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Zu diesem Heft

Im vorletzten und letzten Heft haben wir das Buch von Jonathan
Robinson, welches das ,weltanschauliche® Umfeld der Liturgiereform
aufdeckt, ausfiibrlich gewiirdigt. In diesem Heft gebt es im Aufsatz
»Gnade, Gebet und Liturgie“ des (um der traditionellen Messe willen)
sausgegrenzten Pfarrers Houghton um das Problem: ,Es muf$ demnach
eine hinreichende Ursache existieren, die eine so plotzliche und zugleich
weltweit begriifite Anderung erklart. (. ..) Wer hat auf den Knopf gedriickt?
Wer hatte die Sprengkammern gebohrt? Und wann?“ (S. 275) Die Antwort,
die der Autor gibt, deckt unerwartete, erstaunliche Hintergriinde auf.
Dabei leuchtet etwas vom Wesen des Gebetes auf, welches mebr ist als
»geistige Aktivitat“, sondern in der Gnade wurzelt.

Wir sind frob dariiber, unseren Lesern eine Kostbarkeit ersten Ranges
vorlegen zu kinnen, nimlich die Betrachtungen Martin Mosebachs iiber
»das MefSbuch von Trient*! In unnachabmlicher Weise spannt der Schrift-
steller einen Bogen von scheinbaren Nebensichlichkeiten, wie etwa den
Lesebandchen oder dem Stinder des Meflbuches bis hin zur ,Hochzeit
des Lammes®: in der traditionellen Liturgie ist eben nichts nebensichlich
oder ,rein dauflerlich® — Organismus und Kunstwerk, dem nichts, aber
auch gar nichts entnommen werden darf, es sei denn, das Ganze wiirde
Schaden leiden. Liest man dergleichen etwa in Handbiichern wunserer
» Liturgieexperten? Die Defizite der letzteren werden — bebutsam und
unpolemisch — in dem Aufsatz von Matthias Gaundron (,Das Mefopfer
in der zeitgendssischen Theologie®) anfgedeckt.

In den letzten Monaten hat, was liturgische Fragen beim Heiligen Stubl
angeht, besonders eine Persinlichkeit von sich reden gemacht: Msgr. Albert
Malcolm Ranjith Patabendige Don (so sein vollstandiger Name), Sekretir
der Kongregation fitr den Gottesdienst und die Sakramentenordnung; wir
hatten schon iiber seine Ernennung berichtet und auch Texte aus seiner
Feder veriffentlicht. In den drei Interviews, die in diesem Heft zur Sprache
kommen, hat Msgr. Ranjith zumindest deutlich gemacht, dafl der Heilige
Stubl ,die Sache der Liturgie“ ernstnimmt und aunch der iiberlieferten
Liturgie nicht (mehr) so ablehnend gegeniibersteht ... Schon jetzt darf
man gespannt sein auf seinen Vortrag , Eine theologische Vertiefung des
jiingsten eucharistischen Lebramtes von Papst Benedikt XVI1.“, den er zur
Vorbereitung des nichsten Euncharistischen Weltkongresses am 8. November
in Rom halten wird.

R. K.
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Das Mefibuch von Trient

Von Martin Mosebach

Wer die prachtvollen Zimelien der abendlindischen Buchkunst, die Evan-
geliare und Lektionare, die Missalia und Ritualia und die Biicher fiir
das Stundengebet der Kirche in einer Ausstellung betrachtet, wer die
Buchmalereien und die kostbaren Einbinde bewundert und sich in die
Schrifttypen und die typographische Aufteilung der Seiten vertieft, ist
versucht, diese Folianten als autonome Kunstwerke zu begreifen, die wie
ein Bauwerk oder eine Statue durch ihr blofies Dasein ihren Lebenszweck
in reichem Maf erfiillen. Auch bei den staunenswertesten Exemplaren
dieser Biicher ist es aber, wenn man sie in der Vitrine ruhen sicht, als sehe
man eine beriihmte Tanzerin einbalsamiert in einem glisernen Sarg: von
threm Leben und ihrer Beherrschung weiter Bithnenriume ist in diesem
Zustand nichts mehr zu erahnen. Da diese Biicher nicht einfach Hiiter von
Texten waren, sondern gleichsam als handelnde Personen in grofer und
kleiner Offentlichkeit auftraten, schopferisch wirkten, weit tiber sich hin-
ausstrahlend einen sich kunstvoll bewegenden Kosmos entstehen lieflen,
dessen Regeln sie enthielten und dessen Gesetzbuch sie waren, zu dem sie
aber zugleich auch als wichtige Planeten gehorten, ist vielfach nicht mehr
bewuflt, wenn man sie museal aus ithrem eigentlichen Leben ausgesondert
vor sich in wohltemperierten, erschiitterungsfreien Riumen in Grabesstille,
aber fern von jeder Sakralitit zu sechen bekommt. Und es ist dariiber hinaus
sehr vielen Liebhabern dieser edlen Biicher auch nicht ohne weiteres klar,
dafl ebendieses Leben, das sie erzeugten und von dem sie riickwirkend
dann selber belebt wurden, immer noch weiter existiert, dafl die Uber-
lieferung dieser Riten und Zeremonien seit beinahe zweitausend Jahren
ungebrochen andauert. Seltsam beriihrt stets aufs neue, wenn man dariiber
nachdenkt, dafl es ausgerechnet im Jahre 1968 war, als sich die katholische
Kirche von der Tradition ihrer Riten zu lésen versuchte, die sich in ihrem
Schofl bis dahin von ihren ersten Anfingen bis zur Gegenwart organisch
entwickelt hatten. Das hirteste Verdikt iiber die neue Messe, die Papst
Paul VI. gegen den eindringlichen Rat vieler Bischofe promulgierte, indem
er sich auch iiber die beschwdrenden Worte des damaligen Patriarchen
von Konstantinopel hinwegsetzte, hat der neue Papst Benedikt XVI. als
Kardinal gesprochen, als er sagte, man habe ,eine gewachsene durch eine
gemachte Liturgie® verdringt. Seit 1968 ist der klassische Ritus von den
Bischéfen der katholischen Kirche vielfiltig unterdriickt worden, seine
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Anhinger wurden als obskurantistische Reaktionare verdichrigt, und den-
noch hat der alte Ritus nicht aufgehért zu existieren, er wird, nachdem
schon Papst Johannes Paul II. die alten Bucher wieder zum Gebrauch
zulief}, an vielen Orten in kleinen Kapellen gefeiert, so dafl das sinnliche
Umfeld, die Atemluft der bewunderten alten Mefibiicher fiir denjenigen,
der danach sucht, wieder erfahren werden kann. Es ist nicht méoglich, jetzt
in der gebotenen Ausfiihrlichkeit darzulegen, warum ein Angriff auf ihre
Riten fiir die katholische Kirche eine beinahe lebensgefahrliche Folge hat.
In aphoristischer Zusammenfassung sei nur bemerkt, dafl die katholische
Religion die Religion der gottlichen Fleischwerdung ist; sie erlebt nach
dem Willen ihres Stifters diese gottliche Fleischwerdung immer neu in
ihren Sakramenten und deren Riten, die aus diesem Grund jedem Sub-
jektivismus, jeder privaten und personlichen Eingebung auf das strengste
entzogen sein mussen. Gottes Gegenwart im Ritus kann nur von ihm selbst
gewihrt werden, es hilft nicht, sie zu behaupten und die Bedingungen
ithrer Erscheinung selbst festlegen zu wollen. In die Riten der Kirche ist
das gesamte religiose Wissen von Judentum und Heidentum eingegangen,
die Apostel und Blutzeugen haben ihre Fundamente gelegt. Die Sprache
der Kirche, das von thr zur Bewahrung ihres Schatzes geschaffene Latein,
war zur Definition der Glaubenssitze einzigartig geeignet. Nun, das letzte
Wort tiber die Zukunft der alten Riten ist nicht gesprochen, die Regierung
von Papst Benedikt laflt manches fiir ithren Fortbestand hoffen; auf jeden
Fall wird er seinen Vorginger in deren Forderung zu tibertreffen suchen.

Und deshalb werde ich das 1968 von Papst Paul VI. promulgierte
Meflbuch, den sogenannten ,Novus Ordo®, bei meiner Betrachtung des
Missale Romanum nicht berucksichtigen, und das mit um so besserem
Gewissen, als der moderne Klerus sich gleichfalls im {berwiegenden
Maf} nicht an diesen ,Novus Ordo“ hilt, sondern es vorzieht, mit einem
Ringbuch voll selbstverfafiter Gebete und Zitate aus Saint-Exuperys Klei-
nem Prinzen am Altar zu stehen. Ich werde mich aber auch nicht mit den
frihmittelalterlichen Codices beschiftigen, die geschaffen wurden, als die
christliche Kultur ihren bisherigen Zenith erreichte. Was man spiter das
Meflbuch nannte, war damals in mehrere Biicher aufgeteilt, die einander
erganzten. Die Schola sang aus dem Graduale, das benannt war nach den
»gradus®, den Schritten, denn es enthielt die Prozessionsgesinge des Intro-
itus, des eigentlichen Graduale, des Offertoriums und der Communio. Die
Schriftlesungen fanden aus den Lektionaren statt, die die Perikopen aus den
Paulusbriefen und den Evangelien enthielten. Der Zelebrant am Altar hatte
ein eigenes Buch mit dem Hochgebet der Messe. Es gab aber auch Biicher
mit Prozessionsgesingen und Benedictionalia mit den Segnungsgebeten,
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die sich um die eigentliche Mefliturgie herumgruppieren. Es mag ein
wenig bizarr erscheinen, dafl diese Biicher mit ihrer auflerordentlichen
kiinstlerischen Vollendung bei mir heute nun um eines Buches willen
vernachldssigt werden sollen, das zwar durchaus beanspruchen kann, von
typographischer Schonheit zu sein, aber doch viel blasser, technischer, ra-
tionalistischer als seine Vorginger wirkt. Im Mittelalter begann man zwar,
die verschiedenen fiir eine Messe erforderlichen Biicher in ein einziges
zusammenzufassen, aber seine Hochstform erreichte dies MefRbuch, das
alle Teile der Liturgie enthilt, doch erst im Konzil von Trient. Dieses grofie
Reformkonzil machte die Messe des rémischen Papstes, die seit der Antike
keine Anderungen erfahren hatte und mit Sicherheit von jedem hiretischen
Einflufl frei geblieben war, zur allgemein verbindlichen Liturgie und schuf
daftir ein Buch, in dem wie in einer Arche Noah alle Kultvorschriften
geordnet und gesammelt waren. Gegeniiber den iippigen Illuminationen
der mittelalterlichen Codices herrscht im Mefbuch von Trient die tapfere
Nichternheit religioser Skepsis inmitten einer ins Chaos geratenen Welt.
Das Meflbuch von Trient rechnet nicht mehr mit einer selbstverstindlichen
katholischen Kultur, die den Kultus trigt, weil sie aus dem Kultus stammt.
Der Geist des katholischen Ritus ist selbstverstindlich in der rémischen
Basilika oder der franzosischen Kathedrale oder dem spanischen goldstar-
renden Barockalter rein verwirklicht — mindestens ebenso aber in jenem
Mefkoffer aus dem zweiten Weltkrieg, den ich neulich in Benutzung
erleben durfte: mit abgestoflenen Ecken, von der Grofe einer volumindsen
Reiseschreibmaschine, im aufgeklappten Deckel sind die Kanon-Tafeln
eingeklebt, eine Klapp-Platte mit Heiligenreliquie, dem ,Sepulcrum®, kann
iiber die untere Kofferhilfte gelegt werden, ein Kelch in Eierbecherfor-
mat, Meflkiannchen im Lederfutteral, ein Aspergill von der Grofle einer
Fiillfeder, das Meflbuch in Gebetbuchgrofle, die priesterliche Stola wie ein
violettes Seidenband, um Geschenke zu verpacken, ein kleines vernickeltes
Standkruzifix mit ebensolchen Kerzenleuchterchen: dieser Koffer mit sei-
ner Geste des ,,Omnia mea mecum porto“, dieser Puppenaltar, der iiberall
aufgeschlagen werden kann, ist eben gleichfalls Inbegriff und Wesens-
ausdruck des romischen Kultes und ganz besonders auch des MeRbuchs
von Trient. Denn hier ist der Versuch unternommen, die ganze Fiille der
katholischen Glaubenspraxis in eine — durchaus dick geratene — Nuf3schale
zu packen. Das Meflbuch von Trient ist gewifl gemacht fiir die Kathedrale,
aber auch fiir den Dschungel, fiir das letzte vergessene Diasporakirchlein
und die Katakombe. Es ist ein Robinson-Fluchtgepick; der Priester, der
schiffbriichig mit dem Tridentiner Missale auf einer einsamen Insel landete,
konnte mit ihm die ganze Fille der Katholizitit erzeugen.
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Zu den Paradoxien des katholischen Glaubens, dessen Natur gerade
darin besteht, die Wahrheit in unaufhebbaren Paradoxien ausdriicken zu
wollen, gehort es, dafl er keine Buchreligion ist und dafl dieses Keine-
Buchreligion-Sein sich in nichts besser und sinnfilliger ausdriicke als im
Meflbuch. Die Heilige Schrift ist in diesem Meflbuch anwesend - in der
Auswahl der Perikopen durch ihre Ubersetzung ins Lateinische und durch
die Beziige, in die sie gesetzt worden sind, etwa in der Art, wie Altes
und Neues Testament sich gegenseitig erlautern, erhebt die Tradition ihren
Anspruch, gleichfalls als Offenbarung begriffen zu werden, nicht anders
als schlieflich die Offenbarung der Sakramente, der durch die Kirche
vermittelten heilenden und segnenden Gegenwart Christi.

Die katholische Kirche fiirchtet — ob zu recht oder zu unrecht, kann
hier vernachlissigt werden — nichts so sehr, wie mit ihren Riten mit Magie
und magischer Praxis in Verbindung gebracht zu werden. Und doch kann
man ganz sicher sein, dafl die Vorstellung des Zauberbuchs, wie es etwa
Shakespeares Prospero in seine einsame Verbannung gerettet hat, jenes
Zauberbuch, das thn zum Herrn tiber die Geister macht, wihrend alle
irdische Hilfe ithn verlassen hat, aus dem realen Vorbild des romischen
Mefbuchs heraus getraumt worden ist. Ich will im folgenden versuchen,
ein Bild vom Leben des Mefbuchs zu entwerfen und seine Wirkung in
einer Welt, die fiir es erschaffen wurde und die es selber erschafft, zu
beschreiben.

Der Inhalt des MefSbuchs von Trient

Wer das Meflbuch von Trient in einer beliebigen Ausgabe aus dem
achtzehnten, neunzehnten oder zwanzigsten Jahrhundert aufschlagt, wird
zundchst von der schonen Typographie angezogen sein. In zwei Ko-
lonnen pro Seite laufen die Texte, in Antiqua gedruckt, Uberschriften,
Stellenangaben zu den Psalmversen, Texte, die nicht Gebetstexte sind, der
Strich zwischen den Kolonnen werden rot gedruckt. Dies begriindete einen
typographischen Stil, der auch fir die profanen Biichermacher verbindlich
wurde, man denke nur an die Romanausgaben des Hauses Gallimard in
Frankreich oder die Wochenzeitung ,Die Zeit“. Ein Meflbuch ist meist
grof}, und auch seine Buchstaben sind grof und gut lesbar, auch wenn das
Augenlicht des Zelebranten schwicher zu werden beginnt. Ein MefSbuch
beginnt mit den Bullen der Pipste Pius V., Clemens VIII., Urban VIIIL
und Pius X., die die letzten Ausgaben mit Modifikationen vor allem im
Kalendarium herausgegeben haben. Es folgt der grofle Kalenderteil, der
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eben diesen komplizierten Fest- und Heiligenkalender mit seinen Konkur-
renzen enthilt. Die Wissenschaft, wie sich die Rangstufen unterschiedlicher
Feste, die auf denselben Tag fallen kinnen, zueinander verhalten, welches
Fest dem andern zu weichen hat oder nur kommemoriert wird, welches
den Vorrang behilt, ist furchterregend und appelliert an die ordnende
Leidenschaft eines chinesischen Hofmarschalls. Es folgt ein langer Teil mit
dem Ritus servandus, den Vorschriften zur Vorbereitung des Altares und
zur Zelebration der Messe. Dann kommen die Gebete, die vor der Messe
zu sprechen sind, besonders die Gebete beim Ankleiden des Zelebranten,
dann kommen graphische Tafeln, die die Ordnung der Beriucherung mit
dem geweihten Weihrauch erkliren. Es folgen die besonderen Meftexte
der Feste zwischen Advent und Ostern. Etwa in der Mitte des dicken
Mefbuchs findet sich der wichtigste Teil, der tiglich aufgeschlagen werden
mufl, nimlich die feststehenden Teile der Messe. Dann folgen die Sonntage
von Ostern bis zum letzten Sonntag nach Pfingsten, dann folgen die vielen
verschiedenen Heiligenmessen des Kirchenjahres vom 29. November bis
zum 26. November am Ende des nichsten Jahres. Das Commune sanc-
torum enthdlt Sammelmessen fiir Heilige, die kein eigenes Meffformular
besitzen, nach jeder erdenklichen Kategorie geordnet: Man findet hier die
Messe fiir ,die Jungfrau, die keine Mirtyrerin war® neben der Messe fiir die
»Martyrerin, die keine Jungfrau war und der Messe fiir die Heilige, ,die
weder Jungfrau noch Mirtyrerin war“. Es schliefit sich die grofe Zahl der
Votivmessen an, die jedes denkbare Anliegen auf Erden, im Himmel und
im Fegefeuer bedenken: hier gibt es sogar nach dem 11. Weltkrieg noch eine
Messe tiir den romischen Kaiser, fiir die Zeit des Erdbebens, mit der Bitte
um Regen wie mit der Bitte, Unwetter zu verhiiten, die Messe fiir die Gabe
der Tranen, die Messe fiir die Gabe der Geduld, die Messe fiir die Feinde,
die Messe fiir die Reisenden und die fiir die Gefangenen. Die Totenmessen,
dann die Segnungen der Altargeritschaften und des Weihwassers bilden
den Schluff. Gut 850 Seiten dick ist ein Mefbuch und so schwer, daff man
es mit beiden Handen tragen mufl.

Das Buch hat einen Thron

Das Meflbuch hat seinen eigentlichen Platz vor allem auf dem Altar, zu-
nachst auf der vom Volk aus gesehen rechten Seite des ,,Cornu epistulae®,
der ,Epistelseite”, auf der es vom Anfang der Messe bis nach der Verle-
sung der Epistel steht, dann auf der linken Seite, der »Evangelienseite,
auf der aber nicht nur das Evangelium gelesen wird, sondern auch die
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Opferungsgebete und vor allem das Kernstiick des Opferrituals, der Canon
missae. Das MefSbuch steht heute meist auf einem kleinen hoélzernen Pult,
das mit einem Tuch in der liturgischen Farbe des jeweiligen Festtages
bedeckt sein soll. Dies Pult ist hilfreich, um mihelos lesen zu koénnen,
aber nicht klassisch. In den Rubriken des Meflbuches ist eigentlich ein
Kissen vorgesehen, auf dem das Buch ruhen soll, ein ,cussinus®. In litur-
gischen Lexika, die hiufig die Tendenz haben, liturgische Vorschriften von
irgendwelchen praktischen Gegebenheiten abzuleiten, wird dazu erklirt,
das Kissen habe den gelegentlich sehr kostbaren Einband des Mefibu-
ches aus Elfenbeinschnitzereien, Edelsteinintarsien oder Goldblechreliefs
schonen sollen. Es ist beinahe immer ratsam, solchen Ableitungen aus
profanen Niitzlichkeitserwigungen zu mifltrauen. Sie treffen meist nur
einen Nebenaspekt, wihrend der eigentliche Charakter aber stets der
sakrale ist. Oft genug schliefien sich sachliche Funktion und Sakralitit auch
gar nicht aus. Alter Opferbrauch ist mit tausend Fiden verbunden mit den
Gebriauchen des tiglichen Lebens, er zitiert sie, sublimiert sie und riickt
sie in den transzendenten Zusammenhang, der die eigentliche Wirklichkeit
der Welt zu sein beansprucht. Das Kissen ist in der orientalischen Welt
die Chiffre fiir den Konigsthron. Der Sultan empfingt die Grofien seines
Reiches auf dem mit Kissen belegten Diwan; hier spricht er Recht, hier
wird er als Konig sichtbar. Das Meffbuch thront auf dem Kissen wie ein
solcher Monarch; das bunte Seidentuch, das im Westen tiber das kleine Pult
gebreitet wird, ist eine letzte Andeutung fiir dies konigliche Kissen, diesen
salomonischen Diwan. Das Buch wird tibrigens, solange es geschlossen
ist, mit dem Schnitt zur Altarmitte hin gelegt, obwohl es nicht wie ein
semitisches Buch angeordnet ist; dennoch mogen in dieser Ausrichtung
Erinnerungen an orientalische Brauche nachklingen.

Wurde im Pontifikalamt das Evangelium nicht vom Priester am Altar,
sondern vom Diakon im Chorraum gesungen, gab es zu diesem Zweck
in den alten Basiliken oft eigene Kanzeln fiir diesen Vortrag. Hier wurde
das Evangeliar auf ein Adlerpult gelegt, ein in Bronze gegossener Adler
hielt das Buch auf seinen Fliigeln. In den Psalmen ist wiederholt von den
»Fligeln“ Gottes die Rede, die er schiitzend tiber die Menschen ausbreitet.
Man darf auch an den kaiserlichen Adler bei diesen Bronzen denken, aber
auch an den Adler Jupiters und an das Adlersymbol des Evangelisten
Johannes. Auf Adlerfliigeln, von oben, aus den ewigen Gefilden zur Erde
geflogen, sollte das Wort der Verkiindigung erfahren werden.

In Abteien und Stiften, aber auch in Kathedralen, in Kirchen also, wo
ein grofler Chor das Proprium, die dem Tagesfest gehdrenden Gesinge,
vortrug, war lange Zeit -heute nur noch sehr selten zu finden — ein
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hoher eiserner oder hélzerner Stinder fiir die iibergroffen Folianten
des Graduale in Gebrauch. Wihrend der Priester die entsprechenden
Gebete leise las, hatte der Chor diesen Auszug aus dem Mefbuch mit
groflen Noten und auch von fern noch lesbaren Lettern vor Augen.
Die Singer blickten nicht in introvertierter Haltung in ihr je eigenes
Buch, das heute iibliche Liber usualis, sondern hatten die Képfe auf das
tiber thnen schwebende gemeinsame Buch gerichtet. Noten und Woérter
kamen ihnen von oben entgegen, und sie antworteten auf diese zu
Zeichen gewordenen Klinge durch ihren eigenen Gesang. Der Gesang
wanderte zum Himmel und kam zugleich vom Himmel. Die spitere
Entwicklung mit Orgel- und Orchestermessen und gemischten Chéren
auf der Empore, die die jeweils zeitgendssische Kunstmusik in der Messe
exekutierte, enthielt auf jeden Fall eine Schwichung der liturgischen
Radikalitdt, in der Messe nichts zu Gehor zu bringen, was nicht im
Meflbuch aufgeschrieben und vorgeschrieben war. Rund um den hohen
Gradualestinder waren die Singer als Liturgen erkennbar, die mit ihrem
Gesang am priesterlichen Amt teilhatten. Niemand wire auf den Einfall
gekommen, den Gesang der liturgisch gekleideten Singer um das grofle
Gradualebuch herum als musikalische Ausschmiickung der Zeremonien zu
begreifen, als Ornamente, die beliebig hinzuzufiigen oder wegzunehmen
und auszutauschen seien. Dieser Gesang war integraler Bestandteil des
Opfers, er bildete gleichsam dessen Kérperlichkeit. Und obwohl das
Graduale aus dem Meflbuch ausgesondert war, erschien die Verbindung
zu dem eigentlich wichtigen Buch auf dem Altar nicht abgebrochen — das
Buch vermochte eben in verschiedener Gestalt mehrfach im Altarraum
anwesend zu sein.

Wenn der Diakon im groflen Pontifikalamt das Evangelium vortrigt,
halt es thm dblicherweise der Subdiakon. Dieses Halten ist gewifl die
ausdrucksvollste Art, die Hoheit des Buches sichtbar zu machen. Der
Mensch wird zum Pult. Der Subdiakon hilt das aufgeschlagene Buch in
Hahe seines Kopfes und lehnt das Buch an seine gebeugte Stirn. Stirn und
Hinde formen den Thron des Buches. Der Mensch neigt sich unter das
Buch. Die Haltung driickt Willenlosigkeit, Ergebenheit und Unterwerfung
aus. In ithr wird am deutlichsten, dafl das Buch wihrend der Messe als
lebendiges Wesen behandelt wird.

Zwei Gegenstinde, die dem Buch wihrend des Ritus zugeordnet
sind, sollen noch benannt werden. Im Pontifikalamt hat der Bischof als
Zelebrant einen Gehilfen an seiner Seite, den Presbyter assistens, der
kein Mefigewand, sondern einen Chormantel, ein ,Pluviale“, tragt. Die
Aufgabe dieses Priesters besteht darin, den Bischof durch das Mefbuch
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hindurchzugeleiten, die Seiten umzuschlagen und ihm die Gebete zu
zeigen, die an der Reihe sind. In alter Weise bedient er sich dabei eines
kleinen Zeigestocks, eines aus Metall gearbeiteten Szepters, das oben
in eine winzige Hand mit ausgestrecktem Zeigefinger ausliuft. In ganz
dhnlicher Form findet dieser Zeigestab tibrigens auch im orthodoxen
jidischen Gottesdienst beim Lesen der Thora Anwendung. Es mag
zunichst verbluffen, daf Prilaten, die thr ganzes Leben in und mit
der Liturgie verbringen, sich nicht allein im Meflbuch zurechtfinden
sollten, aber dann wird klar, daf} in diesem Zeigeritual die Unterwerfung
des Zelebranten unter die {iberlieferte, nicht von ihm selbst geschaffene
Ordnung des Betens sichtbar gemacht wird, vor allem fir ihn selbst. Auch
hier wieder will der Kult als vorgegeben, nicht vom Gegenwartsmenschen
gemacht, verstanden und erfahren werden. Der Zelebrant ist Instrument,
so wie der Zeigestock eines ist. In der Messe eines einfachen Priesters zeigt
der Zeremoniar die entsprechenden Stellen im Meflbuch mit der ganzen
Hand, selbstverstindlich nicht mit dem Zeigefinger; dies Zeigen gehort
zum Umgang mit dem Meflbuch: aus den tausend im Meflbuch enthaltenen
Moglichkeiten wird durch den Hinweis von oben die fiir den heutigen Tag
verbindliche Wirklichkeit.

Die Handreichungen der niederen Kleriker oder gar Laien haben stets
einen Bezug auf den Dienst der Engel. Das Zeigen der richtigen Stelle im
Meflbuch hat durchaus den Charakter der Offenbarung. Ebenso offenba-
rend und buchstiblich erhellend im Umgang mit dem Meflbuch ist der
zweite Gcgcnstand aus der Messe der Bischofe: der Handleuchter, der von
einem eigenen Altardiener, dem Bugiarius, herbeigebracht wird, wenn der
Bischof aus dem Mefbuch zu lesen hat. Irgendwann mag diese zusitzliche
Kerze tatsichlich einmal einen banal praktischen Zweck erfillt haben,
aber da die groflen Pontifikalimter, von Weihnachts- und Osternacht
abgesehen, immer am hellen Vormittag stattfinden, mufl der spirituell
bedeutsame Ausdruck dieses zusatzlichen Leuchters, der ,Bugia“, schon
sehr friih iberwogen haben: daff die heiligen Texte sich nicht von selbst
verstehen, sondern dafl der lesende Geist gleichsam angeziindet werden
mufl, um sie recht zu verstehen. Das Zeigen und die Kerze sind Ausdruck
emer Regel, die sich aus dem geschilderten Zusammenhang wie selbstver-
standlich ergibt: Der Zelebrant muf alle Gebete ablesen, auch wenn er sie
lingst auswendig zu kennen meint.

Und der Bischof liest als ein tatsichlich ,Erleuchteter, aber diese
Erleuchtung ist nicht seinem Studieneifer und seiner asketischen Vollkom-
menheit zu verdanken, sondern sie wird ihm von auflen hinzugegeben,
sie ist nicht sein Verdienst, sondern sie ist ihm geschenkt worden. Die
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Bugia verhindert auch, die Gebetssammlung im MeRRbuch als selbsttitige
Formeln zu verstehen, die wie Zauberspriiche den Absichten es Benutzers
zu dienen vermogen. Der kleine Handleuchtertrager an der bischéflichen
Kathedra zeigt, dall das Beste im Meflbuch verborgen bleibt, daff das
Mefbuch ein 6ffentliches Geheimnis bleibt, solange es nicht im richtigen,
im nicht verfigbaren Licht gelesen wird.

Die Verehrung des Meffbuchs

Die Verehrung, die das Meflbuch wihrend der Liturgie erfihrt, driickt sich
schon in seiner kostbaren Ausstattung aus. Bekannt sind Buchdeckel, die
wie Miniaturarchitekturen aus wertvollem Material beinahe schon vollpla-
stisch mit Figuren geschmiickt das Meflbuch zur Reliquie werden lassen,
die in einem Ostensorium ruht. Das Meflbuch wird zu einer winzigen
Kathedrale, in die der Aufschlagende eintritt. Ein besonders bezeichnendes
Mittel der Ehrerweisung ist in der Liturgie die Prozession. Hier leben
religiose und profane Gebriuche der Antike bis in unsere Gegenwart fort,
die ja gleichfalls noch die Parade der siegreichen Truppen etwa kennt, oder
den Einzug eines Staatsbesuchs in eine zu dessen Ehren geschmiickte Stadt.
Die Prozession ist das Abzeichen der Hoheit, die Bestitigung koniglicher
Wiirde. Mit dem Priester, im Pontifikalamt ihm durch den Diakon feierlich
vorangetragen, hilt das Meflbuch seine ,joyeuse entrée in die Kirche.
Die Zeichen der Gegenwart des Christus Rex sind die Kerzen und der
Weihrauch, die beim groflen Einzug zwar vor allem dem Christus ver-
kérpernden Priester gelten, aber auch auf das Buch zu beziehen sind, das
gleichfalls die Gegenwart Christi herstellt. Im Pontifikalamt findet dann
eine weitere Evangelienprozession statt. Zum Gesang des Graduale und des
Alleluja begibt sich der Diakon zum Zelebranten, um sich von ihm mit
der Verlesung des Evangeliums beauftragen zu lassen. Kniend empfingt
er den Segen des Zelebranten und kiifit dessen Hand; dann formt sich ein
Zug aus Kerzen- und Rauchfafltrigem, Subdiakon und Diakon bis an die
Schranken des Sanktuariums. Dort stellt man sich so auf, dal der Diakon
zwischen zwei Kerzen das Evangelium nach Norden gerichtet, also nicht
nach der im Westen der Kirche stehenden Gemeinde hin, singend vortrigt.
Im Norden wohnen die Heiden, denen die Botschaft durch Kirchenmau-
ern hindurch zugerufen wird. Fiir die anwesende Gemeinde aber ist das
Evangelium vor allem Erscheinung des lehrenden Christus, sakramentale
Lossprechung von den Siinden — ,,Per evangelica dicta deleantur nostra
delicta® betet der Priester nach der Verkiindigung — und Segen. Am Beginn
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der Evangelienperikope des jeweiligen Tages ist ein Kreuz gedruckt oder
gemalt: die Stelle bezeichnend, die der Diakon nach der Verlesung kuflt
danach bringt der Subdiakon das Buch dem Bischof an den Thron oder
den am Altar wartenden Zelebranten und hilt ihnen das Buch gleichfalls
zum Kuf§ hin.

Die Berducherung des Buches gehort ebenfalls zu den alten Zeichen
der Verehrung. Der Weihrauch hat viele Bedeutungen in der Messe: er ist
Zeichen der Anwesenheit des unsichtbaren Gottes wie im Allerheiligsten
des Tempels von Jerusalem, er ist Rauchopfer wie einst im Tempel und geht
dem Brandopfer, das durch das Opfer Christi vollendet wurde, voraus,
er ist Reinigung der Siinder, wenn die Gemeinde angeriuchert wird,
konigliches Ehrenzeichen fiir den Zelebranten und Zeichen der Huldigung
gegeniiber dem Meflbuch.

Es hat im strengeren Sinne nichts mit Verehrung zu tun, wenn der
Ritus vorschreibt, dafl der Priester am Anfang der Messe das Buch am
Altar aufschligt und die Signacula, die Lesebinder, auf die Stellen verteilt,
die dem Tagesfest zugeordnet sind. Aber es zeigt doch, dafl es im Umgang
mit dem heiligen Buch keine profanen Augenblicke geben soll, keine
Vorbereitungen hinter der Kulisse. Das Offnen und das SchlieRen des
Buches sind priesterliche Handlungen. Es beginnt eine andere Art von Zeit,
wenn das Buch geoffnet wird. Worte, Handlungen, Bewegungen quellen
aus ihm hervor, zwischen seinen beiden Buchdeckeln ist der Tempel des
Neuen Bundes ganz und gar auferbaut, betretbar fiir jedermann, wenn ein
Priester da ist, der nach den Vorschriften dieses Buches handelt.

Die Rubriken

Mit Purpur gefirbt, auf dem goldene Buchstaben standen, waren die
kostbarsten Seiten alter Evangeliare, etwa der Beginn des Johannes-
Evangeliums. Purpur, die kaiserliche Farbe, war diesen hochsten Worten
gerade eben angemessen; in dem materiellen Charakter der durch die
starke Farbe gewdlbten reliefhaften Seiten war schon etwas von der
Fleischwerdung des Immateriellen zu ahnen. Vom Purpur ist im Mefbuch
von Trient das Rot jener Textpassagen zurtickgeblieben, die nicht Gebete
sind, sondern Anweisungen enthalten, in welcher korperlichen Haltung
die jeweiligen Gebete zu sprechen seien, man konnte diese Passagen die
Regieanweisungen nennen. Weil sie in rot gedruckt werden, nennt man sie
die Rubriken. Die Rubriken gehéren fiir viele zum charakteristischsten,
aber auch zum fragwiirdigsten Bestandteil des alten Mefbuchs — es
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waren gerade die Rubriken, von denen man sich meinte loslésen zu
miissen. In liturgischen Reformkreisen wird der Begriff ,Rubrizismus®
als Schimpfwort gebraucht. Rubrizismus steht fiir eine Liturgie, in der
jeder Subjektivismus, jeder pfingstliche Enthusiasmus, jede gestalterische
Willktir zum Schweigen verurteilt sind. Der Rubrizismus unterwirft den
Zelebranten einem strengen Regime bis in die kleinsten Details der
Korperhaltung hinein. ,Oculis demissis, incessu gravi, corpore erecto®
hat der Priester sich dem Altar zu nihern — mit gesenktem Blick, in
wiirdevollem Gang, in gerader Haltung. Es ist unméglich, hier einen
Eindruck von der ganzen Fiille der Vorschriften zu verschaffen, deshalb
sei willkiirlich herausgegriffen eine einzige Passage aus dem 3. Kapitel des
Ritus servandus zitiert, das die Uberschrift trigt: ,De Principio missae
et Confessione facienda®: ,Wenn der Priester sich selbst bekreuzigt, legt
er immer die linke Hand auf die Brust; bei anderen Segnungen am Altar,
wenn er die Opfergaben oder irgend etwas anderes segnet, legt er die linke
Hand auf den Altar, wenn nichts anderes vorgeschrieben ist. Bekreuzigt er
sich selbst, wendet er die rechte Handinnenfliche sich zu, legt alle Finger
aneinander und halt die Hand ausgestreckt. Von der Stirn zur Brust, von
der linken Schulter zur rechten formt er das Kreuz. Segnet er aber andere
Personen oder eine Sache, wendet er den kleinen Finger dem zu, den oder
das er segnet.“ Es entsteht dann die auf vielen Kunstwerken iiberlieferte
Segensgeste mit aufgerichtetem Zeige- und Mittelfinger und nach unten
gerichtetem kleinen Finger, die sich eben keinem Kiinstlereinfall verdankt,
sondern dieser uralten Vorschrift. Schon fiir die Ankleidung des Priesters
gibt es eine grofle Zahl von Vorschriften; sogar in welchen Armel der Albe
er zuerst zu schliipfen hat, ist festgelegt. Die Stola hat er mit zwei Hinden
zu ergreifen und dann zu kiissen, bevor er sie sich um den Nacken legt, das
Schultertuch, Amict genannt, wird nach Regeln aus dem Buch Leviticus,
dem Rubrikenbuch des Alten Testaments, zunichst iiber den Kopf gelegt,
bevor es die Schultern bedecken darf.

Fur den Geist der Rubriken ist bezeichnend, daff sie auch alle erdenk-
lichen Ungliicksfille berticksichtigen, die den Ablauf der Messe storen
konnten: der Tod des Priesters vor, wihrend oder nach der Wandlung,
die Vergiftung des Mefiweins, Feuersbrunst, Einfall feindlicher Truppen,
Uberschwemmung, starker Frost, der den Wein im Kelch gefrieren lifit,
und Erbrechen des Priesters nach Empfang der Kommunion. Es gibt
nichts, was den Geist der Rubriken erschiittern konnte. Sie rechnen mit
jeder Art geistiger oder korperlicher Beunruhigung und haben auf alles
die Antwort einer bis aufs letzte durchdachten Form. Man kann aus dem
Geisteszustand der letzten Jahrhunderte verstehen, daf} diese Formspra-
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che als Korsett, womoglich gar als Schikane verstanden worden ist. Das
offentliche Beten, das nicht das Gebet des einzelnen, sondern das Gebet
des gesamten Corpus mysticum der Kirche reprisentieren muf, besaf§ eine
Verbindlichkeit, die in einer Atmosphire der Emanzipation von allem
erdenklichen Druck despotisch wirken mufite. Nach einem guten Jahrhun-
dert der Formzerstorung in Kunst und Literatur, Architektur, Politik und
eben auch Religion beginnt sich freilich die Erfahrung herumzusprechen,
dafl mit der Form beinahe immer auch der Inhalt verloren geht; die
Rubriken, die in den Zeichen einer liturgischen Entfremdung dem einen
oder anderen bei Entfaltung seiner Frommigkeit hinderlich gewesen sein
mogen, konnten heute nach einer Wiederentdeckung ihrer Bedeutung die-
ser Frommigkeit um so forderlicher werden. Bei den asiatischen Religionen
werden jedenfalls die strengsten Gesetze beim Beten auch von den har-
schen Kritikern der katholischen Praxis vorbehaltlos akzeptiert. Vergessen
wurde auch, dafl die groflen Mystiker der Vergangenheit sich niemals durch
die Rubriken beschwert geftihlt haben. Sogar das zwanzigste Jahrhundert
hat einen groflen mystischen Heiligen, den aus Apulien stammenden Pater
Pio, der die Stigmata empfangen hatte und mit seinen blutenden fiinf
Wunden in eiserner Unterwerfung unter die Rubriken die Messe las. Pater
Pio 1st bezeichnenderweise im Jahr 1968 gestorben, ohne die neue Messe
je gefeiert zu haben. Wichtig fiir den Umgang mit den Rubriken war ihre
Beherrschung im Schlaf, sie wurde auf den alten Seminarien angestrebt.
Wie ein Pianist nach hartem Uben und Erlernen einer zunichst quilenden
Technik schliefflich zu einem freien und gleichsam improvisierten Spiel
gelangen kann, so wandelten getibte und erfahrene Zelebranten vor dem
Altar in sanften und ruhigen Bewegungen auf und ab. Alles geschah wie
aus einem Flufl. Die Rubriken umgaben sie nicht als Panzer, sondern sie
schwebten auf ihnen wie auf einer Wolke.

Es wire ein leichtes, die einzelnen Vorschriften der Rubriken, das Aus-
breiten und Zusammenfithren der Hinde als stumme Gebete aufzufassen;
dal die lateinische Kirche das expressis verbis nicht getan hat, entspricht
ihrer juristischen Niichternheit, der die Gesamtheit der Form wichtiger
war als ihre stete Durchgliththeit durch jeden einzelnen Teilnehmer des
Kultes. Die romische Formpraxis rechnet nicht mit dem religiésen Genie
als Teilnehmer der Liturgie, sondern mit schwachen, zerstreuten Men-
schen, die aus eigenem nicht ohne weiteres von der Sehnsucht nach der
Gorteserscheinung erfiillt sind, deren Segnungen aber dennoch unverkiirzt
genieflen sollen. Sichtbar zu machen, was immer da ist, von uns mit
verschlossenen Sinnen und totem Herzen nicht gesehen werden kann,
dieses Ziel der Rubriken beruht auf der Uberzeugung, dal auch die leblose
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Welt der Gegenstinde und die geistlose der Kérper dennoch unablissig
an Gottes Wirklichkeit teilhaben und diese Wirklichkeit aus sich heraus
leuchten lassen konnen, sowie sie in die richtige Ordnung gertickt sind.
»Du, Kreatur Wasser® und ,,Du, Kreatur Salz® redet der Priester zu Beginn
der Sonntagsmesse bei der Bereitung des Weihwassers die seelenlosen Sub-
stanzen an, die dazu bestimmt sind, in die alte Heiligkeit aller Gegenstinde
und Elemente bei Erschaffung der Welt zuriickzukehren, als alles Wasser
Weihwasser war, weil der Geist Gottes darauf lagerte.

Das Buch mit den sieben Siegeln

Die Geheime Offenbarung des Johannes, diese grofie poetische Schau
einzigartig einprigsamer Bilder, die als Topoi in die Phantasie der Volker
eingegangen sind, hat ein schier uferloses Meer an Deutungen hervor-
gebracht, Geheimlehren befruchtet und politische Utopien angeregt. In
jeder geistesgeschichtlichen Epoche hat man die Bilderfiille der Apoka-
lypse neu gedeutet. Die Philologie und die Altertumswissenschaft haben
selbstverstindlich einen anderen Schliissel ins Schlof dieses unerschopf-
lichen Buches zu stecken versucht als die bildschopferischen Naturen
des Mittelalters. Der Wert und die theologische Berechtigung und das
wissenschaftliche Gewicht der einzelnen Auslegungsformen missen hier
unerértert bleiben. Es gibt aber einen kindlich zugreifenden Geist, der
in seiner Deutung stets recht behalten wird, weil der dem Ritselbild ein
cigenes Bild entgegensetzt, das aus dem Vertrauen stamm, die spirituellste
Vision immer auch in Verbindung mit dem konkret Irdischen setzen zu
konnen. Die junge Kirche hat so die Apokalypse als das liturgische Buch
des Neuen Testaments verstanden und sich bei Formung ihrer Liturgie
durch die Schilderungen von der ,Hochzeit des Lammes®, der tiberzeitli-
chen, ewigkeitlichen Himmelsliturgie inspirieren lassen. In der Gewiflheit
einer Ubereinstimmung von Mikrokosmos und Makrokosmos hat sie in
den gefliigelten vier Wesen die Genien der vier Evangelisten erkannt und
in dem Buch mit den sieben Siegeln deren gemeinschaftliches Werk. Aber
wer die Mosaiken und Fresken und die Illuminationen der Buchmaler
sicht, die das Buch mit den sieben Siegeln darstellen, wie es auf einem
Kissen ruht, der kann nicht anders als an das Mefbuch denken, dessen
sicben breite Lesebinder in gleicher Weise aus dem Buch heraushingen
wie die Siegel aus dem von Johannes geschauten Buch. In der Vulgata
werden die Siegel sogar Signacula genannt, so, wie die Rubriken von den
Lesebindern des Meffbuchs sprechen. Der Ritus, in dem das Lamm aus der
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Hand des thronenden Gottes das Buch mit den sieben Siegeln empfingt,
um die Siegel zu 6ffnen, gleicht der Zeremonie, in der der Zelebrant dem
Diakon den Auftrag zur Verlesung des Evangeliums erteilt, und auch die
Beraucherung, die das Buch sodann erfihrt, stammt aus der Apokalypse.
Und mufl man bei der ,Stlle, die sich im Himmel ausbreitete, da das
Lamm das siebte Siegel auftat™ nicht an die Wandlung in der Messe
und das sie umgebende Kanonschweigen denken? Bei den unheilvollen
Gestalten und Katastrophen, die aus den Seiten des Buchs hervorbrechen,
den apokalyptischen Reitern, der schwarzen Sonne wie ein hirener Sack
und den blutigen Mond, endet die Analogie nur scheinbar. Denn es sind
zwar nicht Katastrophen, die aus dem geéffneten Meflbuch hervorgehen,
aber eine Fille von Ereignissen, Wundern und Bewegungen, von Wandlung
und tibernatiirlicher Gegenwart, und zwar nicht nur der Gegenwart des
geopferten Christus, sondern gerade auch des apokalyptischen Welten-
richters. Das Meflbuch ist durch das Buch mit den sieben Siegeln zugleich
prafiguriert wie auch schon iiber es hinaus. Es gehort schon nicht mehr
zur Geschichte, es spielt, obwohl es seine Funktion in der Geschichte mit
thren Untergingen auszutiben hat, bereits jenseits dieser Geschichte. Die
Bereitschaft, im Buch mit den sieben Siegeln das Meflbuch zu erblicken,
den geoffenbarten und in der inspirierten Tradition entwickelten Kult der
Kirche, enthilt die bedeutsamste Aussage tber diesen Kult: Er ist fiir die
Menschen das Mittel, sich dem ewigen, ohnehin stattfindenden Kult Gottes
mit der erlosten Schopfung anzuschliefen und zu ihm hinzuzutreten.
Nattrliche Bedingung, ein solches Hinzutreten authentisch zu erleben,
ist aber, daf} der Kult als nicht menschengemacht, dafl er womoglich
gar fremdartig, aus einer anderen Sphire stammend empfunden werden
kann. In einer alten, nach dem II. Vatikanischen Konzil beiseitegescho-
benen Formel aus der Priesterweihe gilt die Messe als res periculosa —
sgefahrliche und gefahrvolle Unternehmung®. Weit mehr als Fausts Gang
zu den Miittern ist sie ein Verlassen der Zeit und der Geschichte und ein
Eintreten in das aus den apokalyptischen Katastrophen, diesem Spiegel des
dimonischen Unheils auf Erden, hervorgegangene Fest mit seiner wilden
und erschreckenden Schonheit, der Schénheit des siebenfach gehornten,
siebeniugigen Lammes, in dessen Blut die Kleider der Menschen weif} ge-
waschen werden.

Erstveroffentlichung in dem Buch Liturgie, Ritual, Frommugkeit und die
Dynamik symbolischer Ordnungen; vgl. die Rezension in diesem Heft. Wir
danken dem Autor sowie der Herzog August Bibliothek Wolfenbiittel fiir
die freundlich gewahrte Erlaubnis zur Wiedergabe in unserer Zeitschrift.
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Gnade, Gebet und Liturgie

Von Bryan Houghton

Vorbemerkung: In dem Beitrag , Ein Priester — ,ansgegrenzt* um der Messe
willen® (UVK, Heft 3/2006, S. 131 ff.) wurde Bryan Houghton mit den
Sdtzen zitiert: , Die Priester, insbesondere die tatkriftigsten unter ihnen,
d. h. die Bischofe, waren einer Liturgie iiberdriissig, bei der es fiir sie
nichts zu tun gab. Daher wollten sie eine aszetische Messe anstelle einer
anbetenden Messe, die Aktion statt der Kontemplation. Die haben sie
auch bekommen* S. 175). In seinem Buch ,Prétre rejeté®, dem das Zitat
entnommen ist (S. 175), fahrt Houghton fort:

o Nach reiflichen Uberlegungen hielt ich vor Weibnachten 1965 zum
ersten Mal einen Vortrag an der Universitit von Nottingham zu dem
Thema: ,Gebet, Gnade und Liturgie’. Er hat seitdem eine nicht geringe
Verbreitung erlebt. In den USA und in Italien wurde er verdffentlicht,
nicht jedoch in England und Frankreich.

Der Text mag ein bifichen langweilig und pedantisch erscheinen, doch
hat er, wie ich meine, ein gewisses Interesse. Erstens finde ich, dafl er
die Wahrbeit sagt. Des weiteren hat ihn seit 25 Jabren niemand mebr
nachgedruckt. Schlieflich leiden wir nach wie vor unter einer aktiven Messe
anstelle einer kontemplativen, “

Mit freundlicher Genehmigung des Herausgebers des Buches , Prétre
rejeté“, des Verlags Editions Dominique Martin Morin (21 rue du Docteur
Jardian, 53290 Bouére, Frankreich) geben wir diesen Text nachstebend in
deutscher Ubersetzung wieder.

Daff der Text des Vortrages seit 1965 bzw. seit 1990, dem Jahr seiner
Verffentlichung in Frankreich, nichts an Aktualitit eingebiifit, ja cher
noch gewonnen hat, bedarf wohl keines besonderen Beweises.

Vor nunmehr bald zwei Jahren wurde der Gebrauch der Volkssprachen
in der Messe eingefiihrt. Unabhingig von seinen Folgen stellt dieses
Ercignis ein Faktum dar, das sich mit den Augen des Historikers
betrachten liflt. Dafl dieses Faktum ein Ereignis ersten Ranges ist, wird
niemand bestreiten konnen: lex orandi, lex credendi — der Glaube bestimmt
das Gebet, das Gebet bestimmt den Glauben. Man miifite schon jemand
von erstaunlicher Oberflichlichkeit sein, wollte man behaupten, mehrere
Millionen von Menschen kénnten eine plotzliche Modifizierung der
tausendjihrigen Atmosphire ihres geistlichen Lebens einfach so schlucken,
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ohne heftige Nachwehen zu verspiiren. Hat jemals eine andere Religion
eine so radikale Umwilzung ihrer gottesdienstlichen Praxis erlebt und
gleichzeitig erklart, sie bleibe sich selber gleich?

Nur das, was laut und verstandlich vorgetragen wird, zahlt

Dabei hat sich ja nicht nur die Sprache geindert. Die Stellung des Altares,
die Plazierung des Tabernakels, die Position des Zelebranten und seine
Gebirden, der Ablauf der Versammlung und ihre Bewegungen — all das
ist anders geworden. Eine detaillierte Analyse dieser Veranderungen wire
hochst aufschlufireich. Doch der Rahmen dieses Vortrages erlaubt das
nicht. Halten wir hier lediglich fest, dafl sie simtlich in hohem Mafle einer
zentralen Zielvorgabe unterliegen: Es zihlt einzig und allein nur das, was
mit lauter und verstindlicher Stimme vorgetragen wird. Uberhaupt kein
anderes Symbol ist von Bedeutung. Daher lafit sich sagen, dafl das Problem
der Volkssprache alle tibrigen miteinschliefit.

Fragen iiber Fragen

Fiir den Historiker ist es gleichgultig, ob die Folgen einer Verinderung
gliicklich oder ungliicklich sind. Er forscht vielmehr danach, warum diese
Verinderung unter den gegebenen und nicht unter anderen Umstinden
eingetreten ist, warum gerade in diesem Zeitpunkt und nicht zu einem
anderen. Was charakterisierte den Advent im Jahre 1964 und was davon
fehlte thm im Jahre 964> Wie konnte es ferner passieren, dafl ein Bischof
eines schonen Tages das vorschrieb, was er noch am Tag zuvor verworfen
hatte?

Die gleiche Frage stellt sich beztiglich der im und tiir den lateinischen
Ritus geweihten Priester, die diese Messe Jahre hindurch taglich gefeiert
hatten. Die sie erklirten und verteidigten, wenn sie Konvertiten unter-
richteten. Die sie von der Kanzel herab gelobt hatten: Wie konnte es
geschehen, dafl sie von ihnen preisgegeben wurde, ohne mit der Wimper
zu zucken, und sie sogar schmihten, ohne dabei zu erroten? Wir hitten
kein Problem, wenn es sich lediglich hier und da um einige Bischéfe oder
einige Priester handeln wiirde. Geht es doch vielmehr um die gesamte
Hierarchie und eine solche Mehrheit von Priestern, dal jeder Protest
untergehen wiirde.

Man kann sich zur Begriindung auch nicht auf den Druck der
Gliubigen auf den Klerus berufen. Vor dem Konzil waren alle nationalen
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Vereinigungen zugunsten der Volkssprachen von Klerikern unterstiitzt
worden. Im tibrigen bestanden sie auch fast ausschlieflich aus Klerikern.
Das ist eine historische Tatsache. Dartiber hinaus tendierten sie dazu, die
Messe aus ihren Programmen wegzulassen. Umgekehrt ist die Latin Mass
Society (englische Vereinigung zugunsten der alten Messe) innerhalb der
Kirche vielleicht die einzige Organisation der Katholischen Aktion, die
spontan von Laien ins Leben gerufen worden ist.

Es wire absurd, die Gesamtheit der Bischofe und die Mehrheit der
Priester als Schurken oder Dummképfe zu hinzustellen. Es mufl demnach
eine hinreichende Ursache existieren, die eine so plétzliche und zugleich
weltweit begriifite Anderung erklirt. Zweifelsohne unbewufit mufl sich fast
tiberall eine der lateinischen Messe ablehnend gegeniiber stehende geistige
Einstellung auf die eine oder andere Weise herausgebildet haben. Der
grofle, intakt erscheinende Monolith hielt sich vielleicht nur noch durch
die Macht der Gewohnheit aufrecht. Ohne Zweifel war er unterminiert
worden. Ein einfacher Knopfdruck — und er sackte in sich zusammen.
Doch wer hat auf den Knopf gedriickt> Wer hatte die Sprengkammern
gebohrt? Und wann?

Alles Fragen, die der Historiker untersuchen muf}, wenn er nicht
auf eine Antwort verzichten will. Sie iiberschreiten die Dominen des
Liturgikers und des Theologen, die die Materie der Geschichte liefern.

Die Argumente des Lateiners

Bei der Untersuchung dieser erheblichen Anderungen diirfen wir nicht
aus dem Blickfeld verlieren, daff die Ursachen, auf die man sich beruft,
nicht unbedingt auch die tatsichlichen Ursachen sind. Einerseits ist es
moglich, dafl das Problem nicht so sehr in dem liegt, was die Leute
denken, sondern darin, warum sie so denken. Andererseits kann es sein,
dafl die angefihrten Griinde spitere Rationalisierungen tiefer liegender,
vielleicht unerklirlicher Gefiihle sind. Warum sollte das, was auf die
protestantische Reformation oder die franzdsische Revolution zutrifft,
nicht fiir die Liturgiereform gelten? Wie dem auch sein mag, die fiir sie
gelieferten Begriindungen bediirfen der Uberpriifung.

Beginnen wir mit denen des ,Lateiners® [des Befiirworters der la-
teinischen Liturgiesprache]. Welche Argumente fiihrt er zugunsten der
Beibehaltung einer zu einem groflen Teil unhorbaren und im allgemeinen
unverstindlichen Liturgie an? Er beklagt den unersetzlichen Verlust eines
Symbols der Einheit in Zeit und Raum. Er verweist auf die Absurditit, die
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darin liegt, dafl ein romischer Katholik seiner angestammten — romischen —
Messe den Laufpafl geben soll. Ferner auf die unausweichlichen Konflikte
in den mehrsprachigen Landern, auf die Gefahren, die der Kirche in jenen
Landern aus der Beibehaltung der Sprachen erwachsen, die ithnen durch die
Kolonialmichte, von denen sie sich gerade erst gelost haben, aufgenotigt
worden waren.

Nicht nur, fiigt er in bezug auf die Ubersetzungen hinzu, dafl diese
unbefriedigend sind. Vielmehr wire es auch einfaltig, anzunehmen, die
Liturgie in den Volkssprachen ginge aus der einfachen Ubertragung des
lateinischen Musters hervor. Jede Sprache hat ja ihren eigenen Genius.
Das englische Aquivalent eines lateinischen Epigrammes z. B. kann einem
schwungvollen Bogenstrich des Geigers Macaulay gleichen, der den Horer
verzaubert.

Anmerkung des Ubersetzers: Eine bezeichnende Illustration zu diesem Thema
lieferte eine Notiz in der Tagespost vom 7. Juni 2006 unter der Uberschrift:
.Rom fordert Korrekturen®. Darin heift es abschliefend: ,Der Konflikt um die
englische Ubertragung der liturgischen Texte schwelt bereits seit Jahrzehnten.
Hintergrund ist eine Auseinandersetzung zwischen progressiven und konserva-
tven Bischofen des anglo-amerikanischen Sprachraumes um eine wértliche oder
freiere Ubersetzung. Seit einer Anderung der Statuten bei der zustindigen ,Inter-
national Commission on English in the Liturgy® (ICEL) mit Sitz in Washington
hat der Vatikan ein Mitspracherecht bei der Besetzung des zuvor weitgehend
autonomen Gremiums®,

In der gleichen Meldung heifit es, Kardinal Arinze hoffe, dafl bis 2008 [fast
40 Jahre also nach der Liturgiereform und nachdem Textverinderungen fiir
den Kardinal ,unverzichtbar® sind, selbst wenn sich die Gliubigen mittlerweile
an bestimmte Formulierungen gewohnt hitten. Anm.: A..] eine wortgetreue
englische Fassung des neuen Rémischen Messbuchs vorliegen werde ... (A.S.)

Im ubrigen ist das Schweigen nicht nur sinntrichtig, sondern auch
allein das allen Sprachen Gemeinsame. Weiterhin besteht da das unlosbare
Problem der Musik usw.

Begriindungen dieser Art sind objektiv wahr, giltg und beein-
druckend. Doch darf man verniinftigerweise daran zweifeln, ob gerade
sie es sind, die die Gegnerschaft des Lateiners gegentiber der Volksspra-
che wirklich hervorrufen. Sie sind zu akzidentell. Angenommen, Eng-
lisch wiirde zur Universalsprache der Kirche erklirt und die Mefiber-
setzung in einem einwandfreien und harmonischen Englisch neu abge-
faflt, wiirde das den Lateiner zufriedenstellen? Natiirlich nicht! Die Seele
wire stets zutiefst verletzt, befinde sich immer im Zustand einer Art
Agonie.



Gnade, Gebet und Liturgie 277

Der Gebrauch der Muttersprache — eine Zerstreuung in sich selber

In die Enge getrieben wird der Anhinger des Lateins Griinde einer ganz
anderen Art anfiihren. Dabei wird er sich in unterschiedlichen, bisweilen
konfusen Begriffen artikulieren. Im vorliegenden Fall ein durchaus positi-
ves Zeichen! Sind doch die abstrakten Sitze stets klar, wohingegen sich die
Wirklichkeit nie ginzlich ausdriicken lifit. Nachstehend ein Musterbeispiel
daftir:

»Die Messe ist nicht mehr unpersonlich. Bei der alten Messe kam dem
Priester keinerlei Bedeutung zu. Heute zieht alles, was er sagt, meine
Aufmerksamkeit auf sich, was ihm nur allzu gut gelingt: Er spricht in
meiner Sprache, ich kann nicht verhindern, thn zu verstehen.

Nicht nur, daff meine Muttersprache in mir Zerstreuungen hervorruft,
sie ist vielmehr eine Zerstreuung in sich selber. Es ist unmoglich, zu
beten. Schlimmer noch, ich habe meine Anonymitit eingebiift. In der alten
Messe zihlte ich nicht. Heute mufl ich meine Personlichkeit inmitten der
Versammlung zur Geltung bringen. Friither sammelte ich mich, jetzt heifit
es fur mich, etwas zu tun: zwei Haltungen, die miteinander unvereinbar
sind. In der alten Messe sprach das Herz zum Herzen ~ cor ad cor loguitur.
Heute wird bei der Messe gesprochen, aber das Herz schweigt. Fiir die
Frommigkeit gibt es keinen Raum mehr.“

Diese Art der Darstellung mag subjektiv erscheinen, hat aber den
groflen Vorteil, Klartext zu reden. Man kann der Meinung sein, daff sie
auf die Spur der tieferen Griinde fiir die Position des Lateiners fiihre. Sie
wiirde auch die Tatsache erkliren, daf8 es oft gerade Leute sind, die sich
tiber das Verschwinden des Lateins beklagen, obwohl sie am wenigsten
davon verstehen. Die Sakralsprache machte sie aufgeschlossen fiir die
Anonymitit. Dem mit dem Latein Vertrauten war sie eben so verstindlich
wie seine Muttersprache.

Die Argumentation der Befiirworter der Volkssprache

Schauen wir nun, welche Griinde von den Anhingern der Volkssprache
vorgebracht werden. Riumen wir gleich den folgenden Einwand aus dem
Weg: ,Die Messe bietet eine hervorragende Gelegenheit, ihrem Auftrag,
zu lehren, nachzukommen.“ Soll das heiflen, die Messe habe bis heute
keine Predigt gekannt? Was lernt man dadurch hinzu, daff man das ganze
Jahr iiber Herr erbarme dich murmelt, was man nicht auch lernt, wenn
man das Kyrie eleison hort? Stimmt es, daf das Der Herr sei mit euch
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dasselbe bezeichnet wie das Dominus vobiscum? Erzeugen diese beiden
Formulierungen die gleichen Bilder und Assoziationen? Aber lassen wir
die Theorie beiseite. Wiirde in der Praxis der Umstand, dafl das Publikum
zur Ginze aus gelehrten periti bestiinde, die von einem Anhinger der
Volkssprache nichts zu lernen hitten, diesen davon abhalten, seine Messe
in der Volkssprache zu lesen? Gewif§ nicht. Im Gegenteil!

Zuriick zur Urkirche

Obwohl es nicht die hinreichende Begriindung fiir so erhebliche Anderun-
gen liefern kann, eroffnet ein Schltisselwort der Neuerer eine weitaus inter-
essantere Piste: die ,Riickkehr zu den Quellen® — ein allen Revolutionen
gemeinsamer Zug. Fakt ist, daff die Gesellschaften bisweilen einen solchen
Grad an Perfektion zu erreichen scheinen, daf sich der Uberdrufl daran
aller bemichugt: dieses vollkommene Gebaude braucht angeblich ein Mehr
an Seele. Und das Resultat? Statt eines neuen geistigen Aufschwungs die
Demolierung des Gebaudes. ,Zurtick zu den Quellen!®

Was konnte das mittelalterliche Deutschland gegen 1520 nach den
Hallenkirchen noch bauen? Was noch tun auf dem Gebiet der Schnitzerei
nach Riemenschneider? ,Zurtick zur Bibel!* in dieser Zeit ohne Kirchen
und Statuen. Und was sollte man in Frankreich mit dem Ancien régime
anders machen als es zerstoren? ,Zuriick zu den Tugenden der romischen
Republik!*

Man tut ohne Zweifel niemandem Unrecht mit der Feststellung, daf} in
unserer Zeit heftigen Sturmes das Schifflein Petri ein wenig zu friedlich
erschien. Da es den Wogen nicht gelang, es zu erschuittern, wiirden das
vielleicht die eigenen Matrosen besorgen ...

Der tiberaus anstoflige Triumphalismus inmitten des Sturmes — ,Das ist
der Sieg, der die Welt tiberwindet, unser Glaube® (1 Joh 5,4) — damit sollte
endlich Schluff sein! Vielmehr miifite das Schiff ein wenig mehr Wasser
eindringen lassen. Da seine Besatzung durch die unerschutterlichen Regeln
des kanonischen Rechtes geleitet wurde, galt es, schnellstens ein wenig
mehr Flexibilitit einzuschleusen, ein Quentchen Anarchie: ,Zuriick zur
Urkirche!®

Die Referenz-Periode

Wohlgemerkt, dies ist nicht die erste Riickkehr zu den Quellen, die der
Kirche angetan wurde: Das Mittelalter war kaum erst zu Ende gegangen.
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Der Priester, der einstens beteuerte, die Bekehrung Englands sei eine
Frage des Lettners, der gotischen Kasel, des bestickten Manipels, des
gregorianischen Gesangs und der Scholastik, ist heute davon tiberzeugt,
daff der umgedrehte Altar, die einfache Stola, die hiufige Bibellesung,
die Gemeinschaftsmesse und der Existentialismus die Welt bekehren
werden. Was in unserem Fall besonders auffillt, ist die Auswahl der
Referenzperiode fiir die Quellen.

Schon hiufig ist auf die auferordentliche Ahnlichkeit zwischen unse-
rem Niedergang und dem des kaiserlichen Rom, zwischen unserer Zeit
und der des hl. Augustinus, hingewiesen worden. Es ist daher schon
erstaunlich, dafl man es bewuflt unternimmt, das Christentum in seiner
Gestalt zwischen dem 4. und dem 5. Jahrhundert zu neuem Leben zu
erwecken. Genau das aber ist die Periode, die man ausgewahlt hat. Wie
jede Riickkehr zu den Quellen ist auch diese auferordentlich selektiv.

Der Edinbourger Schnellzug startete von einem gotischen Bahnhof
aus. Das viktorianische Silberzeug erstrahlte auf einem mittelalterlichen
Tisch. Vom offentlichen Gottesdienst zur Zeit des hl. Augustinus hat
man lediglich dessen kollektivistische Seite iibernommen. Keine Rede
davon ist aber, jenes andere religiose Phinomen zur Zeit des hl. Au-
gustinus nachzuahmen, das weitaus bezeichnender ist und das die Sty-
liten und die Monche der Thebiis illustrieren — Leute also, bei denen
dieser religiose Sozialismus die Lust erweckte, in die Wiiste aufzubre-
chen, d.h. im buchstiblichen Sinn eine Mauer zu errichten. Dafl diese
extremen Formen des religiosen Individualismus keine Nachahmer fanden,
hat nicht notwendig zur Folge, dafl sie nicht doch an der Oberfliche
auftauchen.

In einem Privatbrief, worin von den derzeitigen Verinderungen die
Rede ist, schrieb ein hervorragender Autor: ,Ich mufl mir selber sagen,
dafl es Sache der Kirche ist, das Glaubensgut von Jahrhundert zu
Jahrhundert weiterzutragen. Daf ihr Zeugnis in den Tempeln nur ein Teil
davon ist und dafl sich dieser Anteil in Zukunft vielleicht noch verringern
wird ... Das hat seine gute Seite: eine grofiere Anzahl unter uns wird so
zur Seelenburg der hl. Theresia gefiihrt werden, wo Gott in seiner leisen
Sprache sprechen kann“. Da ist einer also schon reif fiir die Wiiste . ...

Die , Teilnahme*

So mitreiflend und iiberzeugend eine Riickkehr zu den Quellen auch sein
mag, sie kann nicht ihre eigene Ursache sein.
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Die entscheidende Rechtfertigung fiir die volkssprachliche Messe ist
die Teilnahme. Das erkliren ihre Anhidnger selber.

Anmerkung des Ubersetzers: Eine Untersuchung unter der Uberschrift
», Litige Teilnahme* — Von einer pipstlichen Nebenbemerkung zum Leitbild der
Reform® aus der Feder des Wiener Universititsprofessors Rudolf Pacik in der
Zeitschrift Gottesdienst (Nr. 13 vom 6. Juli 2006, $.97-99) kommt zu folgendem
Endergebnis: ,Am Schicksal des Begriffs ,titige Teilnahme* und am Verlauf der
Liturgie-Erneuerung fasziniert vor allem das eine: Im Zusammenhang gar nicht
s0 progressiv gemeinte Aussagen werden von der Liturgischen Bewegung nen
interpretiert und als Bestdtigung ihrer Ziele verstanden. Diese Interpretation
fihrt schlieflich dazu, dass ,titige Teilnahme® zum Prinzip der Reform wird -
Hervorhebungen: A.S.

Doch was bezeichnet eigentlich das verdammt zweideutige Wort: ,teil-
nehmen® — woran, wie, mit wem —? Ich besitze Anteile an einer Gesell-
schaft mit beschrankter Haftung. Ein anderer nimmt an einer Unterredung
teil, wieder ein anderer an einem Spiel. Ein jeder von uns nimmt teil, doch
dies in einem sehr unterschiedlichen Wortsinn.

Andererseits liflt sich die Teilnahme der gleichen Person auf zwei
verschiedenen Ebenen betrachten: auf der kirchlichen und der persénli-
chen. Weisen wir gleich darauf hin, daf die Verstandlichkeit der Liturgie
in keiner Weise die erstgenannte beriihrt. Auf dieser Ebene nimmt ein
Baby, das wihrend der ganzen Messe in seiner eigenen Sprache heult
und kein Wort versteht, genau so wirksam teil wie der Zelebrant. Ist es
doch Glied der Kirche, die Kirche aber ist auf die gleiche Weise in allen
ihren Gliedern gegenwirtig, wie Jesus Christus gegenwirtig ist unter der
Gestalt einer jeden Hostie. Auf der personlichen Ebene hingegen konnte
das Baby genau so gut abwesend sein. Und es wire zweifelsohne besser,
wenn dem so wire. Die Teilnahme, die nach einer verstindlichen Liturgie
sucht, muf also thren Platz auf der personlichen Ebene haben. Doch woran
teilnehmen? Wer wird der andere ,Partner bei dieser Teilnahme sein?

Gott, der nur das fleischgewordene Wort spricht

Diese Rolle laflt sich schwerlich Gott zuschreiben. Die nachfolgende
Bemerkung mag vielleicht seltsam klingen, ist aber dennoch wahr: Eine
einzige Person lehnt hartnickig die Teilnahme an den Dialogmessen in der
Landessprache ab: Gott selber, der hartnickig dabei bleibt, nichts anderes
auszusprechen als das Wort, das Fleisch geworden ist.

Wenn iibrigens die Teilnahme auch nur im geringsten von einer
muttersprachlichen und laut gesprochenen Liturgie abhiangt, dann hat die
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Kirche iiberall und linger als ein Jahrtausend hindurch eine Teilnahme
an den Heiligen Geheimnissen in einer unangemessenen Form begiinstigt
und gelehrt. Falls dem aber so wire, welches Vertrauen soll man dann
einer Kirche entgegenbringen, die das nicht verdient gerade im Hinblick
auf das, was sie an erster Stelle angeht: die Religion selber, die Teilhabe
des Menschen an Gott?

Die ,vitale Verbindung“ zwischen Glanbigen und Zelebranten

Wenn Gott also nicht der andere ,Partner sein kann, kénnten es dann
vielleicht der Priester und die versammelten Gliubigen sein? Auf den
ersten Blick wire das denkbar. In der Revue des Rédemptoristes schrieb
Kanonikus O’Connell: ,Der Gedanke ist fast unglaublich, daf die vitale
Verbindung zwischen dem gliubigen Volk in seinen Binken und den
Priestern am Altar wihrend tausend Jahren unterbrochen war“. Folgt
man ihm, dann bildet der horbare Austausch in der Landessprache die
vitale Verbindung zwischen Gliubigen und Altardienern, nicht jedoch
die gesammelte Aufmerksamkeit der Versammlung. Ist das wirklich so
einfach?

Es liflt sich leugnen, daf manche Menschen aus dem gemeinschaft-
lichen Beten einen psychologischen Vorteil ziehen. Bei anderen trifft das
jedoch nicht zu. Statt den Sinn fiir die Zugehérigkeit zu einer Gemeinschaft
zu einem einzigen Corpus zu stirken, hat die Umstellung eine friiher
unvorstellbare Zersplitterung bewirkt. Dariiber hinaus erlaubt es diese
Vorstellung von Teilnahme nicht, allen Fakten gerecht zu werden.

Warum z. B. zwingt man den Schwesternkonventen die volkssprach-
liche Messe auf? Das spirituelle Niveau der Ordensfrauen entspricht zu-
mindest dem des beschaulichen Betens. Es ist vorauszusehen, dafl die
landessprachliche Messe in ihnen eher ein kostliches (ironisch gemeint,
Anm.: A.S.) Gefiihl abgrundtiefer Traurigkeit (agonie) hervorrufen wird,
als dafl es ihren Gemeinschaftssinn stirkt. Im iibrigen ist es nicht aus-
geschlossen, dafl sie vielleicht schon zu viele gemeinschaftlich verrichtete
Gebete haben. An deren Liste auch noch die Mefligebete anzufiigen, er-
scheint ein wenig einfiltig.

Anderes Beispiel: In den kleineren Kirchen kommt es wochentags vor,
dafl unter den anwesenden Gliubigen, deren Lateinkenntnisse allseits be-
kannt sind, niemand das Verlangen empfindet, die Messe zu ,dialogieren*.
Was aber einen volkssprachlichen Zelebranten niemals davon abhalten
wird. Nicht, weil er ein Sadist wire. Doch der Grund fiir sein Vorgehen ist
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zwangsldufig ein anderer als die , Wiederherstellung der vitalen Verbindung
zwischen den Gliubigen in ihren Binken und den Altardienern®.

Teilnahme als Rollenspiel

Besteht die Teilnahme in dem Maf}, wie sie als ausreichende Begriindung
fiir die volkssprachliche Messe angesehen wird und wie sie weder einen
Dialog mit Gott noch einen Austausch mit dem Priester und unseren
Banknachbarn darstellt, also eher darin, bei einem Spiel mitzumachen, eine
Rolle zu spielen, statt zu partizipieren? In der Tat scheint dem so zu sein.

Selbst ein begeisterter Lateiner denkt fiir gewohnlich nicht in lateini-
scher Sprache, fithrt keine Selbstgespriche in ihr: das bliebe gekiinstelt.
Zu wissen, was Agnus Dei bezeichnet, bedeutet keineswegs, sich selber
ins Spiel zu bringen. Lamm Gottes dagegen hat eine reale Bedeutung und
beinhaltet eine personliche Implikation.

Auch wenn die Versammlung sich in Schweigen hiillen wiirde, wird
der Priester seine volkssprachliche Messe mit heroischer Entschlossenheit
weiterlesen. Er wird sich selber ausdriicken in der Sprache, die er versteht.
Antwortet ihm die Versammlung, dann erwichst aus der Gesamtheit dieser
persénlichen Implikationen die Trunkenheit der Teilnahme mit seinem
Nachbarn, die ,vitale Verbindung“ des Kanonikus O’Connell.

Die lateinische Dialogmesse machte es unmoglich, dieses Ziel zu
erreichen. Sie liefle lediglich die Zahl der Mefldiener von zwei auf
zweihundert anschwellen: ein jeder der Teilnehmer bliebe einfacher Diener,
neutral, banal, unpersonlich, anonym, und das allein dank der Macht der
hieratischen Sprache. In seiner eigenen Sprache dagegen driickt jeder das
aus, was in seinem Kopf vorgeht. Wir haben es nicht mehr zu tun mit
Dienern, sondern mit Personen, nicht mehr mit Sklaven, sondern mit freien
Menschen — mit dem Volk Gottes.

Introvertierte Lateiner — extravertierte Volkssprachler

Besitzt diese kursorische Analyse der vom Lateiner bzw. vom Volks-
sprachler zur Erklirung ihrer Position ins Feld gefiihrten Griinde eine
auch nur annihernde Ahnlichkeit mit der Wirklichkeit, dann ist die Frage,
um die es hier geht, mit ausreichender Prizision definiert. Der Lateiner
sucht in der Messe sein eigenes Ich zuriickzudringen, die Anonymitit. Der
Volkssprachler erstrebt die Implikation seiner selbst, die Personalisierung.
Zwei Standpunkte, die miteinander unvereinbar sind.
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Ist diese Fragestellung als solche zutreffend, bleibt aber noch eine wei-
tere offen: Wie konnte ein dermaflen frontaler Zusammenprall innerhalb
einer so dogmatischen und einheitlichen Religion, wie sie die wahre Kirche
darstellt, zustande kommen? Riumen wir zunichst eine oberflichliche Er-
klarung aus dem Wege, bevor wir auf die einzelnen Hypothesen eingehen,
namlich das Temperament. Die Lateiner sind demnach Introvertierte, die
versuchen, sich sogar im offentlichen Kult selbst zu vergessen, die Volks-
sprachler Extrovertierte, die ihren Stempel sogar der Messe aufdriicken
wollen.

Das Konstrukt hat seinen Unterhaltungswert, hilt aber der Uber-
priifung der Tatsachen nicht stand. Wer kennt nicht einen extrovertierten
Lateiner oder einen introvertierten Volksprachler? Wer wollte im Ernst die
Renaissance-Pipste als Introvertierte qualifizieren? Und wer sollte mitten
im 20. Jahrhundert die ganze Welt zu Introvertierten gemacht haben?
Nein, diese Erklirung funktioniert nicht. Richtig ist natiirlich, daff jemand,
der beten will - gleich welches Temperament er hat —, ein Minimum
an Introvertiertheit aufbringen muff. Der ,Hauch der leichten Brise® (3
Konige 19,12) durchdringt nur schwer die Mikrophone. Hier aber geht es
um etwas anderes.

Anderungen im katholischen Liturgieverstindnis?

Lex orandi, lex credendi. Liturgien konnen sich nur aus zwei Griinden
dndern: einmal, weil das Glaubensverstindnis sich geindert hat — die lex
credendi —, zum anderen, weil sich die Auffassung vom Gebet geindert hat
— die lex orandi. Daher ist es nicht verwunderlich, wenn die Protestanten
bei der Reformation die Liturgie geindert haben. Hitten sie diese nicht
modifiziert, hitten sie sich wie Heuchler verhalten. Hat es also in der
katholischen Kirche eine Anderung des Glaubens gegeben, welche die
Liturgie der Messe bertihrt haben konnte?

Es ist dies kein Gegenstand, im Hinblick auf welchen der Historiker
bereits eine begriindete Auffassung haben konnte. Der intellektuelle
Most mufl erst giren, bevor er in Flaschen abgefiillt, mit einem Etikett
verschen und dem Historiker prisentiert werden kann. Man hat z. B.
behauptet, bei 60% der Theologiestudenten eines der bedeutendsten
osterreichischen Priesterseminare sei keine Spur von Glauben an die
Realprisenz erkennbar. Stimmt das wirklich? Moglicherweise war der
Kopf des Meinungsforschers zu 60 % auflerstande, die tatsichliche
Glaubensvorstellung dieser Studenten von der wirklichen Gegenwart zu
erkennen. Zumindest lafit sich das nicht ausschliefRen.
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Nicht zu leugnen allerdings ist, dafl es Anderungen in der Akzentset-
zung gegeben hat. Vielleicht hat man nicht immer die Tatsache beachtet,
dafl bisweilen eine einfache Akzentverschiebung den Sinn verindert: legiti-
mierte Kinder sind nicht genau dasselbe wie legitime. Zwei Verinderungen
dieser Art verdienen erwihnt zu werden, die eine positiver Natur, die
andere negativ.

Auf negative Weise ist , Transsubstantiation® ein fast ebenso hifliches
Wort wie , Triumphalismus® und ,Kanonisches Recht“ geworden. Der
Grund dafiir, der philosophischer Natur ist, hat fast nichts mit der
Theologie zu tun. Doch resultiert daraus fiir die Pfarrer, deren Glaube
an die Realprisenz noch intakt ist, dafl thnen ein nicht durch ein anderes
ersetztes Wort fehlt, das klar und eindeutig fiir sie war. Sie sind also ohne
Stimme, falls sie {iber das zentrale Geheimnis unseres Glaubens sprechen
sollen.

Anmerkung des Ubersetzers: Ein instruktives Beispiel jiingeren Datums zu dieser
Feststellung von B. liefert ein Beitrag von Pfarrer Krahl, Wiesbaden, im Paulinus
(der seit kurzem [zeitgemifi?] als ,,Wochenzeitung im Bistum Trier* firmiert)
— mit seiner Antwort auf die ,Anfrage”: ,Wenn ein Firmling sagen wiirde, er
glaube nicht an die Wandlung, stehe aber ansonsten hinter dem apostolischen
Glaubensbekenntnis, konnte er dann gefirmt werden?* (Ausgabe vom 2. Juli
2006). So, wie die Frage formuliert ist, versagt unser Firmling bewufit und formell
seine Zustimmung zu einem wichtigen Glaubenssatz des katholischen Credo
im weiteren Sinn, ein Vorgang, der den Ausschluff aus der Kirche nach sich
zicht (vgl. Konzil von Trient, Dekret iiber die allerheiligste Eucharistie, Canon
2 [D 883/Nr. 493]: ,,... wer jene wunderbare und einzigartige Umwandlung der
ganzen Brotsubstanz in den Leib und der ganzen Weinsubstanz in das Blut, wobei
nur die Gestalten von Brot und Wein bleiben, leugnet; welche Umwandlung
die Kirche hochst treffend Wesensverwandlung (transsubstantiatio) nennt: der
sei [aus der Kirche] ausgeschlossen® — zitiert nach Haselbéck, Freude an der
Wahrbeit, Nr. 81).

Folgerichtig diirfte ein solcher ,Firmling® zum Empfang des Sakramentes
nicht zugelassen werden. Nicht so Pfarrer Krahl: ,Wenn der Firmling das
Sakrament empfangen will, sollte ihm das nicht verweigert werden.” Fiir diese
Antwort fuhrt er mehrere — eher fadenscheinige — Griinde an:

Im Glaubensbekenntnis, das vor der Taufe, der Firmung und bei der (Wie-
der-)Eingliederung Erwachsener in die Kirche gesprochen werde, komme die

Frage nach dem ,Glauben an die Wandlung“ auch nicht vor ... Auflerdem
halte er das fiir ,keine gute Formulierung®, womit er die Diagnose von B.
bestatigt.

Die Firm-Vorbereitung sei kein , Theologiestudium®. Katecheten diirften die
Jugendlichen nicht ,iiberfordern®. Von Jugendlichen sollte nicht mehr als von
Erwachsenen erwartet werden, deren Glauben und Fragen in bezug auf die heilige
Kommunion aufler Gott niemand kenne. Dabei scheint der Pfarrer die eingangs
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erwihnte Fragestellung, die von der bewufiten und ausdriicklichen Ablehnung
eines Glaubenssatzes ausgeht, ,vergessen® zu haben . ..

Bleibt die Frage, was die Redaktion des Paulinus von einer ,Katechese* dieser
Art hilt und letzten Endes auch der Diézesanbischof?! (A.S.)

Von emner ontologischen zu einer existentialistischen Philosophie

Die Verinderung in einem positiven Sinn ist wichtiger noch. Zahlreiche ge-
lehrte Personlichkeiten — gefolgt von vielen Priestern, die die Realprisenz
nicht leugnen — vertreten die Meinung, es hiee diese Prasenz miflbrauchen,
wenn man den Begriff aulerhalb der gemeinschaftlichen Versammlung des
Gottesvolkes verwendet, das aktiv (seine Rolle spielend) am Herrenmahl
— der Messe — teilnimmt.

Die Verdrangung des Wortes ,Transsubstantiation® hat die gleiche
Wurzel wie die vorbeschriebene Sichtweise: die Ersetzung einer ontolo-
gischen Philosophie durch eine existentialistische. Richtig ist allerdings,
dafl diejenigen, die auch die letzten Konsequenzen aus dieser existen-
talistischen Auffassung ziehen wiirden, nicht sehr zahlreich wiren. Den
Schluff nimlich, daf die wirkliche Gegenwart aulerhalb der MeRfeier keine
Bedeutung und demnach auch keine Existenz mehr hat.

Folgen eines ,, Paradigmenwechsels“

Dieses neue ,Paradigma“ erklirt zu einem guten Teil, was in der ka-
tholischen Kirche geschah, was geschicht und was wahrscheinlich noch
geschehen wird. Das Allerheiligste hat allein auf Grund der Umkehrung
der Altire den Hochaltar verlassen. Zwar gibt es immer noch eine ,,heilige
Reserve®. Sie wird jedoch so diskret wie moglich behandelt, um den
Mifibrauch privater Frommigkeit zu vermeiden. Im iibrigen wire es besser,
tiberhaupt keine solche Reserve zu haben und die nicht konsumierten
Hostien in das Sacrarium zu bringen. Und das um so mehr, als die Weg-
zehrung verschwinden muf, beeintrichtigt sie doch den rechten Gebrauch
des Sakramentes der Krankensalbung.

Immer zahlreicher werden die Kirchen, die auflerhalb der Gottesdienst-
zeiten geschlossen bleiben, obwohl sich in ihnen nichts findet, was man
stehlen oder profanieren konnte. Eine erstaunliche Anzahl von Priestern
zogert bereits, Privatmessen zu zelebrieren, vor allem wihrend der Ferien.
Und zweifelsohne werden diese Messen bald ginzlich verschwunden sein.
Die derzeitige Polemik gegen die Mefistipendien kann als Mittel angeschen
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werden, die Priester von ihrem unmittelbaren Interesse an der privaten
Feier einer Messe abzuhalten. Die Konzelebrationen waren tibrigens nicht
sehr populir bis zu dem Tage, da alle Konzelebranten ihre Honorare
beanspruchen durften.

In der Kirche betet man nicht

Die sakramentalen Segnungen mit der Monstranz wurden durch die
Abendmessen abgeschafft. Ein kiirzlich erschienenes Dokument verbot
sie vor oder nach den Messen. Das Fronleichnamsfest wird weniger ge-
feiert. Die vierzigstiindigen Anbetungen wurden gerauschlos aufgegeben.
Abgesehen von einigen Zusammenkiinften von Studiengruppen, bleibt nur
noch die Messe tibrig. Die Realprisenz wird authoren, der Mittelpunkr der
christlichen Frommigkeit zu sein, um zu einer sinntrichtigen ,,Begegnung®
zu werden.

Diese Vorstellung ist sehr schén von einem unserer englischen Bischofe
ausgedriickt worden: ,,Bis jetzt haben wir meist die Zeit der Stille, die das
Sanctus vom Pater noster trennt, damit verbracht, auf das Kommen unseres
Herrn zu warten ..., damit wir ihn im Sakrament als wahrhaft zugegen
anbeten konnen. (...) Die Kirche nimmt uns diese Stille ..., nicht weil
sie diese Gebetsform nicht fiir iberaus kostbar und und notwendig hielte,
sondern weil sie glaubt, daf} der Kanon nicht der geeignete Augenblick
dafiir ist“. Das heifit, fiir die Anbetung des Herrn im Heiligsten Sakrament.

Anmerkung des Ubersetzers: Vom telefonischen ,Hilferuf eines Pfarrers berich-
tete Eduard Nagel in der bereits erwihnten Ausgabe von Gottesdienst unter der
Rubrik ,gd Auf zwei Minuten® (S.99). Anlaf dazu war diesem ein ,regelmifliges
Gottesdienstprogramm® in seiner Nachbargemeinde: ,19.30 Eucharistische An-
betung und Beichtgelegenheit, 20 Uhr Heilige Messe®. Weil er sich dazu kritisch
geduflert hatte, werde er nun verdichtigt, es gehe thm nur um ,,Aktionismus®.

In seinem Kommentar bemerkt Nagel, der betreffende Pfarrer stehe mit
seinem Problem nicht allein. Es gebe neuerdings nicht wenig Unsicherheit auf
diesem Gebiet. Zwar sei es ein grofler Gewinn, dafl in unseren Tagen die Dimen-
sion der Anbetung neu entdeckt werde. Wenn jetzt allerdings ,unreflektiert eine
Praxis von vor 50 Jahren fréhliche Urstind® feiere, stiinden ,,die tiefsten Anliegen
des Zweiten Vatikanischen Konzils auf dem Spiel“. Seine Argumentation gipfelt
in der Behauptung: ,Durch eucharistische Anbetung vor der Feier wird das
Geschehen selbst unwichtig, wird es zum notwendigen Mittel“.

Womit aber die Frage im Raum steht, ob es auch den einzelnen Gliubigen
verwehrt sein soll, die Zeit bis zum Beginn der Messe zur Anbetung des Herrn im
Tabernakel zu benutzen, wie das frither guter Brauch war? Ist das nicht auf jeden
Fall dem allgemeinen Geschwitz unter Banknachbarn, wie man es nun in nicht
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wenigen Kirchen — vor allem auch in Frankreich - erleben kann, vorzuziehen? Ja,
kann es tiberhaupt eine bessere ,Einstimmung® auf die bevorstehende Meffeier
geben?

In diesem Zusammenhang scheint es opportun zu sein, hier ein zweites
Mal aus einem Brief der nunmehr heiligen Edith Stein vom 7.5.1933 an eine
Mitschwester zu zitieren, den Joseph Kardinal Ratzinger im Anhang zu seinen
»Erinnerungen® seinerseits als aktuell geblieben wiedergibt: Aus meinem Leben
(DVA, 1998, S. 185).

»Liebe Elly, da ich eben aus der Kapelle heraufkomme, wo heute friih das
Sanctissimum ausgesetzt wurde (und coram Sanctissimo Choralamt gesungen
- ein horrendum fiir einen Uberliturgiker!), so méchte ich Dir gleich einen
Grul des eucharistischen Heilands bringen und zugleich einen liebevollen
Vorwurf, weil Du Dich durch ein paar gedruckte Worte irremachen liflt an dem,
was Du in so vielen Jahren vor dem Tabernakel erfahren hast. (...)

Um Dir (...) enen Kronzeugen zu nennen, dessen liturgische Sach-
verstindigkeit Du nicht anzweifeln wirst: Vater Erzabt (Raphael Walter OSB)
sagte vor Jahren einmal zu mir: ,Nicht wahr, Sie sind nicht liturgisch, Sie sind
katholisch!®, weil er nimlich die Leute iibersatt hat, die zu ihm kommen, um
ihm etwas von der Liturgie vorzuschwatzen ... Ich glaube, wenn Du etwas
mehr davon wiifftest, wie viele Tausende jetzt (1933) zur Verzweiflung getrieben
werden, dann wiirdest Du Dich danach sehnen, ihnen von ihrem Ubermaf an
Not und Leid etwas abzunchmen ...“ (A.S.)

Da es sich im vorliegenden Fall um einen wiirdigen und frommen
Bischof handelt, empfichlt er anschlieflend die Wiiste: ,Unser Herr hat
uns in dieser Hinsicht ein Beispiel gegeben. Er hat gesagt: Wenn ihr betet,
zieht euch in euer Kimmerlein zuriick ...“ Ja, genau das ist es, ihr kénnt
und sollt nicht in den Kirchen beten. Und anschliefend diirft ihr euch
dann wundern, wenn sie sich leeren ...

Eine Saat, die auf fruchtbaren Boden fiel

Es scheint tatsichlich so zu sein, dal die Akzentverschiebung innerhalb
der lex credendi die Antriebskraft fiir die Einfithrung der volkssprachlichen
Liturgie geliefert hat. Die existentialistische, aktivistische Konzeption des
Heiligen Sakramentes wird bewuflt geférdert von einer kleinen Minderheit
des Weltklerus, haufiger vielleicht noch in den intellektuellen Kreisen des
Ordensklerus. Eine berwiltigende Mehrheit nimmt aber weiterhin eine
sehr traditionelle Position in bezug auf Messe und Realprisenz ein.

Auch wenn alle Priester wohlwollend die Volkssprache akzeptiert ha-
ben, so gewifl nicht deshalb, weil sic irgendeiner Akzentverschiebung in ih-
rem Glaubensverstindnis zustimmen. Sie wiren zutiefst schockiert, wenn
sie feststellen wiirden, dafl zwischen beiden ein Zusammenhang besteht.
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Da dem so ist, missen wir den wirklichen Grund fiir die wichtig-
sten Anderungen, deren Zeugen wir sind, anderswo suchen. Was nicht
heiflt, der Zeitgeist (deutsch im Text!), der durch die Akzentverlagerung
innerhalb der lex credendi zum Ausdruck kommt, sei unwichtig. Vielmehr
bedeutet das, daf} er einen einmalig gut vorbereiteten Boden vorfand, da
Aussaat, Bliite und Frucht fast von einem Tag zum anderen erfolgten —
wie in der Wiiste.

Sollte also in der lex orandi, in der Theorie wie auch in Praxis, eine
Verinderung eingetreten sein? Ja, es hat eine Verinderung gegeben, und
zwar so subtil und langsam, dafl sie fast unbemerkt blieb.

Das Wesen des christlichen Gebetes

Die bis zur Reformation allgemein — und in der katholischen Kirche bis
heute — akzeptierte traditionelle Konzeption des Betens besagt, daff dieses
ein Akt der habituellen, der heiligmachenden Gnade ist. Was wiederum be-
deutet, daff sich das Gebet des Christen vom aquivalenten Akt des Stoikers
oder des Buddhisten nicht nur durch seinen Inhalt und seinen Gegenstand
unterscheidet, sondern auch durch sein Wesen selber. Wihrend der Stoiker
oder der Buddhist, getragen und unterstiitzt durch die aktuelle Gnade,
einen nattrlichen Akt vollziehen, tragt und unterstiitzt der Christ einen
tibernattirlichen, vom Heiligen Geist vollzogenen Akt. Beide Vorginge
sind also geradewegs einander entgegengesetzt: ersterer ist ein geheiligter
menschlicher Akt, der andere ein humanisierter gottlicher Akt.

Die Notwendigkeit des Gnadenstandes und der Aszese

Beim christlichen Gebet wirkt also der Heilige Geist, und der Mensch
wirkt einfach mit. Daraus ergibt sich unausweichlich, dafl dieser Akt der
einzige ist, dessen Vollzug den Stand der Gnade voraussetzt. Man kann
durch den Kommunionempfang ein Sakrileg begehen, beim Beten ist das
jedoch unmdéglich. Infolgedessen mufl man sich Mithe geben, um im Stand
der Gnade zu sein. Ist man sich nach einer schweren Stinde bewufit, im
Stand der Gnade zu sein, setzt das voraus, dall man so etwas wie einen
Akt der vollkommenen Reue erweckt, da man ja nur im Stand der Gnade
zu beten vermag,

In der Praxis bevorzugt die traditionelle Konzeption die erste Losung:
man mufl sich ein wenig darum bemiihen, im Stand der Gnade zu
sein. Daher die Bedeutsamkeit dessen, was die Alten als Maifligung
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(temperantia), die spiteren Autoren als Abtotung (mortificatio) und die
Modernen als Aszese bezeichneten — d.h. die Ubung der Tugenden und
der frommen Betrachtung. In sich selber aber ist die Praxis der Aszese
kein Gebet. Sie schafft die Voraussetzungen, unter denen das Gebet
normalerweise moglich ist.

Richtig ist, daff die Meditation ein Gebet sein kann. Sie wird das aber
sein wegen der Intention und nicht wegen der geistigen Aktivitit. Die
Mitwirkung mit dem Heiligen Geist ist ja kein Akt des Intellekts, sondern
ein solcher des Willens.

Die Notwendigkeit der Selbstentiuflerung

Daher sind auch die Reflexionen, die ein Priester in seiner Predigt, ein
Theologieprofessor in seinen Vorlesungen anstellt, kein Gebet. Sie bleiben
exakt das, was sie sein wollen: wahre, schone und fromme Gedanken, Es
kann allerdings vorkommen, daf} sich der Priester durch seine Predigt bis
zum Gebet aufschwingt. Doch dann mufl er sofort zu predigen aufhoren,
es sei denn, er befinde sich in einem habituellen Gebetszustand wie der
Pfarrer von Ars.

Die Aktivitit eines betenden Menschen ist vllig andersartig. Sie ist
ein sich Festklammern (adhésion) an der Gnade. Je weniger Hindernisse
der Beter dem Heiligen Geist in den Weg legt, desto besser. Diese
innere Zustimmung erreicht er nicht durch fromme Gedanken und gute
Vorsatze, die ,seine“ Gedanken und ,seine Vorsitze® bleiben kénnten —
Manifestationen des Egozentrismus —, sondern indem er sich selber im
gegenwartigen Augenblick zurticknimmt, indem er alles, was ,sein® ist,
preisgibt, um so theozentrisch zu werden, wic die Gnade es erlaubt. Er
mufl sich sammeln und leer werden, um Raum zu schaffen fiir das Wirken
des Heiligen Geistes.

Obwohl Bitte, Sithne und Danksagung im Gebet ihren Platz haben,
seine Vollendung findet es in der Anbetung, in der ,reinen Liebe®, die
Gegenstand der Kontroverse Fénelon-Bossuet war. Gerade darin also,
was nunmehr, schenkt man dem zitierten Bischofswort Glauben, als eine
Akuvitdt angesechen wird, die beim Kanon fehl am Platz sein soll.

Die , Theozentrik“ des Betens weder asozial noch elitir

Die traditionelle Sicht der Dinge verneint ganz entschieden die Auffassung,
der theozentrische Charakter des Gebetes sei auch nur im geringsten
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asozial! Im Gegenteil! Sich selber anfeuern, sich fromm dazu entscheiden,
seinen Nichsten zu lieben, mag zwar bewirken, sich hoflich zu benehmen
und eine wohlmeinende Heuchelei zu praktizieren, ist aber nicht dazu
geeignet, ihn auch wirklich zu lieben, handelt es sich doch um rein
menschliche Akrte.

Das echte Gebet, bei dem man seinen Nichsten wie auch sich selber
vergifit, um Gott anzuhangen, vervollkommnet den Menschen derart,
dafl er zu seiner groflen Uberraschung das zu sehen imstande ist, was
diesen Nichsten liebenswert macht, etwas, was er vorher nicht erkannte.
Das ist das Werk der Gnade.

Man darf auch nicht glauben, diese Konzeption des Gebetes eigne
sich zwar dazu, das Leben der Vereinigung (mit Gott) zu beschreiben,
lasse sich jedoch auf die einfachen Gliaubigen nicht anwenden. Das ist
nicht richtig. Alle zum Gebetsschatz der Kirche gehérenden und von
ihr empfohlenen Gebetsformen beinhalten und erfordern einen Zustand
der Sammlung und der Anhinglichkeit (adhésion), nicht jedoch den eines
demonstrativen Engagements und der Aktivitar.

Rosenkranz, Litaneien, Kreuzweg, Gotteslob, Stoflgebete: Wer hat
dabei je an die ausgesprochenen Worte oder sogar an ein bestimmtes
Geheimnis gedacht? Wie konnten solche Wiederholungen als signifikant
betrachtet werden? Sie dienen dazu, die geistige Aktivitit des Menschen
auf ein Minimum zu reduzieren, um die Seele zu befreien, damit sie Gott
im Gebet anhingt (adhaeret).

Die traditionelle Philosophie des Gebetes

Schliefft man sich dieser Philosophie des Gebetes an, wird die Position
des Lateiners vollkommen rational. Er wird der Messe beiwohnen mit
seinem Rosenkranz, mit einer Nachfolge Christi, einem Missale oder mit
gar nichts, je nachdem, was die Erfahrung ihn als dazu geeignet lehrt, die
Sammlung und die Aufmerksamkeit auf die anbetungswiirdige Gegenwart
zu erleichtern. Dieses Verlangen nach Anonymitat, nach Sammlung,
um Jesus Christus — wahrhaft gegenwirtig im Heiligsten Sakrament —
anzubeten, ist nicht eine aus der Gewohnheit entstandene personliche
Priferenz des Beters, sondern integrierender Bestandteil seiner tiefsten
Glaubenstberzeugung.

Der Volkssprachler braucht erst gar nicht die Behauptung aufzustellen,
seit den Zeiten der Wistenviter bis hin zu John Chapmann seien alle Ka-
tholiken auf unerklirliche Weise borniert gewesen. Die Gebetsphilosophie,
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zu der sie sich bekannten, war vielleicht irrig, es bleibt aber trotzdem dabei,
dafl ihre Liturgie diese vollkommen illustrierte.

Es ist einigermaflen evident, dafl die traditionelle Gebetsphilosophie in
den Augen der Reformatoren — vor allem Calvins — unannehmbar war.
Die Messe ging tiber Bord und mit ihr das ganze System katholischen
Betens, vertraten sie doch eine andere Gnadentheorie. Eine Analyse der
zahllosen protestantischen Liturgien wire hochst fruchtbar, wiirde jedoch
den Rahmen dieser Studie sprengen. Was hier im Mittelpunkt unseres
Themas steht, ist die Frage, wann und wie sich die katholische Auffassung
geindert hat.

Die Theorie des Abbé Brémond

Folgt man Abbé Brémond (1865-1933), dann ging diese Verinderung
aus den geistlichen Exerzitien des hl. Ignatius hervor. Wie auch immer
die Natur des persénlichen Betens des Heiligen beschaffen gewesen
sein mag, die bestindige Wiederholung der Ubungen, insbesondere nach
der Darstellung von Rodriguez in der Christlichen Vollkommenbeit,
hinterlief unausweichlich den Eindruck, das Beten sei im wesentlichen
ein menschlicher Akt. Ein Akt, der wie alle iibrigen menschlichen Akte
von der aktuellen, der helfenden Gnade abhing, aber kein iibernatiirlicher
Akt, der vom Heiligen Geist abhing, und zwar dank der habituellen, der
heiligmachenden Gnade.

Beten heifft dann, einen Gegenstand der Betrachtung auswihlen, die
Zeit- und Ortsumstinde darstellen, Schluffolgerungen zichen, Anmutun-
gen erwecken, Vorsitze fassen. Dariiber hinaus war der Gegenstand der
geistlichen Exerzitien anthropozentrisch — die Selbstvervollkommnung -
und nicht theozentrisch - die Anbetung Gottes.

Fiir Brémond war das Resultat daraus das genaue Gegenteil vom
Beten. An die Stelle der Aktion des nach Selbstvergessenheit strebenden
Willens, an die Stelle der Sammlung und der Ausrichtung (adbaesio)
auf Gott, um ihn anzubeten, trat ein Maximum an intellektueller und
imaginativer, auf die Selbstvervollkommnung zielender Aktivitit. Es war
das die Ersetzung des Betens durch die Aszese, des Zieles durch die
Mittel. Bei einem Gebets-Wettbewerb hitte ein lyrisch begabter Theo-
logieprofessor zweifellos den ersten Preis davongetragen. Dagegen bliebe
ein Geheimnis vollig ungeldst: Welcher Mensch, der so ,dumm® ist wie die
kleine Theresia oder Bernadette Soubirous, wiirde dann iiberhaupt jemals
beten?
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Der Standpunkt des Pére Vincent

Den roten Faden fiir die enorme literarische Produktion Brémonds liefert
diese These. Unter tausend anderen zitiert er einen Text von solcher
Bedeutung, daff man thn nicht aufler acht lassen darf, wenn man sich fur
unsere Fragestellung interessiert. 1923 erschien das Werk eines gewissen
Pere Vincent: Francois de Sales, divecteur d’ames et éducateunr de la volonté
(Franz von Sales, Seelenfiihrer und Willenserzieher). Daraus nachfolgend
einige von Abbé Brémond in seiner Introduction a la philosophie de la
priere (Einfiihrung in die Gebetsphilosophie) zitierte Passagen:

»Wenn Gott uns wie (...) den Juden in seiner verwirrenden Majestit
erscheinen wiirde, (...) wiren wir dann nicht dazu angetrieben, vor ithm
in den Staub zu sinken, und alle unsere anderen religiosen Pflichten der
Pflicht zur Anbetung und zum Lobpreis unterzuordnen? Der Mensch, der
Gott auf die judische Weise begreift, wird dazu tendieren, sich selber zu
vergessen, sich selber aus den Augen zu verlieren, um gewissermaflen nur
noch den allmichtigen Meister wahrzunehmen (...) Sicht man dagegen
in Gott den Vater oder einen nachsichtigen Padagogen, der sich um die
Schonheit unserer Seele bemiiht, werden wir unausweichlich dazu gefuhrt
werden, das Zentrum unserer Bemiihungen in uns selber zu verlegen.”

P. Vincent zeigt dann, dafl sich diese Anbetungstradition dank der
Benediktiner fiinfzehn Jahrhunderte lang gehalten hat, indem sie das vom
Judentum gepragte patristische Erbe weitergaben. Diese Aussage war nicht
falsch zu der Zeit, als Dom John Chapman Abt von Downside war. Dom
Butler dagegen wiirde sie zweifelsohne als plump empfinden.

»Der liturgische Aszetismus®, fahrt P. Vincent — diese seltsame Aus-
drucksweise zur Charakterisierung der traditionellen Auffassung vom Ge-
bet benutzend — fort, ,dessen Wurzeln sich, wie es scheint, auflerhalb
des Evangeliums bis hinein in das mosaische Gesetz erstrecken, und der
auf einer angstvoll-ehrfiirchtigen Konzeption der Gottheit beruht, bleibt
vorherrschend bis zum 16. Jahrhundert.“ Schlieflich kamen die Jesuiten
und brachten eine ,hohere Auffassung von Religion® mit sich.

Sie begriffen, daf Gott ,mehr auf unseren geistlichen Fortschritt
bedacht ist als auf unseren Lobpreis“. Schlufendlich haben sie ,das
Christentum (...) mit dem sittlichen Fortschritt (...) identifiziert.“

Thre ,unverinderliche Hauptsorge® war es, Gott zu ehren ,erstens
durch die Kultivierung von sich selbst, zweitens durch die Kultivierung
der anderen®. Der Lobpreis Gottes ist gewif} eine exzellente Sache ,,in dem
Mafl, wie er unser sittliches Wachstum fordert. Aus sich selber aber ist er
nichts, wenn wir ihn auf seine instrumentale Funktion reduzieren, wenn
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wir ihn nicht zum Mittel der Vervollkommnung und zum Werkzeug der
Liebe (unseres Nachsten) machen®.

Eine komplette Revolution

Ob die historischen Bewertungen des P. Vincent falsch oder richtig sind, ist
in diesem Zusammenhang von geringerer Bedeutung. Jedenfalls werde ich
auf sie zurtickommen. Fest steht jedoch, dafl seine Gebetsphilosophie eine
komplette Revolution darstellt und die Diagnose Brémonds rechtfertigt.
Unleugbar ist ferner, daf diese Gebetsphilosophie den Gebrauch der
Volkssprache rechtfertigt.

Ist nimlich das Gebet mit dem sittlichen Fortschritt* gleichzusetzen,
ein menschlicher Akt also, der von der helfenden Gnade abhingt und
auf die Selbstvervollkommnung des Menschen abzielt, ist es natiirlich,
dafl es eine einsichtige, volkssprachliche und didaktische Liturgie gibt.
Kann doch bei ihr der Gliubige ,seine Rolle® spielen, sie verstehen, sich in
ihr ausdriicken und engagieren. Die Gebetsphilosophie des Volkssprachlers
ist vielleicht ein Irrtum, fest steht aber dennoch, dafl seine Liturgie diese
vollkommen illustriert.

Darin liegt ohne irgendeinen Zweifel die ausreichende Begriindung fiir
die betrichtlichen liturgischen Verinderungen, deren Zeugen wir gewesen
sind. Die verinderte Akzentsetzung im Bereich der lex credendi mochte
die Lunte am Pulverfal gewesen sein. Doch das weitriumige Gebiude
der lateinischen Messe war bereits unterminiert durch ein langsames
und gerduschloses Abgleiten im Bereich der lex orandi, eben durch die
Gnadenlehre, insoweit sie das Gebet betrifft.

Exerzitien als , Siindenbock “?

Bleibt zu untersuchen, wie dieses langsame und unmerkliche Abgleiten
vor sich gegangen ist. Brémond und Vincent schreiben es den Jesuiten zu,
der eine zu ihrer Verurteilung, der andere zu ihrem Ruhm. Thre Erklirung
erscheint plausibel, doch fehlt ihr die Ubereinstimmung mit den Fakten.
Gleichgiiltig, wie man iiber die Exerzitien in spiteren Zeiten dachte,
im 16. und 17. Jahrhundert wurden sie als ,,Ubungen® betrachtet, faktisch
als eine Art geistlichen Trainings, als eine harte Aszese. Man sah in ihnen
kein Handbuch des Betens. Was das Beten des hl. Ignatius angeht, so lifit
es sich aus der Tatsache heraus beurteilen, dafl er um eine Dispens vom
Offizium nachsuchen mufte, ,denn dessen Rezitation nahm ihn fast den
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ganzen Tag tiber in Anspruch. In einem solchem Mafl erfuhr er nimlich bei
dieser Gelegenheit gottliche Visiten® (Sancta Sophia 111., S. 1, Kap. VIII,
§ 28).

Unter diesen Umstinden ist es wenig wahrscheinlich, dafl er in den
Exerzitien unter dem Gesichtspunkt der Methode des Betens grofle
Fortschritte hitte machen konnen. Weiter ist da der Fall des Beichtvaters
der hl. Theresia von Avila, P. Balthasasr Alvarez, der bewufit die Exerzitien
aufgab. Nattirlich beeilten sich fromme Seelen, den P. General davon in
Kenntnis zu setzen. P. Alvarez verteidigte sich jedoch mit Erfolg und
wurde spiter mit den héchsten Posten betraut, welche die Gesellschaft zu
vergeben hatte.

Aufschluf8reicher noch ist der Fall der Christlichen Vollkommenbheit
des Rodriguez, zeigt dieser doch darin, dal man das Buch im Lauf der
Jahrhunderte auf unterschiedliche Weise gelesen hat. Im 20. Jahrhundert
erblickt Brémond in thm die Quelle aller Schwierigkeiten, wogegen es
von Augustin Baker, dem Vorkimpfer der traditionellen Spiritualitit
im 17. Jahrhundert, empfohlen worden war. Man konnte endlos fort-
fahren.

An Hand der durch die Kontroverse Fénelon/Bossuet ausgeldsten
Krise lafit sich die tiefere Einstellung der Gesellschaft vor ithrem Verbot
am besten beurteilen: bekanntlich lag die Verteidigung Fénelons in den
Hinden des P. Dez von Jesus. Nein, der Ursprung der neuen Spiritualitat
mufl anderswo gesucht werden. Diesbeztiglich konnen weder Ruhm noch
Schande den Jesuiten zugesprochen werden.

Die Gnadentheorie der Jansenisten

Auf den ersten Blick kann eine neue Gebetsphilosophie kaum auf andere
Weise entstehen als die des Unterproduktes einer neuen Gnadentheorie.
Die Jansenisten brachten eine solche hervor, die Jesuiten aber nicht.
Interessant ist die Festellung, dafl die Jansenisten die Ruckkehr ins 4., 5.
und 6. Jahrhundert praktizierten. Dabei gingen sie weiter als die Modernen,
insofern als sie in Port Royal des Champs eine Thebais schufen — eine
Wiiste — fur Intellektuelle.

Den Kernpunkt ithrer Bestrebungen aber bildet ihre Theorie von der
sausreichenden Gnade®. Sie steht in direktem Gegensatz zum traditio-
nellen Gebetsverstandnis, und zwar durch ihre Leugnung der Existenz
der heiligmachenden Gnade, auf der jenes beruht. Die ,ausreichende
Gnade® geht stets mit einem Tun einher, wogegen die heiligmachende
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Gnade an einen Zustand gekniipft ist. In mehr als nur einer Hinsicht
waren die Jansenisten Existentialisten, bevor es diese Bezeichnung gab. Die
natiirliche Folge aus dieser Theorie: Wenn das Christentum jemals mit
dem sittlichen Fortschritt und das Gebet mit ,Selbstvervollkommnung*
identifiziert wurden, dann durch die Jansenisten.

Der Quietismus-Streit

Die Injektion der neuen Spiritualitit in die Kirche war nicht das Werk einer
unbedeutenden Personlichkeit. Zwar war der grofie Bossuet zweifelsohne
kein Jansenist, aber sein Theologe Pierre Nicole (1625-1695) sehr wohl.
Obwohl er kein Anhinger der Theorie von der ausreichenden Gnade war,
sollte ihn doch eine gewisse natiirliche Neigung ihrer Auffassung vom
Gebet annihern.

Bossuet war eben ein lyrischer Theologe, jemand, der Gott wahrschein-
lich bei seinem Gebet theologisch ,anpredigte®, genau so wie seine theo-
logischen Schriften ihren Glanz erhielten durch ihre unerreichbare Lyrik.
Welches auch immer die Urspriinge des Streites um den Quietismus waren,
die vielleicht niemals erhellt werden, fest steht, dafl sich die Jansenisten —
via Nicole — Bossuets bedienten, um die traditionelle Spiritualitit in der
Person der Madame Guyon (1648—1717) anzugreifen.

Dabei war die tatsichlich anvisierte Zielscheibe nicht diese fromme,
intelligente und ein bilchen zuviel schriftstellernde Person, sondern die
reine Liebe. Die uneigenniitzige Anbetung nimlich, gerade das, was, wie
man uns heute sagt, dem Meflkanon nicht angemessen sein soll.

Die Verurteilung Fenelons

So kam es schliefflich zu den Artikeln von Issy, in denen Bossuet auf
der ganzen Linie kapitulierte. Damit nicht genug. Fénelon unternahm es
— was verstandlich sein mag, aber unklug war —, die erwihnten Artikel zu
erliutern, indem er in aller Eile ein zwar unbedeutendes, aber nicht sehr
gutes Blichlein schrieb: die Maximes des Saints.

Nun sind Adler bekannt fiir ihren scharfen Blick. Dem Adler von
Meaux gelang es, in dem Werk Irrtiimer auszumachen, dazu geeignet, ,,die
Fundamente des Christentums selber zu erschiittern®. Die Folgen sind
bekannt. Eine rémische Kommission trat innerhalb von 22 Jahren 132mal
zusammen, worauf Innozenz XII. 23 weniger wichtige Sitze verurteilte,
ohne die allgemeine These betreffend die reine Liebe anzutasten. Faktisch
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triumphierte Fénelon, wie Kardinal Bausset betonte, in seiner Verurteilung.
Diese erfolgte am 12. Mirz 1699.

Das Zeitalter der Vernunft

Unmittelbar darauf begann das Zeitalter der Vernunft, der Irreligion.
Kaum hundert Jahre spater wurden Bischofe wie Loménie de Brienne
und Talleyrand inthronisiert, die Zivilkonstitution des Klerus proklamiert,
der kirchliche Zolibat abgeschafft und die volkssprachliche Messe in
wenigstens 80 der 135 Diozesen Frankreichs eingefiihrt.

Ehre wem Ehre gebiihrt! Bei dem religiosen Kollaps des 18. Jahrhun-
derts gab es nur eine Ordensgemeinschaft, die sich offen zugunsten der
traditionellen Spiritualitat einsetzte. P. Vincent moge tausendmal entschul-
digen — es war dies nicht der Orden des hl. Benedikt, sondern der des hl.
Ignatius. Die Jesuiten gingen mit wehenden Fahnen unter. Caussade und
Grou sind die besten geistlichen Schriftsteller des Jahrhunderts, letzterer
vielleicht der beste, den die Gesellschaft je hervorgebracht hat.

Die Verantwortlichkeit der Gesellschaft Jesu

Die Gesellschaft wurde 1773 aufgelost. Erst nach einundvierzig Jahren
wurde sie wiederhergestellt. Mehr als eine Generation, das ist eine
lange Zeit. Brémond und Vincent konnten in dem Punkt sehr wohl
Recht haben, dafl zwischenzeitlich eine Veranderung im Gebetsverstindnis
eingetreten zu sein scheint. Es ist evidenterweise sehr schwierig, den Geist
wiederzubeleben, leichter dagegen den Buchstaben. Doch ,der Geist ist
es, der lebendig macht®.

Niemand wird leugnen, dafl es in den abgelaufenen einhundert-
undfiinzig Jahren in der Gesellschaft Minner von einer hervorragenden
Spiritualitat gegeben hat. Wir alle sind personlich solchen begegnet. Doch
es wird auch nicht leicht fallen, die Richtigkeit der beiden folgenden Sitze
zu bestreiten:

a) Auf eigene Verantwortung haben sich zahlreiche Jesuiten in vorder-
ster Linie stark eingesetzt zugunsten gerade der Spiritualitit, welche die
alte Gesellschaft bis aufs Blut bekampft hat.

b) Fehler bei der Abhaltung von Priesterexerzitien haben die neue
Spiritualitit verbreitet. Wofern diese letzte Feststellung zutrifft, wiirde
sie zu einem groflen Teil erkliren, warum die Priester fiir den neuen
Standpunkt aufgeschlossener sind als die Laien.
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Schlufifolgerungen

Dieser Vortragstext wird seine Zielsetzung dann erreichen, wenn er
aufgezeigt hat, dafl Lateiner und Volkssprachler sich nicht um eine
untergeordnete Frage pastoraler Gebriuche streiten. Vielmehr steht das
ganze Fundament des Betens der Kirche in actu auf dem Spiel. Es ist
demnach hochst wiinschenswert, daff einige Punkte geklirt werden.

Was zunidchst die lex credendi angeht, so miiflite ein autorisiertes
Dokument das Opfer der Messe und zugleich auch die Realprisenz
behandeln. Ist Jesus im Heiligen Sakrament nur der Weg, oder ist er
auch die Wahrheit und das Leben? Der schlechtgewihlteste Zeitpunkt fiir
eine Reform der Liturgie ist offenkundig der, wenn Zweifel — auch nur
leichterer Natur — in bezug auf ihren Sinn bestehen.

Im Hinblick auf lex orandi schlieflich wire es von grofiter Bedeutung,
Hinweise zu geben: 1. beziiglich dessen, worin das formelle Element
des Gebetes besteht, im Wirken des Heiligen Geistes oder im Tun des
Menschen; 2. beziiglich der Finalitit des Gebetes — die Vervollkommnung
des Menschen oder die reine Anbetung Gottes.

Bis iiber diese Punkte Klarheit herrscht, sollte die Mefliturgie im
strengen Sinn, von der Opferung bis zur Kommunion einschlieflich,
unangetastet bleiben. Es wire sogar klug, den alten Ritus — wenigstens
in Form einer Erlaubnis — wiederherzustellen, und zwar in der Erwartu ng
der Beratungen der Viter eines 3. Vatikanums. Leider wiirde das einen
Mut und eine Demut erfordern, die zwar bei einem Mann des Gebetes
vorstellbar sind, nur schwerlich jedoch im Rahmen einer Kommission.

Wird Papst Benedikt XVI. vielleicht dieser ersehnte ,fromme Mann*
sein? ...

Ubersetzung aus dem Franzosischen: Andreas Schinberger.



Das Meflopfer in der zeitgenossischen Theologie™*

Von Matthias Gaudron

Die Lehre vom Mefopfer wird heute auch von vielen Katholiken nicht
mehr angenommen. Da der Opfercharakter der Messe aber in der katholi-
schen Theologie so fest verankert ist, dafl kein halbwegs serioser Theologe
diesen leugnen kann, hat man in den letzten Jahrzehnten versucht, die Leh-
re vom Meflopfer in einer Weise umzuinterpretieren, die die Protestanten
nicht mehr storen kann. Dabei stehen meist die Gedanken Odo Casels im
Hintergrund. Es sollen hier nur einige Beispiele gegeben werden, wie vom
Mefopfer heute gehandelt wird.

Anton Ziegenaus schreibt in seiner Dogmatik zwar den miflverstindli-
chen Satz: ,Die Eucharistie ist Opfer und Mahl zugleich“!, behandelt dann
aber recht gut den Opfercharakter der Messe.? Allerdings beschrankt er
sich fast nur auf den positiven Nachweis des Opfercharakters aus Lehramt,
HI. Schrift und Tradition. Die Fragen, inwietern die Messe ein Opfer
ist, worin genau die Opferhandlung liegt und in welchem Verhaltnis die
Messe zum Kreuzesopfer steht, werden nicht griindlich erértert. Ziegenaus
erwihnt aber immerhin die Bedeutung der Doppelkonsekration.

Im LThK? tragt Hans Jorissen aber klar eine neue Lehre vor? Im
ersten Teil seines Beitrags wird die theologiegeschichtliche Entwicklung
der Mefopferlehre zwar einigermaflen richtig dargestellt, die Meflop-
fertheorien werden aber unterschiedslos als fiir ,nicht mehr vertretbar® (!)
bezeichnet. Wie Jorissen iiber das Mefopfer denkt, zeigt sich im zweiten
Teil seiner Abhandlung: Unter ausdriicklicher Berufung auf Casel meint er:
»Als Realgedachtnis, das ganz auf das Kreuzesopfer Jesu ... riickbezogen
ist, kann auch die Messe Opfer heiflen, u. sie ist es: als vergegenwartigende
Gedichtnisfeier des Todes (u. der Auferstehung) Jesu Christ, in der der
erhohte Herr als Mahlgeber ... unter den verhtillenden Zeichen von Brot
und Wein ... sich selbst als den in den Tod Dahingegebenen schenkt und
dadurch die Heilswirklichkeit und -kraft seines Todes . .. so in die Gestalt
des Mahles einzeichnet, dafl sie in den Mahlteilnehmern zur Teilhabe an
seiner erlosenden Lebenshingabe bis in den Tod wird.”

© Aus: ,,Die Messe aller Zeiten® (siehe Rezension in diesem Heft), mit freundlicher Geneh-
migung des Autors.

' Die Heisgegenwart tn der Kirche, Aachen 2003, S.267. Dies ist der 7. Band der von
Leo Kardinal Scheffczyk und A. Ziegenaus herausgegebenen Katholischen Dogmatik.

> Ebd. S. 307 ff.

" Artikel ,Mefopfer”; Bd. VII, Sp. 178 ff.



Das Mefopfer in der zeitgenossischen Theologie 299

Die Messe ist also ein Mahl, in dem ein mehr oder weniger objektives
Gedichtnis des Kreuzesopfers begangen wird. Durch diese Sicht, meint er,
sei ,die (gerade in der Reformation unheilvoll in Erscheinung getretene)
Trennung v. Sakrament und Opfer® {iberwunden. , Als anamnetische Ver-
gegenwirtigung — und nur (Hervorhebung im Original!) in diesem Sinn
— ist die Messe auch ,Sthnopfer: als Wirklichkeit des Sihnopfers Jesu
Christi in der Gestalt der sakramentalen memoria.* Ausdriicklich leugnet
Jorissen, dafl es in der Messe einen neuen Opferakt gibt, weder von seiten
Christi noch des Priesters: ,,Das priesterliche Tun ist ... Dienst an der
Konstituierung des Sakraments, in dem Christus selbst seine ein fiir allemal
vollzogene u. vollgeniigsame Lebenshingabe am Kreuz vergegenwirtigt,
nicht aber durch einen neuen Opferakt erncuert. ... Auf der Ebene des
ministeriell-amtspriesterlichen Tuns wird aber kein Opferakt gesetzt. ...
Die Kirche kann nicht das ,Opfer Jesu opfern® ... sie kann es nur unter
Danksagung empfangen. ,Opfern* kann jetzt nur noch heiflen: ,.Du rch, mit
u. in ihm* Opfergabe zu werden, in Jesu Hingabe einzuschwingen. Nicht
die Kirche opfert Christus, sondern Christus opfert uns, die Kirche (u. die
Menschheit), indem er uns mitnimmt in die Dynamik seines gehorsamen
Lebensvollzugs (Phil 2,8) u. uns zum Mitvollzug u. darin zum Empfang
seiner Heilsgabe befihigt. Danksagendes Gedenken, danksagendes Emp-
fangen u. danksagendes Antworten ist die umfassende Kategorie, die allein
jetzt noch ein angemessenes Sprechen v. ,Opfer(n) der Kirche® erlaubt.
Da hier die katholische Lehre vom Mefopfer geleugner wird, hat sich
dieses Meflopferverstandnis im ,6kumenischen Dialog als konsensfihig
erwiesen u. rechtfertigt das Urteil, dafl die Kontroversen iiber den Op-
fercharakter der Messe ihre kirchentrennende Schirfe verloren haben.*

Ahnliches findet sich in der Dogmatik von Gerhard Ludwig Miiller.t
Er referiert vor allem verschiedene Lehrentscheidungen und theologische
Diskussionen. Seine Darstellung der Mefopfertheorien ist allerdings so
knapp zusammengefaflt, dafl sie cigentlich schon falsch ist. So werden
z.B. Lessius, Billot und Bellarmin in einen Topf geworfen. Wo Miiller
seine eigene Meinung darstellt, klingt es wieder sehr ihnlich wie bei
Casel: ,In der Eucharistie wird das Kreuzesopfer sowohl in seiner histori-
schen Einmaligkeit wie in seiner aktuellen und nicht mehr aufzuhebenden
Giiltigkeit prisent (Ineinanderfiigen der Dimensionen von Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft).> Da das eigentliche Subjekt der Eucharistie-

' Katholische Dogmatik fiir Studium und Praxis, Freiburg 32003, S. 680 ff, bes. 706-709,
Diese einbindige Dogmatik gilt als Nachfolgewerk der Dogmatik von Ludwig O, ist
aber keineswegs so zuverlissig katholisch wie diese.

* Aber wie soll so etwas moglich sein?
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feier identisch ist mit dem Subjekt des Kreuzesopfers, bringt Jesus sich
in der von ihm gestifteten Symbolhandlung seiner Gemeinde selbst in
Erinnerung und vermittelt seine Gegenwart. Die Eucharistie ist nicht eine
subjektive Gedichrtnisfeier der Jiinger, in der sie sich an Jesus erinnern.
Die Eucharistie ist vielmehr ein objektives Realgedichtnis: Jesus, an den
gedacht wird, vergegenwirtigt sich selbst in Wort und Mabhlfeier. So lafit
er die Jiinger an seiner Selbsthingabe an den Vater im HI. Geist und
an seiner pneumatisch vermittelten Koinonia/Communio mit dem Vater

. teilhaben.” Auch hier ist die Eucharistie also wieder wesentlich ein
Mabhl, bei dem eines Opfers gedacht wird. Eine Opferhandlung, eine neue
Aufopferung Jesu Christi gibt es nicht. Miller schreibt dann zwar noch:
,Die Eucharistie ist nichts anderes als das Kreuzesopfer im Modus seiner
sakramentalen Gegenwart“, aber dies bedeutet wieder nur: Jesus ,schenkt
sich durch die eucharistischen Gaben seiner Kirche als der menschge-
wordene, gekreuzigte und auferstandene Sohn des Vaters im Geist ...
und macht dadurch die Kirche zu dem, was sie ist, zum Leib Christi.“

Mystisches Opfer — , schiefe Konstruktion“?

Noch weiter in der Verfilschung des Opferbegriffs geht der Abschlufibe-
richt des ékumenischen Arbeitskreises, der von 1976 bis 1982 unter dem
Vorsitz des protestantischen Bischofs Dr. Hermann Kunst und des Kar-
dinals Hermann Volk tagte.® Der Begriff der ,mystischen Schlachtung®
wird hier als ,gedankliche Konstruktion“ und der Begriff der ,unblutigen
Erneuerung® als ,schiefe“ und ,falsche® Formulierung bezeichnet. Die
Mefopfertheorien ,diirften heute als unzureichend und iiberholt gelten.®
Die Theorien Casels seien eine Chance, ,die unheilvolle mittelalterliche
(reformatorische und tridentinische!) Trennung von Sakrament und Opfer
zu iiberwinden.“ Den Opfercharakter der Eucharistie finden die Autoren
dann allerdings darin, dafl Christus sich uns zur Speise hingibt: ,Das
sichtbare Zeichen fiir die Opferhingabe Jesu Christi in der Eucharistefeier
und unser Einbezogenwerden in diese Selbsthingabe ist nicht irgendein
erdachter oder konstruierter Darbringungsritus, sondern das Mabhl, also
einerseits das Anbieten und Austeilen seiner selbst als Speise und anderseits

* Karl Lehmann/Edmund Schlink (Hrsg.) Das Opfer Jesu Christi und seine Gegenwart
m der Kirche, Klirungen zum Opfercharakter des Herrenmahls. Freiburg 21983,
S.215ff. Als katholische Teilnchmer werden u.a. Karl Lehmann, Walter Kasper,
Josef Pieper, Bischof Paul-Werner Scheele und Kardinal Ratzinger (allerdings nur als
korrespondierendes Mitglied seit 1982) genannt. Die Zitate sind S. 230 ff. entnommen.
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unser dankbares Annehmen und Aufnehmen dieser seiner Hingabe an uns
und fiir uns.*” Dies bedeutet, ,daf im vollzogenen Mahl sich das Opfer
der Selbsthingabe Jesu Christ vergegenwirtigt und realisiert.

Die Messe ist also tiir die Autoren wesentlich ein Mahl, aber in diesem
Mahl, sagt man, findet sich ein Opfer. Dabei wird die Ordnung jedoch
vollig verdreht. Wihrend das Opfer eine Darbringung des Menschen an
Gott ist, macht man hier den Menschen zum Adressaten der Darbringung.
Fiir Luther war die Eucharistie nimlich nur eine Gabe Gottes an den
Menschen und er warf der rémischen Kirche vor, aus ihr eine Gabe des
Menschen fiir Gott gemacht zu haben.® Luther storte sich an der Lehre,
dafl der Mensch Gort etwas darbringen und damit etwas fiir sein Heil
tun konne, da nach seiner Uberzeugung der Mensch die Rechtfertigung
rein passiv empfingt. Die Darlegungen des 6kumenischen Arbeitskreises
verstoflen gegen das tridentinische Dogma, das die Lehre verurteilte, nach
der das Opfer der Messe darin bestehe, ,dafl uns Christus zur Speise
gegeben werde“ (DH 1751).

Fazit: Viele katholische Theologen leugnen mehr oder weniger explizit
die noch von Pius XIL. eingeschirfte Lehre, nach der die Messe wesenhaft
ein Opfer und die Kommunion nur Frucht dieses Opfers ist. Fiir diese
Theologen ist die Messe wesenhaft ein Mahl, bei dem eines Opfers gedacht
wird und bei dem die Wirkungen des Todes Christi den Gliubigen zugute
kommen. Es gibt also in der Messe keine eigentliche Opferhandlung und
keine sakramentale Schlachtung Christi. Die Bedeutung der Doppelkon-
sckration fillt weg, da ja auch unter nur einer Gestalt Christus als der
gekreuzigte und auferstandene Herr gegenwirtig wird.

Ahnlich hatte dies schon Bernhard Welte 1959 formuliert: wDer Tod des
Herrn wird im Sakrament gegenwirtig als Mahl.“? Leider wurden solche
Thesen auch schon zu Beginn des 20. Jh.s von einzelnen katholischen
Gelehrten vertreten. So schrieb 1902 der Breslauer Professor Franz Renz:
»Man sollte nicht sagen, der eucharistische Gottesdienst sei das unblutige
Sacrifictum Christi und schliefle mit einem Mahle ab: man muf vielmehr
sagen: der eucharistische Gottesdienst ist seinem Wesen nach ein Mahl,
welches sakrifikalen Charakter hat.“!°

" 5.233. Hervorhebungen im Original.

* Dies bezeichnet Luther in seinem Werk von der babylonischen Gefangenschaft der
Kirche (1520) als die dritte Gefangenschaft (nach der Verweigerung des Laienkelchs
und der Lehre von der Transsubstantiation), in die die rémische Kurie die Eucharistic
gefiihrt habe.

" M. Schmaus (Hrsg.): Aktuelle Fragen an die Eucharistie, Miinchen 1960, S. 186.

"' Die Geschichte des Meflopferbegriffs oder der alte Glaube nund die newen Theorien iiber
das Wesen des unblutigen Opfers, Bd. 2; Freising 1902, S.500; zitiert nach: Rauschen,
Eucharistie und Bufisakrament, S. 64.
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Die aktuelle Liturgie auf dem Prufstand -
drei Interviews mit Msgr. Ranjith

Von Andreas Schonberger

Der Leser wird sich gewiff noch an den Beitrag aus der Feder von
Msgr. Malcom Ranjith erinnern (UVK, Heft 2/2006, S. 83), der erstmals
im Osservatore Romano vom 28. April 2004 in italienischer Sprache
erschienen war und in Rom und dartiber hinaus wegen seiner Kritik an
der Liturgiereform fiir Aufsehen gesorgt hatte. Im deutschen Sprachraum
wurde der Vorgang allerdings ignoriert, was wohl in erster Linie darauf
zuriickzufiihren ist, dafl die Wochenausgabe des OR aus welchen Griinden
auch immer keine Ubersetzung des Textes veroffentlicht hatte.

In Frankreich setzte die Diskussion tiber den Beitrag ebentfalls mit
einer gewissen Verzogerung ein, und zwar dann, als die im Dezember
2005 erfolgte Ernennung seines Verfassers zum Sekretar der Gottesdienst-
kongregation und deren Vorgeschichte bekannt wurden. Wie bereits von
uns berichtet, 16ste Ranjith den zum Bischof von Assisi ernannten Msgr.
Sorrentino ab (vgl. UVK, Heft 2/2006, S. 115).

Speziell im Hinblick auf diesen Wechsel verotfentlichte die franzosische
una voce-Zeitschrift in ihrem Juli-August-Heft einen Artikel unter der
Uberschrift: ,Die traditionelle Liturgie hat Gegner sogar in der Umgebung
des Papstes. Darin beziecht man sich auf einen Beitrag in der von
Abbé Guillaume de Tanotiarn redigierten Zeitschrift Objections (April
2006). Demnach macht in Rom eine Erklirung fiir diese Versetzungen
die Runde, der ,es nicht an Wahrscheinlichkeit mangelt®. Dafl Sorrentino
ein erbitterter Gegner der alten Messe ist, war hier allgemein bekannt.
Daran hatte auch die Wahl des neuen Papstes nichts geindert. Wemger
bekannt jedoch war, dafl Sorrentino in den Monaten September/Oktober
von seinem Vorgesetzten Kardinal Arinze ein ,geheimes Memorandum®
unterzeichnen liefl, das er selber verfafit und mitunterschrieben hatte.
Darin wird behauptet, die traditionelle Liturgie sei endgiltig ,abgeschafft*
worden.

Das Memorandum wurde von seinem Verfasser an die Prafekten einiger
Dikasterien verschickt. Auf der Verteilerliste fehlte jedoch, wie man in
Rom munkelt, der Papst ... Natiirlich erhielt dieser trotzdem Kenntnis
davon. Die Sache wurde am 22. Oktober 2005 durch einen italienischen
Journalisten an die Offentlichkeit gebracht. Am 29. November gab das
Presseamt des Vatikans die ,Beforderung® (,promoveatur ut amoveatur*,
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bemerkt Objections) Sorrentinos auf den Bischofssitz von Assisi bekannt.
Abschlieflend stellt die Zeitschrift fest:

»Die Botschaft des Papstes war klar, Noch deutlicher wurde sie, als
Benedikt XVI. am 10. Dezember Erzbischof Albert Ranjith, damals noch
Nuntius in Sri Lanka, auf den Posten Sorrentinos versetzte. Von ihm
weifl man, daf} er der traditionellen Messe positiv gegentibersteht (er ze-
lebriert sie sogar gelegentlich) wie auch der vom Papst gewollten ,Reform
der Reform® des neuen Mefbuchs. Ein weiteres Zeichen der Zeit!®

Folgt man einer Notiz in der Zeitung La Croix vom 25.06.2006,
dann war Ranjith, dieser ,brillante und kultivierte Mann von einem
groflen doktrinalen Klassizismus®, im Jahre 2001 zum Untersekretir
der Kongregation fiir die Evangelisierung der Volker berufen worden.
2004 muflte er jedoch in seine Heimat Sri Lanka als Nuntius fiir
Indonesien zuriickkehren. Das wurde als eine Sanktion im Hinblick auf
die Differenzen, die er mit seinem Vorgesetzten, Kardinal Sepe, gehabt
hatte, gewertet.

Abschliefend heiflt es in der Notiz: ,Seine Berufung in die Kongre-
gation fiir den Gottesdienst und die Sakramentenordnung als Nachfolger
von Msgr. Sorrentino und rechte Hand Kardinal Arinzes bedeutete fiir
diesen Getreuen Benedikts XVI. seine Riickkehr ,in die Gnade*© (namlich
des Vatikans).

Lin Interview mit der Agentur I Media von Rom

Am 22. Juni 2006 gewihrte Ranjith der romischen Agentur / MEDIA
in franzasischer Sprache ein Interview, das von Antoine-Marie Izoard
aufgezeichnet wurde. Der erste Teil seiner Ausfihrungen enthilt cine
Zusammenfassung seiner Beurteilung der Liturgiereform, die unsere Leser
in ausfiihrlicher Form bereits in der Wiedergabe seines OR-Beitrags vom
28. April 2004 zur Kenntnis nechmen konnten.

Im zweiten Teil befaflt er sich mit dem Thema einer ,erneuten Aner-
kennung“ des vorkonziliaren Mefbuchs. Diese Frage werde immer hiufi-
ger gestellt. Er wisse nicht, ob eine solche in Gestalt einer Approbierung
des Missale des hl. Pius V. oder ciner Erneuerung (renouvellement) des
derzeitigen Mefbuchs Pauls VI. erfolgen solle. Der Papst denke dariiber
nach und ,wir erwarten seine Dircktiven® (indications). Selbst wenn man
die alte Messe wieder in Kraft setzen wiirde (récupérer), miiflte die nach-
konziliare Messe seingehend studiert und da, wo es moglich ist, perfek-
tioniert werden“. Das sei das, ,was manche als die Reform der Reform
bezeichnen®.
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Unmittelbar davor hatte der Erzbischof auf die Frage: ,,Ist das Missale
Pius V. nach dem Konzil wirklich fir ungiltig erklart (invalidé) worden?”
geantwortet: ,Es ist niemals abgeschafft oder ausgeschlossen (mis an
ban) worden.“ Es folgte die ein wenig sibyllinisch klingende Feststellung:
»Doch auf Grund der Geschehnisse mit den Gliubigen Msgr. Lefebvres
hat diese Messe eine gewisse Identitat angenommen, die nicht die rich-
tge ist“.

Ein Interview mit der Zeitung , La Croix*“

Nur drei Tage nach diesen Ausfihrungen veroffentlichte La Croix (Aus-
gabe vom 25. Juni 2006) gleichfalls ein Interview mit Msgr. Ranjith,
das von Isabelle de Gaulmyn in Rom aufgezeichnet worden war. Es
trigt die Uberschrift: Die Reform des 2. Vatikanum ist nie in Gang
gekommen. (Bekanntlich gilt La Croix als so etwas wie ein ,offizi-
oses“ Organ der franzosischen Bischofskonferenz, dessen ,progressisti-
sche* Tendenzen vielen Katholiken ein Dorn im Auge sind. — Anm.:
A.S).

Fiir die meisten Bischofe und auch fir die Mehrheit des Klerus
mufite eine solche Uberschrift als Provokation erscheinen, waren doch
gerade zahlreiche franzosische Liturgiker und Liturgiewissenschaftler an
der Entstehung der neuen Liturgie mafigeblich beteiligt.

Bereits in seiner Antwort auf die erste Frage der Zeitung: ,Man hat den
Eindruck, dafl die Liturgie fiir Benedikt XVI. eine Prioritit darstellt”, hatte
Ranjith erklirt: ,Und das zu Recht. (...) Die Kirche ist sich stets bewufit
gewesen, dafl ihr liturgisches Leben auf Gott hin ausgerichtet sein und
eine zutiefst mystische Komponente beinhalten muf}. Seit einigen Jahren
jedoch besteht die Tendenz, das zu vergessen. Statt dessen dringt ein Geist
totaler Freiheit ein, der Raum lifit fiir jede Erfindung ohne Verwurzelung
(in der Tradition — Anm.: A.S.) und ohne jede Vertiefung®.

Die weiteren Fragestellungen von La Croix tragen einen gewissen
verfanglichen Charakter: ,Sollte die Liturgie Gegenstand von Polemiken,
von Debatten innerhalb der Kirche, ja von schwerwiegenden Spaltungen
geworden sein?“ — ,Haben Sie das Gefiihl, die konziliare Reform sei zu
weit gegangen?“ — ,Mufl man allen, die mit grolem Gehorsamssinn die
nachkonziliaren Reformen befolgt haben, entgegenhalten, sie hitten sich
getausche?”

Darauf erwiderte der Erzbischof u. a.: ,Es geht nicht darum, vor- oder
nachkonziliar, noch konservativ oder progessistisch zu sein! Ich glaube,
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dafs die liturgische Reform des 2. Vatikanum nie in Gang gekommen ist
(Hervorhebung: A.S.). Im iibrigen datiert diese Reform nicht (erst) vom
2. Vatikanum. Sie ist (im Zusammenhang) mit der liturgischen Bewegung
am Beginn des 20. Jahrhunderts entstanden. Hilt man sich an das Dekret
Sacrosanctum Concilium des 2. Vatikanum, so ging es darum, aus der
Liturgie den Zugang zum Glauben zu machen. Die Anderungen in der
Materie sollten auf eine organische und nicht auf iiberstiirzte Weise
zustande kommen.

Es gab zahlreiche Abweichungen, die den wahren Sinn der Liturgie aus
dem Blickfeld schwinden lieRen. Man kann sagen, daf die Orientierung
des liturgischen Betens im Rahmen der nachkonziliaren Reform nicht
immer ein Reflex der Texte des 2. Vatikanum gewesen ist. Und in diesem
Sinne darf man von einer notwendigen Korrektur, von einer Reform
innerhalb der Reform sprechen. Es gilt, die Liturgie — im Geist des Konzils
- wiederzugewinnen® (regagner). (Wobei der ,Geist des Konzils® hier
natiirlich mit den Augen Kardinal Ratzingers, nunmehr Papst Benedikt,
zu sehen ist. — Anm.: A.S.).

Zur Konkretisierung des von ithm Gemeinten fihrt der Sekretir
der Gottesdienstkongregation die Sprachenfrage — Volkssprache oder/und
Latein — sowie die Stellung des Priesters am Altar — versus populum oder
versus Deum an. Was die Kultsprache angeht, verweist er ausdriicklich
auf die Bestimmung der Konstitution Sacrosanctum Concilium, wonach
wder Gebrauch der lateinischen Sprache im lateinischen Ritus beibehalten
werden wird“ (servetur, S. C. Nr.36 §1 = Anm.: A.S.). Und weiter: ,Im
Hinblick auf diese Punkte erwarten wir, dafl der Papst uns seine Direktiven
erteilt.

Auf die letzte ,Fangfrage®, ob sich alle treuen Befolger der Reform
getauscht hitten, erklirte R.:

»Nein, man darf daraus kein ideologisches Problem machen. Ich
bemerke, wie sehr es hier die jungen Priester lieben, im tridentinischen
Ritus zu zelebrieren. Er bekriftigt erneut seine Feststellung in dem
Interview vom 22. Juni, wonach das Missale des hl. Pius V. nicht
»auflerhalb des Gesetzes* (hors la loi — Anfithrungszeichen im Text, Anm.:
A.S.) sei. Der Papst werde dariiber entscheiden, ob zu seinem Gebrauch
vermehrt angehalten werden soll. Jedenfalls strebe ,cine neue Generation
nach einer stirkeren Ausrichtung auf das Mysterium hin®.

Noch einmal betont er, daf es nicht darum gehe, »progressistisch oder
konservativ® zu sein, sondern darum, es ganz einfach dem Menschen zu
ermoglichen ,zu beten, auf die Stimme des Herrn zu biren™ (klingt hier
nicht die Lieblingsthese Bryan Hougthons an? — Anm.: A. S.):
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,Was bei der Feier der Herrlichkeit des Herrn geschieht, ist keine
rein menschliche Realitit. Vergifit man diesen mystischen Aspekt, gerit
alles ins Schwimmen und wird konfus. Verliert die Liturgie ihre mystische
und himmlische Dimension, wer wird dann dem Menschen dabei helfen,
sich vom Egoismus und seiner eigenen Sklaverei zu befreien? Die Liturgie
muf vor allem ein Weg zur Befreiung sein, indem sie den Menschen fiir
die Dimension des Unendlichen aufschliefft.“

Das dritte Interview

Am 13.07.06 stellte Antoine-Marie Izoard dem Prilaten, der kurz zuvor
aus Ghana, wo er im Auftrag der Gottesdienstkongregation einen Kon-
gref zur Forderung der thurgle in Afrika und Madagaskar geleitet hatte,
zuriickgekehrt war, erneut einige Fragen zur Liturgiereform. Deren erste
bczog sich auf Msgr. Ranjiths Interview mit der Zeitung La Croix und
seine darin enthaltene Behauptung, die Liturgiereform des 2. Vatikanum
sei ,niemals in Gang gekommen®. Diese Worte hitten zah]reuhe Personen
tiberrascht.

R.s Erwiderung: ,Ich bin tiberrascht, denn ich habe das so nicht gesagt,
und das ist nicht richtig.“ Tatsichlich hatte er aber das, wie wir sahen, sehr
wohl wortlich so gesagt, wenn auch nicht in dem Sinn gemeint, dafl die
Reform nie begonnen hitte. Vielmehr ging es ihm darum, was sich auch
aus dem Kontext ergibt, zu zeigen, dafl ,die konziliare Reform — mit
der erwarteten geistlichen Erneuerung, mit vertieften Katechesen, die der
Kirche angesichts des sikularistischen Kontextes neuen Schwung verleihen
sollten —, Resultate gezeitigt hatte, die gar nicht so positiv sind.*

Um alle mifiverstindlichen Deutungen auszuschlieflen, hate R. also
in seiner ersten Auflerung nur das Wortchen richtig (n’a jamais bien
décollé) einzufiigen brauchen ... Unter den gegebenen Umstinden sah er
sich nun zu der Bemerkung veranlaflt: ,Die Reform ist sehr wohl in Gang
gekommen® (La réforme a bien décollé). Und weiter: ,So ist der Gebrauch
der Volkssprache etwas Positives, denn jedermann kann nun begreifen,
was am Altar oder bei den Lesungen geschicht. Gleiches gilt fiir den
Gemeinschaftsgeist, der sich entwickelt hat. Doch wurden diese Elemente
ein wenig zu sehr akzentuiert, indem man gewisse positive Aspekte der
Tradition der Kirche preisgab®.

R. verweist auf das Geleitwort Kardinal Ratzingers zu dem Buch
von P. Uwe Michael Lang Conversi ad Dominum (Zu Geschichte und
Theologie der christlichen Gebetsrichtung, Johannes-Verlag Einsiedeln, 3
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Aufl. 2005), worin dieser daran erinnert hatte, daf die Orientierung des
Priesters versus populum und die Preisgabe des Latein nicht unter die
Konzilsbeschliisse fallen. Wie jedoch speziell die Frage der Kultsprache in
der neuen Messe konkret zur Zufriedenheit der Betroffenen gelost werden
kann, dartiber schweigt der Prilat . ..

Darauf angesprochen, dafl seine Ausfii hrungen manche, die das Konzil
treu befolgt hitten, iberraschten, meinte er, die Enzyklika Ecclesia
de Eucharistia Johannes Pauls II. (April 2003) und die Instruktion
Redemptionis Sacramentum (April 2004) hitten gezeigt, ,dafl etwas schief
lief. Der Papst habe damals mit einer ,gewissen Bitterkeit* in bezug auf
diese Vorgange gesprochen.

(In einer ,Radioskopie® des franzésischen Episkopates [L¢ Homme
Nouvean vom 24. Juni 2006], erinnert Abbé Barthe an eine Erklirung des
Bischofs von Mende, Le Gall, Vorsitzender der Bischofskommission fiir
die Liturgie, ehemaliger Benediktinermonch der Kongregation von Soles-
mes und Abt von Kergonan, zu Redemptionis Sacramentum betreffend die
bei der Meffeier zu vermeidenden Mifitinde. Demnach betrifen diese nicht
Frankreich, wo, fligt Barthe mit beiflender Ironie hinzu, ,wie jedermann
weif}, die Zelebrationen den liturgischen Biichern entsprechend ablaufen!*

— Anm.: A.S.).

Was sind die beiden Extreme?

Angesichts der ambivalenten Ergebnisse ,der Reformen des Konzils“,
miiflten konkret zwei Extreme vermieden werden: ,jedem Priester oder
Bischof erlauben zu tun, was er will®, was Verwirrung stiftet, oder im
Gegensatz dazu, ,eine dem modernen Kontext angepafite Vision aufzu-
geben und sich in der Vergangenheit einzuschliefen®.

Nach Meinung des Sekretirs der Gottesdienstkongregation sind beide
Extreme 1m Begriff, sich noch zu verstirken, eine Aussage, die u. E. einer
Differenzierung bediirfte . ..

Gefragt, ob ein Dokument des HI. Vaters oder der Kongregation
zu diesem Thema zu erwarten sei, erklirt R.: ,Er (der Papst) wird
Mafinahmen treffen, die uns zeigen, mit welchem Ernst wir die Liturgie
feiern missen“. Die Antwort auf die Frage, ob die Mifbriuche denn
tatsichlich so zahlreich seien, soll nachstehend in extenso wiedergegeben
werden:

»Taglich bekommen wir so viele mit Unterschrift verschene Briefe,
worin sich die Leute tiber zahlreiche Mifbriuche beschweren: Priester, die
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tun, was sie wollen. Bischofe, die die Augen schlieflen oder gar rechtferti-
gen, was ihre Priester im Namen der ,Erneuerung’ tun . .. Wir diirfen nicht
schweigen. Denn am Ende werden die Leute der tridentinischen Messe
beiwohnen und unsere (sic!) Kirchen leeren sich. Die tridentinische Messe
gehort nicht den Lefebvrianern (was allerdings auffillt, ist, dafl Ranjith
selber an keiner Stelle seiner Interviews namentlich die Existenz der sog.
Indult-Messe erwihnt ... — Versehen oder Absicht? Anm.: A.S.).

Es ist an der Zeit die Konfrontationen zu beenden und zu sehen,
ob wir den Weisungen der Konzilskonstitution Sacrosanctum Concilium
treu gewesen sind. Daher ist Disziplin erforderlich beziiglich dessen, was
wir auf dem Altar vollziehen. Die Regeln dafiir sind klar angegeben im
Romischen Mefibuch und den Dokumenten der Kirche.®

Fazit: Weder die Gottesdienstkongregation noch erst recht der Papst
sind zu beneiden angesichts der schier unldsbar erscheinenden Probleme,
die vor ithnen liegen!
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Le Barroux: Nur geringfiigige Abweichungen

Zu unserem Beitrag ,Schleichende Ver-
inderungen des traditionellen Ritus®
(Heft 3/2006, S.190) erhielten wir auf
unsere Anfrage ecine Erliuterung des
Zeremoniars der Abtei Sainte-Madeleine
(Le Barroux). Darin wurde bestitigt, dafl
es in der Tat Sonderregelungen gibt, die
jedoch keineswegs neu sind; vielmehr
basieren sie hauptsichlich auf jenem Do-
kument, das wir in Anlehnung an ei-
ne Internet-Meldung in einem Klammer-
zusatz ,dubios® genannt haben, das aber
eine offizielle Verlautbarung der Kom-
mission Ecclesia Dei (vom 22. Februar
1989) darstellt.

In diesem mit Annexum ad Rescrip-
tum Uberschriebenen Dokument, das
nur fiir das Konventam gilt, sind exakt
die von uns genannten Anderungen
vorgegeben: Wegfall des Stufengebetes,
wenn eine Hore vorausgeht, gesungene
Ovatio super oblata, gesungenes Per
Ipsum, Pater noster von allen gesungen,
Wegfall des Schlufevangeliums. Der
Text enthilt durchweg den Konjunktiv
(ordinetur hoc modo), was nach dem
kirchenrechtlichen Sprachgebrauch eine
Verpflichtung und keineswegs nur eine
Empfehlung ausdriickt, so da die Kon-
vente, an die er sich richter, gar nicht
anders konnen, als sich daran zu halten.

In Sainte-Madeleine wird von der
Moglichkeit, die Lesungen nur in der
Volkssprache vorzutragen, nicht Ge-
brauch gemacht (das Evangelium wird
nach dem lateinischen Vortrag fran-
zosisch verlesen); die fakultativen ,Fiir-
bitten werden nicht gehalten. (Da die
genannten Anderungen nur das Kon-
ventamt betreffen, werden Stufengebet
und Schluflevangelium in den anderen
Messen nicht weggelassen.)

Die Abteil legt Wert auf die Feststel-
lung, daff ,die liturgische Praxis unserer
Abtei nicht an die von Fontgombault
gebunden ist“ (Nachtrag zum Rundbrief
Nr. 75 der Abtei).

Der Zeremoniar von Le Barroux
weist im iibrigen auf die Tatsache hin,
dafl es eine Vielzahl geringfiigiger mo-
nastischer Besonderheiten gibt, in de-
nen Orden sich unterscheiden (z. B. tie-
fe Verbeugung vor dem Bischof anstel-
le von Kniebeugen). Ferner wird daran
erinnert, dafl die verschiedenen Orden
seit jeher Eigenkalender benutzen; so sei
etwa die Zusammenlegung der Feste der
hll. Anna und Joachim am 26. Juli keine
»schleichende Anniherung an den Neu-
en Ritus® (bekanntlich ist das Fest des
hl. Joachim im Kalendarium des Missale
Romanum 1962 am 16. August!), son-
dern beruhe auf jahrhundertealtem Par-
tikularkalender.

Die genannten Abweichungen sind
also offiziell approbiert (seitens der
Kommission Ecclesia Der) oder in der
monastischen Tradition verankert, so
dafl die Abrei (im erwihnten Nachtrag
zum Rundbrief Nr.75) sagen kann:
»Ohne Verinderung und ohne Mif}-
brauch feiern wir nach wie vor die tradi-
tionelle Liturgie auf lateinisch mit eini-
gen Privilegien und Besonderheiten, die
schon seit sehr langem in Gebrauch sind,
ohne Bezichung zur Editio typica von
1969 und in vollem Einklang mit der
Lehre und dem Recht der katholischen
Kirche.”
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Amsterdam: ,,Letzter Wille“ des Bischofs verwirklicht

Nur sporadisch gibt es Meldungen tiber
neu hinzugekommene Méglichkeiten
der Zelebration im traditonellen Ritus.
Die niederlindische Stiftung Eccle-
sta-Dei-Delft kiindete nun die regel-
miflige Mefifeier in Amsterdam an - mit
Genehmigung des Ordinarius der Dig-
zese Harlem, Bischof Punt. Ab 17. Sep-
tember 2006 wird jeden Sonntag um 12
Uhr (ad experimentum) das Hochamt
nach dem Missale Romanum 1962 in der
Kirche St. Agnes zelebriert.

Schon der Vorginger von Msgr.
Punt, Bischof Bomers, hatte vor Jah-
ren sich grundsitzlich einverstanden
erklirt, so etwa bei Gesprichen, die
durch die UNA VOCE Nederland
zustandekamen - die Verwirklichung
scheiterte aber regelmiflig am Wider-
stand der Ortspriester bzw. Pfarrge-
meinderite. Selbst als eine geeignete
Kirche gefunden war — die ehemalige
Redemptoristenkirche Unserer Lieben
Frau (in der Keizersgracht), in der die
Syrisch-Orthodoxe Gemeinde ihre Got-
tesdienste hilt —, brachte das Veto eines

wromisch-katholischen  Mitbenutzers®
der Kirche das Vorhaben zu Fall.

Msgr. Bomers hatte bereits 1998 der
Priesterbruderschaft St. Petrus eine Kir-
che zugesagt, und in einem Brief vom 10.
September 1998, der den Pfarrgemeinde-
rat am 14. September erreichte, war von
der zukiinfrigen Bestimmung der Kirche
die Rede; inzwischen war der Oberhirte
am 12. September 1998 plotzlich verstor-
ben — war besagter Brief sozusagen sein
Jletzter Wille*? Jedenfalls wird die erste
hl. Messe als Dank an Msgr. Bomers,
acht Jahre nach seinem Hinscheiden, zu
seinem Gedenken gefeiert.

Das imposante Kirchengebiude St.
Agnes (Amsteldamseweg) wurde 1919-
1921 von Jan Stuyt entworfen, in Anleh-
nung an die romische Basilika San Agne-
se fuori le muri mit freistehendem Cam-
panile. Auf der Internetseite der Stiftung
(www.ecclestadei.nl) sind Fotos der Kir-
che zu sehen. Zu erreichen ist die Kirche
von den Bahnhoten Duivendrecht oder
Amsterdam Lelylaan jeweils mit Metro
Linie 50 bis ,Amsteldamseweg®.

Primiz im uberlieferten Ritus in St. Pélten

Ungewohnlich ist das Primizbild, das
sich  der Neupriester Danzel Otto
hat ecinfallen lassen: Die allerseligste
Jungfrau schwebt, in die Liifte erhoben,
tiber einem niichternen Steinaltar, auf
dem nichts als ein schlichtes Holzkreuz
thront; und das Holzkreuz ist nicht
Triger des physischen Leibes unseres
Erlosers, sondern seines eucharistischen,
d. h. der leuchtend weiflen Hostie,
deren Strahlkraft das Auge des Be-
trachters bannt. Das Auffallendste aber
ist, dal Mariens Ehrenkleid hier ein
SAhrenkleid” ist. Die Ahre ist sozusagen
der ,Rohstoff“ der konsekrierten

Hostie, und so symbolisiert — wie der
Primiziant auf der Riickseite des Bildes
erliutert — ,die Madonna im Ahrenkleid
das Geheimnis der Murterschaft Mariens
in der Eucharistie®. Thre Ehre ist es, die
Ahre der geheimnisvollen Realprisenz
unseres Herrn und Heilandes zu sein.
Aus ihrem Schoff geht der im konse-
krierten Brot gegenwirtige Emmanuel
(= Gott mit uns) hervor. Aus ihrem
Blut stammt sein Blut, das wir in der hl.
Kommunion concomitanter (begleitend)
— wie die Theologie sagt — empfangen.

Ungewdohnlich ist auch der Weg des
Primizianten: Der am 1.10.72 in Berlin
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geborene Student der Psychologie wird
bertthrt von der Schénheit und Erha-
benheit der tiberlieferten Liturgie. Nach
seinem Diplom beginnt er seine philoso-
phischen und theologischen Studien, im-
mer mehr gewinnt er die Uberzeugung,
im tberlieferten Messritus den wahren
Schatz Christi gefunden zu haben. Er
erkennt: Es geht nicht um alt oder neu,
es geht um die Tiefe der Glaubensfiille.
Diese Einsicht fithrt thn zu Erzbischof
Wolfgang Haas von Liechtenstein. Dort
wurde er am 21. Juli 06, an seinem Na-
menstag, im {berlieferten Ritus und fiir
den tberlieferten Ritus zum Priester ge-
weiht. Dort wird er auch inkardiniert.

Dr. Reinhard Knittel, Vizeoffizial
der Didzese St. Pélten, bei dem der Neu-
priester auch einige Semester Dogmatik
gehort und mit reichem Gewinn abge-
schlossen hatte, stellte fiir die Primiz-
messe am 30. Juli d. . ,seine* Kirche, die
nach dem Barockbaumeister Prandtauer
benannt und im Zentrum der Bischofs-
stadt gelegen ist, zur Verfiigung.

Der Festprediger, Dr. Knittel selbst,
nannte einige Grundziige des katho-
lischen Priesters: Gerade heute grassier-
ten Irrtimer in ungeheurem Ausmafl
durch das Vorgehen der Sekten, aber
auch durch das Versagen der Priester.
Der alte Spruch: Omne malum a clero
(walles Ubel kommt vom Klerus“) be-
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wahrheite sich aufs Neue. Deshalb sei
derjenige Geistliche notwendig, der wie
ein zweiter Erzengel Gabriel, ein zweiter
Erzengel Michael und zweiter Erzengel
Raphael sei. Wie ein Gabriel; denn er
habe das Wort Gottes unverkiirzt und
unerschrocken den Menschen zu kiin-
den. Wie ein Michael; denn er miisse
gegen den Ansturm Satans und seines
Anhangs kimpfen. Wie Raphael; denn
er miisse den vom Irrtum und der Ver-
fihrung wunden Seelen Heilung und
Trost spenden.

Wie iiblich spendete der Neuprie-
ster nach der hl. Messe das, wofiir man
nach einem alten katholischen Spruch
wein paar Schuhsohlen durchlaufen soll“:
den Primizsegen — zuerst allgemein, in-
dem er beide Hinde tiber das anwe-
sende Gottesvolk ausbreitete, dann je-
dem Gliubigen einzeln. — Das erste
Wirkungsfeld des jungen Geistlichen
wird in der Pfarrei St. Anna in Blinden-
markt sein.

In einer Zeit, in der auf Grund
des Priestermangels zunehmend Pfar-
reien zusammengelegt werden, ist das
Erstlingsopfer besonders kostbar. Moge
der Hohepriester seinem Neupriester ein
reichgesegnetes Priesterleben schenken
zum  Wiedererstarken seiner gelicbren
Braut, der hl. Kirche!

P. Michael Wildfeuer

Bischofe organisieren eine Kirche ohne Priester

Vorbemerkung: Zur aktuellen Situation
des Klerus in Frankreich und dessen
Nachwuchssorgen veréffentlichte  die
Zeuschrift L'Homme nouvean in ihrer
Ausgabe vom 8. Juli 2006 eine Glosse
von Frangois Foucart. Sie enthilt auch
einige Daten, die den zahlenmiRigen
Hintergrund der anschliefend wiederge-
gebenen, vorwiegend juristischen Aus-
fihrungen von Alexis Campo beleuch-

ten. Demnach fanden 2006 in einer Di-
ozese Frankreichs zwei Weihen, in einer
anderen vier, in mehreven Bistiimern
jedoch iiberbaupt keine statt. Angesichts
eines alterndern Klerus von derzeit
22000 Priestern werden es ihrer, falls
keine Trendwende eintritt, in zehn Jah-
ren nur noch etwa 5 000 sein.
Aufschlufreich ist auch die Feststel-
lung Foucarts, dafl dem Riickgang der



312

Berufe exakt der Absturz der religidsen
Praxis entspricht: Von 37% im Jahre
1945 auf 8% in 2006. Bei der letzten Zahl
ist iberdies noch zu befiirchten, dafl sie
auch Katholiken enthilt, die wenigstens
emmal im Monat ihre Sonntagspflicht
erfillen ... Was die Zahl der Taufen an-
geht, so wurden 1960 von 800 000 Neu-
geborenen 600000 getauft, derzeit sind
es nur noch 300 000.

Die Kommentare zum neuen Codex des
kanonischen Rechtes von 1983 enthalten
hiufig Interpretationen, die von Nutzen
fir das Verstindnis der einzelnen Ka-
nones sind. (Wir zitieren hier nach der
lateinisch-deutschen Ausgabe des Codex
Juris Canonici — Codex des kanonischen
Rechtes, Verlag Butzon & Bercker, 1983
[Anm. A.S.]) Allerdings gilt es, sich
davor zu hiiten, den Text des Gesetz-
buchs mit dem Kommentar — jeweils von
veranderlicher Qualitit und heterogener
Zielsetzung von einer ,Schule® zur an-
deren — zu verwechseln. Es ist dies eine
Falle, in die bisweilen sogar professio-
nelle Kanonisten geraten.

Der §2 des can. 517 ist Gegenstand
zahlreicher unterschiedlicher und sehr
aufschluffreicher Lesarten gewesen. Der
Kanon findet sich in Buch II — ,Volk
Gottes”, Teil I ,Hierarchische Verfas-
sung der Kirche®, Sektion II ,Teilkir-
chen und ihre Zusammenschlisse®, Titel
I ,Innere Ordnung der Teilkirchen®,
Kapitel VI ,Pfarreien, Pfarrer und Ptarr-
vikare®, Er hat folgenden Wortlaut:

»Wenn der Didzesanbischof wegen
Priestermangels glaubt, einen Diakon
oder eine andere Person, die nicht die
Priesterwethe ... (personae sacerdota-
li charactere non msignitae, Anm. A.S.)
empfangen hat, oder eine Gemeinschaft
von Personen an der Wahrnehmung der
Seelsorgsaufgaben beteiligen zu missen,
hat er einen Pfarrer zu bestimmen, der,
mit den Vollmachten und Befugnissen
eines Pfarrers ausgestattet, die Seelsorge
leitet (moderetur, Anm. A.S. — Hervor-
hebungen im Text durch den Verfasser).
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Ubergangsform zur pastoralen
Betreuung

Der Précis de droit canonigue von Dalloz
(2. Ausgabe 1998, §270, S.173) kom-
mentiert diesen Abschnitt des Kanon
unter der Uberschrift: ,Eine Ubergangs-
form zur pastoralen Betreuung einer
Pfarrei“. Glaubt man diesem Kommen-
tar, stellt der vollig neue Kanon eine
Antwort auf die durch einen Priester-
mangel entstandene Situation dar. Die
Umstinde seien vortibergehender Natur,
Daher vertraut der Kanon den nicht ge-
weihten Personen auch nicht die pasto-
ralen Obliegenheiten (in ihrer Ginze) an,
sondern lediglich eine Teilnahme daran,
die das Prinzip des ¢. 150 (,,Ein Amt, das
in vollem Umfang der Seelsorge dient,
(...) kann jemandem, der die Priester-
weihe noch nicht empfangen hat, nicht
giilug tibertragen werden®) beachter.

LDie juristische Form ist spezifi-
scher Natur. Das Amt des Pfarrers ei-
ner Pfarrei kann nicht als vakant erklirt
werden. Doch handelt es sich hier nicht
um einen Pfarrer in dem Sinne, wie ithn
der Codex versteht. Der Kommentar
erliutert: ,Die bereits zahlreichen Um-
serzungen dieser Moglichkeit, vor allem
in bestimmten franzaosischen Didzesen,
die vom Priestermangel betroffen sind“
usw.

Der Kommentar der Fakultit fiir
kanonisches Recht an der Universitit
Navarra (Eunsa, Pampelona 1996) ent-
wickelt in enger Verbindung mit dem
Opus Dei eine deutlich davon unter-
schiedene Position: ,Es geht hier um
eine Neuerung [...]. Die mens legisla-
torts zeigt in die restriktive Richtung
einer eindeutigen Ausnahmesituation®.
Der Kommentar der fiir ithre konserva-
tiven Stellungnahmen bekannten Pipst-
lichen Universitit von Salamanca (fran-
zosische Ausgabe, Cerf 1989, S.320) er-
klirt: ,Dieser Kanon kennt keine lega-
len Prizendenzfille [...], vielmehr ent-
spricht er in mehreren Didzesen ge-
machten Experimenten. [...] Zu verwei-
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sen ist auf den tefgreifenden Unter-
schied, der zwischen dieser Hypothe-
se und der traditionellen Situation eines
Pfarrers besteht.”

Msgr. Jean-Claude Périsset erklirt
seinerseits den Kanon unter folgendem
Gesichtswinkel (La  Paroisse, Tardy,
1989): ,,Die Ausiibung der Pfarrseelsorge
durch Nicht-Priester. Er bemerkr,
dafl die primire Bedeutung des Verbums
moderart  besagt: ,die  Oberaufsicht
haben {iber®, ,Herr sein iber*: Die
Opportunitit einer solchen Formulie-
rung hingt nicht vom Priestermangel als
solchem ab, sondern von der Tatsache,
dafl  dieser Mangel die ordentliche
Ausiibung  des  pastoralen  Dienstes
an der Gemeinschaft der Gliubigen
unmoglich macht® ((Heil der Seelen,
oberstes Gesetz der Kirche, c¢. 1752,
letzter Kanon des Codex von 1983).
Der Autor verweist ferner auf eine
einzige Quelle fiir diesen Kanon 517
§2, die in der offiziellen Ausgabe
des Codex angefiihrte Instruktion (in
franzosischer Sprache) der Kongregation
fir die Evangelisierung der Vélker
vom 19. November 1976 iber die
Aufgabe der Frauen auf dem Gebiet
der Verkiindigung des Evangeliums.

Aktionen, , die dem Recht
voransgingen .. "

La  responsabilite  des  Théologiens.
Mélanges offerts a Joseph Doré (Desclée,
2002, S. 449) legt den Nachdruck auf ei-
ne moglichst weitgehende Auslegung des
Kanons: ,,Die innerhalb einer Institution
realisierten  Akte und Aktionen sind
sinntrichtig. Auch wenn sie das Recht,
das zur Erlangung seiner Verbindlichkeit
stets der Promulgierung bedarf, nicht
stiften, so vermogen sie doch dessen
Quelle zu sein. Dieses Prinzip hat
sich als sehr fruchtbar erwiesen im
Bereich der Liturgie, wo die Aktionen
(sprich  Experimente! - Anm.A.S.)
dem derzeitigen liturgischen Recht
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vorausgingen bzw. dieses speisten® (ein
hochst  aufschluffreiches  Gestindnis!,
Anm. A.S.).

Die Auseinanderserzungen um die
Auslegung sind also in vollem Gange.
Ziel ist es, aus einer Ausnahmeregelung
heraus zu einer lex zu gelangen, und
zwar mit Hilfe der Taktik der kleinen
Schritte.

Der Kontrapunkt einer Ausle-
gung ,im Sinn der Tradition® ergibt
sich aus der Instruktion der Klerus-
Kongregation vom 4. August 2002,
unterzeichnet von ihrem Prifekten,
Kardinal Dario  Castrillon  Hoyos:
»Der Priester, Hirte und Leiter der
Pfarrgemeinde® (wortliche Zitate aus
den ,Wochenausgaben in deutscher
Sprache® des Osservatore Romano
vom 25. Juli bzw. 8. August 2003 -
Anm. A.S.). Es handelt sich dabei um
cinen klaren Hinweis auf die Prinzipien
der theologischen und  pastoralen
Doktrin betreffend die Pfarrei und das
Amt des Pfarrers. Die Instruktion betont
die Wichugkeit eines eigenen Pfarrers
fir eine Pfarrei. Der Titel ,Pfarrer
ist speziell dem Priester vorbehalten,
der die heiligen Weihen empfangen
hat, unabdingbare und notwendige
Voraussetzung, um giilug zum Pfarrer
bestellt werden zu kinnen (can. 521 § 1).

Das munisterium ist ein hierarchi-
sches Priesteramt, das seinen Ursprung
nicht in der Gemeinschaft der Gliubigen
hat. Die Instruktion weist auf den extre-
men Fall des heute sehr aktuellen Prie-
stermangels hin und gibt ¢ine autorisier-
te Auslegung des Canon 517 § 2, S. 237),
demnach ein Text von fundamentalem
Charakter: ,Es wire ein verhingnisvol-
ler Irrtum, sich mit den heutigen Schwie-
rigkeiten abzufinden und so zu rtun, als
musse man sich auf eine Kirche von
morgen vorbereiten, die man sich gleich-
sam ohne Priester vorstellt. Auf diese
Weise wiirden sich die Maflnahmen, die
getroffen wurden, um derzeitige Mingel
zu beheben, fiir die kirchliche Gemein-
schaft trotz allem guten Willen ratsich-
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lich als ernsthaft schidlich herausstellen®
(Nr. 24).

Die Instruktion fihrt ferner eine
Versuchung vor Augen: ,Der grofimiiti-
ge Einsatz der Laien in Bereichen des
Kultes, der Glaubensvermittlung und
der Pastoral auch in Momenten des Prie-
stermangels, hat mitunter einige geistli-
che Amtstriger und Laien in die Versu-
chung gefiithrt, weiter zu gehen, als es
die Kirche zugesteht, als auch, was ih-
re ontologisch-sakramentale Befihigung
tibersteigt (Nr. 7). Doch der Schluf§ der
Instruktion ist weniger bestimmt und
liflt Konzessionen durchblicken, die we-
der Fisch noch Fleisch sind. Die Inflati-
on von Texten, welche die Periode einer
schleppenden Restauration seit zwan-
zig Jahren kennzeichnet, ist ein Zeichen
der Ohnmacht der rémischen Autoritit.
Der Wille, die Abweichungen einzudim-
men ist zwar klar, die Effizienz jedoch
schwach.

Derweilen handelt vor Ort ein jeder
nach seinem Gutdiinken. Msgr. Rouet,
Erzbischof von Poitiers, hat dreihun-
dert ,orthche Gemeinschaften® (com-
munautés locales; Un nowvean visage
d‘Eglise. I’expérience des communautés
locales & Poitzers, unter der Leitung von
Albert Rouet, Boyard, 2003) ins Leben
gerufen: ,Wir sind dazu aufgefordert,
das Funktionieren unserer Kirche zu
tiberpriifen. Es war verkniipft mit einer
territorialen Aufteilung in von der Ge-
schichte ererbte Pfarreien. Wir sind da-
her unsererseits von den Personen aus-
gegangen.”

Jede Gemeinschaft wird von einem
aus finf Mitgliedern zusammengesetz-
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ten Basis-Team geleitet (wortlich: animeé,
wanimiert®). Die Struktur 1st nicht auto-
nom, sondern gekoppelt an das Pastoral-
projekt der einzelnen Sektoren. Der ver-
antwortliche Priester wandert von Ge-
meinschaft zu Gemeinschaft. Er posi-
tioniert sich ,nicht mehr im Zentrum,
sondern an der Tangente der verschie-
denen Gemeinschaftszirkel, die ihr Ge-
schick selber in die Hand nehmen.“ Die
Leute sagen jetzt: ,Wir sind Kirche®,
kommentiert Msgr. Rouet.

Das Foto von der Einsetzung einer
lokalen Gemeinschaft in Saint-Jean de
Montierneuf spricht fiir sich (Les com-
munautés locales donnent un crédit a
[‘Eglise, entrétien avec Mgr. Rouet, In-
terview aufgezeichnet von Marie-Emilie
Colle, La Cromx vom 27. April 2006):
Die Laien halten gemeinsam den Bi-
schofsstab, eine Zeremonie, die bereits
klassisch geworden ist. Entweder ,wird
sich die Kirche von heute an Formen
klammern, die nach meinem Empfinden
wenig Zukunft haben®, erliutert Msgr.
Rouet, oder sie wird sich dazu aufraf-
fen, .beziiglich der Dienstimter (mi-
nisteres) Sichtweisen zu entdecken, die
nicht mehr ausschlieflich presbyteraler
Natur sind*.

Die hier kurz skizzierte Organisati-
on der Diozese Poitiers wird hiufig als
Beispiel zitiert, um damit das kiinftige
Antlitz einer Kirche Frankreichs ohne
Priester aufzuzeigen.

Alexis Campo

Ubersetzt aus Catholica -
Sommer 2006, S. 115118,
und eingeleitet von A.S.

Dom Gérard Calvet: Goldenes Priesterjubilium

Der Rundbrief Les amis du monastere
des Klosters Sainte-Madelaine in Le Bar-
roux vom 23. Juni 2006 widmete zwei
Seiten dem Goldenen Priesterjubilium

seines Griinders und ersten Abtes, Dom
Gérard Calver O.S.B.. Es wurde am 13.
Mai mit einem Pontifikalamt in der Ab-
teikirche gefeiert, dem seine Familie und
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zahlreiche Freunde beiwohnten. Wih-
rend der von dem Jubilar zelebrierten
Messe befanden sich im Chor u.a. die
Abte von Fontgombault, Triors, Randol,
Flavigny, Lagrasse sowie die Oberen der
Fraternité Saint Vincent-Ferrier, der St.
Petrus Bruderschaft, des Instituts Chri-
stus Konig. Die Homilie hielt Kanonikus
Msgr. Revne.

Dom Calvet war am 13. Mai 1956
in Tournay durch den Bischof von Tar-
bes, Msgr. Theéas, ordiniert worden. Den
Lesern der UVK ist er schon lange kein
Unbekannter mehr, konnten doch auch
sie ofter von seinem Wirken als geist-
licher Schriftsteller und seinem mutigen
Einsarz fiir die gemeinsame Sache profi-
tieren. In Dankbarkeit diirfen daher auch
sie sich dem Glickwunsch anschlieflen,
mit dem der Bericht tiber das Ereignis
endet:
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»Mit Freuden sehen Sie sich an die-
sem Tage umringt von dieser Familie, po-
pulum tuum, von diesen Séhnen, Mon-
chen und Priestern, die durch die Pro-
fef und die Weihe das gleiche Opfer ge-
bracht haben oder bringen werden. Der
Herr hat Thnen die Gnade geschenk,
ein Vater zu sein, Abba, Pater, umgeben
von einer Familie ut novellae olivarum
n cireuitu mensae tuae, die Sie Thre Kin-
der nennen durfen, versammelt um den
Altar der tiglichen Messe herum, mensa
Domini. Tag fir Tag, Stunde um Stunde
singen sie vocbus et cordibus das Lob
des Herrn in lande perenni, in der Freu-
de der Hingabe, die sic vollzogen haben
oder zu vollziehen sich anschicken. Und
ihre Freude ist auch die Ihre an diesem
gliicklichen Jubilium und wichst tiglich
mehr und mehr*.

A.S.

Zum 80. Geburtstag von Professor Georg May

Am 14. Okrober 2006 vollendet Hoch-
wiirden Professor Dr. Georg May sein
80. Lebensjahr. Von Anfang an hat der
hoch anerkannte Gelehrte und aufopfe-
rungsvolle Priester die UNA VOCE und
ihre vielfiltigen Anliegen, ganz beson-
ders auch beim Einsatz fiir die HI. Mes-
se im traditionellen Ritus, mit Rat und
Tat begleitet und gefordert. Wer erinnert
sich nicht an seine mitreiflenden Vortri-
ge auf fritheren UNA VOCE-Tagungen,
an seine auferbauenden Predigten und
die uniibersehbare Zahl seiner Schriften
zu aktuellen kirchlichen Themen!

Eine umfassende Wiirdigung der
Personlichkeit Georg May hatten wir
bereits zu seinem 70. Geburtstag vor-
gelegt: ,Universititsprofessor Dr. Georg
May - ein Portrit®, von Dr. Anna
Egler (UVK Heft 5/1996, S.283-291).

Ausgewihlte Schriften Georg Mays sind
2001 zu seinem 75. Geburtstag (Gele-
gen oder ungelegen. Ausgew. Predigten,
hrsg. v. H. Groll, Ruppichteroth) so-
wie zu seinem Goldenen Priesterjubili-
um (Die Wahrheit verteidigen, hrsg. v.
H. Groll) erschienen; 2004 erschien sein
Buch Die Okumenismusfalle (Stuttgart,
Brennpunkt Theologie, Bd. 6).

Georg May ist, wie es in einer Inter-
netmeldung heifit, ,der letzte Priester in
der Dibzese [Mainz], der die Tridentini-
sche Messe zelebrieren darf®.

Die UNA VOCE und die grofle
Zahl derer, die aus seinen Schriften und
Vortrigen Hilfe, Mut und Ansporn er-
fahren haben, wiinschen Professor May
Gottes reichen Segen, vor allem fiir seine
Gesundheit.
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Buchbesprechungen

Ritual und Symbolik

Schmidt-Glintzer, Helwig  (Hrsg.):
Liturgie, Ritual, Frommigkeit und die
Dynamik  symbolischer ~ Ordnungen.
Wiesbaden: Harrassowitz (in Kommis-
sion) 2006. 148S. ISBN 3-447-05356-9.
10 Euro. (Wolfenbiitteler Hefte, 19)

Schon allein die Tatsache, dafl der Frank-
furter Schriftsteller Martin Mosebach,
Autor des Buches Hiresie der Formlo-
sigkeit, einer der Autoren dieses Bind-
chens ist, rechtfertigt, dal unsere Zeit-
schrift es vorstellt.

Wie der Herausgeber einleitend be-
tont, kniipft das Buch an die Ausstellung
»Divina Officia. Liturgie und Frommig-
keit im Mittelalter® (November 2004
bis Sommer 2005) der Herzog August
Bibliothek Wolfenbiittel an. Es handelt
sich um Vortrige, die im Verlauf der
Ausstellung gehalten wurden. Die Ein-
leitung stellt in einem spannend zu le-
senden Bogen die Verbindung zwischen
Liturgie, der Macht der Ordnung (,Ri-
ten und Regeln®) bis hin zu den Greu-
eln des Irak-Krieges dar. Dabei kom-
men das ,Regelwerk® Redemptionis sa-
cramentum, die Stellung des Zelebranten
am Altar, aber auch die ,konfessionel-
le Pluralisierung des Christentums® mit
ihrer ,Verdringung der eigenen Glau-
benskonfliktgeschichte* anschaulich zur
Sprache.

Der Vortrag ,Liturgische Biicher
vorgestern und heute® von Angelus A.
Hauflling, Herausgeber des Archivs fiir
Liturgiewissenschaft, macht eine — wie
er mehrfach entschuldigend betont -
sMilchmidchenrechnung® auf, wenn er
die ausgestellten 200 Handschriften als
5 Promille des seinerzeitigen Bestandes
(um das Jahr 1400) ansieht und so auf
hypothetische 40.000 liturgische Hand-
schriften kommt. Und er demonstriert:
»Mit den liturgischen Biichern und der

Weise ihres Benutzens kann tatsichlich
immer noch das Wichtige unseres Le-
bens, des individuellen wie des gesell-
schaftlichen, verknipft sein.“ Er zitiert
als Beispiel eine Erzihlung iber den
2. August 1914, den ersten Kriegssonn-
tag und neunten Sonntag nach Pfingsten
mit dem ,kriegsbegeisterungskritischen®
Evangelium (Luk 19,41-47) iiber Je-
su Weinen iber Jerusalem: ,Sie werden
dich mitsamt deinen Kindern zu Boden
schmettern®. Und nur durch die Reform
Pius* X., die 1914 in Kraft trat, wurde
dieses Evangelium an jenem Tag verle-
sen — und zwar zeitgleich etwa in der
Hedigskathedrale zu Berlin, in Notre-
Dame in Paris oder der Kathedrale von
Westminster. Etwas gequilt wirkt es,
wenn der Vortragende von dieser li-
turgischen ,Absage an die Herrschafts-
sicherung® der Kriegftihrenden eine Ver-
bindung zur Liturgiereform des II. Va-
tikanum kniipft, durch die ,nun® der
Glaubende ,mitzufeiern in der Lage sein
und alle Moglichkeiten der Mitfeier be-
troffen und bewuft ausschopfen kinne
— dank der Tatsache, dafl jetzt ,die Mut-
tersprache das Wort vorgibt“.

_ Einen geradezu enzyklopidischen
Uberblick iiber , Liturgie im Mittelalter®
bietet der Vortrag von Arnold Ange-
nendt, Leiter des gleichnamigen Projek-
tes in einem Sonderforschungsbereich
der Deutschen Forschungsgemeinschaft.
Aufbauend auf einer cher religionsge-
schichtlichen Begriffsanalyse werden die
sgottliche  Stiftung”  der christlichen
Liturgie, die ,oszilliert” zwischen den
Polen ,objektiv vorgegeben® und ,sub-
jektiv  angeeignet”, und sodann ihre
Grundelemente vorgestellt: Gebet und
Bibel; Taufe; Messe; Bufle und Beichte.
Problematisch ist die Deutung der Mes-
se, die zunichst geistiges Opfer, ,nim-
lich sich mit Leib und Seele fiir Gott und
die Armen einzusetzen“, gewesen sei
und erst im Frihmittelalter ,mehr und
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mehr als ein Mittel erachtet [wurde], das
Gott versohnte, Heil schuf und gouliche
Hilfe brachte“: man fragt sich, ob der
Autor nie den Hebrierbrief (bes. Kap. 9
und 10) zur Kenntnis genommen hat!

Die weiteren Abschnitte behandeln
wLiturgen und Kirchen* (Klerus und
Maénche; Reliquien; Kirch- und Altar-
weihe; Sterbeliturgie und Gebetsver-
briiderung), ,Liturgie und Politik und
»Neue Frommigkeit im Spatmirtelalter;
im letzteren bietet der Autor zunichst
eine geraffte Forschungsgeschichte zum
Thema und legt dar, dafl das Spitmittel-
alter keineswegs eine Phase des Nieder-
gangs oder der Auflésung war, und
konstatiert ein allgemeines Bediirfnis
nach Verinnerlichung und Spiritualisie-
rung® der Liturgie (,Passionsfrommig-
keit®, ,Schaufrommigkeit®).

Es folgt der Vortrag ,Die Kathedrale
in einer Nufschale - Das Mefbuch
von Trient™ von Martin Mosebach (siche
5.259-272 in diesem Heft.)

Karl-Heinz Kohl (Professor fiir Hi-
storische Ethnologie) geht in seinem
Vortrag ,Die Syntax von Ritualen® von
der religionsgeschichtlichen Definition
aus, nach der ,das religiose Ritual (...)
eine Form der Kommunikation zwi-
schen Menschen und nicht-mensch-
lichen Wesenheiten® ist, und bietet so-
dann eine anschauliche Beschreibung ri-
tuellen Tuns (und des ,Wandels des
tradierten Ritualkomplexes) in einer
ostindonesischen Dorfgemeinschaft; da-
bei kommen Grundkonstituenten zur
Sprache, die auch der ,Liturgiker® zur
Kenntnis nehmen sollte — nicht um sie
in banaler Anbiederung ,kreativ® nach-
zuahmen, sondern (umgekehrt) um im
Vorgegebenen der Liturgie das zu sehen,
was nicht aufgebbar ist und demiitig an-
zunehmen ist.

In seinem Vortrag ,Marsyas und
Kruzifix® stellt der Kunsthistoriker
Wolfgang von Wangenheim eine Verbin-
dung her zwischen dem Gekreuzigten
und (teilweise recht drastischen) Darstel-
lungen von Tortur und Tod, wie der Un-
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tertitel ,,Uber das Hangen als Thema der
Bildhauerkunst“ zeigt (mit sechs Abb.).

Messe aller Zeiten

Gaudron, Matthias: Die Messe aller
Zeiten. Ritus und Theologie des Mefop-
fers. Altotting: Sarto-Verlag 2006. 2758S.
ISBN 3-932691-51-2. 14,90 Euro.

Die grundlegende Arbeit von Georg
May (Dre alte und die nene Messe, letz-
te Aufl. UNA VOCE 1991) ist schon
seit langem vergriffen; das gleiche gilt
erst recht fir die Standardwerke zum
Missale Romanum, die um 1960 erschie-
nen sind. Stattdessen sind eine Fiille von
Aufsdtzen zur traditionellen Mefeier in
den einschligigen Zeitschriften erschie-
nen. Was fehlte, war eine kompakte
neuere Darstellung in Buchform; diese
Licke 1st durch das vorliegende Buch
gefiillt.

Entsprechend dem Untertitel ist das
Buch in zwei Hauptteile gegliedert: ,Der
Ritus der hl. Messe* (S.11-203) und
»Die Theologie des Messopfers* (S. 205
—=271). Der erste Hauptteil behandelt
zunichst die Besuimmungen iiber den
Altar, den Kelch, die liturgischen Ge-
winder und Insignien sowie wichtige
Quellen fiir die Geschichte des Mefi-
ritus (die Sakramentarien, die rémischen
Ordines sowie Mittelalterliche Mefler-
klirungen - letztere hitte man sich viel-
leicht etwas ausfihrlicher dargestellt
gewlinscht, sie sind auf weniger als einer
Seite erwihnt). Es folgt eine schemati-
sche Ubersicht (,nach Pius Parsch®) des
Aufbaus der Messe.

Die Darstellung des Mefiritus ist ih-
rerseits klar gegliedert in ,Die Vormes-
se oder die Messe der Katechumenen
und ,Die Opfermesse oder Messe der
Glaubigen®. Im ersten Abschnitt kom-
men auch die vorbereitenden Gebete des
Priesters sowie die sonntigliche Austei-
lung des Weihwassers (,bestand in man-
chen Kléster schon im 8. Jh.“) zur Spra-



318

che. Die Vorgehensweise des Autors ist
als auflerordentlich gelungen zu bezeich-
nen: Bei den einzelnen Teilen der Messe
werden einerseits sehr klar die rubri-
kalen Vorschriften benannt, dann aber
auch die Texte selbst, etwa der Psalm
Judica, in zugleich tiefgehender und den-
noch verstindlicher fir den Beter gut
nachvollziehbarer Weise erliutert. Ein
weiterer Pluspunkt ist, dafl jeweils an-
gegeben ist, seit wann der betreffende
Mefteil bzw. -text Bestandteil der Messe
ist. Kurze Exkurse in kleinerem Druck
geben zusatzliche Erklirungen (erwa
aus den Kirchenvitern) oder betreffen
rubrikale Einzelfille. Hinsichtlich des
heute vielfach in den Hintergrund
getretenen latreutischen Charakters des
Evangeliums betont der Autor, dafl es
dabei ,nicht nur um Belehrung, sondern
auch um eine Huldigung an Christus
geht™ (S.72).

Der Abschnitt tber die Opfermesse
beginnt mit dem Credo, welches ,ei-
nerseits eine Bekriftigung dessen, was
wir in den Schriftlesungen und in der
Predigt gehort haben® ist, andererseits
aber auch gleichsam ,Einlalbedingung
fir den Eintritt in das Allerheiligste®
(S.75). Das Oremus zu Beginn der Op-
ferung bezieht sich ,wahrscheinlich auf
die Sekret”, nach Meinung anderer je-
doch auf die ,Fiirbitten® (S.79). Daf} in
den Opferungsgebeten ,die Opfergaben
schon vor der Wandlung ausdricklich
,JLeib® bzw. ,Blut Christi* genannt wer-
den, mag darauf hindeuten, daff ,man im
Offertorium eine Vorweihe der Hostie
und ihre Vorbereitung auf die Wand-
lung® sicht (S. 85).

Das erste Opferungsgebet, das so-
wohl die Sonderstellung des Priesters
als auch den Sithnecharakter der Mes-
se zum Ausdruck bringt, wurde be-
kanntlich ,von Luther abgelehnt, der
tiberhaupt die Abschatfung des ganzen
Offertoriums forderte®, und ,es ist er-
schreckend zu sehen, wie diese Forde-
rung Luthers in der neuen Messe erfiillt
wurde” (ebenda). Dies ist eine der we-
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nigen Stellen, an denen der Autor Kri-
tik am neuen Ordo Missae tbr allge-
mein zielt das Buch nicht darauf ab,
»den neuen Mefiritus einer ausfiihrlichen
Kritik zu unterziehen®, da dies andern-
orts schon gentigend geschehen ist (S. 9).
Diese vornehme Zuriickhaltung ist an-
zuerkennen; schlieflich will (und soll!)
dieses Buch keine Kampfschrift sein.

Was die 5.98 genannten vier Pra-
fauonen (die ibrigens von der UNA
VOCE separat herausgegeben wurden)
angeht, so waren diese in der Erstaus-
gabe des Missale Romanum 1962 noch
nicht enthalten; sie wurden spiter nach-
getragen. lhre Verwendung ist nicht, wie
der Autor (S.98) sagt, ad libitum, also
dem ,freien Belieben® des Priesters an-
heimgestellt, sondern dort, wo sie iiber-
haupt eingefiithrt bzw. zugelassen sind,
verpflichtend.

Zum Kanon wird zutreffend er-
wihnt, dafl die Einfiigung des Namens
des hl. Josef im Communicantes erst ab
8. Dezember 1962 in Kraft trat (S.114).
Hier sind besonders die sehr informa-
tven Angaben zu den im Communi-
cantes und im Nobis quoque peccato-
ribus erwihnten Heiligen hervorzuhe-
ben; dankbar ist man auch fur die wert-
vollen Erklirungen zu einzelnen (lat.)
Wortern wie servetutis (im Hanc igitur),
adscriptam und rationabilem (im Quam
oblationem). Diskutiert wird auch (mit
den maoglichen Deutungen) die Wen-
dung per manus sancti Angeli tui (im
Supplices, te rogamus). Auch hier sind
die auf wissenschaftlichem Niveau an-
gesiedelten Erliuterungen so formuliert,
daf sie sowoh! der philologischen Kli-
rung als auch der dankenswerten Hilfe
fiir den Beter dienen. Auch vor schwieri-
gen Textstellen schreckt der Autor nicht
zuriick (vgl. die einfithlsame Erklirung
des ,fithre uns nicht in Versuchung® des
Vaterunser, S. 154 f.).

Behutsam und dennoch klar ist der
Abschnitt iiber die Kommunionaustei-
lung (S.170-175), wobei keineswegs
verschwiegen wird, dafl die Austeilung
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in die Hand (wenngleich keineswegs
identisch mit dem modernen Vorgehen)
und auch die Formel ,Leib Chrisu® auf
ilteste Zeit zurtickgehen (S. 171, 174).

S.185-199 wird das Schluflevange-
lium behandelt: die (relativ spite) er-
ste Erwdhnung (1256), seine Bedeutung
fir die Messe sowie cine ausfiihrliche
Exegese des Textes. Auch die Leonini-
schen Gebete sowie die Danksagung (des
Priesters) werden erwihnt. Ein kurzer
»Riickblick® endet mit dem Satz: ,Die
Kirche wird darum nur dann zu ihrer
alten Lebens- und Uberzeugungskraft
zurtickfinden, wenn sie zuriickkehrt zu
der Quelle, aus der sie ihre Kraft immer
geschopft hat* (S. 203).

Der zweite Hauptrteil (,Die Theo-
logie des Messopfers®) stellt zunichst
»Wesen™ und ,Zwecke“ des Opfers vor
und erdrtert die Beweise fiir die ,Exi-
stenz des Messopfers (z. B. anhand der
Enzykliken Mediator Dei und Eccle-
sta de Eucharistia). Das ,Verhiltnis der
Messe zum Kreuzesopfer, das ja schon
zu vielen Kontroversen gefiihrt hat, wird
kurz, aber klar behandelt — sowohl die
Identitit als auch die Verschiedenheit
werden herausgearbeitet.

In ,Das Wesen der HI. Messe® wird
— auch in Abgrenzung zu ,falschen Auf-
fassungen® — die Wandlung die , wesent-
liche Opferhandlung® genannt (S. 235 1.).
Ausfithrlich — und auch hier mit Wi-
derlegung irrefithrender Erklirungsver-
suche auch hochberiihmter Theologen
(wie Thalhofer, Scheeben, Casel) — geht
der Autor auf die Art und Weise der Ver-
gegenwirtigung des Kreuzesopfers ein
(S.236 ff.); dabei wird die Erklarung des
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Kardinals Billot (+ 1931) als die beste
vorgestellt — sie habe in Mediator Dei
»ihre lehramtliche Bestitigung erhalten®
(S.240). Daran schlieft sich die Frage
»Wer bringt die taglichen Messen dar?*
Christus ist der Hauptopferpriester, aber
die hl. Messe ist ,,auch Opfer der Kirche
und unser Opfer®.

In einem Anhang findet sich die Ab-
handlung ,Das Meflopfer in der zeit-
genossischen Theologie® (siche S. 298 in
diesem Heft). Schlieflich kommen die
»Wirkungen des MeRopfers“ zur Spra-
che: der vierfache Zweck des MeRop-
fers, Wert und Wirkweise sowie die
Friichte des Mefopfers. Die Literatur-
angaben enthalten grofitenteils vorkon-
ziliare Standardwerke.

Was man bei solch einem umfas-
senden Buch mit seinem sehr systema-
tischen Aufbau etwas vermiflt, ist ein
Sachindex (oder Stichwortverzeichnis);
bei der Fiille von behandelten Theo-
logen wire auch ein Namensindex will-
kommen. Bei den (schr niitzlichen) Zita-
ten aus den Kirchenvitern wird manch-
mal nur der Kurztitel, manchmal auch
der Fundort des lateinischen Textes (Pa-
trologia latina, Fontes christiani) ange-
geben; die Angabe BKV“ (Bibliothek
der Kirchenviter) nebst Seitenangabe ist
manchmal wenig hilfreich, weil nicht der
Band angegeben ist.

Im Buch sind hervorragend ge-
lungene Farbaufnahmen der ecinzelnen
Zeremonien der hl. Messe enthalten —
eine willkommene Veranschaulichung
des Textes. Man kann das Buch ohne
Einschrinkung empfehlen.

R. K.
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UNA VOCE Tagung 14. Oktober 2006

Die UNA VOCE-Tagung findet am
Samstag, den 14. Oktober, in Kaln statt.
Wir laden alle Leser und Interessen-
ten zu dieser unserer Jahrestagung recht
herzlich ein! Bitte merken Sie den Tag
bereits jetzt vor und machen Sie auch In-
teressierte aus dem Bekannten- und Ver-
wandtenkreis auf die Tagung aufmerk-
sam!

Am Freitag, 13. Oktober, ist Ge-
legenheit, an der regelmifigen Indult-
messe um 18:30 Uhr in der Maria-Hilf-
Kirche teilzunehmen. (Rolandstr. 61, Bus
132 oder 133 bis Rolandstr. Oder: U-
Bahn Linie 16 bis Chlodwigplatz.)

Am Samstag beginnt das feierliche
Hochamt in der Dominikanerkirche St.
Andreas um 10 Uhr. Die Kirche St. An-
dreas befindet sich in Sichtweite des
Domes (ca. 200 m westwirts).

Wer bis Sonntag bleibt, ist auch zum
Hochamt um 10 Uhr in der Maria-Hilf-
Kirche eingeladen.

Die Tagung selbst wird im Ma-
ternushaus (Kardinal-Frings-Str. 1-3)
statthinden. Von der Kirche geht man
iiber die Stralen An den Domiikanern
und Untersachsenbhausen zur Kardinal-
Frings-Str. (ca. 5 bis 10 Min.). — Vom
Hbf ist das Maternushaus tiber Breslaner
Platz, dann links unter der Unterfith-
rung iber die Ursulastr. zu erreichen.
Eroffnung der Tagung um 12 Uhr.

Fiir weitere Hinweise (auch zu
Bahnanreise und Hotel) verweisen wir
auf das beiliegende Faltblatr.

Anmeldung durch Uberweisung des
Gesamtbetrages von 35 Euro auf un-
ser Konto 193320438 Postbank Essen
(BLZ 36010043) erbeten — mit deutlich
lesbarer Namensangabe und Verwen-
dungszweck , Tagung*.
Ausnahmsweise ist auch noch eine An-
meldung am Tag selbst méglich (Bar-
zahlung im Maternushaus).

Anschriften einiger Autoren und Ubersetzer:

Hochw. Pater Matthias Gaudron, Priesterseminar Herz-Jesu, Zaitzkofen 15,

84069 Schierling

Martin Mosebach, Beethovenstr. 50, 60325 Frankfurt
Dr. Andreas Schénberger, Asterstr. 4, 66740 Saarlouis




