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Das Jahresinhaltsverzeichnis befindet sich am Schluf des Heftes: beim
Binden der Hefte sollte es vor Heft | eingebunden werden.



Zu diesem Heft

Das eigentlich Neue am Motuproprio (gegeniiber seinen Vorgiangern)
ist, dafs es der traditionellen Liturgie anch einen realen Platz im kirchlichen
Leben verschaffen soll — ein erster Schritt zur Normalisierung, weg vom
Getto-Dasein. So sebr dies im Prinzip zu begriifien ist, so mufl muf{ doch
darauf geachtet werden, dafl nicht Elemente der ,ordentlichen Form*, die
vorschnell als allgemein verbindlich fiir den , gesamten® rémischen Ritus
aufgefafit und propagiert werden, in die traditionelle Liturgie eingeschleust
werden.

Anzeichen dafiir sind bereits vorbanden und werden in diesem Heft
genannt: Angleichung der Kalender, Lesungen (nur!) in der Volkssprache
u. d. (siehe den ersten Beitrag des Dokumententeils).

Die (auch und gerade vom Heiligen Vater selbst) mehrfach betonte
, Embeit® der beiden ,Formen® darf nicht iiber die tiefgreifenden Un-
terschiede, ja Gegensdtze zwischen der Spiritualitat beider Riten hinweg-
tauschen. Dies in uniiberbietbarer Akvibie herausgearbeitet zu haben, ist
das Verdienst von Professor Lauren Pristas, Expertin auf dem Gebiet der
vergleichenden Analyse der Messorationen. Wer ihren Aufsatz in diesem
Heft durchgearbeitet hat, dem fallt es wie Schuppen von den Augen —
hinsichtlich der durchschanbaren Tendenzen und der ausgekliigelten Vor-
gehensweise derer, die das Missale von 1969/70 zu verantworten hatten.

Gerade die darin in extenso bebandelten Orationen der vier Advents-
sonntage mogen unsere Leser in der nun beginnenden Adventszeit sine ira
et studio vergleichend betrachten.

Das Heft beginnt mit einer sowveranen Analyse der gewundenen,
in Selbstbespiegelung sich verlierenden ,modernen” Theologie, die alles
mogliche zum Inhalt hat, nur nicht das demiitig-glanbige Aufnehmen des
geoffenbarten Gotteswortes.

Am 27. August d. ]. vollendete unser hochverdienter Autor Professor
Dr. Dr. Wolfgang Waldstein sein 80. Lebensjabr. Anerkannter Gelebrter
fiir Romisches Recht, hat er seit den 70er Jabren sich unermiidlich fiir die
traditionelle Liturgie eingesetzt. Wir sind Professor Waldstein zutiefst zu
Dank verpflichtet und wiinschen auch an dieser Stelle Gottes reichen Segen
[fiir viele fruchtbare weitere Jabre. R.K

Anschriften einiger Autoren und Ubersetzer:

Prof. Dr. Walter Hoeres, Schinbornstr. 67, 60431 Frankfurt

Lauren Pristas Ph.D., Professor of Theology, Caldwell College, 120 Bloomfield
Avenue, Caldwell, NJ 07006, USA

Dr. Andreas Schonberger, Asterstr. 4, 66740 Saarlouis
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Seismisches Beben:
Selbstbespiegelung der Theologie

Von Walter Hoeres

Die drei Forderungen

Die Herder Korrespondenz hat unter dem Titel ,Glauben denken. Theo-
logie heute — eine Bestandsaufnahme® ein Sonderheft herausgegeben!, das
einen konzentrierten Uberblick der einzelnen theologischen Disziplinen
und ihres heutigen Standes bieten soll. Wie ein roter Faden zichen sich
durch die Beitrige der Autoren drei Forderungen, denen heutige Theologie
zu entsprechen habe: Reflexivitat, Geschichtlichkeit und Kontextualitit.
Die Theologen sollen also nicht einfach wie in fritheren Zeiten in direkter
Blickrichtung die Gegenstinde des Glaubens historisch und systematisch
entfalten. Sie sollen vielmehr stindig nicht nur die eigene wissenschaftliche
Methode bedenken, sondern immer auch kritisch auf die Méglichkeit des
Glaubens in unserer Zeit und damit auf ihren eigenen Glaubensvollzug re-
flektieren. Die zweite, nunmehr schon sattsam bekannte Forderung lautet,
stets die Geschichtlichkeit der Wahrheit und damit auch der Verkiindi-
gung und des jeweiligen Verstindnisses der Offenbarung im Blick zu
haben. Drittens wird engste Zusammenarbeit mit den uibrigen Geistes- und
Humanwissenschaften, mit der zeitgendssischen Philosophie, Psychologie,
Soziologie und ihrem neuesten Forschungsstand vorausgesetzt.

Genau die Befolgung dieser drei Forderungen aber ist es, welche die
katastrophale Verunsicherung im Glauben bewirkt, die nicht zuletzt die
heutige Theologie zu verantworten hat und die einer der entscheidenden
Griinde fiir den Zerfall des katholischen Milieus ist. Man wird an die
kleine Schrift Urs von Balthasars: Cordula oder der Ernstfall erinnert und
die ironische Frage des Verfassers, wie wohl ein Christ, der seinen eigenen
Glauben so radikal zur Disposition stellt, wie das heute erwiinscht ist, und
immer wieder ,kritisch reflektiert, wohl die Bereitschaft zum Blutzeugnis
fiir eben diesen Glauben aufbringen kann!

Sie reden unentwegt von Hermeneutik, Wissenschafts- und moderner
Erkenntnistheorie und haben doch nicht begriffen, was Edmund Husserl
(1859-1938), der diese Richtungen moderner Philosophie an entscheiden-

' Herder Korrespondenz Spezial. Februar 2008,
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der Stelle allererst erméglicht hat, den ,Durchbruch zu den Sachen selbst*
nennt. Damit ist gemeint, dafl sich die Erkenntnis, welche sich nach der
inneren Logik der jeweiligen Sache, um die es ihr geht, richtet, nicht
durch die psychologische, gesellschaftliche oder sonstige Befindlichkeit
des denkenden Subjektes zu erkliren ist, sondern wie ein Pfeil alle diese
Bedingtheiten durchstoflt, um sich am Objekt selbst und seiner Wahrheit
zu orientieren. Und das gilt a fortiori, wenn es sich um zeitlos giiltige
Wahrheiten wie die Gottheit Christi, die Trinitait oder auch um histori-
sche Tatsachen wie die Auferstehung Jesu handelt, die nach dem Gesetz,
dafl sich Form und Inhalt einer Aussage entsprechen miussen, nur so und
nicht anders ausgedriickt werden kdnnen. In diesem Sinne ist der Glaube
ein unverriickbares Festhalten an Christus, bei dem ich auf Thn selbst
blicke, ohne mir dabei selber stindig tiber die Schulter zu blicken und
dieses Festhalten unentwegt zu problematisieren.

Wahrbeiten, die unverianderbar sind

Es mag sein, dal der Mensch ein geschichtliches Wesen ist, das sich
von Epoche zu Epoche in vielfacher Hinsicht wandelt, wie uns das
diejenigen unter den modernen Theologen, die Thomas von Aquin
langst durch den neuen ,Kirchenlehrer® Martin Heidegger ersetzt haben,
unentwegt versichern. Aber das schliefit nicht aus, dafl er unverrtickbar
an immerwahrenden Wahrheiten festhalten kann, die ihrer Natur nach gar
nicht verinderbar oder anders auszudriicken sind, als es die Kirche in
threr philosophia und theologia perennis stets getan hat! In diesem Sinne
gleicht der Mensch einem Schwimmer, der zwar vom Strom der Gezeiten
mitgerissen wird, aber durchaus die Moglichkeit behilt, gelegentlich sein
Haupt uiber die Fluten zu erheben, um nach den stets gleichen Sternen zu
blicken!

Hitten sie ihren Husserl wirklich gelesen, dann miifiten sie auch zuge-
ben, dafl es eine zweifache Reflexion (Erkenntnis der eigenen Erkenntnis
und damit auch des eigenen Glaubensvollzuges) gibt. Einmal kann ich
als Zuschauer meines eigenes Selbst mich {iber mein eigenes Erkennen,
Meinen und Firwahrhalten erheben, um es sozusagen aus der Vogelschau
von auflen zu betrachten und mich selbst zu beobachten, wieso und
warum ich iiberhaupt dazu komme. Und es liegt auf der Hand, dafl diese
Art der unbeteiligten Betrachtung — wenn sie denn tberhaupt méglich
ist — immer schon cine ironische Distanz zu der eigenen Uberzeugung
mit sich bringt. Das ist die Haltung, die schon die Sophisten kultiviert
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und aus der heraus sie ihren Relativismus gepredigt haben. Die andere
Reflexion geht mit der Erkenntnis und sucht sie im Mitvollzug von innen
her zu verstchen und zu bejahen. Das ist die Reflexion, die Sokrates
und Platon den Sophisten entgegengehalten haben. Und dies ist auch die
wahre Einstellung der Theologie: Verstindnis des Glaubensaktes und sein
unbedingter Mitvollzug.?

Damit stehen wir auch schon bei der Forderung der Kontextualitit, der
Verflechtung, die heutige Theologie mit den sogenannten Humanwissen-
schaften eingehen soll. Was aber haben sie uns wie etwa die Psychologie
und Soziologie heute zu bieten? Weitgehend lassen sie jedes Verstindnis
fiir die Offenheit des menschlichen Geistes fiir die Wahrheit der Dinge
vermissen’ und flir das, was Nicolai Hartmann in seinem bekannten
Werk iiber ,das Problem des geistigen Seins® als die autonome Intention
des Geistes bezeichnete.* Einseitig auf die gesellschaftliche oder seelische
Bedingtheit unseres Erkennens fixiert — wir haben oben schon davon
gesprochen — sind sie unfihig, den objektiven Wahrheitsanspruch unserer
philosophischen oder theologischen Uberzeugungen ernst zu nehmen und
suchen sie insgesamt als pure Ideologien zu entlarven, die in unserem In-
neren ausgekocht werden und bei denen der Wunsch der Vater des Gedan-
kens ist. In diesem Sinne haben Max Weber (1864—1920), der Begriinder
der heutigen wissenschaftlichen soziologischen Methodik, Karl Mannheim
(1893-1947) mit seinem bekannten Werk Ideologie und Utopie> und erst
recht der kiirzlich verstorbene Ernst Topitsch im eigentlichen Sinne des
Wortes Schule gemacht.

Drei Beispiele

Der emeritierte Tiibinger Dogmatiker Peter Hiinermann und Ehrenpri-
sident der Europiischen Gesellschaft fiir Katholische Theologie, einer
der cinflufireichsten Wortfiihrer der neuen Theologie in Deutschland und
Europa, beginnt seine Bestandsaufnahme mit dem Hinweis auf die erd-

* Vgl. dazu unseren Aufsatz ,Zur Dialektik der Reflexion bei Husserl, in Salzburger
Jahrbuch fiir Philosophie 1171958, 5. 211 ff.

' Vgl dazu die duflerst wertvolle und immer wieder neu aufgelegte Schrift von Josef
Pieper Wahrbeit der Dimge. Untersuchungen zur Anthropologic des Hochmittelalters.
Munchen 1947, 41966.

' Nicolai Hartmann Das Problem des geistigen Semns. Berlin 1933, 1962,

T L Aufl. 1929, 2, Aufl. 1957.

* Vgl dazu unseren Aufsatz ,Kritischer Rationalismus als konservative Kraft? Ernst
Topitsch als Bundesgenosse® in: Criticon 38, Nov./Dez. 1976,
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bebenartigen Erschiitterungen, die die Kirche, aber auch die Theologie in
den letzen Jahren getroffen haben.”

Offenkundigstes Zeichen dieses ,seismischen Bebens® seien die ab-
nehmenden Mitgliederzahlen der Kirche. Mehr noch, so kénnen wir er-
ganzen, ist der rapide Riickgang der Gottesdienstbesucher Zeichen dieser
Erschiitterung. Doch dann zeigt sich etwas, das auch die tibrigen Bei-
trige dieses Heftes charakterisiert und darauf hinweist, daf! sie alle von
Intellektuellen im pejorativen Sinne des Wortes geschrieben wurden, die
regelmifiig komplexe Problemldsungen den einfachen und naheliegenden
Antworten vorzichen und somit nach dem Grundsatz verfahren: , Warum
einfach, wenn es auch umstindlich geht!“. ,Solche Vorginge®, so der
Professor, ,sind in sich hochkomplexer Art*.

Statt die Ursachen der Krise vor allem in der schwindenden Glaubens-
kraft zu suchen, die nicht zuletzt auf die Neuinterpretation der Offen-
barungswahrheiten zuriickgeht, welche die von ihm so lange prisidierten
europiischen Theologen seit vielen Jahrzehnten vornehmen, greift er die
klassische Theologie der Vergangenheit an: , Theologie war Priesterausbil-
dung: die Priester sollten ihr Amt in unerschiitterlicher Glaubensgewiflheit
austiben“. Man ist versucht, schon an dieser Stelle zu fragen: ,Ja, was denn
sonst!“ Ist es nicht der Verlust dieser Gewillheit, der so immens viele
Priester nach dem Konzil dazu brachte, thr Amt aufzugeben? Natiirlich
darf auch der Seitenhieb gegen die Neuscholastik nicht fehlen. Als Negativ-
beispiel dient ithm die , Theologiae Summa [-1V*, die strikt neuscholastisch
verfalt sei und — man hére und staune! — ,bis in die siebziger Jahre in
Spanien die theologische Ausbildung dominierte“. Hier habe das Konzil
einen neuen Blick auf die Schrift, die Tradition und die gegenwirtige Lage
der Menschheit eréffnet und einem geschichtlich geprigten Denken Raum
gegeben.

Damit sagt Hiinermann allerdings nun wirklich nichts neues, sondern
wiederholt nur die ewige Standardformel von der Geschichtlichkeit der
Wahrheit, die sie alle wie einen Schutzschild vor sich hertragen und von
Dilthey, Heidegger und Gadamer ibernommen haben. Dabei sollte es
doch die von ihnen immer wieder beschworene Reflexivitit erwarten las-
sen, dafl sie uns endlich einmal in aller Breite und Griindlichkeit erkliren,
wie sich diese Formel von der Geschichtlichkeit, die doch offenbar auch
und vor allem Veridnderlichkeit bedeutet, mit der Unverinderlichkeit der
Offenbarungswahrheit und damit mit der von uns in diesen Spalten schon
so oft angefiihrten Mahnung des Konzils vertragt, Schrift und Tradition

" Peter Hinermann, ,Mit Differenzen vertraut. Der Weg der Theologie in Europa®, in:
Herder-Korrespondenz, op. at., S. 13 ff,
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unversehrt und mit der gleichen Ehrfurcht und Kindesgesinnung zu be-
wahren.

Hiinermanns weitere Forderungen fiir das Theologiestudium aber las-
sen die bange Frage aufkommen, ob die Seminaristen der Zukunft {iber-
haupt noch zum Studium der Theologie kommen und nicht vorher schon
in dem Meer komplexer soziologischer und handlungstheoretischer Re-
flexionen ertrinken, das inskiinftig von ihnen gefordert werden soll: ,Die
anthropologischen Studien und die Handlungswissenschaften spiegeln ein
sehr komplexes Bild vom Ausbildungsprozeff der Subjekthaftigkeit des
Menschen und der Erringung seiner Identitit ... Schlieflich ist die Sicht
der Gesellschaft wesentlich in eine hohe Komplexitit vertieft und entfaltet
worden: Die grundlegenden Kategorien wie Sprache, der Mensch als han-
delndes Subjekt, die Gesellschaft bilden keine festen, durch Definitionen
bestimmbare, tiber lange Jahrhunderte hin konstanten Sachverhalte mehr*.8

» Komplexitat“ und , kritische Selbstreflexivitit®

Bisher waren wir immer der Meinung, nicht nur der Priesteramtskandidat,
sondern der gliubige Mensch tiberhaupt finde seine iibernatiirliche, aber
damit auch zugleich seine natiirliche Identitit im unbedingten Glauben
an Christus und im kindlichen Gouvertrauen, aber diese Auffassung
soll offenbar in unserer ,hochkomplexen® Situation als naiv und damit
fundamentalistisch ad acta gelegt werden! Wie kommende Theologie und
Verkiindigung unter diesen Umstinden den Menschen feste und klare
Orientierung geben kann, steht in den Sternen geschrieben.

Der stindige Lobpreis der Komplexitit und ,kritischen Selbstreflexi-
vitat® erinnert uns an eine Begebenheit, die sich wirklich zugetragen hat.
[n den Anfangsjahren der ,Bewegung fiir Papst und Kirche e.V.«, die
der Verfasser dieser Zeilen 1969 mitbegriindet hat, fand eine Kuratoriums-
sitzung dieses Gremiums im Kloster Weltenburg statt. Dabei referierte
der damalige Freiburger Fundamentaltheologe Prof. Dr. Kolping iiber die
Auterstechung. Am Ende des hochkomplexen Vortrages fragte der damalige
Chefredakteur des ,Fels“: ,Wir wollen nur eines von Thnen wissen, schr
verchrter Herr Professor. Ist er nun auferstanden oder nicht?* Sapienti sat.

Natiirlich findet der Artikel zur Bestandsaufnahme der Liturgiewis-
senschaft unser besonderes Interesse. Er stammt von Benedikt Krane-
mann, Professor der Liturgiewissenschaft an der Theologischen Fakultit

Hunermann, op. at., S.15.
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Erfurt.” Folgt man seinen Darlegungen, dann wird die Liturgiewissenschaft
der Zukunft eine Soziologie und kritisch wissenschaftliche, wiederum
wreflexe” Bestandsaufnahme der unendlich vie]f&iltigen Rituale und Got-
tesdienstformen sein, die es heute gibt. Wiederum ist Komplexitit gefragt,
auf die das Sprichwort zutrifft, daff man vor lauter Biumen den Wald nicht
sicht. Vor allem aber besteht die Gefahr, der alle solche soziologischen
Bestandsaufnahmen ausgesetzt sind, dafl am Ende die normative Kraft
des Faktischen den Ausschlag fiir die Frage gibt, ob es sich iiberhaupt
lohnt, sich mit all diesen ,Feierformen® zu beschiftigen. Denn die Frage
nach dem theologischen Maf3stab all dieser Riten bleibt in seltsamem Mafie
unterbelichtet. Und er kann wiederum nur in dem Prinzip liegen, daf} sich
Form und Inhalt der Liturgie und aller Riten unbedingt entsprechen
miissen und somit der gestalterischen Kraft der Liturgen allemal Grenzen
setzen. Was das fiir die hl. Messe als unblutige Vergegenwirtigung des
Kreuzesopfers bedeutet oder etwa fiir Sakramentsandachten, die es freilich
kaum mehr gibt, ist in diesen Spalten oft genug ausgefithrt worden.
Seltsam unbeeindruckt von solchen Uberlegungen und gewissermafien
wertfrei aber stellt der Verfasser fest: ,So gibt es eine Tendenz zur Plura-
lisierung von katholischer Liturgie und Gottesdienstpraxis. Entsprechend
kann sich die Liturgiewissenschaft heute nicht mehr allein auf die Got-
tesdienstfeier nach den amtlichen liturgischen Biichern ... konzentrieren,
so wichtig sie sind, sondern muf eine breitere Gottesdienstkultur mit
Variationen wahrnehmen“.'® Und: , Vielfiltuger wird die kirchliche Praxis
und damit das Forschungssujet durch neue Feierformen, wie sie ctwa
durch den heutigen Erfurter Weihbischof Reinhard Hauke entwickelt . ..
worden sind. Solche Feiern, deren Zahl weiter wichst, sind mittlerweile
weit liber Thiiringen hinaus unverzichtbare Feierformen in einer nicht
leicht beschreibbaren Grauzone zwischen Kirche und Gesellschaft“.!! Alle
diese neuen Feiern verlangen ,Reflexion und Begleitung®, und man wird
zugeben, dafl dies angesichts der offenbar unerschépflichen kreativen
Phantasie unserer Liturgie-Ingenicure ein reiches und komplexes Feld
fir die kommende , Liturgiewissenschaft* ist. Allerdings hitte man gerne
mehr erfahren tber die theologischen Mafistibe fiir all diese Feiern, und
diese brennende Frage richtet sich vor allem an jene, die in den heutigen
»Grauzonen® statthinden und ganz besonders an die Valenz multireligioser
Feiern. Doch statt dessen sollen wir offenbar die Tatsachen sprechen lassen.

" Benedikt Kranemann, ,Wie iibersetzt man Tradition? Liturgiewissenschaft zwischen
Gorttesdienst und Gottlosigkeit”, in: Herder Korrespondenz, op. cit., S. 49 ff.

" ebenda.

" Op. at., S.50.
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»Hier diirfen nicht theologische Konstrukte der Wirklichkeit iibergestiilpt
werden, es ist von der Vielfalt gottesdienstlichen Lebens her zu denken.!?

, Mitten im Feld verortet®

Vielleicht diirfen wir noch einen ganz kurzen Blick auf die Bestandsauf-
nahme der Pastoraltheologie werfen, die Richard Hartmann vorgelegt hat,
der seit 2002 Professor fiir diese Disziplin an der Theologischen Fakulrit
Fulda ist."> Der Verfasser beklagt mit beredten Worten die immer noch
anhaltende Krisensituation seines Faches, die ganz einfach darauf beruht,
dafl man auch hier — wie so oft heute — zuerst eine Wissenschaft begriindet
hat, um dann erst die Frage nach dem ihr eigentiimlichen Gegenstand zu
stellen, der sie spezifisch von allen anderen unterscheidet. Da auch hier
eine Antwort ausbleiben mufi, schwankt die Pastoraltheologic zwischen
Theorie und Praxis. ,Wihrend die einen nur empirisch oder normativ
forschend sich von der Praxis fernhalten, sind andere mitten im Feld
verortet“." Sie ist, wie der Verfasser ausfiihrt, unbequeme Ratgeberin der
Bischofe und mufd sich doch zugleich auch die Frage stellen, was passiert,
»wenn in prophetischem Geist auch konkrete Maffnahmen der Bistums-
ebene in Frage gestellt werden?“!> Auch hier bleibt die Flucht in die
Komplexitit, in ,unzihlige weitere Forschungsbereiche®, der ,Dialog mit
den Gesellschattswissenschaften®, aber auch die ,Rezeption gegenwirtiger
Philosophie®, wobei sich auch hier die Frage stellt nach den Mafstiben,
mit denen man diesen ,klassischen Partnerwissenschaften®, den ,Human-
und Sozialwissenschaften® begegnen will. ,Die einen orientieren sich an
der wissenschaftstheoretischen Grundlegung der Handlungstheorie, ande-
re, besonders die Jiingeren rezipieren Systemtheorie®.!¢

Die Frage nach den Mafistiben stellt sich besonders dringend, da
auch hier nur von der ,Rezeption der gegenwirtigen Philosophic*
und nicht von den immerwihrend giiltigen Wahrheiten der christlich-
abendlandischen, etwa thomistischen Philosophie die Rede ist. Dariiber
hinaus aber erinnert das krisenhafte Schauspiel der Pastoraltheologie, die
immer noch verzweifelt um ihre Identitit ringt, die sie im Zeitalter heu-
tigen Wissenschaftsfetischismus vergeblich und in immer neuen Anliufen

'* Kranemann, op. at., S.51.

" Richard Hartmann, ,Die Krisenwissenschaft in der Krise. Pastoraltheologie zwischen
historisch-theoretischer Reflexion und Paxis®, op. cit., S.53.

Richard Hartmann, op. at., S.55 1.

op. at., S.54,

op. ity 5.55.

1%
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zu erringen sucht, an das analoge Schicksal der , Erzichungswissenschaft®,
die nach dem Kriege die alte, gute Padagogik verdriangt hat. Diese verstand
sich dhnlich wie die Ethik als prakusche Philosophie, von der sie ihre Wert-
mafistibe und damit auch die Méglichkeit bezog, die alles entscheidende
Frage zu beantworten, was die lohnenden Ziele der Erziehung und Bildung
seien. Seitdem sie aber als Erziehungswissenschaft autonom geworden
ist und sich von der Philosophie abgekoppelt hat, konzentriert sie sich
nunmehr in immer neuen Anlaufen, dafiir aber streng wissenschaftlich auf
die Frage ,Wie sag ich’s meinem Kinde?"

Dem Vernechmen nach sollen die Bischofe neuerdings eine Machbar-
keitsstudie in Auftrag gegeben haben, um die Moglichkeit eines katholi-
schen Fernsehsenders zu priifen. Darin folgen sie dem Beispiel der Apostel,
die auch zunachst eine Machbarkeitsstudie in Auftrag gaben und sich von
Pastoralsoziologen beraten lieflen, bevor sie sich barfufl und je zu zweit
allenfalls mit einem Brotbeutel und Wanderstab bewaffnet auf den Weg
machten, um die heidnische und damals schon widerstindige Welt zu
bekehren!
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Die Orationen der Sonntagsmessen —
eine Untersuchung iiber die Anderungen
des I1I. Vatikanums!'

Von Lauren Pristas

Einleitung

Die Collecta®, im derzeitigen deutschen Messbuch » lagesgebet™ genannt,
ist das erste eigentliche Messgebet. Der lateinische Text besteht jeweils
aus einem einzigen Satzgeflige. Aufgrund seiner Kiirze ist es einfach, die
Bedeutung der Oration hervorzuheben. Aber die Oration ist das echte und
cigentliche Gebet des Tages und kennzeichnet als solches in einzigartiger
Weise den betreffenden liturgischen Tag. An Sonntagen sowie Tagen mit
dem Rang eines Festes oder hoher wird die Oration auch in allen Horen
der [neuen] Liturgie mit Ausnahme der Komplet gebetet, so dafl jemand,
der zur Messe geht und die Horen eines bestimmten Sonn- oder Festtages
betet, dieselbe Oration sechsmal betet. Die Orationen der Sonn- und
Festtage, d. h. der gebotenen Feiertage?, sind besonders wichtig, weil sie
die einzigen Orationen sind, die die Mehrzahl der Glaubigen Jahr fir Jahr
horen.

Die Sammlung der Sonn- und Festtagsorationen des Missale des I1.
Vatikanum 1st nicht dieselbe wie die, welche sich im Missale Romanum
1962 (1im folgenden: MR 1962) findet, aber die Gelehrten haben der
Erforschung des Umfangs und des Charakters bis jetzt noch nicht viel
Aufmerksamkeit gewidmet.’ Eine solche Untersuchung ist wegen der Viel-

' lch danke dem Intercultural Forum for Studies in Faith and Culture des Pope John
Panl [T Cultural Center, Washington D.C., fiir die Unterstiitzung sowie dem Caldwell
College, Caldwell NJ., fiir die Beurlaubung; beides erméglichte mir die Abfassung dieses
Aufsatzes und die Forschungen dazu.

Wir verwenden im folgenden durchgehend den gebriuchlicheren Ausdruck ,Orati-

on/en”. (Anm. d. Ubers.)

* Im gesamten deutschen Sprachraum: Weihnachten, Ostern, Pfingsten (mit den jeweiligen
zweiten Tagen), Hochfest der heiligen Gottesmutter Maria (frither: Beschneidung des
Herrn, 1. Jan.) sowie Christi Himmelfahrt [irschcinung des Herrn, Fronleichnam,
Aufnahme Mariens in den Himmel und Allerheiligen nur in einzelnen Didzesen.

" Eine bemerkenswerte Ausnahme ist Lorenzo Bianchi, , Terminologie et vocabulaire dans
les prieres du missel romain“. [Anm. d. Ubers.: Die vollstindigen bibliographischen
Angaben der zitierten Werke hinden sich am Ende des Beitrags. — Vgl. a. unsere
Aufstellungen ,Tendenzen in den Orationen des Neuen Missale®, in: UVK 10 (1980),
304-336, und 12 (1982), 89-110.]
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falt der betreffenden Texte sehr vielschichtig, und unsere Arbeit ist nur ein
bescheidener Anfang.

Dieser Aufsatz behandelt — unter Zuhilfenahme einer zahlenmifligen
Aufgliederung — zunichst das Ausmaf}, in dem das Missale Romanum
1970 (im folgenden: MR 1970) Sonn- und Festtagsorationen des MR 1962
enthilt bzw. Orationen aus anderen Messbiichern Gibernimmt* sowie neue
Orationen eingefugt hat. Die zahlenmaflige Analyse ergibt, dal das Corpus
der Sonn- und Festtagsorationen des MR 1970 deutlich verschieden ist
von dem des MR 1962, jedoch ohne dafl in irgendeinem Abschnitt
die Inhalte des entsprechenden Abschnittes eines anderen Messbuches
einfach tibernommen (replicate) wurden. Vielmehr haben die Herausgeber
des nachkonziliaren Messbuches Anderungen in den alten Orationen
vorgenommen bzw. neue verfafit. Aus diesem Grunde untersucht unser
Artikel auch die editorische Vorgehensweise sowohl bei der Auswahl als
auch bei der Anderung des Wortlautes aller Orationen sowie bei der
Anfertigung (confection) neuer Orationen.

Die Bedeutung der inhaltlichen Veranderungen in den Orationen tritt
besonders insofern hervor, als sich darin wesentliche Veranderungen des
theologischen bzw. spirituellen Gehaltes des so entstandenen Corpus der
Orationen zeigen. Deshalb folgt der zahlenmafigen Aufgliederung eine
vergleichende Untersuchung der Orationen der vier Adventssonntage® der
betreffenden Messbiicher, um so herauszufinden, ob die beiden Corpora
die gleichen Glaubenswahrheiten ausdriicken und die gleichen Aspekte
christlichen Lebens betonen, sowie, wenn das nicht der Fall ist, die
wesentlichen Unterschiede klar zu benennen. Die zweite Ebene unserer
Untersuchung ergibt, dafl die Kirche, wenn sie die Orationen der vier
Adventssonntage in der Ausgabe von 1970 betet, cine erkennbar andere
Stellung vor Gott einnimmt und Gott um durchaus andersartige Dinge
bittet, verglichen mit der Stellung und den Bitten des Corpus von 1962.

Da die Orationen der Adventssonntage die kleinste Untergruppe der
Sonn- und Festtagsorationen darstellt, wire es natiirlich ein schwerwie-
gender Fehler, von diesen Ergebnissen Schlisse zu ziehen auf das ge-
samte Corpus der Sonn- und Festtagsorationen des MR 1970. Nichts-
destoweniger stellt sich aufgrund des Ausmafles sowohl der inhaltlichen
Anderungen im Gesamt-Corpus als auch der wesentlichen Anderungen in
den Orationen der Adventssonntage die Frage, ob das neue Corpus von
Orationen ein erkennbar anders geartetes Verstandnis der Bezichung des

* Dazu wurden von den mit der Revision Beauftragten dltere liturgische Codices
|'|t‘r.‘tr‘i;.’.i.'z<1g(:m
* D.h. der ersten liturgischen Zert des Kirchenjahres.
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Herrn zu seiner Kirche ausdriickt, und ob infolgedessen die Gliubigen,
die damit beten, in einer Weise ,geformt® werden, die von der Art, wie
das vorherige Corpus frithere Generationen geformt hat, abweicht. Es ist
klar, daf} diese Frage ernsthafte wissenschaftliche Behandlung verdient.
Solange wir nicht wissen, wie unsere derzeitigen liturgischen Texte den
von fritheren Generationen benutzten gleichen oder nicht gleichen und
wie auch wir selbst aufgrund dessen anders (geworden) sind, bleibt un-
ser Verstindnis der Liturgie und ihrer Geschichte und woméglich auch
unseres Gnadenlebens in Christus defizitir.

Die vorliegende Studie basiert auf den lateinischen Texten der editiones
typicac der betreffenden Messbiicher. Wenn nicht anders erwihnt, gilt
alles, was zum MR 1970 — der ersten editio typica des nachkonziliaren
Missale — gesagt ist, auch fir die zweite und dritte editio, nimlich das
Missale Romanum 1975 und das Missale Romanum 2002.

Einige der in dieser Arbeit vorgelegten Fakten mogen von manchen
als beunruhigend empfunden werden. Dem gegeniiber ist es wichtig zu
sagen, dafl der Zweck dieser Studie nicht darin besteht, die Legitimitit
des nachkonziliaren Missale in Frage zu stellen oder in irgend einer Weise
seine Autoritit zu untergraben. Ziel ist vielmehr, soweit wir es vermogen
die besonderen Chakteristika des neuen Missale deutlich zu machen und
so schrittweise zu einem Verstindnis seines Standortes in der liturgischen
Tradition des Westens zu gelangen. Schliefllich sind die Ubersetzungen,
wenn nicht anders erwihnt, meine eigenenP; diese sind provisorischer
Natur, und zwar zum Teil wegen textlicher Schwierigkeiten bei einer
Anzahl alter Orationen, die zu l6sen auflerhalb der Absicht dieser Arbeit
liegt.

Zahlenmdflige Aufgliederung

Es gibt 66 Sonn- und Festtagsorationen in jedem Messbuch. Tabelle 1 listet
die Zahl der Orationen des MR 1970 auf, welche 1) vom MR 1962 bzw.
2) von anderen Messbiichern oder liturgischen Sammlungen iibernommen
worden sind bzw. 3) Neuschdpfungen sind.

Anm. d. Ubers.: Infolgedessen halten wir uns, wenn nichts anderes vermerkt, bei der
deutschen Wiedergabe — entgegen unserer sonstigen Vorgehensweise, immer vom lat.
Original auszugehen — an den englischen Wortlaut des Autors, um dessen spezifische
Argumentation deutlich werden zu lassen.
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Tabelle 1: Herkunft der Sonn- und Festtagsorationen des MR 1970

Gesamt  Aus dem  Aus ande-  Neuschép-
MR 1962° ren Mess-  fungen
btichern
Hochfeste” 6 6 0 0
Sonntage per annum® 32 21 10 1
Zusammen 38 27 10 1
Advent 4 0 4 0
Weihnachten 8 4 2 2
Fastenzeit 6 1 3 2
Ostern 10 2 5 3
Zusammen 28 7 14 7
Gesamt 66 34 24 8

Von den 66 Orationen stammen 34 aus dem MR 1962 und 32 aus
anderen Messbiichern oder sind Neuschopfungen — was zeigt, dal mehr
als die Halfte der Orationen vom vorherigen Messbuch {ibernommen
wurden und etwas weniger als die Halfte von anderswo her stammen
oder neu geschatfen wurden. Die Aufteilung Gber den Jahresverlauf
ist indessen nicht so gleichformig. Wahrend 100% der Orationen fiir
die Hochfeste und 71% der Orationen fir die Sonntage auflerhalb der
Propriumszeiten” aus dem MR 1962 stammen, sind nur 25% der Orationen
tur die Propriumszeiten aus dem MR 1962 genommen.

Die inhaltlichen Unterschiede zwischen den Orationen von 1962 und
1970 sind de facto wesentlich grofler als Tabelle 1 erkennen liflt, weil
die Tabelle nicht anzeigt, wie viele der aus fritheren Messbiichern tiber-
nommenen Orationen verindert wurden, bevor sie dem neuen Messbuch
einverleibt wurden, oder wie viele zu deutlich anderen Zwecken benutzt
worden waren. Die erste dieser Besonderheiten ergibt sich aus Tabelle 2:

 In dieser Spalte werden nur die Sonn- und Festtagsorationen des Messbuches von 1962
berticksichtigt; wenn eine bestimmte Oration von 1970 zwar dem MR 1962 entnommen
ist, aber nicht aus dessen Sonn- und Festtagsorationen stammt, ist sie in der Spalte ,Aus
anderen Messbiichern® berticksichtigt.

" Hierin sind Dreifaltigkeitssonntag, Fronleichnam, Chr. Himmelfahrt, Allerheiligen,
Christkénig und Unbefl. Empfingnis enthalten. Diese Hochfeste — migen sie an
Sonntagen gefeiert werden oder nicht - liegen entweder auferhalb der Propriumszeiten
oder werden ihnen nicht zugerechnet. Die tibrigen Festtage gehoren dem Weihnachts-
oder dem Osterfestkreis an.

® Per annum ist die lat. Bezeichnung fur das, was im deutschen Messbuch ,im Jahreskreis®
heifst.

" Die Propriumszeiten des MR 1970 sind Advent, Weihnachten, Fastenzeit und Ostern.
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Tabelle 2: Verinderte!® sowie unverinderte Orationen von 1970 nach
Quellen und Zeiten des Jahres

Orationen Davon Somit  Orationen Davon  Somit
aus dem  unver- verin- aus ande- unver- verin-
MR 1962 andert dert ren Mess-  andert  dert

blichern indert  dert
Hochf. 6 4 2 0 0 0
So. p. a. 21 5 6 10 5 5
Zus. 27 19 8 10 5 5
Advent 0 0 0 4 1 3
Weihn. 4 1 3 2 | |
Fast. 1 I 0 3 1 2
Ostern 2 0 2 5 I 4
Zus. 7 2 5 14 4 10
Gesamt 34 21 13 24 9 15

Nur 21 der 66 Sonn- und Festtagsorationen stammen direkt aus
den Sonn- und Festtagsorationen des MR 1962, d.h. 32%. Indessen
werden viele dieser beiden Messbiichern gemeinsamen Orationen in beiden
nicht in der gleichen Weise verwendet, und sie erscheinen auch nicht
in der gleichen Reihenfolge in den beiden Messbiichern. So sind z. B.
Orationen, die frither eine besondere innere Einstellung gegentiber einer
bestimmten Zeit des Jahres zum Ausdruck brachten, nun Sonntagen im
Jahreskreis zugeteilt worden.!" Die vielen Anderungen hinsichtlich der
Tage, an denen bestimmte Orationen verwendet werden, sowie hinsichtlich
der Reihenfolge, in der sie erscheinen, sind unméglich zahlenmiRig zu
erfassen.!? Es gentigt, hier festzustellen, dafl das neue Corpus der Sonn-
und Festtagsorationen sich in bedeutender Weise von seinem Vorginger
unterscheidet.

Die 32 Sonn- und Festtagsorationen des MR 1962, die nicht als Sonn-
und Festtagsorationen in das MR 1970 iibernommen wurden, erfuhren
verschiedenartige Verwendungen: zehn erscheinen im MR 1970 ohne
Textinderung als Wochentags- oder Votivorationen'3, zwei erscheinen

" Nur Orationen, die in einer Weise revidiert wurden, welche die Bedeutung des Originals

direkt oder indirekt verinderten, sind hier als ,verindert* aufgelister.

""" Die Orationen des Sonntags in der Weihnachtsoktav sowie des 4. und 5. Sonntags der
Osterzeit des MR 1962 sind die Orationen des 3., 21. und 10. Sonntags per annum
(geworden).

** Das wird natiirlich noch erschwert durch die Anderungen beim Kalender.

" Siehe Tabelle 2a.



304 Lauren Pristas

Tabelle 2a: Sonn- und Festtagsorationen des MR 1962 als (neue) Wochen-
tags- oder Votivorationen

Orationen des MR 1962 Im MR 1970

1. Adventssonntag Freitag der 1. Adventswoche

3. Adventssonntag Donnerstag der 2. Adventswoche
3. Weihnachtsmesse 30. Dezember

1. Sonnt. n. Ersch.¢ 1. Woche per annum

3. Sonntag nach Ersch. Samstag n.d. Aschermittw.
Weifler Sonntag Samstag d. 7. Woche n. Pfingsten
14. So. nach Phingsten Dienstag d. 2. Fastenwoche

15. So. nach Pfingsten Montag d. 3. Fastenwoche

23. So. nach Pfingsten Freitag d. 5. Fastenwoche
Phingssonntag Votivmesse v. HI. Geist

in veranderter Form als Wochentagsorationen', zwanzig wurden ganz
beseitigt!>. Etwas genauer als Tabelle 1 dies zu zeigen vermag, ist anzu-
merken: diese 32 Orationen wurden wie folgt ersetzt. 1) zwei Orationen,
eine Wochentagsoration und eine Postcommunio eines Festes wurden aus
dem MR 1962 genommen — erstere verandert, letztere unverandert'®; 2)
22 Orationen wurde aus dlteren liturgischen Codices unverandert!” bzw.
mit verindertem Wortlaut ibernommen'®; 3) acht Orationen sind moderne

Schépfungen.

Anm. d. Ubers.: Im Original ,Sonntag in der Oktav von Erscheinung® genannt,

Die Orationen des 4. Adventssonntags sowie des 7. Sonntags nach Pfingsten von 1962
erscheinen im MR 1970 in verinderter Form als Oration der ersten Advents- bzw.
Fastenzeitwoche.

Nimlich die folgenden: 3. Adventssonntag, Sonntag zwischen Beschneidung und
Erscheinung (vom Heiligsten Namen Jesu), Sonntag in der Oktav von Erscheinung
(Heilige Familie), 4. So. n. Ersch., Septua-, Sexa- und Quinquagesima, 1., 2., 3. und 4.
Fastensonntag, Passionssonntag, Donnerstag der Himmelfahrt, 9., 17., 18., 20, 21, 22
und 24. Sonntag nach Phingsten.

Die Orationen des 11. Sonntags per annuwm und des 4. Adventssonnrags,

Die Orationen der dritten Weihnachtsmesse, des 1. Fastensonntags, des 2. Sonntags der
Osterzeit, des Plingstsonntags sowie des 4., 5., 13. und 24. Sonntags per annum.

Die Orationen des 1., 2. und 3. Adventssonntags, des 2. Sonntags nach Weihnachten, des
3., 4. und 5. Fastensonntags, des 3., 4., 5. und 7. Sonntags der Osterzeir, des 16., 18. und
23. Sonntags per annum. — In der 1. und 2. editio typica des neuen Messbuches wird am
5. Sonntag der Osterzeit und am 23. Sonntag per annum die gleiche Oration genommen.
Diese Wiederholung ist in der 3. edito typica beseitigt, die cine andere Oration fiir den
5. Sonntag der Osterzeit vorsieht. Diese neue Oration stellt cinen Ausschnitt aus eciner
Secreta bzw. Super oblata der Messe fiir die Neugetauften am Dienstag in der Osteroktav
(vgl. Moeller, Corpus, Anm. 637) dar. Das laft vermuten, dafl die neue Oration entweder
eine radikal verinderte Fassung der genannten Oration aus dem Corpus orationum ist
oder aber eine ,Centonisation® darstellt, fir die diese nur eme Quelle 1st. [Anm. d.
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Um die Prinzipien bei der Gestaltung des derzeitigen [d. h. neuen]
Messbuches deutlicher zu erkennen, miissen wir niher auf die Art und
Weise, wie alte Orationen ausgesucht und neue erstellt wurden, eingehen.

Die Auswabl der Orationen

Listen der Quellen der Orationen des MR 1970 wurden schon bald
nach dessen Erscheinen publiziert.' Daraus kénnen die Wissenschaftler
das Alter der betreffenden Orationen®® erschen, aber nicht, in welchem
Ausmafl und wie lange und in welcher liturgischen Umgebung das Gebet
in Gebrauch war, und haufig auch nicht, ob sie im neuen Missale in verin-
derter Form erscheint. Zwischen 1992 und 1999 sind elf Binde Orationen
unter dem Titel Corpus orationum als Teil des Corpus Christianorum, Se-
ries Latina, erschienen.?! Diese Binde fiihren in alphabetischer Reihenfolge
alle Orationen auf, die in den 201 vorhandenen lateinischen liturgischen
Codices enthalten sind®?> — zus. 6829 verschiedene Orationen. Fiir jede
einzelne geben die Herausgeber alle Codices an, in denen das Gebet
erscheint, beschreiben die Art und Weise, wie sie in jedem Manuskript
verwendet wird, und zitieren Textvarianten. Besondere Listen in jedem
Band geben die Daten der Codices an.

Aufgrund der betreffenden Eintrige in den Binden des Corpus ora-
tzonum konnten wir oben feststellen, daf acht von den 22 Orationen, die
von alten Codices in das MR 1970 gelangten, ohne jegliche Verinderung
ubernommen und vierzehn verindert wurden. Die betreffenden Eintrige
im Corpus orationum zeigen auch, dafl 1) fiinf der 22 Orationen in nur
einem der 201 im Corpus orationum enthaltenen Codices erscheinen?,

Ubers.: Unter ,Centonisation ist cine Komposition aus mehreren dlteren Vorlagen zu

verstehen.| Es ist auch moglich, dafl die neue Oration eine alte Oration im ganzen

darstellr, die aber nicht im Corpus orationum aufgefiihrt ist; dieses Corpus wird weiter
unten im Hauptteil dieses Aufsatzes erliutert und diskutiert.

Siehe Dumas, ,Sources™; Ward and Johnson, ,Sources”. Ward und Johnson zitieren auch

frihere Ausgaben des Missale Romanum sowie Bruylants, Ovraisons. Dumas leitete die

Studiengruppe des Consilizom, die fir die Revision der Orationen des Missale zustindig

war.

Das Vorhandensein einer Oration in einem bestimmten alten Codex bedeutet nur, daf sie

zumindest so alt ist wie der betreffende Codex; sie kann viel ilter sein.

! Hrsg. v. Moeller und Clément. Im folgenden als Corpus orationem (CO) zitiert.

** Einige wenige Codices sind ilter als das 8. Jahrhundert. Die iibrigen datieren vom 8. bis
zum 16. Jahrhundert, aber alle stammen aus der Zeit vor dem Konzil von Trient. Der
ilteste, Rotulus von Ravenna, ist ins 5./6. Jahrhunder zu datieren.

' Nimlich die Orationen des 3. Adventssonntags (Rotulus 25), des 2. Sonntags der
Osterzeit (Gothicum 309), des 4., 24. und 31. Sonntags per annum (Veronense 432,

9
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2) es fiir elf der 21 ausgewihlten Orationen keinerlei Belege dafur gibt,
daf} sie jemals als Hauptoration einer Sonntagsmesse verwendet wurden,
bevor sie als solche im MR 1970 Verwendung fanden?*, und 3) keine der
Verinderungen, die von den nachkonziliaren Herausgebern an den alten
Oratonen vorgenommen wurden, einer Textvariante in der Manuskript-
tradition entspricht.

Andererseits ergibt sich aus einer dhnlichen Untersuchung der 32 Sonn-
und Festtagsorationen des MR 1962, die nicht in den Zyklus der Sonn-
und Festtagsorationen des MR 1970 aufgenommen wurden, dafl 1) sie
alle vom 8. bis zum 16. Jahrhundert in stindigem Gebrauch waren, bis
sie in das Tridentinische Missale Eingang fanden, und 2) alle in den alten
Codices an Sonn- und Festtagen verwendet wurden, und zwar in der Regel
am gleichen Sonn- oder Festtag wie im MR 1962%%, und 3) mit Ausnahme
der Oration des 1. Adventssonntags, in der guaesumus (,,wir bitten Dich®)
eingefiigt wurde, keine Oration in einer Form erscheint, die nicht in einem
fritheren Codex bezeugt wire.

Die Verantwortlichen fiir die Revision nach dem II. Vatikanum zogen
eine Anzahl eher schwacher Varianten heran, manchmal sogar nur einmal
iiberlieferte, und oft revidierten sie noch das, was sie ausgewihlt hatten;
vielfach verwendeten sie Texte, die sie ibernommen bzw. angepafit hatten,
fur vollig andere Zwecke (to unprecedented uses). Im Gegensatz dazu
hatten die Verantwortlichen fiir das Tridentinische Missale starke Uber-
lieferungsstringe der vorhergehenden liturgischen Tradition herangezogen
und das, was sie ausgewihlt hatten, ohne Anderung des Textes oder des
Verwendungszweckes iibernommen. Als die Revisoren [des MR 1970]
jene 32 Sonn- und Festtagsorationen von 1962 ersetzten, wichen sie von
mindestens 1200 Jahren nachweislicher liturgischer Tradition ab - und
keineswegs nur von den vierhundert Jahren des Tridentinischen Missale —,
denn sie ersetzten jene so lange Zeit hoch geschitzten Gebete nicht etwa

1045 bzw. 486). Neue Ausgabe des Gothicum: Mohlberg (1961). Kritische Ausgaben des
Rotulus und des Veronense: Mohlberg (u. a., Hrsg.), Sacamentarinm Veronense (1956).
Nimlich die Orationen des 1., 2. und 4. Adventssonntags, des 5. Fastensonntags, des
2. Sonntags in der Osterzeit, des 4., 13., 16., 18., 19., 24. und 31. Sonntags per annum.
Fernerhin ist nicht klar, ob die Oration des 3. Adventssonntags (Rotwlus 25) jemals als
Oration einer Sonntagsmessen fungiert hat.

21 wurden am gleichen Tag verwendet wie im MR 1962. Acht der Orationen von
Sonntagen nach Pfingsten erscheinen in den alten Messbiichern eine Woche frither als
im MR 1962 und somit in der gleichen Reihenfolge. Eine Oration, nimlich die vom
21. Sonntag nach Phingsten, war in den alten Messbiichern an verschiedenen Sonntagen
nach Phingsten verwendet worden — d. h. sie war in der Frithzeit nicht ¢cinem bestimmten
Sonntag nach Pfingsten zugeordnet gewesen.
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durch solche vergleichbaren Alters oder Ranges?, sondern sie setzten dafiir
Orationen ein, die wir angesichts so vieler Anpassungen, die an den Texten
bzw. ihrer Verwendung vorgenommen wurden, zu einem grofien Teil als
ihre eigenen Neuschopfungen ansehen miissen.

Die Erstellung nener Orationen

Acht der Sonn- und Festtagsorationen im MR 1970 sind Neuschopfungen.
Sie wurden in drei verschiedenen Weisen angefertigt. Drei der neuen
Orationen sind ein Produkt der sog. ,Centonisations-Methode®, d. h. sie
wurden aus zwei oder drei vorhandenen Orationen zusammengestellt?’.
Vier neue Orationen wurden zusammengestellt aus Sitzen, die aus anderen
Textgattungen stammen — entweder der HI. Schrift oder Homilien der
Patristik?®. Schliefllich ist eine Oration von den modernen Herausgebern
ganz neu erstellt worden®. Ferner sind einige Orationen von 1970
teils dem MR 1962 entnommen, teil Neuschopfungen; zwei derartige
Hybridformen sind die Orationen der Hochfeste der Allerhl. Dreifaltigkeit
und von Christkonig™*.

* Wir sagen ,,1200 Jahre nur deshalb weil keine Manuskriptzeugen vorliegen, die iiber
die Mitte des 8. Jahrhunderts zurtickreichen.

So besteht die Oration des 3. Sonntags in der Osterzeit aus Teilen von Gelasianum Vetus
515 und Veronense 1148, die des 6. Sonntags in der Osterzeit aus Teilen von Veronense
229, Veronense 1282 und Gelastanum Vetus 504 und die des 25. Sonntags per annwm aus
Teilen von Veronense 493 und Liber Mozarabicus 1374. Moderne kritische Editionen:
Gelasianum Vetus (Mohlberg [u.a., Hrsg.], 1960); Liber Mozarabicus (Férotain [Hrsg, ],
1995).

Die Oration des 2. Fastensonntags ist aus eciner mozarabischen Prifation (Liber
mozarabicus 385) adaptiert, und die des Hochfestes Christi Himmelfahrt aus dem
Sermo de Ascensione des hl. Leo d. Gr. 14 [PL 54, 396b]. Die Oration von der Taufe
des Herrn zieht in groffem Make Schriftstellen heran. Und die neue Oration des 4.
Fastensonntags ist ein Konstrukt, das Teile einer alten Oration (Gelastanmm Verus 178),
einer alten Homilie (hl. Leo d. Gr., Homilie zur Fastenzeit 2 [PL 54, 270b]) und ein
Stiick Neuschopfung enthilt. Auf dieses Gebet kommen wir weiter unten im Hauprteil
des Aufsatzes zu sprechen,

Oration des Festes der HI. Familie.

Das sind jene, die in Tabelle 2 in Spalte 4 aufscheinen. Die Orationen des Christki-
nigsfestes von 1962 und von 1970 werden im Hauprteil dieses Aufsatzes vorgestellt und
kurz analysiert. Die Orationen des Dreifaltigkeitssonntags sind:

1962 1970

Omnipotens, sempiterne Dens, qui dedisti  Deus Pater, qut, Verbum veritatis et Sprritum
Jamulis tuis i confessione wverae fidei, Sanctificationis mittens in mundum, admira-
acternae Trinitatis gloriam agnoscere, et bile mysteriwm tuwm hommibus declavasti,
m potentia maiestatis adorare Unitatem: da nobis, m confessione verae fidei, aeternac
quacsumus, ut etusdem fidet firmitate, ab  gloviam Trinitatis agnoscere, et Unitatem ad-
omntbus semper munamur adversis, orare i potentia maiéstatis.

~|

L]
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a) Die editorische Vorgehensweise bei der Auswahl der Texte

Zunichst einmal haben die Herausgeber bei der Erstellung neuer Oratio-
nen mittels ,Centonisation manchmal Sitze aus Orationen genommen,
die keinen klaren Zusammenhang mit dem Geftige der Oration hatten,
in die sie eingefiigt wurden. Auch haben die Herausgeber im Zuge der
wCentonisation“ nicht immer wesentliche Stiicke der Quelltexte ausge-
wihlt — manchmal tibernahmen sie nur die winzigsten Bestandteile, wie
z.B. einen pripositionalen Ausdruck. Die Oration des 6. Sonntags der
Osterzeit ist ein Beispiel fir die beiden genannten Vorgehensweisen. Um
sie zu erstellen, woben die Revisoren Satzteile aus drei Quellen zusammen:
1) der Prifation einer Messe, welche am Fasttag nach Pfingsten zelebriert
worden war, 2) einer Postcommunio fiir das Fest des hl. Johannes des
Evangelisten im Dezember und 3) der Oration der Messe zum Jahrestag
des Empfangs der Taufe am vorhergehenden Osterfest®'.

(Fortsetzung)

1962 1970

Allmichtiger ewiger Gott, Du hast Dei-  Gott und Vater, du hast das Wort der Wahr-
nen Dienern die Gnade verliehen, im Be-  heit und den Geist der Heiligung in die Welt
kenntnis des wahren Glaubens die Herr-  gesandt und so dein wunderbares Geheimnis
lichkeit der ewigen Dreifaltigkeit zu er-  den Menschen kundgetan. Gib, dafl wir im
kennen und in der Macht der Majestit die  Bekenntmis des wahren Glaubens die Herr-
Einheit anzubeten; nun bitten wir Dich:  lichkeit der ewigen Dreifaltigkeit erkennen
lalf uns kraft dieses unerschutterlichen und die Einheit in der Kraft der Majestit
Glaubens stets vor allem Unheil gesichert  anbeten.

sein.

[Ubersetzung: fiir 1962 Schott-Messbuch, fiir 1970 in Anlehnung an die engl. Uberset-

zung des Autors neu tbersetzt, da die Ub::rsc,t/un;.. des neuen Schott-Messbuches vom
lat. Text abweicht. (Anm. d. Ubers.)] Fiir eine Analyse der Anderungen der Oration des
Dreifaltigkeitssonntags s. Pristas, ,,Missale Romanum 1962 and 1970,

Namlich aus Veronense 229, Veronense 1282 und Gelasianum Vetus 504, Nur die
letzte davon erscheint in mehr als einem Codex. COII, Nr. 1308 fithrt 23 Codices
vom 8, bis zum 16. Jahrhundert an, die das Gebet an zwei verschiedenen Positionen
verwenden: als super populum am Mittwoch nach dem 3. Sonntag post pascha und
als Oration oder orationes et preces des Pascha annotina. Mit letzterem ist der erste
Jahrestag der Taufe gemeint, die man zu Ostern des vorhergehenden Jahres empfangen
hat. Im Altertum fiel Ostern — wie heute auch — nicht jedes Jahr auf das gleiche
Datum. Im Sacramentarium Gelasianum folgt die Messe des Pascha annotina der
Messe von der Okrav des Osterfestes. Orationen super populiem (,iber das Volk®) sind
Segensgebete am Ende der Messe. In alten Messbiichern waren Orationen super populium
wie auch Tagesgebet und Postcommunio jeweils bestimmten Messen zugeordnet. In den
verschiedenen Ausgaben des Tridentinischen Messbuches findet man Orationen super
poprlm nur an den Wochentagen der Fastenzeit — aber auch hier wieder bestimmten
Messen zugeordnet. Das Messbuch des 11. Vatikanums hat Orationen super populum,
ordnet sie aber gerade nicht bestimmten Messen zu, sondern iiberlaflt die Entscheidung,
ob eine Oration super populum in einer Messe gebetet werden soll, und, wenn ja, welche,
ganz dem Belieben des Zelebranten,
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Ver. 229 Am Fast-
tag des 4. Mo-
nats*?

Ver. 1282 Jahres-
tag d. Todes d.
hl. Joh. d. Ev. im
Dez, P.C33

GeV 504 Oratio-
nen und Gebete
des Pascha anno-
tina

MR 1970: 6.Sonn-
tag d. Osterzeit

Vere dignum: post
tllosLAETITIAEDIES,
QUOSIN HONOREM
DOMINI a mortuts
RESURGENTIS et tn
caelos ascenden-
tis exigimits, post-
que  perceptum
sancti Spiritus do-
num necessarie’
nobis haec ietn-
nia sancta provi-
sa sunt, ut pura
conversatione vi-
ventibus quae di-
vinitus  ecclesiae
sunt collata per-
maneant.
Wahrlich ist es
wiirdig: dennnach
jenen TAGEN DER
FREUDE, welche
Wwir ZU EHREN DER
AUFERSTEHUNG DES
HERRN von den
Toten und seiner
Himmelfahrtver-
bringen,und nach
dem wir die Ga-
be des HI. Gei-
stes  empfangen
haben, ist es no-
tig, dafl uns die-
ses heilige Fas-
ten gewihrt wird,
damit die, wel-
che durch gorn-
liche Vorschung
der Kirche zuge-
fihrt wurden, in
reiner Lebenswei-
se verbleiben.

Miserator et mi-

sericors Domine,

qiti nos continuis
caelestiem marty-
rium non deseris
sacramentis: prae-
Sta quaesumus ut
quae SEDULO CI-
LEBRAMUS AFFECTU,
grato tibi perci-
piamus obsequio.

Mitleidvoller
barmherziger
Gott, der du uns
niemals die Sa-
kramente der
himmlischen Mar-
tyrer vorenthiltst,
gewihre, so bit-
ten wir, dafl wir
das, was wir MIT
SORGSAMER HINGA-
BE FEIERN, auch
mit dir wohlge-
falliger Ehrerbie-
tung empfangen.

Deus, per cuius
providentiamprae-
teritorim momen-
ta deficiunt nec
ulla superest ex-
spectatio futuro-
rum, tribue per-
manentem quam’*
recolimus sollem-
nitatis  effectum,
UT QUOD RECOR-
DATIONE PERCUR-
RIMUS SEMPER [N
OPERE TENEAMUS.

O Gott,durch des-
sen  Vorschung
kein vergangener
Momenttehltund
keine [unerfiillte]
Hoffnung fir die
Zukunftmehriib-
rig bleibt, gewih-
re, dafl die Feier,
die wir begangen
habenund die wir
[unsins Gedicht-
nis] zuriickrufen?®,
wirksam  bleibt,
DAMITWIR DAS, WAS
WIR BEGEHEN, FUR
IMMER IN DIE TAT
UMSETZEN.

Fac nos, omnipo-
tens Deus, hos lae-
titiae dies, quos
mn honorem Do-
mint  resurgentis
exsequimur, affec-
tu sedulo celebra-
re, ut quod recor-
datione percurri-
mits, semper m
opere teneaniius.

Gewihre uns, all-
michuger Gort,
dafl wir in diesen
Tagen der Freu-
de zu Ehren der
Auferstehung des
Herrn dies mit
sorgsamer Hinga-
be feiern, damit
wir das, was wir
gedenkend bege-
hen, fir immer
in die Tat umset-
zen.
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Die ersten drei Spalten zeigen die Quellen an. Jene Teile, die fir
die ,Centonisation” verwendet wurden, sind in Kapitilchen gesetzt.
In der vierten Spalte steht die neue Oration, in der die betreffenden
gekennzeichneten Passagen der drei anderen Spalten zu einem Ganzen
zusammengefligt wurden. Der Gedanke der Neuschopfung ist: Gott moge
uns gewihren, dafl wir mit sorgsamer Hingabe die Feier begehen und so
wirklich das, was wir in unserem Denken begehen, fiir immer in die Tat
umsetzen. Das bedeutet, dafl die Oration uns versichert oder zu versichern
scheint, daf die ,Qualitit“ oder die Art und Weise unserer Hingabe,
obwohl eine [von Gott verlichene] Gabe, aus sich selbst heraus ein gutes
Ergebnis zeitigt. Die Theologie der Gnade oder der Wirksamkeit, die hier
gemeint ist, unterscheidet sich deutlich von der, welche in irgend einer
der drei als Quellen verwendeten Texte intendiert ist, wo nimlich unsere
Bemiihungen aus sich selbst heraus nichts bewirken, sondern vielmehr 1)
das Fasten als etwas verstanden wird, ohne das ein reines Leben nicht
moglich ist (Ver 229), 2) Gott es ist, der uns gewihrt, dafl wir mit
ihm wohlgefilliger Ehrerbietung das empfangen, was wir mit sorgsamer
Hingabe feiern (Ver 1282), und 3) Gott uns die bleibende Wirkung des
gefeierten Festes gewihrt, so dall wir das, was wir gedenkend begehen,
auch fiir immer in die Tat umsetzen.

b) Die editorische Beseitigung bestimmter geistlicher Handlungen,
Haltungen und Themen

Bei der Neuschopfung von Gebeten haben die Herausgeber oft die
Erwahnung von Themen, die in den Texten, die als Quellen dienten,
vorhanden oder gar vorherrschend waren, beseitigt. Ein Beispiel ist die
neue Oration des 4. Fastensonntags, welche eine alte Oration mit Worten
aus einer Homilie des hl. Leo d. Gr. zusammenfiigt.

S In semomio mensis quarti. Der vierte Monat ist der Mai. Das Fasten entspricht
den Quatembertagen der Woche nach Phingsten, welche von alters her bis zur
Kalenderreform nach dem IL. Vatikanum eingehalten wurden.

In natale sancti Iohannis Fvangelistfaje. Diese Postcommunio nimmt anscheinend an,
dafl der hl. Johannes der Evangelist Martyrer war.

Y Ver. 229 hat necessariae”. Der Text folgt Moeller (Hrsg., Corpus Praefationium, Nr.727.
* GeV hat ,quae®. Der Text folgt CO 111, Nr. 1308.

" Ich vermute, dafl sich diese Stelle auf den Empfang des Taufsakramentes am gleichen

Tag des Vorjahres bezicht,
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GeV 178: Mitw. d.
2. Fastenwoche, Ora-
tion

HI. Leo d. Gr., 2. Hom.

7. Fastenzeit

MR 1970: 4.

sonntag

Fasten-

Deus, qui per verbum
tuum huwmani generis
reconciliationem mira-
biliteroperaris, praesta,
quaesumus, ut sancto
ieiunio et tibi toto si-
mus corde subiecti et
in tua nobis efficia-
mur’’ praece concor-
des.

O Gott, der du durch
dein Wort die Versoh-
nung des Menschen-
geschlechtes wunder-
bar bewirkst, gib, so
bitten wir, dall wir
durch heiliges Fasten
mit ganzem Herzen
dir untertan sind und
in deinem Frieden ei-
nes Herzens sind.

Quia dignumaque
est ut populus Chri-
stianus in quantacum-
que abstinentia con-
stitutus, magis deside-
ret se Dei verbo quam
cbo satiare corporeo,
prompta devotione et
alacri fide suscipiamus
solemne jejunium.
Weil ... es auch recht
ist, dafl das christliche
Volk, in grofltmogli-
cher Abstinenz mehr
begehrt, sich mit dem
Worte Gottes zu satti-
gen, als mit leiblicher
Nahrung. Lafl uns mit
bereitwilliger Hingabe
und eifrigem Glauben
das feierliche Fasten
begehen.

Deus, qui per Verbum
tuum humani generis
reconciliationem mira-
biliter operaris, prae-
sta, quaesumus, il
populus  christianus
prompta devotione et
alacri fide ad ventura
solemnia valeat festi-
nare.

O Gott, der du durch
dein Wort die Verséh-
nung des Menschen-
geschlechtes wunder-
bar bewirkst, gib, so
bitten wir, dafl das
christliche Volk mit be-
reitwilliger  Hingabe
und eifrigem Glauben
zur kommenden Fei-
er eilen kann.

Die Herausgeber begannen mit einer Wochentagsoration der Fastenzeit
aus dem Alten Gelasianischen Sacramentar®®. Der erste Teil des Gebetes,
vom Anfang bis zu dem Necbensatz ,daf wir durch heiliges Fasten
mit ganzem Herzen dir untertan sind®, ist unzweideutig. Der zweite
Teil des Nebensatzes weist aber einen deutlich sichtbaren Fehler auf:
praece. Wir kénnen hier nicht einfach einen orthographischen Fehler fiir
den Ablativ von prex annchmen - letzteres wird meist mit ,Gebet®
tibersetzt, kann aber auch ,Bitte® bedeuten —, denn tua pracce steht hier
in einem Kontext, in dem tua ,dein® sich auf Gott bezicht. Man sagt
aber nicht, dafl Gott betet oder Bitten duflert. Die gleiche Oration findet

7 GeV 178 hat efficiamus. Der Text folgt CO 111, Nr. 1998,

" Ward / Johnson, ,Sources®, 50.
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man auch in anderen alten Sakramentarien®’; einige davon haben prece
(,Gebet®), andere pace (,Friede*).*® Die obige Ubersetzung geht davon
aus, dafl praece eine Fehlschreibung fir pace und nicht fiir prece ist, denn
abgesehen von der vorhin genannten Schwierigkeit will die Bitte, ,,daf} wir
durch heiliges Fasten ... in deinem Frieden eines Herzens sind, eine
praktische Auswirkung der Versohnung ausdriicken, indem der mit gu:
beginnende Satz anerkennt, dafl Gott selbst sie durch sein Wort bewirkt.
Das heifit, Gott verséhnt uns mit ihm, wodurch wir mit ihm vereinigt und
in seinem Frieden sind, und gleichzeitig bitten wir ihn, uns untereinander
in eben diesem Frieden zu vereinigen — jenem Frieden, der aus dem am
Kreuz vergossenen Blut hervorgeht (vgl. Kol 1,20). So bewirkt die Lesart
pace einen deutlicheren gedanklichen Parallelismus als es eine Lesart mit
prece (,Gebet, Bitte®) bewirken konnte.#!

Hauptpunket ist, daf} die Herausgeber eine Oration ausgesucht haben,
die ein Textproblem brachte, mit dem sie nun fertigwerden mufiten. Statt
eine der alten Textvarianten auszuwahlen, ersetzte sie den ganzen ut-Satz
so: ,dall das christliche Volk mit bereitwilliger Hingabe und eifrigem
Glauben zur kommenden Feier eilen kann.“ Die Quelle dieses neuen Satzes
ist klar als eine Fasten-Homilie des hl. Leo d. Gr. erwiesen.*? Nachdem
der hl. Leo erklart hat, wie angemessen es ist, dafl das ,christliche Volk®
fastet, ermahnt er seine Gemeinde: ,Laflt uns daher voll frommen Eifers
und freudiger Zuversicht das feierliche Fasten beginnen.“#? In diesem Fall
haben die Herausgeber zwei alte Texte miteinander verbunden, die beide

1

CO [1, Nr. 1998 fiihre 16 Textzeugen auf, die vom 8. bis zum 12. Jh. zu datieren sind.
Die Oration erscheint als super populum in einer Messe der Fastenzeit [ Missa in
tempore tenuniil, ferner manchmal als oratio ad vesperos, collecta sowie als oratio super
populum am Mittwoch der 2. Fastenwoche und als Oration des Donnerstags der 4.
Fastenwoche.

Der Eintrag im CO, der pace hat, fithrt keinerlei Textvarianten an, was uncharakreristisch
ist. Vgl. aber Dold / Eizenhéfer, Prager Sakramentar, Nr.56,1: prece; Dold / Gamber,
Sakramentar von Monza, Nr.170, das selbst keine Wahl trifft, aber vier andere
Textzeugen nennt: pace (2), prece (1), precede (1); Dumas (Hrsg.), Liber ... Gellonensis,
Nr. 368: praece; Heiming (Hrsg.), Sacramentaruem triplex, Nr. 170: pace; Paredi / Fassi
(Hrsg.), Sacramentarium Bergomense, Nr.1448: pace; Saint-Roch (Hrsg.), Liber ...
J’?ngoﬁsmmm, Nr. 383: prece.

Parallelismus in dieser oder jener Form ist vielleicht die gebriuchlichste Vorgehensweise
in den romischen Orationen. Deshalb ist es am sichersten, wenn alles iibrige gleich ist,
der Textvariante den Vorzug zu geben, die die Parallelitit am besten zum Ausdruck
bringt.

2 Ward / Johnson, Sources, 50.

Vgl. PL 54, 270b. Hier der ganze Text (die betreffende Passage hervorgehoben): Quia
ergo, dilectissimu, stcut Redemptoris nostrt magisterio edoctt swmus, non in solo pane vivit
homo, sed m omni verbo Der, dignumaque est nt populus Christianus in quantacumaque
abstinentia constitutus, mags desideret se Det verbo quam cibo satiare corporeo, prompta
devotione et alacri fide suscipiamus solemne jejunium, non in sterili inaedia, quam

i
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das Fasten der Quadragesima zum Hauptgegenstand haben, und bastelten
(inkering) daraus geschickt eine moderne Oration fir die Fastenzeit — die
aber das Fasten gar nicht erwihnt.* Und das neue Messbuch enthilt eine
Menge von Fillen dhnlicher Auswahl.* Schauen wir uns noch zwei weitere
Beispiele von Sonntagsorationen an.

Zuniachst einmal ist das Vokabular von ,Unterwerfung® oder ,,untertan
sein® — sei es des gottlichen Sohnes gegeniiber seinen menschlichen Eltern
oder der Menschen gegentiber Gott — aus dem gesamten Corpus der
Sonn- und Festtagsorationen komplett getilgt — und zwar durch vier
Anderungen:* 1) In der soeben untersuchten Oration wurde der Ausdruck
~mit ganzem Herzen dir untertan® weggelassen — und gleichzeitig auch
der Hinweis auf das Fasten; 2) die Oration vom Fest der Heiligen Familie
des MR 1962, welche davon spricht, dafl Jesus Maria und Josef untertan
war, wurde durch eine Neuschopfung ersetzt, welche das Untertansein des
Christkindes iiberhaupt nicht erwihnt:

plerumague et imbecillitas corporis et avaritiae morbus mdicit, sed i larga benevolentia
celebrandum: ut scilicet somus de illis de quibus fpsa Veritas dicit: Beati qui esuriunt
et sittunt justitiam, quoniam ipsi saturabuntur, (Geliebteste! Gemaft der Lehre unseres
Erlosers lebt der Mensch nichr allein vom Brote, sondern aus jedem Worte Gottes. Auch
ist es nur gerecht und billig, daf sich das christliche Volk ~ welch ausgedehntes Fasten
thm auch gerade auferlegt sein mag — mehr nach Sattigung durch das Wort Gottes
als durch irdische Speise sehnt. Lafit uns daher voll frommen Eifers und freudiger
Zuversicht das feierliche Fasten beginnen! Nicht auf ein fruchtloses Hungern, dem
wir uns nicht selten aus korperlichen Leiden oder krankhaftem Geiz unterziehen, soll
sich die Beobachtung des Fastens beschrinken! Nein, mit Giite und Freigebigkeit soll
es begangen werden, damit wir auch zu denen gehoren, von welchen die Wahrheit
selber sagt: Selig, die Hunger und Durst haben nach der Gerechtigkeit; denn sie werden
gesittigt werden! [Ubers. aus der Bibliothek der Kirchenvater, Th. Steeger (1927), I1. Teil,
S.10£./1991.).

* Das unveroffentlichte Schema Nr. 186, De Missalt (Nr. 17, vom 19. September 1966),
enthilt den Zyklus der Orationen de tempore, welcher urspriinglich vom Coetus 18bis
(der mit der Revision der Orationen und Prifationen betrauten Studiengruppe) vorgelegt
worden war. Die fir den 2. Fastensonntag vorgeschene Oration (S. 23 des Schemas) ist
Gelastanum Vetus 18 mit folgender Verinderung: Deus, qui per Verbum tuwm human
generts reconciliationem mirabiliter operaris, praesta, quaesumis, ut sancta continentia
tibi toto simus corde subtecti et in tna efficiamur prece concordes (O Gouy, der du in
wunderbarer Weise die Versohnung des Menschengechlechtes durch dein Wort bewirkst,
gib, so bitten wir, dafl wir in heiliger Abtotung mit ganzem Herzen dir untertan
sind und in deinem Gebet [im Gebet zu dir?] eines Sinnes sind.) Schema Nr. 186 ist
greifbar im Biiro der Internationalen Kommussion fiiv Englisch i der Liturgie (1CEL),
Washington, D. C. Ich danke Hochw. Bruce Harbert und Peter Finn dafiir, daf sie mir
Zugang zu der Sammlung der Schemata des Consilinm in der ICEL gewihrten.

#S. Dumas, ,Oraisons®, 263-270, und Pristas, , Theological Principles®, 157-195.

“ Dafl nur vier Anderungen nétig waren, um die komplette Tilgung zu erreichen, zeigt,
dafl vor dieser Revision der Aspekt der Unterwerfung weder sprachlich noch inhaltlich
besonders vorherrschend war.
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MR 1962, Heilige Familie

MR 1970, Heilige Familie

Domine lesu Christi qui, Mariae et
Loseph subditus, domesticam vitam
meffabilibus virtutibus consecrasti:
fac nos, utriusque aunxilio, Fami-
liae sanctae tuae exemplis instrui; et
consortium consequi sempiternum.
Herr Jesus Christus, Du warst
Maria und Joseph untertan und
hast das hiusliche Leben durch un-
aussprechliche Tugenden geheiligy;
laff uns unter dem Beistand der Bei-
den durch das Vorbild Deiner hl.
Familie unterwiesen werden und
die ewige Gemeinschaft mit ihr er-

langen. (Schott)

Deus, qui praeclara nobis sanctae
Familiae dignatus es exempla prae-
bere, concede propitius, nt, dome-
sticis virtutibus caritatisque vincu-
lis illam sectantes, in laetitia domus
tuae praemils fruamur aeternis.
Gott, der du uns das strahlende
Beispiel der heiligen Familie dar-
bietest, gewidhre uns giitig, dafl wir
ihr in den hauslichen Tugenden und
den Banden der Liebe folgen und
so ewigen Lohn in der Freude dei-
nes Hauses erfahren.

3) Der Ausdruck ,den Vélkern, die dir untertan sind“ (subditis tibi
populis) der Oration, die als Quelle diente, wurde fiir die neue Oration am
2. Sonntag nach Weihnachten geindert in ,allen Vilkern® (cunctis populis):

Hadrianum 94, Ides des Januar,
d.i. 6. Januar, Ersch. zu St. Peter,
andere Oration?’

MR 1970, 2. Sonntag nach Weih-
nachten

Omnipotens sempiterne Deus, fide-
lium splendor animarum, qui hanc
sollemnitatem  electionis  gentium
primutiis consecrasti, imple mundum
glovia tua et subditis tibi populis
per luminis tui appare claritatem.
Allmiachtiger ewiger Gott, du Glanz
der Seelen der Glaubigen, der du
die Feier der Erwihlung der Volker
durch die Erstlingsfriichte geheiligt
hast, erfille die Welt mit deiner
Herrlichkeit und durch die Strah-
len deines Lichtes offenbare den
Volkern, die dir untertan sind, die
Klarheit deines Lichtes.

Omnipotens sempiterne Deus, fide-
lium splendor animarum, dignare
mundum gloria tua implere benig-
nus, et cunctis populis appare tui
luminis claritatem.

Allmichtiger ewiger Gott, du Glanz
der Seelen der Glaubigen, gib, dafl
die Welt von deiner Herrlichkeit
erfullt werde, und offenbare allen
Volkern die Klarheit deines Lich-

tes.
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4) Der ut-Satz der Oration des Christkonigsfestes im MR 1962 ,daf} alle
Volker, die durch das Unheil der Stinde entzweit sind, sich seiner so milden
Herrschaft unterwerfen® wurde ersetzt durch ,dafl die ganze Schopfung,
von der Knechtschaft befreit, deiner Majestit diene und dich preise ohne

Ende.”

MR 1962, Christkonigsfest

MR 1970, Christkonigsfest

Omnipotens sempiterne Deus, qui
in dilecto Filio tuo, universorum
Rege, omnia instaurare voluisti,
concede propitius, ut cunctae fami-
liae gentium, peccati vulnere dis-
gregatae, eius suavissimo subdan-
tur imperio.

Allmichtiger ewiger Gott, Du hast
in Deinem geliebten Sohne, dem
Koénig des Weltalls, alles erneuern
wollen; so gib denn gnidig, daf} al-
le Volker, die durch das Unbheil
der Siinde entzweit sind, sich Sei-
ner so milden Herrschaft unter-
werfen. (Schott)

Omnipotens sempiterne Deus, qui
in dilecto Filio tuo, universorum
Rege, omnia instaurare voluist,
concede propitius, ut tota creatura,
a servitute liberata, tuae maiestati
deserviat ac te sine fine collaudat.

Allmichtiger ewiger Gott, Du hast
in Deinem geliebten Sohne, dem
Konig des Weltalls, alles erneu-
ern wollen; so gib denn gnidig,
dafl die ganze Schopfung, von der
Knechtschaft befreit, deiner Ma-
jestat diene und dich preise ohne
Ende.

Unser letztes Beispiel fir die Ausmerzung eben der Aspekte, die in den
Ursprungstexten beherrschend sind, seitens der Herausgeber ist die [aus
alteren Quellen] zusammengesetzte Oration des 3. Sonntags der Osterzeit.
Das neue Gebet erwahnt nicht die Stinde bzw. dafl wir der Reinigung
bediirfen, obwohl das eine wie das andere in den Quellen bestimmend ist.

¥ Idus Tanwarii id est VI die mensis lanuarit Epiphania ad Sanctum Petrum. Das
Hadrianuwm ist greifbar bei Deshusses, Sacramentaire grégorien. CO V1, Nr. 3838 zihlt
22 codices aut, i denen (mit emer Ausnahme) diese Oration verwendet wird in
Zusammenhang mit Erscheinung/Theophanie; die Ausnahme ist die alta oratio Natalis
Donnz (,andere Oration fur Weithnachten®).
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GeV 515: Orationen
und Gebete in der Pfar-
rel, super populum*®

Ver 1148: Fur die Ver-
storbenent?, im Okto-

ber

MR 1970, 3. Sonntag
d. Osterzeit

Populus tuns, quaesu-
mus, Domine, semper
exsultet animae inven-
tute, ut qui antefa>®
peccatorum veternoso
in mortis venerat se-
nio, nunc lactetur in
pristtnam  se  gloriam
restitutum.

Moge dein Volk, o
Herr, wir bitten dich,
stets neu in der Ju-
gend der Seele jubeln,
auf dafl die, welche
friher in den verderb-
lichen Verfall des To-
des der Sunde geraten
waren, sich nun der
urspringlichen Herr-
lichkeit erfreuen mo-
gen, in die sie wieder

zurtickversetzt wurden.

His, quaesuwmus, Do-
mune, sacrificits quibus
purgationem et viven-
tibus tribuis et defunc-
tis, animam famuli tui
benignus absolve: ut
RESURRECTIONIS DIEM SPE
CERTAE GRATULATIONIS
EXSPECTAT.

Durch diese Opfer ge-
wihrst du den Leben-
den und den Verstor-
benen Reinigung. So
bitten wir dich, o Herr,
befreie huldvoll die
Seele deines Dieners/
deiner Dienerin,dafl er/
si¢ DEN TAG DER AUFER-
STEHUNG IN DER HOFF-
NUNG AUF DAS SICHERE
GLUCK ERWARTE.

Semper exsultet popu-
lus tuus, Deus, reno-
vata animae inventute,
ut qui nunc laetetur in
adoptionis se gloriam
restitutum, RESURREC-
TIONIS DIEM SPE CERTAE
GRATULATIONIS EXSPEC-
TET.

Moge dein Volk, o
Gott, wir bitten dich,
stets neu in der Ju-
gend der Seele jubeln,
auf dafl die, die sich
nun der Herrlichkeit
der thnen wieder zu-
geteilten Annahme an
Kindes Statt erfreuen,
DEN TAG DER AUFER-
STEHUNG IN DER HOFF-
NUNG AUF DAS SICHERE
GLUCK ERWARTEN,

(Im Text der neuen Oration haben wir den Passus, der aus dem Gelasianum

Vetus genommen ist, fett gedruckt und den aus dem Veronense in

Kapitilchen.)

" Orationes et praeces in parochia. Diese Messe wird wihrend der Osteroktay gefeiert,

¥ Super Defunctos,

“ Die Korrektur folgt CO VI Nr. 4229,
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Ovationen der besonderen Zeiten des Kirchenjabres

In der quantitativen Analyse hatten wir bereits angemerkt, dafl die
Orationen der besonderen Zeiten des Kirchenjahres im neuen Missale in
hoherem Mafle verindert wurden als die anderen. Die folgenden Details,
welche die Angaben der Tabellen 1 und 2 weiter ausfiihren, bezeugen das
Ausmaf}, in dem das der Fall ist:

1. Keine der Orationen der Adventssonntage des MR 1962 wird im neuen
Missale an einem Adventssonntag verwendet.

2. Von den Orationen der sechs Fastensonntage ist nur die Oration des
Palmsonntags aus dem MR 1962 beibehalten worden.

3. Von den Orationen der zehn Sonn- und Festtage der Osterzeit wurden
nur die Orationen der Ostervigil und des Ostersonntags aus dem MR
1962 iibernommen — und beide erfuhren wesentliche Anderungen.s!

4. Vier von den acht Orationen der Sonn- und Festtage der Weihnachtszeit
stammen aus dem MR 1962, aber drei davon wurden verandert.

5. Finf von den 21 Sonntagsorationen des MR 1962, die sich im MR 1970
an den Sonntagen per annum finden, sind Orationen der Weihnachts-
bzw. der Osterzeit des fritheren Missale.

6. Nur zwei von den 28 Sonn- und Festtagsorationen der besonderen
Zeiten des Kirchenjahres sind in den beiden Messbiichern gleich (die
Orationen von Erscheinung des Herrn und vom Palmsonntag).
Insgesamt bedeutet das, dafl die Orationen der besonders intensiven

|1turg1s¢.hen Zeiten wettcstgchcnd revidiert wurden. Sacrosanctum Conci-

lium Nr. 109 verlangt eine Revision der Texte der Fastenzeit, so dafl der

Charakter dieser Zeit, und zwar als Vorbereitung auf die Feier des Oster-

mysteriums, auf zweifache Weise, nimlich als Erinnerung bzw. Vorbe-

reitung bzgl. der Taufe sowie als Bufizeit, in hellerem Licht erscheinen
solle, aber dieser offizielle Text verlangt nicht eine Revision der Texte der
anderen Zeiten des Kirchenjahres.>

‘" Die Oration des Ostersonntags wurde zweifach geindert. Die erste Anderung fiihrte

das Gebet auf die dlteste tberlieferte Form zuriick: Gelasianum Vetus 463. Die zweite
Anderung, fiir die es keine Variante in der Tradition der Manuskripte gibt, war eine
NLusLhopIun&, der Herausgeber. Siche das unverdffentliche Schema Nr. 126, S. 2, des
Consilinm fur erstere Anderung, und Dumas, Orassons, 268, fiir die Beweggriinde der
zweiten, Dumas” Erliuterung findet sich in engl. Ubersetzung in Pristas, ,Orations*,
336, — Sr. Mary Gnzaga Hanslp, Rhetoric, erwihnt den Text des Gelastanum nicht,
hr.'h:mdclt aber die Osteroration so wie sie auch im MR 1962 erscheint, auf S. 4, 58f. und
1381,

Fur eine kurze Analvse der Art und Weise, wie die Verantwortlichen fiir die Revision
der Orationen Sacrosanctum Conaliwm Nr. 109 interpretiert haben, siche Pristas,
LOrations®, 642f,, Nr. 34,
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Fazit: Unsere quantitative Analyse zeigt, dafl das Corpus der Sonn-
und Festtagsorationen im MR 1970 nicht nur in materieller Hinsicht von
denen des MR 1962 abweicht — das ist einzigartig. Das wird bestitigt
durch: 1. die Anzahl der Fille, in denen die Herausgeber entweder in
fritheren Messbiichern vorkommende Orationen revidiert bzw. neue ge-
schatfen haben, 2. die grofle Zahl der Fille, in denen die Herausgeber
alte Gebete fiir ganz andere Zwecke verwendet haben, 3. die Tatsache,
dafl keine einzige zusammengehorende Gruppe von Orationen einer ent-
sprechenden Gruppe in fritheren Messbiichern entspricht. So entstammen
etwa die Orationen der vier Adventssonntage aus drei verschiedenen

Quellen.

Das Methodenproblem

Wie wir bereits in der Einleitung gesagt haben, ist die Besonderheit
des Zyklus der Sonn- und Festtagsorationen umso hervorstechender, als
er ganz wesentliche Anderungen in der theologischen oder spirituellen
Ausrichtung des ganzen Corpus der Orationen zum Ausdruck bringt.
Der nichste und noch wichtigere Schritt ist es, herauszufinden, ob es
wesentliche Unterschiede gibt und - das ist das Wichtigste — wenn es
sie gibt, sie zu identifizieren.

Das Vorhaben bereitet indessen methodologische Schwierigkeiten: Wie
gehen wir an zwei Sammlungen von 66 Orationen in zwei verschiedenen
Messbiichern heran und wie bewerten wir die jeweiligen Inhalte exakt
genug? Es gibt keine bewihrte und verliflliche Methode. Bis jetzt ist
wirklich nur eine einzige Untersuchung erschienen, die eine vergleichende
Wertung der beiden Sammlungen von Orationen vorgenommen hat.

Lorenzo Bianchi hat eine linguistische statistische Analyse der Sonn-
und Festtagsorationen vorgelegt; sie wurde auf Englisch im Jahre 2000
veroffentlicht.> Bianchis Interesse galt der Art und Weise, wie Siinde und
Gnade in den jeweiligen Orationen der Sonn- und Festtage behandelt
werden, und er identifizierte sechs einschligige Kategorien von Worten
und Ausdriicken, um dann zu zihlen, wie oft diese Kategorien in jedem

¥ Bianchi, ,Survey". — [Anm. d. Ubers.: Die Autorin weist hier auf Unstimmigkeiten in
der verotfentlichten englischen Ubersetzung von Bianchis Aufsatz hin; sie konnte jedoch
durch freundliche Vermittlung von Frau Susan Reilly, der Delegierten des C.LE.L. fiir
die USA, das unverdffentliche italienische Original einschen, was dankbar vermerk:
wird. Im iibrigen verweisen wir auf die urspriingliche franzisische Fassung (Bianchi,
~Aspects historiques). |
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der beiden Messbiicher vorkommen.® Bianchis Methode ist verlifllich,
aber aus zwei Griinden ist es nicht die Methodik, die uns hier weiterhilft.
Zum cinen erfordert eine linguistische statistische Analyse, daff man vorher
die spezielle Interessenlage klirt. Zweitens: Wenn auch eine linguistische
statistische Analyse eine Menge tiber die Hauptanliegen und sogar auch
die theologischen Ideosynkrasien einer Gruppe von Orationen vermitteln
kann, indem das Vorhandensein bzw. Nichtvorhandensein von Wértern,
die einen bestimmten Bedeutungsumfang haben, aufgezeigt wird, so
scheint sie doch nicht geeignet dazu, das Herz der betreffenden Oration
bzw. einer Gruppe von Orationen zu kliren.

Unser Anliegen ist es, zum eigentlichen Kern der vier einzelnen
Orationen, welche die Advent-Orationen ausmachen, vorzudringen und
die beiden Gruppen, welche keine einzige Oration oder auch nur ein
einziges Gebet als Quelle gemeinsam haben, genauestens miteinander zu
vergleichen — und dies ohne hoffnungslos in einem Wust von Details zu
versinken. Anders als Bianchi geht es uns nicht um irgendetwas Spezielles.
In der folgenden Untersuchung gehen wir zweigleisig vor: zuerst werden
die Verben der jeweiligen Gruppe untersucht und dann die logische
Grundeinstellung, die jeder Oration zugrundeliegt.

Die Orationen des Advent: eine vergleichende Analyse
g 3

Die Oratonen des Advent der beiden Messbiicher erscheinen in den
Tabellen 3.1 bis 3.4. Die Quellen, aus denen die Orationen des MR 1970
schopfen, werden in den Fufinoten angegeben. Worter und Ausdriicke,

* Es handelt sich um folgende sechs Kategorien: 1) die siindhafte Grundbefindlichkeir des

Menschen, 2) Getahren, die aus der dufleren Welt erwachsen, 3) Gottes Mitleid mirt den
Menschen, 4) Gottes Liebe zu den Menschen, 5) was Gott den Menschen gibt, 6) Formen
der Worte donzem und gratia. Bianchi stellt fest, da Worter der ersten drei Kategorien im
MR 1962 mehr als doppelt so hiufig vorkommen wie im MR 1970, wihrend die Wérter
gratia, donum und dilectiv (,Gnade®, ,Geschenk®, ,Liebe*) im MR 1970 fast doppelt so
oft vorkommen wie im MR 1962. Er schlieft daraus: ,Wihrend im Missale des hl. Pius V.
die realistische Einschitzung der Grundbefindlichkeit des Menschen, dafl sie nimlich
durch die Stinde gekennzeichnet ist, und der Zusammenhang dieser Grundbefindlichkeit
mit der Gnade vorherrschr, ist das Missale Pauls VI in sofern verschieden, als es
dic Tendenz aufweist, Gnade und die stundhafte Grundbefindlichkeit des Menschen
voneinander zu trennen und so den absolut untrennbaren Zusammenhang dieser beiden
Aspekte gerade nicht deutlich zu machen. Wenn die Realitat der Grundbefindlichkeit
des Menschen, die durch die Siinde gekennzeichnet ist, vergessen oder entleert wird,
dann wird auch die Gnade, selbst wenn sic namentlich erwihnt wird, zu ecrwas
Nichtdazugehdrigem® (op. cit., 131 [engl. Fassung]).
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die von den als Quellen verwendeten Texten abweichen, sind halbfett

gedruckt.

Tabelle 3.1: Der 1. Adventssonntag

1962

197033

Excita, quaesumus, Domine, poten-
tiam tuam, et veni ut ab imminenti-
bus peccatorum nostrorum periculis,
te mereamur protegente eripi, te li-
berante salvari, qui vivis et regnas.

Bicte Deine Macht auf, o Herr,
und komm, wir bitten Dich: dann
werden wir aus den Gefahren, die
wegen unserer Sinden uns dro-
hen, durch Deinen Schutz entrissen
und durch Deine Erlésungstat er-
rettet: der du lebst und herrschest.

[Schott.]

Da, quaesumus, omnipotens Deus,
banc tuis fidelibus voluntatem, ut,
Christo tuo venienti iustis operi-
bus occurentes, eiuns dexterae socia-
ti, regnum mereantur possidere cac-
leste. Per.

Gewithre, wir bitten dich, o Herr,
deinen Gliubigen diesen Willen,
damit sie hinzueilen, um deinem
Christus, der kommt, zu begeg-
nen in guten Werken, und daf} sie,
seiner Rechten zugeteilt, wirdig
seien, das Himmelreich zu besit-
zen. Durch.

Tabelle 3.2: Der 2. Adventssonntag

1962

197056

Excita, Dorune, corda nostra, ad
praeparandas unigeniti tui vias ut
per eius adventum purificatis tibi
mentibus servire mereamur. Qui
tecum.

Rittle auf, o Her, unsre Herzen,
auf daf} wir Deinem Eingeborenen
die Wege bereiten und Dir zu die-
nen vermogen mit einem Herzen,
gelautert durch die Ankunft Des-

sen, der mit Dir,

Omnipotens et misericors Deus, in
tut occursum Filii festinantes nulla
opera terreni actus impediant, sed
sapientiae caelestis eruditio nos fa-
clat esse consortes. Qui tecum.
Allmichtiger und barmherziger
Gott, mogen keine Werke irdischer
Taten uns hindern, wihrend wir
eilen, deinem Sohn zu begegnen;
vielmehr moge uns die Bildung
durch deine himmlische Weisheit
seiner teilhaftig werden lassen, der
mit dir.
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Tabelle 3.3: 3. Adventssonntag

1962

197057

Aurem tuam quaesumus Domine
precibus nostris accomoda et mentis
nostri tenebras gratia tuae visitatio-
nis illustra. Qui vivis.

Wir bitten Dich, o Herr: schenke
unsern Bitten Gehor und mache
hell die Finsternisse unseres Geistes

durch die Gnade Deines Kommens:
der Du lebst. (Schott)

Deus, qui conspicis populum tuum
nativitatis dominicae festivitatem
fideliter exspectare, praesta, quaesu-
mus, ut valeamus ad tantae salutis
gaudia pervenire, et ea votis sollem-
nibus alacri semper laetitia celebra-
re. Per.

O Gort, der du sichst, wie dein
Volk das Fest der Geburt des
Herrn gliubig erwartet, gewihre,
so bitten wir, daf} wir fihig werden,
zur Freude solch groflen Heiles zu

gelangen, und sie stets mit feierli-
chen Gebeten und eifriger Freude
begehen. Durch.

* Quelle: Gelastanum Vetus 1139, cine Advent-Postecommunio. CO [1, Nr. 1006, fihrt

Y

zwolf weitere Textzeugen fiir das Geber an. Alle stammen aus dem 8. bis 10. Jahrhunderrt,
und in allen erscheint die Oration entweder als Postcommunio oder super populum. Da,
quaesumus, omnipotens Deus, cunctae ﬁrmiﬁae tiae hanc voluntatem in Christo Filio
tuo Domino nostro venienti in operibus instis aptos occurrere, [ut] eius dextevae sociati,
regnum meyeantur possidere caeleste (Gewahre, wir bitten dich, o Herr, deiner ganzen
Familie diesen Willen in Christus deinem Sohn, unserem Herrn, der kommt: um
ihm zu begegnen als solche, die durch gute Werke geeignet sind, auf daf wir, sciner
Rechten zugeteilt, mit Herzen, die durch sein Kommen gereinigt sind wiirdig seien, das
Himmelreich zu besitzen.)

Quelle: GeV 1153, Advent-Oration. CO 1V, Nr.2669 fithrt acht Manuskripte auf, die
vom 8. bis 11. Jh. datieren, wobei das Gebet jeweils eine Advent-Oration ist. Festinantes,
ommpotens Deus, i occursim Filti tu1 Domini nostri nulla impediant opera actus terrent,
sed caelestis sapientiae ernditio faciat nos eins esse consortes. (Ubers.: Allmichriger Gorr,
mogen keine Werke irdischer Taten uns hindern, wihrend wir eilen, deinem Sohn,
unserem Herrn, zu begegnen; vielmehr moge uns die Bildung durch deine himmlische
Weisheir seiner teilhaftig werden lassen.)

" Quelle: Rotaelus 25 (5.-6. Jh.). (Nur cinmal bezeugt.) Deus, qui conspicis populim tunm

incarnationem dominicam fideliter exspectare, pracsta, quaesumus, ut valeamus ad tantae
salutis gandia pervenire, et ea votis sollemnibus alacri semper laetitia celebrare. (Ubers.:
O Gort, der du sichst, wie dein Volk die Menschwerdung des Herrn gliubig erwartet,
gewihre, so bitten wir, dafl wir fihig werden, zur Freude solch grofen Heiles zu
gelangen, und sie stets mit feierlichen Gebeten und eifriger Freude begehen.)
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Tabelle 3.4: 4. Adventssonntag

Lauren Pristas

1962

1970

Excita quaesumus Domine potenti-
am tuam et veni et magna nobis
virtute sucurre ut per auxilium gra-
tiae tuae quod nostra peccata prae-
pediunt indulgentia tuae propitia-
tionis accelere. Qui vivis.

Biete Deine Macht auf, o Herr,
und komm, wir bitten Dich; eile
uns zu Hilfe mit starker Macht,
damit Dein verzeithendes Erbarmen
durch den Beistand Deiner Gnade
das Heil beschleunige, das unsere
Stinden noch aufhalten. (Schott)

Gratiam tuam, quaesumus, Domi-
ne, mentibus nostris infunde, ut qui,
Angelo nuntiante, Christi Filii tui
mcarnationem cognovimis, per pas-
stonem eius et crucem ad resurrec-
tionts gloriam perducamur. Per.®

Wir bitten dich, o Herr: giefle
Deine Gnade in unsere Herzen
ein, damit wir, die wir durch die
Botschaft des Engels die Mensch-
werdung Christi deines Sohnes er-
kannt haben, durch sein Leiden
und Kreuz zur Herrlichkeit der
Auferstehung gelangen. Durch.®

Analyse der Verben

Wir bezichen das formelhafte guaesumus (,wir bitten dich®) nicht in
unsere Untersuchung ein, und die verschiedenen Formen von merer
werden nur im Zusammenhang mit den Verben, die von ihnen abhingig
sind, untersucht.® Die Verben in den Orationen des Advent in den beiden
Messbiichern erscheinen in Tabelle 4; sie sind nach den grammatischen
Typen angeordnet.

(1]

Diese Oration ist die Postcommunio des Festes Maria Verkiindigung. Bruylants, Les
Ovraisons, 156, Nr.575 weist darauf hin, daf das gleiche Gebet in den romischen
Messbiichern von 1471 (erste gedruckte Ausgabe des Missale Romanium), 1570 (erste
editio typica des Missale Pius’ V.) und 1604 (2. editio typica des Missale Romanum unter
Clemens VIIL) eine Oration pro diversitate temporsm (fiir verschiedene Zeiten) war,
und zwar vom 1. Adventssonntag bis zum 23, Dezember. CO 1V Nr. 2748 fihrt 24
Textzeugen fiir diese Oration an, die vom 8. bis 16. Jahrhundert datieren, von denen
aber keine auf eine Verwendung wihrend des Advent hindeutet.

Diese Ubersetzung ist der traditionelle Wortlaut des ,Engel des Herrn®.

Merer: ,wiirdig sein®, ,wiirdig gemacht werden®, ,verdienen®. Die Gnade Christi
macht uns wiirdig, lifit uns auch ,verdienen®. Im liturgischen Sprachgebrauch bedeutet
es manchmal auch ,vermogen®; es betont also eine Fihigkeit der menschlichen Person,
Gnadengaben von Gott zu empfangen, ohne dafl damit gesagt ist, dal man diese
Gnadengaben auch verdient hirte,
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Tabelle 4

L
b2
f

Verbform

Advent-Orationen 1962

Advent 1970

Imperativ

Partizip
Prisens
Aktiv

Part. Perf.
Pass.

Indikativ
Pras. Akr.

Pras.
Konjunktiv
Aktiv

Pris.
Konj.
Pass.

Infinitiv

Aktv

Infinitiv
Passiv

Zus. 8. - excita ,erhebe (dich)*
(3); veni Jkomm* (2); sucurre
weile zu Hilfe“ (1); accomoda
(1) ,schenke [Gehor]™ (1): il-
lustra (1) ,mache hell®

Zus. 3 — imminentibus ,die
uns drohen® (bezieht sich auf
Gefahren); protegente ,durch
Deinen Schutz®; liberante
»durch Deine Erlosungstat®
Zus. 1 — purifiatis ,geliutert”
(bezieht sich auf unsere Her-
zen)

nostra  peccata praepediunt
»[das] unsre Siinden aufhal-
ten®

indulgentia . . . acceleret ,,[da-
mit Dein] Erbarmen [das
Heil] beschleunige]“

Zus. 0,

Zus. | — mereamur . . . servire
»Dir zu dienen vermogen®

Zus. | — merveamur ... eri-
pi bzw. salvar: ,dann werden
wir ... entrissen und erret-
tet”

Zus. 3. - da ,gewihre“, prae-

sta ,gewihre®, infunde ,giefe
= “w

ein

Zus.3 —venienti ,der kommt®
(beides wird von Christus aus-
gesagt); ,eintreten, um zu be-
gegnen™; ,wihrend wir eilen®
(beides bezieht sich auf uns)
Zus. 0

Zus. 2 — conspicis ,du sichst*
(,du® = Gout); cognovimus
»wir haben erkannt® (= ,wir
wissen)

Zus. 2 — nulla opera impe-
diant ,keine Werke mégen
uns hindern®; #ut valeamus
»dafl wir fihig werden®

Zus. | — ad ... gloviam per-
ducamur ,damit wir ... zur
Herrlichkeit ... gelangen®
(wtl. ,gefiithrt werden®)

Zus. 5 — mereantur possidere
regnum ,dafl sie wirdig sei-
en, das Himmelreich zu be-
sitzen; faciat nos esse con-
sortes ,moge uns teilhaftig
werden lassen; exspectare fe-
stivitatem  ,[du siehst, wie]
dein Volk gliubig das Fest
erwartet; valeamus perven-
ire ad gandia et ... celebra-
re ea ,,gatﬁ wir fihig werden,
zur Freude ... zu gelangen
und sie zu begehen®. Subjekt
dieser Verben sind jeweils die
Glaubigen, wir, dein Volk.
Zus. 0
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Die acht starken Imperative des MR 1962 bestimmen den typischen
Ton des Advent. Wir rufen zu Christus, und unsere Not und unser Eifer
sind so stark, dafl wir thn mit imperativischen Verbformen anflehen, seine
Macht aufzubieten und zu kommen, unseren Gebeten Gehor zu schenken
und die Finsternis unserer Herzen hell zu machen durch die Gnade seines
Kommens, uns eilends zu Hilfe zu kommen mit seiner groffen Macht. In
der einen Oration, die nicht an Christus gerichtet ist, rufen wir zu Gott, er
moge unsere Herzen aufriitteln, um den Weg fiir seinen Sohn zu bereiten.
Der Eifer, der in den Imperativen der Verben zum Ausdruck kommt,
verstarkt sich, je weiter der Advent fortschreitet. Die beiden Imperative
in der Oration des ersten Sonntags fiihren hin zu dem einen Imperativ in
der Oration des zweiten Sonntags (der einzigen, die an den Vater gerichtet
ist), aber dann finden wir wiederum zwei Imperative in der Oration des
dritten Sonntags und sogar drei in der Oration des Sonntags unmittelbar
vor der Geburt des Herrn. Keine andere Sonntagsoration des MR 1962
hat drei Imperative.®!

Die Aktiv-Partizipien und die Verben im Indikativ beschreiben ent-
weder das Tun Christi: schiitzen, befreien, oder aber das Wirken eines
Schadens, der uns heimsucht: drohende Gefahren, hindernde Stinden. Das
Passiv-Partizip bezeichnet das, von dem wir hoffen, dafl es durch die
Ankunft Christi geschieht — daff nimlich unsere Herzen rein werden. Die
Verben im Konjunktiv driicken besondere Bitten aus: daRl die Vergebung
von seiten Christi beschleunigt werde, statt durch unsere Stinden behindert
zu werden, und dafl wir wiirdig werden, Gott zu dienen.

Abgesehen von dem, was ohnehin im Akt des Betens liegt, gibt es nur
zwei Subjekte in den Orationen des MR 1962. Auf der einen Seite die
gottlichen Personen, die unseren Gebeten Gehor schenken, sich erheben,
kommen, hell machen, helfen, schiitzen, befreien, reinigen und eilen.
Auf der anderen Seite unsere Siinden sowie die Gefahren, die mit thnen
zusammenhingen — beides bedroht und behindert uns. Wir stehen also
in der Mitte zwischen Christus, der uns errettet, und den Gefahren, vor
denen wir Errettung notig haben.

Die genannten Gefahren sind in uns selbst: unsere Siinden, unsere
Finsternis, unsere Unreinheit. Die Theologie der Gnade, die im Geflige der
Orationen der Adventssonntage des MR 1962 am Werk ist, wird vielleicht
am deutlichsten in der Oration des zweiten Sonntags. Wir bitten Gott,
unsere Herzen aufzuriitteln, auf dafl wir den Weg bereiten fir seinen Sohn,
womit ausgedriickt ist, daf} ohne sein Aufritteln wir nicht in der Lage sind,

fl

Haessly, Rhetoric in the Sunday Collects, 29.
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den Weg fiir seinen Sohn zu bereiten. Und wenn wir den Weg fiir seinen
Sohn nicht bereiten, werden unsere Herzen durch sein Kommen nicht
gereinigt. Und wenn sie nicht durch ihn gereinigt werden, werden wir
nicht wiirdig, Gott zu dienen. Alles, was zur Erlsung notig ist, stammt
von Gott, nimmt uns auf und formt uns um, um uns dann zu ihm zu
fihren mit unserem menschlichen Willen, der sich ihm ganz anheim gibt.

Das Bild, das in den Verben des MR 1970 gezeichnet ist, unterscheidet
sich deutlich davon. Nicht nur, dafl die Imperative weniger (drei) und
schwicher (gewihre, giele) sind. Vielmehr sind die menschlichen Subjekte
(entweder die Gliubigen, wir, oder dein Volk) hier viel aktiver — ja, sie
sind Subjekt fir fiinf Aktv-Infinitive. In einer Oration wird Gortt als
derjenige genannt, der das Tun der Gliubigen (ihre gliubige Erwartung)
sicht, und in anderen wird er gebeten, ihr Wirken fruchtbar zu machen: zu
gewihren, dafl sic das Reich erben, daf} sie Christi teilhaftig werden durch
Bildung in himmlischer Weisheit; die Freude der Erlosung zu erlangen;
diese Freuden mit feierlichen Gebeten und eifrigem Jubel zu begehen. Ein
weiteres ist, dafl die Verben der Bewegung in den beiden Textgruppen total
entgegengesetzte Richtungen ausdriicken: in den Orationen von 1962 ist
es Christus, der uns entgegen kommt - in den Orationen des MR 1970
dagegen sind wir es, die Christus entgegen gehen, zu ihm gebracht werden
usw. Im MR 1970 wird Christus nur in der Oration des ersten Sonntag
als der Kommende beschrieben.

Ein zweiter Unterschied liegt darin, daf die Orationen von 1970 keine
uberwiltigenden Hindernisse benennen — im Gegensatz zu den Orationen
von 1962, in denen wir Gott anflehen, unsere Herzen aufzuritteln, damit
wir uns auf das Kommen seines Sohnes vorbereiten. Dagegen werden wir
in den Orationen von 1970 zweimal beschrieben als solche, die schon
hinzueilen, ihm zu begegnen, und einmal als solche, die [bereits] gliubig
das Fest seiner Geburt erwarten. Der einzige Hinweis in den Orationen
von 1970, daf} es Dinge gibt, die uns moglicherweise straucheln lassen,
ist das Gebet darum, daf Gott keine Werke irdischer Taten uns aufhalten
lasse, wihrend wir hinzueilen — wobei mit diesen Werken sowohl eigene
als auch die anderer gemeint sein konnen. Mit anderen Worten: die Oration
besteht nicht darauf, daf es Hindernisse in unserem Inneren gibt. Ja, die
Orationen von 1970 enthalten iiberhaupt keinen Hinweis auf Stinde oder
ithre Gefahren, oder auf Finsternis oder Unreinheit in unseren Herzen,
oder auf die menschliche Schwachheit und unser Angewiesensein auf
Barmherzigkeit, Vergebung, Schutz, auf Erlésung und Reinigung. Und
auch nicht auf die Tatsache, daff einige oder alle von uns einen Schritt von
seiten Gottes bendtigen, damit wir iiberhaupt mit der Vorbereitung auf die
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Ankunft Christi beginnen. Auch die Idee, daf} wir uns einer Umformung
unterziechen miissen, um in den Himmel einzugehen, ist nur angedeutet
durch das Wort eruditio, Belehrung oder Bildung, in der Oration des
zweiten Sonntags.

Ein dritter Unterschied ist, daf} diejenigen, die die Orationen von
1970 beten, gar keinen gottlichen Beistand erbitten, um die Gefahren
durchstehen oder gute Werke tun zu kénnen. In der Tat, da ist tiberhaupt
nicht die Rede von solcher Hilfe. Im Gegensatz dazu suchen die, welche
die Gebete von 1962 beten, gar nicht direkt den Himmel, sondern rufen
— Verben im Imperativ! — nach unverziiglicher und persénlicher Hilfe auf
ithrem Weg.

In diesen drei Arten von Unterschieden kommen wir zu etwas sehr
Heiklem. Betrachten wir einfach die katholische Glaubensiiberzeugung,
dafl jede gute Tat, die uns der Erlésung naherbringt, von der gottlichen
Gnade abhingt. Diese Lehre ist formal definiert und keinerlei Veranderung
ausgesetzt, die ihre Bedeutung umkehren wiirde.? Jede Nuance der
Advent-Orationen von 1962 driickt diese katholische Lehre von der Gnade
unzweideutig aus, und zwar in der subtilen, unaufdringlichen Art, die
den Orationen eigen ist. Zwar widersprechen die Advent-Orationen von
1970 nicht audriicklich der katholischen Gnadenlehre, aber sie bringen sie
auch nicht klar zum Ausdruck und, was noch bedauverlicher ist, scheinen
sie auch nicht anzunehmen. Es ergibt sich die etwas heikle Frage, wie
man das redlich auf einen Nenner bringen kann: die Orationen von 1970
diirfen zwar legitimerweise nicht so verstanden oder interpretiert werden,
als stimmten sie nicht mit der katholischen Wahrheit tiberein, aber sie
sind anfillig dafiir, von denen, die nicht angemessen in der katholischen
Wahrheit unterrichtet wurden, mifiverstanden zu werden.

Fazit: Wenn wir die Verben der Advent-Orationen in den betreffenden
Messbtichern untersuchen, so finden wir nicht zwei verschiedene Spiritua-
lititen fir den Advent, wohl aber zwei verschiedene Arten, wie unsere
spirituelle Situation und die Weise, wie Gott darauf antwortet, prisentiert
werden. Unser nichster Schritt ist es, zu schauen, ob der Eindruck, den
wir durch unsere Untersuchung der Verben gewonnen haben, durch die
logische Analyse bestitigt oder widerlegt werden — das bildet unsere
zweite Beschiftigung mit denselben Orationen.

* Vgl. die canones des 2. Konzils von Orange (529), bes. can. 5, 6, 7, 9-11, 13, 16-20,
22, 24-25 und die Schlufifolgerung bei Denzinger / Hunermann, Enchiridion, Nr. 375,
376, 379-381, 383, 386-390, 392, 394-395 und 396. Ferner Summa Theologiae 11-1,
109 Art. 10.
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Analyse logischer Aussagen

Jede Oration beruht implizit auf einer logischen Aussage. Wir glauben
bestimmte Dinge von Gott, und wir beten entsprechend der Logik unserer
Glaubensiiberzeugungen. Die romischen Orationen, immer ein einzelnes
Satzgefiige, bestehen generell aus einem Haupt- und einem Nebensatz.
In den meisten Fallen beginnt der Nebensatz mit us (,,dafl, damit“), und
der ut-Satz beschreibt einen kausalen Zusammenhang zwischen der Gabe
Gottes und dem, was wir im Glauben als Frucht derselben auffassen.

Die Behauptung, dafl jede Oration implizit auf einer logischen Aussage
beruht, bedeutet nicht, daf jedes Gebet auf cinen logischen Satz zuriick-
gefiihrt wird. Vielmehr wird dadurch zur Kenntnis gebracht, dafl unsere
Gebete das widerspiegeln, was Gott als wahr geoffenbart hat und daf die
Tatsache der geoffenbarten Wahrheit und auch die jeweiligen Zusammen-
hinge darin der Aussagbarkeit in Form von Sitzen ebenso zuginglich sind
wie irgendwelche anderen Wahrheiten.

Die logischen Aussagen, die den Orationen zugrundeliegen, kénnen
in verschiedener Weise ausgedriickt werden. Sie werden hier als ,, Wenn/
dann“-Aussagen ausgedriickt, wenngleich in einigen Fillen der vorherige
Satz fehlt. Tabelle 5 bietet einen Versuch, die logischen Aussagen, die jeder
Oration von Adventssonntagen zugrundeliegen, herauszuarbeiten — wobei
auch auf die jeweils nicht genannten Voraussetzungen hingewiesen wird.

Tabelle 5

Sonn-MR 1962 MR 1970 Oration, die als Quel-
tag le der Oration von
1970 dient

Wenn Christus seine
Macht aufbietet und
kommt, dann werden
wir erlost von den
drohenden Gefahren
unserer Stunden und
werden gerettet. —
Nicht genannte Vor-
aussetzung:  Christi
Gegenwart  schutzt,
erlost und errettet.

Wenn Gout den Glau-
bigen diesen Willen
cewahrt, dann wer-
den sie Christus be-
gegnen durch gute
Taten. Wenn sie Chri-
stus durch gute Taten
begegnen, werden sie
es verdienen (.. .), das
Himmelreich zu be-
sitzen.

GeV: Wenn Gott die-
sen Willen in Chri-
stus seiner ganzen Fa-
milic gewahrt, dann
werden sie geeignet
cemacht, hristus
durch gute Taten zu
begegnen. Wenn die
Glieder der Familie
recignet gemacht wer-
en, Christus durch
gute Taten zu begeg-
nen, werden sie es ver-
dienen (.. .), das Him-
melreich zu besitzen.
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Sonn-MR 1962

tag
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MR 1970

Oration als Quelle
der Oration von 1970

2

Wenn Gott unsere
Herzen erhebt, um sie
fiir seinen Sohn vor-
zubereiten, dann wer-
den unsere Herzen
durch die Ankunft sei-
nes Sohnes gereinigt.
Und wenn unsere Her-
zen rein werden, dann
werden wir geeignet
sein, Gott zu dienen.

Wenn Christus unse-
rem Gebet Gehor
schenkt, so wird die
Finsternisunserer Her-
zen durch die Gnade
seiner Heimsuchung
hell werden. — Nicht
genannte  Vorausset-
zung: Wenn Christus
uns hort, so wird er
auch tiug.

Wenn Christus seine
Macht aufbietet und
kommt und uns mit
seiner groflen Kraft
eilends  zu  Hilfe
kommt, werden wir
die Hilfe seiner Gna-
de erfahren. Wenn wir
diesen Beistand sei-
ner Gnade erfahren,
dann wird das, was
unsere Stinden aufhal-
ten, durch die Verge-
bung seiner Barmher-
zigkeit  beschleunigt
werden.

Wenn Gott erlaubt,
dal keine Werke uns
hindern, wenn wir
Christus  entgegegen
eilen, und himmlische
Weisheit gewihrt, die
uns belehrt, dann wer-

den wir Teilhaber
Christi sein. — Nicht
genannte  Vorausset-

zung: Das Fernhalten
der Hindernisse und
die  Belehrung in
himmlischer Weisheit
sind notwendig dafir,
dall  wir  Teilhaber
Christi werden.
Wenn Gottes gewahrt,
werden wir in die La-
ge versetzt, zu den
Freuden solch grofier
Erlosung zu gelangen
und sie mit eifriger
Freude in feierlichen
Gebeten zu feiern. —
Nicht genannte Vor-
aussetzung: Das Fest,
das sind die Freuden
der Erlésung.

Wenn Gott seine Gna-
de in unsere Herzen
eingiefit, dann werden
wir durch Christi Lei-
den und Kreuz zur
Herrlichkeit  seiner
Auferstehung gelan-
gen. — Nicht genann-
te Voraussetzung: Die
Gnade gentigt.

GeV  1153: Ebenso
wie MR 1970.

Rot 25: Wenn Gort es
gewihrt, werden wir
in die Lage versetzt,
zu den Freuden solch
grofler Erlésung zu
gelangen und sie mit
cifriger Freude in fei-
erlichen Gebeten zu
feiern. — Nicht ge-
nannte Vorausset-
zung: Seine Mensch-
werﬁung, das 1st un-
sere Erlésung.

MR 1962, Postcom-
munio von Maria Ver-
kundigung. Ebenso
wie MR 1970.




Die Orationen der Sonntagsmessen — die Anderungen des I1. Vatikanums 329

Was hier angestrebt ist, wird vielleicht klarer, wenn wir die Oration des
ersten Adventssonntags des MR 1962 als Beispiel nehmen. Der logische
Kernpunkt, das logische Herz von ,Biete Deine Macht auf, o Herr, und
komm, wir bitten Dich: dann werden wir aus den Gefahren, die wegen
unserer Siinden uns drohen, durch Deinen Schutz entrissen und durch
Deine Erlésungstat errettet ist: ,Wenn Christus seine Macht aufbietet
und kommt, dann werden wir erldst von den drohenden Gefahren
unserer Stinden und werden gerettet.“ Warum? Weil die Bitte auf einer
nicht genannten Voraussetzung aufbaut, oder, genauer, auf der nicht
eigens genannten Glaubensiiberzeugung, das Christi Gegenwart erlost und
errettet.

Wie sich gezeigt hat, beruhen alle Orationen der Adventssonntage von
1962 auf der logischen Annahme bzw. — genauer gesagt — auf dem festen
Glauben, daf die gottliche Hilfe eben die aktuelle Gegenwart Christi ist.
Christus kommt und eben dadurch erlést, errettet er, macht rein, wird titg
und tiberwindet die Wirkungen, die von unseren Siinden herriihren. Seine
Gegenwart und sein Titigwerden uns gegeniiber ist persénlich, vertraut,
innerlich, wirkungsvoll: so werden wir beschiitzt, erlést, errettet; unsere
Herzen werden gereinigt; die Wirkungen unserer personlichen Siinden
werden abgewendet. Zusammen genommen, weisen diese Orationen mit
echter, ja atemberaubender Kraft auf das hin, was ,Advent®, das heifit
SAnkunfr®, bedeutet.

Wenn es iiberhaupt eine einzige Annahme oder Glaubensiiberzeugung
gibt, die allen Orationen von 1970 zugrundeliegt, so ist sie nicht leicht
zu finden. Die verschiedenen Gaben, die in diesen Orationen gesucht
werden, lassen sich, so wie es ist, nicht einfach auf die Gegenwart Chrisu
oder Gottes selbst zurtickfiithren. Und obwohl Gott einen Willen verleiht,
belehrt oder in himmlischer Weisheit unterweist und uns gewihrt, zu den
Freuden der Erlosung zu gelangen — an sich wertvolle Giiter, wunderbare
Giiter —, erfahren deren Empfinger eine weniger vertraute Bezichung
zu Gott als solche, deren Herzen er aufriittelt, deren Herzen er hell
macht durch die Gnade seiner Heimsuchung, und deren Siindenfolgen
er durch seine Vergebung abwendet. Die Orationen der Adventssonntage
des MR 1970 schildern Gott als weit entfernt, als uns gegentiber in einer
weniger personlichen und mehr duflerlichen Weise als die entsprechenden
Orationen des MR 1962,

Angesichts dieser Beobachtungen sind die Verinderungen, die man an
der Oration, die als Quelle fiir die Oration des ersten Adventssonntag
diente, vorgenommen hat, von besonderem Interesse:
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Quelle; GeV 1139 (vgl. CO 11,
Nr. 1006)

MR 1970: 1. Adventssonntag

Da, quaesumus, omnipotens Deus,
cunctae familiae tuae hanc volun-
tatem IN CHRISTO Filio tuo Domino
nostro venienti in operibus iustis
APTOS occurrere, ut eius dexterae
sociati, regnum mereamuyr possidere
caeleste.

Gewihre, wir bitten dich, allmich-
tiger Gott, deiner ganzen Familie
IN CHRISTUS, deinem Sohn, unse-
rem Herrn, der da kommt, diesen
Willen, ihm zu begegnen, nach-
dem sie in guten Taten GEEIGNET
[gemacht] wurde[n], auf dafl wir,

Da, quaesumus, omnipotens Deus,
hanc tuis fidelibus voluntatem, ut,
Christo tuo venienti iustis operi-
bus occurentes, eius dexterae socia-
ti, regnum mereantur possidere cae-
leste.

Gewihre, wir bitten dich, o Herr,
deinen Gliubigen diesen Willen,
damit sie hinzueilen, um deinem
Christus, der da kommt, zu be-
gegnen in guten Werken, und dafl
sie, seiner Rechten zugeteilt, wiir-
dig seien, das Himmelreich zu be-

seiner Rechten zugeteilt, wiirdig  sitzen
werden, das Himmelreich zu besit-

ZeN,

Das Gebet, das als Quelle diente, erbittet von Gott fiir uns einen Willen,
in Christus herbeizueilen zu thm, nachdem wir in guten Taten wiirdig
geworden sind. Daraus geht hervor, dafl der Wille, herbeizueilen, und die
guten Taten alle in Christus geschehen. Die Wir kun;, besteht darin, daf wir
;.,cmgnct bzw. wiirdig gemacht werden, und zwar in den guten Taten, die
wir in Christus tun — als Frucht jenes Willens in Christus, den Gott uns
gnadig in Christus gewihrt. Weil wir geeignet gemacht wurden, werden
wir, wie das Schaf bei Matth 25,33ff., der Rechten Christi zugeteilt, und
es wird uns der Besitz des Himmelreiches gegeben.

Diese Oration ist cine theologische Auslegung des biblischen Gleich-
nisses, welches, als solches genommen, einfach so verstanden werden
kann, dafl es lehrt, dafl diejenigen, die Christus im geringsten seiner
Briider dienen, indem sie etwa leibliche Werke der Barmherzigkeit tun,
im kommenden Leben belohnt werden, und natiirlich auch das Gegenteil,
dal also solche, die Christus nicht in dieser Weise dienen, ewige Strafe
erleiden. Die theologische Auslegung hat zwei Aspekte. Erstens gbt Gott
in Christus den Willen, Christus in seinen bediirftigen Briidern zu dienen
- wir bringen das nicht allein fertig. Zweitens: der Himmel ist nicht einfach
eine Belohnung fiir gute Taten — er ist etwas, auf das wir durch ein Leben
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in der Gnade und nach dem Willen in Christus vorbereitet werden (das ist
mit aptos gemeint). Der Himmel ist fiir die, die Christus dhnlich geworden
sind.

In der Oration von 1970 ist der Wille nicht audricklich ,,in Christus®,
und wir werden auch nicht wiirdig/geeignet (es gibt kein aptos oder etwas
ihnliches). So ist die theologische Auslegung des Gleichnisses, das wir in
dem als Quelle benutzten Gebet befolgen, durch die Revision verwirkt.
Eine Konsequenz der neuen Oration, die die in Christus vollzogene Um-
formung tiberhaupt nicht erwihnt, ist eine eher ,transaktionale“d Schilde-
rung der Beziehungen zwischen Gott und Mensch. Und dieser gesteigerte
Transaktionalismus erfordert per definitionem eine damit einhergehende
Verminderung des Zusammenwirkens von gottlicher Gnade und mensch-
licher Freiheit, eines Zusammenwirkens, von welcher die urspriingliche
Oration ertillt ist.

Ergebnisse der Untersuchungen anhand der Verben
und aufgrund der Logik

Die beiden Analysen der Advent-Orationen liefern ziemlich genau das-
selbe Bild hinsichtlich jeder der beiden Gruppen und der Unterschiede
zwischen ihnen. Die Anderungen, die in den Orationen der Advents-
sonntage vorgenommen wurden, verandern offenkundig den wesentlichen
Charakter der ganzen Gruppe. Die beiden Gruppen (von Orationen)
nihern sich Gott nicht in derselben Weise, sie erbitten nicht dieselben
Dinge von ihm, offenbaren nicht dieselben inneren Ausrichtungen, ja, sie
schildern nicht dieselbe Art von Bezichung zwischen Gott und seinen
menschlichen Untertanen.

Das Beispiel dieser Orationen, die wir untersucht haben, ist jedoch
zu klein, um uns ein Urteil dber das gesamte Corpus der Sonn- und
Festtagsorationen zu erlauben, welches auf unseren Ergebnissen hier
basieren wiirde. Weitere Studien sind erforderlich, um herauszufinden,
ob die neuen Tendenzen, die in den Advent-Orationen zum Ausdruck
kommen, durch andere Orationen erhirtet oder aber widerlegt werden,
oder ob sie tatsachlich reprasentativ fiir eine neue liturgische Einstellung
und neue theologische und spirituelle Ausrichtungen sind.

4 D, h. cher auf funktionalistischem gegenseitigem Reagieren beruhend. (Anm. d. Ubers.)
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Schilufifolgerung

Die Fakten und Zahlen, die wir im ersten Teil unserer Untersuchung
vorgelegt haben, zeigen, dafl diejenigen, die fiir die Revision des Missale
verantwortlich waren, erhebliche Verinderungen im Corpus der Sonn- und
Festtagsorationen vorgenommen haben. Das Ergebnis ist keineswegs ein
Wiederaufleben einer romischen oder auch nicht-rémischen lateinischen
liturgischen Tradition, die etwa im Lauf der Jahrhunderte aufler Gebrauch
gekommen waren, sondern etwas ganz und gar Neues.

Zwei Punkte gilt es hinsichtlich dieses ,,Neu-Seins® zu sagen. Erstens:
Wihrend die absichtliche Erstellung eines Jahreszyklus von Orationen
zwar, soweit wir wissen, in der gesamten Liturgiegeschichte etwas noch nie
Dagewesenes ist, erfreut sich das neue Corpus der kirchlichen Approbation
und ist aus diesem Grunde von den Gliubigen mit allerh6chstem Respekt
aufzunchmen. Zweitens: Der neue und der Tradition zuwiderlaufende
Charakter des Zyklus der Orationen macht es notwendig, daf wir ihn
genau studieren, nicht nur in sich selbst, sondern auch im Zusammenhang
mit seinem Vorliufer und den Quellen, aus denen sie hervorgegangen sind.
Nur dann werden wir die ganz spezifischen Eigenheiten unserer derzei-
tigen Sonn- und Festtagsorationen [d. h. des MR 1970, Anm. d. Ubers.]
identifizieren kénnen und verstehen, welches ihr Platz in der lateinischen
Liturgietradition und der besondere Charakter ihres Beitrags fiir die christ-
liche Bildung ist.

Der zweite Teil dieses Beitrags ist ein Experiment komparativer Text-
analyse. Die Ergebnisse miissen als dufferst vorliufig angesehen werden,
denn die Analyse umfaft nur vier der sechsundsechzig Sonn- und Fest-
tagsorationen. In diesen vier aber stellen wir deutlich erkennbar eine
verschiedene Prisentierung unserer spirituellen Situation und der Art und
Weise, wie Gott sich auf uns einliflt, fest. Wihrend die Orationen von

1970 an die Bitte des Psalmisten ,Das Werk unserer Hinde mogest du
fordern®® erinnern, lassen uns die Orationen von 1962 an Au;,us‘tmus
bcgnadctc Vorstellung denken, daff Gott unserem Innersten niher ist als
wir uns selbst.®

Das sind nicht Anderungen, die keine Folgen hitten. Denn es gibt ein
gegenseitiges Verhdltnis von Glaube und Gebet. Das eine ist, dafl bestimm-
te Gebete bestimmten Glaubensiiberzeugungen entspringen, und das ande-
re, dafl Glaubensiiberzeugungen in Worte geprigt werden, die wir zu beten
gelehrt werden. Dariiber hinaus spricht Jesus im Matthiusevangelium zu

" Psalm 90, 17, Ui‘-crscutmg Hamp/Stenzel.
Vel Bekenntuisse, 3,6.
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dem Hauptmann ,,Dir geschehe, wie du geglaubt hast* und dhnlich auch zu
den Blinden ,Wie ihr geglaubt habt, so geschehe euch®.% Zwar ist es nicht
recht, zu denken, daf irgendetwas, nicht einmal die Dirfrigkeit unseres
Glaubens, die Macht Gottes schmilern konnte, es ist aber auch wahr,
dafl Gott sich uns geoffenbart hat, so dafl wir, indem wir thm glauben,
gewisse Dinge erwarten und — in dieser unserer Erwartung — offen sein
konnen fiir die Gaben, die er uns geben mochte. Aus diesen Griinden
ist der in den neuen Advent-Orationen sichtbare anthropologische Schub
in Richtung auf etwas, was man eine ,tichtigere® menschliche Person
nennen konnte, auch nicht annihernd so fesselnd wie der theologische
Schub, dem zufolge Gottes Handeln uns gegeniiber weniger direkt und
eher auflerlicher Art ist — wenngleich beide natiirlich hinsichtlich ihres
Begriffsinhaltes zusammenhingen.
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Benedikt XVI. und das ,subsistit* —
Fragen zur kirchlichen Identitit

Von Walter Hoeres

Et semel emissum volat
irrevocabile verbum.

Und einmal ausgesprochen fliegt
unwiderruflich das Wort dahin.
(Horaz)

Man kann die Auseinandersetzung tber das Wesen der Kirche und die
Tragweite des Okumenismus, die seit dem Konzil die Geister nicht
mehr zur Ruhe kommen liflt, auch als Streit um ein einziges Wort
bezeichnen: das Wortchen ,subsistit. Die Kirchenkonstitution Lumen
Gentinm hat es fir das gewohnte ,est eingesetzt, das schlicht, einfach
und vor allem unmiflverstindlich zum Ausdruck bringt, dafl die Kirche
Christi die katholische Kirche ist. Zwar kann man das subsistit auch
richtig und damit wieder letzten Endes im Sinne des ,ist die katholische
Kirche® verstehen. Alexandra von Teuffenbach hat in ihrer umfangreichen
Arbeit sowohl den philologischen als auch den historischen Beweis dafiir
erbracht, dafl es so verstanden werden will und soll.! Doch kann es
durchaus auch anders verstanden werden, wie die gereizte, ja wiitende
Reaktion auf A. von Teuffenbachs Dissertation beweist, auf die Rudolf
Kaschewsky in in diesen Spalten hingewiesen hat.? Wirft doch einer der
hervorstechendsten katholischen Okumeniker A. von Teuffenbach sogar
vor, ,ein bestimmtes traditionalistisch — triumphalistisches Interesse* und
damit das traditionelle klassische Kirchenbild zu vertreten.?

Jedenfalls weist der Streit um die richtige Interpretation dieses
Schliisselwortes auf die bewufite oder unbewufite Vagheit und Verschwom-
menheit hin, die so viele Aussagen des Konzils kennzeichnet! Und auch
hier ist unsere immer wieder vorgebrachte Mahnung zu berticksichtigen,
dafl man im Sinne des Hegel-Wortes, daff — erst! — das Ganze das

Alexandra von Teuffenbach: Die Bedeutung des subsistit in (LG 8). Zum Selbstverstind-
nis der katholischen Kirche, Miinchen 2002,

" Rudolf Kaschewsky: ,Was Buchbesprechungen offenbaren ..., in: Una Voce Korre-
spondenz Nov./Dez. 2004, S, 360 ff.

' Vgl. Kaschewsky, op. cit. 5. 364,
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Wahre sei, alles mit allem zusammensehen mufl, um die Auswirkungen des

Konzils sachgerecht beurteilen zu kénnen. Das will beispielsweise sagen,
daf§ die Anderung des est durch das subsistit in engstem Zusammenhang
mit dem Okumenismus-Dekret des Konzils steht, das nach dem damaligen
Theologieprofessor Ratzinger als geradezu ,revolutionires Dokument®

bezeichnet werden kann.* Das ist sicher nicht tibertricben, wenn wir an
die schleichende und doch rapide Protestantisierung denken, die sich im
Zeichen der Okumenismus-Welle nach dem Konzil in der Kirche zugetra-
gen hat: an den weitgehenden Wegfall der eucharistischen Anbetung, die
Angleichung des hl. Mcﬁopfus an die evangelische Abendmahlfeier, die
Zurlickdringung der Marienverchrung usw.: alles Erscheinungen, die wir
immer wieder ausfiihrlich beschrieben und belegt haben.

Damit wird freilich die entscheidende Frage nicht tiberfliissig, sondern
sie stellt sich erst, ob und inwieweit das Konzil diese Preisgabe der
eigenen ldentitit oder des katholischen Profils, wie man heute zu sagen
pflegt, mit der Formel ,subsistit* in die Wege leiten wollte. Schon dLT’
provokative Charakter, ja die Ungeheuerlichkeit der Frage zeigen, dafl man
es sich mit der Antwort nicht zu leicht machen sollte! Die Bemiihung ist
auch deshalb angebracht, weil man es sich bekanntlich nun schon seit
Jahrzehnten angewohnt hat, den sogenannten ,Geist des Konzils“ gegen
seinen Wortlaut auszuspielen — was allerdings auch wiederum durch den
schon erwihnten schwebenden Charakter so vieler Texte erleichtert wird.

Radikaler Bruch mit dem bisherigen Kirchenverstindnis?

Mit diesen Bemerkungen haben wir den Kontext hergestellt, in dem das
neue Buch von Wolfgang Schiiler zu sehen ist.> Der Autor ist einer der
engsten Weggefdhrten des legendiren Pfarrers und Griinders der , Actio
Spes Unica® Hans Milch gewesen und schon durch seine umfangreiche,
zweibindige Beschreibung seines Wirkens bekannt ;_,cwu:den die weit
tiber den konkreten biographischen Anlaf hinaus eine eingehende und
tiberaus lesenswerte kritische Wiirdigung des Konzils und der nachkonzi-
liaren Entwicklung enthilt.t

' J. Rawzinger: Evgebnisse und Probleme der dritten Konzilsperiode. Koln 1965, S. 7.

* Wolfgang Schiiler: Benedikt XVI. und das Selbstverstindnis der katholischen Kivehe.
Eine Analyse seiner Verlautbarungen zur subsistit-in-Lehre des Zweiten Vatikanischen
Konzils. Actio Spes Unica. Wiesbaden 2008. 2007 S. ISBN-13: 978-3-00-024052-2. Zu
bezichen auch unmittelbar iiber Dr. Wolfgang Schiiler, K.-J. Schlitt-Str. 20, 65195
Wiesbaden.

Woltgang Schiler: Pfarrer Hans Milch. Eine grofle Stimme des katholischen Glaubens.
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Im neuen Werk stellt Schiiler die Frage, wie sich Ratzinger als
Professor, Prifekt der Glaubenskongregation und schlie8lich als Papst zu
dem Kirchenbild stellt, das in der neuen Formel ,subsistit® zum Ausdruck
kommt. Die Frage gewinnt ihre Brisanz, weil der Verf. tatsichlich davon
ausgeht, dafl die Formel einen radikalen Bruch mit dem bisherigen
Kirchenverstindnis darstellt und dafl Ratzinger auch noch als Papst an
dieser Verflissigung des Kirchenbegriffes festhilt, die mit der Tradition
unvereinbar ist. Und damit scheint unser Autor nun doch tiber das Ziel
hinaus geschossen oder haarscharf daneben geschossen zu haben.

Bekanntlich war es ein Herzensanliegen des jungen Ratzinger — und
vieler anderer Mitglieder der rheinischen Fraktion des Konzils -, gegen
den romischen Zentralismus und damit die Uniformierung aller Ortskir-
chen vorzugehen. Sein Ziel war es deshalb, fir die Einsicht zu werben,
odafl Uniformitit und Einheit nicht identisch sind, dafl vor allem in der
Einheit der katholischen Kirche wieder die Vielheit der Kirchen zum
Leben erweckt werden mufl“.” Unverstindlich bleibt, wie Schiiler daraus
schlieflen kann und diesen Schluff dem damaligen Theologieprofessor Rat-
zinger unterstellen kann: ,demnach hatte sich der Protestantismus aufler-
halb der katholischen Kirche etablieren missen, weil thm innerhalb der-
selben nicht der Freiraum gewahrt wurde, den er benotigte®.® Gewif} sind
nicht wenige frithere Auferungen Ratzingers zum Thema ebenso schwe-
bend wie viele Konzilstexte selbst. So wenn Ratzinger in einem Aufsatz
fur die Communio noch 1983 zu dem Ergebnis kommu: ,Das eigentliche
Ziel ... mufl naturlich bleiben, den Plural der voneinander getrennten
Konfessionskirchen in den Plural von Ortskirchen zu verwandeln, die in
ihrer Vielgestalt real eine Kirche sind ... Die volle Einheit aller Christen
wird es in dieser Zeit schwerlich geben. Aber jene Einheit der Kirche,
die es unzerstorbar schon gibt, biirgt uns dafiir, daf} einmal diese grofiere
Einheit kommt®“.” Doch sollte gerade dieser Hinweis auf die Einheit, die es
unzerstorbar schon gibt, vor jener negativen Uberinterpretation warnen,
an der Schiiler eisern und a priori festhilt.

Mit ciner Kritik am Zweiten Vatikanischen Konzil. 2 Bde. Stuttgart 2005, Vgl. dazu
unsere Besprechung: ,Die verstreuten Elemente der Wahrheit — ein neues Werk tber
Konzil und Kirchenkrise®, in: Una Voce Korrespondenz Nov./Dez. 2003,

" ]. Rawzinger: Das Konzil auf dem Weg. Rickblick auf die zweite Sitzungsperiode. Koln
1964. S. 64 1.

¥ Schuler: ap. at., S. 18,

“ |. Rawzinger: ,Luther und die Einheit der Kirchen®, in: Internationale katholische
Zewschrft ,Communio', 1983, S.581.
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Gibt es eine Vereinigung ,in corpore*?

Zwar gehorte auch Ratzinger zu denen, die immer wieder vor ei-
ner Riickkehr-Okumene warnten: eine Warnung, die nur dann sinnvoll
scheint, wenn man annimmt, daf§ schlieflich doch die Moglichkeit kommt,
dafl sich beide ,Konfesssionen® wieder in corpore vereinigen. Und es
laflt sich auch nicht bestreiten, daf er — hierin dem seinerzeit allgemein
iblich gewordenen innerkirchlichen Sprachgebrauch folgend — auch die
»Gemeinschaften, die aus der Reformation hervorgekommen sind“, als
»Kirchen® bezeichnet hat.!® Aber genau diese Bezeichnung verwirft der
Kardinal dann als Prifekt der Glaubenskongregation in der Erklirung
Dominus Jesus vom 5.9.2000, was fiir die Progressisten Anlafl genug war,
ihm vorzuwerfen, daf} er hinter das Konzil zuriickfalle. Deshalb ist es
seltsam, ja eigentlich unfair, dafl Schiiler diese Erklirung zwar erwihnt,
aber dem Kardinal trotzdem keine Entwicklung zubilligt.

Nicht zufillig interpretiert der Verf. das subsistit von seiner Kritik
des ,ekklesialen Additismus® oder der Baukldtzchentheorie der Kirche
und des Glaubens her, die er in seinem Buch tiber Pfarrer Milch
mit Recht fiir den falschen Okumenismus unserer Tage verantwortlich
gemacht hat. Gemeint ist die irrige Ansicht, der Glaube sei aus einzelnen
Bestandstiicken oder Elementen zusammengesetzt und damit werde es
moglich, sich sukzessiv zunichst iiber einzelne dieser Elemente zu einigen,
die auch den anderen Konfessionen zumutbar seien, und so allmihlich und
schrittweise zur vollen Einigung zu kommen. Und tatsichlich ist man ja
in den unzihligen interkonfessionellen Ausschiissen und ihrem immensen
Ausstoff von Lima-, Malta- und anderen Arbeitspapieren genau nach
diesem Schema verfahren. Uberschen wird, daf der Glaube ein einziger
zusammenhingender Organismus ist, aus dem man nach dem Grundsatz,
dafl das Ganze mehr ist als die Summe seiner Teile, ungestraft nichts
herausbrechen kann, ohne dieses Ganze zu zerstoren. Ubersehen wird aber
auch, dafl demzufolge die katholische Sicht auf die Offenbarung cine ganz
andere ist als die der Protestanten, was selbst noch in dem nur auf den
ersten Blick unbegreiflichen Wort zum Ausdruck kommt: je suis athée,
mais je suis catholique®. Was wir meinen, kommt etwa in der Augsburger
Erklirung tiber die gemeinsame Rechtfertigungslehre zum Ausdruck, die
zwar versichert, dafl beide Konfessionen daran festhalten, dafl wir durch
Christus gerechtfertigt worden sind, aber geflissentlich dariiber schweigt,

" J. Rawzinger: ,Der Katholizismus nach dem Konzil. Vortrag gehalten auf dem Bamberger
|\Ithu|lk(ntn, 1966, abgedruckt in |. Ratzinger: Das newe Volk Gottes. Disseldorf 1969
S.319.
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dafl wir Katholiken unter ,Rechtfertigung® und ,Gnade® etwas vollig
anderes verstehen als die evangelische Seite.

Das alles aber gibt dem Verf, nicht das Recht, das Konzil fiir diese Bau-
klotzchentheorie haftbar zu machen, wenn es von der Selbstverstindlich-
keit spricht, daff es auch in den anderen Konfessionen Elemente der Heili-
gung wie etwa die Taufe oder auch das personliche Gebet zum dreifaltigen
Gott gibt. Er selbst hilt doch daran fest, dafl ,der Mensch durch die Taufe
der katholischen Kirche eingegliedert wird, sodafl die nicht-katholischen
Christen nicht schlechthin auflerhalb der Kirche stehen“!" Und wenn das
zutrifft:. warum also auflerhalb der rémisch-katholischen Kirche keine
Elemente der Heiligung? Wenn das Konzil sagt, dafl wir nur durch die
weltweite Kirche Christi Zutritt zu ,der ganzen Fulle der Heilsmittel*
haben und dafl diese Kirche die katholische ist, so kann gerade dieser
Ausdruck ,Fille durchaus im Sinne der von uns beschriebenen Ganzheit
des Glaubens verstanden werden, und es scheint uns nicht statthaft, thn a
priori sogleich wieder mit Schiiler im Sinne einer rein quantitativen und
somit rein ,additiven” Sicht des Glaubens zu interpretieren.

Ratzingers Entfaltung des , subsistit

Doch wenden wir uns nun der Art und Weise zu, in der Ratzinger den
Bcbriff subsistit systematisch entfaltet und mit der Lehre der Tradition
in quﬂmmcnhang_, bringt. Ratzinger betont zunichst — gerade auch mit
Blick auf die orientalischen und orthodoxen Kirchen, denen selbst Schiiler
das Kirche-Sein nicht absprechen will — dafl das subsistit ,den dialek-
tischen Charakter der Gleichsetzung, ihre innere Offenheit und Unab-
geschlossenheit” herausstellen wollte.”? Und diese Feststellung mufl mit
der anderen zusammen gesehen werden: ,Keine deutsche Ubersetzung
kann die sublime Nuance des lateinischen Textes voll auffangen, in dem
die bedingungslose Gleichung ... das volle Gleichheitszeichen zwischen
Kirche Jesu Christi und rémisch-katholischer Kirche differenziert wurde.
. Konkretheit der Kirche heifft doch nicht, daff alles andere dann nur
Nichtkirche® sein kann. Das Gleichheitszeichen ist kein mathematisches,
weil der Heilige Geist nicht in ein mathematisches Symbol gezwingt
werden kann, auch da nicht, wo er sich konkret bindet und gewihrt*."?

""" Schiiler, op. at., S. 28.
' J. Ratzinger: Das newe Volk Gottes, S. 236.
"], Ratzinger: ,,Okumenisches Dilemma?® In: Communio 3. Jg. 1974 S.57.
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Doch datiir hat der Mathematiker Schiiler nicht das geringste Verstind-
nis. Vielmehr versichert er uns in einigermaflen langwierigen Erwigungen
nichts anderes als dies, dafl Identitit immer sie selbst sei und es hier
kein Mittleres gebe, was gewifl fiir den Bereich der Algebra gelten mag,
aber hier doch nicht zutrifft, wo es nicht um ,A = A%, sondern um den
lebendigen Organismus der Kirche geht! Und man mufl kein Hegelianer
sein, um fiir den Begriff der dialektischen Identitit, den Ratzinger hier ins
Spiel bringt, Verstindnis aufzubringen. Nehmen wir ein ganz einfaches
Beispiel! Der Satz: ,Peter ist ein Mensch® ist sicher richtig, aber doch
nicht im Sinne jener schlichten Identitit, die der Verf. stindig im Schilde
filhrt. Gerade weil Peter mehr und noch anderes ist als ,nur® ein Mensch,
tallt er moglicherweise aus dem iiblichen Schema ,Mensch® heraus und
mufl sich andererseits noch anstrengen, wirklich zum vollen und guten
Menschen heranzureifen.

Was Ratzinger meint und unser Verf. mit seiner starren Logik des
aut est aut non est nicht in den Blick bekommt, ergibt sich aber
vor allem aus dem Vortrag, den der Kardinal am 27. Februar 2000 im
Vatikan gehalten hat, tber den auch Schiiler berichtet.!t | Subsistere®,
so der Kardinal, ,ist ein Spezialfall von esse. Es ist das Sein in der
Form eines eigenstindigen Subjekts. Genau darum geht es hier. Das
Konzil will uns sagen, dafl die Kirche als konkretes Subjekt in dieser
Welt anzutreffen ist. Das geht nur einmal, und die Vorstellung, das
subsistit sei zu multiplizieren, verfehlt genau das Gemeinte. Mit dem Wort
subsistit wollte das Konzil das Besondere und nicht Multiplizierbare der
katholischen Kirche ausdriicken. Das entspricht genau der Erklirung, die
die Glaubenskongregation schon lange vorher am 5. 7. 1973 verdffentlichte:
»Es gibt nur eine einzige Kirche. Sie hat unser Heiland nach seiner
Auferstchung der Hirtensorge Petri tibergeben; sie hat er ihm und den
anderen Aposteln zur Ausbreitung und Leitung anvertraut; sie hat er fiir
immer zur Siule und zum Halt der Wahrheit gemacht®.

Die Kirche als lebendiges Subjekt und Wesen
Doch es geht hier nicht darum, den Verf. mit Zitaten zu konfrontieren,
die zu seiner stromlinienférmigen [nterpretation der ,zerstorerischen

Wirkungen des subsistit einfach nicht passen. Viel wichtiger ist, daf mit
dem Hinweis des Kardinals, die Kirche sei als konkretes Subjekt in dieser

HOp. dt., S. 86.
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Welt anzutreffen, auch immer schon zum Ausdruck gebracht wird, daff sie
ein lebendiges Subjekt und Wesen ist, das sich als solches ebenfalls jeder
mathematisch-quantitativen Bestimmung entzieht, die der Verf. einerseits
mit Recht kritisiert, um andererseits selber immer wieder in sie zurtick-
zufallen. Was wir meinen, stellt uns etwa Helmuth Plessner in seinem
bertthmten Werk Die Stufen des Organischen und der Mensch'> anschau-
lich vor Augen. Danach hat der Organismus nicht wie die anderen leblosen
Korper einen Rand, an dem er irgendwo abbricht und — eben! — ein
neuer Korper beginnt. Vielmehr gibt er sich als lebendiges Wesen selbst
seine Grenze, indem er sich fiir sein Umfeld offnet, aber auch wieder
aus ihm zuriickzieht und in diesem lebendigen Austausch unweigerlich
seine eigene Identitat behilt. Das Beispiel aus dem biologischen Bereich
mag nur begrenzt tauglich sein, um das Wesen der Kirche als konkretes
Subjekt zu illustrieren, obwohl sie ja mit tiefem Recht als lebendiger
Organismus bezeichnet wird. Immerhin kann es deutlich machen, dafl mit
mathematischen Alternativen und allzu abstrakten Gegentiberstellungen
die lebendige konkrete Wirklichkeit der Kirche und auch der Austausch
mit den Orthodoxen, der dem Papst und auch uns so sehr am Herzen
liegt, nicht getroffen wird.

Besonders argerlich ist die logische Beckmesserei — man verzeihe
diesen Ausdruck, aber wir wissen keinen treffenderen! — mit welcher
der Verf. mit der Dissertation von Alexandra von Teuffenbach verfihrt,
obwohl er selber ihr das Verdienst zuschreibt, dazu beigetragen zu haben,
dal das subsistit nicht mehr mit dem schwammigen ist verwirklicht
in“ Gbersetzt wird. Frau von Teuffenbach kommt durch eine genaue
Textanalyse von Lumen gentium 1,8,2 zu dem Ergebnis, dafl das subsistit
gleichbedeutend ist mit est oder doch so verstanden werden kann. Der
Schliisseltext lautet bekanntlich: Haec Ecclesia, in hoc mundo ut societas
constituta et ordinata, subsistit in ecclesia catholica, a successore Petri
et episcopis in eins communione gubernata, licet extra etus compaginem
elementa plura sanctificationis et wveritatis mveniantur, quae wut dona
ecclesiae Christi propria ad unitatem catholicam impellunt ,Diese Kirche,
in dieser Welt als Gesellschaft verfafit und geordnet, ,subsistiert® in der
katholischen Kirche, die vom Nachfolger Petri und den Bischofen in
Gemeinschaft mit thm geleitet wird, obwohl auflerhalb ihres Gefiiges
vielfaltige Elemente der Heiligung und der Wahrheit zu finden sind, die
als der Kirche eigene Gaben auf die katholische Einheit hindringen®.
Man mufl der Verfasserin beipflichten. Der mit dem Wartchen licet, d. h.

15 3975,



Benedikt XVI. und das ,subsistit — Fragen zur kirchlichen Identitit 343

»obwohl®, beginnende Nebensatz wire vollig sinnlos, wenn er keinen
Gegensatz bedeuten wiirde zum Hauptsatz, in dem folglich die Identitit
der Kirche Christi mit der katholischen Kirche gemeint ist. Was an dieser
philologisch korrekten Interpretation ,logisch unhaltbar® sein soll,'¢ bleibt
das Geheimnis Schiilers, das auch seine nachfolgenden logischen bis
logistischen Uberlegungen nicht entschliisseln konnten.

Das Zitat

wSie [die Priester] werden froh sein, wenn sie den ganz
gereinigten Gottesdienst einst allein in der Muttersprache
im Dienste stolzer Werte werden abhalten diirfen.
Die Zeit ist noch nicht da, in der deutsche Priester
inmitten der romisch gebundenen oberen Kaste
mit der Forderung einer Umgestaltung an Seele, Haupt
und Gliedern hervortreten kénnen. Aber sie kommt.“

Alfred Rosenberg, Der Mythus des 20. Jabrbunderts.
Eine Wertung der seelisch-geistigen Gestaltenkimpfe
unserer Zeit.

\ Miinchen 1943, S.613. /

1 Schiiler, op. dt., S. 136 1.
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Zur Geschichte des Romischen Messbuchs

Von Abbé Régis de Cacqueray und Abbé Grégoire Celier

Lettre a nos freres prétres (,Brief an unsere Mitbriider im Priesteramt®) ist
ein vierteljahrlich erscheinendes Mitteilungsblatt, das in Frankreich von
der Priesterbruderschaft St. Pius X. herausgegeben wird. Sein Ziel ist es,
Verbindungen mit dem Klerus Frankreichs zu herzustellen.

In Heft Mars 2008 veroffentlichte das Blatt eine ,eine kurze, aber
prazise Synthese® der Geschichte des Romischen Messbuchs. Die Einlei-
tung dazu schrieb Abbé Régis de Cacqueray unter der Uberschrift: ,Was
versteht man unter dem Missale Johannes XXIIL?“ Darin heifit es:

»In jungerer Zeit wird (erfreulicherweise) viel diskutiert Gber das
Messbuch Papst Johannes XXIII. oder iber das Messbuch des hl. Pius V.
oder tiber das gregorianische Messbuch. Aber nicht immer spielt sich diese
Diskussion in einem Klima der Unvoreingenommenheit und Objektivitat
ab: Die kategorischen Urteile fallen hier wie die Soldaten in der Schlacht
von Gravelotte (im deutsch-franzosischen Krieg von 1870). Die Meinun-
gen dazu brechen aus allen Richtungen hervor. Einander widersprechende
Kritiken haben Hochkonjunktur. Angesichts dieses Getdses ist man hiufig
betroffen von der Diirftigkeit und Fehlerhaftigkeit der auf dieses Messbuch
abzielenden Kritiken. Die Frage ist daher zu Recht erlaubt, ob alle an dieser
Polemik Beteiligten auch wissen, wovon sie (iberhaupt reden. Zu ihrer
Entschuldigung mufl man allerdings einrdumen, dafl der Zugang zur rein
historischen Kenntnis der Liturgie heute sehr schwierig geworden ist, und
zwar auf Grund des erbarmlichen Zustandes, in dem sich das katholische
Verlagswesen befindet.

Im Jahre 1961 veroffentlichte Kanonikus Martimort zusammen mit
einer Gruppe von Spezialisten der Liturgiegeschichte unter dem Titel
L’Eglise en priere (,Die betende Kirche“) einen Band von etwa 1000
Seiten.! Darin wurde die Geschichte der Messe, der Sakramente und
Sakramentalien, des Breviers, des Kalenders usw. in einer umfassenden
Synthese dargelegt. Dieses Werk erfuhr bis zum Jahre 1965 mchrere
Nachdrucke. Mitte der 80iger Jahre erschien eine auf den aktuellsten Stand
gebrachte Neuauflage. Dieses Werk ist nunmehr vergriffen und wurde auch
nicht mehr ersetzt.

Deutsche Ubersetzung: Handbuch der Liturgiewissenschaft. Bd. 1. Freiburg [u.a.:
Herder 1963.
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Vor einigen Wochen wollte ich herausfinden, ob fiir einen Priester
oder Seminaristen derzeit eine gentigend vollstindige Darstellung der
Liturgiegeschichte greifbar sei. Ich suchte daher die grofite franzosische
Buchhandlung mit religioser Literatur auf in der Absicht, mir mehrere
Werke tiber die Liturgiegeschichte zu beschaffen. Trotz meiner intensiven
Nachforschungen und meiner Befragungen der verschiedenen Abteilungs-
leiter bin ich aber nicht fiindig geworden.”

Angesichts dieses Tatbestandes erschien es Abbé Cacqueray angezeigt,
einen ausgewiesenen Kenner der Liturgiegeschichte, Abbe Gregoire Celier
(Chefredakteur der Publikation), zu bitten, eine gedringte, aber genaue
Synthese vorzulegen, die es dem Leser ermdglicht, die entscheidenden
Daten kennenzulernen, die Texte und Riten ihrem jeweiligen Umfeld
zuzuordnen und sich so ein objektives Urteil tiber das, worum es hier
geht, zu bilden.

Der Abbé schliefft mit der Feststellung, dafl die hier vorgelegte
historische Synthese ,auf den besten Quellen beruht und fern von jeder
Polemik ist. Sie wird es ermoglichen, einander zu begegnen auf dem
Boden der Wahrheit und der Realitit und zugleich eine Antwort auf etwa
auftauchende Fragen (wie sie mehrfach von Lesern aufgeworfen wurden)
beztiglich der diesem Missale zugeschriebenen Bezeichnungen zu finden.®

Von den Sakramentaren zum Missale des bl Pius V.

Die Sakramentare

Das Romische Missale ist das Ergebnis einer langen, langsam voranschrei-
tenden Entwicklung. Anfanglich wurden weder die Auswahl der Lesungen
noch die Gebetstexte einheitlich festgelegt. Sie wurden es erst — sofern sie
nicht bereits existierten — in der Mehrzahl der Fille durch den heiligen
Papst Gregor den Grofien (590-604). Von allen Texten, die in der Messe
verwandt wurden, gab es jedoch keine alle umfassende Sammlung. Die
Lektionare enthielten die Lesungen, die Antiphonarien die Gesange, die
Sakramentare die vom Zelebranten rezitierten oder gesungenen Teile. Erst
im 10. Jahrhundert entstand aus diesen Sammlungen das Missale plenum.

Unter den uns iiberkommenen Messbiichern sind besonders hervorzu-
heben das Sacramentarium Leoninum (5. Jahrhundert), das Sacramentari-
um Gelasianum (6. Jahrhundert) und das Sacramentarium Gregorianum (7.
bis 8. Jahrhundert). Papst Hadrian I. (772-795) tibersandte ein Exemplar
desselben an Karl den Groflen. Letzterer hatte darum ersucht, da es als
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liturgisches Modell angesichts der Verbreitung der gallikanischen Liturgien
dienen sollte. Dieses vorbildhafte Manuskript wurde zu wiederholten
Malen kopiert. Weil es aber bestimmte in Gallien gebriuchliche Messfor-
mulare nicht enthielt, wurden letztere hinzugefiigt und bildeten bald eine
Einheit mit der urspriinglichen rémischen Liturgie. Dieses iiberarbeitete
romische Buch wurde zum offiziellen Sakramentar des Karolingerreiches.
Schliefllich kehrte es seltsamerweise nach Rom zuriick und ersetzte dort
das Sacramentarium Gregorianum.

Das Missale plenum

Etwa im 10. Jahrhundert begann man infolge der Vermehrung der
Messfeiern alle sich auf die Messe bezichenden Sammlungen in cinem
Buch zusammenzufassen. Das waren die Vollstandigen Messbiicher, die
sich im Verlauf des 13. und 14. Jahrhunderts verbreiteten. Unter ihnen
ist aut das Missale Curiae Romanae hinzuweisen, das im 13. Jahrhundert
das Zeremonial prizisierte (insbesondere um den Aufenthalten des Papstes
auflerhalb Roms Rechnung zu tragen) und das eine grofe Zahl von Messen
fiir die Feiertage cinfithrte. Ubernommen wurde das Missale von den
Franziskanern (spater von den Augustinern, den Serviten usw.) und durch
sie im Bereich der ganzen lateinischen Christenheit verbreitet.

»Im Jahre 1474 wurde zu Mailand der Ordo missalis secundum
ordinem Romanae curie erstmals gedruckt. Diesem Erstdruck folgten vicle
andere® (Martimort, op. cit., S.327). Doch war dieses Messbuch nicht
allein im Umlauf. Zahlreiche andere Messbiicher existierten mit ciner
groflen Mannigfaltigkeit an Gebriuchen und Festen. Im iibrigen kam es
durch verschiedene Einfliisse (schlechte Kopien, nicht immer erleuchtete
lokale Frommigkeitsformen, aber auch doktrinale Verschwom menheit, vor
allem in der dem Protestantismus vorausgehenden Periode) zu mehr oder
weniger schwerwiegenden Abweichungen.

Eine besorgniserregende Unordnung

Ein halbes Jahrhundert nach der Promulgierung des Missale des hl. Pius V.
herrschte an bestimmten Orten iibrigens immer noch die rgerniserregende
Unordnung. Das bezeugt eine vom hl. Vinzenz von Paul vor seinen
Priestern am 23. Mai 1659 gehaltene Rede:

»Oh, wenn ihr vor vierzig Jahren — ich mochte nicht sagen die
Haflichkeit, aber die Verschiedenheit der Messzeremonien erlebt hittet,
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ihr hittet euch ihretwegen geschimt. Mir schien es, als gibe es auf der
Welt nichts Hifllicheres als die unterschiedlichen Weisen, in denen man
sie zelebrierte. Manche begannen die Messe mit dem Pater noster, andere
nahmen die Kasel in ihre Hande und sprachen den Introitus, dann erst
legten sie diese Kasel an. Einmal befand ich mich in Saint-Germain-en-
Laye, wo ich sieben oder acht Priester sah, die alle aut verschiedene Weise
die Messe lasen, der eine so, der andere anders. Es war eine Vielfalt zum
Weinen. Doch Gott sei Dank gefillt es seiner gottlichen Gite, allmihlich
dieser groflen Unordnung ein Ende zu machen! Die Notwendigkeit
einer Reform, welche die doktrinale Integritit und die liturgische Einheit
wiederherstellte, machte sich also schmerzlich bemerkbar.

Notwendigkeit einer Reform

Auf dem Konzil von Trient beriefen die Viter eine Kommission ein, die
sich mit der Revision der liturgischen Biicher befassen sollte. Diese konnte
aber ihre Arbeit nicht zum Abschlufl zu bringen. Daher ibertrug das
Konzil am 4. Dezember 1563 die Verantwortung dafiir Papst Pius IV. Auch
er setzte eine Kommission ein. Aber erst sein Nachfolger vollendete das
Werk mit der Veroffentlichung eines revidierten Romischen Messbuchs am
14, Juli 1570.

Das Ziel des hl. Pius V. war es nicht, eine vollig neue Liturgie zu
schaffen, sondern das Missale in seinen traditionellen Zustand zurtick-
zuftthren. Als Basis dafiir diente das Missale Curiae romanae, und zwar
unter Berticksichtigung eventueller von den Umstinden geforderter Ver-
anderungen. Dazu bemerkte Kardinal Ratzinger in seinen Erinnerungen
Aus meinem Leben, 1998): ,Pius V. hatte lediglich das vorhandene Missale
Romanum uberarbeiten lassen, wie das im lebendigen Wachstum der
Geschichte durch die Jahrhunderte hindurch normal ist (...) Es war ein
kontinuierlicher Prozeff des Wachstums und des Reinigens, in dem doch
die Kontinuitit nie zerstort wurde. Ein Missale Pius™ V (...), das von thm
geschaffen worden wiire, gibt es nicht. Es gibt nur die Uberarbeitung durch
Pius V. als Phase einer langen Wachstumsgeschichte® (S. 172).

Es ging also darum, die tiberkommenen Texte in ihren besten Zu-
stand zuriickzuversetzen, die Regeln fiir die Zelebration zu prazisieren,
schliefflich der Kirche ein praktisches, unanfechtbares Messbuch in die
Hand zu geben, das in allen Punkten tibereinstimmte mit dem revidierten
Brevier, welches ebenfalls im Gefolge des Konzils und im gleichen Geist
der Kontinuitat promulgiert worden war (1568).
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Zuriick zur liturgischen Tradition

Zur Erreichung dieses Ziels, wie der hl. Pius V. in seiner Bulle Quo primum
anmerkt, ,haben Wir es fir erforderlich gehalten, diese Arbeit Minnern zu
iibertragen, die sich durch ihre Gelehrsamkeit auszeichnen. Sie haben mit
der sorgfiltigen Kollationierung aller Texte begonnen — der alten Unserer
vatikanischen Bibliothek und sonstiger, nach denen man tiberall geforscht
hatte — und korrigiert, ohne Abweichung. Nachdem sie sich mit den
Schriften der Alten und autorisierter Autoren, die uns monumentale Werke
iber dic heiligen liturgischen Institutiones hinterlassen haben, vertraut
gemacht hatten, haben sie das Missale selber gemifl der Ordnung und
dem Ritus der heiligen Viter wieder hergestellt®.

Das vom hl. Pius V. promulgierte Messbuch behielt zwar die tradi-
titionellen Elemente und die Anordnung des Messbuchs der Romischen
Kurie bei, schaffte aber die meisten Neuerungen jiingeren Datums ab und
sicherte die Einheit der Riten bei der Messfeier. Die Rubriken schépften
ihre Inspiration aus den im Jahre 1502 von Jean Burchard, Pipstlicher
Zeremonienmeister, erarbeiteten und systematisierten Vorliufern.

P. Irénée-Henri Dalmais restimiert den Vorgang wie folgt: ,Im Jahre
1570 wurde das Missale verdffentlicht, das seiner Substanz nach dem seit
dem 13. Jahrhundert gebiuchlichen und geringfiigig von Clemens V. zu
Beginn des 14. Jahrhunderts gednderten entsprach. Die hauptsichlichen
Neuerungen des hl. Pius V. bestanden darin, die Rubriken festzuschreiben,
wie sie durch den pipstlichen Zeremonienmeister Jean Burchard zu Beginn
des 16. Jahrhunderts verfalt worden waren, und die Lesung des Prologs
des Johannesevangeliums am Schluf der Messe als verbindlich zu erkliren®
(Initiation a la liturgie, 1958, S. 188).

Eine Anmerkung Kardinal Joseph Ratzingers

Joseph Ratzinger, damals noch Kardinal, hat nachdriicklich das zuriick-
gewiesen, was er als ,absurde Vorstellung® bezeichnet, ,als hitten Trient
und Pius V. vor vierhundert Jahren ihrerseits ein Missale verfafit* (Josef
Cardinal Ratzinger, ,Liturgie — wandelbar oder unwandelbar?* in: ders.,
Das Fest des Glanbens, Johannes Verlag Einsiedeln 1981, 31993, S.71-85,
hier S.77.)

»In diesem Zusammenhang mochte ich eine kurze Bemerkung tiber
den Streit um die sogenannte tridentinische Liturgie einschieben. Es gibt
nimlich keine tridentinische Liturgie, und bis 1965 hitte sich kein Mensch
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bei diesem Wort irgend etwas vorstellen konnen. Das Trienter Konzil
hat keine Liturgie ,gemacht’. Und es gibt, streng genommen, auch kein
Missale Pius’V. Das Missale, das im Jahre 1570 im Auftrag Pius’ V.
erschien, unterschied sich nur in Winzigkeiten von der rund hundert
Jahre friher erschienenen Druckausgabe des Missale Romanum. Bei der
Reform Pius’ V. ging es im Grunde nur darum, die spatmittelalterlichen
Wucherungen, die sich weithin eingeschlichen hatten, und die Fehler,
die sich beim Abschreiben und Abdrucken ergeben hatten, dadurch zu
beseitigen, daf} erneut das stadtromische Missale, das von diesen Vorgingen
weitgehend unberiihrt geblieben war, fir die ganze Kirche vorgeschrieben
wurde® (op. at., S.76).

Vom Missale von 1570 bis zum Missale von 1962

»Die grofite und folgenschwerste Neuerung des Meflbuches Pius’ V. -
schreibt Pater Josef-Andreas Jungmann in Missarum Sollemnia (1958,
Bd.1, S.1821f) — war die in der Einfiihrungsbulle ausgesprochene Ver-
figung, daf dieses Mefbuch von nun an in allen Kirchen mafigebend sein
sollte und daf} daran nichts mehr gedndert werden diirfe. Nur die Kirchen,
die fiir ihre Meflordnung schon eine zweihundetjihrige Gewohnheit
aufweisen konnten, sollten diese behalten diirfen.”

Das galt fir die alten Orden, die ihre Eigenliturgien bewahrt hatten:
Zisterzienser, Kartauser, Pramonstratenser, Dominikaner, Karmeliter usw.
Des weiteren aber auch fiir bestimmte Didzesen wie Trier, Koln, Liittich,
Prag, Lyon, Mailand und einige Kapellen in Toledo (mozarabischer Ritus)
usw. Doch nur die drei letztgenannten behielten ihre eigene Liturgie bei,
alle iibrigen verzichteten spontan auf das Recht, das die Bulle Quo primum
thnen einraumte.

Der Erfolg des Missale von 1570

In der Tat erlebte des Messbuch des hl. PiusV. im Laufe der Zeit
aus mchreren konvergierenden Griinden einen glanzvollen Siegeszug.
Zunichst einmal wurde es mit Freude und Dankbarkeit aufgenommen,
klirte es doch auf die eleganteste Art eine verwirrende und komplexe
Situation. Des weiteren erschien dieses Messbuch im Zeitpunkt des
Aufschwungs des Buchdrucks, was ihm ermoglichte, sich schnell, auf
weite Entfernungen und mit geringsten Kosten auszubreiten: die Mehrzahl
der Kirchen, die eine Eigenliturgie besaflen, deren Fortbestand durch die
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Bulle des heiligen Pius V. autorisiert war, schreckten vor den Kosten
eines fiir nur einige wenige Pfarreien gedruckten Messbuchs zuriick
und nahmen das Romische Messbuch an. Ihre ortlichen Gebriuche
wurden in einem Erginzungsbindchen beigefiigr. Schlieflich sicherte die
von Papst Sixtus V. im Jahre 1588 gegriindete Ritenkongregation seinen
Benutzern eine unbestreitbare Uberlegenheit durch die Prizision der
offiziellen Antworten auf eventuelle Anfragen, die jeden Zweifel und jede
Schwierigkeit beseitigten.

Geringfiigige spitere Anderungen

Im Jahre 1604 erschien eine weitere revidierte Ausgabe des Messbuchs,
die im wesentlichen tiber neue Heiligenfeste hinaus in einer Riickkehr
zur Tradition bestand. Die romische Liturgie benutzt ja als biblische
Grundlage (ausgenommen fiir die Perikopen in Gestalt der Epistel und des
Evangeliums) einen der Vulgata des hl. Hieronymus vorausgehenden Text,
den man als , Vetus Itala“ bezeichnet. Im Jahre 1592 jedoch war im Gefolge
des Konzils von Trient eine revidierte Ausgabe der Vulgata promulgiert
worden. Gewisse ortsgebundene Ausgaben des rémischen Messbuchs
hatten es daher unternommen, den liturgischen Text in Ubereinstimmung
mit dieser sogenannten sixto-clementina® zu bringen. Clemens VIIL.
(1592-1605) jedoch, der, obwohl er selber diese Ausgabe der Vulgata gerade
erst promulgiert hatte, lief in der rémischen Liturgie den traditionellen,
der Itala entnommenen Text wiederherstellen und verbot, daran etwas zu
indern.

Spiter promulgierten die Pipste neue, den bedeutenden Andachtsfor-
men (Heiligstes Herz Jesu, Unbefleckte Empfingnis, Himmelfahrt usw.)
entsprechende Messen sowie fiir die neuen Hci]ig_,cn Einige Pipste (z. B.
Urban VIII. oder der hl. Pius X) nahmen an einigen Rubriken minimale
Anderungen vor, sei es um sie in Einklang zu bringen mit an anderen
Stellen getroffenen, sei es um einen weniger k]aren Punkt zu erhellen. Das
waren jedoch stets ganz minimale Korrekruren.

Pius XII. revidierte zwischen den Jahren 1950 und 1956 die Riten
der Karwoche, die durch die Wirren der Zeit verdunkelt worden waren.
Reformen, welche die Entwicklung der Fastenvorschriften wie auch die
der Zeiten fiir die Messfeier (Abendmessen) nunmehr méglich gemacht
hatte. Er setzte cine Kommission zur Uberarbeitung der Rubriken des
Missale ein, starb aber, bevor diese ihre Arbeit beendet hatte.

Johannes XXIII. war es, der im Anschluf an diese von Pius XII.
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gewollte Arbeit 1960 einen einfacher zu handhabenden ,Kodex der
Rubriken® promulgierte. Heute bezieht sich das Missale von 1962 auf diese
Reform.

Ein kostbares Evbe

Das also ist das Erbe, an dessen unschitzbaren Wert uns die Liturgie-
wissenschaftler erinnern: ,Durch mehr als tausend Jahre hindurch hat die
Christenheit — grosso modo — gelebt mit den uns bekannten Zeremonien,
mit dem Latein, dem gregorianischen Choral, einem Rituale der Sakra-
mente von erstaunlicher Stabilitat. Das Verlangen nach einer liturgischen
Revolution hat sie nicht verspiirt. Sie hat sich begniigt mit Anpassungen
im Detail, die vor allem mit der Entwicklung auf dem Gebiet der Kunst
zusammenhingen. So hat sich die Liturgie weiterentwickelt im Sinne einer
Vereinheitlichung, deren Vorteile evident sind. Warum also dieses Gebaude
antasten, das seine Festigkeit und seinen Wert unter Beweis gestellt hat?“
(Joseph Gélineau, ,Réforme liturgique, renouveau de 'Eglise, in: Etudes,
Januar 1964, S. 8).

»Angesichts eines so substantiellen Textes, der auf ein so hohes Alter
zurlickblicken kann, erscheint es wiinschenswert, die Formulierungen
selber, die durch den Gebrauch seitens zahlloser christlicher Generationen
geheiligt worden sind, so lange beizubehalten, wie das moglich erscheint.
Es ist dies eine Erwigung von derartigem Gewicht, dafl sie selbst ein so
mdividualistischer Reformator, wie das Luther bisweilen sein konnte, sehr
wohl begriffen und ausgedriickt hat* (Louis Bouyer, ,Que vont devenir
les rite sacrés?, in: La vie spirituelle 521, November 1965, S. 539).

WMufl sich eine lex orandi, die neunzehn Jahrhunderte lang die /lex
vivendi inspiriert hat — aus welchen noch so ehrenwerten Grinden — nun
auch ihrerseits einer neuen Art, das Christentum wahrzunehmen und zu
leben, anpassen? (Henry Bars, ,,Désacralisation de la Liturgie?“, in: Nova
et Vetera 1, Januar 1967, S.33).

Ein Recht anf das Erbe und die Pflicht zur Weitergabe

In der Tat ist das Messbuch nicht unser Eigentum: ,Die mittels der
Erfahrung der ganzen Kirche, die sich selber durch die Jahrhunderte
hindurch aus dem Wort Gottes gendhrt hat, gereiften Texte der Liturgie
sind Trager einer lebenspendenden Kraft, dazu geeignet, die christliche
Gemeinschaft wachsen zu lassen. (...) Der Respekt gegentiber dem
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Gottesvolk verpflichtet zur Weitergabe der lebendigen Erfahrung der
Heiligen, die in der Freundschaft mit Christus gelebt haben. Auf dieses
Erbe hat es einen Anspruch® (Max Thurian, ,Créativité et spontanéité
dans la liturgie®, in: Notitiae 141, April 1978, S. 172).

»Der konservative Charakter der Liturgie ermoglicht es ihr, Werte zu
bewahren und unangetastet weiter zu geben, deren Bedeutsamkeit eine
Epoche vergessen haben mag, die intakt und unverschrt wiederzuent-
decken ein Glick fiir die folgende Epoche bedeutet, die von neuem daraus
lebt. Wo wiren wir hingekommen, hitte der liturgische Konservativis-
mus der Vorliebe des ausgehenden Mittelalters fiir die gefiihlsbetonten
Frommigkeitstormen nicht widerstanden wie auch den individualistischen,
risonierenden und moralisierenden Imperativen des 18. Jahrhunderts, der
Kritik des 19. Jahrhunderts, den subjektivistischen Philosophien der mo-
dernistischen Epoche. Dank der Liturgie ist uns alles bewahrt und wei-
tervermittelt worden. Setzen wir uns doch nicht in sechzig Jahren dem
Vorwurf aus, das geheiligte Erbe der katholischen communio, wie sie sich
im langsamen Ablauf der Zeit entfaltet, vergeudet zu haben! Bewahren
wir das heilsame Bewuftsein, uns nicht selber auch nur einen Augenblick
auf die Angleichung einer Realitit an die Aktualitit zuzubewegen, einer
Realitdt, die uns in jeder Hinsicht tbersteigt* (Yves Congar, ,Autorité,
initiative, coresponsabilité®, in: La Maison Dien 97, 1. Trimester 1969,
S, 55).

Eine kompetente Meimungsinflerung

Schliefen wir diesen kurzen Riickblick auf die Geschichte des Romischen
Missale mit der Reflexion eines geistlichen Sohnes Dom Guérangers,
die uns vor jedem Versuch einer Verfilschung dieses kostbaren und
fruchtbaren Messbuchs warnt: ,Es bedarf einer guten Portion Illusion
und Groflenwahn, sich in aller Bescheidenheit fiir fihig zu halten,
eine bessere Liturgie zu schaffen als jene, die zwanzig Jahrhunderte
christlicher Tradition langsam hervorgebracht haben® (Guy Oury, ,Les
limites nécessaires de la créativité en liturgie, in: Notitiae, Juni-Juli 1977,
S.352, Nachdruck aus Esprit et Vie — L’Ami du clergé vom 28. April 1977).

Von den Eingangsgebeten bis zum romischen Kanon

Das Herzstiick des Missale bildet das Ordinarium Missae, das — angehort
und wiederholt — dazu dient, die Mentalitit des christlichen Volkes
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zu formen. Daher der Nutzen, seine Geschichte und seine Wurzeln zu
kennen.

Die Eingangsgebete

Die Gebete, mit denen sich der Priester personlich auf die Feier vorbereitet,
stellen zweifelsfrei die jiingsten Texte des Messbuchs dar. Der Psalm Judica
me taucht im 11. Jahrhundert auf. Die Rezitierung des Confiteor ist im 10.
Jahrhundert bezeugt. Das Gebet Aufer a me findet sich im Leoninischen
Sakramentar. Das Gebet Oramus te datiert aus dem 11. Jahrhundert,
wihrend der Altarkuf} schon im 8. Jahrhundert bekannt ist.

Der Gesang des Introitus, der die Gliubigen in die Messe ,einfithrt®,
ist bereits bekannt durch das Gelasianische Sakramentar und den Ordo
romanus I. Es handelt sich wahrscheinlich, schreibt Msgr. Batiffol in seinen
Legons sur la Messe, um eine romische Schopfung des 6. Jahrhunderts.

Die Vorbereitung der Gliubigen anf das Opfer

Nach den Eingangsgebeten beginnt das, was man als ,die Messe der
Katechumenen® bezeichnet. In den Anfingen der Kirche wohnten ihr
nimlich diejenigen, die noch nicht getauft waren, bei (seit einem halben
Jahrhundert wird hiufig die Bezeichnung ,Wortgottesdienst fiir diesen
Teil der Messe benutzt). Es geht darum, bei den Gliubigen Glauben und
Gebet zu wecken, hauptsichlich durch die 6ffentliche Schriftlesung.

Das Kyrie wird als eine romische Gewohnheit (damals wahrscheinlich
eine noch ziemlich junge) in einem Kanon des Konzils von Vaison (529)
erwihnt. Zur Zeit der Wahl Papst Gregors des Grofien im Jahre 590 war
dieser Flehruf in griechischer Sprache bereits weit verbreitet. Das Gloria
wird im 6. Jahrhundert als Eigenheit der pipstlichen Liturgie betrachtet.
Im 6. Jahrhundert wurde es zu einem Element jeder Messe.

Das Dominus vobiscum zur Begriffung des Volkes war in Afrika
schon zu Zeiten des hl. Augustinus im Gebrauch. Das darauf folgende
Gebet wird in den rémischen liturgischen Dokumenten des 8. Jahrhunderts
schlicht oratio genannt, als collecta jedoch in einem romisch-karolingischen
Dokument des 9. Jahrhunderts. Der Ursprung dieser Bezeichnung, der
mit der romischen statio zusammenhingt, wird uns vom gregorianischen
Sakramentar tberliefert.

Die Lesungen der Heiligen Schrift und der Gesang der Psalmen
(kommentiert durch die Homilie des Zelebranten) stammen aus der
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Liturgie der Synagoge und bilden von jeher das wesentliche Geriist dieses
ersten Messteils. In seinem sermo 202 z.B. erinnert der hl. Augustinus
daran: ,Die erste Lesung, die wir gehort haben, war die des Apostels.
Danach haben wir den Psalm gesungen. Dann kam die Lesung des
Evangeliums, das uns die zehn geheilten Aussitzigen vor Augen gefiihrt
hat.®

Der Brauch der beiden Lesungen, eine den Briefen, die andere dem
Evangelium entnommen, wird schon vom hl. Leo dem Groflen im 5.
Jahrhundert (vgl. z. B. die Predigten 40 und 77) als traditionell angeschen.

Das gregorianische Antiphonarium kennt das, was wir als das Graduale
(das Wort selber stammt eher aus dem 8.-9. Jahrhundert) bezeichnen.
Das Alleluja wurde in Rom wihrend der Osterzeit zu Beginn des 6.
Jahrhunderts gesungen. Gregor der Grofle war es, der die Vorschrift, dies
auch an den Sonn- und Feiertagen zu tun, erliefi.

Der Gesang des Credo nach dem Evangelium hielt seinen Einzug
in die germanisch-frinkische Liturgie im 8. und in die rémische im 9.
Jahrhundert.

Das gelehrte Werk von P. Paul Tirot, Histoire des priéres d’offertoire
dans la liturgie vomaine du VII an XVI siecle (,Geschichte der Op-
ferungsgebete in der romischen Liturgie vom 7. bis 16. Jahrhundert®,
CLV-Edizioni liturgiche, 1985, 128 Seiten, 787 Anmerkungen und Beleg-
stellen) hat jlingst unsere Kenntnis des Offertoriums in ein neues Licht
gertickt. An Hand von zahllosen, aus den liturgischen Manuskripten ganz
Europas entnommenen Stellenangaben zeigt er, dafl simtliche Gebete, die
das Offertorium des durch den hl, Pius V. revidierten Messbuchs bilden,
spatestens aus dem 9. Jahrhundert stammen.

Das Suscipe, sancte Pater ist bezeugt fiir das 7. Jahrhundert im
Sakramentar des hl. Remigius von Reims. Das Deus, qui humanae
substantiae ist in den germanischen Lindern fiir das 9. Jahrhundert
bezeugt. Das Offerimus tibi ist bezeugt fiir das 9. Jahrhundert in einem
Messbuch der Abtei von Sankt Gallen. Das [n spiritu humilitatis ist
fir das 9. Jahrhundert bezeugt im Sakramentar von Amiens. Das Veni,
Sanctificator ist im Messbuch von Stow bezeugt fiir das 9. Jahrhundert.

Das Incensum istud ist bezeugt fiir das 9. Jahrhundert im Sakramentar
von Amiens. Das Lavabo ist fir das 9. Jahrhundert bezeugt im gleichen
Sakaramentar. Das Suscipe, sancta Trinitas ist bezeugt fir das 9. Jahrhun-
dert in einem Sakramentar der Abtei von Saint-Amand. Das Ovate fratres
ist bezeugt fur das 9. Jahrhundert im Sakramentar von Amiens.

Diese Gebete finden sich allerdings erst im 13. Jahrhundert im
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Messbuch der Kurie vereint in derselben Anordnung, wie wir sie heute
kennen.

Ewmn liturgischer Text, der dirvekt aus dem christlichen Altertum stammt.

»Woher kommt der romische Kanon? Man weifl es nicht. Zweifelsohne
datiert er aus dem 4. bis 5. Jahrhundert. Er war schon festgelegt, als
zwei Pipste leichte Retuschen vornahmen: der hl. Leo (440-461) und
der hl. Gregor der Grofle (590-604). Er blieb unverindert bis auf ()
Johannes XXIIL, der den Namen des hl. Josef der Aufzihlung der Heiligen
des Communicantes anfligte. Wie alle eucharistischen Gebet, leitet er sich
unmittelbar her aus der Liturgie des Abendmahls her. Seinen Mittelpunkt
bildet der Einsetzungsbericht. Vielleicht hat er in griechischer Sprache
existiert, da Rom das Latein erst nach dem Jahre 250 angenommen hat,
damit alle die Liturgie der Messe und der Sakramente verstehen kinnen?
Vielleicht ist er sofort in lateinischer Sprache abgefafft worden? Wenn
irgendwo, dann trifft hier zu, dafl sein Ursprung sich im Dunkel der
Zeiten verliert* (Aimon-Marie-Roguet, Le Canon de la Messe en francais,
nouvelle étape de la réform hturgique (,Der Messkanon auf Franzosisch,
neue Etappe der Liturgiereform®, Cerf-Fétes et saisons, 1967, S. 5).

Der romische Kanon

Tatsichlich zitiert der Verfasser des De sacramentis (den die Spezialisten
in das ausgehende 4. Jahrhundert datieren und den sie dem hl. Ambrosius
oder einem seiner Schiiler zuschreiben) den gréften Teil des rémischen
Kanon als die aus dem Eucharistischen Gebet empfangene Form. Der
alteste liturgische Text, der den Kanon enthilt, ist jedoch das gelasianische
Sakramentar.

Der hl. Leo der Grofle (440-461) fiigte in das Supra quae die Worte
sanctum sacrificium, immaculatam hostiam ein. Auf diese Weise wollte er
Angriffe auf die Heiligkeit des Opfers des Melchisedech zuriickweisen.
Der hl. Gregor der Grofle nahm am Hanc igitur cine kleine Verinderung
vor: diesque nostras in tua pace disponas, usw. Das letzte Gebet, das
Eingang in den Kanon fand, war das Memento der Toten, das man im
gallikanischen Sakramentar von Bobbio (7. Jahrhundert) findet.

Das ist der kurze Zeitabschnitt, innerhalb dessen sich jenes Kleinod
(von unverginglicher Schonheit) der eucharistischen Tradition im Westen
herauskristallisiert, das der Romische Kanon darstellt (Louis Bouyer,
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Eucharistie — Théologie et spiritualité de la Prieve eucharistique, Desclée,
21968, S.431).

Ein kostbares Zeugnis der Tradition

Msgr. Pierre Journel schreibt im Hinblick auf die Struktur dieses kostbaren
Zeugnisses der Tradition: ,Weit entfernt davon, aus den membra disjecta
ciner urspringlichen Vorlage zusammengesetzt worden zu sein, stellt der
romische Kanon in seinem Mangel an sichtbarer Einheit einen archaischen
Charakter dar® (,La composition des nouvelles Prieres eucharistiques®, in:
La Maison Dien 94, 2. Trimester 1968, S. 38).

Und er sagte ferner: ,Alle Kommentatoren des Ordo missae haben
sich darin gefallen, auf den unantastbaren Charakter des gregorianischen
Kanons hinzuweisen. Aus diesem Grund wurde unter Leo XIIL einer
Petition von mehr als 600 Bischofen beziiglich der Aufnahme des Namens
des hl. Josef in den Kanon eine Absage erteilt (,,Les saints du Canon de la
messe, in: La Maison Diex 92, 4. Trimester 1967, S. 35). Diese Anderung
erfolgte erst 70 Jahre spiter am 13. November 1962,

Erwédgungen Dom Bernard Bottes iiber den romischen Kanon

Dom Bernard Botte hatte 1935 eine kritische Ausgabe des romischen
Kanon veroffentlicht. Im Jahre 1953 legte er in Zusammenarbeit mit der
hervorragenden Spezialistin des Kirchenlateins, Christine Mohrmann, eine
neue, uberarbeitete und erweiterte Version dieser Arbeit vor. Nachstehend
seine Uberlegungen zu diesem liturgischen Kleinod.

LSelbstverstindlich ist der Kanon kein inspirierter Text. Doch wurde er
stets mit besonderem Respekt behandelt. Die mittelalterlichen Theologen
haben nicht versucht, ihn in Einklang mit thren Spekulationen zu bringen.
Sie betrachteten ihn als eine traditionelle Gegebenheit und kommen-
tierten ihn als sakralen Text. Man mag diesen Respekt fiir iibertrieben
halten. Doch was wire geschehen, wenn die Theologen den Messtext als
Spiclwiese fiir ithre Querelen benutzt hitten? Kann man sich vorstellen,
daf ein Text, der durch dreizehn Jahrhunderte hindurch das Herzstick
der christlichen Frommigkeit im Westen bildete und der die theologischen
Kontroversen unversehrt tiberstanden hat, schliefllich einer liturgischer
Reform zum Opfer fillt? (Bernard Botte, Le mouvement liturgigue —
Témoignage et souvenirs (,Die Liturgische Bewegung — Zeugnis und
Erinnerungen®, Desclée, 1973, S. 103).
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»[Der Kanon] ist ein ehrwiirdiger Text, den man nicht ehrfurchtslos
behandeln darf. Abgeschen von einigen unbedeutenden Korrekturen im 9.
Jahrhundert bleibt er unverandert so, wie ihn der hl. Gregor am Ende des
6. Jahrhunderts hinterlassen hat. Mehr als dreizehn Jahrhunderte hindurch
hat er im Zentrum der eucharistischen Frommigkeit der westlichen
Christenheit gestanden. Die Theologen des Mittelalters hatten ihn so
behandelt, wie man mit einem sakralen Text umgeht. Sie haben sich wohl
gehiitet, in ihn ihre cigenen Ideen einzubringen. Sie akzeptierten ihn als
eine traditionelle Gegebenheit (Bernard Botte, op. cit., S. 180).

Erwagungen von P. Louts Bouyer iiber den romischen Kanon

Im Jahre 1966 veroffentlicht Pater Louis Bouyer sein Hauptwerk iiber
die Liturgie, Eucharistie et spiritualité de la Priere eucharistique. Einige
Monate zuvor hatte er seine Gedanken tiber den Kanon geiuflert:

»An diesem Punkt erkennen wir mit aller Deutlichkeit das Unheil, das
iberhastete Theorien oder oberflichliche Kritiken des rémischen Kanon
anrichten konnten, die sich seit einem halben Jahrhundert angehauft hatten
im Gefolge von Liturgisten, die nur allzu sehr zu nicht nachpriifbaren
Hypothesen neigten, wie Baumstark oder andere. Man konstruiert sich
auf der Basis von zweifelhaften Mutmafungen eine imaginire Vision der
surspriinglichen® Eucharistie. Dann kritisiert und zerlegt man stolz die uns
von der Tradition tiberlieferten Texte, ohne sich die Miihe eines Versuchs
zu machen, diese so zu verstehen, wie sie uns faktisch iiberkommen sind.

Dabei sollte man jedoch nicht vergessen, daf die wesentlichen Texte des
romischen Kanon, wie wir sie heute benutzen, bereits vom hl. Ambrosius
bezeugt werden. Noch weniger diirfte man all das tbersehen, was der
Kanon in seiner Struktur mit den viel ilteren dgyptischen Liturgien
an Gemeinsamkeiten hat. Und auch nicht die Eigenheiten in seinen
Formulierungen und Ausdrucksweisen, die uns dazu auffordern, noch
weiter in die Vergangenheit zurtickzugehen.

Ein so chrwiirdiges, so sinnerfiilltes Gebet iber Bord zu werfen
oder ginzlich umzugestalten unter Berufung auf modische Theorien, wire
cine kriminelle Torheit. Sollten wir dieser Versuchung je erliegen, diirfen
wir sicher sein, dall die kommenden Generationen iiber uns ein weitaus
hirteres Urteil fillen wiirden, als wir das zu tun geneigt sind in bezug
auf die Epochen, in denen die Liturgie am meisten verkannt war® (Louis
Bouyer, ,Que vont devenir les rites sacrés?®, in: La vie spirituelle 521,
November 1965, S. 540).
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,,Suhngc die Sucht nach Neuerungen, wie sie bei uns derzeit gras-
siert, in direkter Abhingigkeit von der Ignoranz oder der Verkennung
der katholischen Tradition andauert, w1rd man sich a priori vor allen
Anregungen hiiten missen, die darauf abzielen, durch irgendwelche - sei
es aus dem Stegreif heraus seitens futuristischer Phantasten, sei es von ihren
Marotten besessener Archiologen aus dem Armel geschiittelte — Gebete
die Benutzung des romischen Kanon ganz zu ersetzen, oder diese auch
nur als Wahlméglichkeiten anzubieten® (op. ait., S.542).

Der Ritus der Kommunion und der Entlassung

Die drei Gebete des Priesters zur Vorbereitung aut die Kommunion
(Domine Jesu Christe, qui dixisti, Domine [esu Christi Fili Dei und
Perceptio corporis tui) finden sich bereits (zusammen mit anderen) in dem
Missale der Kurie des 13. Jahrhunderts, das erste Danksagungsgebet (Quod
ore sumpsimus) im leoninischen Sakramentar. Das zweite (Corpus tuum)
ist eine gallikanische, im 17. Jahrhundert bezeugte Postcommunio.

Das [Ite missa est bildet urspringlich den Abschlufiritus der Messe.
Man begegnet thm in der Papstmesse des 8. Jahrhunderts. Der Segen leitet
sich ab aus der Gewohnheit des Pontifex, die Anwesenden auf seinem
Riickweg in die Sakristei zu segnen. Zu Beginn des 12. Jahrhunderts hat
sich der Segen unter den Priestern weit verbreitet, und das Messbuch der
Franziskaner sanktioniert diesen Brauch, indem es den Segen nach dem [te
missa est und vor dem Gebet Placeat, das seit dem 9. Jahrhundert bezeugt
wird, plaziert. Das Missale des hl. Pius V. ordnet den Segen nach dem Ge-
bet Placeat ein. Das letzte Evangelium (Prolog des Johannesevangeliums)
taucht als Danksagungsgebet im 13. Jahrhundert auf und wird vom hl.
Pius V. als verbindlich erklart.

Die Frucht einer kontinuterlichen Entwicklung

Bemerken wir mit dem damaligen Kardinal Ratzinger, dafl diese Liturgie
»die Frucht einer kontinuierlichen Entwicklung® ist, hervorgegangen aus
einem ,organischen Werden und Reifen des durch die Jahrhunderte
hin Lebendigen® (Vorwort zu Klaus Gamber, La réforme liturgique en
question, Editions Sainte Madeleine, 1992, S. 6-8).

»Eine rechtgliubige Liturgie ist ]a nie eine blof} pragmatisch geschatfe-
ne Zus;unn"u:nstcl]url;ﬁ von Zeremonien, die man dann positivistisch heute
so und morgen anders verfligen konnte. Rechtgliubige Formen eines Ritus
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sind lebendige Wirklichkeiten, die aus dem liebenden Dialog der Kirche
mit threm Herrn gewachsen sind, Lebensgestalten der Kirche, in denen sich
der Glaube, das Beten und das Leben von Generationen verdichtet und in
denen das Miteinander von Gottes Handeln und Antwort des Menschen
Form gefunden hat* (Ansprache am 24. Oktober 1998 zu Rom, 30 Jours,
November 1998, S. 38)2.

Der geistliche Duft der heroischen Zeiten der Urkirche

Aut vortreffliche Weise hat das Msgr. Annibale Bugnini ausgedriickt, wenn
er schreibt: Es handelt sich hier ,um ehrwiirdige Texte, die durch Jahr-
hunderte hindurch die christliche Frommigkeit so wirkungsvoll genihrt
haben — ihnen haftete noch der geistliche Duft der heroischen Zeiten der
Urkirche an“, und ,,um literarische Meisterwerke, deren Form und Aus-
drucksweise nur schwer tibertroffen werden kénnen® (,Verinderungen der
feierlichen Orationen des Karfreitags® [frz.], Documentation catholique
1445, 4. April 1965, col. 603-604).

Hier haben wir es, um eine Auflerung P. Irénée-Henri Dalmais’
aufzugreifen, ,mit Riten und Formularen® zu tun, ,die trotz innerer
Verarmung und mancher Sklerosen ohne allzu tiefgreifenden Bruch ihre
Wurzeln bis zu dem Mutterboden des kirchlichen Lebens der ersten
christlichen Gemeinden hinabsenken®. Nun ist aber die Liturgie ,der Ort
schlechthin, an dem jeder Christ zur Begegnung mit der von den Vitern
iberkommenen Tradition gerufen ist“ (,Der Ausdruck des Glaubens in
den orientalischen Riten®, Concilium 9 [1973], Heft 2, S. 125f. und 130).

Ein Erbe, das Respekt und Verehrung verdient

»Dieses Erbe war zutiefst verhaftet im Bewufltsein der Gliubigen und
in der Praxis der Versammlungen® (Josef Gélineau, ,Célebration et vie“,
in: La Maison Dien 106, 2. Trimester 1971, S.12). .Enthilt doch das
Messordinarium uralte Texte, die in der ganzen christlichen Tradition
unverindert bewahrt worden sind. Mit ihnen haben ganze Generationen
gebetet auf dem ganzen Erdenrund. Ein solches Erbe verdient Respekt und
Verehrung® (Rinaldo Falsini, ,Quelques difficultés dans la traduction de
Pordinaire de la messe®, in: La Maison Dien 86, 2. Trimester 1996, S. 107).

* Ansprache zum 10, Jahrestag des Motuproprio Ecclesta Dei. Wir zitieren dic von der
Priesterbruderschate St. Petrus verdffentlichte deutsche Ubersetzung (Anm. UVK).



360 Régis de Cacqueray und Gregoire Celier

Die verschiedenen Bezeichnungen fiir die Messe

Mehrere Ausdriicke werden iiblicherweise zur Bezeichnung der Messe
benutzt. Sprechen wir hier zunichst tiber die ,Messe des hl. Gregor® (oder
wgregorianische Messe®), tiber die ,Messe des hl. Pius V.* und tber die
wMesse Papst Johannes” XXIIT*.

Ein Teil, der fiir das Ganze stebt

Um diese drei Ausdrucksweisen zu verstehen, mufl man sich vor Augen
halten, dafl die menschliche Sprache tber Regeln und Gewohnheiten
verfiigt, die wir fir gewdhnlich anwenden, ohne auch nur auch nur darauf
zu achten. Eine der geliufigsten Redensarten ist jene Stilfigur, die von
den Spezialisten ,Metonymie® oder ,Synekdoche® genannt wird. Mit ihrer
Hilfe bezeichnet man eine Sache durch eine andere, mit ihr in Verbindung
stechende. Nachstehend einige Beispiele: ,Ein Glas trinken® (d.h. den
Inhalt des Glases trinken); ,ein Segel fihrt in den Hafen ein“ (d. h. ein
Segelschiff gelangt in den Hafen); ,alle Sterblichen® (d. h. alle Menschen,
die sterblich sind) usw.

Wenn wir Ausdriicke wie ,,grcgorianischc Messe® oder ,Messe des hl.
Pius V.“ analysieren, diirfen wir diese Synekdoche nicht vergessen und
missen das beachten, was entsprechend den konventionellen Sprachge-
briuchen implizit und klar zugleich ausgesagt wird.

Die eine Messe Christt und der Kivche

Von ihrem Wesen her ist die Messe weder die des hl. Gregors des Groflen,
noch die des hl. Pius V., noch die Papst Johannes’ XXIII: sie ist immer
und tberall, wenn man so sagen darf, die Messe Christi und der Kirche.
Es ist ein bestimmtes Missale, das sich dem hl. Gregor usw. zuschreiben
liflt. Weiterhin darf man auch nicht tbersehen, dafl der hl. Gregor usw.
nicht der einzige Verfasser, ja nicht einmal der Hauptverfasser dieses
Messbuchs ist, sondern ganz einfach derjenige, der es promulgiert hat.
Man miiffte daher streng genommen sagen: ,Messe nach dem vom hl.
Gregor dem Groflen promulgierten Missale®, ,Messe nach dem vom hl.
Pius V. promulgierten Missale®, ,Messe nach dem von Papst Johannes
XXIII. promulgierten Missale® usw. Doch diese Umschreibungen sind
umstiandlich, und spontan kehren wir wieder zum allgemein tblichen
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Sprachgebrauch zuriick: ,gregorianische Messe®, ,Messe des hl. Pius V.*
USW.

Das eine Missale in verschiedenen Etappen seiner Entwicklung

Im tibrigen gilt es darauf hinzuweisen, dafl diese unterschiedlichen Namen
in Wirklichkeit die gleiche Sache meinen. Wenn Papst Benedikt XVI.
in Artkel 1 des Motu Proprio Summorum Pontificun das ,rémische
Messbuch promulgiert durch den seligen Johannes XXIIL® erwihnt,
spricht er in Wirklichkeit gleichzeitig auch (vgl. den Anfang dieses
Artikels) vom ,romischen Missale promulgiert durch den heiligen Pius V.*
Handelt es sich doch um die gleiche Liturgie, die in einem Werk
zusammengefafit ist, das im Laufe der Zeit nur minimalen Verinderungen
unterworfen war. Das ,Missale Papst Johannes” XXIIL" ist ganz einfach
das ,Missale des hl. Pius V.“ mit einigen neuen Heiligenfesten wie auch
mit klareren und einfacheren Rubriken. Ein Priester, der das Messbuch
Johannes” XXIII. benutzt und sich in einer Kirche befinde, die nur die
erste editio typica des von Pius V. im Jahre 1570 besifle, hitte keinerlei
Schwierigkeiten, auch danach zu zelebrieren. Und wiirde man ihm ein
»Missale der Romischen Kurie® aus dem 13. Jahrhundert vorlegen, kénnte
er — nachdem er einen kleinen Anflug von Erstaunen tiberwunden hat
— die Messe ebenfalls ohne Schwierigkeiten lesen. Und ,ein Zeitgenosse
des hl. Papstes Gregor finde sich in einer heutigen Pontifikalmesse
nach wenigen erklirenden Worten vollkommen zurecht™ (Frangois Amiot,
Geschichte der beiligen Messe, Aschaffenburg: Pattloch 1961, S. 21).

Die Kontinuitat der Liturgie in der Geschichte

Was namlich diese Liturgie charakterisiert, ist ja thre Kontinuitit in
der Geschichte. Wenn die Christen, die das Messbuch Johannes XXIII.
benutzen, ein bestimmtes Offizium feiern wie etwa am Weihnachrtsfest, an
Epiphanie, am Aschermittwoch, am Palmsonntag, in der Osternacht, an
Pfingsten, werden sie um mehr als tausend Jahre zurtickversetzt und lassen
das wieder lebendig werden, was einst ihre Viter im Glauben gelebt haben.
Mit thnen sind sie in den romischen Basiliken, in den Kirchen Galliens,
in der Gemeinschaft mit den benediktinischen Missionaren in England
usw. Sie gebrauchen dieselben Worte, vollzichen die gleichen Gebirden,
dieselben Riten.
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Sie befinden sich an der Seite des hl. Leo, des hl. Cisarius von Arles,
des hl. Gregor, des hl. Franz von Assisi, der hl. Elisabeth von Ungarn,
des hl. Ludwig, des hl. Thomas von Aquin, der hl. Katharina von Siena,
der hl. Jeanne d’Arc, des hl. Thomas Morus, des hl. Franz Xaver, der hl.
Theresia von Avila, des hl. Vinzenz von Paul, des hl. Franz von Sales.
des hl. Benedikt Labre, der hl. Theresia von Lisicux, des seligen Pater de
Foucauld usw. Sie alle haben substantiell dieselbe Liturgie gekannt und
praktiziert.

Daran erinnert P. L. Hébert in seinen Legons de liturgie a Pusage des
séminaires (,Lektionen iiber die Liturgie zum Gebrauch in den Semina-
ren®), Berche et Pagis 1947, Bd. I, ,Le Missel romain®, S. 6: ,Unser romi-
sches Missale ist also bis zum 20. Jahrhundert das traditionelle liturgische
Buch geblieben, das in seinen wesentlichen Linien bereits zu Zeiten des hl.
Gregor des Grofien festgelegt und vom hl. Pius V. entsprechend den héchst
exakten Regeln des christlichen Altertums wiederhergestellt worden war®.

Und der grofle Guardini kommentiert: ,Diese alten Gebete sind nicht
aus der personlichen Erfahrung einzelner Individuen hervorgegangen,
sondern aus dem Bewufftsein der Gemeinschaft, genauer gesagt: der
Kirche. Es sind hochoffizielle Gebete im strengen Wortsinn, entstanden
aus dem officium, aus dem Dienst, dem Amt. Sie sind geprigt durch
romische Klarheit und Objektivitit, und zwar so sehr, dal wir, Menschen
aus einer anderen Zeit und ciner anderen Welt, sie als kalt empfinden,
unpersonlich, ja sogar wenig religiés. Doch wenn wir so dichten, wiirden
wir uns im hochsten Mafle tiuschen, sind doch diese Gebete erfiillt von
einer kraftvollen und tiefen Frommigkeit® (La Messe, Cerf, 1965).

Das Urteil des Msgr. Michel Andrien

Nachstehend die tiefgrindige Anmerkung Msgr. Michel Andrieus (,der
beste Historiker der romischen Liturgie®, als welchen ihn Dom Botte
bezeichnet, dessen ,Ausgaben der Ordines romani und der Pontifikale
die Bewunderung aller Forscher erregen®) in bezug auf das Pontifikale,
die auch auf das Messbuch angewandt werden darf:

»Wenn wir den Vollzug ciner vom Pontifkale geregelten Zeremonie
verfolgen, werden wir uns bewuft, durch tausend spirituelle Bande mit
jeder der uns vorausgegangenen Generationen verbunden zu sein. Um die-
sen Kontakt zu bewahren, hilt die Kirche an ihrem liturgischen Erbe fest
jenseits aller Schwankungen des literarischen Geschmackes. Und wenn sich
um uns herum alles verindert, setzt sic es nicht den Gefahren kurzlebiger
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Anpassungen aus. (.. .) Die Liturgie ist immer die Liturgie der alten Zeiten.
Zwar hat man die von neuen Bedurfnissen geforderten Erginzungen ein-
gefiigt, dabei aber die durch die Tradition sanktionierten (consacrés) Texte
respektiert. Keine schwerwiegende Anderung hat sie verfilscht. Es gibt
gewifl Gebete, deren Latein von den Grammatikern verbessert werden
konnte, Riten, deren urspringliche Begriindung hinfillig geworden ist.
Doch die Kirche will, dal diese Zeugnisse einer fernen Vergangenheit,
die soviele Generationen von Gliaubigen gehort haben, auch heute und
in den kommenden Jahrhundert vernommen werden. Und zwar weil sie
das Zeichen fiir eine Kontinuitit geistlichen Lebens sind, auf welche die
Zeit keinen Einflufl hat. (...) Im Verlauf jedes feierlichen Pontifikalamtes
erreichen uns also die unterschiedlichen Stimmen aller christlichen Zeit-
alter, wofern wir deren Akzente wahrzunehmen verstehen“ (Le Pontifical
romain an Moyen Age, Cité du Vatican, 1941, 1V, S. IX-X).

Die tridentinische Messe?

Der Ausdruck ,tridentinische Messe® fiihrt seinerseits — auch wenn er
neueren Ursprungs ist — relativ leicht zu Mifverstandnissen. Und das
insofern, als das Konzil von Trient keine Liturgie geschaffen hat, was
evident ist. Ist doch die Liturgie ihrem Wesen nach eine traditionelle
Gegebenheit: Weder ein Konzil, noch ein Papst kann es unternehmen,
sie mit Hilfe irgendeiner burokratischen Kommission zu ,schaffen®, und
mag diee auch aus angeblichen ,Experten® zusammengesetzt sein. Ja mehr
noch, das Konzil hat nicht einmal ein Missale promulgiert. ..

Trotzdem enthalt dieser Ausdruck ein Kornchen Wahrheit — insofern
namlich, als sich das Konzil von Trient mit der Frage des Messbuchs befafit
hat und den Apostolischen Stuhl mit der Mission betraute, eine normative
Ausgabe des Missale vorzubereiten. Dieser Auftrag sollte im Jahre 1570 zu
der vom hl. Pius V. promulgierten Ausgabe fihren. Lesen wir nach, was
Josef Andreas Jungmann in Missarum sollemnia (Freiburg [u.a.]: Herder
41958, 1, S. 176-178) dazu sagt:

»So griff das Konzil von Trient, das schon 1546/47 gelegentlich der
Verhandlungen tber Gebrauch und Mifbrauch der Heiligen Schrift auch
die Frage des Messbuches bertihrt hatte, 1562 im Zusammenhang mit
den Beratungen tiber die Meflopferlehre den Gegenstand auf. Eine eigene
Kommission sollte die abusus missae sammeln. (...) Die Kommission
lieR sich nichts von alledem entgehen und fiigte in ihrer Sammlung, die ,das
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umfangreichste Sammelbecken liturgischer Reformideen®® darstellt, noch
eine lange Reihe von Einzelheiten hinzu, die als theologisch anfechtbar
geprift werden miufiten. (...) Es war selbstverstindlich, dafl das Konzil,
das schon allzu lange getagt hatte, nicht in eine Beratung derartiger
Einzelheiten eintreten konnte. (...) Das Decretum de observandis et
evitandis in celebratione missae, das in der 22. Sitzung am 17. September
1562 im Anschluff an die Lehre und die Canones iiber das MeRopfer zur
Annahme gelangte, beschiftigt sich nur mit den greifbarsten Mibriuchen
und Miflstinden. (...) Von der Reform des Missale war nicht mehr die
Rede. Sie wurde ebenso wie die Reform des Breviers durch ein Dekret
der 25. Sitzung dem Papst tbergeben. PiusIV. schritt alsbald an die
Ausftihrung, indem er, anscheinend noch 1564, eine Kommission dafiir
emsetzte, die unter seinem Nachfolger Pius V. erweitert wurde.*

Traditionelle Messe und Messe ,von eh und je“

Man gebraucht auch die Ausdriicke ,traditionelle Messe® oder ,Messe
von ¢h und je* (messe de toujours). Diese Bezeichnungen wollen un-
terstreichen, dafl die Messe, die wir feiern, ererbt ist von der Tradition,
dafl sie die ,,Frucht einer kontinuierlichen Entwicklung®, eines ,lebendigen
Wachstums- und Reifungsprozesses® ist, aber keine (um mit den Worten
Kardinal Ratzingers fortzufahren) ,gemachte Liturgie®, ,das platte Pro-
dukt des Augenblicks® (in: Simandron — Der Wachklopfer, Gedenkschrift
fiir Msgr. Klaus Gamber [hrsg. v. W. Nyssen], Koln: Luthe 1989, S. 14 f.).
Diese Liturgie ist ,lebendiges Wachsen®, nicht jedoch das ,Produkt von
gelehrter Arbeit und von juristischer Kompetenz® (Aus meinem Leben
DVA 1998, S.173).

Indessen darf man nicht vergessen, dafl das romische Missale keines-
wegs das einzige, uns von der Tradition iberkommene Messbuch darstellt,
auch wenn es ohne Zweifel das immer noch lebendige und ilteste Zeugnis
der urspriinglichen Liturgien der Kirche ist. Ein Zeugnis, das um so aufler-
gewohnlicher ist, als es hier um die Liturgie des Stuhles Petri geht. Doch
noch andere Varianten der lateinischen Liturgie existieren legitimerweise
und sind ebenfalls die ,traditionelle Messe*, wie die Liturgie von Lyon,
die von Mailand, die Liturgie der Dominikaner usw. Der hl. Papst Pius V.
hat Gibrigens ausdriicklich — auf Grund einer gesunden Ekklesiologie — an
das unverauflerliche Recht aller Kirchen und Gemeinschaften, die eine seit

" So hatte H. Jedin (,,Das Konzil von Trient und die Reform des romischen Mefibuches®,
in: Liturgisches Leben 6 [1939], S.47) die Sammlung charakterisiert. (Anm. UVK)
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200 Jahren im Gebrauch befindliche Liturgie vorweisen konnten, erinnert,
diese Liturgie auch weiterhin beizubehalten. Denn, wie Kardinal Ratzinger
anmerkte, ,hat die Kirche nie in ithrer Geschichte rechtgliubige Formen
der Liturgie einfach abgeschafft oder verboten — das wire dem Geist der
Kirche durchaus fremd® (Ansprache vom 24. Oktober 1998 in Rom [vgl.
oben Fufinote 2]). Im ubrigen reprisentieren alle Liturgien apostolischen
Ursprungs, wie die syrische, byzantinische (griechische), armenische, ma-
ronitische (libanesische), koptische (dgyptische), athiopische usw. auch und
in gleicher Weise die ,traditionelle Messe®.

Die Publikation ist zu bezichen von: Lettre a nos frerves prétres, 2245
avenue des platanes, 31380 Gragnagou, Frankreich. (Der Jahresbezugspreis
betragt [fur Nichtpriester] 8 Euro.) Wir danken dem Herausgeber fiir die
bereitwillig erteilte Evlaubnis zur Ubersetzung und Veroffentlichung in der
UVK.
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Kardinal Castrillon Hoyos zu Summorum Pontificum

Kardinal Castrillon Hoyos, Prisident
der Pipstlichen Kommission Ecelesia
Dei, hatam 14, Juni d. ]. die Jahrestagung
der (der Internationalen UNA VOCE-
Foderation angeschlossenen) britischen
Latin Mass Society besucht und in der
Westminster Cathedral zu London die
Heilige Messe im traditionellen Ritus
zelebriert.

In seiner Ansprache vor der Voll-
versammlung wiirdigte er das Wirken
der Vereinigung fiir die Tradition der
Liturgie ,mit und unter den Bischofen®
und ,in Treue zum Heiligen Stuhl®; der
Kardinal wuflte sehr wohl, dafl dieses
Wirken ,manchmal ohne jedes Resultat®
verlief — in einer ,schwierigen Zeit der
Kirche, besonders fiir diejenigen, welche
die Schitze ihrer alten Liturgie lieben
und hochhalten®. Aber: ,Der allmich-
tige Gott hat uns einen Pontifex ge-
schenkt, welcher ein sicheres Gespiir fiir
Thre Sorgen hat.”

wEs 1st wichtg, daf man verstehr,
dall Summorum Pontificum eine neue
rechtliche Realititit schafft“ (« new ju-
ridical reality). Es verleiht den einfa-
chen Glaubigen und den Priestern Rech-
te, die von denen, die die Autoritit inne-
haben, respektiert werden miissen. Der
Heilige Vater weiff sehr wohl, daf§ in
verschiedenen Orten auf der Welt viele
Antrige von Priestern und Laien, die
die Zelebration nach den ilteren Riten
wilnschen, oft abgelehnt wurden. Das ist
der Grund, warum er nun in autoritati-
ver Weise festgelegt hat, dafl die Zelebra-
tion nach der adlteren Form der Liturgie
— sowohl beim Heiligen Messopfer als
auch bei den Sakramenten und ande-
ren liturgischen Riten — ein juridisches
Recht darstellt, dal allen gewihre ist und
nicht bloff ein Privileg darstellt.

Natiirlich miusse dies in Harmonie
mit dem Kirchenrecht und den kirchli-
chen Oberen geschehen, ,aber die Obe-
ren mussen auch anerkennen, dafl die-
se Rechte nun durch den Stellvertreter
Christi selbst fest verankert sind im Ge-
setz der Kirche“. Daher miissen ,Prie-
ster und Bischofe alles tun, was sie kon-
nen, um den Gliubigen diesen grofien li-
turgischen Schatz der Kirche zuginglich
zu machen®.

Der alte Ritus bleibt lebendig

Dabei konkretisierte der Kardinal zwei
Punkte: ,Erstens ist es tberaus wich-
tig, ene zentral gelegene Kirche zu fin-
den, die fiir die meisten der Gliubi-
gen, die um diese Messe gebeten haben,
leicht erreichbar ist. Nattirlich muf es
cine Kirche sein, deren Pfarrer bereit
ist, diesen Gliaubigen sowohl aus sei-
ner eigenen Pfarrei als auch aus den
umliegenden Pfarreien entgegenzukom-
men. Zweitens mufl es Priester geben,
die bereit sind, nach dem roémischen
Messbuch von 1962 zu zelebrieren und
diesen wichtigen pastoralen Dienst auf
einer wochentlichen Basis am Sonntag
auszuiiben. (...) Die Bischofe missen
dafir aufgeschlossen sein und dies er-
leichtern. In dem Zusammenhang sei
es ,besonders traurig, daf mancherorts
Priester an der Zelebration der aufler-
ordentlichen Form der Messe gehindert
werden aufgrund von restriktiven recht-
lichen Mainahmen, welche den Absich-
ten des Heiligen Vaters und damit dem
gesamten Kirchenrecht zuwiderlaufen®.

Der Kardinal fiihrte weiter aus:
»Lassen Sie es mich ganz klar sagen: der
Heilige Vater mochte, dal der iltere msus
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der Messe einen ganz normalen Platz im
liturgischen Leben der Kirche einnimmr,
so dafd alle Christgliubigen, jung und alt,
mit den idlteren Riten vertraut werden
und von ihrer spiirbaren Schénheit und
Transzendenz berithrt werden. Der Hei-
lige Vater wiinscht dies aus pastoralen
wie auch aus theologischen Griinden.®

Der usus antiquior darf kein Muse-
umsdasein fristen, sondern mufl leben-
dig bleiben. ,,Wenn er lebendig sein soll,
missen wir auch erwarten, dafl er sich
weiterentwickelt. Unser Heiliger Vater
ist auch dieser Uberzeugung. (...) In
Sumimorum Pontificum ist auch vorgese-
hen, dafl die Liturgie des Wortes in der
Volkssprache verkiindet wird, ohne dafl
sie zuvor vom Zelebranten auf Latein
gelesen wird.” [Hier handelt es sich um
eine Interpretation des Kardinals, dic aus
dem Text des Motuproprio keineswegs
eindeutig hervorgeht: in Art. 6 heifft es
Lectiones proclamart possunt etiam lin-
gna vernacla (,die Lesungen konnen
auch in der Volkssprache verkiindet wer-
den®), wobei wir das ,auch® i.S.v. ,zu-
satzlich® auffassen. (Red. UVK)]

Kardinal Castrillon kam sodann auf
mogliche Erweiterungen des alten Ritus
zu sprechen, von denen der Papst in sei-
nem Begleitbrief an die Bischéfe schon
gesprochen hat, namlich ,neue Heili-
ge(nfeste) und einige der neuen Prifa-
tionen, welche in das alte Missale ein-
gefigt werden sollen. Die Kommission
Ecclesia Der wird im Zusammenwirken
mit verschiedenen Gremien, die sich dem
usus antigrior widmen, die praktischen
Moglichkeiten in dieser Hinsicht unter-
suchen. (...) Ich bitte nur darum, sich
nicht prinzipiell gegen diese notwendi-
ge Anpassung, die unser Heiliger Vater
gewtinscht hat, zu stellen.®

Schlieflich erwihnte der Kardinal
auch die Frage der Verlegung von gebo-
tenen Feiertagen (vgl. dazu den Exkurs
nach diesem Artikel!), was ,zu einiger
Verwirrung in gewissen Kreisen” gefiihrt
habe. Wenn also z. B. Christi Himmel-
fahrt [wo dieses Fest kein staatlicher Fei-
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ertag ist] auf den folgenden Sonntag ver-
legt wird, so geniigt man dem Sonn- und
Feiertagsgebot nicht am Donnerstag da-
vor (auch nicht, wenn an diesem Tag die
Messe von Christi Himmelfahrt gefei-
ert wird), sondern nur am festgesetzten
Sonntag - und das gilt dann auch fir die
waulerordentliche Form®: ,Das ist sozu-
sagen ein Opfer, welches ich Sie bitte mit
Freuden auf sich zu nehmen, ist es doch
ein Zeichen Lhrer Gemeinschatt mit der
katholischen Kirche Thres Landes.®

Exkurs: Verlegung von Feiertagen

Dafl die Papstliche Kommission Fecle-
sta Dei in der Tat zustindig ist fiir alle
Fragen der sog. aulerordentlichen Form,
erkennt man daran, dafl ihr auch dubia
(Fragen wegen aufgekommener Zwei-
fel) vorgelegt werden (kénnen oder gar
miissen), die ansonsten der Gortesdienst-
kongregation vorzulegen wiren.

So hat die Bischofskonferenz von
England und Wales bei der Kommissi-
on cin solches dubinm eingereichr, das
im April d. ]. wie folgt entschieden und
beantwortet wurde: Im romischen Ri-
tus, unabhingig davon, in welcher Form
zelebriert wird, sind gebotene Feierta-
ge grundsiitzlich am gleichen Datum zu
begehen. Wenn also in einer Dibze-
se ein gebotener Feiertag (Erscheinung
des Herrn, Christi Himmelfahrt, Fron-
leichnam) auf den Sonntag verlegt wird,
mufl dies sowohl in der ordentlichen
wie auch in der auflerordentlichen Form
cingehalten werden, also etwa hinsicht-
lich der Verpflichtung zum Messbesuch.
So wird in England und Wales 2009 in
beiden Riten werpflichtend Fronleichnam
am Sonntag, den 14. Juni, und Maria
Himmelfahrt am Sonntag, den 16. Au-
gust, gefeiert.

Bei ciner solchen ,Verlegung® han-
delt es sich, was die sog. ,aullerordentli-
che Form® angeht, um eine solemnitas
externa (yaullere Feier"), fur die, was
die Kommission in ihrer Entscheidung
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vermutlich nicht berticksichrigt hat, die
Artikel 356-361 des Codex Rubrica-
rum (Bestandteil des Missale Romanum
1962!) gelten; eine solche Zelebration ist
lediglich als Votivmesse (11. K1.) moglich.
Aus dem Tenor der Entscheidung
diirfte klar sein, dafd es sich nur um Ver-
legungen handelt; daher ist damit nicht
das Christkonigsfest gemeint, das von
den beiden Riten bekanntlich (auch wei-
terhin) legitimerweise an zwei verschie-
denen Sonntagen begangen wird.
Umgekehrt kénnte eine Folge der
zitierten Entscheidung sein, dafl Verle-
gungen, die der Codex Rubricarum fir
die ,aullerordentliche” Form vorsieht,
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gef. nicht befolgt  werden  diirfren:
etwa in diesem Jahr die Verlegung des
Gedenkrtages Allerseelen, der wegen des
Sonntags auf den folgenden Montag
verlegt wurde (CR 96b), nach der
sordentlichen® Form aber am Sonntag
(2. Nov.) begangen wurde. Allerseelen
(in der ,auflerordentlichen® Form) an
einem Sonntag zu begchen, wire aber
ein schwerwiegender Traditionsbruch.
Schon dieses Beispiel zeigt, dall eine
mit einem Federstrich am Schreibtisch
verfligte Angleichung beider ,Formen®
problematisch ist und tunlichst unter-
bleiben sollte.

Papstlicher Zeremonienmeister: ,,Entwicklung,
die in der Tradition verwurzelt ist“

In einem bemerkenswerten Interview,
das der Osservatore Romano am 26. Ju-
ni d.]. veroffentlichte, duflerte sich der
~Zeremonienmeister des Papstes, Msgr.
Guido Marini, zu einigen signifikanten
~Neuerungen® in liturgischen Feiern des
Heiligen Vaters; einige Passagen daraus
seien im folgenden im Wortlaut zitiert.

Auch hinsichtlich der verwendeten li-
turgischen Paramente kann man sagen,
dafl sic —= wie auch andere Besonderhei-
ten im Ritus — die Kontinuitit der jet-
zigen liturgischen Zelebration mit jener,
die kennzeichnend war fir das kirchliche
Leben in der Vergangenheit, unterstrei-
chen sollen. (...)

Was den Platz des Kreuzes im Zen-
trum des Altares angeht, so zeigt er
an, dafl das Kruzifix, der Gekreuzigre,
im Mittelpunkr der eucharistischen Feier
steht und die genaue Ausrichtung dar-
stellt, welche die ganze Gemeinde wih-
rend der eucharistischen Liturgie ein-
nehmen soll; man schaut nicht auf sich
selber, sondern auf den Herrn, der fiir

uns geboren, gestorben und auferstan-
den ist. Vom Herrn kommr das Heil,
Lr ist der Osten, die aufgehende Son-
ne, auf die wir alle unseren Blick rich-
ten missen und von dem wir alle sei-
ne Gnadengabe empfangen sollen. Die
Frage der liturgischen Ausrichtung nach
Osten (Porientamento liturgico) bei der
cucharistischen Liturgie und die Art und
Weise, wie diese in der Parxis Form an-
nimmt, ist von grofler Bedeutung, denn
dadurch wird ein fundamentaler theo-
logischer, anthropologischer und ekkle-
siologischer Gesamtaspeke, der in der
personlichen  Spiritualitit  angesiedelt
wird, zum Ausdruck gebracht. (Auf die
Frage, ob dies auch das Kriterium fiir
die Zelebration des Papstes am alten
[Hoch-]Altar der Sixtinischen Kapelle
am Fest der Taufe des Herrn war:) So ist
es. In den Fillen, in denen die Zelebra-
tion in dieser Weise geschicht, handelt
es sich doch nicht darum, der Gemeinde
die Schulter zuzuwenden, vielmehr 6ff-
net sich so fur die Gemeinde die Pforte,
die zum Herrn hinfihrt.
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Es lassen sich durchaus besondere
Situationen anfithren, in denen es auf-
grund der kiinstlerischen Gegebenheiten
des Sakralraumes und seiner besonderen
Schonheit und Harmonie wiinschens-
wert wire, am alten [Hoch-]Altar zu
zelebrieren, wohin sich unter anderem
die exakte Ausrichtung bei der Liturgie-
feier wenden soll. Dariiber sollte man
sich nicht wundern: man braucht nur
am Morgen nach Sankt Peter zu gehen,
wo man sieht, wie viele Priester hier —
in der ordentlichen Form, die aus der
Liturgiereform hervorgegangen ist — an
traditionellen Altiren, und somit ausge-
richtet wie in der Sixtinischen Kapelle,
zelebrieren.

Mundkommunion - die Grundform
des Kommunionempfanges

(Frage: Ist die Praxis des Kniens beim
Kommunionempfang und der Mund-
kommunion, wie es beim Papstbesuch
in Santa Maria di Luca und in Brindisi
der Fall war, dazu bestimmu, die iibliche
Praxis bei pipstlichen Zelebrationen zu
werden?) Ich glaube, ja. Man darf dies-
beztiglich nicht vergessen, daf die Kom-
mumionausteilung auf die Hand recht-
lich geschen immer ein Indult gegeniiber
dem allgemeinen Gesetz bleibt, das vom
Heiligen Stuhl jenen Bischofskonferen-
zen zugestanden worden ist, die dar-
um gebeten hatten. Die Vorgehenswei-
se Benedikts XVI. zielt darauf, zu un-
terstreichen, dafl die giiltige Norm fiir
die gesamte Kirche in Kraft bleibt. Im
tibrigen konnte man daran vielleicht er-
kennen, daff dieser Art der Kommunion-
spendung der Vorzug gegeben wird, weil
sie, ohne die andere hintanzustellen, die
Wahrheit der Realprisenz in der Eu-
charistie besser veranschaulicht, dafl sie
fir die Frommigkeit der Gliubigen hilf-
reich ist und daf sie deutlicher zu ei-
nem Gesptir fir das Geheimnis hin-
fihrt — Aspekte, die, gerade in der heu-
tigen Zeit, wenn man es pastoral aus-
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driicke, dringend betont bzw. wiederge-
wonnen werden miissen.

(Auf cine Frage hinsichtlich der
Vorwitirfe, der Papst wolle vorkonziliare
Modelle wieder einfithren, antwortete
Marini:) Was die von einigen benutzten
Begriffe wie ,vorkonziliar* und ,nach-
konziliar* angeht, so scheint mir, daf sie
einer nunmehr tberwundenen Sprache
angehoren und, wenn sie in der Absicht
benutzt  werden, eine Diskontinuitit
im Weg der Kirche aufzuzeigen, denke
ich, dafl sie verfehlt sind und typisch
fir ideologische Vorstellungen, die sehr
oberflichlich sind. Es gibt eben alte
Dinge* und ,neue Dinge®, die alle zum
Schatz der Kirche von immer gehoren
und die als solche angeschen werden
sollen. (...) Nicht alles, was neu ist, ist
richtig, wie umgekehrt auch nicht alles,
was alt ist, richtig ist. Die Wahrheit
tibersteigt das Alte und das Neue, und
nach ihr miissen wir uns richten, ohne
jegliche Voreingenommenheit  (senza
precompensioni). Die Kirche lebt nach
diesem Gesetz der Kontinuitit, aufgrund
deren sie eine Entwicklung kennt, die
in der Tradition verwurzelt ist (uno
sviluppo radicato nella tradizione).

(IFrage: Ist es denkbar, dafl es Zele-
brationen des Papstes nach der ,aufler-
ordentlichen Form“ geben wird?) Das
ist eine Frage, auf die ich keine Ant-
wort weill. Wenn man das zitierte Mo-
tuproprio mit ernster Aufmerksamkeit
und ohne ideologische Vorstellungen be-
trachtet und auch den Brief, den der
Papst an die Bischofe der ganzen Welt
gerichtet hat, um ersteres ihnen vorzu-
legen, so zeigt sich eine zweifache sehr
genaue Absicht. Zunichst einmal die,
die Herstellung einer Versohnung in-
nerhalb der Kirche® zu erleichtern — und
in diesem Sinne ist das Motuproprio ein
schr schoner Akt der Liebe zur Einheit
der Kirche. In zweiter Hinsicht — und
das darf man nicht vergessen — ist sein
Ziel, eine gegenseitige Bereicherung zwi-
schen den beiden Formen des romischen
Ritus zu begiinstigen; zum Beispiel in
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in deutlicherer Weise, als es heute oft der
Fall ist, jene Sakralitat spiirbar wird, die
viele zum alten usus fuhre

der Weise, dall in der Zelebration nach
dem Messbuch Pauls VI (welches die or-
dentliche Form des romischen Ritus ist)

Summorum Pontificum
und die , kulturkonservative Manier®

So kann man es natlrlich auch ma-
chen: Das Motuproprio, das der tradi-
tionellen Liturgie etwas mehr Lebens-
raum gewihren will, als ,Aufhinger”
nchmen fiir ein Plidoyer zugunsten von
~mehr Engagement fur die erneuerte Li-
turgic® — so lautete die Uberschrift cines
Artikels von Prof. Benedikt Kranemann
mit dem Untertitel ,Anmerkungen zum
Motu Proprio ,Summorum Pontificum*®
(in: Theologie der Gegenwart 50 [2007],
S.273-275).

Es beginnt schon mit emem Hinweis
auf die ,nicht wenigen Widerspriche
und Unklarheiten im Text“ (Beispiel:
Karfreitagsfiirbitte ,mit ihren problema-
tischen Aussagen iber Juden®). Ebenso
Liberrascht® es (It. Kranemann), daff das
Alte Testament ,im vorkonziliaren Mis-
sale nun wirklich unterbestimmt® [schon
das Wort ist ein Unding!] sei. Offen-
sichtlich hat K. die Menge altestament-
licher Lesungen (von teilweise extre-
mer Linge) in den Messformularen der
Wochentage der Fastenzeit uberschen —
aber auch die Lesungen der meisten
Marien- und Apostelfesttage, Erschei-
nung des Herrn, usw.

Schlimm ist fiir K. natirlich auch
der Verlust mancher Errungenschaften
ynach dem Konzil*, wie ,Firbittgebet,
die verschiedenen Hochgebete, die
Aufwertung der Homilie, die Liturgie
in Gemeinschaft®, Was letzteres angeht,
so geistert hier wohl immer noch das
Klischee herum, daff die traditionelle
Messfeier nur eine volksferne Privatmes-
se sei — daber hitte es nur eines Besuchs
in einer Sonntagsmesse im alten Ri-

tus bedurft, um zu schen, dall es dar-
in sehr wohl das Mittun der Gemeinde
gibt; oder schwebt dem Autor ein dif-
fuses Umherlaufen und Hindchenhalten
amtlicher und nicht-amtlicher Laien im
Altarraum als Inbegriff von ,Gemein-
schaft™ vor? Und auch die Homilie wiir-
de er in den meisten Fillen vorfinden.
Unredlich ist es, dem Motuproprio
vorzuwerfen, es nenne die ,Messe ohne
Gliubige an erster Stelle® und weiche
damit ,signifikant von der Allgemeinen
Einfiihrung in das rémische Messbuch®
ab. Die Erwihnung der Missa sine po-
pulo (zu der ubrigens, wie das Doku-
ment selbst sagt, durchaus auch Gliu-
bige ,aus eigenem Antrieb® hinzutreten
diirfen) steht nur deshalb am Anfang des
Textes, weil hierfur kemerler Erlaubnis
erforderlich ist, wihrend die feierlichen
Zelebrationen bekanntlich weiterhin an
Bedingungen gebunden sind. Im Gibrigen
miifite hinlinglich bekannt sein, daf} die
SAllgemeine Einfiihrung® natiirlich nur
zum ,erneuerten” Messbuch gehort (/n-
structio generalis) und das traditionelle
Missale eigene Rubriken (Ritus servan-

dus) hat.

Stéven ,divergierende Kalender®?

Auch ,unterschiedliche Lescordnungen®
und ,divergierende Kalender® machen
K. zu schaffen. Angesichts der Tatsa-
che, dafl man im Zuge der nachkonzila-
ren Reform ,in einer ibrigens keines-
wegs konsequent durchgefiihreen klein-
lichen Rechnerei die gewachsenen Feste
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quer durch das Jahr transportiert hat®
(so wortlich Joseph Cardinal Ratzinger,
Das Fest des Glaubens, Einsiedeln 21993,
S.73) oder das Christkonigsfest seinem
eigentlichen Sinn zuwider verlegt wurde,
kann man logischerweise die Richtigstel-
lung, also die Riickkehr zum traditionel-
len Kalender eben diesem nichr anlasten!
(Zum Termin des Christkinigsfestes sie-
he die Anmerkungen S. 249 . und 256 im
letzten Heft.)

»Eine Uberraschung” stellt fir K.
auch die Tatsache dar, dafl nicht nur
die Messe, sondern auch die Sakramente
und das Breviergebet nach dem frithe-
ren Ritus erlaubt sein sollen: ,,Hier wer-
den plotzlich Rechtsinstitute, werden
sinnvolle Hierarchien umformuliert.” Ja
merkt denn der Autor nicht, daf} diese
~Umformulierungen® zuvor durch die
nachkonziliaren Umwilzungen vor-
genommen wurden? Man kann doch
die Ruckgingigmachung eines Fehlers
nicht als ,Umformulierung® bezeichnen,
Denn daff auch manches an den ,.erncu-
erten” Riten der Sakramentenspendung
im argen liegt, haben wir im letzten Heft
(am Beispiel der Taufe und der Firmung)
durch die Aufsitze von P. Athanasius
Kroger nachgewiesen (S.215ff. und
227 tf.).

Worum es Kranemann geht, steht
deutlich im letzten Absatz seiner Aus-
fuhrungen: |, Liturgietheologische Stan-
dards, die die Kirche seit dem Konzil
vertritt, kénnen nicht zur Disposition
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gestellt werden. Hier ist deutlicher Wi-
derspruch angesagt!* (Hervorh. UVK.).
Statt ,Standards“ konnte man auch ,Er-
rungenschaften® sagen — solche wieder
wanken zu schen, bereiter verstindli-
cherweise Arger.

Wie kénnte man — das ist das An-
liegen Kranemanns und zweifellos vie-
ler seiner Fachkollegen — dieser (iblen
~kulturkonservativen Manier®, nimlich
der traditionellen Liturgie, ,den Wind
aus den Segeln nehmen“? Antwort: ,,Ei-
ne theologisch stimmige, rituell iiber-
zeugende und isthetisch klare Feier des
erneuerten Gottesdienstes®! Fazit: Man
nehme das Motuproprio  Swmmorum
Pontificurn zum direkten Anlaf, sich
noch eindeutiger fiir die erneuerte
Liturgie und eine tberzeugende Praxis
einzusetzen®,

Freilich kénnen wir auch ,,den Spiefd
herumdrehen®: Ist nicht gerade in der
traditionellen Liturgie .eine theologisch
summige, rituell Gberzeugende und is-
thetisch klare Feier® gegeben — und das
gleichsam aus sich heraus, ohne ver-
krampftes ,Gestalten®, ohne ausgedach-
te Einsprengsel des Liturgickrinzchens?

Benedikt Kranemann, seit 1998 Pro-
fessor fur Liturgiewissenschaft an der
Universitat Erfurt, war auch einer der
Teilnehmer des Podiumsgespriches zu
Summorum Pontificun beim Katholi-
kentag in Osnabriick (24. Mai, s. im letz-
ten Heft S. 279), wo er den gleichen Text
(geringfiigig verindert) vorgetragen hat,

Die Rechtslage nach Summorum Pontificum

Es ist wohltuend, zum Motuproprio cine
Stellungnahme vorzufinden, die sich des
gereizten und spirbar ablehnenden To-
nes tblicher Liturgisten enthilt und die
Situation objektiv darstellt. Der Bonner
Kirchenrechtler Norbert Liidecke hat-
te frither bereits eine niichterne Ent-

mythologisierung (der Errungenschaf-
ten) des Zweiten Vatikanums vorgenom-
men (die UVK hat dartiber in Heft
2/2006, S.124ff. berichtet) und nun
»Kanonistische Anmerkungen zum Mo-
tuproprio Summorum Pontificum® vor-
gelegt (Liturgisches Jabrbuch 58 [2008],
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S.3-34); im folgenden weisen Ziffern
auf die bertr. Seite). Wir stellen im fol-
genden vor allem jene Punkte daraus vor,
die fiir die konkrete Situation ,vor Ort®
relevant sind.

In einem Motuproprio zeigt sich
»das besondere und souverine Enga-
gement® des papstlichen Briefes, der
eine ,primatial-ungebundene Entschei-
dung und Verfiigung (3f.) darstellt,
worauf schon das ,programmatische Si-
gnal“ der Anfangsworte hindeuret (4).
Dagegen ist ,die ausnahmsweise Ge-
setzgebungskompetenz des Didzesanbi-
schofs in liturgischen Fragen sachlich
beschrinkt auf die Ausfillung univer-
salkirchlicher Rahmenvorgaben und ei-
nige Detailfragen® (5). Hinsichtlich der
(micht zufriedenstellenden) Reaktion der
Bischofe auf das Indult von 1984 zi-
tiert Ludecke die Formulierung (in Swm-
morum Pontificum) ,anno autem 1988
Johannes Paulus 11 irerum Episcopos [so
hier statt Episcopus zu lesen] exhorta-
tus est, woraus ersichtlich sei, dafl ,das
Verhalten der Bischofe den Erwartun-
gen Papstes nicht entsprochen hat* (6,
Fuflnote 20)!

Wichtig ist, dafl die Bischofe zwar
wErliuterungen und Vollzugsanweisun-
gen“ erlassen konnen, diese aber ,in-
nerhalb des Verpflichtungsfeldes der Be-
zugsnorm verbleiben® miissen: ,Neue
verpflichtende Inhalte konnen sie nicht
hinzufiigen® (7), mithin auch keine Be-
schrinkungen. Damit sind (in dieser
Materie) ,bisherige Ermessensspielriu-
me der Didzesanbischofe® abgeschafft
(ebenda). Wichtig ist dies fiir die Beurtei-
lung der sog. ,Leitlinien® der deutschen
Bischéfe (vom 27. September 2007), die
fir den einzelnen Didzesanbischof nicht
verbindlich sind. Damit ist unsere Fest-
stellung voll bestatgt: , Eigentlich hit-
te es zur ,Umsetzung’ des Motuproprio
keiner ,Leitlinien® der Bischofskonferenz
bedurft, denn erstens wandte sich die
Verlautbarung gar nicht an Bischofs-
konferenzen®, sondern an die einzelnen
Bischofe, und zweitens sind die Vorga-
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ben des Textes so konkret, dafl sie nicht
noch ,ausgelegt’ werden miiffiten” (UVK
Heft 6/2007, S. 374).

Mit dem Motuproprio sind auch
~gegenseitige  Generalverdichtigungen
untersagt® (8): den ,Anhingern des
alten Ritus® [hier spricht Lidecke vom
salten Ritus®, wihrend er zuvor betont
hatte: ,Es geht nicht um zwei Riten®]
kann nicht Ungehorsam gegeniiber dem
Konzil, und Anhingern des neuen nicht
Hiresie vorgeworfen werden. Allerdings
wiirde, wo die Zelebration im einen
oder anderen Ritus ganzlich abgelehnt
wiirde, eine ,Verletzung der communio®
bestehen. Freilich wiirde ein solcher
Vorwurf auch Zelebranten des neuen
Ritus, die den alten ,ginzlich* ablehnen,
treffen!

War das alte Missale verboten — oder
nicht?

L. weist auf den erstaunlichen Wider-
spruch hin, daf8 einerseits It. Summorum
Pontificum (und It. Begleitbrief) das alte
Missale ,nie abrogiert worden sei, es
also nicht wieder, sondern noch gelte,
anderseits aber ,der frithere Kard. Rat-
zinger selbst ofter von einem Verbot ge-
sprochen hat“ (z. B. Aus meinem Leben,
S.173). Insofern kann es sich auch nicht
um ,die spitere Erlaubnis von zuvor
Verbotenem® handeln (was auch ,kaum
vorstellbar® ist, 11). Freilich kann ein
solches Hin und Her zu ,Akzeptanz-
problemen® fithren: ,Insbesondere die
fir die Durchsetzung des neuen Usus
zustindigen romischen Dikasterien und
die ausfiithrenden Diozesanbischofe kin-
nen sich nachtriglich ins Unrecht gesetzt
fithlen“ (13) — wir erlauben uns die Fra-
ge, ob die penetrante Briskierung der
~Anhinger des alten Usus“ seitens der
Bischofe nicht tatsichlich ein schlimmes
SUnrecht® war (und noch ist)!

Die Zelebration der Missa sine po-
pulo ist (aufler am Triduum Sacrum)
wan jedem erlaubten Ort® zuzulassen,
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d. h. den Zelebranten an einen anderen
Ort zu verweisen, wire nur bel absolut
suniiberwindbaren Hindernissen zulis-
sig® (15). Dabei sind die 6rtlichen Not-
wendigkeiten zu beachten. Aber: ,Parti-
kularrechtliche Beschrinkungen des usies
antiquior auf bestimmte Orte oder Zei-
ten sind ebenso unzulissig wie eine ssus-
bezogene Begrenzung des Zelebret® (16),
das bedeuter also, dafd ein Zelebrant auch
dann privat die traditionelle Messe zele-
brieren darf, wenn sein Zelebret nicht ei-
gens (nur oder auch) fiir den alten Ritus
gilt.

Was mit den vorherigen Beschrin-
kungen der traditionellen Messfeier auf
iltere oder kranke Priester beabsichtigt
war, sagt L. mit erstaunlicher Offen-
heit: ,Ihr [der alten Messe] Aussterben
war vorhersehbar. Die iibrigen Gliubi-
gen hatten ausnahmslos zu gehorchen.
Dabei sollten sie nicht durch 6ffentlich
zugingliche Feiern der Messe in ihrer
fritheren Gestalt verunsichert werden.
Vielmehr sollte diese im Generationen-
wechsel vergessen werden® (16).

Hinsichtlich der Erlaubnis der Teil-
nahme von Gliubigen auch an der sog.
Missa sine populo zitiert L. ausfithrlich
aus G. May, ,Das Recht auf Einzelze-
lebration® (UVK Heft 3/1997, S. 147-
172) und fuflt auf den dort genannten
canones des CIC. Daf die Gliubigen
sua sponte teilnehmen miissen, bedeutet
nicht, dafl sie einem ,plotzlichen Im-
puls® folgen missen, sondern daf sie oh-
ne Zwang teilnehmen; sie kénnen auch
andere Gliubige auf stattfindende Zele-
brationen aufmerksam machen (17 f.). L.
bemerkr selbst, daf eine Missa sine popu-
lo ,rechtssprachlich kurios® ist; vielleicht
habe der Papst so den (mifiverstindli-
chen) Ausdruck ,Privatmesse® vermei-
den wollen.

Fir die Messe ,mit Volk* ist
bekanntlich das Vorhandensein eciner
Gruppe  (coetus) erforderlich;  dazu
genugen drei Personen (wie L. zu-
stimmend W. F. Rothe zitert: UVK
Hett 6/2007, S.370f.). Eine hohere
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Mindestzahl kann der Diozesanbischof
keineswegs festsetzen - tut er es
dennoch (wie z. B. Bischof Mixa von
Augsburg), so ist dies ~ungtiltig und
ohne jede Verpflichtungskraft® (19).
Das Recht der Gliubigen auf eine
liturgische Feier beruht auf den ,im
lateinischen Ritus geltenden liturgischen
Vorschriften, zu denen das alte Missale
gebort (can. 213 £)(19, Hervorh, UVK).
Der (von den Glaubigen um die alte
Messe gebetene) Pfarrer darf seine (allen
Glaubigen zuzuwendende) Hirtensorge
nicht wegen eigener Vorliebe fiir den
cinen oder anderen Ritus privilegierend
bzw. ausgrenzend ausiiben. Zwar diirfen
Messen nach dem neuen Missale nicht
verdringt werden, der Pfarrer darf
aber nicht Messen nach altem Usus
wdurch Verschweigen oder Verlegung auf
schwer zugingliche Gottesdienstzeiten®
benachteiligen (21).

Die Eignung des Zelebranten

Was die Eignung des Zelebranten angeht,
so scheint uns L. etwas zu optimistisch
zu sein, wenn er sagt, dafl ,in Deutsch-
land ausgebildete Priester die fir ih-
ren Dienst erforderlichen Sprachkennt-
nisse® in Latein nachgewiesen haben und
nselbstverstindlich® die Messe nach dem
Missale 1970 in lateinischer Sprache hal-
ten konnen, wenngleich er selbst kri-
usiert, dafl die DBK sich mit Latein-
kenntnissen begniigt, die nicht zwin-
gend ein Latinum erfordern (22, Fulinote
91) — was er (mit Recht) eine ,selbst
betriebene Niveauminderung® nennt. Je-
doch: ,Fehlende Lateinkenntnisse sind
kein Grund, dem Wunsch der Gliaubigen
[nach der alten Messe] gar nicht nachzu-
kommen. Vielmehr zeigen Sie den Be-
darf angemessener Nachqualifizierung,
Fortbildung oder besserer Ausbildung
an® (22).

Von grundsatzlicher Bedeutung ist
folgendes: ,Der Papst hat nicht ange-
ordnet, der Plarrer kénne die Bitte von
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interessierten Gliubigen erfillen. Er hat
befohlen, dass der Pfarrer dies tun muss.
Geschieht dies nicht (...), haben die
Glaubigen nicht nur die Moglhichkeit,
dies dem Diozesanbischof zur Kenntnis
zu bringen, sie sind dazu verpflichtet”
(26, unter Verweis auf Art. 7 Satz | Sum-
morum Pontificum).

Was die ,Auflerordentlichkeit® der
alten Messe angeht, so ist diese nicht ei-
ne rechtliche, sondern eine derzeit ,rein
faktische® und als solche durch wachsen-
de Verbreitung durchaus ,uberholbar®
(28). Wenn der Papst sagt, das neue Mis-
sale bleibe ,auch von der tatsichlichen
Situation der Gliubigen her ganz von
selbst die forma ordinaria®, so ist dies
cher ,eine personliche Prognose® (28).

L. betont im Schlufiteil seines Auf-
satzes, dall die Auflerung des Wunsches
onach der ilteren Liturgiegestalt” (er
spricht von ,Antrigen® in Anfithrungs-
zeichen!) ,nicht Gnaden- oder Gunst-
gesuche® sind: ,Plarrer wie Didzesan-
bischof sind rechtlich gehalten, diesem
Wunsch nachzukommen® (29). War vor-
her noch die Genehmigung des Bischofs
erforderlich, so hat nun ,der amtierende
Papst den Didzesanbischofen auch die
eingeriumte  Zustimmungskompetenz
genommen® (30f.). Und was die Theo-
logen angeht, so haben diese ,die amt-
liche Lehre zu erforschen, zu vertiefen,

Jahrbuch
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zu systematisieren und in verstindlicher
Weise an das iibrige Gottesvolk weiter-
zugeben® (32) - nicht aber, so figen
wir hinzu, sich nach Kriften dagegen zu
stemmen, wie ¢s z. B. Kranemann (siche
vorhergehenden Artikel) oder Gerhards
(siche UVK Heft 4/2007, S. 229 £.) unter-
nommen haben.

Fiir die gottesdienstliche Praxis (aber
auch die rechtliche Situation) bedeutsam
ist, daf} ,mit den alten liturgischen Bii-
chern Teile des geltenden Codex nichtan-
wendbar sind“. ,,Laien als aufierordent-
liche Kommunionhelfer® sowie ,stin-
dige verheiratete Diakone kann es nicht
geben® (33). Auch werden ,dic Tonsur
und die niederen Weihen wiederbelebt®.
Und: ,Frauen ist nach dem alten Mis-
sale auf der Basis des alten can. 813 §2
CIC/1917 der Ministrantendienst verbo-
ten“ (ebenda).

Professor Norbert Liidecke (geb.
1959) hat seit 1998 den Lehrstuhl tur
Kirchenrecht an der Kath.-Theol. Fakul-
tit der Universitit Bonn inne.

Fir eine ecingehende Beschifui-
gung mit der Thematik wird die
Anschaffung des Heftes (Liturgisches
1/2008, Preis 12,80 Euro)
empfohlen:  Bestelladresse:  Aschen-
dorff Verlag, Soester Swr. 13, 48155
Munster, Tel. 01801/690000, Email:
ksc@aschendortf.de

Neuerscheinungen zur traditionellen Liturgie

Breviavium Romanum

Das Seminar der Priesterbruderschaft St.
Pius X. hat eine Neuausgabe des Bre-
viartwm Romanuwm gemifl dem Codex
Rubricarum des sel. Johannes XXIII.
herausgebracht. Es enthilt (nur) den
vollstindigen lateinischen Text in zwei
Binden, gedruckt auf dem ublichen

Gebetbuchpapier. Beigegeben sind (auf
separatem  Kartonpapier) Te  Deum,
Ps. 94, die Laudes der Sonn- und Feier-
tage sowie Magnificat und Benedictus.
Bestellmoglichkeit:  Séminaire Interna-
tional Saint-Pie X, Econe, 1908 Riddes
(Schweiz), Tel. (0041)[0]273051080, Fax
277443319, Email: sem.econe@bluewin,
ch. Preis 195 Euro.
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Online-, Video- und Audio-Ausgaben

Inzwischen ist auch eine (weitere) on-
line-Version des Missale Romanum 1962
im Internet verfligbar. Es handelt sich
— ohne dafl dies angegeben ist — um
eine Wiedergabe der vom Centro Li-
turgico Vincenziano 1994 herausgege-
benen Fassung, iiber die wir wiederholt
berichtet  hatten, jedoch ohne die
Einleitungen. Der Text beginnt mit dem
Decretm vom 23. Juni 1962 sowie der
Bulle Quo primum und enthilt auch
die Marginalziffern (dadurch als ,Studi-
enausgabe erkennbar). Da es sich um
eine PDF-Datei (ca. 78 MB) handelr, ist
der Text leicht mit gingigen Such- und
Sortierprogrammen  nach  bestimmten
Waortern abfragbar. Die Adresse lauter:
www.sanctamissa.org/en/resources/
books-1962/missale-romanum-1962.pdf.

Unter www.sanctamissa.org findet
sich eine Fiille von Erliuterungen, Tex-
ten und Informationen zur Liturgie nach
dem Stand von 1962. Neben dem Missale
sind das Graduale Romanwm und der
liber usualis, beide in der Ausgabe der
Benediktiner von Solesmes von 1961, das
Ritnale Romanum (1964 bzw. 1961) und
das Vesperale abrufbar.

Des weiteren wurde eine DVD zum
Erlernen der traditionellen Messfeier
(Hochamt) ,fiir Priester, Seminaristen,
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Altardiener, Sakristane und Kirchen-
musiker” erstell, mit allen Rubriken
sowie der Erteilung des sakramentalen
Segens; das Video zeigt den Gesamt-
ablauf der Zelebration mit musikalischen
Darbietungen. Preis: 25,00 USS. Bestell-
adresse: Pathway Book Service, P.O.
Box 89, 4 White Brook Road, Gil-
sum NH 03448, USA; Email: pbs@
pathwaybook.com

Davon  verschieden sind  zwei
Audio-CDs ,Missa in Cantu et Missa
Lecta® nebst ,Workbook Set“ (908S.):
Digitalaufnahme der gesungenen Teile,
Antworten der Altardiener — insgesamt
fast 100 (!) Sing- und Sprechmuster
(Melodien der verschiedenen Gloria-
und Credoanfinge, aller Prifationen,
einschliellich der ,neuen® wie Advent
usw., Epistel und Evangelien nebst Pro-
phetien), Gesamttext des Ordo Missae
der Missa lecta u.v. m. Die Aufnahmen
erfolgten in der St.-Johannes-Cantius-
Kirche, Chicago. Preis: 28,00 USS.
Bestelladresse wie vor.

Auf der Website der Priesterbruder-
schaft St. Petrus (www.fssp.org) findet
sich u.a. eine eindrucksvolle Fotoserie
tiber die Zelebrationen in Rom aus An-
lafl thres 20jihrigen Bestehens sowie eine
aktuelle Statistik (347 Mitglieder, davon
208 Priester, 128 Seminaristen).

Beginnt die ,Reform der Reform*?

Vermutlich wird die von Papst Benedikt
(schon seit vielen Jahren) ins Auge ge-
fafite ,Reform der Reform® der Liturgie
nicht in der neuerlichen Promulgierung
cines Missale zutagetreten, sondern sich
cher in kleinen, ja ganz kleinen Schritten
behutsam ihren Weg bahnen. Ob nicht
auch das Motuproprio Summorum Pon-
tificum, das ja erklirtermaflen zu einer

»Befruchtung® beider Ausdrucksformen
fihren soll, in diesem Spektrum ange-
siedelt ist? Und die Meldungen iiber ei-
ne neue Wertschitzung der Handkom-
munion deuten vielleicht auch in diese
Richtung.

Ein kleiner Schritt zu einer behut-
samen Reform — wenngleich kaum der
Tradition dienlich -~ mag auch das An-



376

gebot alternativer® Schluiformeln der
Messfeier darstellen. Wie Kardinal Arin-
ze, Prifekt der Gottesdienstkongregati-
on, am 14, Oktober den Teilnehmern der
Bischofssynode kundtat, hat der Heilige
Vater drei ,Alternativen® approbiert, die
schon vor drei Jahren bei der Bischofs-
synode tiber die Eucharistie vorgebracht
wurden.

Die neuen Formen lauten:

Ite ad Evangelivm Domint nuntian-
dum (,Gehet hin, um das Evangelium
des Herrn zu verkiinden!®),

Ite m pace, glorficando wita vestra
Dominum (,,Gehet in Frieden, indem ihr
den Herrn durch euer Leben verherr-
licht!*),

Ite in pace (,,Gehet hin in Frieden!"),
wober in der Osterzeit ein doppeltes
Alleluja angefiigt werden soll.

Das eigentliche fte, missa est wurde
nicht verindert,

In der am 23. Juni d.]. erfolgten
recognitio der englischen Ubersetzung
des (neuen) Ordo Missae sind die neuen
Formen (mit ,oder”) bereits cingefiigt:
,Go and announce the Gospel of the
Lord®, ,Go in peace, glorfying the Lord
by vour life* bzw. ,Go in peace”; das
tiberlieferte Zre, Missa est ist hier mit
»Go forth, the Mass is ended” wiederge-
geben, wihrend es traditionell ,,Go, vou
are dismissed hiefl.

Kardinal Arinze erwihnte, dafl auf
entsprechende Befragung der Bischofe
72 Vorschlige cingegangen seien, von de-
nen neun in die engere Wahl gezogen
wurden, aus denen der Papst dann die
obigen Formeln ausgewihlt habe. Auch
im lateinischen Text des gleichzeitig er-
stellten revidierten Neudrucks der edi-
tio typica tertia des (neuen) Missale sind
diese Alternativen bereits eingearbeitet.

Es bedarf keiner Frage, daf die neu-
en Formeln neche fiir die traditionelle Li-
turgie (sog. aullerordentliche Form) gel-
ten; deshalb war auch die Kommission
Ecclesia Det nicht beteiligt.

Im Osservatore Romano vom 17. Ok-
tober erliutert Kardinal Arinze, daf§
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— wie auch der Papst betont habe -
urspriinglich missa ,,cinfach nur Entlas-
ung“ bedeutet habe, im Laufe der Zeit
aber die tiefere Bedeutung von ,Missi-
on® erhalten habe. Dies sei vielen Gliu-
bigen nicht bewuflt — sie fafften den
Grufl eher im Sinne von ,Nun ist die
Messe zuende, geht nun hin und ruht
euch aus” (andate a riposarvi) auf.

Eucharisuisches Compendinm

Kardinal Arinze machte auch konkretere
Angaben zu dem nahezu fertiggestell-
ten Compendinm tber die Eucharistie,
welches ebenfalls auf die Anregung der
Synode von 2005 zuriickgeht und schon
in Artikel 93 von Sacramentum Caritatis
angesprochen worden war,

Es geht nicht nur um die Glaubens-
lehre, sondern auch um Themen wic
Hymnen zum sakramentalen Segen, eu-
charistische Prozessionen, Heilige Stun-
den und Anbetung, die Gebete vor und
nach der Messe, Gebete der Heiligen
zum eucharistischen Jesus; schlieilich
gibt es auch Aussagen zum Papstamt,
zum Kirchenrecht sowie zur ,Nachfolge
Christi“. Der Kardinal betonte aber, das
Compendium wolle nichts jauferlegen®,
sondern nur ,vorschlagen® (sara propo-
sto, non mposto) . . .

FriedensgrufS und Predigt

Wann ist der richtige Zeitpunkt fiir den
JFriedensgruf® in der Messe? Auch da-
zu nahm Kardinal Arinze Stellung. Der
Heilige Vater sagte, die Bischofskonfe-
renzen sollten zwei Moglichkeiten in Be-
[Tﬂcht Zi{_'hcn: l.'_’n'[“-"cd(_'r vor d(.‘l'l"l /’Ig?”‘s
Dei oder nach den Fiirbitten; die Bisché-
fe sollten bis Ende Oktober, spitestens
aber Mitwe November ihre Antworten
cinreichen — und dann werde der Papst
cine Entscheidung treffen.

Der  Kardinal  erinnerte  daran,
dalk schon in Artikel 49 von Sacramen-
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tum Carntatis der Friedensgrufl als ein
«Zeichen von groflem Wert® bezeichnet
wurde, dafl es aber ,zweckmiflig ist,
diese Geste, die iibertricbene Formen
annchmen  kann und  ausgerechnet
unmittelbar vor der Kommunion Ver-
wirrung stiften kann, in Grenzen zu hal-
ten®, und dall es angeraten sei, den Frie-
densgrufl auf die Nichststchenden zu
beschranken®. Er sei nimlich ,in vie-
len Kirchen eine lautstarke Angelegen-
heit geworden, sozusagen ein Jamboree*
[Grofiveranstaltung], und das gerade vor
der Kommunion®,

Schliefilich bereitet die Gottesdienst-
kongregation auch ein ,Compendium
des Wortes® vor, eine Art Material-
sammlung fiir Predigten fiir die Priester
in aller Welt; Art. 46 Sacramentum Cari-
tatis habe die Notwendigkeit einer Qua-
lititshebung der Predigt gefordert: ,sie
ist Teil des liturgischen Tuns und hat die
Aufgabe, ein besseres und wirksameres
Verstindnis des Wortes Gottes bei den
Glaubigen zu fordern®. Dem Papst gehe
es darum — prizisierte der Kardinal -
wbei Predigten  Allgemeinplitze oder
Abstraktes zu vermeiden® (evitare ome-
lie gencriche o astratte); die Predigten
sollten Bezug nehmen auf die vier ,Pfei-
ler des Katechismus der Katholischen
Kirche: das Bekenntmis des Glaubens, die
Feier des Geheimnisses, das Leben in
Christus und das christliche Gebet.

Niherhin sollen sich die Predigten
an dem Dreijahrszyklus der Lesungen
ausrichten. Aber es gebe schwierige oder
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heikle Themen oder einfach solche, die
nicht ankommen und die daher niemals
von den Predigern angesprochen wer-
den. Deshalb habe der Heilige Vater die
Gottesdienst-, Glaubens- und Klerus-
Kongregation gebeten, ¢in entsprechen-
des Verzeichnis zu erstellen. Es hand-
le sich nicht um Mubtcrprcdlgtcn, son-
dern um allgemeine Richtlinien, in denen
zu jedem Thema Elemente, dic weiter-
entwickelt werden konnten, dargeboten
werden. Auch hier wieder der deutliche
Hinweits, es handle sich um emnen Vor-
schlag, nicht um eine Verpflichtung tur
die Predlgur (di una proposta, non di un‘
imposizione per i predicatori).

In jedem Fall solle dabei die eigent-
liche Natur der Predigt und der liturgi-
schen Texte berticksichtigt werden. Etwa
die Hilfte der Arbeit daran sei abge-
schlossen.

Es wird eine doppelte Tendenz
sichtbar: Zum einen sollen Formeln,
die in der Tat vielen Gliubigen kaum
verstindlich bzw. miflverstindlich sind,
geklart werden (beim [fte, Missa est);
zum andern sollen Auswtchse, die
ciner Verweltlichung Vorschub leisten,
ausgeschaltet werden.

Wenn einerseits die traditionelle Li-
turgie unangetastet bleibt, andererseits
die ,neue” Liturgie behutsam korrigiert
wird, so diirfte dagegen kaum etwas ein-
zuwenden sein. Dafl wiederholt betont
wird, hier werde nichts auferlegr, son-
dern nur ,vorgeschlagen®, dimpft frei-
lich die Erwartungen.

Das Ende der multireligiosen Feiern?

Die kiirzlich erschienene ,uberarbeitete
und akrualisierte Auflage® der Letlini-
en fitr das Gebet ber Treffen von Chri-
sten, Juden und Muslimen (datiert vom
24. Juni 2008) zeigt schon im Titel, was
sie von der ersten Auflage (25. Januar
2003) unterscheidet; letztere hiefl nim-

lich ,Leitlinien fiir religiése Feiern ...
In beiden Fillen handelt es sich um ,eine
Handreichung der deutschen Bischofe®
(erschienen als Nr. 170 der Arbeitshilfen
der deutschen Bischofe).

Schon vor genau zwei Jahren hat
Kardinal Meisner fiir Aufruhr gesorgt,
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als er ,muldreligiose Feiern® in (ka-
tholischen) Schulen untersagte; der Vor-
wurf — sowohl inner- als auch aufler-
katholisch vorgebracht — lautete: ,Aber
genau das haben doch die deutschen Bi-
schofe (in besagter Handreichung von
2003) im Blick gehabt.* Hier Klarheit
zu schaffen, ist das Anliegen des neuen
Textes, der im groflen und ganzen ei-
ne Adaptierung des Vorgingertextes dar-
stellt. — mit wenigen, cher terminologi-
schen Abweichungen.

Hervorstechendes Kennzeichen ist
zunichst einmal, daf tberall der Begriff
smultikulturelle Feiern® des alten Tex-
tes konsequent ersetzt ist — teilweise
durch geschraubt klingende Ersatzfor-
mulierungen: ,,Diese Leitlinien befassen
sich mit multireligiosen Feiern®, hief} es
lapidar 2003 (S.7). Neu: ,Diese Leitli-
nien befassen sich mit Fragen, die sich
im Zusammenhang mit Zusammenkiinf-
ten von Juden, Christen und Muslimen
stellen, wenn diese nicht nur die Begeg-
nung miteinander, sondern auch die Be-
gegnung mit Gott im Gebet zum Inhalt
haben® (S.9).

Andere  Ersatzformulicrungen im
neuen Text sind etwa: ,Zusammen-
kommen beim Beten® oder ,religiose
Begegnungen® (S.38), ,Beten im Beiscin
des anderen” (S.30), ,Versammlungen
im Gebet® (S.42), ,Gebetstreffen von
Christen  und  Nichtchristen®  und
»Gebetsbegegnungen™ (S.421.). Es hat
fast den Anschein, als habe man den
alten Text genommen und lediglich am
Computer das verponte Wort ,mul-
tireligiose Felern® per Ersatzfunktion
ausgewechselt.

In  Hauptteil 1T, Theologische
Grundlagen® haben die friitheren Kapitel
»Multireligiose Feiern von Christen und
Juden, von Christen und Muslimen, von
Christen, Juden und Muslimen® jetzt
die  Gesamtiiberschrift ,Einander im

Dokumente, Briefe, Informationen

Gebet begegnen®, mit den Unterkapiteln
+Christen  und  Juden®,  Christen
und Muslime® sowie JReligiose Be-
gegnungen von Christen, Juden und
Muslimen®.

Man fragt sich beklommen, ob das
auch sonst zu den Gepflogenheiten
theologischer  Fabulierkunst  gehorr,
dafl namlich moglicherweise (vielleicht
gar in Rom) als anstofig empfundene
Uberschriften kurzerhand durch we-
niger verfingliche ersetzt werden und
ansonsten der Inhalt weitgehend gleich
bleibt. (Man denkt an die abwegige
Definition  des Messopfers in  der
urspriinglichen Version des Ordo Missae
[NOM], die sehr bald abgeindert wurde,
ohne dafl ansonsten der Text des Ordo
Missae geandert wurde!)

Papst Benedikt XVI. hatte in seiner
Botschaft zum 20. Jahrestag des ,In-
terreligiosen Treffens zum Gebet fiir
den Frieden® (1986—-2006) vor ,Mifver-
stindnissen® hinsichtlich des ,von Papst
Johannes Paul I1. geprigten Ausdruckes
\Geist von Assisi®™ und einer ,relativisti-
schen Auslegung® gewarnt. Die jetzige
»Neufassung® der ,,Handreichung® soll
wohl dieser Verlautbarung des Heiligen
Vaters Rechnung tragen.

Fur die ,Pfarrer, Pfarrgemeinderire,
Lehrerinnen und Lehrer und engagierten
Glaubigen®, an die der Text sich aus-
dricklich wendet (alt S.7, neu S.9f.),
ist nattirlich der (kurze) Abschnitt tiber
»Formen und Elemente” von Bedeutung
- und gerade da ist gar nichts gein-
dert! Nach wie vor ist ,ein Rahmen mit
Eroffnung und Abschluss® vorgeschen,
ferner ,Lob Gottes, Anliegen und Bit-
ten®, ,Anziinden von Kerzen, Formen
des Friedensgrufles* u. dgl. mehr - sind
das nichr alles Bestandteile einer religi-
osen ,Feier®? Es ist also nur das Etikett
ausgewechselt . ..

R.K.
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