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11I. Die Form (Gestalt) der gottesdienstlichen Versamm-
lung: Grundlagen, Elemente, Strukturen und sonstige
Bestimmungsmomente

Fassen wir Wesen, Sinn nebst Kennzeichnung des Gottesdienstes
ins Auge (B A I) und betrachten die Triger (B A ID), stellt sich als
nachstes die Frage , in welcher Weise die Kommunikation, die ihrer-
seits den Hintergrund fiir die erwiinschite Koinonia bildet, niherhin
geschieht. Das heil3t, wie treten die Partner miteinander in Verbin-
dung, wie ist das gestaltet, was man Feier nennt, wie geschieht, wie
feiert man Gottesdienst? Welches ist also die Form oder Gestalt des
Gottesdienstes als Ganzes und was sind die Teile, also diec Medien,
Elemente und Strukturen, die Themen und Inhalte der Versamm-
lung gottesdienstlicher Pragung (B A III).Versteht man dabei unter
Form mehr das Gesamte, kénnen wir die Teile mit Formelementen
bezeichnen. Insgesamt gesehen, ist dieser Fragenkomplex in etwa
auch mit Formale Kennzeichen, Merkmale des Gottesdienstes zu
umreiBen. Bei all dem muB man bedenken, daf3 diese Formen so-
wohl Tréiger der Offenbarung als auch der menschlichen Aktivititen
sind.

Wenn in diesem Zusammenhang hier von der Gestalt des Gottes-
dienstes gesprochen wird, versteht sich dieser Ausdruck speziell im
Sinne phidnomenologischer Erfassung, die Ausdruck des Inneren ist
und den menschlichen Versuch darstellt, Inneres zu interpretieren.
Grundsatzlich missen wir dabei bedenken, dal der Mensch neben
Einzeleigenschaften im engeren Sinne (z. B. rot, klein) auch Qualiti-
ten der Gestalt und Formunterscheiden kann. Es handeltsich ndherhin
um ein Gebilde, das als Ganzes bestimmte Eigenschaften hat und
deshalb mit gutem Recht als Einheit betrachtet wird (vgl. Quadrate
unterschiedlicher Gréfe; Melodie in verschiedenen Tonarten). Eine
solche Gestalt hebt sich von der Umgebung ab, die Einzelheiten
werden als zusammengehorig erlebt. Ein Teil springt aus dem Gan-
zen heraus (die Figur), das tbrige fungiert als Hintergrund.

Ahnlich steht es mit dem verwendeten Begriff Form. In unserem
Zusammenhang ist dabei die duflere Form des Gottesdienstes ge-
meint, also Elemente, Struktur, Bau. Sie basiert gewissermafien auf
der inneren Form des Gottesdienstes, also seinem Wesen, Sinn und
Charakter.

Die Spur, die hier zu verfolgen ist, hat folgende Wegstrecken: Die
Partner, deren Ziel Koinonia (etwas Inneres) ist, treten zunichst in
Kommunikation miteinander (etwas AuBeres). Diese geschieht
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durch Kontakt oder Xontaktelemente, Signale. Das Koordinaten-
system dieser Signale, die Grundvoraussetzung fiir besagte Impulse
ist die menschliche Sinnenwelt. Bei den genannten Signalen ihrer-
seits handelt es sich um (Bau-)Elemente, die zu (Bau-)Strukturen, zu
Gesamtgebilden gefiigt werden konnen und dadurch eine Gestalt
(Feier) bilden.

Das fiir den Gottesdienst Wesentliche ist nun aber nicht der aku-
stische Impuls, in gewisser Beziehung auch nicht die néachste Stufe,
also das betreffende Wort oder Zeichen, sondern eine fiir den geistli-
chen Bereich abhebbare Beschaffenheit oder Bezogenheit. Aufgrund
dieser Beschaffenheit wird etwas ,,mitgeteilt”, das uber das Signal
als solches hinausgeht. Man sagt dann, dieses Signal ist Symbol. Das
will bedeuten: Aufgrund bestimmter Beziechungszusammenhéinge
gibt das Symbol mehr (als Impuls). Beispielsweise ist so ,,Hand-
schlag* nicht nur Berithrungsgeste, also Signal im Koordinaten-
system des Kontaktsinnbereichs, sondern besagt Friedenssymbol.

Das fiir die Liturgie Wesentliche ist nun, daB solche Signale nicht
nur Trager von Beziehungen im irdischen Bezugssystem sein kon-
nen, sondern — aus Gnade — Kraftfeld von Transzendentem. So
geschieht etwa im Magnetfeld eines solchen Handschlags, einer
Handauflegung Verséhnung zwischen Menschen und Gott. Damit
ist Koinonia, und zwar beim genannten Beispiel mit einer bestimm-
ten Farbung, geschehen.

a. Grundlage — Grundvoraussetzung fiir die Form des Gottes-
dienstes: Der Mensch in seiner Leiblichkeit und Sinnenwelt — Die
Signale

Der theologische und anthropologische (theoretische) Hinter-
grund des Gottesdienstes, in etwa die ,,Idee” der Liturgie, schlagt
sich in konkreten (praktischen) Formen nieder, durch sie wird die
Idee umgesetzt. Diese Formen sind einerseits Trager der Offen-
barung (absteigende Bewegung), anderseits Triger des Preisens (auf-
steigende Bewegung).

Die Form selbst, d. h. die Auspragungen, sind bestimmt von der
menschlichen Sinnenwelt. Letztere ist Basis fir ein System der
Kommunikation und bekundet sich durch Signale, die zwischen
zwei Partnern schwingen, ,,gesendet" und ,.,empfangen® werden.
Die Signale selbst kann man als Kontaktelemente, Medien (Vermitt-
ler) bezeichnen. Diese Signale schwingen in unserem Fall zwischen
Gott und dem Menschen sowie untereinander.
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1. Die Teilaspekte

Zum rechten Verstandnis des Kommunikationsprozesses in der
Liturgie ist es wichtig, sich deutlich die Partner vor Augen zu filhren
und die Funktion des Mediums zu vergegenwirtigen — also die
Teilbereiche zu bedenken. Diese sind: Gott — Mensch — Wertigkeit
der Sinne.

1.1. Gott und die Sinnenwelt

Hinsichtlich der ,,Rolle” Gottes als Partner des Menschen ist zu-
nachst zu bedenken, daBl sich Gott beim Umgang mit Menschen
weitgehend des menschlichen Kommunikationssystems bedient. So
jedenfalls weil} es die religise Erfahrung der Menschen, so kiindet
die Offenbarung, so 148t es z. B. die Bibel erkennen. Gott ,,spricht*
beispielsweise mit dem Menschen und durch Menschen zu anderen
und benutzt auch sonstige Medien. Betrachten wir diese Tatsache
,hintergriindig", ist das Faktum an sich, von Gott her gesehen,
schon ein liebendes Sichhinabneigen zum Menschen. Gott geht auf
den von ihm so gewollten Menschen und seine Sinnenwelt — dar-
auf letztlich basiert ja die Kommunikationsmdglichkeit — ein, in-
dem er mittels dieser Sinnenwelt mit dem Menschen verkehrt.

1.2. Mensch — Leiblichkeit — Sinnenwelt

Hinsichtlich des Menschen miissen wir zunichst bedenken, daB
er naturnotwendig von seinen Sinnen abhingig ist. Mit ihnen bzw.
dem gesamten Sensorium tritt er in Kontakt zur Auenwelt. Sie hel-
fen mit, sein Dasein zu erhalten und zu gestalten, mit ihnen ,,sendet"
und ,,empféngt” er.

Die Sinnenwelt hat aber mehr als bloB biologische Bedeutung,
obwonl ihr diese ebenfalls zukommt. Gerade hier aber zeigt sich ja
auch ein Unterschied zwischen Tier und vernunftbegabtem Men-
schen. Der Mensch kann die Wahrnehmungsmodalititen aus biolo-
gischer Zweckgerichtetheit herausnehmen. Er kann etwa sein Ge-
ruchsorgan betétigen, bloB um sich am Duft zu erfreuen, Duft be-
sitzt dann einen Eigenwert. Oder man kann sich Toénen, der Musik
hingeben, Optisches bewundern. Von daher ist Asthetisches — in
verschiedensten Dimensionen — moglich.

Auf diese Weise kann Sinnenwelt auch zum Signal werden, und
zwar in unterschiedlicher Dichte. Eine Farbe namens Rot besagt im
Verkehrswesen Stop, sie bedeutet aber auch Feuer, Liebe usw. Oder
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ein akustisches Element wird zum Signal fiir etwas anderes. Be-
stimmte Eignung, aber ebenso bewulite Setzung fiihren dazu, daBl
Wahrnehmungen Briickenfunktion erhalten.

Die Sinne vermitteln also Information und geben dem Menschen
Gelegenheit, sich selbst zu offenbaren. Somit bildet schon die Sin-
nenwelt an sich einen Hintergrund fiir das Grundgesetz gottes-
dienstlichen Handelns: Empfangen und Geben. Doch nicht nur be-
treffs zwischenmenschlicher Kommunikation. Entscheidend ist, daf3
sich Gott dieses Kommunikationsmediums bedient.

Betrachten wir die Polaritit des Kommunikationssystems vor
dem Hintergrund der Liturgie, kann man sagen, Sinnliches wird
Trager von Aktivititen Gottes und Aktivitidten des Menschen, es ist
Element von Heil — Soteria und Lobpreisung — Doxa. So konnen
wir von Gotteswort und Menschenwort, von Gotteszeichen und
Menschenzeichen sprechen.

1.3. Wertigkeit der Sinne

Bei alldem fallt auf, daB die Wertigkeit der Sinne unterschiedlich
ist. Das hingt mit der Entwicklung des Menschen zusammen. Bei-
spielsweise stehen seit einer gewissen Entwicklungsstufe und in ge-
wissen Kulturzonen einige Sinnesbereiche im Vordergrund, andere
sind zurlickgetreten, ja sogar rlickentwickelt.

So orientiert und informiert sich der Mensch des abendlindi-
schen Kulturkreises mehr mit dem akustischen und optischen Ver-
mogen, die man deshalb die beiden primdren Sinnesvermoégen
nennt, als etwa mit den Kontaktsinnen, Geruchssinn oder Ge-
schmackssinn, also den sekundiren Sinnesvermodgen. Manchmal
freilich treten auch diese sekundéren Bereiche ganz betont in
den Vordergrund, vor allem in ganz bestimmten Situationen.
So warnt etwa der Kontaktsinn davor, sich in heilem Wasser zu
verbrennen, die Geruchs-Beldstigung ist Signal fiir Gefahr (z. B.
Gas).

Vor diesem Hintergrund gewinnt auch die grundsatzliche Funk-
tion der Sinne im gottesdienstlichen Leben ihre Bedeutung. Dabei
diirfte es iiberaus interessant sein, an Originalschriften zu verfolgen,
was Kirchenfihrer und Theologen dazu im Laufe der Kirchen-
geschichte bemerken und wie instruktiv die unterschiedlichen Wer-
tungen fiir Grundauffassungen in Theologie und Liturgie (Wort —
Bild; aristotelisch — platonisch) sind. Als markantes Beispiel sei
Augustinus von Hippo (1 430) genannt (vgl. De doctrina Christiana,
I1, 3). In unserem Zusammenhang soll nun zunichst ein kurzer
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Blick auf die Wurzel dieses Phinomens geworfen werden, die
menschliche Leiblichkeit und Geistigkeit.

2. Der Mensch als leiblich-geistiges Wesen und die Liturgie

Die christliche Anthropologie begreift den Menschen als Person
in Leib und Geist. Sie nimmt, im Gegensatz zu ,,héretischen” Vor-
stellungen, beide Bereiche im positiven Sinne als Geschenk und
Chance. Auch negative Einbriiche, auf Grund eines Risses zwischen
Geschopf und Schopfer, berechtigen nicht zu generellem Spiritualis-
mus oder Somatismus. Von daher gilt gerade die leiblich-geistige
Personlichkeit Christi als Ausdruck dafiir, daB sich an der generel-
len Giite der Schopfung nichts gedndert hat. Das seinerseits ist Hin-
tergrund fiir Konsequenzen in allen Sparten der Theologie und des
kirchlichen Lebens, gerade auch fiir die Liturgie.

2.1. Grundperspektiven

Ist der Mensch Personlichkeit in Leib und Geist, und sind dar-
uber hinaus Religiositit und Gottesdienst gesamtmenschliche Akte,
kann Liturgie nicht auf einen Teilbereich beschrinkt bleiben. Dar-
aus folgt, dall auch die beiden ,,Hauptrichtungen® der Liturgie,
Soteria (Heil) und Doxa (Preisung) in wesentlichem Mafe davon be-
stimmt sind.

Der Mensch wird in seiner Gesamtpersdnlichkeit vom Anruf
Gottes getroffen, und er reagiert ebenfalls auf diese Weise, das heilt,
als Ganzer. Wir haben es mit einem wechselseitigen Geschehen zu
tun, das auch die Zweiseitigkeit des Menschen betrifft.

Das, was im allgemeinen menschlichen Bereich gilt, trifft in be-
sonderem Mafe fiir die Liturgie zu. Der Mensch empfangt Impulse
durch Leibliches, und sie ,,gelangen" in seine geistige Sphire. Umge-
kehrt werden Initiativen und Reaktionen des geistigen Feldes in
Leibliches umgesetzt. Dabei ist das Ganze ein ProzeB, der durch die
soeben angedeutete Schematisierung nur schwerpunktartig gekenn-
zeichnet werden kann. Solches Geschehen besitzt seinerseits nicht
nur Bedeutung fiir die Kommunikation zwischen Gott und Mensch,
sondern gerade auch fiir das zwischenmenschliche Feld. Worte, ba-
sierend auf menschlicher Leiblichkeit, und ebenso Zeichen dienen
dem Menschen und der Gemeinschaft als Medien. Durch sie kom-
men Einzelheiten zutage und wird Inneres greifbar. Anderseits zeigt
sich in duBerem leiblichen Tun das, was Gemeinschaft innerlich
,bewegt",
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Als entscheidender Schnittpunkt der Kommunikation zwischen
Gott, dem Menschen und untereinander haben die Sinne zu gelten.
Sie miissen uns deshalb in besonderem MaBle beschaftigen.

2.2. Die Sinne des Menschen als Medium (Vermittlung) — Grund-
begriffe

Die Sinne dienen dem Menschen zur Orientierung. Das geschieht
mit Hilfe von Signalen, die gesendet und empfangen werden. Und
zwar in mehrfacher Hinsicht. Die Sinnenwelt macht den Menschen
mit der Welt vertraut, und zwar mit ihren positiven Seiten
(Schopfung Gottes), aber auch mit ihren Gefahren aufgrund des Ris-
ses, der durch die Schépfung geht. Uber die Details des Lebenswer-
tes der Sinne sind vor allem Medizin und Psychologie zu befragen.
{Vgl. dazu: Rohracher, H.: Einfliihrung in die Psychologie; Wien —
Miinchen — Berlin 1971, — Fichter, J. H.: Grundbegriffe der So-
ziologie; Wien — New York 1968. — Dort auch weitere Literatur.)

Einige fur die Liturgie wichtige Grundbegriffe sollen hier in
Stichworten genannt werden. Zunéchst einmal sind die Phdnomene
Reiz, Empfindung, Wahrnehmung und Gestalt vorzufiihren.

Ausgangspunkt ist der Reiz. Es handelt sich dabei um Impulse
(Atome und Molekiile, die durch Bewegung unterschiedliche
Schwingungen und Strahlungen erzeugen) bzw. Auswirkungen der-
artiger Bewegungen, die auf ein Sinnesorgan einwirken. Das Sin-
nesorgan reagiert mit einer Empfindung. Empfindung in diesem
Verstandnis ist ein Eindruck, den ein Sinnesgebiet empfingt und
das jeweils nur ihm eigentliimlich ist, oder das Faktum, daf} das Sin-
nesorgan auf einen Reiz in dieser Weise antwortet. Diese Empfin-
dung stelit den grundlegenden Posten der Wahrnehmung dar. Mit
Wahrnehmung meint man nun eine nichste Stufe. Und zwar: Die
durch Reiz in den Sinnesorganen erzeugten Empfindungen verbin-
den sich mit gespeicherten Erfahrungen zu Wahrnehmungen; dar-
aus baut sich psychologisch unsere menschliche Auflenwelt auf. Es
geht dabei zundchst darum, da das Objekt, welches auf die Sinnes-
organe wirkt, als irgendwie gegenwdrtig vorausgesetzt wird und
man gewisse Beschaffenheiten registriert. Dazu kommt, daB diese
eine Bedeutung haben. Das heifit schlieBlich: Die Qualitét ist eine
Eigenschaft von etwas und bedeutet etwas fiir mich. So entsteht der
Eindruck von etwas relativ Abgeschlossenem. Wahrnehmung kann
man von daher umschreiben (vgl. Rohracher, Einfiihrung,
S. 124 ff.): als ,,eine komplexe, aus Sinnesempfindungen und Erfah-
rungskomponenten bestehende psychische Erscheinung, deren In-
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halt im Raum lokalisiert wird und dadurch zur Auffassung von
Gegenstinden der AuBenwelt fihrt”.

Von daher ist der nachste Schritt zu tun, die Frage nach der
Gestalr. Die Empfindungen, so wurde festgestellt, sind die Elemente
psychischen Geschehens, also die letzten feststellbaren Grundlagen
fir die Wahrnehmung. Die Wahrnehmungen gehen aber weit dar-
iiber hinaus, in ihnen steckt etwas génzlich Neues, die Qualitét, und
zwar im Verstindnis von ,,abgerundeten Eigenschaften'. Besser ge-
sagt, die Gestalt eines ,,Objektes”. Beispielsweise eine Melodie in
unterschiedlichen Tonarten: es sind verschiedene Elemente vorhan-
den, aber die Gestalt bleibt gleich. So ist es auch bei unterschiedlich
groflen Quadraten usw. Solche Feststellungen sind wesentliche Vor-
aussetzungen flr die menschliche Geistigkeit und damit auch fiir
das Religitse.

Die Zahl der Sinneseindriicke, d. h. der Aktivitaten, die Reize er-
zeugen, ist mannigfaltig und verschieden. Dem trigt die Psychologie
Rechnung, indem sie das Gesamtfeld in Gruppen von Sinnen auf-
teilt. Dabei gibt es Unterschiede, je nachdem, ob man bis in einzelne
Verdstelungen geht oder sich mit Hauptfeldern begniigt. So heift es,
dall der Mensch mindestens um die zwolf ,,Sinne" (mit Untergrup-

"pen oder Submodalititen) hat: Gehor, Gesicht, Tastsinn, Geruch
und Geschmack; dazu Gleichgewichtssinn, Drehsinn, Strémungs-
sinn, Schweresinn, sowie als Untergliederungen des Tastsinns:
Drucksinn, Temperatursinn, Schmerzsinn und Muskelsinn. Da viele
der zusitzlichen ,,Sinne” in die Haut eingeschlossen sind, faft man
sie als Hautsinne zusammen; klassische Hautsinne sind: Tastsinn,
Temperatursinn und Schmerzsinn.

Besonders wichtig ist nun, daB bestimmte Impulse von der Haut
mitte]s Nervenstringen zum Gehirn weitergeleitet und so zum Be-
wuptsein gebracht werden. Von daher ergibt sich ein reiches Feld
fur die menschliche Lebensorientierung.

3. Die ,.fiinf" Sinne als Einheit und im einzelnen

Im gewdhnlichen Sprachgebrauch und weithin auch im wis-
senschaftlichen spricht man, und das geniigt auch fiir unseren Zu-
sammenhang, lediglich von den ,fiinf“ wichtigeren Sinnen des
Menschen. Es sind dies: Horen, Sehen, Tasten, Duftsinn und
Geschmackssinn; mitunter wird als sechster Sinn der Gleich-
gewichtssinn aufgefiihrt. Grundsitzlich gesehen, kann man sagen,
daB alle diese Bereiche an sich gleichberechtigt und gleichwertig
sind. Im Zuge einer durch mannigfache Faktoren bedingten Ent-
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wicklung (Kultur, Entfernung von natiirlichen Daseinsbedingun-
gen) hat sich jedoch eine etwas differenzierte ,,Rangordnung™ her-
ausgebildet, die den Informationswert der Sinne unterschiedlich ein-
stuft.

Von daher kommt man dazu, von primdren (hdheren) und von
sekunddren (niederen) Sinnen zu reden. Der ersten Gruppe rechnet
man den akustischen (Wort) und den optischen (Zeichen) Bereich
zu, der zweiten Gruppe den Kontaktsinn (Tastsinn usw.), den Ge-
ruchssinn und den Geschmackssinn. Die zuletztgenannten beiden
Bezirke werden oft unter der Bezeichnung chemische Sinne zusam-
mengefaBt; und dies, weil bei ihnen Perspektiven des besagten Wis-
sensgebietes (Chemie) eine besondere Rolle spielen.

Die priméren Sinne beziehen sich in einer etwas ,,objektiveren™
Weise auf ihren Sondergegenstand. Sie bieten uns ihre Informatio-
nen relativ weitgehend frei von Erfahrungen personlicher Art dar,
also weniger eingebettet in anderes.

Demgegeniiber ist bei den sekundiren Sinnen ein erheblicheres
subjektives Erfassen beigemischt. Bei ihnen erfihrt man, wie das
Gegeniiber auf den Beobachter (d. h. auf das Ich) wirkt. Wir gewah-
ren etwas an unserem Leib, am eigenen Sinnesvermogen: Druck,
Geschmack, Geruch, Temperatur.

Mitunter spricht man auch von Fernsinnen (Gehor, Gesicht) und
Nahsinnen (Tastsinn, Geschmackssinn und in etwa auch Geruchs-
sinn; letzterer nimmt aber eine gewisse Mittelstellung ein). Die Fern-
sinne sind in betonterem MaBe auf Distanz, auf etwas AuBeres, also
blof} auf ein Objekt gerichtet. Demgegeniiber besteht bei den Nah-
sinnen weniger Distanz, der Leib erscheint als etwas, das Subjekt
und Objekt verbindet.

Wichtig ist noch die Differenzierung duflere und innere Sinne.
Mit der ersten Bezeichnung soll ausgedriickt werden, dafl besagte
Vermodgen (Horen, Sehen) speziell an den AuBenseiten des Leibes
liegen. Letztere (gemeint: Vorstellung, sinnliches Geddchtnis,
sinnliches Erkennen und BewuBtsein) haben ihren Sitz im Gehirn.
Sie beziehen sich also auf die durch die duBeren Sinne vermittelten
Objekte und ihr spezielles Verhéltnis zum Subjekt.

Fiir alle Bereiche sei bemerkt, dafl die Sinne im menschlichen
Kommunikationssystem einerseits in ihrer natiirlichen Ausprigung
eine Rolle spielen, anderseits in technisch ,.angereicherter Form. So
muf} etwa hinsichtlich des akustischen Feldes nicht nur ,,mensch-
liches Tonen" (Wort, Gesang) bedacht werden, sondern alles, was
sonst an Ton und Schall verfiigbar ist, etwa Kldnge erzeugt durch
Musikinstrumente. In jingerer Zeit gesellt sich dazu noch jeweils
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ein Reigen technischer Medien im spezifischen Verstdndnis, etwa
Schatlplatte, Tonfunk, Tonband. Ahnliches gilt auch fiir den opti-
schen Bereich und die anderen Sinnesvermogen.

Fiir die Beurteilung aller Sinnesvermdgen grundlegend ist ferner
die Finsicht, daB die jeweiligen Bereiche stets eine aktive und eine
rezeptive Phase aufweisen, also sprechen und horen, optisch Ein-
druck schaffen und sehen.

Uber die Details gibt die medizinische Psychologie in vielfaltiger
Weise Auskunft. Dabei miissen wir bedenken, daf} zahlreiche Fra-
gen noch einer genauen Kliarung bediirfen. Fiir den hier interessie-
renden Zusammenhang geniigt es jedoch, das zu skizzieren, was fiir
die Funktion der Sinnenwelt als Kommunikationsmittel und ,,Tra-
ger von Inhalten™ im gottesdienstlichen Bereich Bedeutung besitzt.

Weiter wichtig fur die gottesdienstliche Fragestellung ist, daB} es
bei |, liturgischer Sinnespsychologie und Sinnesphysiologie” nicht
darum geht, die einzelnen Vermdgen der Sinne oder die naturwis-
senschaftlichen Zuordnungen zu erkunden. Vielmehr soll gezeigt
werden, daB sich die beiden Grundkomponenten liturgischen Aus-
drucks — das ist Geben und Empfangen, Offenbarung und Preis —
im Magnetfeld unterschiedlicher Ausdrucksmittel verwirklichen. In
diesem Verstidndnis gehdren etwa Sprechen und Hoéren, Sprechver-
mogen und Horvermogen zusammen, so daf hier vom akustischen
Bereich gesprochen wird (vgl. 11, 29 ff.) Ahnlich ist gemeint: der op-
tische Bereich, der Tastsinnbereich, der Duftbereich und der Ge-
schmacksbereich.

" 3.1. Der akustische Bereich

Der akustische Bereich (akustisches Element; von grch. akuein =
horen; auch das Auditive von lat. audire = horen) im hier gemeinten
Verstdndnis umfaBt die aktive Phase ,,sprechen — tdnen" und die
rezeptive ,,horen®.

Physikalisch betrachtet, handelt es sich dabei um Schwingungen
(von Molekiilen), die ausgesandt werden, sich fortpflanzen und
empfangen werden. Ein Teil davon ist horbar — die Schallwellen
(Luftdruckschwankungen). Diese Wellen schaffen Kontakte be-
stimmter Art. Wichtig ist dabei, daB besagte Schwingungen unter-
schiedlich sind, ein Geradusch erzeugen und dadurch (Tonhédhe, Ton-
stirke, Tondauer, Tonfarbe) Triger von Elementen sein koénnen,
welche mehr bedeuten als bloBen Kontakt. So kommt es zu Phéno-
menen wie Sprache, Musik u. a. Mit Hilfe von Inhalten, welche die-
sen Phdnomenen zugeordnet sind, erfolgt im menschlichen Leben
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Orientierung, Deutung und Vermittlung. Der Mensch ist — schon
als Sdugling — in dieses Koordinatensystem eingespannt, das ganze
Leben hindurch sind Héren und Sprechen wesentliche Erlebnisver-
mittler. Da es zudem kein Gerdusch chne eine Bewegung irgend-
welcher Art gibt, setzen uns Gerdusche von den verschiedensten
Geschehnissen in Kenntnis. Der Schall wird auch zuriickgeworfen
und erzeugt Echo. Die Intensitit des Gerdusches kann zudem ange-
nehm oder unangenehm sein und zahlreiche Zwischenstufen auf-
weisen. .

Der entscheidende Kern des Horens und Sprechens ist also der
Schall. Dieser Schall kann unterteilt werden in Gerdusch — Ton
und Laut(Vokal). Dabei meint man mit Gerdusch mehr Unruhiges
und ,,Rauhes”. Die Schwingungskomponenten haben keinen er-
kennbaren gesetzmiBigen Zusammenhang, ihr gegenseitiges Ver-
héltnis wechselt vielfach. Anders beim Ton, er ist gesetzmaBig
fixjerbar, ruhig, klar. Bei den Ténen ist zu unterscheiden die Hohe
(Schwingungszahl), die Stirke (Amplitude der Schwingungen), die
Klangfarbe bzw. das Timbre (Art und Zahl der Teilschwingungen;
vgl. Geige) und das Zusammenspiel der verschiedenen Faktoren so-
wie die Tondauer. In diesem Koordinatensystem haben Sprache
und Musik ihre Heimat. Hinsichtlich des Lautes (Vokal) ist nidherhin
7u sagen, dal} bei ihm eine weitere ,,Pragung" besteht. Laute ihrer-
seits fligen sich zu Silben zusammen und diese zu Wortern. Laute
sind also Einzelbestandteile, die von nachhaltigeren Differenzie-
rungskomponenten gepragt sind. Die (gegeniiber Gerdusch und
Ton) aufsteigende Linie wird am besten deutlich, wenn wir die ge-
nannte Abfolge: Laut — Silbe — Wort bedenken. Ergidnzend sei be-
merkt, dafl Laute ,,ertdnen”; werden sie geschrieben, nennt man sie
Buchstaben. Letztere sind also ,,Schriftzeichen® fiir die Laute.

Der Schall verweist auf etwas, das auf uns einwirkt. Bemerkens-
wert ist es, dal} es sich dabei um etwas Fliichtiges handelt: Er bleibt
eine Zeitlang und verklingt dann. Zur Aufzeichnung bestimmter
Arten bedient man sich einerseits optischer Elemente (Buchstaben,
Noten), anderseits sind daneben vor allem die (modernen) techni-
schen Medien von Bedeutung, welche Gesprochenes und Gehortes
reproduzierbar machen. Interessant ist die Feststellung, daB der
Schall weite Rdume iiberbriickt.

Von seiner Bedeutung her gesehen, stellt der Schall eines der
wichtigsten aktiv-rezeptiven Kommunikationsmittel dar. Er ist An-
ruf und Ausdrucksmittel. Als interessant darf dabei die Funktion der
Stimme etwa fiir einen Saugling oder ein Tier angesehen werden;
dabei kommt es weniger auf den Inhalt, sondern auf mancherlei an-
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dere Faktoren an. In diesem Zusammenhang muB} auch die akusti-
sche Form- und Gestaltwahrnehmung genannt werden. So bemerkt
der Mensch neben den Details — etwa eines musikalischen Gebil-
des —, daB} bestimmte Komplexe eine Einheit bilden. Ein Beispiel
dafiir: Die gleiche Melodie in unterschiedlichen Tonarten. Dieses
Erfassen eines Phidnomens als Gesamtheit ist fiir die menschliche
Kommunikation — und damit auch fiir die Liturgie — von ent-
scheidendem Gewicht.

Die Schallerzeugung, z. B. das Sprechen, kann man in gewisser
Beziehung als Nachahmung des Horens begreifen. Lautduf3erungen,
die bestimmte Wirkungen haben, werden vorsitzlich erzeugt. Da-
neben ist Stimme, Sprechen aber auch Ausdruck von Eigenaktivitit
und SelbstbewuBtsein. Zunichst stellt das Sprechen ein Ergebnis
von Bewegungen dar, die sich in Kehle und Mundhéhle vollziehen.
Das Sprechen erzeugt Lust, Freude, wird aber mehr in den Dienst
von anderem gestellt (Zweck). Dies vor allem dann, wenn der Laut
zum Sprechlaut (Wort) wird. Und auch dabei spielen noch man-
cherlei Nuancen eine wichtige Rolle.

Einen besonderen Stellenwert hat das Akustische im Koordina-
tensystem von Gesang und Musik. Durch dieses Phidnomen lebt der
Mensch in besonderer Weise in Wechselwirkung mit seiner Um-
welt, vor allem mit den Mitmenschen. Dabei ist bemerkenswert,
daBl Musik in erheblichem MaBe einen Bezug zur Bewegung hat
(vgl. Schreiten, Zug, Tanz). In diesem Zusammenhang sei auch auf
die entscheidenden Elemente Melodie, Harmonie und Rhythmus
verwiesen.

Fragen wir nach konkreten Ausprigungen dieses Feldes (Hor-
feld; Sprechfeld) im Hinblick auf menschliche Kommunikation, ist
zunachst der weite Bereich des Wortes allgemein, und zwar des ge-
sprochenen und des aufgezeichneten, zu nennen. Dazu zahlt zu-
ndchst die einfache verbale Kommunikation, aber auch alles das,
was an Sonderformen dieses Umkreises existiert, Gespriach, Rede,
Diskussion u. 4. Auch das umfangreiche Gebiet aufgezeichneten
Schalls ist zu nennen, die Literatur und die modernen Tontriger.
Dazu kommt noch der detaillierte Bezirk Musik und Gesang, beide
wieder in den verschiedensten Auspragungen. Und zwar in natiirli-
cher Weise als gesungenes Lied und aufgefiihrtes Musikstiick oder
mittels der mancherlei technischen Produktionsmoglichkeiten.
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3.2. Der optische Bereich

Der optische Bereich (optisches Element von grch. opsomai =
sehen; auch Visuelles von lat. videre = sehen) im hier gemeinten
Verstdndnis umfaBt die rezeptive Phase sefien und den aktiven Part
optisch Eindruck schaffen, sich sehen lassen oder etwas tun, um ge-
sehen zu werden. Mit letzterem ist im weitesten Sinne alles das
gemeint, was Eindriicke schafft, die man mit dem Auge wahs-
nehmen kann.

Physikalisch betrachtet, handelt es sich dabei darum, daf3 durch
(elektromagnetische) Schwingungen im Auge eine Licht- und Farb-
empfindung ausgelost wird. Dabei ist zunichst zu unterscheiden
zwischen selbstleuchtenden Korpern und beleuchteten, also solchen,
die Licht oder einen Teil davon zuriickwerfen. Ferner ergeben sich
durch die unterschiedliche Art der Reflexion (Zuriickwerfung) man-
cherlei verschiedenartige Erscheinungen.

Auch das Phdnomen Farbe ist reflexionsbedingt. Durch die un-
terschiedliche Zuriickwerfung des Lichtes von einem Korper ent-
steht fiir uns die Farbempfindung. Sie ist ein besonders wichtiges
Element, denn durch das Sehen erscheint die Welt farbig. An De-
tails spielen dabei Qualitdt (Farbton), Sittigung (Buntheit) und Hel-
ligkeit eine wichtige Rolle. Eine weitere Eigenheit ist, daB man Far-
ben mit bestimmten Gegebenheiten bzw. Aspekten des Gefiihls-
lebens in Beziehung bringt (Rot: Blut, Leben, feurig usw.). Ndherhin
werden im einzelnen neutrale (oder unbunte) Farben (Weif, Grau,
Schwarz) und bunte Farben unterschieden. Die bunten Farben glie-
dern sich (psychologisch betrachtet) in vier Hauptfarben, Blau, Rot,
Gelb, Griin und zusammengesetzte Farben. Die Zahl der bekannten
Farben wird um 500 angesetzt.

Durch das Sehen und das Optisch-FEindruck-Schaffen wird ein
Kontakt zwischen Partnern hergestellt. Aufgrund der zahlreichen
Modalitéten ergibt sich, daB Aussagen gemacht werden, die mehr
sind als (blofler) Kontakt. So kommt es zu Phinomenen, die in be-
sonderem Mafe Triger von Informationen sind. Mittels solcher In-
halte kann der Mensch zahlreiche Erscheinungen seines Lebens
deuten, Sehen ist entscheidender Teil der Lebensqualitit. Das hat
verschiedene Hintergriinde.

Auf Grund von Licht und Farbe wird die Form eines Gegenstan-
des erkennbar. Sie entsteht im Bereich des Optischen aus dem ge-
genseitigen Sichbegrenzen der einzelnen Farben und Schattierun-
gen. Das gesamte Wahrnehmungsfeld wird von gewissen Faktoren
her gegliedert und strukturiert. Auch unser Raumempfinden ist vor
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allem stark vom Sehen bestimmt (Nahraum, Fernraum). Der Seh-
eindruck bleibt am stdrksten von allen Sinnen von korperlichen
Figenempfindungen frei und gilt so als besonders objektiv.
Ein sehr wichtiges Feld, das uns durch das Sehen erschlossen
~wird, sind die Phénomene Ruhe und Bewegung (vgl. dazu Zeichen-
gottesdienst, optische Liturgie: Sichbewegen, Prozession). Indem ein
Gegenstand sich bewegt, 16st er sich von seinem Hintergrund und
bekundet eine neue Qualitat. Er zeigt sich beispielsweise als Einheit;
ferner wird durch die Art der Bewegung Eigenes mitgeteilt.

Damit sind wir bei einem entscheidenden Feld, bei der optischen
Form- und Gestaliwahrnehmung. Es handelt sich darum, daB der
Mensch neben den Einzelqualititen, die er sieht, bestimmte Kom-
plexe als Ganzes empfindet. Die Einzeleigenschaften erscheinen als
Teile dieses Ganzen. Dies wird uns etwa bewuBt, wenn wir die Ge-
stalt ,,Dreieck™ an mehreren Dreiecken unterschiedlicher GroBe ver-
gleichen. Das zugrundeliegende Phidnomen ist gerade fiir szenische
,Vollziige — wie beispielsweise in der Liturgie — von Gewicht.

Neben dem rezeptiven Sehen ist die aktive Phase, das Schaffen
optischer Eindriicke, besonders wichtig. Damit ist gemeint, daf
~,,man" bzw. der Mensch nach ,,Art des Optischen* Eindruck vermit-
teln kann. Von daher wird einmal das gesamte visuelle Feld als Infor-
mationstrager angesprochen. Aber auch, dafl der Mensch durch op-
tische Ausdrucksformen dem anderen etwas vermitteln kann.

Fragen wir nach konkreten Auspragungen dieses Feldes (Sehfeld,
,.Gesichtsfeld), kann man sagen, alles, was Zeichen (vgl. sprachlich
althochdeutsch zeihhan, verwandt mit lat. signare: glanzen, hell
sein, zeigen, weisen) sein kann. Und das ist im Grunde der gesamte
visuelle Bereich. Dabei sind als erstes die personlichen Zeichen
(menschliche Zeichen) zu nennen. Ihnen treten gegeniiber die sach-
lichen Zeichen (gegenstindliche Zeichen).

Personliche oder menschliche Zeichen konnen etwa sein: Kor-
perhaltung (Zeichen des Korpers in Ruhe: stehen, sich beugen,
knien, liegen), Gebirden, Gesten oder Mimik (Zeichen durch Be-
wegung von Korperteilen: Haupt, Hinde), Kérperbewegungen
(Zeichen durch Bewegung des ganzen Koérpers: gehen, Tanz) und
Handlungen (Zeichen durch eine im gewissen Sinne abgeschlossene
Tatigkeit, oft in Verbindung mit anderen Gegenstinden: waschen,
essen, salben, einen Gegenstand zeigen, anzichen). Hierher gehort
auch der gesamte Bereich Spiel, Theater usw.

Den zweiten Block machen die sachlichen Zeichen (oder gegen-
stédndlichen Zeichen) aus. Es handelt sich dabei zunidchst um natiir-
liche Zeichen. Dies sind Zeichen, die entweder in ihrem ,,natiir-
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lichen* Sein an sich etwas aussagen (z. B. Feuer, Licht) oder indem
sie in einem groferen Zusammenhang stehen. So etwa im Zuge
einer Handlung: Feuer anziinden, sich um Feuer versammeln, Feuer
iibertragen (Fackel, Kerze).

Neben den sachlich-natiirlichen Zeichen spielen die kiinstlichen
(sachlichen) Zeichen eine wichtige Rolle. In gewisser Bezichung
handelt es sich dabei um fixierte, festgehaltene Zeichen. Hierher
zahlt der weite Bereich Signale. Etwa die einfachsten Merkzeichen
(Kerbholz, aufgerichtete Male), Markierungen, Eigentums- und
Hausmarken sowie Schriftzeichen. Eine weitere Stufe bilden die
mehr systematisch geformten Zeichen, bei denen geometrische Fi-
guren eine wichtige Rolle spielen, auBerdem die Zeichen, welche
eine Kombination aus verschiedenen Bereichen bilden. Dazu
kommt das weite Feld des Bildes. Und zwar einmal Bild im Sinne
der verschiedensten Kunstgattungen (Malerei, Plastik) und daneben
die Ergebnisse manuell-technischer Fertigungsweisen. SchlieBlich
begegnen uns die im Zuge moderner Fertigungsverfahren entstan-
denen Arten wie Standbild (Foto; Bildwerfer: Diaskop, Episkop
u. a.), Laufbild (Film) sowie Funkbild (Television).

3.3. Der Tastsinn-Bereich — Berithrungskomponente

Der Tastsinnbereich (taktiles Element; von lat. tangere = beriih-
ren), auch Beriithrungskomponente, der Haut- und Muskelsinn oder
Kontaktsinnbereich genannt, im hier interessierenden Bezug umfaft
die aktive Phase ,berithren” und die rezeptive ,berithrt werden*
oder ,sich berithren lassen“, also in dieser Weise Eindruck vermit-
teln und empfangen. Dabei gibt es einmal Akte, die mehr ,,unmittel-
bar" sind, wie die Kontaktgesten (Handschlag, KuB). Daneben ragen
in dieses Feld auch entfaltetere, mehr ,,unmittelbare” hinein. Als
Beispiel sei das Uberreichen und Empfangen von Gegenstinden:
Kerze, Bischofsstab, genannt. Was die Nomenklatur angeht, spricht
man beim Tastsinn auch vom haptischen (grch. hapto: anfassen, be-
rithren) oder psausischen (grch. psauo = tasten) Bereich. Mehr ein-
gebiirgert hat sich der Ausdruck taktiles Element.

Physikalisch-psychologisch betrachtet, haben wir es beim Tast-
sinn mit einem komplexen Phidnomen zu tun, generell gesagt, han-
delt es sich um MolekiilestoBe. Doch im Detail ist das sehr vielféltig.
Das, was wir beispielsweise mit Handschlag bezeichnen, stellt sich
als Phinomen mannigfacher Beziige heraus. Die Linien fithren zu
Perspektiven, welche die wissenschaftliche Beschaftigung unter das
Sammelwort Haut- und Muskelsinne summiert. Doch brauchen uns
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hier nur die fiir den liturgischen Rahmen bedeutsamen Aspekte zu
beschiftigen. Beachtenswert ist, dal} sich die Organe fiir Horen,
Sehen, Geruch und Geschmack alle im Bereich des Kopfes befinden,
der Tastsinn aber iiber den ganzen Korper verteilt ist.

Tasten stellt fiir den Menschen (vom Kkindlichen Entwick-
lungsstadium und Sdugling her) das grundlegende Sinnesvermogen
dar. Das hingt damit zusammen, daBl der Leib, dessen Dasein dem
Menschen |, feststeht (,,evident" ist), unmittelbar ins Tasten einbe-
zogen ist und so das ,,Betasten' ein fundamentales Kriterium fiir das
Vorhandensein anderer Dinge bildet. Zugleich erfahrt der Tastende
sich selbst, etwas von sich selbst. Durch die Berlihrung wird etwas
liber die Beschaffenheit eines Gegenstandes erfahren (Hand —
Gegenstand), ob er weich ist, hart oder rauh. So kann auch der
Mensch mit anderen Wesen, speziell den Mitmenschen, mittels sei-
ner Leiblichkeit in Berithrung und in Gemeinschaft treten. Es ist
interessant, daBl in vielen Sprachen ,begreifen” als Wurzelwort
auch fir geistiges Erfassen gilt.

Unter der Sammelbezeichnung Tastsinn, also Haut- und Muskel-
sinn, fafit man verschiedene Modalitdten zusammen. Es sind dies
zunichst die Beriihrungs- und Druckempfindungen mit mehreren
Teilbereichen. Besagtes Feld wird im liturgischen Bezirk etwa bei
der Handauflegung oder bei der Krankensalbung tangiert. In diesen
Bereich gehéren als weitere Teilsektoren die Tastempfindung (im
engeren Verstandnis, z. B. trocken, olig), Bewegungs- und Kraft-
empfindungen (Hin- und Herbewegen, Schwere), Temperaturemp-
findung (vgl. das Zeon, das heile Wasser in der Ostliturgie),
Schmerzempfindung sowie die Lage- und Gleichgewichtsempfin-
dungen (liturgische Koérperhaltungen, Prozessionen).

Der hier vor allem interessierende Kern bezieht sich auf die Ele-
mente ,,Berithren — Tasten", und zwar in der aktiven und rezepti-
ven Phase. Beriihren ist eine wesentliche Weise der Kommunika-
tion. Damit kann vor allem Zuneigung, Verstehen und Liebe ausge-
driickt werden. Es bezeichnet ferner Verbundenheit. Zudem enthal-
ten viele Berlihrungen eine Botschaft: Vertrauen, Trost, Berithrung,
Freude, Bindung. Daneben kann es aber auch Inbegriff von ,,Abnei-
gung — Zwiespalt" sein, etwa der Schlag, AusstoBen, Abwehren.
So kann man sagen, da3 ,,Berithren — Tasten* Element einer mog-
lichen Wechselwirkung oder eines Dialoges mit eigenen Mitteln ist.
Dabei haben wir auch Phasen zu bedenken wie: Wer macht den An-
fang (vgl. z. B. FriedensgruB), wie erfolgt die Reaktion, wie die
Weitergabe. So ist Berithren, dhnlich wie andere Sinnesbereiche, im
Grunde ein unverzichtbares Element menschlicher Kommunika-
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tion. Und das hat auch Rickwirkungen fiir die Liturgie. Was kon-
krete Auspriagungen betrifft (Tastfeld, Berithrungsbereich), sei zu-
nichst allgemein an die mit der Hand ausgefithrien Akte erinnert,
etwa Handreichen, Handauflegung, Handkette, Reigentanz usw.
Dazu kommen entfaltetere Formen wie etwa Umarmung und KuB.

Bei diesen Ausprigungen sind auch solche Formen im Auge zu
behalten, die Ergebnis stilisierter Berlihrungen sind, etwa die Hand-
ausstreckung: beim Segen als Ausdruck der Handauflegung.

Ein breites Feld nimmt der Bereich ,,Ubergabe — Beriihrung*
eines Gegenstandes ein. Denken wir dabei an den liturgischen
Bereich, fallt uns bei der Taufe die Taufkerze, bei der Ordination die
Uberreichung bestimmter Gegenstinde (Kelch, Evangeliar) ein.

Nicht vergessen sei das Phanomen Distanz. Es ist ndmlich ein
Unterschied, in welcher Zone eine Begegnung stattfindet. Etwa:
hautnah (Privatsphére, intim), in personlicher Distanz (Bekannte), in
gesellschaftlichem Nahesein (bestimmte kulturelle Spielregeln; mehr
unpersonliche Angelegenheiten) und in 6ffentlicher Distanz (vgl. be-
sondere Anlésse, Grofiveranstaltungen, Respekiszone). Dabei spie-
len mancherlei spezielle Umstinde und Faktoren eine Rolle.

Ferner ist an das ,,Tabu* (Verbot) von Beriihrungen zu erinnern.
Es handelt sich um das Unerwiinschtsein von Kontakt in verschie-
densten Graden bis hin zum Unerlaubtsein. Speziell im religiésen
Bereich gibt es hierfiir mancherlei Beispiele.

Damit héngen auch bestimmte Aspekie des Benehmens
(Anstand) und des Zeremoniells zusammen. Das heiBt hier: Rang-
ordnung der Distanz, der Handreichung und Gesten, Wahrneh-
mungs- und Begriflungszeremoniell aligemein usw.

3.4. Duftsinn-Bereich — Duftkomponente

Der Duftsinn — Geruchssinnbereich (olfaktives Element) im hier
interessierenden Verstindnis umfaBt die aktive Phase ,,Duft aus-
stromen, duften, Duft spenden’ und die rezeptive Seite ,,Duft auf-
nehmen, riechen”. Terminologisch begegnen uns beim genannten
Block Wortbildungen wie osphretischer (grch. osphraines-
thai = riechen), osmetischer (grch. osme = Duft; ozein = duften), ol-
faktiver (1at. olfacere = duften, riechen, olere = duften) und odorati-
scher. (lat. odoro — odoror = wohlriechend machen, riechen)
Bereich.

Naturwissenschaftlich betrachtet, handelt es sich dabei darum,

daB das Duftmolekiil (Pleromen) mittels der Luft in die Nase gelangt
und damit (im oberen Gebiet: der Regio olfactoria) eine Empfindung
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auslost. Da hier chemische Prozesse eine wesentliche Rolle spielen,
‘bezeichnet man den Duftsinn zusammen mit dem Geschmackssinn
auch als ,,chemischen Sinn*. Die Luft ibernimmt dabei als Vermitt-
lerin eine wichfige Funktion. -

Die Reizung der Geruchsstoffe hat etwas Unmittelbareres als die
Objekte anderer Sinne (Horen, Sehen) und dhnelt beinahe der Wir-
kungsweise von Substanzen (Korpern), die in den Korper gelangen
(z. B. duftformige Gifte, Pharmaka). Von daher ergibt sich, daB der
Geruchssinn einen Grenzbereich markiert: Beim Riechen wird
etwas in den Korper aufgenommen, dhnlich wie etwa beim Essen
(und Atmen allgemein). Zu diesen Bereichen steht der Duftsinn und
auch der Geschmacksinn ja in enger Beziechung: GenieBbares von
UngenieBibarem unterscheiden. In Verbindung mit seinen anderen
natirlichen urspriinglichen Aufgaben (Freundwitterung, Feindwit-
terung, Geschlechtswitterung) ergibt sich schon die fundamentale
Wichtigkeit dieses Sinnes. Das kommt gerade auch bei defizienten
Sinnesvermogen (Blinde oder Taubstumme mit entwickeltem Ge-
ruchssinn; Tiere, die ohne Seh- und Gehororgane sind, aber einen
chemischen Sinn besitzen) zu Tage.

Wichtig beim Bereich des Duftes ist, daB auch hier Kontakt ge-
schieht und Information geleistet wird. Mittels dieses Sinnes erfolgt
Vermittlung, Deutung, Orientierung. Das geht einerseits daraus her-
vor, daB man die Anzahl der Geriiche auf 200 000 schitzt. Grup-
peneinteilungen, d. h. Umschreibung der Grunddiifte, konnen von
verschiedenen Gesichtspunkten ausgehen und differieren deshalb.
Hier seien folgende genannt: blumig, fruchtig, harzig, wirzig, bren-
zelig, faulig.

Fiir den hier interessierenden Zusammenhang ist der psychologi-
sche Hintergrund der Duftkomponente wichtig. Duft wird ein-
geatmet — ich 6ffne mich oder verschlieBe mich. Angenehmer Duft
durchstromt, schafft Atmosphire. Der Korper, der angenehmen
Duft ausstromt, gilt als etwas -Angenehmes; umgekehrt der unange-
nehm riechende. Die meisten Dinge haben einen Eigengeruch.
Durch Kombinationen kommt es zu einer tiberaus variablen Skala.
So-kann auch ein Raum ein bestimmtes Aroma haben (vgl. Kirche,
Kapelle). Dadurch ist beispielsweise Wiedererkennen oder Er-
innerung moglich. Mit Duft kann sich ferner vor allem ein bestimm-
ter Erlebniswert verbinden. Er vermag Signal zu sein, etwa fiir Er-
wartung, Versprechen. Viele Aspekte dieses Feldes kommen uns
dann zu BewuBtsein, wenn wir Fehlformen konstatieren. So hemmt
gestOrtes oder ausfallendes Geruchsvermogen unser Leben in erheb-
lichem MabBe.
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Fragen wir nach konkreten Ausformungen dieses Feldes (Duft-
feld, Geruchsbereich), sei zunichst der weite Bezirk der natiirlichen
Diifie genannt. Wir bemerken dabei, daB feste Korper, flissige und
luftfdrmige duften. Dazu kommt das Feld der kiinstlichen Bereitung,
heute mit Parfiim bezeichnet. Die Skala reicht von leicht sich ver-
fliichtigenden Substanzen Giber Creme bis zu festen. Wie Geschichte
und Gegenwart zeigen, ein nahezu uniiberschaubarer Komplex.

3.5. Geschmackssinn-Bereich — Geschmackskomponente

Der Geschmackssinn-Bereich (gustatives Element, von lat. gu-
stare = kosten, versuchen, schmecken) im hier interessierenden Ho-
rizont umfaBt die aktive Phase ,,verkosten lassen, zur Speise geben*
und die rezeptive ,kosten, als Speise empfangen®. Sprachlich ge-
sehen, begegnen uns hier Ausdriicke wie geusischer (grch. geuo —
geuesthai = schmecken, Kosten) oder geumatischer (geuma = Ge-
schmack) und gustativer (lat. gustare = kosten, schmecken) Bereich;
manchmal treten auch Wortbildungen in Verbindung mit (lat.) sa-
por — sapere (= Geschmack, schmecken) auf. Dabei ist zu beden-
ken, dafB3 dieser Bezirk in der unmittelbaren Nihe von Essen und
Trinken, einladen und Mahl steht (Nahrungsmittel, Delikatessen).

Naturwissenschaftlich betrachtet, handelt es sich dabei darum,
dall bestimmte Stoffe durch Reizung der beiden Sinnesorgane
Zunge und Gaumen, niaherhin auch der Kehle, bestimmte Empfin-
dungen auslosen. Da hier chemische Prozesse eine Rolle spielen,
wird der Geschmackssinn zusammen mit dem Geruchsvermogen
auch als chemischer Sinn bezeichnet. Mit anderen Worten: Die Che-
mikalien enthalten in dem, was wir verkosten oder schmecken, die
Geschmacksmolekiile, wirken auf die Geschmacksorgane ein. Bei
diesem komplizierten ProzeB3 wird ein Signal ausgelost und an das
Gehirn weitergegeben, welches es klassifiziert, etwa als siif3. Bei der
Vermittlung spielen Fliissigkeiten eine wichtige Rolle.

Der Geschmackssinn hat eine besondere Beziehung zum Ich: Es
gibt hier keinen Abstand zwischen Subjekt und Objekt. Zwar bildet
das auBerhalb des Sinnes befindliche Objekt den Ausgangspunkt,
doch nur dann kommt eine Empfindung zustande, wenn sich beide
beriihren und gewissermaflen ineinander verschmelzen. Man kann
sagen, der Gegenstand wird mehr als bei anderen Sinnen in Besitz
genommen. Dabei erfolgt weithin eine Auflésung und Vernichtung
dessen, was man schmeckt. Das wirft zugleich Licht auf die Bedeu-
tung dieses Feldes im symbolischen Bereich, vor allem weil Ge-
schmack und Speise eng zusammenhéngen.
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Da beim Geschmackssinn beide Partner miteinander verschmel-
zen, also Grenzen verschwinden, ist es schwer, objektive MaBstéibe
betreffs des ,,Wie* und der Einteilung von Geschmack zu erstellen.
Gewohnlich geht man jedoch von vier Hauptqualititen oder Ge-
schmacksrichtungen aus. Diese sind: siif}, sauer, bitter, salzig. Hin-
sichtlich der Nuancen ist zu sagen, daB diese sich zu tausenden von
,-Tonen* mischen (Geschmacksempfindungen). Dabei muf bedacht
werden, daf} in der Praxis Geschmack und Duftsinn eng zusammen-
héngen und von daher zusatzlich auch manches dieser beiden Blécke
ineinander libergeht. Zahlreiche dieser Phdnomene werden uns erst
bewuBt, wenn das Geschmacksempfinden gestort ist (Dysgeusie: ge-
stérte Funktion, Unterfunktion; Hypergeusie: Uberfunktion).

Fur die hier interessierenden Zusammenhénge sei erwahnt, dafl
auf diesem Feld im tdglichen Leben mehr als bei den iibrigen Be-
reichen solche Eindriicke mitwirken, die von anderen Seiten stam-
men (hier Geruchssinn mit Tastempfindung, Temperatur, Konsi-
stenz usw.; vgl. dazu etwa den ,,Geschmack® von Wein). Ferner ist
schmecken stark mit der Ausfithrung von Bewegungen — sei es des
Organs, sei es etwa der Speise — verbunden. So kann man sagen,
daB dieser Sinn ein stark integrierendes und integriertes Vermogen
darstellt. Ferner wird gerade hier in nachhaltiger Weise die ,,Einheit
von Partnern” ausgedriickt. Nicht unwichtig erscheint der Hinweis,
dal} es bei diesem Bereich weniger um das Erfassen einer Gegen-
standseinheit geht, sondern mehr um einen Teil, eine dies vor-
aussetzende Auflosung (Teilung). So ist auch gerade der Bereich
Speise, Mahlhalten, der damit zusammenhingt, ein Element der
Verbundenheit (vgl. ,,jemandem zu essen geben* und ,sich zur
Speise geben® im religidsen Bereich).

Fragen wir nach Kkonkreten Ausformungen dieses Feldes
(Geschmacksfeld; Mahlbereich), ist zunéchst der weite Bezirk- Nah-
rungsmittel zu nennen. Schon von daher zeigt sich die Breite dieses
Sinnesgebietes. Weiter ist die Existenz der mannigfachen Mischun-
gen (auch in der Liturgie) zu erwahnen. Dazu gehort nicht zuletzt
der Sektor ,wiirzen — Gewilirzmittel“ (Mineralien, Pflanzen,
Fruchte; fliissige Substanzen wie Ole; verschiedenartige Zuberei-
tung). In diesem Zusammenhang muB ferner die Frage der Konser-
vierung entsprechender Stoffe angeschnitten werden. AuBerdem
seien neben der natiirlichen Gewinnung die alten und neuen Weisen
der kiinstlichen Fabrikation von Aroma erwahnt. Dazu kommen in
jungster Zeit spezifische technische Aspekte, Produktionsweisen
usw. So zeigt sich in Geschichte und Gegenwart auch die Bedeutung
dieses Bereiches.
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3.6. Sinnesbereich als Einzel-Medium und Sinnenbereichskombi-
nationen

Die Betrachtung der einzelnen Sinnesvermogen bzw. Medien der
Kommunikation macht die Wichtigkeit der verschiedenen Felder
deutlich. Dabei bemerkt man einerseits, dal} jedes einen Eigenwert
hat und als solches auch in der menschlichen Kommunikation eine
entscheidende Rolle spielt. Das gilt gerade fiir die Liturgie.

Daneben ist aber ebenso klar, daBl die verschiedenen Einzelberei-
che miteinander verzahnt sind und bei den menschlichen Aktionen
vielfaltig zusammenwirken. Das gilt ebenfalls fiir den Gottesdienst.
Dazu einige Hinweise.

DaBl die einzelnen Sinnesbereiche eng zusammenhingen, zeigt
sich bereits in der unbefangenen Alltagspraxis des menschlichen
Lebens. Néhere Detailbetrachtung macht uns dariiber hinaus mit
mancherlei vertieften Aspekten vertraut. So nimmt etwa eine Orien-
tierung mittels des akustischen Bereiches oft optische Elemente zu
Hilfe (optische Ortung einer Schallplatte) und umgekehrt (um Ge-
sten zu verstehen, hort man auf Worte). Oder der Zusammenhang
zwischen Tastsinn, Geruch und Geschmack.

Ein interessantes Feld, gerade auch fiir liturgische Belange, ist
das ,,Sprachfeld” dieser Sinnesbereiche. So fillt auf, daB3 zur Kenn-
zeichnung bestimmter Phdnomene oder eines Menschen allgemein
oft Ausdriicke aus einem oder mehreren Sinnesbereichen heran-
gezogen werden. Etwa auf dem Feld des Akustischen und Opti-
schen: rollendes Gerdusch, schwingender Ton; eine Stimme ist hoch
oder tief, lichtvoll oder dunkel {(aus dem optischen Bereich). Weitere
Beispiele dafiir: ein tiefer Schilaf, ein weiter Sinn, ein heller Ver-
stand. Beachtenswert sind auch Bezeichnungen, die geistiges Bemii-
hen voraussetzen, wie Einsicht, Uberblick.

Daneben gibt es auch Begriffe aus dem Tastsinnbereich: ein
weicher Charakter, heile Liebe, kithler Verstand, harte Wahrheit,
schmerzliche Erkenntnis. Auch dafiir lassen sich noch mancherlei
Beispiele aufspiiren.

Auf dem Feld des Duftsinns gibt es ebenfalls aufschluBreiche Bil-
dungen. Man hat eine feine Nase, eine Sache ist faul oder brenzelig,
es steht einer in gutem oder schlechtem Geruch. Oder: Der Wein hat
eine Blume.

SchlieBlich sei noch der Sektor Geschmackssinn genannt. StB ist
die Liebe, der Schiaf, eine Melodie. Mit sauer bezeichnet man
Arbeit, mit bitter etwa Kilte und (Lebens-)Erfahrung. Oder: Ein ver-
sauerter, verbitterter Mensch.
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Wie diese und mancherlei andere Beispiele belegen, werden die
Sinnesfelder als ineinander Gbergehend betrachtet. Dies mufl man
auch hinsichtlich der zugrundeliegenden Kommunikation allgemein
beachten. Und es sind daraus Konsequenzen fiir die Gestaltung der
,.Kommunikationsriume", wie etwa des Gottesdienstes, zu ziehen.
Das besagt etwa fiir den akustischen Bereich — Wortgottesdienst,
daf} dort die Elemente ,,Sprechen — Horen im Zentrum stehen.
Daneben aber haben in der Praxis natiirlich auch andere Elemente
dort ihren Platz oder kénnen ihn haben.

4. Die Sinne im Koordinatensystem des Religidsen

,.Die Sinne und die religidose Erkenntnis" — mit diesem Kurztitel
(vgl. das Werk von R. Guardini) kann man die sich aus der Betrach-
tung der Sinneswelt fiir den transzendenten Bereich ergebenden
Fragen umreiB3en. Hier geht es dabei darum, sich skizzenartig ins Be-
wulltsein zu rufen, welche Bedeutung dieses Feld gerade fiir den
liturgischen Sektor hat.

Als Voraussetzung fiir die Uberlegung ist zu bedenken, daB die
somatisch-psychischen Vorginge auf organischer Grundlage basie-
ren, aber dariiber hinausgehende Ebenen tangieren. In diesem
Bereich nimmt das Sinnesleben einen bedeutsamen Stellenwert ein.
Dazu ist grundsédtzlich zu sagen, daB psychische Vorginge zwar
vom Organisch-materiellen abhingig sind, aber nichts von Eigen-
schaften des Materiellen haben. Psychische Vorginge besitzen nim-
lich keine Atome, Molekiile, Masse und Gewicht. Anderseits haben
Atome, Molekiile kein BewuBtsein. Die Erkldrung dieser Zusam-
menhénge ist kompliziert, manches bleibt undurchsichtig.

Als wichtig fiir den geistigen Bereich hat zu gelten, daB3 eine
Wechselwirkung zwischen Materiellem und Psychischem besteht.
Von daher heiit es: Auch eine ,,schone Blume wurzelt in der Erde*
(Rohracher). Die Tatsache, daBl BewuBtsein vom Hirngeschehen ab-
hangt und dieses von den Sinnen gespeist wird, hat also Bedeutung
fiir das gesamte geistige Feld. Doch kann Hirngeschehen allein nicht
das Geistige erkldren. Von daher gilt ebenfalls: Das wesentliche an
der Kultur ist das klarbewufBite Erleben immaterieller Werte (Rohr-
acher).

Ein solcher Wert ist auch das Religiose, der Wert des Heiligen.
Unbeschadet zunichst der konkreten Hintergriinde, etwa einer Of-
fenbarungsreligion, miissen wir hier ebenfalls feststellen, dafB seine
Aktivitdten mit dem Psychischen und, von dessen Hintergriinden
her, mit dem Sinnlichen und dem Materiellen zusammenhéangen.
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Das soll nicht als Entschuldigung verstanden werden, sondern als
Faktum und Aufforderung. Als Faktum — sich dessen stets bewuf3t
zu bleiben, als Aufforderung — in allen Fragen der Vermittlung
daraus Konsequenzen zu ziehen.

Die Frage der Vermittlung stellt ja nun im Zuge dieser Uber-
legungen gerade den Haftpunkt dar, der hier vor allem interessiert.
Menschliches religidses Denken, Empfinden, Handeln ist, wie alles
Menschliche, von Information und deren Verarbeitung abhingig.
Das gelingt im menschlichen Bereich aber unmoglich ohne Sinnen-
welt. So wird vieles darauf ankommen, wie diese Vermittlung ge-
schieht. Die Sinnenwelt ist also eine ,,ambivalente Chance".

Das gilt gerade deshalb, weil selbst Gott sich dieser Elemente be-
dient. Worte und Zeichen sind Triger der Kommunikation zwi-
schen Gott und Mensch. Das ist speziell bedenkenswert im Koordi-
natensystem der Liturgie.

5. Die Sinne im liturgischen Bezugssystem — Perspektiven

Das, was hinsichtlich der Sinnenwelt vom Religidsen allgemein
gesagt wurde, gilt speziell vom Christentum und, hier inter-
essierend, von dessen Gottesdienst. Um das zu ermessen, geniigt es,
sich zundchst an die Elemente der Offenbarung allgemein zu er-
innern: Gott spricht mit seinem Volk, Boten Gottes treten auf und
wirken Zeichen, aber auch: Menschen antworten Gott in Sprache
und optischen Elementen. Ganz besonders gilt das seit der Erfilllung
der Offenbarung durch Jesus Christus. Er ist der sichtbare, horbare
Bote Gottes, ja er kann sogar Wort Gottes (vgl. Joh 1, | ff.), Bild
Gottes (vgl. Kol 1, 15) genannt werden.

Weiter wird das hinsichtlich der Sinnenbereiche Gesagte einsich-
tig durch einen kurzen Blick auf die Tatsdchlichkeit des Gottesdien-
stes. Er ist ja eine Weise, wie Gott, Mensch und Menschen mitein-
ander in Kontakt treten. Sie tun es, ja sie kdnnen es nur tun mittels
der Sinne. Wort, Zeichen, Beriihrung, Duft und Geschmack sowie
GenuB stehen im Dienst dieses transzendenten Geschehens.

6. Das Signal (,,Zeichen”) als Medium im engeren Verstindnis

Uberschauen wir die betreffs menschlicher Sinnenwelt und ihres
Wirkungsfeldes erhobenen Daten, zeigt sich, daf bei allen Bereichen
ein bestimmtes Element eine Rolle spielt, das die Vermittlung iiber-
nimmt. Im akustischen Bereich ist es etwa ein Ton, ein Wort, im
optischen ein Zeichen oder ein Bild. Dieses zwischen Sender und

42



Empfinger vermittelnde Dritte nennt man Signal. Es spielt in der
Liturgiewissenschaft eine besondere Rolle. Ausfiihrlich beschiftigt
sich mit derartigen Fragen die Kommunikationswissenschaft (vgl.
I, 197).

Fiir unsere jetzige Fragestellung ist dabei von Wichtigkeit, dal,
schematisch gesprochen, zwischen Sender und Empfanger dadurch
Kommunikation erfolgt, daB ein Signal von einem ausgeschickt und
von einem anderen empfangen wird. Dieses Signal ist Trager eines
bestimmten Gehaltes. Besagtes Phidnomen hat gerade fiir den Got-
tesdienst erhebliche Bedeutung.

Zuvor ist jedoch eine begriffliche Kldrung noétig. Im konkreten
menschlichen Umgang geschieht ein Kontakt mit Worten, mit
einem Handedruck oder etwa dadurch, dafl man dem anderen ein
optisches Zeichen gibt. Von daher kann man von einem akustischen
oder optischen Kontakt sprechen. Um nun die Gesamtheit dieser
Phidnomene unter einen Oberbegriff zu stellen, bedient sich die
Kommunikationswissenschaft des Ausdrucks Signal. Damit ist also
jede Art von vermittelten Elementen gemeint. Diese Benennung
wird manchmal durch den Ausdruck Zeichen ersetzt und so auch
vom Zeichencharakter der Liturgie gesprochen. Das ist, recht ver-
standen, moglich, aber doch ebenfalls miBiverstindlich. Mit Zeichen
meint man ndmlich auch oft im eingeschrinkten Sinne lediglich die
optischen Medien, also das Sichtbare (z. B. Rauchsignal, Winken).
Deshalb wird es hier vorgezogen, eine eindeutige Trennung vorzu-
nehmen und sowohl zur Kennzeichnung des Gesamtbereiches als
auch der AuBerungen der einzelnen Sinnesvermogen das neutrale
Wort Signal zu verwenden. Von daher bleibt das Wort Zeichen(vgl.
signare) dem urspriinglichen Bereich zugeordnet, dem es eigentlich
zusteht, also dem Optischen.

6.1. Wesen des Signals (,,Zeichen*)

Unter Signal im hier interessierenden Verstiandnis ist ganz allge-
mein zu verstehen: Jede sinnfillige Erscheinung, die von sich aus
den Gedanken an etwas anderes nahelegt (nach Augustinus). Dabei
muf bedacht werden, daf} solche Impulse aus allen Sinnesbereichen
kommen konnen. Deshalb haben die Signale des je eigenen Bezirks
auch eigene Bezeichnungen, z. B. Zuruf (akustisch), Zeichen
(optisch) usw.

Ein solches Phidnomen ist, naturwissenschaftlich betrachtet, eine
physikalische Erscheinung (Wellen, Schwingungen). Im Bereich der
menschlichen Kommunikation bedeutet es jedoch mehr: Es macht
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eine Aussage. Zur Verdeutlichung seien einige Beispiele genannt.
Ein Pfiff ist ein akustisches, physikalisches Element; als Signal be-
deutet es jedoch etwa , kommen". Ein Verkehrszeichen (eines Polizi-
sten) stellt ein optisches Element dar; als Signal besagt es etwa
,,-anhatten. Mit der Nase wahrgenommener Qualm bei der Speise-
zubereitung stellt ein odoratisches Element (Geruch) dar; als Signal
besagt es etwa ,,angebrannt®.

Aus diesen Beispielen ergibt sich fur die allgemeine Kennzeich-
nung des Begriffs Signal: Es handelt sich um ein Element, das etwas
mitteilt (ansagt, anzeigt, bezeichnet), aber nicht mit dem Bezeichne-
ten (Qualm, Pfiff) identisch ist. Es hidngt allerdings von ihm ab und
wird in dieser Weise nur im Zusammenhang mit ihm moglich. Die
Funktion des Signales erfiillt sich aber nur dann, wenn man zum
,, Kern* vorstofit. Es wird also etwas erst dann zum Signal, wenn
auBer der sinnlichen Wahrnehmung noch etwas anderes mitspielt,
also eine Mitteilung erfolgt, die man nicht durch die Sinne allein er-
halten kann. Aufgabe des Signals ist es daher, einen Gehalt mitzutei-
len. Es schafft zunichst Kontakt und damit zusammenhéangend
wird es in einem bestimmten Sinn zum Medium: es driickt etwas
aus oder macht eine Aussage.

Dieser Sachverhalt ist gerade fiir den liturgischen Bereich wich-
tig. Wenn der Durchstofl ,,zum Eigentlichen" erfolgt, hat die ,,An-
deutung" — also das vermittelnde Signal — seine Aufgabe erfiillt.
Fiir bestimmte Bereiche solcher Mitteilung, und zwar im vertieften
Sinn gemeint, verwendet man die Bezeichnung Symbol. Dies wird
in einem eigenen Abschnitt der folgenden Ausfithrungen (vgl. II, 47)
ndher dargelegt.

Hier interessieren uns jedoch zunichst noch die verschiedenen
Arten von Signalen.

6.2. Einteilung der Signale

Signal ist ein Medium zwischen Partnern. Die Kraft oder die
Wirkung des Verhaltnisses zwischen Signal (Zeichen) und dem
eigentlichen Gehalt (dem Bezeichneten) hiangt von der inneren Zu-
ordnung beider ab. Innerhalb dieses Koordinatensystems existieren
verschiedene Grade. Diéese lassen sich zwar nicht immer fein sduber-
lich voneinander trennen, doch besteht jedenfalls die Moglichkeit,
unterschiedliche Schichten voneinander abheben zu konnen.

Das Gesamtfeld der Signale 148t sich in verschiedenartiger Weise
einteilen. Fiir den hier interessierenden Zusammenhang erscheint
folgende (phidnomenologische) Gliederung sinnvoll: Vereinbartes
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Signal (Symbol im weiteren Sinne), natiirliches Signal (Symbol im
engeren Sinn) und synthetisches Signal (bzw. Signal als Synthese)
oder Symbol (im engsten und eigentlichen Sinne).

6.2.1. Vereinbarte Signale

Bei den vereinbarten Signalen haben wir es mit dem grofien
Block von Elementen zu tun, deren Aussagegehalt auf menschlicher
Vereinbarung beruht. Es sind AuBerungen, Laute, Tone, Gesten,
Haltungen, Handlungen oder Gegenstinde, die (abgesehen von ge-
wisser natiirlicher Beschaffenheit) einen Sachverhalt représentieren,
der (in irgendeiner Weise irgendwann) ,,abgesprochen* ist. Man
kann diese Gruppe auch freie Signale nennen.

Als Beispiele seien genannt: Verneigung als ,,Signal® fir Ver-
ehrung oder ein gesprochenes Wort als Signal fiir einen Begriff
{(etwa: Vater). Ferner beispiclsweise der Gegenstand Flagge als
Signal fir Nation, das Pluszeichen als Signal fir Addition, ein
Schriftzug als Signal fiir Unterschrift. Wie schon die wenigen Bei-
spiele zeigen, existieren auch innerhalb dieses Feldes zahlreiche Ab-
stufungen und Schichtungen.

6.2.2. Natiirliche Signale

Unter natiirlichen Signalen werden solche verstanden, bei denen
ein gewisser bzw. relativ starker Zusammenhang zwischen Signal
und bezeichnetem Gehalt gegeben ist. Das besagt: Dieser Zusam-
menhang wird nicht erst durch Vereinbarung herbeigefiihrt. So ist
Rauch ein natirliches Signal flir Feuer. Bei diesem Signal kommt
also ein Gehalt zutage, der nicht erst konstruiert werden mufl. Mit
anderen Worten: das Signal spricht fiir sich selbst.

6.2.3. Synthetische Signale — Das Symbol (im engsten Verstindnis)

Auf der Basis der beiden genannten Gruppen — vereinbarte und
natiirliche Signale — beruht nun ein Block, welcher einerseits beide
Aspekte vereinigt und anderseits offen ist fiir weitere Perspektiven.
Thm soll die Bezeichnung synthetische Signale gegeben werden, weil
er auf den beiden anderen griindet. Das Neuartige oder Eigentiim-
liche sei durch die (im allgemeinen Sprachgebrauch in vielfdltiger
Weise verwendete, hier aber in eingegrenzter Weise gebrauchie) Be-
zeichnung Symbol umrissen.

Bei der genannten Gruppe handelt es sich um ein Signal, das ,.ge-
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wahlt" wird, weil sowohl im Signal als auch im Bezeichneten ge-
wisse Elemente in analoger Art vorhanden sind, die Gemeinsames
bekunden und auflerdem die Moglichkeit weiterer ,,Aufladung™ be-
steht. Einerseits existiert also eine natiirliche Eignung, einen Gehalt
mitzuteilen, etwa Wasser als Ausdruck des Lebens (vgl. dazu die
Notwendigkeit des Wassers fiir organisches Leben). Anderseits ge-
sellt sich im Zuge gewisser Vereinbarung nun ein weiterer Aspekt
hinzu, etwa Wasser(bad) als Element der Eingliederung und Einsen-
kung in eine andere, neue Umgebung, so z. B. Schiffs-Taufe,
Brauchtum mit Wasser bei Mysterienkulten, Johannes-Taufe,
christliche Taufe.

Diese Perspektive setzt einerseits eine gewisse Vereinbarung vor-
aus, kann aber auch zu einem Proprium iberleiten. Dieses zusatz-
liche Proprium (d. h. das Eigentiimliche) ist sein tiefster Gehalt, der
ein Spezifikum darstellt und von Faktoren eigener Art abhéngt. In
unserem Falle etwa Taufe als christliches Stiftungszeichen, als Sa-
krament. Als weiteres Beispiel sei der Inzens mit Weihrauch im
christlichen Gottesdienst genannt. Ihm liegen etwa folgende Phasen
zugrunde: Rauch (natiirliches Element) — Weihrauch (,,Ver-
einbarung®, etwa im Magnetfeld ,,Benediktion) — Symbol (z. B.
der Verehrung oder des Gebetes).

Wie die Beispiele belegen, ergeben sich auf Grund des komplexen
Feldes der Signale mancherlei Gattungen, Arten, Nuancen und von
daher Deutungsmoglichkeiten. Beziiglich der Ausdeutung sei vor al-
lem auf die platonische Philosophie (sichtbarer Kosmos als Symbol
einer realeren, also der ,.eigentlichen** Welt, namlich der Ideenwelt)
sowie die Anwendung in der christlichen Theologie mit ihren man-
nigfachen Variationen verwiesen. In besonderem MaBe ist dabei
hier an die je unterschiedliche und eigentiimliche Symbolik der V-
terzeit, an die Aspekte seitens Augustinus samt der entsprechenden
Traditionsgruppe (Augustinische Theologie) oder an die Blickpunkte
der neuzeitlichen Theologie (vgl. etwa O. Casel, Maria Laach) zu er-
innern.

Fiir unsere weiteren Uberlegungen hat vor allem die genannte
dritte Auspragung des Signals Bedeutung, das Signal im engsten
Sinne, d. h. das Symbol. In sein Koordinatensystem gehort auch das
Phinomen, das mit Ritus bezeichnet wird. Man versteht darunter
ein Geflige oder eine Gesamtheit von Symbolen im eigentlichen
Sinn (Formelemente) bzw. den Volizug solcher ,.Signale*, die im
Rahmen einer liturgischen Gestaltung ihren Platz haben: Wort, Zei-
chen usw., also Elemente aus allen Sinnesbereichen.
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b. Form und Liturgie: Das Symbol als Briicke und seine Funktion

Geht man von der Bedeutung der Sinne fiir Information und
Kommunikation aus und bedenkt anderseits den iibersinnlichen
Charakter der Botschaft Gottes, stellt sich die Frage, wie nun ein
Weg vom aufs Sinnliche verwiesenen Menschen zur Transzendenz
fithrt. Der Schltissel dafiir liegt in dem, was man Symbol in eigent-
licher Bedeutung nennt.

1. Allgemeine Perspektiven des Symbolbegriffs

Zahlreiche Erscheinungen unserer Welt liegen offen vor dem
Menschen, ihr Sinn 148t sich leicht erschlieBen. Bei anderen bedarf
es jedoch erhohter Anstrengung. Doch auch in der Deutung solcher
Fakten und Hintergriinde 146t der Mensch kaum etwas unversucht.
Geschieht dies in grundsatzlicher Achtung vor dem Sein — also in
recht verstandener Ehrfurcht —, ist dies legitim und Teil seines
Weltauftrages. Bei all dem st68t der Mensch freilich ebenfalls immer
wieder an Grenzen, manches entzieht sich ihm letztlich sogar ganz.
Doch auch beim mehr oder minder ,,Verfiigbaren* ist vieles streng
intellektuell-verstandesmaBig nicht faflbar. Dies gilt in besonderem
MaBe vom Religidsen. Hier nun kommt das Symbol (Wahrzeichen;
Sinnbild, Sinnzeichen) zu Hilfe. Es will Erfahrung vermitteln, indem
es das Nichterklarliche, Nichterfallbare durch eine ,,Briicke* zu be-
schreiben und deuten versucht.

Das Wort Symbol (grch. Symbolon) ist sprachlich gebildet aus
syn = mit, zusammen und ballein = fiigen, stecken, werfen. Es be-
sagt soviel wie die Zusammenfiigung, das Zusammengesteckte, das
Zusammengeworfene. Sachlich leitet es sich von dem Brauch friihe-
rer Zeit her, einen Gegenstand, den man geteilt (gebrochen, zer-
schnitten) hatte, als Ausdruck der Verbundenheit (als Ausweis, als
Legitimation, zum Zwecke spateren Wiedererkennens oder einer
Anerkennung) wieder zusammenzufiigen. Beispielsweise einen
Ring, dessen Bruchkanten nahtlos ineinander paBten, einen jeweils
geteilten Wiirfel oder ein Téfelchen (tessera hospitalitatis — Erken-
nungsmarke fiir Gastfreunde). SchlieBlich gilt auch etwa eine
Marke, die zum Erwerb einer Sache dient oder eine Berechtigung
erteilt in diesem Sinn als Symbol. Die Einzelauspridgungen dafiir
sind je nach Lebensraum und Zeit unterschiedlich: Siegel, Wappen,
bis hin zu modernen Emblemen. Symbol ist also soviel wie: Wieder-
erkennungszeichen, Parole, Losung, Gegenstand fiir Freunde, Ver-
tragspartner, Boten usw.
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Stellen wir die Frage nach dem Hintergrund dieses Brauches, er-
gibt sich zunéchst, daB die beiden verschiedenen Teile einen Bertiih-
rungssaum haben, ein gemeinsames Drittes, etwa die Kante, den
Rand. Dieser Rand ist zugleich Ausdruck einer Beziehung, die im
Untergrund des Brechens und Wiederzusammenfiigens (z. B. des
Rings) wurzelt. Das Phidnomen Symbol besagt also: es geht um ein
anderes, Neues, Zusitzliches. Das Zusammenpassen der Teile ist
zwar wichtige Voraussetzung, das eigentlich Gemeinte liegt jedoch
in einer anderen Sphire. Es ist der geistige Bezug, hier Zusammen-
gehorigkeit, Legitimation, Ausweis. Das Gesagte gilt auch dann,
wenn es sich nicht mehr um zwei Teile handelt, sondern wir etwa
nur eine Marke vor uns haben, die eine Berechtigung erteilt. Solches
Symbol hat ebenfalls einen eigenen Stellenwert, der iiber sein natiir-
liches Sein hinausreicht.

Das dem Symbol zugrunde liegende Phinomen wird schlieBllich
generell zur Briicke auch fiir andere Inhalte (als die beispielsweise
genannten Bereiche Legitimation, Verwandtschaft). So kann man
sagen: Symbol ist Inbegriff des Verfahrens, etwas zu bekunden, das
uber vordergriindige Fakten hinausreicht. Symbol griindet zwar auf
Greifbarem, aber es erflllt seinen Sinn nur dann, wenn es einen Be-
wubBtseinsinhalt anderer Art — ndmlich das Gemeinte — auslost.

Von daher kann man Symbol allgemein so definieren: Element
— d. h. Person, Handlung oder Gegenstand — der sinnlichen
Sphire (vgl. die fiinf Sinne), das Trager einer diese Sinne transzen-
dierenden Realitdt ist. Dabei hat es als bedeutsam zu gelten, daB
beim Symbol etwas zusammengefiigt wird oder bei der Ubergabe
anklingt, was von Haus aus zusammengehort. Oder: Das Symbol ist
erst dann erfiillt, wenn die beiden Beziige — sinnliches Zeichen und
der dieses transzendierende Bezug — sich auswirken. So dient die
Idee des Symbols dazu, eine Zusammengehdrigkeit aufzuzeigen
oder zu erweisen. Gerade im Zuge dieses Prozesses kommt das
,.Dritte”, das ,,andere” zur Wirkung. Von daher hat das Symbol
eine Mittelfunktion. Es besitzt sie vor allem deshalb, weil es beiden
Sphiren angehdrt: Es hat Anteil an einer Wirklichkeit und gibt An-
teil an einer anderen Realitat, auf die es hinweist — die es ebenfalls
irgendwie ,.enthélt". Der Grund dafiir liegt in einer inneren Analo-
gie (Entsprechung) oder vergleichbarer Beziehung.

In diesem Bezugsfeld ist Symbol eine Enthiillung von Verhiill-
tem. Freilich bleiben auch hier Reste des Undurchschaubaren. Aber
man kann doch sagen, eine Sache wird transparent, sie teilt sich mit,
es werden wesentliche Elemente iibermittelt. Das ,,Ding" (Symbol)
wird also durchsichtig auf eine hintergriindige Bedeutung hin. Oft-
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mals identifiziert man es mit dieser. In Wirklichkeit aber behélt es
seine eigene — im neuen Koordinatensystem nunmehr vordergriin-
dige — Beschaffenheit oder Rolle (als Geschehen; historisches Fak-
tum). Dabei ist das echte Symbol im Gegensatz etwa zu einer sekun-
daren Allegorie schlicht, karg, nicht sehr redselig, edel, niichtern,
nicht schwiilstig, konkret, nicht abstrakt. In diesem Sinne beinhaltet
Symbol zugleich Teilhabe an bestimmten Gehalten, die auf Grund
etwa des gemeinsamen Beziehungsfeldes der Partner zustande
kommt.

Wie das Alltagsgeschehen erweist, wird Symbol in mancherlei
Verstindnis gebraucht. Deshalb empfiehit es sich, hier einige Ord-
nungsaspekte ins Bewufitsein zu rufen und Schichten abzuheben,
um die Frage Symbol in der Liturgie sachgeméfl beantworten zu
konnen.

(1) Zunidchst das Symbol im weiteren Sinn. Im allgemeinen
Sprachgebrauch wird vielfach jedes Element, das fiir ein anderes
steht, Symbol genannt. Das kann man mit Symbol im weiteren Sinn
bezeichnen. Es handelt sich um die Schicht des ,,pragmatischen*
Symbols. Hier wiren etwa Erkennungszeichen (vgl. oben ,Tes-
sera“), Lautzeichen (Buchstabe), Technik (Verkehrszeichen) aufzu-
fihren. Mit anderen Worten: Symbol als Phdnomen, das eine
Eigenart hat (z. B. ein Schild), dariiber hinaus aber etwas anderes
sagen will (Bedeutung des Schildes). Hier beinhaltet Symbol etwa
Chiffre im allgemeinsten Sinn. Mit anderen Worten, das Ausgesagte
beruht mehr oder minder auf duBerer Vereinbarung.

(2) Daneben steht das Symbol im engeren Sinn. Hier meint Sym-
bol etwas im libertragenen Verstindnis, eine in starkem MaBe tiber-
sinnliche Wirklichkeit. Man kénnte auch sagen: Symbol als Schicht
der geistigen Welt. Voraussetzung ist, dal3 ein sinnenfilliges Ele-
ment von seinem Wesen her eine bestimmte innere Eignung zu die-
ser ,,anderen Realitdt” hat und einer bestimmten Gruppe von Men-
schen mehr oder minder unmittelbar verstdndlich ist. Dabei miissen
sich Symbolisierendes (Bild) und Symbolisiertes (Bedeutung, neuer
Gehalt) in etwa im Gleichgewicht befinden (Beispiel: ,,Wasser* als
Symbol fiir ,,Leben"). — Wenn generelle Verstindlichkeit fehlt und
komplizierte Deutung erforderlich ist oder sonstige Fakten mitspie-
len, stehen andere Begriffe zur Verfiigung, etwa der Begriff Allego-
rie (grch. allegorein = anderes sagen). In letzterem Sinne gebraucht,
fehlt dabei die Unmittelbarkeit. Vielmehr ist weithin ,,Konstruk-
tion" am Werk. Als Beispiel fiir eine Allegorie diene die Schilderung
in Gal 4, 22 ff. Hier werden Abrahams Frauen (Sara; Hagar), seine
Sohne (Isaak; Ismael), Freiheit (VerheiBung) und Unfreiheit
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(Fleischlichkeit), Jerusalem und Sinai und die beiden Bundes-
schliisse in verschlungener Weise in Beziehung zueinander gesetzt
und verglichen.

(3) SchlieBlich kennen wir Symbol im engsten Sinn. Hier steht
Symbol auch fiir iibersinnliche Wirklichkeiten oder bildet sie ab.
Aber es zielt auf einen ganz bestimmten Sektor. Also Symbol im
Bereich von Kunst, Musik, Literatur, Religion, Theologie. Dabei
kommt jeweils ein bestimmter eigener Faktor hinzu, ein Proprium.

In unserem Zusammenhang interessiert besonders das religidse
Symbol (hier verstanden als Untergruppe des Symbols im engsten
Sinn). Symbol in diesem Verstindnis setzt voraus, daBl Gott als
etwas Transzendentes im strengen Sinne anerkannt wird. Dann be-
sagt Symbol Erscheinung eines irdischen Koordinatensystems mit
Eigenbedeutung, das zusdizlich Transzendentes enthdlt oder be-
kundet.

In diesem Magnetfeld haben dann weitere Gruppierungen
(Differenzierungen) ihre Wurzeln. Etwa der christliche, der theolo-
gische, der kirchliche Symbolbegriff. Und hier vor allem als wichti-

ges Teilgebiet: Symbol als liturgische und liturgiewissenschaftliche
GroBe.

2. Symbol im Religidsen — Theologischer Bereich

Verschiedene geistig-geistliche Bereiche, speziell das Religiose im
engeren Sinne, erfahren Gewinn, wenn man sie mittels des Phéno-
mens Symbol angeht. Fir Religion, verstanden als ,,Bezichungen
mit dem absolut Transzendenten®, ist solches Vorgehen ein Postu-
lat, denn nur durch das Symbol und symbolisches Tun 148t sich auf
diesem Feld Wesentliches tangieren. Wir haben es ndmlich hier mit
zwei unterschiedlichen Ebenen im engsten Sinne zu tun: Gott —
Mensch. Um sie in Kommunikation zu bringen, um hier gemein-
same Basis zu finden oder fiir den Menschen begreifliche Aussagen
zu machen, sind Analogien nétig. Das aber konstituiert das Symbol:
Gemeinsames — wenn auch auf unterschiedlichen Ebenen; bei
transzendentaler Religion sogar unterschiedlicher Seinsebenen im
eminenten Sinn: endlich — unendlich.

Im Koordinatensystem Religion will Symbol die Wirklichkeit des
Géottlichen bezeugen, Gottliches zur Kenntnis bringen und dazu der
Kommunikation zwischen Gott und Mensch sowie der Menschen
untereinander dienen. Christliche Theologie geht dabei davon aus,
dall der Kosmos — die Schopfung (samt dem Menschen) — zu-
ndchst einmal als Gesamtheit, in gemeinsamer Weise Symbol ist,
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namlich: Abbild und Echo des Urbildes und Urwortes, Spiegel eines
metaphysischen Wesens. Damit im Zusammenhang: Speziell der
Mensch als Person ist Symbol (Abbild) des Géttlichen, ebenso sein
Tun. Vor allem das, was man Kultur nennt, gilt als analoge Wider-
spiegelung gottlicher Titigkeit, etwa das Bildhafte (Kunst), das
Worthafte (Sprache, Musik). Damit ist das Entscheidende eingelei-
tet, an dem Gott — gemil3 der Uberzeugung der Offenbarungsreli-
gionen — dem Menschen Anteil geben will: an seinem gottlichen
Leben. Hier geht es nicht um Gegeniiberstellungen wie physisch ~—
metaphysisch, sinnlich — geistig, sondern um absolut Géttliches
und relativ Menschliches. Das besagt: das Heilige, das Fanum, geht
mit dem relativen Menschlichen, also dem (noch) Nicht-Heiligen,
dem Pro-Fanum, zusammen.

Ein eigentlich religioses, also sakrales Symbol ist dann gegeben,
wenn durch Gottes Tat Géttliches im Menschlichen, im Sinnlichen
verleiblicht (inkarniert) wird. Ein solches Symbol setzt nun eine
echte Gemeinsamkeit (Vergleichspunkt; Analogie)zwischen der dufe-
ren Erscheinung und dem inneren Gehalt voraus. Das sakrale Sym-
bol ist dabei gewissermaBen Ausdruck der inneren Struktur der
Wirklichkeit. Es versucht die wirkliche Realitdt zu beschreiben und
Impulse zu geben, etwa wie man leben mull, um mit dieser Realitit
in Harmonie zu kommen, zu bleiben oder sie wieder zu erlangen.

Dabei muf} jedoch stets bedacht werden, dafl es sich nur um ein
Symbol handelt, also daB keine falsche Identifikation erfolgt. Ur-
gestalt und Abbild sind und bleiben im letzten verschieden. Werden
beide ungehorigerweise in eins geworfen, kommt es zur Idolatrie.
Versucht man das Goéttliche zu eigenem Dienst zu zwingen, spricht
man von Magie und Zauber. Eine eigene Abart davon ist der Analo-
giezauber. Er geht von der Voraussetzung aus: Was am Abbild ge-
schieht, muB sich auch am Urbild ereignen (und eventuell um-
gekehrt). So ,.traktiert(e)* man etwa Gottesbilder zu menschlichen
Belangen. Auf Grund derartiger ,,Gefdhrdungen" kam es auch in
verschiedenen Religionen und Bekenntnissen zur Ablehnung be-
stimmter Formen des Symbolischen. So z. B. betreffs bestimmter
Sparten des Bildhaften im Judentum, im Islam und im strengen Kal-
vinismus. Unbeschadet solcher konfessioneller Belange muB der ge-
nannte Aspekt freilich bei allen Religionen und Bekenntnissen stets
bedacht werden, besonders bei ihrer Liturgie: die Gefahrlichkeit des
Symbols! ‘

Doch auch auf die anderen Gefahren muf} hingewiesen werden,
auf rationalistische Auflésung (Uberspitzung des VerstandesmaBi-
gen) und blutleeren Spiritualismus (Sinnenfeindlichkeit).
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In allen Religionen spielt das Symbolische besonders im Kult eine
Rolle. Dabei finden Verwendung: Personen, ihre Handlungen, Hal-
tungen und Gebédrden, Tiere, Pflanzen, Naturelemente nebst Natur-
erscheinungen sowie kiinstliche, von Menschen geschaffene Ge-
bilde.

Bei den monotheistischen Religionen, speziell beim Christentum,
hat das Symboldenken in besonderem MabBe einen Stellenwert, weil
sie im Glauben an Offenbarung davon liberzeugt sind, dal3 solches
mit Gottes GroBe vereinbar ist und geradezu Wege zu ihm 6ffnet:
Seine Offenbarung zu vernehmen, ihn auf diese Weise zu preisen.

Als besonders markante Bekundungen dieser Art gelten dem
Christentum die Schépfung als Tat des guten Gottes (Creatio), das
Eingehen des Sohnes Gottes in diese Welt {Incarnatio) und die Voll-
endung der Welt als groBes Ziel Gottes (Perfectio; Consumatio). In
diesem Koordinatensystem findet die Kunde vom Heiligen und die
Antwort darauf in zahlreichen Trigern (vorgebildet beim Volk des
mosaischen Gottesbundes samt seinen Priestern, Propheten und
GrofBen, aufgegipfelt im christlichen Gottesbund samt seinen Apo-
steln, Jingern bzw. Heiligen) gerade nach Art des Symbolischen
ihren Ausdruck.

Von daher erkldren sich zahireiche Sparten in Kirche und christ-
licher Theologie, die sich mit Symbol und Symbolik (Wissenschaft
von den Symbolen) beschaftigen. Praktisch reicht das Symbol in alle
Fachgruppen der Theologie {vgl. speziell: Bibelwissenschaft, Dog-
matik, Kunst, Praktische Theologie) hinein, wobei sich jeweils be-
stimmte Fragestelilungen ergeben. In besonderem Mafle ist das

Symbol jedoch mit dem Bereich des gottesdienstlichen Handelns
verbunden.

3. Symbol in der christlichen Liturgie

Das Symbolverstindnis der christlichen Liturgie basiert auf dem
Gesamthintergrund des allgemeinen christlichen Symbolverstand-
nisses, hat aber zugleich spezifische Nuancen, die mit dem Wesen
des Gottesdienstes zusammenhangen. Versteht sich Liturgie als Ver-
sammliung des Volkes Gottes im Namen Jesu im Bezugsrahmen von
Feiern, ist Symbol vor allem insofern relevant, als es den Brenn-
punkt oder das Wahrzeichen dieser Bezuge darstellt. Innerhalb des

genannten Bezugsrahmens lassen sich nun verschiedene Schichten
abheben.
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3.1. Generelle Aspekte

Letztes und tiefstes Symbol der Liturgie stellt der ,,Versammler
— Christus™ dar. Er, der Menschgewordene, in dem Gott und
Mensch in eigenartiger Weise geeint sind, ist sichtbar, horbar, greif-
bar — und doch zugleich ein anderer. Er lebt als Mensch und weist
doch zugleich auf das andere hin, das sich in ihm ebenso mani-
festiert: Gott.

Durch die pragende Kraft Christi in seiner Jiingerschaft wird ein
weiteres Symbol offenkundig, die Gemeinde Jesu, die Kirche. Sie ist
Volk, als Volk Gottes, aber zugleich als Volk Gottes im Horizont
Jesu. So bildet die Gemeinde von Menschen zugleich ein Wahr-
zeichen eigener Art, Jungergemeinde Jesu als neues Volk Gottes.

Von diesen beiden Grundsymbolen her (Chyistus, Kirche) ergibt
sich ein weiteres Symbol. Es ist das Zusammenkommen, die Ver-
sammlung. Sie dokumentiert auf der einen Seite den fundamenta-
len, den urspriinglichen Gehalt: Zusammenkommen. Sie symboli-
siert aber zugleich anderes: Zeichen neuer Einung zwischen Gott
und Menschen. Das besagt Kommunikation, die auf Tiefe, auf
Gemeinschaft, auf Koinonia, das ist Teilhabe, ausgerichtet ist.

In diesem Bezugsrahmen kann alles, was im Koordinatensystem
dieser Versammlung ,,auftritt”, d. h. Personen und Gegenstinde,
und alles, was dort geschieht, d. h. Aktionen, echtes Symbol sein.
Und zwar wenn und weil es sowohl Eigenstandiges ist als auch
iiber das nattirliche Sein Hinausweisendes ,,enthélt”. Dabei werden
die Trager und die Handlung nicht ,,neutralisiert”. Auch wird das
dort Geschehende keinesfalls aufgehoben. Vielmehr erscheinen
beide Bereiche verlidngert.

Das gilt auch fiir Sachen, Gegenstinde, die im Gottesdienst zum
Symbol werden. Wir sprechen dabei von sachlichen Symbolen. Ge-
rade hier muf} man freilich darauf achten, daB einerseits das Symbo-
lisierte nicht mit dem Symbolisierenden identifiziert wird, anderseits
daB3 kein Teil eine Verflichtigung erfahrt.

Allgemein kann man sagen, im Bezugssystem Glaube werden in
der Liturgie Personen, Handlungen, Gebérden und Sachen transpa-
rent. In diesen Symbolen erscheint ndmlich jeweils etwas Zusitz-
liches, das Heil. In diesen Symbolen wird eine neue Wirklichkeit
prasent und wirksam. Sie besitzt ihre Kraft und zusétzliche Auf-
ladung vom ,,Im-Namen-Jesu* her.

Diese Gesamt-Symbol-Wirklichkeit ist ein groBartiger Kosmos
— im Grunde eine einzige Heilsrealitdt. Doch lassen sich auch hier-
bei verschiedene Schichten abheben, Grade nennen, und zwar in
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dem Sinne, als sich in manchen Bereichen die Symbolik in besonde-
rem MaBe verdichtet. Dabei haben wir es im Kern mit einem von
Gott herriihrenden Kosmos (Ordo) zu tun. Dazu gesellen sich jedoch
je nach Kulturraum und Zeit mancherlei Ausdeutungen, die in ab-
geleitetem Sinn als Symbol gelten konnen.

Aus den mancherlei unterschiedlichen Differenzierungsméglich-
keiten des Symbolbereichs sind vor allem zwei von Belang, einmal:
personale und sachliche Symbole, zum anderen: primare und sekun-
dére Symbolik. Bei ihrer Beurteilung muf3 stets folgender Fragekreis
im Mittelpunkt stehen: Was wird symbolisiert, wie kann etwas
symbolisiert werden?

Die beiden Hauptdifferenzierungsmoglichkeiten (personale oder
sachliche und primére oder sekundire Symbolik) vorausgesetzt, un-
terscheidet oder gruppiert man die Symbole am besten nach den
Hauptsinnesbereichen, denen sie zuzuordnen sind. Dieser Weg wird
auch hier beschritten. So kann man im einzelnen vom Symbol-
bereich des Akustischen (vgl. II, 29), des Optischen (I, 32), des Tast-
sinns (11, 34), des Duftsinns (I1, 36) und des Geschmackssinns (11, 38)
reden. Alle diese differenzierten Bereiche bilden zugleich ein zusam-
menhéngendes Feld, so daf} dafiir, insgesamt betrachtet, die etwas
ungenaue, aber aussagekriftige Bezeichnung liturgische ,,Symbol-
sprache” gerechtfertigt erscheint.

3.2. Personale (I) — Sachliche (IT) Symbole

Gottesdienst als ,,Versammlung der Heiligen* ist in entscheiden-
dem MaBe vom personalen Element geprigt: Es sind Personen
{Menschen), die sich versammeln. Ihr Tun wird von ihrem Sein be-
stimmt, ebenso ihre Haltung und das, was damit zusammenhangt.
Dal} Gottesdienst seine entscheidende Priagung davon erfahrt, ergibt
sich aus dem Beispiel Jesu, dem die Jingergemeinde verpflichtet ist.
So kann man beim Gottesdienst zunachst von personaler Symbol-
haftigkeit sprechen (I).

Doch spielen in diesem menschlichen Handlungsfeld auch ge-
wisse mehr sachliche Gegebenheiten eine Rolle, die man in etwa da-
von abheben kann. Auflerdem haben verschiedentlich Gegenstdnde
Bedeutung, die in betontem Mafe die Handlung bestimmen. Diese
Faktoren sind ebenfalls am Muster Jesu orientiert. Besagtes Feld
kann man als sachliche Symbolhaftigkeit des Gottesdienstes bezeich-
nen (1I).

Bei alldem darf natiirlich nicht vergessen werden, daB3 beim
.Vollzug der Symbole" eine Handlungseinheit vorliegt, die nicht
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scharf trennt zwischen Personalem und Sachlichem bzw. beide Be-
reiche zu einer Handlung zusammenfligt. Dabei fallt auf, daf3 in den
unterschiedlichen Religionen immer wieder bestimmte sachliche
,,Kombinationen* auftreten, die man als Grund- bzw. Ursymbol be-
zeichnen kann, etwa Bad, Handauflegung, Mahl, Freundschafts-
und Versdhnungszeichen (KuB, Handschlag), Bestreichen — Sal-
ben, Bestallungsgesten, Umarmung. Dies gilt auch fiir das Christen-
tum.

Auf die Frage nach dem ndheren Was und Wie personaler und
sachlicher Symbolhaftigkeit ist folgende Antwort zu geben. Die per-
sonalen und sachlichen Symbole sind Wahrzeichen des geistlichen
Elementes. Versammilung der Menschen zum Gottesdienst ist nicht
Zusammenkommen von Menschen schlechthin, sondern mehr,
nédmlich Versammlung im Horizont des Heiligen. Die Gemeinde, die
hier sinnenhaft erkennbar zusammenkommt, ist Symbol, d. h.
Wahrzeichen der Jungergemeinde Jesu, des Volkes Gottes. Oder:
Gottesdienstliche Mahlfeier ist nicht einfach hin nur Essen und
Trinken. Es stellt vielmehr Mahlhalten im Horizont des Heiligen
dar. Gemeinde, die in diesem Sinne Mahlzeit halt, ist insgesamt
Symbol der von Jesus geladenen Jiingerschaft.

3.2.1. Personale Symbolik (I)

Fragen wir nach ndheren Bestimmungen der personalen Symbo-
lik im Rahmen gottesdienstlichen Feierns, ist die grundsétzliche
Antwort zu geben: Es sind zunichst die Trdger des Liturgischen,
also die unter dem Vorsteher geeinte Versammlung. Daneben ist es
das Wirken dieser Teilnehmer, ihre Haltung und Handlung.

Die Gesamtgemeinde, gegliedert in Fihrer und Volk, stellt das
erste Symbol des Gottesbundes dar. Und zwar durch ihr Sein wie
auch durch das Wieihrer Tatigkeit. Diese wiederum kommt durch
Details aus dem Bereich der ,,Sinnenwelt* zum Ausdruck. Besagte
Wirkformen gehoren in den personalen Bereich, insofern sie Aktio-
nen von Personen sind (vgl. dazu als Gegentiber die sachliche Sym-
bolik II, 56). Als symbolisch gelten sie, weil sie tiber ihren natiir-
lichen Gehalt hinaus verldngert sind, und zwar in den Bereich des
Transzendenten, ins Feld liturgischer Koinonia.

Hinsichtlich der Wichtigkeit oder Symboldichte kann man dabei
verschiedene Grade unterscheiden. Vor allem Personal-primdre
(vgl. dazu 11, 57) und Personal-sekunddre (vgl. dazu II, 57).
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3.2.2. Sachliche Symbolik (ID)

Neben der genannten personalen Symbolhaftigkeit erscheint als
eine zweite die sachliche. Es handelt sich dabei um verschiedene Sa-
chen bzw. Gegenstinde (res), die aus der Schépfungsordnung her-
ausgehoben sind und, speziell gemiB dem Vermaéchtnis Jesu, in be-
sonderem MaBe Symbol der Zugehdrigkeit zur neuen Gemeinde
darstellen. Dabei ist Sache hier in weitem Sinne genommen und das
gemeint, was man allgemein mit ,,es” bezeichnen kann, z. B. das
Wort, aber auch Wasser. Die Sinnspitze liegt hierbei auf dem
Gehalt, nicht (wie bei der personalen Symbolik, II, 25) darauf, da3
solche Gegenstande im Magnetfeld personaler Téatigkeit stehen. Es
geht also um das Sachliche, um die Beschaffenheit an sich.

Um das Feld der hier interessierenden Phianomene abzugrenzen,
empfiehlt es sich auch nunmehr, die Differenzierung der Sinnenwelt
zu Hilfe zu nehmen. So sind sachliche Symbole z. B. die in der Litur-
gie verwendeten akustischen Flemente: das Wort als Wahrzeichen
und Triger von ,,Neuem", nimlich von géttlichen Inhalten. Weiter
beispielsweise der Bereich des Optischen. Hier hat alles das seinen
Platz, was auf diese Weise im Gottesdienst aktiv und rezeptiv Sym-
bol sein kann, etwa Korperhaltung, Gesten, Handlungsgefiige
(Mahl). Hierher zdhlen aber ebenfalls Gegenstinde im engeren
Sinne. So zum Beispiel Wasser, das Neugeburt anzeigt und bewirkt
(Symbol der Taufe), Brot und Wein, Ol

Betreffs Symboldichte oder Bedeutung kann man hier ebenfalis
verschiedene Grade unterscheiden. Es sind dies speziell Sachlich-

primdreSymbolik (vgl. dazu I1, 57) und Sachlich-sekunddreSymbo-
lik (vgl. dazu 11, 57).

3.3. Primdre (a) — Sekundire (b) Symbole

Neben der genannten Differenzierung in personale — sachliche
Symbole ist eine zweite von Bedeutung: primire oder erstrangige (a)
und sekundire oder zweitrangige (b) Symbolik. Dabei handelt es
sich darum — vergleichsweise gesprochen — den Grad der Dichte,
die objektive Wichtigkeit eines Symbols im Rahmen des christlichen
Gottesdienstes aufzuzeigen. Dies besagt nichts dagegen, daB subjek-

tiv gesehen andere Wertungen etwa im Sinne von ,.eindrucksvoller*
moglich sind.
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3.3.1. Primire Symbolik (a)

Wie der Name schon anzeigt, handelt es sich bei den priméiren
Symbolen um die wichtigeren. Man darf in etwa sagen, Symbole,
auf die nicht verzichtet werden kann. Im Zuge konkreter Erfassung
empfiehlt es sich dabei, zwischen personal-priméren und sachlich-
primiren Symbolen zu unterscheiden. Priméire Symbolik beinhaltet
im Grunde, dal3 in der Liturgie gewisse Elemente existieren, die auf
Grund gewisser Eignung und des Vermaéchtnisses Jesu, der die Eig-
nung aufgreift, den Kern berithren. Sie stehen zum inneren Gesche-
hen in engerem Zusammenhang, so dall man feststellen kann, daf}
sich unter ihrem dufleren Schleier das Innere volizieht.

Da ist nun zundchst die Personal-primdre Symbolik (vgl. dazu
11, 55). Es handelt sich dabei generell um die wesentlichen Trager
des Liturgischen, den Vorsteher und die Gemeinde. Durch die
maBgeblichen Tatigkeiten (Haupthandlungen) dieser Haupttrager
als Aktionen von Personen bei den einzelnen gottesdienstlichen
Feiern kommt dabei das Typische zutage.

Daneben steht die Sachlich-primdre Symbolik (vgl. dazu II, 56).
Hierunter haben wir aus der Schépfungswirklichkeit herausgeho-
bene Sachen bzw. Gegenstinde (res) zu verstehen, die eine be-
stimmte Eignung besitzen und — im Christentum mafgeblich
bestimmt vom Vermdichtnis Jesu — zusammen mit menschiichen
Aktionen (Haupthandlungen), Primires symbolisieren. Ihr ,,Auf-
gabenfeld" sind etwa: Kennzeichnung des Eintritts in die Gemeinde
(Jesu) oder der Zugehorigkeit zu ihr (Taufe), Intensivierung oder
Wiedergewinnung neuen Lebens, Erreichung einer neuen Phase
(Firmung) usw. Diese Elemente hingen eng mit der personal-prima-
ren Symbolik zusammen und konnen ihre Wirkkraft nur in deren
Koordinatensystem entfalten. Doch kommt ihnen auch ein gewisses
Eigendasein zu. Als Einzelbeispiel sei das dem kultischen Bad
(Taufe) zugrundeliegende Element Wasser genannt.

In gewisser Hinsicht gehdren hierher auch bestimmte sachliche
..Gehalte”, wie etwa wesentliche Zeichen (z. B. Geste der Handauf-
legung), aiso Elemente, die zwar ebenfalls gemeinhin mit personaler
Tétigkeit verbunden sind, aber doch begrifflich davon abgehoben
werden konnen.

3.3.2. Sekunddre Symbolik (b)

Wie die Bezeichnung sekundidre Symbolik schon zu erkennen
gibt, handelt es sich dabei um etwas Zweitrangiges. Zur Erldute-
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rung kann man sagen, das gottesdienstliche Geschehen ist so ge-
laden, daB es zur Entladung drangt. Und so ergibt sich ein weiterer
Wellenschlag, eine weitere Schicht, welche der Erlduterung dient:
die sekundire Symbolik. Auch umgekehrt gilt in etwa: auf Grund
der Gefiilltheit des gottesdienstlichen Geschehens braucht es weitere
Schichten der Symbolik, um das Bedeutsame zu interpretieren. Frei-
lich hat diese sekundare Schicht ebenfalls das Ganze im Auge, steht
aber im Dienst der primiren Symbolik.

Sekundére Symbolik besagt im Grunde, daB es in der Liturgie ge-
wisse Elemente gibt, die eine Erweiterung der priméren Symbolik
darstellen. Sie stehen mit dem Kern nur im weiteren Sinn in Verbin-
dung. Thre Aufgabe ist es, nach bestimmten Seiten hin, und zwar
unterschiedlich nach Kulturraum und Zeit, zu interpretieren.
AuBerdem: Wihrend primare Symbolik unaufgebbar ist, kann man
das von der sekunddren nicht sagen. Doch hat sie ebenfalls eine ge-
wisse Bedeutung, weil sie besonders lokale und zeitgendssisch ver-
standlich Akzente setzen kann (vgl. Ordinationsliturgie: Ubergabe
der Instrumente als Inbegriff der Weihe im Mittelalter; vgl. dazu die
germanische Rechtssymbolik).

Im Zuge klarer Unterscheidung empfiehlt es sich, auch auf die-
sem Feld zwischen Personal-sekunddrer und Sachlich-sekunddrer
Symbolik zu trennen.

Im Bereich der Personal-sekundiren Symbolik sind als erste
Gruppe der Auspriagungen (Beispiele) zunichst die den Hauptira-
gern zugeordneten Personenkreise bzw. Gruppierungen zu nennen.
Es sind dies auf der Seite des Vorstehers dessen Assistenz (vgl.
1, 246) und auf seiten der Gemeinde deren Ausgliederungen (vgl. I,
249, bes. 1, 258 ff.). Thnen kommt eine gewisse Symbolkraft zu,
doch nur im zweitrangigen Sinne.

Als zweite Gruppe der Ausprigungen (Beispiele) im Bereich der
personal-sekundédren Symbolik sind die ,,sekunddren Handlungen*
(Nebenhandlungen) des Gottesdienstes zu nennen. Diese kénnen so-
wohl zwischen den Haupttrdgern (Vorsteher; Gemeinde; Taufe:
Taufer — Taufling) spielen, als auch seitens der zugeordneten Triger
(Assistenz, Gemeindegruppierungen) ausgefiihrt werden. Es sind
dies Handlungen, Gesten und Aktionen, die im Dienst der Haupt-
handlungen stehen, sie interpretieren, entfalten und auskleiden.

Im Feld der Sachlich-sekunddren Symbolik geht es, vergleichbar
dem personalen Sektor, um die mancherlei Elemente, welche die
grundlegenden Positionen nach bestimmten Seiten hin interpretie-

ren. Hier beim sachlichen Feld haben wir es jedoch mit Gegeben-
heiten (res) zu tun.
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Diese Elemente hdngen auf der einen Seite eng mit dem persona-
len Feld zusammen, weil sie Wirkungen von Personen sind oder im
Rahmen des liturgischen Vollzuges von diesen gebraucht werden.

Als erster Block sind hier sekundare Sachen im engeren Sinne zu
nennen. Als Beispiel sei der Bereich der Sakramente mit seinen Aus-
deutungen (Interpretamenten) genannt. Etwa Gegenstinde (bei der
Taufe: Kerze), Gewandung (Taufkleid) oder die Komponente Duft
— 01 (Taufsalbung).

Als zweiter Block seien bestimmte sekundére sachliche Gehalte
liturgischer Feier genannt. Zum Beispiel: nicht-wesentliches Wort
(Akklamationen) oder nicht-wesentliches Zeichen (Kreuzbezeich-
nung bei der Taufe). Es sind darunter also Elemente zu verstehen,
die zwar ebenfalls gemeinhin mit personaler Tétigkeit verbunden
sind, die man aber begrifflich doch davon absetzen kann.

Als dritten Block darf man zu dieser sachlich-sekundédren Symbo-
lik vieles von dem zdhlen, was an ,,res* (Gegenstinde; Sachverhalte)
im weiteren Sinne in der Liturgie eine Rolle spielt. Als Kurzbezeich-
nung hierfiir empfiehlt sich demzufolge: ,,Sachlich-sekundire Sym-
bolik im weiteren Sinne* ( =11 ¢) oder auch ,,Sachlich-tertidre' Sym-
bolik. Dazu gehoren gewisse Elemente im Bereich der liturgischen
Form, des Raumes und des Zeitverstindnisses (vgl. Taufe in der
Osterzeid, die weniger als solche, sondern mehr von den Umstin-
den her oder aufgrund bestimmter Ordnungsrahmen einen hinter-
grindigen Symbolwert besitzen.

Beispielsweise wéren hier beziiglich des Themenkrelses Liturgi-
sche Form Einzelstiicke, aber auch Strukturen liturgischer Ordnung
zu nennen. So birgt etwa die Stellung einer Lesung am Anfang oder
an einem anderen Platz eines liturgischen Formulars gewisse sym-
bolische Aussagewerte. An den Beginn gestellt, kann eine solche
Perikope beispielsweise als Anruf oder Aktion des ersthandelnden
Gottes verstanden werden.

Ahnliches sekundires Gewicht im weiteren Sinne besitzen man-
che Elemente des Liturgischen Raumes wie Ort (Kirche; Zimmer;
unter freiem Himmel), Ausstattung (Altar, Ambo, Sitz), Gerit
(Brotteller) und Gewand (fiir die verschiedenen Teilnehmer).

Vergleichbares gilt auch flr einige sachlich-sekundire Bestand-
teile des Liturgischen Zeitverstdindnisses mit seinen Etappen: Stun-
den und Tag, Sonntag und Woche, Ostern und Jahr, Feste und Fest-
zeiten. Hier seien fiir die Feier der Taufe in gewisser Beziehung
beachtliche Symbolwerte wie: Taufe wiahrend der Osternacht oder
an einem Herrentag oder an einem bestimmten Fest genannt.
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3.4. Zusammenfassung und Ubersicht zu den Stufen liturgischer
Symbolik

Uberblicken wir die erhobenen Details, kann man festhalten, daf
das Symbol in der Liturgie auf den Gegebenheiten der Schopfungs-
wirklichkeit beruht und mittels der Sinnenwelt zutage tritt. Dabei ist
liturgisches Symbol als Symbolisierendes in gewisser Beziechung
etwas Eigenstindiges, und zwar insofern das Symbolisierende als
solches bleibt. Es ist aber zugleich doch nichts Eigenes, weil das
Symbolisierende nur den Untergrund darstellt, also weil das Symbo-
lisierte das Proprium (Eigentiimliches) ausmacht. Vor allem weil
das Symbol als Symbolisiertes in der Liturgie Gehalte und Aussagen
eigener Pragung hinsichtlich Goit — Mensch — Gemeinschaft im
Horizont der Offenbarung Jesu birgt und offenbart.

Betreffs der Symbol-Abstufungen kann man sagen, dafl dem Per-
sonal-primédren (I a) und dem Sachlich-priméren (II a) der Hauptak-
zent zukommit, weil sie gewissermafien das Kerngeschehen entfalten
bzw. einen (gestuften) Ausdruck dafiir bilden.

Demgegeniiber ist es Aufgabe der personal-sekundiren (I b) und
der sachlich-sekundéren (Il b) Symbolik verschiedene Aspekte né-
her zu verdeutlichen; diese beiden stehen daher im Schatten der pri-
maren Symbolik.

Als zuséitzliche Symbolik kann man die sachlich-sekundére im
weiteren Sinne, also die sachlich-tertiire Symbolik (I1 ¢) erginzen
(vgl. dazu II, 59, SchluB des Absatzes, Beginn: ,Als dritten
Block . . . "). Sie bringt mittels gewisser Elemente der liturgischen
Form, des Raumes und des Zeitverstiandnisses bestimmte Gesichts-
punkte eigener Art in untergeordneter Weise zur Sprache; zahlrei-
che Details dieser sachlich-tertidren Symbolik sind nur aufgrund
von ,,Spezialkenntnissen* (Liturgische Schulung) einsichtig.

Das Wechselverhaltnis der einzelnen Schichten und Aspekte
wird am besten anhand eines Schaubildes deutlich. (Vgl. dazu I, 61:
Tabelle: ,.Stufen liturgischer Symbolik*. — Dazu vgl. auch II, 72:
Tabelle: ,,Hauptschichten liturgischen Handelns*.)

4. Gottesdienst als ,,Syn{boldrama — Symbolfeier* im Spannungs-
feld von: Kerngeschehen, Kernhandlung, Ausdeutung

Nach der Durchleuchtung von Gehalt und Funktion des Sym-
bols stellt sich die Frage. auf welche Weise sich daraus ein Ganzes
ergibt, das man Feier nennen kann, also in welcher Weise Inneres
und AuBeres der Feier miteinander verkettet sind. AuBerdem: Wo
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Tabelle: Stufen liturgischer Symbolik (zu S. 60)

II ¢ 2: Raumverstdndnis

11 ¢ 3: Zeitverstindnis

61

Symbolik  Symbolik Trager, Voliziige, Gegenstand- Beispiel
Kenn-Nr.  Grad liches (= res)
Im enge- Taufe
ren Sinn
Ta Personal-  Haupttrager bzw. Hauptaktionen Taufer und
primér Taufling in
Hauptaktion
Ma Sachlich-  Haupt-res (Gegenstindliches) Wasserbad
primér (Wasser)
Ib Personal-  Nebentrager bzw. Assistenz
sekundar des Taufers
und Tauflings
Nebenaktionen (letztere kénnen Nebenhand-
auch von Haupttragern ausge- lungen wie
fithrt werden) Taufkerzen-
libergabe
iIb Sachlich- Neben-res (Gegenstindliches) Taufkerze
sekundar
Im weite- Taufe
ren Sinn
Ilc Sachlich- Umstinde — Bestimmte Ele-
sekundar mente der liturgischen Bereiche:
im weite- I ¢ 1: Form (Gestalt) Wortgottes-
ren Sinn verklindigung
bzw. am Beginn
Sachlich- (Bedeutung:
tertidr Zuerst
Bekehrung,
dann
Aufnahme

Taufort (z. B.:
Im Angesicht
der Ge-
meinde)

Taufzeit
(Z. B.:
Osternacht)



liegen bei der Feier selbst die Hauptakzente und wo weniger Wichti-
ges? Zu diesem Zweck ist der Gottesdienst unter dem Aspekt von
Symbolfeier bzw. Symboldrama (grch. drama = Handlung, Schau-

spiel, Bithnenstiick) zu betrachten und dazu deren Strukturelemente
zZu beleuchten.

4.1. Liturgie als ,,Symboldrama — Symbolfeier*

Da Liturgie — jedenfalls von der Morphologie, d. h. ihrer Gestalt
her — nach Art des Feierns geschieht, muB bei ihrer Beurteilung der
Gesamthorizont dieser menschlichen Aktionsweise bedacht werden.
Auf entsprechende Detailfragen gibt uns in vortrefflicher Weise die
{profane) ,,Darstellungskunst* sowie mit etwas Vorbehalt die Thea-
terwissenschaft Aufschlu3. Von ihr her kann uns hier besonders die
Begriffswelt Drama — Schauspiel weiterhelfen.

Im Zuge solcher Bemithungen miissen wir die urspriingliche
Idee von Spiel anvisieren. Bei ihm geht es, man vergleiche echtes
Spielen von Kindern oder Erwachsenen, um wirkliches eigenstandi-
ges Tun und Sichbetétigen. Also nicht um ein ,,Als-ob", um Vorfiih-
rungen oder Schaustellungen. Solche Sicht von urspringlichem
Spiel (Drama) vorausgesetzt, ergeben sich mancherlei Parallelen zur
Liturgie.

Dabei braucht Spiel nicht unbedingt etwas Originales zu sein,
etwa einmalig, erstmalig, unwiederholbar. Meistens ist Spiel ja —
wie vieles im menschlichen Leben, Wiederholung. Freilich nicht in
allen Details, wohl aber doch in der Grundgestalt. Etwa die wieder-
holten Spiele im Alltagsleben, aber auch mehr oder minder peri-
odisch auftretende Festspiele.

Damit haben wir bereits eine Briicke zum Gottesdienst geschla-
gen. Er ist zundchst — &dhnlich wie vergleichbares menschliches
wiederholbares Tun — gemdB dem Auftrag Jesu: ,,wiederholter
Vollzug” (vgl. dazu etwa die Paschafeier der Juden; AT; Hinter-
grund des Herrenmahls). Von daher kann, fithren wir das konse-
quent weiter, was hinsichtlich menschlicher Basis des Gottesdien-
stes (Sinnenwelt und Symbol) gesagt wurde, zur Erkenntnis der
Morphologie des christlich-liturgischen Feierns ebenfalls Analoges
aus dem allgemein menschlichen Bereich herangezogen werden.

Zur Bezeichnung des Gesamtrahmens einer dem Gottesdienst
vergleichbaren theatrischen (grch., Erklarung s. unten) Darstellung
benutzt man vor allem die Begriffe Schauspiel, Drama (grch.
drama = Handlung, Schauspiel, Biihnenstiick). Die zugrunde lie-
gende Kennzeichnung kann ebenfalls zur Umschreibung der Gestalt

62



liturgischer Vollziige dienen. Von daher erscheint es auch berech-
tigt, die Gestalt (Morphé) der Liturgie — die friitheren Uberlegungen
vorausgesetzt — mit Symboldrama, Symbolvolizug oder Symbol-
feier wiederzugeben. In diesem Zusammenhang sei noch darauf
hingewiesen, dal3 das hier gebrauchte Wort Theater ebenfalls von
seinem urspringlichen Verstdndnis her verwendet wird (grch.
theaomai = schauen, sehen, betrachten, bewundern; theates = Zu-
schauer; theatrizo = zum Schauspiel machen; theatron = Schauplatz,
Schauspiel).

Die Idee ,,Symboldrama‘ geht von folgender Voraussetzung aus:
da liturgischer Vollzug aus allgemeinen menschlichen Handlungs-
elementen besteht, die im Koordinatensystem des Gottesdienstes in
symbolischer Weise verldngert sind, trdgt der Gesamtrahmen eines
solchen Geschehens sinnvollerweise die Bezeichnungen Symbol-
handlung, Symbolfeier, Symboldrama. Symboldrama im hier ge-
meinten Verstdndnis besagt, ein liturgischer Gesamtvollzug ist inso-
fern als Symboldrama zu bezeichnen, als es um ein Gefiige von
Handlungsablaufen geht, das in seinem Symbol-Charakter formal
nach Art darstellenden Spiels gestaltet ist oder in dessen Nahe riickt.
Um die Breite zu verdeutlichen und Mifiverstdndnisse zu vermei-
den, konnen dafiir auch andere Bezeichnungen eintreten wie Kult-
drama, Kultfeier.

Gehen wir einen Schritt weiter und fragen analog den Verhalt-
nissen im menschlichen Spiel (Drama), nach den Trdgern
(Akteuren) des Symboldramas, ist an das zu erinnern, was betreffs
personaler Symbolik gesagt wurde (vgl. dazu II, 55). Naherhin sind
es die ,,Speziellen Trager des gottesdienstlichen Handelns* (I, 238),
wobei das Phanomen der ,,Allgemeinen Trigerschaft* (I, 231) im
Hintergrund steht.

Als néchstes sind die sachlichen Beziige und Gegenstinde des
christlichen Symboldramas zu nennen. Wie entsprechende Uber-
legungen bei der Behandlung sachlicher Symbolik gezeigt haben
(I1, 56) spielen solche Elemente im Gottesdienst ebenfalls eine wich-
tige Rolle. Erinnert sei allgemein an das Feld der Sinne, welches
»Buchstabiertafel auch des christlichen (Kult-)Dramas ist.

Fragen wir nach der Thematik des christlichen Symboldramas,
ist zwischen Grundthematik und Nebenthemen zu unterscheiden.
Grundthematik ist das Gesamtfeld von Gottes Offenbarung und ge-
schopflicher Endlichkeit, aufgegipfelt und konzentriert im Pascha-
mysterium von Erniedrigung und Verherrlichung. Nebenthemen
sind alle ,,sinnvollen* Einzelbeziige, die in demselben enthalten sind
und von Schopfung bis Vollendung reichen. Von daher erhalten
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ihrerseits die Gattungen und Arten des Gottesdienstes (Wort, Zei-
chen, Sakrament) ihre Priagung.

Auf die Frage nach dem Sinn des Symboldramas ist zu antwor-
ten: Es will Koinonia, Teilhabe, zwischen Gott und Mensch. Und
zwar im Koordinatensystem von Heil (Soteria, Salus) und Preisung
(Doxa, Gloria). Man wird als Mensch teilhaftig, indem man in dieses
Symboldrama aktiv — rezeptiv einbezogen ist, also, indem man es
mitvollzieht, es ,,spielt™.

Eine weitere Frage bleibt: die nach der Art des Volizuges, nach
der Form, nach dem Wiedes Symboldramas. Hier ist zu antworten:
Der Mensch des Symboldramas ist ein innerlich-duBerliches Wesen.
Deshalb féllt auch der Volizug so aus, ndmlich: einerseits das sym-
bolische Handeln, agieren (spielen, zelebrieren) in auBerlich greif-
barer Weise, das heiBt, im optischen sowie im akustischen Feld und
in den Bereichen der sonstigen Sinne. Anderseits jedoch ist die
innere Seite entscheidend, die ,,Verldngerung®”, der Kern. Dieser
innere Vollzug des Dramas geschieht durch Angleichung des kul-
tisch Handelnden (gewissermaflen des Zweithandelnden) an den
Schopfer des Symboldramas (Gott) sowie vor allem mittels Anglei-
chung an seinen ,,Beauftragten™ (Jesus Christus) und den Beistand
(Heiliger Geist). Grundhaltung dieser Angleichung ist Kosmos in
Liebe. Was die ndhere Weise des Vollzuges betrifft, so richtet er sich
nach der jeweiligen liturgischen Gattung (Wortgottesdienst, Zei-
chengottesdienst, Sakramentsgottesdienst).

Fehlt die genannte innere Angleichung, besteht also lediglich in-
nerlich neutrale Haltung oder gar Verneinung, wird das Symbol-
drama zwar auBerlich vollzogen (persolviert; es lauft ab), aber es ist
entleert. Was bleibt, ist bloBer sinnentleerter Ritus (Ritualismus).
Solcher kann auch keine echte Wirkung entfalten.

Fassen wir das Gesagte zusammen, kann man zu einem Bild
kommen, das alle malBgeblichen Perspektiven anschaulich vor
Augen fiihrt: Richtig verstanden, ist Liturgie ein umfassendes mehr-
schichtiges Theatrum sacrum (vgl. dazu auch: I, 226). Das besagt,
ein heiliges-geistliches Spiel. In ihm geschieht Sinnliches und AuBer-
sinnliches mit dem Ziel echter Koinonia der Partner.

Diese Aspekte vorausgesetzt, lassen sich aus dem Komplex des
Symboldramas einzelne Schichten abheben. Es sind dies die Berei-
che: Kerngeschehen, Kernhandlung und Ausdeutung. Ihnen ist nun
die besondere Aufmerksamkeit zuzuwenden.
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4.2. Das liturgische Symboldrama in seinen gestaltmaBigen
(morphologischen) Schichten

Die Uberlegungen zum Thema Symboldrama zeigen, daB es da-
bei um ein Gesamtfeld geht, das in sich verschiedene ,,Dichten* auf-
weist. Diese lassen sich voneinander abheben, wobei das ,,BewuBt-
sein‘* davon dem liturgischen Vollzug zugute kommt. Die einzelnen
Schichten sind: Kerngeschehen (mit seinen Perspektiven), Kern-
handlung (Aktionszentrum) und Ausdeutungen (Interpretamente).
Allgemein gesprochen, kann man sagen: das Kerngeschehen
(inneres Geschehen) vollzieht sich im Feld einer Kernhandiung
(auBerlich greifbares Geschehen); letzteres erfihrt weitere Entfal-
tung (Explikation) durch die Ausdeutung (Interpretament).

4.2.1. Kerngeschehen und seine Hauptdimensionen

Gottesdienst als Ineinander verschi_edener Schichten ist gewisser-
malen Synthese von Innerem und Aullerem. Der dem ,Inneren®
zuzuordnende Bereich trdgt den Namen ,,Kerngeschehen™.

4.2.1.1. Das Kerngeschehen an sich

Das Kerngeschehen oder die Kernschicht ist die tiefste Dimen:-
sion des liturgischen Handelns. Also das, was sich ,,mit — in — un-
ter” dem Symbol volizieht. Dieses Kerngeschehen stellt im wesent-
lichen ein inneres Geschehen bzw. die innere Seite des Feierns dar.
Es ist das letzte: etwas Geistliches. Es geschieht unter einem Sym-
bol. Das ,,Eigentliche" ist aber das, was ,,unter dem Symbol verbor-
gen" ist: die innere Wirklichkeit. Diese kann man mit mancherlei
Begriffen umschreiben: Koinonia, Liebesbegegnung, Gnadengesche-
hen, Gnade (im umfassenden Sinn) u. 4.

Das Kerngeschehen ist im Grunde ein einziges. Doch es hat un-
terschiedliche Aspekte. Das wird am besten deutlich, wenn wir die
einzelnen Gottesdienstarten betrachten. Etwa die Sakramente mit
ihrer Grundwirkung (Koinonia) und ihren spezifischen Schwer-
punkten. Ahnliches gilt von den tibrigen Gattungen gottesdienstli-
chen Geschehens, die ebenfalls einerseits Raum der Koinonia sind,
anderseits aber auch eigene Aspekte entfalten. Etwa der Wortgottes-
dienst (die Liturgiekonstitution, Art. 7 sagt: Christus ist gegenwirtig
in seinem Wort), bei dem neben der Koinonia im allgemeinen Sinne
spezifische Wirkungen zutage treten. Durch diese Besonderheiten
unterscheidet sich der Wortgottesdienst ja gerade auch von anderen
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Gottesdienstgattungen, etwa den Sakramenten. Als letztes sei der
Block Zeichengottesdienst (Sakramentalien) mit seinen eigenen Per-
spektiven genannt. Uber die Details gibt die jeweilige Untersuchung
der einzelnen Gottesdiensttypen (vgl. dazu Abschnitt VI) AufschluB.
Die gemeinsamen und speziellen Aspekte des Kerngeschehens in
den Gottesdiensttypen (speziell den Sakramenten) kann man gut von
seinen Hauptdimensionen her erfassen. Auf der einen Seite sind sie
Ausdruck der generellen Einheit des Heilswirkens, auf der anderen
Seite lassen sie erkennen, daB jedem Gottesdienst eigene Schwer-
punkte zukommen. Darum die folgenden Fragestellungen.

4.2.1.2. Die Hauptdimensionen des Kerngeschehens

Gottesdienst (vor allem Sakramentsgottesdienst) schafft, aktuali-
siert jeweils ein stets eigentiimliches Verhdltnis zwischen Gott
(Trinitét), Kirche (Gemeinschaft) und Einzelmensch (Individuum).
Das ergibt sich aus dem Komplex der theologischen und anthropo-
logischen Grundlagen der Liturgie (vgl. I, 186). Dieses Proprium
kommt speziell im Kerngeschehen zum Tragen und mufl darum hier
unter der besonderen Perspektive bedacht werden.

Zu diesem Zweck soll das ,,Wesentliche” in die drei maBgeb-
lichen Aspekte aufgefichert und mit Hilfe von drei eingingigen
Doppelbegriffen erfaBt und in seiner grundsétzlichen Bedeutung ge-
kennzeichnet werden. Es sind dies die drei Paare: Heilsgeschicht-
lich-christologisch, Ekklesiologisch-eschatologisch und Anthropolo-
gisch-personal. Von daher wird es auch leicht, die sich bei der Ein-
zelbetrachtung liturgischer Riten erhebende Frage nach dem Spezifi-
kum des Kerngeschehens bei den einzelnen Gottesdiensttypen zu be-

antworten (z. B. bei der Taufe: Christusnachfolge, Eingliederung,
Wiedergeburt).

4.2.1.2.1. Heilsgeschichtlich-christologischer Aspekt des Gottes-
dienstes

In der im Kerngeschehen des Gottesdienstes erfolgenden Koino-
nia begegnen sich Gott und Mensch im Magnetfeld der Heilsge-
schichte. Es ist der Entwurf des dreifaltigen Gottes fiir einen Kos-
mos in Liebe und die Stellung des Menschen in ihm, sein Ja und sein
Nein. Einen entscheidenden Wendepunkt bildet dabei Jesus Chri-
stus.

Dies alles vorausgesetzt, kann man sagen: im Kerngeschehen des
Gottesdienstes erfolgt Koinonia unter heilsgeschichtlich-christologi-
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schem Aspekt. Gottesdienst schafft neue Beziehung zum dreifaltigen
Gott und in besonderem MaBe zu Christus. In unserem Zusammen-
hang vor allem gemeint: Beziehung zum Ursprung und Vater und
zu Christus dem Offenbarer (natiirlich auch zum Geist Christi; zu
letzterem vgl. II, 67, den Abschnitt Ekklesiologisch-eschatologische
Dimension). Das bedeutet, der Christ steht in der Linie von Schép-
fung und Begnadung Gottes sowie dessen stindigem Bemiihen.
Hauptaspekte, die angerissen werden, sind Gottes Offenbarung im
AT und die Erfiillung in Christus.

4.2.1.2.2. Ekklesiologisch-eschatologischer Aspekt des Gottesdienstes

Heilsgeschichte ist darauf angelegt, ein Volk Gottes zu schaffen,
Menschen herauszurufen zum groBen Volk. Heil ist ja nicht nur
Sache des einzelnen, sondern der Gemeinschaft, der Gemeinde, des
Kosmos. Von daher hat die Jiingergemeinde Jesu, die Kirche, einen
entscheidenden Stellenwert, und das betrifft auch den Gottesdienst.
Die Kirche ist vor allem Trager eines groBen Verméachtnisses und
Auftrags. Die Verwirklichung dieser Dimension befindet sich zwar
noch in den Anfingen, aber sie schreitet auf Vollendung hin, sie
weill um die eschatologische Erfiillung.

In diesem Koordinatensystem spielt der Geist der Kirche eine we-
sentliche Rolle, er ist der Beistand (Paraklet) und zugleich Geist
Christi. Das besagt, in der im Kerngeschehen des Gottesdienstes er-
folgenden Koinonia realisiert sich im Christen eine eigene Beziehung
zur Kirche und zur Vollendung. Aber nicht nur, dal man empfangt,
sondern auch: es wird Einsatz verlangt (vgl. dazu ebenfalls den fol-
genden Abschnitt). Hauptperspektiven, die hier angerissen werden,
sind die Kirche mit dem Heiligen Geist auf das Eschaton hin.

4.2.1.2.3. Anthropologisch-personaler Aspekt des Gottesdienstes

Gottesdienst hat nicht nur theologische Aspekte, sondern auch
anthropologische. Er dient ja dem Menschlichen in allen seinen Di-
mensionen und ist von ihm bestimmt, d. h. anthropologisch im um-
fassenden Sinne. Das betrifft die Gestaltung des Lebens der Gemein-
schaft, das geht aber auch bis in die Gestaltung der Person. So kann
man sagen: die im Kerngeschehen des Gottesdienstes erfolgende
Koinonia ist und wirkt anthropologisch-personal.

Das besagt etwa, der Gottesdienst dient auch dem Menschen, der
Gemeinschaft und der Person. Volk Gottes ist wirklich menschliche
Gemeinschaft. Wichtig ist dabei, daB sie sich aus selbstindigen und
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eigenverantwortlichen Gliedern zusammensetzt. Es heiB3t hier Gott
und Mensch als Du; nicht nur Gott und sein Volk.

Gott fordert diesen Menschen. Er gestaltet ihn aber auch um. An
seiner Hand ersteigt er verschiedene Stufen: Bekehrung, Fingliede-
rung, Wachstum, Dienst an Kirche und Welt. Besonders bedenkens-
wert, daB bestimmte Knotenpunkte seines Lebens gottesdienstlichen
Vollziigen (Sakramenten) zugeordnet sind: Geburt (Taufe). Reifung
(Firmung), Lebenskraft (Herrenmahl), Versdhnung (BuBe). Krank-
heit (Krankensalbung), Fithrung {Ordination), Liebesgemeinschaft
(Trauung). So wirkt Gottesdienst entscheidend mit in der Gestaltung
der menschlichen Existenz — als Gabe und Aufgabe. Perspektiven,
die hier angerissen werden, sind: Gestaltung von menschlicher
Personlichkeit und der damit zusammenhédngenden Gemeinschaft.

Betrachten wir die drei genannten Doppelaspekte (heilsgeschicht-
lich-christologisch; ekklesiologisch-eschatologisch; anthropologisch-
personal) des Kerngeschehens, kommt uns seine Kraft deutlich zum
BewuBtsein. Und zwar in seiner Einigungsfunktion, aber auch in
seiner Vielfalt. Das Kerngeschehen ist von daher Inbegriff von
Reichhaltigkeit und Einheit, und zwar auf seiten Gottes, der

Gemeinschaft und des Individuums. Also, ein Mikrokosmos im Ma-
krokosmaos.

4.2.2. Kernhandlung — Hauptsymbol

Das Kerngeschehen christlicher Liturgie, speziell der Sakra-
mente, besitzt einen ,,Raum”, in dem es wirkt, greifbar wird und zu-
tage tritt. Das ist die Kernhandlung. Man kann sagen, das Kern-
geschehen ist in die Kernhandlung eingebettet. Freilich stellt diese
Kernhandlung mehr als einen ,.schonen Rahmen' dar. Unter ihrer
Hiille volizieht sich namlich etwas! Und auflerdem hangt die Kern-
handlung nicht nur irgendwie duflerlich mit dem Geschehen zusam-
men. Das Kerngeschehen ist vielmehr ein ,,Sein", das die Kernhand-
lung zwar beldf3t, aber sie in Dienst nimmt, auf ihr aufbaut und sie
zugleich in eine bestimmte Dimension hinein verldngert. Hinsicht-
lich des liturgischen Formenwandels in Geschichte und Kulturraum
haben wir zugleich zu bedenken, da3 die Kernhandlung ,,Wieder-
erkennungsteil” ist, bleibendes Element, von dem auch auf die
gleichbleibende Gemeinde Jesu geschlossen werden kann.

Die Wichtigkeit der Kernhandlung vor allem im Bezug auf das
Kerngeschehen, kommt in zahlreichen Aussagen kirchlicher Pri-
gung zutage. Aufgrund des Zusammenhangs kann die Bibel sogar
sagen: ,,Wer glaubt und sich raufen(liturgische Handlung) 148t wird
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gerettet” (Mk 16, 16); oder: ,,Wer nicht wiedergeboren wird aus
Wasser (Taufbad) und Geist, kann nicht in das Reich Gottes gelan-
gen" (Joh 3, 5). Taufbad ist also nicht nur etwas AuBerliches, son-
dern mehr. Und dennoch steht es hinter dem Kerngeschehen (bei
der Taufe: der Leben weckenden Koinonia) zurtick.

Kernhandiung im Rahmen eines liturgischen Gefiiges will be-
sagen: Es gibt im Gottesdienst zwar zahlreiche Handlungen, die
Kernhandlung aber bildet die entscheidende. Dieses Kernsymbol
muf} dabei nicht eindimensional sein, etwa nur Wort oder Zeichen.
Vielmehr zeigt es sich oft, speziell beim Sakrament, als mehr-
dimensional: Die Kernhandiung als Synthese aus Zeichen, Wort
und Elementen des Kontaktsinnbereichs bzw. der iibrigen Sinnes-
vermogen.

Zur Verdeutlichung sei noch einmal das Beispiel Taufe heran-
gezogen. Bei ihr ist das Taufbad die Kernhandlung. Es stellt das
Symbol dar, das Wesentliche. Dabei ist betreffs Taufe nicht nur die
Benetzung mit Wasser gemeint, sondern der Akt, der als das Me-
dium zu gelten hat, in dessen Rahmen sich das Wesentliche voll-
zieht. Aiso etwa der Dreischritt: 1. Wasser — 2. Handlung mit Was-
ser: Wasserbad (Beriihrung mit Wasser, Einsenkung, Besprengung)
— 3. Charakterisierung als ,,im Namen Jesu* vollzogener Handlung
(Taufwort).

Zusammengenommen haben wir es bei der Kernhandlung mit
einem Kernakt zu tun, der Wirkrahmen fiir das Wesentliche ist. De-
tailliert betrachtet und bezogen auf unsere fritheren Uberlegungen
(vgl. 11, 52, speziell 56), kann man auch sagen: Das Hauptsymbol —
die Kernhandlung wird konstituiert durch primaér-personale und
primdr-sachliche Elemente und steht dabei im Dienst des Kern-
geschehens.

4.2.3. Ausdeutung(en), Interpretament(e) — Nebensymbol

Das Kerngeschehen stellt ein ,.geladenes”, liberaus dichtes Ele-
ment dar, das im Magnetfeld der Kernhandlung geschieht. Diese
Kernhandlung ist aber ebenfalls gewissermaBen so gefiilit, daB} sie
nach Entfaltung dringt. Konsequenz davon: die Ausdeutung, das
Interpretament. Diese Elemente deuten also die ,,Geladenheit" an
und driicken sie aus. i

Die Ausdeutungen sind wichtig und unwichtig zugleich. Als be-
deutsam muf} man sie bezeichnen, weil sie interpretieren, und zwar
interpretieren sie im jeweiligen Kulturraum und in der jeweiligen
Zeit das je Gleichbleibende. Sie tun es dabei so, daB es leichter ver-
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standlich wird. Und das geschieht — aufgrund der je unterschied-
lichen ,,Umwelt* — in unterschiedlicher Weise. Die Ausdeutungen
sind von daher gegeniiber der stabilen Kernhandlung flexibler und
anpassungsfahiger. Gleichzeitig — d. h. von ihrer Wandelbarkeit
her, zeigt sich dadurch aber auch, daB sie in etwa ,,unwichtig", weil
veranderlich sind. Das besagt natiirlich keinesfalls, daf} sie von vor-
nherein ,,Nebensache* wiren. Sie konnen vielmehr {iberaus ein-
drucksvoll oder ausdrucksvoll sein. Und zwar weil ihnen — anders
als der Kernhandlung — die gesamte mittels der Sinnesvermogen
wahrnehmbare Vielfalt der Geschopflichkeit in allen ihren Details
zur Verfluigung steht. Das ist also ihre groBle Chance. Sie stellen sich
dem Kairos und missen es. Von daher kdnnen sie das ganze Reper-
toire von ,,Raum und Zeit" benutzen und bedeutsame Impulse ver-
mittein.

Die Ausdeutungen stehen aber im Schatten der Kernhandlung
und sind ersetzbar. Diese nachdriickliche Feststellung ist wichtig,
weil besagte Komponente nicht immer bedacht wurde. Die Ausdeu-
tungen konnen namlich auch Gefahren in sich bergen. Dann, wenn
sie sich in den Vordergrund dringen, die Kernhandlung tber-
decken, Unwichtiges in den Vordergrund schieben. Als Beispiel
seien die mancherlei Uberlagerungen im Volizug der Ordinations-
liturgie genannt (Handauflegung; spiter Ubergabe der Instrumente
als zeitweise ,,wesentlich* erachteter Akt).

Auf die Frage nach dem Wie dieser Ausdeutungen ist zu sagen,
daf auch sie mittels der den Sinnesbereichen zugrunde liegenden
Phénomene wirken. Wie nun die ndhere Durchleuchtung der ein-
zelnen Gottesdienstformen ergibt, haben wir es bei diesen Interpre-
tamenten durchwegs mit fiinf Hauptgruppen zu tun, die freilich
nicht je alle bei allen Gottesdienstarten auftreten. Es sind dies: 1. Er-
lauterndes Wort (akustischer Bereich); 2. Erlauternde Geste
(optischer Bereich); 3. Erlduterndes Beriihrungselement (Tastsinn-
Bereich), und zwar als 3.1. Kérperliche Berithrung (Auflegung der
Hand), 3.2. Sachliche Beriithrung (eines Gegenstandes; Ubergabe),
3.3. Gewandberithrung (Kleidungsstiicke); 4. Erlauternder Duft —
Salbung (odorischer Bereich); 5. Erlduternder Geschmack bzw. Ge-
schmackskomponente (gustativer Bereich; Essen und Trinken). Fur
das Beispiel Taufe ergibt sich dabei folgende Konkretisierung:
1. Wortdeutungen, Lied; 2. Kreuzzeichen; 3.1. Handauflegung;
3.2. Taufkerze (vgl. auch Investitur), 3.3. Taufkleid/Gewand; 4. Oi-
salbung; 5. Milch und Honig (in der alten Taulfliturgie). — Die De-

tails sind bei der Behandlung der einzelnen Gottesdienstarten ndher
zu entfalten.
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Bei der Ausdeutung haben wir es also gewissermafen mit Rand-
aktionen zu tun, nicht mit dem Kernakt. Diese Randakte beinhalten
nichts Wesentliches, aber sie konnen bedeutsame Akzente setzen. In
etwa kann man auch sagen, sie sind ,,Nebensymbol®. Detailliert be-
trachtet und bezogen auf unsere fritheren Uberlegungen (vgl. 11, 52,
speziell 56), heiBt das: Die Ausdeutungen — Interpretamente wer-
den konstituiert durch sekundéir-personale und sekundér-sachliche
Elemente und stehen dabei ndherhin im Dienst der Kernhandlung.
Was ihre Vielfalt angeht, 148t die Reichhaltigkeit der Formen auf
Reichhaltigkeit des grundsatzlichen Inhaltes der Feier schlieBen.

Das Wechselverhiltnis der verschiedenen Schichten des Liturgi-
schen, ndherhin von Kerngeschehen (1), Kernhandlung (II) und
Ausdeutung (III), wird am besten anhand eines Schaubildes deut-
lich. (Vgl. dazu 11, 72, die Tabelle: Hauptschichten liturgischen Han-
delns. Dazu vgl. auch I1, 61, die Tabelle: Stufen liturgischer Sym-
bolik)

¢. Bestandteile bzw. Elemente (1) und Aufbau bzw. Struktur (2) des
Gottesdienstes sowie die daraus erwachsenden Hauptgattungen

Gottesdienst ist in seiner Gestaltung grundsétziich auf die Sinnes-
bereiche, und zwar generell auf alle, verwiesen und wirkt in sinn-
lich wahrnehmbarer Weise (signa sensibilia; so MR 1970, AE, I,
Nr. 5). Aus der reichen Vielfalt findet in der christlichen Liturgie
zwar jeweils nur eine Auswahl Verwendung, doch aus allen Berei-
chen. Und selbst diese Auswahl ist noch liberaus reichhaltig.

Im ganzen gesehen, sieht es die Liturgie dabei grundsatzlich als
ihre Aufgabe an — unbeschadet der unaufgebbaren Wiedererken-
nungsteile —, stets geeignete Symbole zu entdecken und einzubrin-
gen, besonders solche, die der jeweiligen Zeit und dem jeweiligen
Lebensraum (Kultur) aussagefihig erscheinen. Sie sollen ja gerade
,».heute" mithelfen, daB das Grundaxiom liturgischer Kommunika-
tion in bestmoglichem Male verwirklicht wird: volle, bewufite und
tatige Teilnahme im Sinne ,,geistlichen Wohls*.

Diese Perspektiven spielen sich im Rahmen eines Symboldramas
ab, das man mit einem Bauwerk vergleichen kann. Von daher ist es
moglich zu sagen: die aus dem Baustoff (Material) entstandenen Bau-
steine (Einzelelemente) verbinden sich zu Bauteilen (Teileinheiten).

Diese nun vereinigen sich gemidll einem vom Zweck her be-
stimmten Grundbauplan (Grundkonzeption) zu Teilbaublécken
(Teilblocken) und Grundbaublécken (Grundbldocken) bzw. Ganz-
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Tabelle: Hauptschichten liturgischen -Handelns ,,Kerngeschehen —

Kernhandlung — Ausdeutungen® (zu S. 71)

Kenn- Schicht Triger, Vollzige, Gegenstind- Beispiel:
nummer liches ( = res) Taufe
I Kern- Innere Wirklichkeit, inneres Ge- Neues Leben

geschehen schehen

I Kern- AuBere maBgebliche Wirk-
handlung  lichkeit, &duBeres mafgebliches
Geschehen
a) Haupttriger bzw.
Hauptaktionen

b) Haupt-res

¢ Einzelmedien der Haupttri-
ger (Haupt-res): Die Sinnes-
vermégen bzw. die ihnen zu-
grundeliegenden Objekte

L Ausdeutun- AuBere weniger maBgebliche
gen bzw. Wirklichkeiten, auBeres weniger
Interpreta- mafigebliches Geschehen
mente

a) Nebentriger bzw. Neben-
aktionen (letztere koénnen
auch von Haupttragern aus-
gefithrt werden)

b) Neben-res
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Wiedergeburt

Taufer und
Taufling in
Hauptaktion
Hauptakt:
‘Wasserbad
(Gegenstand-
liches:
Wasser!) im
Namen Jesu
Wort (Tauf-
wort),
Zeichen
(Wasser),
Beriihrung
(Wasserbad)

Nebentréager:
Assistenz des
Taufers und
Tauflings,

z. B. Diakon,
Helfer, Pate,
Eltern:
Nebenaktionen:
Entsprechende
Handlungen
Nebenakte: vgl.
dazu Il ¢:
Einzelmedien



Kenn-
nummer

Schichss

Triger, Voliziige, Gegenstind-
liches (= res)

Beispiel:
Taufe

¢) Einzelmedien (der Neben-
triager bzw. Neben-res): Die
Sinnesvermogen bzw. die ih-
nen zugrundeliegenden Ob-
jekte

1. Wort

2. Zeichen/Gesten/Dinge

3. Bertihrung
3.1. Korperlich

3.2. Sachlich (Gegen-
stinde, Ubergabe)
3.3. Gewand (-Beriih-
rung), Kleidung
4. Duft— Salbung
5. Geschmack — Essen/
Trinken

d) Umstinde liturgischer Art:
1. Form (Gestalt)

2. Raumverstdndnis

3. Zeitverstandnis
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Rede, Texte,
Lied, Musik
Kreuzbezeich-
nung als
Zeichen

Handauf-
legung
Taufkerze

Taufkleid

Taufsalbung
Milch und
Honig (vgl.
Alte Liturgie)

Wortgottes-
verkiindigung
am Beginn
Taufort (vor
der Ge-
meinde)
Taufzeit
(Osternacht)



blocken (Ganzbaublocken). In Verbindung mit Gliederungsbau-
teilen (Gliederungsteilen) entstehen dann Gesamtbauwerke (Ge-
samtwerke) einer bestimmten Baugattung (Gattung).

Von daher heiBt es nun danach zu fragen, welcher Art die Ele-
mente bzw. Bestandteile (vgl. 11, 74) des Gottesdienstes sind und
welches Aussehen die Struktur bzw. der Bau (vgl. II, 190) hat.

Ein Uberblick zu den beiden Hauptfaktoren der gottesdienst-
lichen ,,Ordnungen*, nimlich Elemente — Struktur, ergibt sich am
besten anhand eines Schaubildes. (Vgl. dazu II, 75, die Tabelle:
Elemente und Struktur des Gottesdienstes.

1. Elemente (Bestandteile): Material (Baustoff), Einzelelemente
(Bausteine) und Teileinheiten (Bauteile) des Gottesdienstes

Wie die Uberlegungen zu den Medien der menschlichen Kom-
munikation zeigen, ist auch Gottesdienst auf die Sinnesbereiche ver-
wiesen. Von daher kann man sagen, daB der unterste Bestandteil
des Gottesdienstes, das Material oder der Baustoff (a) stets grund-
sdtzlich die den Sinnen zugrundeliegenden Phinomene in ihrer akti-
ven und rezeptiven Phase, d. h. als Sender und Empfénger, sind.
Also fiir den akustischen Bereich etwa sprechen (tonen) und hoéren
{empfangen). Das gilt in vergleichbarer Weise auch fiir den opti-
schen Bereich, den Tastsinn, den Duftbezirk und den Geschmack.
Von daher erscheint es im Rahmen der Untersuchung der Bestand-
teile und der Struktur des Gottesdienstes angebracht, besagte Unter-
scheidung der Sinnesbereiche stets im Auge zu behalten (bzw. sie
vorzunehmen). Das heiBt nicht, daB Gottesdienst in seiner konkre-
ten Gestalt jeweils lupenrein nur Elemente eines Bereiches, also
etwa des Wortes, enthalten wiirde oder solite. Zweck dieser Diffe-
renzierung ist es vielmehr, das Eigentiimliche der Sinnesbereiche zu
wirdigen und zu erkennen sowie daraus auch fiir die Durch-
mischung der Bereiche (akustisch, optisch) im faktischen Gottes-
dienst brauchbare Kriterien zu gewinnen.

Der jeweilige Baustoff des Gottesdienstes {also Worthaftes usw.)
tritt uns in konkreten Formen, nicht abstrakt gegeniiber. Man kann
diesen untersten ,,greifoaren” Bestandteil als Einzelelement (im wei-
teren Sinn als Element) oder Baustein, Einzelbaustein (b) bezeich-
nen. Fiir den Bereich Wort wire als Beispiel das Gebet Varerunser
Zu nennen.

Diese Bausteine bilden zusammen grofere Gebilde: die Bauteile
oder Teileinheiten (c). Dabei ist ins Auge zu fassen, daB jeder Bau,
auch ein Gottesdienst, von bestimmten Vorstellungen geprigt ist
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Tabelle: Elemente (Bestandteile) und Struktur (Aufbau) des Gottes-

dienstes (zu S. 74 und S. 191)

Bezeichnung Beispiel

1. Elemente — Bestandteile
a) Material — Baustoff Akustisches
b) Einzelelemente — Bausteine Gebet

Sie bestehen aus dem entspre-
chenden Material

¢) Teileinheiten — Bauteile

Sie bestehen aus den Einzelele-

menten (Bausteinen)

1. Primére Teileinheiten oder
Hauptteileinheiten  (Haupt-
bauteile). Sie sind zugeordnet
den Teilblocken (Teilbau-
blocken), vgl. unten II b,

2. Sekundire Teileinheiten oder
Nebenteileinheiten (Neben-
bauteile)

Sie sind teilweise zugeordnet
den Gliederungsteilen (Glie-
derungsbauteilen), vgl. unten
Iid

1. Struktur — Aufbau
a) Grundkonzeption — Grundbau-
plan (bzw. Grundstruktur)

b) Teilblécke — Teilbaubldcke
Sie sind zugeordnet den primé-
ren Teileinheiten (Hauptteilein-
heiten; Hauptbauteile), vgl. oben
Lcl.

¢) Grundblocke (Grundbaublocke)
bzw. Ganzblocke (Ganzbau-
blécke)
Diese Grundblécke (Ganzblocke)
setzen sich aus Teilblocken zu-
sammen

d) Gliederungsteile (Gliederungs-
bauteile) — Zwischenstiicke —
Zierstiicke
Sie sind zugeordnet den Sekun-
ddren Teileinhejten (Nebenteil-
einheiten; Nebenbauteile), vgl.
oben I. c. 2. :

e) Gesamtwerk — Gesamtbauwerk
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Verkiindigung ausgeprégt als
Predigt bzw. Lesung. — Oder:
Antwort ausgepragt als Gebet
bzw. Gesang

Zwischenstlicke, Zierstiicke:

c.2.1. Elemente im Dienst der
Vertiefung, Ausgestal-
tung und Kommunika-
tion;

c.2.2. Elemente der Gliederung
und des Ablaufs

‘Wortgottesdienst

Verkiindigung oder Antwort

Einleitung
Zentralteil
Abschlufl

Zentralteil eines Wortgottes-
dienstes als Verkiindigung und
Antwort

Gliederungselement,
Zwischenstiicke, Zierstiicke

‘Wortgottesdienst-Ordnung



und gewisse Funktionen hat. Die Einzelbausteine werden namlich
in der Weise zu Teileinheiten kombiniert, daB sie diese Aufgaben er-
flillen kOnnen. Man kann auch sagen, Teileinheit ist Oberbegriff fiir
die Einzelelemente, das heiB3t, diese Einzelteile erfahren einerseits
von den Teileinheiten her ihre Ausrichtung und anderseits ermog-
lichen sie diese (Teileinheiten).

Im Feld besagter Teileinheiten gibt es nun solche, denen eine be-
deutendere Funktion zukommt, die also wichtig sind. Daneben exi-
stieren andere, die im Vergleich dazu geringeres Gewicht haben
(vgl. bei einem Bauwerk: Triger, Winde, Tiiren). Von daher sind zu
unterscheiden die primdren Teileinheiten, d. h. die tragenden und
konstituierenden Stiicke; man kann auch sagen Hauptteileinheiten
oder Hauptbauteile (¢ 1). Fiir den Bereich des Wortgottesdienstes
wiren als Beispiele zu nennen: Predigt (Homilie), Lesung (Prosa),
Gebet (im engeren Sinne) und Lobpreis (Poesie).

Daneben stehen die sekunddren Teileinheiten bzw. Nebenteilein-
heiten oder Nebenbauteile (¢ 2). Dabei handelt es sich um verbin-
dende, ausgestaltende Bestandteile, man kann auch sagen
Nebengebilde. Sie setzen bestimmte Akzente oder erfiillen gewisse
Aufgaben, haben aber im Rahmen des Ganzen weniger Gewicht, so
z. B. beim Wortgottesdienst etwa Wortgebilde mit einleitendem
oder verbindendem Charakter, als Hinweis oder Zustimmung
(Akklamation). Dabei sei bemerkt, da} dies nicht im Sinne einer ab-
soluten Wertung zu verstehen ist. Bei bestimmten Gottesdienstfor-
men kann namlich auch solchen sekundédren Elementen eine echte,
wertvolle Funktion zukommen.

Wenn nun auch die Grundposition, die Funktion dieser Bestand-
teile — also Material (a), Einzelelemente (b) sowie primdére (¢ 1) und
sekundare (c 2) Teileinheiten — bei den einzelnen Sinnesbereichen
als gleichwertig zu gelten hat, ist die Situation im einzelnen doch je
etwas anders gelagert. Darum erscheint es angebracht, sich mit die-
ser Frage vor der Behandlung des Aufbaus (Struktur) des Gottes-
dienstes zu beschéftigen. Von daher sind nun die Hauptmaterialien
(1) der Liturgie: Akustisches (1.1.) und Optisches {1.2.) Feld sowie
die Bereiche Tastsinn (1.3.), Duftsinn (1.4.) und Geschmackssinn
(1.5) im einzelnen vorzufithren.

1.1. Akustischer Bereich — Wort
Vor dem Hintergrund der allgemeinen Behandlung der Bestand-

teile des Gottesdienstes stellt sich nun konkret die Frage, wie die
Verhiltnisse auf dem Sektor Wort, Wortliturgie liegen. Dabei ist zu
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unterscheiden: Baustoff — Sprache (a), primére und sekundére Teil-
einheiten (c 1; ¢ 2) sowie innerhalb dieser Einheiten jeweils die
kleinsten Bestandteile als Einzelelemente oder Einzelbausteine (b).

1.1.1. Das Material — der Baustoff: Horbares (besonders die Spra-
che)

Das Material oder der Baustoff (a) des akustischen Bereiches ist
der Sektor Wort — Ton — akustisches Handeln in seiner vielfalti-
gen Gestalt und gepréigt durch die Hauptphasen aktiv — rezeptiv,
d. h. etwa sprechen — horen. Dabei kann man sagen, daf} sich das
Kerngeschehen (Koinonia) im Magnetfeld der Kernhandlung ,.dia-
logisches Wort* abspielt. Thr (d. h. der Kernhandlung) treten ver-
schiedene Ausdeutungen (Interpretamente), d. h. Verldngerungen,
Akzentuierungen, Intensivierungen zur Seite.

Der Bereich des Akustischen konkretisiert sich in zahlreichen
Ausdrucksweisen, von denen in liturgischer Hinsicht die wichtig-
sten Blocke die Sprache, der Gesang und die Instrumentalmusik -
sind. Von diesen Gesamtphidnomenen soll abschlieffend in je einem
eigenen Abschnitt die Rede sein (vgl. IT, 107). Zunédchst miissen wir
uns mit den allgemeinen Perspektiven dieses Feldes beschéftigen.

Um das reiche Feld der konkreten Formen des Akustischen hin-
sichtlich seiner Relevanz fiir den Gottesdienst in etwa zu umreillen
und nach Méglichkeit zu gruppieren, kann die oben erwdhnte Diffe-
renzierung in Einzelelemente (b) und Teileinheiten (c) gute Dienste
leisten. Dabei empfiehlt es sich, vom Oberbegriff Teileinheit (¢} aus-
zugehen, insofern von ihm her eine gewisse Ordnung der Einzelele-
mente (b) méglich ist. Und zwar, weil in diesen Teileinheiten Be-
standteile dhnlicher Beschaffenheit oder Funktion vereinigt sind..
Freilich: Lupenreine Trennung ist auch auf diesem Feld unmdoglich.
Es gehen namlich hier wie so oft die verschiedenen Aspekte, speziell
auch Offenbarung und Antwort (Preisung, Dank, Konsequenz), in-
einander tber.

1.1.2. Die Teileinheiten — Bauteile

Auf der Suche nach der Gestalt des Gottesdienstes, hier der
Wortliturgie, zeigt sich, dall manche Partien entscheidenderes Ge-
wicht haben als andere. So kann man zwischen priméren und
sekundéren Teileinheiten trennen.
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1.1.2.1. Primére Teileinheiten

Mit priméren Teileinheiten sind die wesentlichen Bestandteile des
Wortgottesdienstes gemeint. Es handelt sich dabei vor allem um die
Pole, die notwendig sind, damit gottesdienstlicher Dialog mdglich
ist. Wir haben es also mit tragenden Elementen, mit Hauptbauteilen
zu tun. Diese Hauptpole kann man bezeichnen mit Gotteswort —
Menschenwort, Verkiindigung und Antwort. Von daher wére ein
einfachster Wortgottesdienst: Predigt als Wortverkiindigung und
Gebet (Vaterunser) als Antwort.

Da nun aber die beiden Hauptbauteile unterschiedliches Gesicht
haben kénnen und Zwischenfelder moglich sind, ergeben sich je-
doch vielfiltige Formen. Besondere Bedeutung kommt dabei auch
einem Mittelfeld zu, das man als ,,zwischenmenschliche Kommuni-
kation" bezeichnen konnte. Hierbei ist in erster Linie an Bestandteile
zu denken, die eine gewisse vermittelnde oder mittlere Stellung zwi-
schen den Hauptblocken einnehmen. Etwa poetische Elemente wie
Gesang und Musik, welche bestimmte Akzente herausheben. Sie
konnen einerseits Verkiindigungscharakter haben, anderseits mehr
als Gebet oder Antwort verstanden werden, auch als Wechsel-
gesprich (Dialog) mit ambivalentem Charakter. Da Wortgottes-
dienst jedoch wesentlich als Dialog zwischen Gott und Menschen
gekennzeichnet werden kann, wobei die erwahnte zwischen-
menschliche Kommunikation selbstverstiandlich eingeschlossen ist,
seien die priméren Teileinheiten in zwei Teilblocke gegliedert: Ver-
kiindigung (Anruf) und Resonanz (Antwort, Anfrage) und ihnen die
entsprechenden Einzelelemente zugeordnet.

Dabei darf nicht vergessen werden, daB es sich bei dieser Grup-
pierung natiirlich nur um eine schwerpunktmiBige Gliederung han-
deln kann. Denn einmal weckt etwa bereits das Horen des Gottes-
wortes gleichzeitig Resonanz (meditatives Horen), und anderseits ist
zum Beispiel die Antwort auf Gottes Wort mit stindigem Horen auf
ihn durchsetzt. Ferner klingt etwa im menschlichen Tun immer die

Anfrage an Gott mit, wenn auch moglicherweise mit dem Motiv der
Hoffnung auf Antwort.

1.1.2.1.1. Verkindigung — Wort Gottes

Mit dem Wort Verkiindigung ist im umfassenden Sinne das ge-
meint, was man unter ,,Botschaft Gottes* versteht. Dabei reicht der
Bogen von ,,direkter” Offenbarung (vgl. Stimme Gottes; etwa: Gott
sprach zu Mose) bis zum Zeugnis von Gott {vgl. Propheten oder
neutestamentliche apostolische Verkiindigung).
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Die regulare Form der Verkindigung der Botschaft von Gott
kann sich in unterschiedlicher Weise duBBern. In diesem Sinne um-
fafit das hier gemeinte Wort Gottes vor allem einerseits das gespro-
chene, anderseits das fixierte Wort. Im letzteren Bereich nimmt spe-
ziell das geschriebene Wort einen breiten Rahmen ein. Doch haben
wir auch andere, besonders moderne Medien ins Auge zu fassen
(Tontrager).

Grundsatzlich muB festgehalten werden, da dem lebendigen,
aktuellen Wort, also etwa der Rede, gegeniiber dem konservierten
und fixierten, etwa der Lesung, der gréflere Rang zukommt. Das er-
gibt sich schon daraus, daf} fiir Christus, also die Mitte der Offen-
barung, das aktuell verkiindete Wort kennzeichnend ist (,,hinter-
lassene Schriften* fehlen). Ahnliches gilt von der ersten (vorliterari-
schen) urkirchlichen Verkiindigung. Von daher ist das Christentum
im tiefsten keine Buchreligion. Als liturgische Folgerung kann man
sagen: das lebendige Wort hat hoheren Rang als die sekundire
Lesung.

Hinsichtlich der Einzelformen sind bei beiden Hauptgruppen
(aktuelle Verkiindigung und fixierte Verkiindigung) einerseits zahi-
reiche Modelle moéglich und im Laufe der Entwicklung verwirklicht
worden, anderseits lassen sie sich auf einige Grundformen zuriick-
fihren. Es sind dies fiir den christlichen Gottesdienst vor allem
Predigt und Lesung.

1.1.2.1.1.1. Predigt — aktuelle Wortverkiindigung

Predigt (Homilie) im Gottesdienst ist aktuelle Verkiindigung des
Wortes Gottes als Zeugnis vor einer versammelten Gemeinde, getra-
gen vom Kerygma Jesu Christi. Dabei gelten als malgebliche und
nunmehr ,.fixierte” inhalitliche Schwerpunkte speziell die in der Bi-
bel enthaltenen Perspektiven des Heilshandelns Gottes. Im Grunde
aber ist es die lebendige Tradition von Jesus Christus, welche das
Sprechen von ihm pragt.

PredigtmaBiges Reden der Kirche, besonders im Gottesdienst,
orientiert sich also vor allem am Beispiel Jesu. Daneben diirfen aber
die alttestamentlichen und synagogalen Wurzeln sowie, speziell be-
treffs Gestaltung, die Parallelen hellenistischer Religiositit sowie die
Vortragsformen profaner Art allgemein nicht iibersehen werden.
Fir die christliche kirchliche Predigt ist vor allem zu bedenken, daB
neben der freien geistgewirkten Rede das an einen biblischen Text
gebundene Wort maBgebliche Bedeutung erlangt hat.

Die Bedeutung des gepredigten Wortes Gottes leitet sich vom
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Faktum her, daB Gott ,,auf vielerlei Weise* (Hebr 1, 1 ff.) gespro-
chen hat, dieses vor allem durch seinen Sohn tat und besagtes Amt
auf die bevollméichtigten Jlinger libergegangen ist.

In den Zeugnissen der neutestamentlichen urkirchlichen Ge-
meinschaften wird das Phdnomen Predigt — Lehrvortrag auch fiir
die gottesdienstliche Versammlung von Anfang an bezeugt. Die
Frage, inwieweit es sich dabei um freie, um textorientierte oder um
textgebundene Predigt handelt, ist je nach Situation unterschiedlich.
Ferner sind hinsichtlich der Formen mancherlei Differenzierungen
festzustellen. Fiir unseren Zusammenhang ist wichtig, daf die Pre-
digt seit Anfang in der kirchlichen gottesdienstlichen Entwicklung
einen mafgebenden Platz einnimmt. Das gilt mit unterschiedlichem
Stellenwert auch fir die gesamte Geschichte des christlichen Gottes-
dienstes. Von daher versteht sich auch ein Spruch, der die Predigt
..Lebendige Stimme der Frohbotschaft (Viva vox evangelil) nennt.

In diesem Zusammenhang ist zu erwidhnen, daBl sich auf dem
Sektor Predigt zahlreiche Spezialformen herausgebildet haben, die
gerade auf dem liturgischen Sektor zu bedenken sind. Nahere Aus-
kunft dartiber erteilt die Predigtgeschichte und die Predigtlehre. Fir
unseren Zusammenhang sei zundchst die gewOhnliche Form der
monologischen Predigt genannt, ferner die Dialogpredigt sowie die
Homilie mit mehreren Teilnehmern (bestimmte Formen verkiindi-
gungsmalBigen Predigtgesprichs). Dazu kommen weitere Spezial-
formen, etwa mit Einblendung von gewissen Partien.

Recht frith taucht auch eine Sonderform mit einer mittleren Ge-
staltung auf, die Lesepredigt (geschriebene Homilie, Sermo). Wir ha-
ben es mit dem Brauch zu tun, aufgezeichnete Predigten im Gottes-
dienst zu verlesen. Das hat sich speziell bei bestimmten Formen des
Stundengebetes eingebiirgert. Von daher ist zugleich eine Briicke
zur zweiten Hauptauspriagung der Verkiindigung, ndmlich der Le-
sung geschlagen. Und zwar sowohl zu biblischem als auch zu nicht-
biblischem Lesegut. Es mufl daneben aber bedacht werden, dal3 das
Element ,.Lesung" ebenfalls eigenen Kategorien unterliegt und ein
literarischer Text zum Lesen und Vorlesen andere Merkmale hat als

eine eigentlich fiir den ,,Vortrag" gedachte und dann eventuell
gelesene Predigt.

1.1.2.1.1.2. Lesung — Wortverkiindigung als Text (Prosa)

Die Flichtigkeit des Wortes, aber auch das Bemihen, es festzu-
halten, haben gerade auch im religiosen Bereich frih dazu gefithrt,
daBl man Verkiindigung. Rede und Gespriach aufschreibt, um das
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Ganze wieder verfliigbar zu haben und es vortragen und lesen zu
konnen. Fiir das Christentum ist dabei das Beispiel des Judentums
(AT) und das der hellenistischen Kulturlandschaft interessant. Vor
allem muB auf die Lesung des AT auch im frithen Christentum hin-
gewiesen werden. Dazu kommt eigenes christliches Schrifttum, wo-
bei besonders an Briefe, Evangelien, Apokalypsen usw. zu erinnern
ist. Hinsichtlich der Auswahl! dessen, was als Offenbarung gilt, spielt
gerade die Verwendung im Gottesdienst eine wichtige Rolle
(Kanonbildung).

Da der mosaische Bund (AT) und der Bund in Jesus Christus
(NT) maBgeblich von denselben Grundfaktoren bestimmt sind und
ein kontinuierliches Geschehen darstellen, werden flir die Christen-
heit sowohl Schriften der jiidischen Bibel als auch des NT bald zum
entscheidendsten Ausdruck der Verkiindigung und so zum Haupt-
element christlichen Wortgottesdienstes. Sie erhalten die gemein-
same Bezeichnung ,,biblische Lesung*. In Verbindung mit der Her-
ausarbeitung unterschiedlicher in der Bibel enthaltener Gattungen
(literarischer Art) und der schwerpunktméBig fiir die gottesdienst-
lichen Lesungen ausgewdéhlten Partien sowie im Hinblick auf son-
stige Elemente des Wortgottesdienstes kann man dieses Gut schlag-
wortartig, wenn auch etwas unscharf, mit ,,Prosa* bezeichnen. Das
schlieBt nicht aus, daB auch diesen Gebilden ein bestimmter
(Prosa-)Rhythmus (vgl. lat. cursus) eignen kann oder daBl sogar ge-
wisse poetische Texte als ,Lesung” Verwendung finden.

In diesem Zusammenhang sei zugleich auf die unterschiedlichen
Gestaltungsmoglichkeiten und Vortragsweisen des Lesegutes hin-
gewiesen. So gibt es neben dem monologischen Vortrag ver-
schiedenartige dialogische Mdglichkeiten und die Beteiligung meh-
rerer Personen (polylogisch). Dazu gesellen sich bestimmte Sonder-
formen mannigfacher Prigung aus dem reichen Schatz mensch-
licher verbaler Kommunikationsméglichkeiten. Beispiele und An-
regungen liefert das tdgliche Leben in Fille: Spiel, Sprechtheater,
technische Medien.

Dal} die Kirche sich dieses Feldes nicht erst seit heute angenom-
men hat, zeigt ein Blick in die Geschichte (vgl. trialogischer Vortrag
der Passion, Mysterienspiele).

Fir unseren Zusammenhang ist es vor allem wichtig, die beiden
Hauptgruppen liturgischen Lesegutes zu unterscheiden. Es sind dies
biblische und nichtbiblische kirchliche Lesung. Als Sonderfall im
Rahmen des zuletzt genannten Blocks kdénnen religidse Texte im

weiteren Sinn und schlieBlich profanes Schrifttum angesehen
werden.
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1.1.2.1.1.2.1. Biblische Lesung

Die biblische Lesung ist Verkiindigung des Heilsgeschehens in
seiner kontinuierlichen Entfaltung in der Zeit vor Christus, durch
ithn selbst und im Umkreis der frithen Kirche. Was die Auswahl der
Texte, die Linge (Langlesung, Kurzlesung) und die Zahl der Lese-

_stiicke angeht, haben sich in den einzelnen Liturgiefamilien und in
den verschiedenen Jahrhunderten unterschiedliche Verfahren her-
ausgebildet. Entsprechende Daten finden sich in Bibelbdnden selbst
(Vermerke), in Lesungsverzeichnissen (Comes), aber auch in eigens
zusammengestellten Biichern (Lektionare usw.).

Hinsichtlich des Auswahlverfahrens ist erstens die Fortlaufende
Lesung (Lectio continua) zu nennen. Dabei handelt es sich um eine
Serie von Lesungen in der normalen, ungekiirzten Abfolge eines bi-
blischen Buches, bestimmt fiir aufeinanderfolgende Gottesdienste.
— Ein zweites Verfahren ist die Bahnlesung (Lectio semicontinua);
hier haben wir es mit Lesegut nacheinander begangener gottes-
dienstlicher Versammlungen unter Auslassung bestimmter, etwa
schwer verstindlicher Stiicke zu tun. — Drittens ist die Auswahl-
lesung (Perikopensystem) zu erwihnen: hier werden bestimmte
Stiicke ohne Riicksicht auf das biblische Buch oder die Abfolge nach
bestimmten Gesichtspunkten eigener Art ausgewédhit (z. B. an

. Festen, Weihnachten, Ostern).

Da biblische Lesung Offenbarung Gottes darstellt, bietet man sie
in der Liturgie mit Sorgfalt dar. Das gilt fiir die sprachliche Gestal-
tung und den Vortrag, aber auch fiir alles, was damit zusammen-
hangt. Die Details hierfiir sind je nach Kulturraum und Zeit ver-
schieden. Genannt seien besonders die Rangordnung der Texte
(etwa AT, Apostolische Schriften, Evangelien), die Rahmung der
Abschnitte (Einleitungs- und SchluBformeln), bestimmtie Vortrags-
arten (Deklamation, Gesang), eigene Zeremonien (Lesesegen, Weih-
rauchinzens, Lichterbegleitung) bis hin zu sorgfaltiger Ausschmik-
kung und Behandlung der Biicher, aus denen der Vortrag erfolgt
(Ausmatung, Einband). Erwahnt werden muf} auch der eigens aus-
gewdahlte Ort der Lesung und dessen Ausgestaltung in kinstleri-
scher Hinsicht {Ambo, Kanzel) sowie betreffs technischer Elgnung
{Akustik,: Hﬂfen wie. Schalldeckel, Verstarker USW.), .-

1.1.2.1.1.2.2. Nxchtbxbhsche erchhche Lesung und Auslegtmg

Bedenken "wir, daﬁ in der fruhen chnsthchen Klrche ZwWar: altte-
stamentliches Lesungsgut zur Verfligung stand, aber kein.eigeneg
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christliches, und daB sich selbst der Kanon der neutestamentlichen
Schriften erst nach und nach herausbildete, wird deutlich, daf} die
Ubergiéinge NT — nichtbiblisches Schrifttum von Anfang an flie-
Bend sind. Doch zeigt sich bald, dafl man gerade im Gottesdienst
Wert darauf legen mubBte, dafl die Auswahl des Lesegutes mit Be-
dacht geschah. Trotz mancherlei Schwankungen und Differenzie-
rungen je nach Liturgiegebiet, Zeit und bestimmten Umstanden,
kann man jedoch sagen, daf3 auBerbiblisches Lesegut ebenfalls zum
Bestand des christlichen Gottesdienstes zihlt. In diesen Kreis geho-
ren in etwa auch miindlich vorgetragene oder verlesene Auslegun-
gen und Kommentare.

Versuchen wir das Material zu gliedern, kann man einem ersten
Block die Schriftauslegung zuordnen. Es sind dies Erkldrungen
eines Evangeliums (in der westlichen Liturgie oft Homilie genannt)
oder eines sonstigen Buches der Bibel (Sermo) und vergleichbare
Ausfithrungen, Abhandlungen sowie Meditationen (etwa der Kir-
chenviter, kirchlicher Schriftsteller) aus alter und neuer Zeit.

Weiter ist der Bereich der Heiligenlesung im engeren und wei-
teren (neutestamentlichen) Verstandnis (von Heiligen) zu nennen.
Hierher zdhlen ausfiihrliche Heiligenleben (Vita sanctorum, Passio)
und Kurzfassungen (Martyrologium, Heiligengedenkbuch, Sonder-
formen). In etwa darf man hierher auch das erweiterte Nekrolo-
gium zdhlen, das bestimmter verstorbener Glieder der Kirche ge-
denkt, die zwar im weiteren Sinne des NT als Heilige (Glieder einer
Gemeinde/Gemeinschaft) gelten, denen ein bestimmtes kirchliches
Pridikat (Kanonisation) aber noch nicht zukommt. Dabei kann es
sich um regulire Gemeindeglieder oder solche mit besonderen
.»Verdiensten“ oder Bindungen (Stifter, Griinder, Bruderschafien)
handeln.

Einen letzten Block nehmen schlieBlich Lesestiicke ein, die man
als Lesung aus dem Kirchenschrifttum bezeichnen kénnte. Wie Bei-
spicle etwa des romischen Stundengebetes beweisen, handelt es sich
dabei um Verlesung von Konzilsdokumenten, Rundschreiben oder
ausgewdhlten Partien bestimmter kirchlich anerkannter Autoren zu
einem Thema.

20,1237 Religioss’ ind | profane  Lésiing ‘bz ‘Sehrifitiim
Sprechtexte) :

Wie die Beobachtung der gottesdienstlichen: Praxis im T:dufe der
Jahrhunderte, speziell auch der jiingeren Zeit, zeigt, findet darin
auch nichtkirchliches Schrifttum, im engeren Sinne gemeint, Ver-
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wendung. Genannt seien etwa christliche Literatur allgemein, religi-
dses Schrifttum aus anderen Religionen und Konfessionen, Werke
von Dichtern und Schriftstellern. Dazu kommen in der Gegenwart
noch bestimmte Sonderformen wie aktuelle Informationen, Refle-
xionen, Meditationen, Lebenszeugnisse, Texte mit der Absicht, eine
gegenteilige Haltung vorzufithren usw.

Allgemein ist dazu zu sagen, daB kirchenamtliche liturgische
Biicher gegeniiber solchem Schrifttum, im ganzen gesehen, reser-
viert sind. Demgegentiber machen nichtagendarische Gottesdienste
starker davon Gebrauch.

Im einzelnen handelt es sich bei diesem Block um Elemente, die
man mit dem Wort Kon-Texte bezeichnet hat. Wir haben es dabei
mit Anregungen zu tun, Gebilden, welche die Botschaft fiir unsere
Zeit prizisieren (literarische Stiicke wie Geschichten, Beispiele, Er-
zahlungen, Partien aus gréBeren Werken, Interview), Auslegungs-
beispielen, Informationen und auch literarisch gebundeneren For-
men (nach Art eines Gedichtes, Liedes). Die Bezeichnung ,.Kon-
Texte" spricht eine wichtige Seite an, denn sie betrachten es als
Hauptaufgabe, ,,Mit-“, d. h. Begleittext zu sein, ndherhin der Grund-
botschaft zu assistieren. Das kann nach Art eines ,,Parallel-* oder
eines ,,Gegen‘‘textes geschehen.

Grundsitzlich ist dazu zu sagen, daf3 sich ,,Gotteswort™ auch in
solchen Ausprigungen zeigen kann. Es vermag Anruf an den Men-
schen zu sein, Kundmachung von Heilstat. Ferner ist zu bedenken,
daB sich das Wort Gottes in jeder Zeit neue Ausdrucksformen
schafft (vgl. Dichter, Schriftsteller, Theologen, ,,Geistliche” Men-
schen). Da aber Gottesdienst als gemeindlicher Vollzug des Glau-
bens eine besondere Qualifikation besitzt und als ,,Ausdruck des
Glaubens der Kirche" gilt und er sich zudem der Gemeindeordnung,
nicht nur dem Charisma, verpflichtet weifl, mufl darauf geachtet
werden, dall keine falschen Akzente gesetzt werden.

Von daher sollte man — unbeschadet der grundsétzlichen Be-
rechtigung solcher Partien — bestimmte Auspriagungen besser den
»Sekundiren Teileinheiten* (vgl. 11, 98) zuordnen. In diesem Hori-
zont sind sie Anregung, Antithese oder Kommentar und kénnen in
besagtem Koordinatensystem durchaus Wertvolles leisten. Das gilt
speziell von Sprechtexten, die etwa im Sinne einer Fragestellung
oder eines Zustandsberichtes wertvolle Hintergriinde und bedeut-
same Anwendungsmoglichkeiten fiir das Gotteswort im eigent-
lichen Sinne darstellen.
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1.1.2.1.2. Resonanz — Antwort bzw. Anfrage des Menschen (auf
bzw. an das Wort Gottes)

Die Verkiindigung des Wortes Gottes soll zur Antwort (Ant-
Wort), d. h. zur Resonanz und Konsequenz fiihren. Daneben stellt
der Mensch immer wieder Anfragen (An-Frage) an Gott, etwa als
Wunsch, er moge sich ihm offenbaren, ihm mehr Freund oder wie-
der Freund zu sein. Dabei ist zu bedenken, daf3 sich hinsichtlich der
Gestaltung auch hier ein differenziertes und vielféltig verschlunge-
nes Feld auftut. Zunédchst einmal werden schon bei der Verkiindung
(Predigt, Lesung) Impulse ausgeldst, Vorsitze gefaBBt. Ferner begeg-
nen uns im Gottesdienst mancherlei die Wortverkiindigung rah-
mende Elemente, die der Vertiefung dienen; sie werden bei der
Behandlung der Sekundiren Teileinheiten Erwidhnung finden (vgl.
11, 98).

Hier geht es darum, den im Gottesdienst eine wesentliche Rolle
spielenden Teilblock ,,Ant-Wort" des Menschen zu beleuchten. Und
zwar als Antwort selbst und als Artikulation, die in Erwartung von
Antwort geschieht. Im einzelnen handelt es sich dabei um Elemente,
die von der gegliederten Gemeinde der Versammelten als Ausdruck
des ,,Angesprochenseins durch Gott" aufklingen. Hauptauspragun-
gen dieses Feldes sind die beiden Elemente Gebet (im engeren Sinn)
und Poesie (einschlieBlich Gesang nebst Musik).

1.1.2.1.2.1. Gebet — verdichteter Ausdruck der Resonanz (Ant-
wort)

Gebet — Beten im allgemeinsten Sinn besagt: Verkehr mit Gott
als einem Wesen, das Menschliches Uberragt. Ausdruck solchen
Betens ist Innerliches und AuBerliches, Haltung und Handlung; im
Normalfall sind beide Sparten kombiniert.

Da es sich béim Gebet um eine Grunderscheinung des religidsen
Lebens handelt, nimmt es ein tliberaus weitrdumiges Feld ein. Es
kann schweigendes Beten sein, spontan erklingen oder gemiB be-
stimmter Regeln und Ordnungen; frei, vorformuliert oder reprodu-
ziert. AuBerdem sind die verschiedensten Gestaltungsformen und
Ausfithrungen mdoglich.

In unserem Zusammenhang Liturgie wird Gebet in etwas einge-
schranktem Sinne verstanden. Man kann es definieren als ein Ge-
bilde (Geformtes), das, stilistisch betrachtet, in betont verdichteter
(komprimierter) Weise Ausdruck und Kundgabe religiéser Inhalte
und Bezuge (Lob, Dank, Bitte) ist. Was die innere Seite (innerer Akt)
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betrifft, ware zu sagen: Beten bedeutet personlichste Bekundung des
Menschen im Verhdlmis zu Gott. Dabei kann sich solches Beten frei-
spontanen Ausdrucks bedienen, aber auch Regeln folgen oder Vor-
lagen (Texte) nachvollziehen. Als Grundmuster fur Gebet im hier
anvisierten Sinn sei das Vaterunser genannt.

StilméaBig betrachtet, ist Gebet im engeren Sinn komprimierter
Ausdruck von Motiven, also intensive, verdichtete Hinwendung.
Dabei setzt Gebet voraus, dall Gott in einem bestimmten Verhéltnis
zum Menschen steht, er sich offenbart, man ihm danken kann oder
Bitten sinnvoll sind. So ist Gebet stets irgenwie ,,Antwort" — nim-
lich zunachst gerichtet auf das Dasein Gottes. Dazu kommen dann,
je nach Umstidnden, die weiteren Teilmotive wie Lob, Dank und
Bitte.

Aus dem genannten Wurzelboden haben sich zahlreiche Formen
entwickelt. Es begegnen uns eingliedrige Formen samt Unterarten
und zahlreiche mehrgliedrige Auspragungen. Nehmen wir dazu das
Zusammenwirken verschiedener Trager (Vorsteher, Assistenz, Ge-
meinde), die unterschiedlichen ,,Vortragsarten® (Stille, Wort, Ge-
sang), die variablen Stilarten (differenziert nach Liturgiegebieten),
ergibt sich auch hier ein iiberaus reichhaltiges Bitd.

Was die Grundstruktur im allgemeinen betrifft, kann man sagen,
daB beim Beten folgende Bestandteile eine Rolle spielen: Gebetsein-
ladung bzw. Gebetsaufforderung oder EntschluB (Lasset uns beten;
Dialog), Gebetsstille (Schweigen), Gebetsanliegen (Intention), Wech-
selgebet (Christus, hore uns; Christus, erhore uns), Kerngebet
(Hochgebet: Eucharistische Hochgebete, Konsekrationsgebete; Ora-
tion; AbschluBgebet bzw. Kollekte) und der Gebetsschiuf (Kon-
klusion). :

Diese Elemente werden im Einzelvollzug unterschiedlich ausge-
wahlt, zusammengestelit, variiert und angereichert. So kommt es zu

den Einzelformen, von denen die wichtigsten genannt seien. Zu-
néchst die Kollekte.

1.1.2.1.2.1.1. Kollekte (Kollektengebet) — Oration

Eine erste Form des Betens in gebundener Form kann man allge-
mein mit Kollekte (Oratio ad collectam — Gebet bei der Versamm-
lung oder zusammenfassendes Gebet) oder Oration bezeichnen. Sie
kommt in verschiedenartiger Form und Funktion vor. Allgemein
haben wir es mit einem literarischen Gebilde zu tun, das bestimmte
Motive in gesammelter und gebundener bzw. zusammenfassender
Weise vorbringt. Von daher sind auch Stil, Anlage und in etwa der
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Umfang bestimmt. Es bildet einen Akt der Hinwendung zu Gott,
wobei, je nach Funktion und AnlaB, verschiedene Aspekte an-
klingen.

Gebet im engeren Sinne, vor allem liturgisches Beten, beinhaltet
speziell im Vergleich zum Lied einen gewissen verdichteten, also
komprimierten Ausdruck des Verhiltnisses zu Gott. Von daher sind
gerade bei der Oration vielfach charakteristische Eigentlimlichkeiten
mafigeblich geworden. So besitzt es vom Inhaltlichen her oft eine
besonders pragnante theologische Priagung, macht bestimmte Aus-
sagen und benutzt typische Ausdriicke der Glaubenshaltung. Des-
halb sind gerade die Kollektengebete der Kirche wichtige theologi-
sche Quellen und Fundorte des Glaubensverstdndnisses. Beziiglich
der Gestaltung sind zu nennen: meist gepflegter Stil, bestimmte Pré-
gnanz und je nach AnlaB gewisse Objektivitdt. Eine Grundregel
christlichen Betens ist ferner — gemiB dem Beispiel Jesu —, daf3
das Gebet an den Vater gerichtet wird.

Diese Grundperspektiven erfahren im Laufe der Entwicklung
mancherlei Variationen und Verdnderungen. Das zeigt sich vor
allem deutlich, wenn wir die verschiedenen Liturgiegebiete und
diese in ihren einzelnen Liturgieepochen betrachten.

GestaltmaBig betrachtet, 148t sich auf der einen Seite eine knap-
pere Form dieser Kollektengebete feststellen. Musterbeispiel dafiir
ist die westlich-romische Liturgie mit ihrer pragnanten Oration. Sie
hat folgendes Grundschema: (1) Anrede (Gott), (2) Aussage, (3)
Dank oder Bitte und (4) Konklusion (Durch Christus bzw. Im Heili-
gen Geist). Vorbild ist das heidnische alt-rémische Amtsgebet, das
bei bestimmten Anldssen von einer Amtsperson — einem Priester
oder offizielien Beamten (Staatsbediensteten) — gesprochen wurde
(vgl. Plinius: Nat. hist. 28, 11; dazu Miiller, Leiturgia, II, 384).

Daneben stellen wir ausfithrlichere und entfaltetere Formen fest.
Hier seien vor allem Modelle der 6stlichen Kirchen, der westlichen
katholisch-nicht-romischen sowie der westlich-reformatorischen
Kirchen genannt. Fiir den deutschsprachigen Bereich ist zunéchst an
gottesdienstliche Gebete des Spatmittelalters und der Reformations-
zeit zu erinnern. Seit dieser Zeit flieBt ein weiter Strom von Gebets-
literatur verschiedenster Priagung bis in die Gegenwart hinein. Auf-
schluBreich sind dabei sowohl Ausgaben offizieller und halboffiziel-
ler als auch vorlaufig privater Pragung.
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1.1.2.1.2.1.2. Hochgebet — GroBes Dankgebet (Konsekratorisches
Gebet — Eucharistisches Gebet)

Neben der genannten allgemeineren (Grund-)Form des Gebetes
gibt es eine feierlichere Weise, die mit dem Namen Hochgebet be-
zeichnet wird. Auch hierbei lassen sich zahlreiche Modifikationen
treffen. Wir haben es mit einer bewuB3t gehobenen Art von Gebet zu
tun, dem eine bestimmte Feierlichkeit eignet. Da es in besonderem
MaBe von Lobpreis, Dank und Bitte (letzteres speziell unter dem Ge-
sichtspunkt des begnadenden Gottes, dem man so danken kann; fer-
ner weithin groBe Anliegen) geprégt ist, trdgt es auch die Bezeich-
nung Eucharistisches Gebet (grch. FEucharistia = Dankbarkeit,
Danksagung). Solches Beten ist meist bedeutsameren Akten vorbe-
halten.

GestaltmaBig gesehen, kann eine behutsame Analyse auch hier
bestimmte Schichten feststellen. Im Grunde genommen sind dies,
am Beispiel der rémischen Prafation belegt, meist: (1) Aufforderung
(Dialog); (2) Anrede (Heiliger, Herr, Allmachtiger, Vater, Ewiger,
Gott: In Wahrheit ist es wiirdig und recht, dir Dank zu sagen); (3)
Aussage (Denn heute enthiilist du das Geheimnis unseres Heiles); (4)
Aufforderung bzw. Uberleitung zum Lobpreis (Darum wollen wir
deine GroBe rithmen und singen) und (5) Lobpreisung (Heilig, hei-
lig, heilig).

Fiir den liturgischen Gebrauch sei erwidhnt, daB3 das Hochgebet
in Verbindung mit dem Herrenmahl einen besonderen Stellenwert
erlangt hat. Ferner ist die Verwendung solcher Gebete bei besonde-
ren Gelegenheiten und Anlédssen wie ,,Weihen" zu erwihnen, etwa
Taufwasserbereitung, Ordination. So kommt es, dal diese Form
auch mit dem Namen ,, Konsekratorisches Gebet" (lat. consecrare =
heiligen; weihen) belegt wird.

Kennzeichnend ist hier eine besondere geistliche Priagung, die
einerseits die groBien Dimensionen Gott, Schépfung, Erlésung und
Vollendung im Auge hat, anderseits bestimmte spezielle Anlédsse zur
Sprache bringt. Von daher klingen gewisse ausgewéhlte Aspekte
Gottes und der Heilsgeschichte an, daneben Lobpreis des Kosmos
und akzentuierte Anrufe an die heilende Kraft Gottes. Letzteres ver-
dichtet sich in Bitten um gnadenhaftes Tun: Heiligung oder Beféhi-
gung eines Menschen (Ordination) oder bestimmter Gaben (Herren-
mahl; Zeichenliturgie: Lichthochgebet der Osterfeier).
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1.1.2.1.2.1.3. Wechselgebet — Litaneigebet

Unter Wechselgebet — Litaneigebet versteht man eine Gebets-
weise, bei der auf vorgetragene Gebetsrufe (Anrufung, Bitte) be-
stimmte, meist relativ kurze Antworten erfolgen. Dies kann in
gesprochener oder in gesungener Weise geschehen. Solche Gebets-
formen lassen sich in vorchristlichen Kulten greifen, und in An-
knupfung daran sind sie bereits frith im Christentum bezeugt. Ver-
breitung erlebten sie in allen christlichen Liturgiegebieten. Beson-
ders im Osten begegnet man dieser Weise sehr oft (Ektenie).

Der Vorteil dieser Gebetsform ist vielféltig. Genannt sei die Mog-
lichkeit intensiver Teilnahme auf Grund der schlichten Konzeption,
ferner Variationsbreite und abwechslungsreiche Gestaltungsmog-
lichkeit. Aus dem genannten Grundschema haben sich verschiedene
Modelle entwickelt.

Fiir den Ostlichen Bereich ist an die Ektenien zu erinnern, etwa
des byzantinischen Ritus (Wechselgebet zwischen Diakon und Ge-
meinde); hier sind vor allem kleine und groBe Ektenie geldufig. Fir
den westlich-katholischen Liturgiebereich sei die ,,Grofle Litanei*
genannt; auf Grund der sekundéren Ergédnzung durch Heiligeninvo-
kationen wurde sie zur Allerheiligenlitanei. Ferner sind die litanei-
artigen Gebete des Stundengebetes zu erwihnen (Preces). Ahnliche
Formen finden sich auch in den reformatorischen Liturgien.

In besonderem MabBe ist auf eine Form hinzuweisen, die sich in
veranderter Weise durch die Jahrhunderte erhalten hat und in der
Reform des 20. Jahrhunderts eine neue Aufwertung erfuhr, das A/l-
gemeine Gebet (Oratio universalis). Es verbindet in variationsfdhiger
Weise Einzeldienst und Gemeinschaftstun, Vorsteher, Sonderbe-
dienstete und Gemeinde. Grundschema ist: (1) Gebetsaufforderung
(Briider und Schwestern; Oremus), (2) Intentionsangabe (fiir; pro),
(3) Gebetsruf (als Einzelantwort oder als Wechselgebet: Wir bitten
dich, erhore uns, oder: Herr, erhore unser Gebet — Und lal3 unser
Rufen zu dir kommen) und (4) AbschluBgebet (Gott, du willst, daB
man dich anruft . . .). Inhaltlich werden vor allem groBe aligemeine
Anliegen der vier Bereiche Kirche, Welt, Not und Orisgemeinde
genannt.

1.1.2.1.2.1.4. Bekenntnis — Bekenntnisgebet

Eine besondere Gruppe im Bereich des Gebetes nehmen Stiicke
ein, die im weitesten Sinn als Bekenntnis bezeichnet werden kon-
nen. Es handelt sich um Gebilde, die inhaltlich in der Polaritit
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Glaube (Glaubensbekenntnis) — Schuld (Schuldbekenntnis; ,,Un-
glaube®) stehen, im einzelnen aber sehr variabel sind.

Die erste Gruppe ist unter der Bezeichnung Glaubensbekenntnis
(vgl. Apostolisches Symbol) bekannt. Diese Texte sind insofern Ant-
wort auf Gottes Wort, als sie Ausdruck der Zustimmung zur Offen-
barung — reprisentiert durch wesentliche oder ausgewahite Partien
— darstellen. Solche Bekenntnisse kommen im Laufe der liturgi-
schen Entwicklung an den verschiedensten Stellen vor, haben aber
alle irgendwie Bezug zum verkiundeten Gotteswort. Genannt sei ihr
Auftreten im Wortgottesdienst (vgl. Stundengebet), beim Sakra-
mentsgottesdienst (Taufe, Firmung, Eucharistie, Krankensalbung,
Ordination) und bei der Zeichenliturgie (Besondere Anlisse; vgl
auch historische Formen der AblaBerteilung).

Die zweite Grundform, das Schuldbekenntnis, ist ebenfalls Ant-
wort auf Gottes Verkiindigung, und zwar speziell unter den Ge-
sichtspunkten Vergehen gegen Gottes Gnadenverkiindigung, Um-
kehrbereitschaft und Bitte um Neuaufnahme. Hierfiir seien als Beleg
alle in den Bereich BuBakt — BuBgottesdienst gehdrenden grofieren
und kleineren Stlicke genannt. Fir die westliche Kirche muf} beson-
ders an die Auspriagungen erinnert werden, welche unter die Stich-
worte Confiteor (Ich bekenne), Offene Schuld (Aligemeines Schuld-
bekenntnis), Apologie, Riistgebete fallen.

1.1.2.1.2.2. Poesie, Musik, Gesang — Poetischer Ausdruck der
Resonanz (Antwort)

Neben dem Element Gebet bildet das Poetische, im eingegrenzten
Sinn verstanden, einen weiteren Bestandteil des Antwortens auf
Gottes Botschaft. Dabei ist in besonderem Malle ein Bereich abzu-
grenzen, den man als liturgische Poesie bezeichnen kann. Es handelt
sich, phdnomenologisch betrachtet, um rezitierte, gesungene oder
musizierte akustische Elemente. Und zwar generell um das gesamte
Gebiet, das, durch unterschiedliche stilistische Merkmale aus-
gezeichnet, der Prosa gegentibergestellt werden kann.

Wenn hier Poesie, Musik und Gesang dem Block ,,Antwort auf
Gottes Wort" zugeordnet werden, geschieht das von einem besonde-
ren Blickpunkt her. Zunidchst einmal heift das nicht, liturgische
Poesie wire nur Resonanz im engeren Sinn. Vielmehr ist zunédchst
folgendes gemeint: Poesie und Gesang erklingen, weil sie um einen
Gott wissen, der mit Menschen spricht und der gesprochen hat.
Weil man an ihn Fragen richten kann, von ihm Antwort bekommt
und fiir seine Antwort danken kann. Kultische Musik und Gesang
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sind sodann aber auch aktuelle Resonanz auf soeben gehorte Bot-
schaft von Gott. — So nimmt Gesang, dhnlich wie Gebet, in man-
chem eine Mittelstellung ein. Er dankt fiir Gottes Dialog, er enthélt
aber auch Motive der Bitte um weiteres Gespriach oder um dessen
Wirkkraft.

In diesem Zusammenhang kommt in besonderem Malle die Be-
deutung des Musikalischen fiir den Gottesdienst iberhaupt zutage.
Zunichst einmal ist darauf hinzuweisen, dafl Musik im Leben des
Menschen eine bedeutsame Rolle spielt. Und zwar als etwas, das
man selbst tut, in Gang setzt, oder als ein Phidnomen, das man auf-
nimmt, also rezipiert. Dabei nimmt sowohl das vokale Element
(Gesang) als auch das instrumentale (Instrumentalmusik) seine je
eigene Rolle ein.

In diesem Sinn ist Gesang — Musik als Kunst der Tone Aus-
druck innerer Stimmungen und eine besondere Art des Sich-Mittei-
lens. Dieses Element hat, differenziert nach einzelnen Erscheinun-
gen, spezifische Ausdruckswerte und Moglichkeiten, und zwar in
einem Bogen, der vom Besinnlichen bis zum Ekstatischen reicht.
Solche Breite ist generell gesehen auch im religidsen Bereich zu finden.

Doch haben wir dabei zu bedenken, dalB3 fiir das Gottesdienstli-
che nicht alle Formen der Musik und die Einzelarten des Musikali-
schen nicht fiir alle Gelegenheiten passen. Das hat zur Differenzie-
rung zwischen Musica profana — Musica sacra gefiihrt; letztere ent-
halt folgende Sparten: Religidse Musik (etwa: Beethovens 9. Sinfo-
nie), Kirchliche Musik (gebunden an christliche Glaubenshaltung,
z. B. das Credo), Liturgische Musik {z. B. Préfation im Gottesdienst).
Naherhin kann man zudem von einer Funktionalitit der Musik im
Gottesdienst sprechen. Das besagt: sie hat einen bestimmten Part zu
leisten und steht in Bezug oder Wechselwirkung mit einem liturgi-
schen Geschehen. Musik kann so zum Beispiel mehr selbstandig
oder mehr begleitend sein.

Musik, auch liturgische, hat ferner stets engen Kontakt zu zeit-
lich-rdumlichen Komponenten, zu Kulturraum und Kulturepoche.
Fur das Christentum der Anfangszeit ist hier auf den jidischen und
hellenistisch-mittelmeerischen Raum zu verweisen. In der Folgezeit
begegnen uns je nach Liturgiegebiet bestimmte Schwerpunkte.
Grundsitzlich ist dabei festzustellen, daB Musik stark mit dem je-
weiligen Volkstum verbunden ist und sich das auch im Gottesdienst
zeigt. Das betrifft zunichst einmal den Block der stlichen und west-
lichen Musiktradition. Dazu kommen, je nach Ausbreitung des

Christentums, weitere Spielarten, etwa afrikanische, ostasiatische
Formen.
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Fiir den westlichen Bereich seien genannt: Einstimmiger Gesang
(z. B. Gregorianischer Choral; einstimmiges Singen), mehrstimmiger
Gesang (Polyphonie), verschiedene Formen der Instrumentalmusik,
dazu Kombinationen unterschiedlicher Priagung, etwa Musik mit
Gesang.

Fragen wir nach einer Wertung, ist grundsitzlich zu sagen, dafl
Musik Schopfungselement Gottes (des Vaters) darstellt und es von
daher generell keine Einschrankung gibt. Seitens des Christlichen
erfolgte jedoch eine eigene, zusitzliche Wertung, und zwar: Vom
,»Neuen" in Christus her. Solche Musik und solcher Gesang, die
Ausdruck des ,,neuen Liedes™ (Offb 5, 9) sind, kdnnen in besonde-
rem Male einen Dienst, auch in der Liturgie, erfiillen. Musik und
Gesang der ,Jiingerschaft Jesu“ ist fiir die Gemeinde soviel wie:
»Auf den Tag Omega hin singen im Heiligen Geist”. Das besagt:
Lied des vom ,,Pneuma‘ beseelten Herrenleibes zum Jubel der End-
zeit hin (Offb 19, 7). Das sind Kriterien (trinitarischer Art), denen
sich speziell liturgisches Musizieren stellen muf.

Von daher kann man sagen, Musik driickt vieles von dem, was
Christsein heifit und Gottesdienst will, auf eigene Weise aus: Sie ist
Element des Festlichen, Ausdruck der Koinonia zwischen Gott und
Menschen, Zeichen des ,,Einen Sinnes* (vgl. Rém 12, 16). Ferner
gewinnt das Wort durch den Gesang an Kraft und Verstdndlichkeit
und dient so in besonderem MaBe dem Anruf und der Antwort. Da-
neben ergeben sich aber auch noch manche Nebenwirkungen
{Asthetik). Sie sind im Gottesdienst legitim, wenn sie den Primat der
geistlichen Grundorientierung nicht Gberdecken.

Hinsichtlich der Details ist die Situation jedoch sehr mannigfaltig.
So gibt es differenzierte Vortragsarten (Einzelner, Chor, Gemeinde)
und Gestaltungen (einstimmig, mehrstimmig). Dazu Unterschiede in
der Beteiligung (aktiver Vortrag, meditative Haltung, rezeptives
Héren).

Auch inhaltlich ist das Feld sehr differenziert. Poesie kann An-
frage sein, Inhalte vermitteln, Antwort darstellen. Mdglicherweise
ist sie von Motiven gepragt wie: Dank, Lob, Bitte, Bekenntnis. Als
. Typisches" von Musik und Gesang haben wir jedoch das der Poe-
sie, der Lyrik (im urspriinglichen Sinn; vgl. Lyra) Eigene anzusehen.
Das ist das ,,Spielende”.Das besagt etwa: frei von vordergriindigen
Zwecken, Unmittelbarkeit, Erlebnis, Eindruck. Mittels dieses Krite-
rienbiindels ergibt sich auch eine brauchbare Moglichkeit, das be-
sagte Gebiet gegenliber anderen Formen des Wortes (Predigt, Gebet,
Prosa/Lesung) abzugrenzen.

‘Was Einzelformen betrifft, haben wir eine sehr reiche Palette vor
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“uns. Fiir unseren Zusammenhang erscheint dabei die Differenzie-
rung in priméire und sekundére Teileinheiten (fiir letztere vgl. 11, 98)
sinnvoll. AuBerdem hat sich in der Liturgie die Unterscheidung zwi-
schen biblischem und nichtbiblischem (kirchlichem) Gesangsgut als
empfehlenswert erwiesen. Als Sonderfall im Rahmen des zuletzt
genannten Blocks kdnnen religiose Poesie (Texte, Gesang, Musik) in
weiterem Sinne und schlieBlich profane Ausdrucksformen an-
gesehen werden. Hier sind nun zundchst die in dieser Hinsicht
anstehenden musikalischen Elemente zu durchleuchten, die man in
etwa als primire Teileinheiten bezeichnen kann.

1.1.2.1.2.2.1. Biblischer Gesang — Musik

Biblischer Gesang — Musik stellt fiir den christlichen Gottes-
dienst einerseits ,,Material** des Lobpreises (vgl. Psalmen), anderseits
Modell dar, wie man poetisch in ,,Kommunikation* steht. Als Hin-
tergrund ist dabei zundchst das zu bedenken, was die Bibelexegese
hinsichtlich dieser Literaturgattung sagt, und zwar differenziert
nach AT und NT. Daneben aber geht es im Gottesdienst darum, daB
diese Poesie auf Christus hin und von ihm her erklingt. Von daher
konnen zahlreiche exegetische Streitfragen in der Liturgie an den
Rand der Er6rterungen treten. Anderseits werden Hilfen seitens der
Bibelauslegung der ,,neuen” Liturgie niitzlich, insofern sie Anregun-
gen etwa zu sachgeméifiem Psalmenverstandnis geben und als Hin-
tergrund flir entsprechende Notizen und Texte dienen. So zum Bei-
spiel fiir Psalmeniiberschriften, Psalmenkerngedanken und Psal-
menabschliisse (Doxologie; Psalmen-,,Orationen*).

Daneben ist ein Weiteres im Auge zu behalten. Wenn in der Bibel
poetische Texte auftreten, darf dabei der Hintergrund Instrument
nicht vergessen werden, auch wenn das nicht ausdriicklich aus-
gesprochen ist. Das bedeutet: zahireiche biblische Texte bringen erst
dann ihren vollen Ertrag, wenn der Vortrag dem literarischen
Genus (Poesie) entspricht. Wenn also von biblischem Gesang und
Musik die Rede ist, heiBit es die Gesamtheit dieses Genres ins Auge
fassen und hinsichtlich seiner Eignung und Anwendungsméglich-
keit im christlichen Gottesdienst bedenken.

Die Auswahl der biblischen Gesédnge fiir die Liturgie, die Anzahl
der einzelnen Stiicke (vgl. Psalmodie), die Kombinationen ergeben
im Laufe der Entwicklung ein buntfarbiges Bild. Ferner auch die
Art des Vortrags (Psalmtdne) und andere Elemente.

Was die verschiedenen Arten angeht, sind zunichst die Psalmen
(samt Cantica) und die psaimenihnlichen Flemente zu nennen. Es
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handelt sich zunidchst um die Bestandteile des alttestamentlichen bi-
blischen Psalmenbuches. Dazu kommen die nicht in dieser Samm-
lung befindlichen alttestamentlichen Psalmen (Cantica genannt).
Psalmensingen geht bis in die Friihzeit der Kirche zuriick und blieb
in der Liturgie durchwegs erhalten. In besonderem Male hat sich
das Monchtum seiner angenommen. Was die Verwendung betrifft,
begegnet uns ein dhnliches Verfahren wie bei der Bibellesung. So
werden Auswahlpsalmen gebraucht (vgl. die Perikopen bei der Le-
sung), daneben Psalmenserien mit Liicken (dhnlich der Bahnlesung)
und schlieBlich fortlaufende Psalmenserien (in ununterbrochener
Folge; vgl. Lectio continua). Was den Umfang angeht, gab es den
Tagespsalter (alle 150 Psalmen an einem Tag), den Wochenpsalter
(150 Psalmen auf die Woche verteilt), den Monatspsalter (das ge-
nannte Material in der Abfolge eines Monats) und mancherlei Zwi-
schenstufen.

Wichtig ist ferner der Hinweis auf die unterschiedliche Vortrags-
weise der Psalmen. Gebrauchlich sind: 1. Durchgesungener Psalm
eines einzelnen (Solopsalmodie) oder einer Gemeinschaft (Cantus di-
rectaneus bzw. tractus); 2. Wechselgesang zweier (oder mehrerer)
Partner oder Gruppen (Chére); 3. Responsorischer Vortrag, d. h.
Gesang des Psalmes, unterbrochen durch einen Kehrvers oder Leit-
vers (Responsum; vgl. Ps 136).

Damit im Zusammenhang stehen eigene musikalische Formen,
die aus der Psalmodie herausgewachsen sind, sich verselbstandigt
haben oder ausgestaltet wurden. Zunéchst das, was man Antiphon,
Leitvers oder Kehrvers nennt. Es handelt sich um ein kurzes Ge-
sangsstiick, das verschiedene Funktionen haben kann. Beispiels-
weise Tonangabe, Rahmungselement (Anfang und SchiuB3), Ein-
schaltstiick. — Ein anderes Gebilde ist das Responsorium. Man
kennt lange Responsorien (Responsorium longum) und Kurzrespon-
sorien (Responsorium breve). Hierbei haben wir es mit verselbstin-
digten psalmodischen Eigengebilden zu tun, die einige bestimmte
Verse haben und durch einen feststehenden Vers (Einschub/Rah-
mung) erginzt werden; dazu kommt ein Endstiick, die Doxologie.
— In gewisser Beziehung gehort hierher auch das sogenannte Versi-
kelpaar (d h Vers und Responsum letzteres also die Antwort) Es
nur-aus zweii Kurzversen bestehtiric:® dusi o3 %0

In diesen Gesichtskreis gehoren auch die berelts estrelften b1b11~
schen, psalmenéhnlichén: Gebilde,:die¢ ‘man::Canrica nennt. Es han-
delt sich um alt{estamentliche';,Psalmen’, die:nicht im Psalmenbuch
stéhen; sondern-auf andere:Biicher versireut.sind:(z. B.:Gesang:des
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Mose Ex 15). Dazu kommen drei neutestamentliche Cantica: das
Lied des Zacharias (Benediktus; Lk 1, 68 ff.), Mariens (Magnifikat;
Lk 1, 46 ff.) und Simeons (Nunc dimittis; Lk 2, 29 {f.).

Eine andere Gruppe bilden Lieder, die man biblisch-hymnodi-
sche Gesdnge nennen kann. Es handelt sich um Gebilde, die zwar
auch in der Bibel enthalten sind, aber anderen Stilgesetzen folgen als
die Psaimen. Solche Partien kommen im AT und im NT vor. Fiir
das AT sei etwa das Heilig, heilig, heilig (Jes 6, 3) genannt. Betreffs
des NT ist auf die hymnodischen Elemente zu verweisen, die sich in
Bruchstiicken beispielsweise im paulinischen Schrifttum (Eph 1,
3—10; Phil2, 6—11; Koll, 12—20) und in der Offenbarung
(Offb 4, 11;5,9—10. 12; 11, 17—18; 12, 10 b—12 a; 15, 3—4; 19,
1—7) finden. Mit diesen Geséngen ist zugleich der Ubergang zu
einer anderen wichtigen Gruppe geschaffen, zu nichtbiblischem
Gesang und Musik.

1.1.2.1.2.2.2. Nichtbiblischer kirchlicher Gesang und Musik

Zumindest fiir die heidenchristlichen urkirchlichen Gemeinden
ist von Anfang an Gesang nichtbiblischer Stiicke im Gottesdienst
anzusetzen. Damit im Zusammenhang steht auch die Frage nach
entsprechender Instrumentalmusik. Wenn seitens des Christentums
mitunter auch Reserve gegentiber heidnisch-kultischen Gesangsfor-
men, Musik und Musikinstrumenten bestand — insofern die Gefahr
gegeben war, das Christliche zu ,,iiberhdren —, besteht doch kein
Grund zur Annahme, daB diese Elemente generell abgelehnt wur-
den. Die unbefangene Nennung von Gesang und Musik auch im
NT weist in dieselbe Richtung.

Zudem muB es als eine groBe Chance fiir das junge Christentum
angesehen werden, wenn es dem neuen Kerygma in einer ihm ge-
maBen Form, das heifit musikalisch gestaltet, Ausdruck verleihen
konnte. Von daher begegnen uns bereits im NT solche Stiicke neuer
Poesie. Ferner ist im frihchristlichen Schrifttum davon die Rede.
Auf dieser Basis und in Verbindung mit den durch die Ausbreitung
des Christentums erfolgten kulturellen Kontakten entstand das
weite Feld kirchlicher Vokal- und Instrumentalmusik. .
-=uAls-erstes séi einiBlickrauf die ‘Wokalinustk geworfen: Hierher: ge:
hoéren zundchstidie: Hymnen und das mit iknen'verwatidte: Gut> Wit
haben es dabei mit poetischéin Stiicken:zutuh, die:fiach bestimmteri
Gesetzen:gebaut sind und je nach Kulturgébiet spezifische Akzénte
besitzen: Solche:Formérm erlatigten: vor alleni im-christlichén Osteri
seit-dem 4: Jatirhundert einie grofe Blite und Sind bis ifdie Gegeriv
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wart hinein dort sehr beliebt. Fiir den Westen ist an die Bedeutung
des Ambrosius von Mailand (T 397) zu erinnern. Seit dieser Zeit ha-
ben Hymnus und verwandtes Gut, speziell im Mittelalter, weitere
Differenzierungen und grofie Verbreitung erfahren. Bezeichnungen
wie Hymnus, Sequenz, Tropus kennzeichnen nur einige wenige
Formen.

Dazu kommt als zweiter Block der Bereich, den man Kirchenlied
~— Geistliches Lied umschreiben kann. Solche Dichtungen, speziell
in Volkssprache, lassen sich vor allem vom Hochmittelalter an grei-
fen und sind seitdem nicht mehr aus der Liturgie wegzudenken.
Durch die reformatorische Bewegung hat dieses Genre eine beson-
dere Belebung erfahren. Seitdem gewann es auch in der katho-
lischen Liturgie noch stirkere Bedeutung und besitzt gerade heute in
vielen Gebieten sein unbestrittenes Recht (vgl. dazu ebenfalls am
Ende dieses Abschnitts: Mischformen).

Seit jlingerer Zeit begegnen uns im Gottesdienst weitere ,,zeit-
gendssische Formen der Gesangskultur®. Und zwar in Europa, aber
auch in den ubrigen Kontinenten, in denen man christliche Liturgie
begeht (Spiritual, Chanson). Wir haben dabei im Grund Auswirkun-
gen eines Prozesses vor uns, der bereits im NT beginnt: Jedes Volk
singt in seiner Weise das ,,neue Lied".

Hinsichtlich der Instrumentalmusik (und Instrumentenverwen-
dung) 148t sich in vielen Punkten eine dhnliche Entwicklung wie bei
der kirchlichen Gesangskunst feststellen. Zunichst ist jedoch zu sa-
gen, dal manche Kirchen, speziell des Ostens, solcher musikalischer
Gestaltung mit Reserve gegeniiberstanden und stehen. Ahnliches
1dBt sich ebenfalls in gewissen Perioden westlicher Liturgie be-
obachten (Anfinge des Kalvinismus). Im iibrigen kann man jedoch
gerade fiir den Westen sagen, daBl im Laufe der Entwicklung auch
die Instrumentalmusik jeweils die Elemente der entsprechenden
Zeit aufgreift und verwertet.

Hinsichtlich der Instrumentalmusik im engeren Sinne ist als er-
stes die Orgelzu erwéihnen. Sie hat im Westen mehr und mehr eine
Sonderstellung erlangt, doch lassen sich daneben ebenso andere In-
strumente greifen. Genannt seien Blaserchdre sowie die spezifischen
Kapellen und Orchesterformen der Renaissance, des Barock und der
Folgezeit. In diesem Zusammenhang entstanden fir das gottes-
dienstliche Leben bedeutsame musikalische Formen (vgl. dazu eben-
falls am Ende dieses Abschnitts: Mischformen).

Auch auf diesem Feld verdankt das Christentum viel den Ansét-
zen der Reformation. Doch die katholische Instrumentalmusik hat
ebenfalls stets ihren Beitrag geleistet (vgl. Instrumentierte Messen).
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In jlingerer Zeit hat sich auch auf diesem Sektor das Bild aufgefi-
chert. Grundsétzlich ist kein Instrument und keine ,,Kombination*
aus dem Gottesdienst auszuschlieBen, wenn sie sich dessen vor-
rangigen Perspektiven einordnen {Band, Orchester, Combo usw.).

Abschlieflend sei noch ein Blick auf den Bereich gesanglich-
musikalischer Mischformen geworfen, wie sie speziell seit Beginn
der Neuzeit entstanden. So etwa die Motette, die vor allem chorisch
geprégt ist. Eine andere Form stellt die Kantate in ihrer Gestaltung
seitens Solistengesang und Chor bzw. musikalischen Solopartien
und dem Ensemble dar. Eine Aufgipfelung eigentiimlicher Art bil-
det das QOratorium, das man als ,,kirchliches musikalisches Drama
auf imagindrer Bithne" gekennzeichnet hat. In besonderem Male
geschichtlichen Stoffen ist die Historien-Musik verpflichtet. Etwa
die Passion, die das Leiden Jesu oder eines ,,Heiligen* behandelt.
Oder musikalisch-gesangliche Kunstwerke mit biblischen (AT/NT),
kirchengeschichtlichen (Heiligenviten) oder sonstigen (auch themati-
schen) Stoffen.

1.1.2.1.2.2.3. Religidser und profaner Gesang und Musik

Vom liturgisch geprédgten Gesang bzw. liturgisch geprédgter Mu-
sik ist die religiose Musik im weiteren Sinn zu trennen. Hinsichtlich
grundsétzlicher Differenzierung und Verwendung gilt dhnliches wie
bzgl. des religidsen und profanen Schrifttums oder Lesegutes (vgl.
dazu 11, 83).

Bei dem hier interessierenden Bereich haben wir es etwa mit Lie-
dern, Songs usw. nicht streng kirchlicher Pragung zu tun, die aber
doch als religios zu bezeichnen sind. Beziiglich der Verwendung im
gottesdienstlichen Rahmen ist vor allem die Frage nach ihrer Eig-
nung im konkreten Fall zu stellen. Wichtig erscheint, daf} rechte Ak-
zente gesetzt werden. Im Rahmen dessen kénnen solcher Gesang
und solche Musik sicher eine wichtige Aufgabe erfiillen. Vielfach
wird man freilich entsprechende Stiicke von ihrer Wertigkeit besser
den ,sekundidren Teileinheiten zuordnen und mehr im Rand-
bereich ansiedeln.

Als Einzelgebilde wiren etwa reine Vokal- oder Instrumental-
partien wie Lieder, Hymnen, Ode, Sonett, Motette, Madrigal und die
verschiedensten Formen neuerer Musikgestaltung wie Chanson,
Song usw. zu nennen. Daneben sind auch Mischformen zu beach-
ten. Was hier zundchst von der religidsen Musik gilt, betrifft in noch
stirkerem MaBe den Bereich, der als ,,profane Musik" im engeren
Sinn zu bezeichnen ist.
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1.1.2.2. Sekundire Teileinheiten

Mit den ,,Sekundiren Teileinheiten™ sind Gebilde gemeint, die
nicht zu den tragenden Bestandteilen gehGren. Man kann sie inso-
fern ,,unwesentlich® nennen, als ein ,,volistdndiger” Gottesdienst —
hier interessierend die Wortliturgie — ohne sie bestehen kann. Das
besagt aber nicht, sie seien schlechthin unwichtig. Wenn sie auch
von ihrem Eigenwert her im zweiten Glied stehen, konnen sie ndm-
lich doch iiberaus bedeutsame Funktionen erfiillen. Vor allem: auf
die wesentlichen Blocke aufmerksam machen, Hinweise geben,
strukturieren und akzentuieren. In etwa vergleichbar einem Rah-
men, der einem Bild wertvolle Dienste leistet: Er hebt es heraus, un-
terstreicht seine Bedeutung. Im einzelnen haben wir es mit Stiicken
zu tun, die man drei Gruppen zuteilen kann: 1. Elemente im Dienst
der Struktur und des Ablaufs — Monitionen; 2. Elemente der Ver-
tiefung und Ausgestaltung — Akklamationen; 3. Elemente im
Dienst der Verdeutlichung und Kommunikation bzw. Bewufitma-
chung; letztere Stiicke nehmen eine mittlere Stellung ein, sie kOnnen
sowohl der Strukturierung als auch der Ausgestaltung dienlich sein.
Dabei sei bedacht, dall die Art des ,,Vortrags" (Deklamation; Ge-
sang; Musik) auch in diesen Bereich hineinspielt.

1.1.2.2.1. Elemente — Gebilde im Dienst der Gliederung (Struktur)
und des Ablaufs (Monitionen)

Gottesdienst setzt sich aus einer Serie von Einzelstiicken zusam-
men, die in einem bestimmten Rahmen stehen und nach gewissen
Gesichtspunkten aufeinanderfolgen. Dabei erscheint es oft hilfreich,
auf manche Partien aufmerksam zu machen, Akzente zu setzen oder
der Wahrung der Gliederung, der Struktur und dem Ablauf zu die-
nen. Das bedingt eine Reihe von Elementen, die bestimmte Markie-
rungen setzen. Vor allem sind hier pragnante Wortgebilde niitzlich,
die aus einigen Satzen bestehen und die man allgemein mit Hinweis
— Monitio bezeichnen kann. Sie haben ihren Platz an verschiedenen
Stellen der Liturgie. Schwerpunktmifig ordnet man sie am besten
den drei Bereichen Eroffnung, Zentralteil und AbschluBl zu. Ferner
sei allgemein auf liturgische Schmuckelemente und Verbindungs-
glieder hingewiesen. Es sind, parallel zu den genannten Wortelemen-
ten, vor allem Vor-, Zwischen- und Nachspiele, speziell instrumen-
taler Art. Hinsichtlich der Einzelauswahl und der Gestaltung der
Elemente miissen die konkreten Umstande wie Alltag, Fest, BuBzeit,
Teilnehmerkreis bedacht werden.
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1.1.2.2.1.1. Elemente (Monitionen) des Bereichs Eroffnung

Im Bereich der Eroffnung geht es zunachst einmal darum, einen
Anfang zu setzen, zu konzentrieren und das Geschehen einzuleiten
und einzustimmen. Dazu etwa dem Ubergang vom Gottesdienst des
Alltags zum Feiergottesdienst behilflich zu sein. Zu diesem Zwecke
sind bestimmte akustische Elemente in gesprochener, gesungener
oder instrumentierter Form hilfreich. Der Grundgedanke ist: Die
Gemeinde versammelt oder sammelt sich. »

Den ersten Gedankenkreis kann man mit Auftakt bezeichnen.
Die Gemeinde der Versammelten geht dabei von der Phase der Vor-
bereitung in die eigentliche Feier Gber. Ein solcher Auftakt wird
etwa durch ein akustisches Element wie Glockengeldaut, Musik-
instrument (Einspiel, Praludium), Einleitungsgesang vermittelt. Be-
sonders richtungweisend ist ferner ein Kurzspruch, ein Votum (Im
Namen des Vaters usw. — Unsere Hilfe usw.; Der Himmel und
Erde erschaffen hat). Ferner sind das Eroffnungswort, GruB und
BegriiBung (Die Gnade unseres Herrn Jesus Christus . . .) zu erwéh-
nen. Ein weiteres Element bilden Erinnerung und Ermunterung
etwa zur Sammlung, Besinnung und Einstimmung. In diesem Um-
kreis kann auch das Einfithrungswort (Leitgedanke) eine wichtige
Rolle spielen. Letzteres gibt, je nach Art der Feier gestaltet und um-
fangsmdBig bestimmt, gewisse Motive an, welche die folgende Feier
prigen sollen. Auch an Bekenntnistexte (vgl. Schuldbekenntnis der
Messe) ist zu denken. (Betr. Gebet zu Beginn vgl. II, 85, d. h. bei den
priméren Teileinheiten.)

1.1.2.2.1.2. Elemente (Monitionen) des Bereichs Zentralteil

Im Dienst des Ablaufs der Feier, zwischen Eroffnung und Ab-
schluB, steht eine Reihe von Elementen, welche den Kernteil der
Feier begleiten, gliedern und fithren. Das ist sinnvoll, um zu akzen-
tuieren, langweiliges DahinflieBen zu vermeiden, notwendiger Be-
sinnung und Konzentration dienlich zu sein oder um abrupte Uber-
gange zu verhindern.

_ In diesem Zusammenhang sind zunichst verbale und andere
Uberleitungen zu nennen. Dazu etwa Hinfithrungen, die auf das
Folgende aufmerksam machen. AuBerdem Verbindungsstiicke
gesanglicher oder instrumentaler Art (Zwischenspiel, Interludium).
Hierher gehoren auch Elemente, die bestimmte Akte begleiten, etwa
Begleitgesang, Begleitspruch, Zwischengesang. Sie wollen gewisse
Akte bereichern, interpretieren. Und zwar ,,in Grenzen®, ohne die
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Aufmerksamkeit zu sehr auf sich selbst zu ziehen; vielmehr soli
etwa die Moglichkeit bleiben, etwas anderes auszufiihren (Einzug,
Gabenzug, Kommuniongang, Auszug), oder Gedanken schwingen
zu lassen. Zwischengesang bei den Lesungen dient in diesem Sinne
auch der Abgrenzung zweier Gedankenkreise und der Uberleitung.

In diesem Zusammenhang miissen auch solche Elemente ge-
nannt werden, die, wie etwa Hinweise zum Vollzug, Bekannt-
machungen und Mitteilungen, beispielsweise der gegenwairtigen
Feier insgesamt dienen, bestimmte Einzelakte im Auge haben oder
auch auf zukiinftige Sachverhalte gerichtet sind (Vorbereitung; auch
organisatorischer Art).

1.1.2.2.1.3. Elemente (Monitionen) des Bereichs Abschlufl

Im Bereich des Abschlusses geht es zundchst einmal darum, eine
gewisse Abrundung zu finden oder Durchgangsphase etwa zum
(erneuten) ,,Gottesdienst des Alltags” zu sein. Dem dienen be-
stimmite, gezielte oder auch weitmaschigere akustische Elemente.

Den ersten Gedankenkreis konnte man mit Schluwort umrei-
Ben. Es geht darum, gewisse Motive zu akzentuieren oder zu biin-
deln, die sich aus der Feier ergeben, oder auf anderes aufmerksam
zu machen. Als mogliche ,,Motive" einer solchen abschlieBenden
Admonitio seien genannt: Zusammenfassung, Auswahl bestimmter
Akzente, Gesamtriickblick, Ausblick auf Zukiinftiges, Beendigung
und ,,Abschied". Hier hat auch der Hinweis auf spétere Gemeinde-
versammlungen seinen Platz (Gemeindebekanntmachung, Mittei-
lung), wo und wann man sich wieder versammelt.

Dieser Kreis leitet liber zur letzten Phase: Sendung und Auf-
18sung der gegenwirtigen Zusammenkunft. Dabei ist vor allem das
Sendungs- oder Entlassungswort wichtig. Je nach Art der Zusam-
menkunft kann dem ein Ausklang folgen, vergleichbar dem Auftakt,
jedoch in umgekehrter Richtung. Als weitere Elemente seien Be-
kenntnistexte, Grul3, Gebet und Segen genannt; diese kommen hier
bei den Teileinheiten zur Sprache, zu denen sie zdhlen.

1.1.2.2.2. Elemente — Gebilde im Dienst der Vertiefung und Aus-
gestaltung (Akklamationen; Bekenntnisformeln)

Bei den nun interessierenden sekundiren Teileinheiten handelt es
sich um Elemente, manchmal kleineren, mitunter aber auch grofe-
ren Umfangs, welche bestimmte Aspekte erweitern, vertiefen, beto-
nen oder gerafft ausdriicken. In diesem Feld nehmen die Akklama-
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tionen und Zustimmungsrufe einen weiten Bereich ein. Einen Teil
davon kann man mit Zustimmung — Bekenntnis (1) umreiBen.
Finen zweiten Gedankenkreis flillen Mystagogische Kurzanreden
(2) aus. Dazu kommen Aussagetexte nebst Aussageformelin (3), Be-
gleittexte bzw. Begleitspriiche (4) und schlieBlich einige jeweils da-
mit verwandte Stiicke.

1.1.2.2.2.1. Elemente des Bereichs Zustimmung — Bekenntnis
(Akklamationen, Doxologien, Bekenntnisformeln)

Im genannten Bereich geht es darum, Lobpreis, Bejahung auszu-
sprechen. Es sind oft ganz knappe Stiicke, manchmal haben wir
aber auch breitere Formen oder solche in Wechseirufen vor uns.

Ein erstes Modell sind die Akklamationen (Zustimmungsrufe;
Wechselrufe). Es handelt sich um kurze, leicht einpridgsame ein-
gliedrige oder mehrgliedrige Stiicke und Formeln (Ruf — Zuruf;
Anruf — Antwort), welche Huldigung oder Zustimmung ausspre-
chen. Sie gehen zuriick auf in alten Kulturen in den verschiedensten
Bereichen iibliche Zurufe (Wechselrufe, Sprechchor) zur Ermunte-
rung oder Ablehnung. Oft werden sie unterstrichen durch andere
Elemente wie Gesten und spezifische akustische Bestandteile (Klat-
schen). Neben dem politischen Leben, im Sport usw. haben sie zum
Teil in stilisierter Weise auch in anderen Bereichen ihren Platz: als
Huldigung, in der Religion usw. An christlichen Beispielen der kiir-
zeren Art sind das aus dem jlidischen Gottesdienst stammende
Amen (Ja, so sei es; vgl. Psalmen) und das Halleluja (Preiset Gott) be-
kannt. In diesen Umkreis gehOren auch das weniger héufige
Hos(i)anna (Hilf doch). Ein beliebter altchristlicher Ruf ist das Ma-
rana tha (Komm Herr; vgl. Offb 22, 20).

Aus dem griechischen Bereich kennen wir vor allem das Kyrie
eleison (Herr erbarme dich), einen alten hellenistischen Huldigungs-
ruf. Ferner sei das Hagios ho theos (Heiliger Gott), Hagios ischyros
(Heiliger Starker), Hagios athanatos (Heiliger Unsterblicher) — elei-
son hemas (Erbarme dich unser) der Ostlichen und westlichen
(Karfreitag) Liturgie genannt.

Weitere Bestandteile sind Antwortformeln wie: Dank sei Gott,
Ehre sei dir o Herr, Lob sei dir Christus (z. B. in Verbindung mit den
Lesungen gebraucht). Ihnen gehen oft bestimmte Rufe voraus wie:
Wort des lebendigen Gottes, Aus dem Evangelium nach N. oder
Evangelium unseres Herrn Jesus Christus. Zu erwihnen sind ferner
die Akklamationen oder Wechselrufe der Litanei, der Furbitten,
beim Sakramentenvollzug und bei der Zeichenliturgie. Fiur den zu-
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letztgenannten Bereich mogen die Beispiele Kommt, lasset uns an-
beten (Kreuzzeremonie am Karfreitag) und Christus, das Licht —
Dank sei Got: (Lichtzeremonie der Osternacht) stehen.

Daneben gibt es grofere Akklamationseinheiten wie etwa: Hei-
lig, heilig, heilig, Gott, Herr aller Méchte und Gewalten (z. B. nach
der Prafation), Deinen Tod, o Herr, verkiinden wir (z. B. nach der
Konsekration der Messe), Denn dein ist das Reich (nach dem Vater-
unser), Lamm Gottes (vgl. Brotbrechung), Stiicke des Paschatridu-
ums (Karfreitag: Seht das Holz des Kreuzes usw.).

Zum Schluf} seien zwei Sonderformen erwéihnt. Im Westen be-
zeugt sind die Laudes (regiae), eine Verbindung von Lob (an Chri-
stus) und Bitten (aus gegebenem AnlaB). Im Osten verwendet man
die Polychronia (Auf viele Jahre), z. B. als Zuruf auf den Bischofs-
segen.

Eine eigene Stellung in diesem Gedankenkreis nimmt die Doxolo-
gie (Lobpreis) ein. Es handelt sich dabei um eine Akklamation, die
besonders gestaltete, feierliche Lobpreisungen Gottes bzw. der Trini-
tit beinhaltet. Hier sind vor allem das Ehre sei dem Vater, das Durch
ihn (Christus) und mit ihm (KanonschiuB) und bestimmte SchiuBpar-

. tien von Texten (Hymnen) zu nennen. In etwa zihlen hierher auch
die Gesinge Ehre sei Gott in der Hohe (Gloria in excelsis) und das
Dich, Gott, loben wir (Te deum).

Eine weitere Gruppe machen die persdnlichen Bekenntnisfor-
meln sowie der Komplex: Frage — Antwort — Skrutinium aus. Es
sind Elemente, die Zustimmung {(erfragen und) bekunden, indem sie
in besonderem MaBe personlich ansprechen oder vergleichbare For-
mulierungen wéhlen. Als Einzelbeispiele seien zundchst Formeln
der Absage und Zusage genannt: Ich widersage — Ich glaube
(Taufe; Firmung). Oder das kurze Schuldbekenntnis: Herr, ich bin
nicht wiirdig (Kommunion). Weitere aufschluBreiche Modelle gibt
es bei der Ordination (Ich bin bereit; Ich verspreche es). Daneben be-

gegnen uns auch bei anderen Feiern solche Gebilde (Versprechen;
Gellibde).

1.1.2.2.2.2. Elemente des Bereichs Mystagogie (Mystagogische
Kurzanreden)

Neben den speziell im Dienst der Struktur und des Ablaufs ste-
henden Monitionen (vgl. 11, 98), die manchmal auch gewissen orga-
nisatorischen Charakter tragen, begegnen uns im Gottesdienst eigen
gestaltete Hinflihrungen, Anregungen und Impuise, die in besonde-
rem Ma@e geistliche Vertiefung im Auge haben. Ihnen kommt eine
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mafgebliche Rolle zu, weil sie, von Fall zu Fall variiert, prézise und
knapp gestaltet, gerade in Verbindung mit bestimmten Handlungen
oder Teilen des Gottesdienstes ihre Wirkung entfalten kénnen.

An Beispielen ist auf entsprechende Partien in Verbindung mit
zentralen Stellen des Gottesdienstes zu verweisen: Vor der Lesung
des Gotteswortes, beim/vor dem Hochgebet, bei der Kommunion,
bei Kernakten der ubrigen Sakramente und der Sakramentalien
(Exhortatio).

1.1.2.2.2.3. Elemente des Bereichs Aussage: Aussagetexte — Aus-
sageformeln (Allgemeine Formeln, Sakramentsformeln, Segens-
formeln/Exorzismen)

Einen eigenen Block in unserem Fragekomplex nehmen die Aus-
sagetexte — Aussageformeln ein. Es handelt sich dabei um Gebilde,
die einen gewissen Sachverhalt in betontem Male ansprechen. Da-
bei riicken sie verschiedentlich in die Néhe von bestimmten Aktio-
nen oder treten gemeinsam mit ihnen auf. So, wenn ein verbales
Element in Verbindung mit einer konkreten liturgischen Handlung
eine entsprechende Aussage macht.

Die Funktion und der Aussagewert dieser Formeln ist unter-
schiedlich. So kommt ihnen bei gewissen Akten wesentliche Bedeu-
tung zu (vgl. Sakramente), wihrend es sich bei anderen mehr um die
Artikulation eines Sachverhaltes, um einen Hinweis handelt
(Segensspruch). Gemeinsam ist ihnen meist, daB sie laut gesprochen
werden (vgl. dagegen die nichste Gruppe, II, 104).

Als erste Beispielgruppe seien die Sakramentsformeln wie Ich
taufe dich (Taufe), Sei besiegelt (Firmung), Ich spreche dich los
(Versohnung) erwihnt. Aus dem Bereich der Eucharistie ist das Ge-
bilde Der Leib Christizu nennen, das einerseits die Aufgabe des Hin-
weises (Aufmerksamkeit) hat, anderseits eine geistliche Aussage ent-
halt. Bei manchen Aussageformeln tritt mitunter auch eine Akkla-
mation (vgl. bei der Firmung Amen) hinzu.

Eine weitere Gruppe bilden Beispiele im Bereich des Wortgotres-
dienstes und der Zeichenliturgie. So werden etwa beim Segen von
Personen und Sachen Formeln solcher Pragung gebraucht. Der-
artige Segensformeln konnen eingliedrig (vgl. einfacher SchluB-
segen) oder mehrgliedrig (feierlicher SchluBsegen der Messe) sein.
Zu erwihnen sind ferner die Stiicke Der Herr sei in deinem Herzen
und auf deinen Lippen vor dem Evangelium der Messe und die For-
mel des BuBaktes (Der allméchtige Gott erbarme sich unser...).

Nicht vergessen werden sollen die exorzistisch gefirbten Aus-
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sagetexte (Beginn etwa: Exorciso — Weiche usw.). Es handelt sich
dabei um Stiicke, welche in betontem MafBe Ausschlufl des Bosen,
Befreiung von Widergdttlichem im Auge haben. Sie kOnnen in etwa
als Gegenteil des Segens betrachtet werden. Beispiele fiir solche Ex-

orzismen bieten Taufliturgien alter und neuer Zeit sowie Benedik-
tionsformuiare.

1.1.2.2.2.4. Elemente des Bereichs Begleitung: Begleittexte —
Begleitspriiche

Eine Reihe von liturgisch-literarischen Gebilden hat neben ihren
eigentiimlichen Aussagen die zusatzliche Funktion eines Begleitwor-
tes. Ihre Aufgabe ist es von daher, bestimmte Handlungen zu deuten
oder gewisse mogliche Motive auszusprechen und zu akzentuieren.
Sie stehen im Dienste einer Handlung und werden deshalb hier als
eigene Gruppe genannt. Thr relativer (niedrigerer) Rang zeigt sich oft
darin, daB sie, je nach Grad der Wichtigkeit oder der Gestaltung der
Feier sowie der Zuordnung (vgl. bestimmte Priestergebete), meist
leise gesprochen werden oder zumindest so, daB3 andere sie nicht
wahrnehmen. Eine besondere Rolle spielen derartige Stiicke als
Priestergebete (einer sekundiren Schicht) im Osten und Westen. —
Werden solche Stiicke laut vorgetragen, gelten sie mehr als Aussage-
texte (vgl. vorige Gruppe, II, 103); manchmal ist ihre Funktion je-
doch nicht ganz eindeutig.

Als instruktives Beispiel seien zunédchst die Begleittexte zur Ga-
benbereitung genannt; im erneuerten rémischen MeBbuch von
1970 nehmen sie eine gewisse Mittelstellung ein (bei lautem Volizug
Akklamation mdoglich). Ferner ist der Begleitspruch zur Hénde-
waschung zu erwdhnen. Durchwegs leisen Vollzug hat man beim
Begleitwort in Verbindung mit dem BuchkuB3 nach dem Evange-
lienvortrag (Herr, durch dein Evangelium nimm hinweg unsere
Stinden) vermerkt. Weitere Beispiele solcher Begleittexte lassen sich
auch bei anderen Gottesdienstarten finden (vgl. Osternacht: Texte
zur Bezeichnung der Osterkerze; zum Anziinden der Osterkerze und
zur Weihwasserbesprengung).

Eine bestimmte Funktion eigener Art erfiillen die Ubergabeworte
bei bestimmten gottesdienstlichen Akten. Genannt seien Stiicke bei
der Taufe (Taufkerze, Taufkleid) und der Ordination (Gewinder-
ibergabe; Instrumenteniibergabe: Evangeliar, Kelch und Patene; In-
signien). Auch ist auf Begleittexte bei verschiedenen nichtsakramen-
talen Salbungen hinzuweisen.
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1.1.2.2.3. Elemente — Gebilde im Dienst von Kommunikation, Er-
klirung und Ermunterung (Einladung)

Neben den beiden genannten Gruppen der sekundiren Teilein-
heiten kann man eine dritte nennen. Sie dient in gewisser Beziehung
vor allem der Kommunikation. Ihre Aufgabe ist es, mittels bestimm-
ter verbal bekundeter Gedankengidnge zu erweitern, bestehende
Aspekte zu erklaren (bewuBt machen, verlebendigen) oder auf Vor-
gange hinzuweisen und zum Vollzug zu ermuntern. Diese verbalen
Akte nehmen manchmal zugleich gewisse Funktionen der bereits
genannten Gruppen wahr, indem sie etwa im Dienst der Gliederung
und des Ablaufs und der Vertiefung stehen (vgl. dazu die vorigen
Abschnitte, II, 98 ff.).

1.1.2.2.3.1. Elemente des Bereichs: Verbale Kommunikation —
Dialogische Elemente (GruB3, Dialogreihe, Dialogtext, Dialogspruch)

Durch Elemente der Kommunikation treten Partner miteinander
in Verbindung. An sich ist der Gottesdienst ein grofler Gesamt-Kom-
munikationsakt. Es gibt jedoch bestimmte Elemente, die besagte Auf-
gabe in besonderem MaBe verwirklichen. Sie wollen etwa die Ver-
bindung untereinander plastisch zum Ausdruck bringen. Das kann
durch verschiedene Medien geschehen, doch nehmen die verbalen
Akte einen besonderen Stellenwert ein. Dabei muB hier gleich einem
Mifverstindnis vorgebeugt werden. Wenn solche verbalen Ele-
mente hier unter dem Gesichtspunkt Kommunikation eingeordnet
werden, ist damit keinesfalls bestritten, da} sie wesentliche geistliche
Pragung besitzen und auch Aussagewerte enthalten konnen.

Als erstes sei der Bereich Gruf — WechselgruB (Dialogruf) ge-
nannt. Hierher gehéren eingliedrige und mehrgliedrige Gebilde,
kiirzere und ausfiihrlichere. Es kann sich dabei um formelhafte Ge-
bilde oder Formulierungen nach Art einer Monitio handeln. Zahl-
reiche gebrauchliche GruBformeln stammen aus der Bibel, dem AT
oder NT. Sehr oft treten auf: ,,.Der Herr sei mit euch” (Rut 2,4),
»Der Friede sei mit dir (euch). AuBerdem begegnen uns breitere
Gebilde wie das trinitarische ,,Die Gnade unseres Herrn Jesus Chri-
stus™ (2 Kor 13, 13). Manchmal sind solche Rufe zugleich Aufforde-
rungen zur Aufmerksamkeit oder Einladungen zu Schweigen oder
Gebet.

In verstirktem MaBe zeigen sich die anstehenden Aspekte bei
Dialogreihen, also mehrfachen Dialogrufen bzw. Wechselrufen.
Markantes Beispiel hierfiir sind die Dialogreihen vor der Prafation
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und vor konsekratorischen Gebeten. So wird etwa dem Hochgebet
der Messe eine dreigliedrige Dialogreihe vorangestellt.

Hier soll auch auf erweiterte Dialoge verwiesen werden, wie
sie verschiedentlich in der Liturgie vorkommen. Es handelt sich
etwa um Dialogiexte oder kurzes ,,Dialoggespriach” bzw. Wechsel-
gesprache.

Hinsichtlich der Dialogtexte sei auf bekannte Beispiele in Wort-
gottesdiensten mit zwei oder mehreren Sprechern verwiesen. Neben
der inhaltlichen Aussage dient diese Form zugleich lebendiger Kom-
munikation. Was die Dialog-Gesprache angeht, ist etwa an das
Zwiegesprach zwischen Liturgen, Eltern und Pate bei der Taufe zu
denken; es kann sich in formelhafter oder auch in freierer Form ab-
spielen. Ahnliches findet sich bei anderen Feiern. Dabei sei auch an
kurze mit der Verkiindigung (Lesung; Homilie) verbundene Predigt-
Dialoge (Predigtgespriche) erinnert.

1.1.2.2.3.2. Elemente des Bereichs Erkldrung — Kommentar

Bei bestimmten Gottesdiensten erscheint es ratsam, einige Erkla-
rungen einzufiigen, welche bestimmte Akte erldutern oder eine
Handlung deutend begleiten. Derartige Aufgaben weist die er-
neuerte romische Liturgie einem Kommentator, einem Sprecher zu.

Sie anerkennt die Bedeutung dieses Dienstes (einfiihren, Ver-
stindnis vermitteln), wiinscht aber auch sorgfiltige Vorbereitung,
Knappheit und Verstandlichkeit. Von daher ist die Aufgabe am
besten mit ,,Kurzkommentierung* umrissen. Besagte Erlduterungen
dirfen vor allem entscheidende Handlungen nicht iiberlagern oder
sie verdriangen; auBerdem ist Dauerberieselung zu vermeiden.

1.1.2.2.3.3. Elemente des Bereichs Aufforderung — Einladung

Ein weiteres verbales Element im Dienst der Kommunikation ist
die Aufforderung oder Einladung zu bestimmten Akten. Es handelt
sich dabei um Gebilde, die sich vom Phanomen der Gemeinschaft
her ergeben und gestaltméBig entweder groferen oder geringeren
Umfangs sind.

Einen weiten Bereich nimmt dabei die Geberseinladung (Auffor-
derung zum Gebet) ein. Zunichst sind hier ganz knappe Formulie-
rungen wie Lasset uns beten oder Beuget die Knie — Erhebet euch
zu nennen. Daneben gibt es ausfithrlichere Gebetseinladungen ver-
schiedener Prigung. Ein gutes Modell dafiir sind die groBen Firbit-
ten der Karfreitagsliturgie des romischen Ritus. Ferner sei die
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Gebetseinladung beim Vaterunser (der Messe) oder bei Weiheakten
(vgl. auch Prifation!) erwihnt.

‘Daneben bestehen Einladungsworte auch fiir andere Akte. Etwa
zum FriedensgruB (Gebet einander ein Zeichen des Friedens und der
Versohnung) oder zum Schluisegen der Messe (Wir knien nieder
zum Segen). Hierher kann man in etwa auch den Entlassungsruf
(Gehet hin in Frieden) zdhlen.

1.1.3. Vollzugsformen des Akustischen (Vortragsweise; Aus-
drucksweise) im Gottesdienst: Sprechen (Sprache), Singen (Gesang)
und Musizieren (Instrument)

Das Akustische, das Wort im Gottesdienst, ist geprigt von einem
bestimmten Sinn und eigentiimlicher Aufgabe. Einerseits bildet es
ein Medium der Kommunikation, anderseits vermittelt es Inhalte
und schldgt Akkorde an. Dabei haben die Einzelformen jeweils un-
terschiedliches ,,Aussehen®, etwa Predigt oder Lesung, Poesie oder
Kollektengebet. Um nun den jeweiligen Sinn zu erfiillen, Spezialauf-
gaben zu 16sen und bestmoglich zu realisieren, sind gewisse Anfor-
derungen nétig sowie Akzentuierungen moglich. Grundforderung
ist dabei, daB die akustischen Elemente ihrer Eigenart gemdl} voll-
zogen werden und dem Grad des Feierns entsprechen. Von daher
ergeben sich betreffs Vortragsweise und Ausdruck drei Hauptge-
dankenkreise: Sprache und sinngeméBes Sprechen, Gesang und
liedgemaBes Singen, Instrumentalmusik und stiickgemaifies Musizie-
ren. Dabei sind beziiglich aller diese Auspragungen jeweils sowohl

.aktueller Vollzug als auch die modernen technischen Medien
(Reproduktion, Verstarker) ins Auge zu fassen.

1.1.3.1. Sprache und Sprechen

Die Sprache, eines der wichtigsten Kommunikationsmittel, hingt
eng mit der jeweiligen Kultur der Menschen oder eines Volkes zu-
sammen. Sie verbindet und informiert (Muttersprache), kann aber
auch trennen und MiBverstdndnisse bewirken (Fremdsprache). Von
daher ist Sprache, {liber ihren Kommunikations- und Informations-
wert im engeren Sinne hinaus, zugleich Ausdruck des Gemein-
samen und der Verbundenheit.

Die Sprachenfrage wird vor allem dort brisant, wo einerseits der
Mensch einer bestimmten Sprache ernst genommen werden muf,
anderseits Ubervolkische Gesichtspunkte eine Rolle spielen. Das ist
gerade bei einer religidsen tibernationalen Gemeinschaft wie dem
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Christentum der Fall. Dabei stellt es eine besondere Aufgabe dar,
Verkiindigungsinhalte, die in einem bestimmten Sprachraum arti-
kuliert wurden (Israel, Hellenismus), sinngemé@ in einen anderen zu
Ubertragen.

Von daher bildet die Sprachenfrage in der Kirche bereits seit ih-
rer Griindung ein Problem. Schon in den Schriften des Neuen Testa-
mentes begegnen uns Vertreter unterschiedlicher Kulturen und
Sprachen, also Juden und Nichtjuden, Hellenisten und Menschen
des iibrigen Mittelmeerraumes. Bezeichnend ist, daB die meisten
schriftlichen Dokumente des Christentums (NT) in der damaligen
griechischen (Umgangs- bzw. Welt-)Sprache uberliefert bzw. ge-
schrieben sind! Daneben schimmert in manchen Texten, Konstruk-
tionen und Begriffen das Original (Hebriisch; Aramdisch) durch,
und bestimmte verbale Elemente der jiidischen Umwelt Jesu (vgl.
Amen, Halleluja) blieben ebenfalls spiter erhalten. Besonders in-
struktiv in dieser Hinsicht ist der Bericht iiber das erste christliche
Pfingstfest, d. h. die Anfinge der Kirche (Apg 2, 3—11). Es mufiten
Wege gefunden werden, das Christentum in der jeweiligen Kultur
zu verwurzeln und dazu auch muttersprachlichem Vollzug der Li-
turgie den Weg zu ebnen. Daneben kam es darauf an, ,, Wiedererken-
nungsteile* ins Auge zu fassen, wodurch die Einheit in Jesus auch
auBerlich zum Ausdruck kam und die Moglichkeit gegeben war, dal3
sich jeder Christ in jedem christlichen Gottesdienst als Christ erfah-
ren konnte. Die Wege, wie dies geschah, verliefen unterschiedlich,
vor allem hinsichtlich der Entwicklung im Osten und im Westen.

1.1.3.1.1. Sprachenfrage im Osten

Betreffs des Ostens ist zu sagen, daB in der Anfangszeit des Chri-
stentums im paléstinensischen Raum das Aramdische, das Syrische
und andere Umgangssprachen gepflegt wurden und von daher der
Gebrauch der entsprechenden Landessprachen ebenfalls den Gottes-
dienst betraf. Daneben miissen wir bedenken, daB in weiten Gebie-
ten Griechisch als ,,Weltsprache" Verwendung fand, das seinerseits
Auswirkungen auf die Liturgie hatte. In dem MaBe wie jeweils
eigene Volksgruppen das Christentum annahmen, versuchte man
ihnen auch den Gottesdienst — anfangs zumindest in bestimmten
Partien — verstidndlich zu machen. So gibt es neben Ubersetzungen
gewisser Teile (Lesung) den muttersprachlichen Vortrag groBerer
Abschnitte, aber ebenso Belege fiir mehrsprachigen Gottesdienst.
Dokumente solcher Art existieren aus recht frither Zeit in den Ge-
bieten von Agypten, Athiopien und Armenien. Seit sich gréBere ho-
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mogene Kirchen eines Sprachgebietes entwickelten, stellt man ver-
starkte Ubertragung der Liturgie in die Landessprache fest. Dieses
Prinzip haben die 6stlichen Kirchen stets generell anerkannt, wenn
auch in der Praxis mitunter Zoégern oder Beharren auf altertimli-
chen Sprachformen (in der byzantinischen Liturgie noch heute) fest-
zustellen ist.

Besonders deutlich zeigt sich die generell |, fortschrittliche Hal-
tung* in solchen Gebieten, die nicht im Bereich des Hellenismus la-
gen. Hier seien beispielsweise die Liturgie in syrischer Sprache und
vor allem die Anfiange des Christentums im slawischen Gebiet ge-
nannt. Freilich blieb auch dort mitunter das Problem der Kirchen-
sprache bis in die Gegenwart akut (Beharren auf dem Altslawi-
schen). In jingerer Zeit hat man sich im Osten auch modernen Spra-
chen gedffnet (Arabisch usw.). Ferner sind die Losungen der Spra-
chenfrage seitens dstlicher Exilkirchen zu erwdhnen (8stliche Litur-
gien in modernen Sprachen).

1.1.1.1 .1 Sprachenfrage im Westen

A ‘v’\ ssten haben wir eine etwas andere Situation vor uns. Zu-
;u zu sagen, daBl im Rom der ersten Jahrhunderte Griechisch
« Umgangssprache war, jedenfalls dort, wo das Christentum
bt Eingang fand (Stddte). Von daher hat man die Liturgie
a . dieser Sprache gefeiert. Ansétze lateinischer Liturgie fiihrten
. i.om schlieBlich dazu, daB man den Gottesdienst seit etwa 350
~«iir und mehr latinisierte. Bestimmte griechische Elemente haben
sich erhalten, in Verbindung mit erneuter griechischer Ansiedlung
(7. Jh.) bemerken wir fiir manche Gebiete Zweisprachigkeit.

Fir die iibrigen Gebiete der westlichen Liturgiefamilie liegen aus
alter Zeit literarische Belege nicht in gewtlinschtem Mafe vor. Be-
zeugt ist, daf3 die afrikanische Kirche im Bereich des romischen Im-
periums (Africa proconsularis) zu den frithesten Gegenden mit latei-
nischer Liturgie zahlt.

Was das Gebiet der frithen gallisch-frankischen Liturgie angeht
(d. h. westlich-nichtrémische Liturgien), sind eindeutige Zeugnisse
ebenfalls diirftig. Dall die Goten zeitweise volkssprachliche Liturgie
begingen, liegt auf Grund verschiedener Belege nahe. Ahnliche An-
sitze kann man auch in Irland beobachten.

Fiir die ibrigen westlichen Gebiete gilt, daB, speziell in Verbin-
dung mit der romischen Eroberung und Besetzung Britanniens, Gal-
liens und Spaniens bzw. deren Auswirkungen, seit dem Ausgang
des kirchlichen Altertums und dem Beginn des Mittelalters das
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Latein weithin als Liturgiesprache im Okzident vorauszusetzen ist.
Auch die Volker, die in das Romische Reich vorstieflen, konnten
diesem ProzeB nicht widerstehen. Bei der Slawenmission ist hin-
sichtlich romischer Liturgie im ganzen gesehen zu sagen, dal} die
Muttersprache dort ebenfalls nicht zum Zug kam (wenn auch einige
Ausnahmen zu registrieren sind). Bedenken wir zudem den Prozef3
stindiger Romanisierung bodenstindiger westlicher Liturgien (vgl.
zum Beispiel die altspanische Liturgie), verwundert es nicht, daB es
damals betreffs Sprachenfrage kaum Neuansitze gibt. Die lateini-
sche Sprache im Gottesdienst wurde teilweise sogar theologisch zu
begriinden versucht. Wenn auch zuzugeben ist, dal das Latein im
Mittelalter als Verhandlungs-, Xirchen- und Gelehrtensprache all-
gemein eine wichtige Rolle spielte, rechtfertigte das doch keines-
wegs die Praxis, nur diese Sprache nahezu allein als Liturgiesprache
des Westens zuzulassen. DaB zahlreiche Volkssprachen des westli-
chen Bereichs recht frith durchaus Kultur- und zum Teil Schriftspra-
chen waren, belegen Zeugnisse profaner Literatur in Fiille (vgl. frithe
Literaturen germanischer und romanischer Sprachen). Jedenfalls zei-
gen sich im Laufe der Entwicklung volkssprachliche Elemente im
Gottesdienst (Bekenntnisformel, Lieder) meist nur am Rande; erst
nach und nach haben sich ihnen bescheidene Wege geoffnet.

Der nachhaltige Ansatz zur generellen Berechtigung volkssprach-
licher Liturgie zur Zeit der Reformation fithrte in Verbindung mit
der ablehnenden Haltung des Konzils von Trient im Bereich der ro-
mischen Kirche ebenfalls offiziell nicht zum Erfolg. Das konnte je-
doch nicht verhindern, daf sich das seitherige volkssprachliche Gut
erhielt und teilweise, wenn auch offiziell vielfach nur geduldet, wei-
ter ausbreitete. Dagegen hat die Volkssprache in den reformatori-
schen Kirchen seitdem ihren Platz behauptet.

Verstarkte Neuvansitze zur Volkssprachlichkeit in der katho-
lischen Kirche zeigen sich schlieBlich in der Barockzeit, in der Auf-
klarung und im 19. Jahrhundert. Besagtes Anliegen wurde auch
durch die liturgischen Reformen vor und nach dem Ersten Welt-
krieg und schlieflich nach dem Zweiten Weltkrieg aufgegriffen. In
Verbindung mit dem II. Vatikanischen Konzil kam es schlieBlich zu
einem grundsétzlichen Neubeginn. In seinem Gefolge sind schlieB3-
lich die Volkssprachen praktisch zu vollberechtigten Liturgiespra-
chen aufgewertet worden.

Daraus ist die Lehre zu ziehen, daB eine bestimmte Sprache auch
flir den romischen Gottesdienst keineswegs unabdingbarer Bestand-
teil ist. Vor allem liegt die Einheit tiefer begriindet und kann auch
anders zum Ausdruck kommen. Ja, es wire sogar verfehlt, wolite
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man um duBerer Einheitlichkeit willen auf Verstindlichkeit verzich-
ten. DaBl dabei Fragen wie Sorgfalt bei der Gestaltung und sach-
gerechte Ubersetzung anderssprachiger Texte eine wichtige Rolle
spielen, ist klar. -

Doch stellt sich das Problem Einheit, Wiedererkennungsteile,
Vollzug des Wortes weiterhin, wenn auch auf anderer Ebene. Etwa
bei einem sprachlich gemischten Teilnehmerkreis eines Gottesdien-
stes und hinsichtlich der Frage ,,Weltkirche” mit verschiedenen
Sprachen iiberhaupt. Die Losung kann sich durch einen Blick auf
die altkirchliche Praxis nahelegen. Neben Volkssprache im eigenen
Sprachgebiet sind bei Ubergreifender Teilnehmerschaft Weltspra-
chen des profanen Bereichs das geeignete Mittel, auch im Gottes-
dienst zu erwiinschter Kommunikation zu gelangen. DaBl dabei
nichts im Wege steht, einerseits Elemente alter Tradition (Amen;
Kyrie eleison, bestimmte Partien bisheriger Liturgiesprache, z. B.
Latein) als Ausdruck gemeinsamen Erbes weiterzupflegen oder
anderseits genuine volkssprachliche Partien (Gesang) auch in
sprachlich gemischten Gottesdiensten zu ihrem Recht kommen zu
lassen, versteht sich von selbst.

1.1.3.1.3. Sprache als Vortragsweise

Die meistgebrauchte Vortragsweise verbaler Elemente bildet das
Sprechen. Von daher sind in dieser Hinsicht gerade auch bei der Li-
turgie besondere Sorgfalt und, je nach Art des Dienstes, Schulung
und Ubung erforderlich. Das gilt sowohl in Verbindung ,,mit" als
auch ,,ohne” technische Medien.

Grundsétzlich muf3 man vor allem darauf achten, daB3 die Texte
ihrer Eigenart entsprechend vorgetragen werden. Dabei ist zundchst
zu bedenken, ob es sich um wichtige (priméare) oder weniger bedeut-
same (sekundire) Elemente handelt. Innerhalb dieser Blocke er-
geben sich ferner Nuancen hinsichtlich der literarischen Gattungen,
etwa: Predigt, Lesung, Gebet, Poesie, Monitionen, Akklamationen,
Bekenntnisformeln, Aussagetexte oder Begleitspriiche. Besonders
gilt das auch hinsichtlich der kommunikativen Elemente wie GruB,
Erklarung und Aufforderung oder Einladung.

Ferner spielt es eine Rolle, welcher Grad der Festlichkeit einem
Gottesdienst zukommt oder welche Differenzierungen sonst be-
stehen. Genannt seien etwa Vorbereitungszeiten (Advent, Fasten-
zeit) gegeniiber Festzeiten oder Travung gegeniiber Verstorbenenge-
dachtnis. Weiterhin sind die liturgiesoziologischen Aspekte wie
Kleingruppe (etwa Hausmesse), Mittelgruppe (etwa Pfarrgottes-
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dienst) oder GroBgruppe (etwa Didzesantreffen) zu beachten. Inner-
halb der genannten Koordinaten ergibt sich eine weitere reiche Viel-
falt seitens der sonstigen Faktoren des Gottesdienstes, speziell ihrer

Triger (Kinder, Jugend, Erwachsene, Alte, Kranke, Bildungsschich-
ten).

1.1.3.2. Gesang und Singen

Der Gesang bildet eines der urtiimlichsten Ausdrucksmittel des
Menschen. Er ist zundchst Phdnomen bestimmter Stimmung
(Freude, Trauer) und Element des Festes. Daneben kann mit seiner
Hilfe eine bessere Verbreitung des Wortes ermoglicht werden
(Kraft, Lautstirke). SchlieBlich ermdglicht es der Gesang, eine Viel-
zahl von Menschen zu gemeinsamer Bekundung zu vereinen. Die
genannten Perspektiven geiten je differenziert fir den Gesang des
einzelnen, fiir Gruppen (Chore) oder eine Gesamtgemeinde.

1.1.3.2.1. Gesang im Gottesdienst

Gerade im religidsen Bereich begegnet uns Gesangsgut auf
Schritt und Tritt. Aus dem Gottesvolk des AT sind wunderbare
Schopfungen dieser Art tiberliefert. Wir haben diese Elemente daher
auch im Munde Jesu und der palastinensischen Gemeinden vor-
auszusetzen. Neue Formen werden durch die hellenistische Mission
und die damaligen Verbreitungsgebiete des Evangeliums einge-
bracht. Als Ausdruck dieses Gesamtfeldes kann man die apostoli-
sche Aufforderung begreifen: Lobpreiset in Psalmen, Hymnen und
geisterfiillten Liedern (Kol 3, 16). AuBer vorgeprigten Formen ist
auch charismatische Kreativitdt den Christengemeinden nicht fremd
(1 Kor 14, 26. 32 1).

Neben der positiven Eigenschaft birgt Gesang, gerade im liturgi-
schen Bereich, auch Gefahrenmomente. Er kann sich in den Vor-
dergrund dridngen, Selbstzweck werden, Sekundéres ins Zentrum
schieben. Vor diesem Hintergrund ist zu sagen, daBl Gesang zwar in
der Liturgie auch einen Wert in sich darstellt, er muf} sich aber in
den Dienst des Ganzen, der Liturgie und der Gesamtgemeinde stel-
len. Dabei bleiben ihm durchaus ein Eigenfeld und eigene Stil-
elemente. und von daher werden nie alle Gesangsstiicke jeweils al-
len Beteiligten ,.gefallen™. Doch ist anderseits darauf zu achten, daB
im ganzen gesehen eine wirkliche recht verstandene ,,Erbauung”
der Gesamtgemeinde zumindest intendiert wird.

Die Hintergriinde fuir all das sind unterschiedlicher Art. Zunéchst

112



einmal hiangt Gesang — dhnlich wie die Sprache — eng mit der ent-
sprechenden Volkskultur zusammen. Er ist zudem keine absolut sta-
bile Grofe, sondern entwickelt sich. Im Zusammenhang damit steht
Vorliebe fiir diese oder jene Art (Stil; Gesang). Daneben gewahrt der
Mensch Gesangsgut anderer Kulturen und freundet sich damit an
— oder nicht. Das zeigt sich auch im gottesdienstlichen Gebrauch.
‘Wenn nun zwar grundsatzlich keine gesangliche Form vom Gottes-
dienst auszuschlieBen ist, stellt man jedoch fest, daBl im Laufe der
Entwicklung in Ost und West bestimmten Arten der Vorzug gege-
ben wird. Besondere Vorliebe bestand, vor allem in alter Zeit, fiir
das einfache und einstimmige Singen. Hier sind zunéichst die liturgi-
schen Gesinge der orientalischen Riten sowie im Westen der
(gregorianische) Choralgesang zu nennen. Daneben lassen sich je-
doch auch schon recht frith vom Volk unterschiedene ,,Chore™ grei-
fen, die ein anspruchsvolleres Programm bewdltigen konnen. Als
Beispiel fiir den Westen seien Sdngerschulen genannt.

Seit dem Mittelalter hat auch die Polyphonie Eingang in die Li-
turgie gefunden. Die Verwendung von Instrumenten in Verbindung
mit Gesang (Instrumentalbegleitung) ist nach Liturgiegebieten un-
terschiedlich. Auch musikalische Stilarten haben sich differenziert
nach Kulturkreis im Gottesdienst eingebuirgert=

Seit jlingerer Zeit sind neben die in Ost und West traditionellen
Formen bisher unbekannte musikalische Gebilde getreten (Afrika,
Ostasien, Amerika, rhythmische Musik usw.). Im Zuge der Be-
miithungen, das geeignete Gesangsgut fur die Liturgie bereitzustel-
len, hat sich demzufoige die Kirche in Ost und West stets mit ent-
sprechenden Fragen beschiftigt (vgl. Konzilien, Synoden), und ver-
sucht, gangbare Wege einzuschlagen.

1.1.3.2.2. Gesang als Vortragsweise

Gesanglich geeigneter Vortrag ist zunichst flir das Gesangsgut
im engeren Sinne (Psalmen, Hymnen, Lieder) nétig. Dabei muf3
auch hier vor allem auf SinngemaBheit geachtet werden. Das betrifft
zunachst einmal die unterschiedlichen Gesangsarten an sich und
ihre Funktion bei bestimmten Teilen des Gottesdienstes. Ferner ist
auf eine rechte Auswahl des Gesangsgutes zu achten. Dabei spielt
der Grad der Feierlichkeit, aber auch die gesangliche Moglichkeit
und Féhigkeit der Gemeinde eine Rolle. Weiterhin sollte bedacht
werden, dafl gewisse Gebilde in der Liturgie grofiere Bedeutung ha-
ben als andere, und von daher mul} auch eine gesangliche Akzen-
tuierung erfolgen. Besondere Funktion kommt dabei bestimmten
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gemeinsamen Gesingen und Wechselgesingen (Liturge — Ge-
meinde; Vorsinger — Gemeinde) zu. Threr Gestaltung ist deshalb
nachhaltige Aufmerksamkeit zu widmen.

Neben dem Gesang im engeren Sinne besteht die Moglichkeit,
gewisse verbale Elemente in melodidsem Sprechgesang (Accentus)
vorzutragen. Es handelt sich dabei um ein Verfahren, das urspriing-
lich mehr ein lautes akzentuiertes Sprechen in gehobener Tonlage
darstellt. Der Bereich dieses Sprechgesangs umfaBt vor allem die
liturgischen Prisidialgebete (Kollekte, Hochgebet). Dazu kommen
weitere Stiicke wie Vaterunser, Lesestiicke, Akklamationen. Diese
werden sowohl von einzelnen als auch von Gruppen oder der Ge-
samtgemeinde (Vaterunser) volizogen.

Auf Grund der genannten Aspekte und ihrer verschiedenen
Kombinationsmoglichkeiten ergibt sich auch fiir den Bereich Ge-
sang ein vielfaltiges Bild. Von daher muB nicht zuletzt der Praxis
stets gebiihrende Sorgfalt geschenkt werden. Dabei ist die generelle
Bedeutung des Gesangs, es sind aber auch die zahireichen Differen-

zierungen der Trager der gottesdienstlichen Versammlungen sowie
der Gottesdienstarten zu bedenken.

1.1.3.3. Instrument und Musizieren

Neben der menschlichen Stimme spielt das Instrument als Aus-
drucksmittel im Leben des einzelnen und der Gemeinschaft eine be-
deutsame Rolle. Falit man dabei Instrument im weitesten Sinne,
reicht es von einfachsten bis zu kompliziertesten Modellen. Hin-
sichtlich des Wirkungsbereiches gilt das, was vom Gesang gesagt
wurde, in etwas adaptierter Weise. Von daher ist einerseits eine Ein-
schriankung gegeniiber der Sprache festzustellen (verringerte Aus-
sagemoglichkeiten), anderseits kann das Instrument Wirkungen ent-
falten, die mit Sprechen und Singen nicht gelingen.

1.1.3.3.1. Instrumentalmusik im Gottesdienst

Gerade im religidsen Bereich nehmen Instrumente seit alters her
einen wichtigen Platz ein. Dabei ist an Gesangsbegleitung, aber auch
an solistisches Instrumentalspiel und Instrumentalstiicke mehrerer
(Kapelle) zu denken. Fur die hier interessierende Fragestellung ge-
niigt es zunichst, an die instrumentale Ausgestaltung der alttesta-
mentlichen Tempelgottesdienste zu erinnern (Psalmenbegleitung,
Horner usw. als Instrument). Hinsichtlich des Instrumentenge-
brauchs in der Synagogenliturgie bestehen Reserven. Weitverbreitet
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ist Instrumentalmusik in den Kulten des hellenistischen Bereichs.
Auch aus dem NT ist an Beispielen zu erkennen, dall wohl
keine grundséitzlichen Einwénde gegentiber Instrumenten bestehen,
wenn sie dem Sinn des Gottesdienstes dienen (1 Kor 14, 7—11;
Oftb).

In der Folgezeit verlief die Entwicklung in der christlichen Litur-
gie unterschiedlich. Dabei ist zu bedenken, daB sich etwa auf Grund
der Bindung bestimmter Instrumente und Instrumentalkompositio-
nen an heidnische Kulte und zum Teil mitbedingt von anderen Ar-
gumenten, bei manchen Christen eine ablehnende Haltung hinsicht-
lich des Gebrauchs von Musikinstrumenten im Gottesdienst her-
ausbilden konnte.

Wihrend so beispielsweise die byzantinische Kirche der Verwen-
dung von Instrumentalmusik weitgehend reserviert gegeniibersteht,
hat sie in anderen Ostlichen Liturgien durchaus ihren Platz (vgl.
etwa alexandrinische Liturgie). In der westlichen Kirche ist in dieser
Hinsicht eine differenzierte Entwicklung festzustellen. Grundsétz-
lich kann man sie als instrumentenfreundlich bezeichnen. Beispiele
belegen, daB schon in der Frithzeit mancherlei Instrumente tiblich
waren. Einen besonderen Rang hat, nach anfinglicher Ablehnung
infolge Gebrauchs im heidnischen Bereich, die Orgel erlangt. Im
Zuge zeitgendssischer Musikpflege (Renaissance, Barock) sind auch
zeitgenossische Blas- und Streichinstrumente zum Tragen gekom-
men. Dabei erlangte neben begleitender auch reine Instrumentalmu-
sik ihren Platz.

In der gegenwartigen westlichen Liturgie katholischer und refor-
matorischer Pragung 148t sich zwar eine Vorliebe fiir bestimmte In-
strumente greifen (Orgel, Posaunenchére), doch haben sie sich je-
weils zeitgendssischem Musizieren grundsitzlich nur selten ver-
schlossen (Orchester). Ahnlich wie beim Gesang sind auch hier aus
amerikanischer, afrikanischer und ostasiatischer Praxis neue Per-
spektiven und Instrumente eingebracht worden (vgl. rhythmische
Musik im Gottesdienst).

1.1.3.3.2. Musizieren im Gottesdienst

Bedenken wir die Weite des instrumentalmusikalischen Feldes,
seine Vielfalt, Eindruckskraft und seine sonstigen Perspektiven, ist
klar, dafi dieses Element zu einer hochst willkommenen Bereiche-
rung des Gottesdienstes fithren kann. Dabei haben wir einerseits zu
erwagen, in welch hervorragender Weise Musik Kommunikation
schafft und Ausdruck der Koinonia ist (Verkiindigung, Lob). Ander-
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seits verhilft sie in nachhaltigem Mafle zu voller, bewuBter und tati-
ger Teilnahme. Instrumentalmusik hat also durchaus ein Recht und
Eigenwerte.

Im Zuge dieses Prozesses ist es aber ebenso unbestreitbar, daB sich
Instrumentalmusik dem Gesamtgebilde Liturgie einordnen mu§, sol-
len Negativposten vermieden werden. Sie kann sich ndmlich auch
vordrangen, sie kann uberdecken und falsche Akzente setzen. Des-
halb muB im ganzen gesehen stets darauf geachtet werden, dafl Mu-
sik einerseits die Stelle erhalt, die ihr zukommt, und sie anderseits
diese Stelle auch sachgemaf ausfullt. Dann wird geisterfillltes Musi-
zieren in iiberlieferter und in zeitgendssischer Pragung, und zwar in
aktuellem Vortrag und als Reproduktion konservierter Formen
(Platte, Tonband), wertvoller Beitrag zur Fiille der Liturgie sein. So
gesehen, ist es ferner echter Ausdruck des ,,neuen Liedes™ der Er-
16sten und damit ein maBgeblicher Faktor gottesdienstlichen Tuns.

1.2. Optischer Bereich — Zeichen

Neben dem akustischen Bereich ist der optische, das Zeichen
oder Zeichenhafte, ein entscheidendes Feld der Kommunikation.
Hier gilt: ,,Augen sind Fenster der Seele, die vernehmen, was Lippen
nicht aussprechen* (nubisches Wort). Wir haben es dabei mit einem
Element zu tun, das ebenfalls in der Ambivalenz senden — empfan-
gen steht und so Hintergrund fiir wechselseitige Koinonia sein kann.
Von daher gilt: Ahnlich wie im Wort, kommt im Bereich des Opti-
schen (d. h. des optisch greifbaren Handelns) Gottes Offenbarung
(Rettungsverheiffung; Soteria) und des Menschen Reaktion
(Preisung; Doxa) zutage. Die besagten Zeichen und Dinge sind dabei
zunachst einmal als Elemente der Schépfungswirklichkeit zu wer-
ten. Welche Hintergriinde dabei im religiosen Sektor angesprochen
werden, das sei durch das Phdnomen der (optischen) Schauung und
der Erscheinung des Transzendenten angedeutet. Als Beispiel etwa
Jakobs Erlebnis, das sich im Ortsnamen ,,Penuel — Gottes-Gesicht™
niederschlagt (Gen 32, 25 ff.) oder die Erfahrung des Mose mit dem
brennenden Dornbusch (Ex 3, 1 ff.). Im Magnetfeld des Tuns Jesu
und der Kirche diirfen derartige Elemente als ,,neue Zeichen®, als
besonders nachhaltig dimensionierte Auspragungen der Begnadung
durch Gott und des Lobpreises seitens der Menschen angesehen
werden. Die gottesdienstliche Form, die bei ihrer Gestaltung in be-
tontem MaBe das Zeichen verwendet, kann man — in Parallele zum

Wortgottesdienst — mit Zeichengottesdienst oder Zeichenliturgie
benennen.
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Dabei dirfen wir freilich ,,Zeichen* nicht nur ,,naiv* sehen. Wir
miussen es vielmehr in seiner differenzierten und fundamentalen Be-
schaffenheit wiirdigen und gebrauchen. Das heillt: Wir miissen ihm
,.Gelegenheit geben®, sich zu ,.entfalten”. Vor diesem Hintergrund
kann man dann von ihm und mit ihm ,,erfahren” und so ,,preisen‘.
Das geschieht etwa, wenn wir einen Gegenstand herumzeigen und
ihn ,allseitig” betrachtend ,,wlrdigen*.

In diesem Gesamtfeld der Zeichenwelt lassen sich — dhnlich wie
bei den tibrigen Sinnesbereichen — ebenfalls verschiedene ,,Be-
standteile, also Schichten voneinander trennen. Thnen sind die fol-
genden Uberlegungen gewidmet. Es handelt sich dabei um den Bau-
stoff bzw. um das Material (a), die priméren und sekunddren Teil-
einheiten (¢) sowie innerhalb dieser Einheiten die jeweils kleinsten
Stiicke: die Einzelelemente oder Einzelbausteine (b).

1.2.1. Das Material — der Baustoff: Sichtbares

Das Material, der Baustoff des optischen Bereiches, ist das Feld:
Zeichen — Bild — visuelles Handeln in seiner vielfaltigen Gestalt
und gepragt durch die Hauptphasen aktiv — rezeptiv, d. h. etwa op-
tisch Eindruck schaffen — optisch Eindruck wahrnehmen (also
sehen). Dabei kann man sagen, daBl sich das Kerngeschehen
(Koinonia) im Magnetfeld der Kernhandlung ,,Wechselseitiges Zei-
chen" abspielt. Thm zur Seite treten verschiedene Ausdeutungen
(Interpretamente), d. h. Verldngerungen, Akzentuierungen, Intensi-
vierungen.

Der Bereich des Optischen konkretisiert sich dabei in zahlreichen
Phanomenen, die man in liturgischer Hinsicht am besten zwei
Hauptbezirken zuordnet: Personliche Zeichen — Sachliche Zeichen.
Wollen wir die Wertigkeit dieser Bereiche (als Gesamtbezirke) in ih-
ren Tiefendimensionen recht erfassen, mufl man stets den funda-
mentalen Unterschied: menschliche Person — Sache im Auge ha-
ben. Fir unseren Zusammenhang sei dabei auf die grundiegende
Differenzierung Personale — Sachliche Symbolik (vgl. 11, 54) ver-
wiesen.

Um das reiche Feld der konkreten Formen des Optischen hin-
sichtlich der Relevanz im Gottesdienst in etwa zu umreien und
nach Moglichkeit sinnvoll zu gruppieren, empfiehlt sich, dhnlich
wie beim akustischen Feld, auch hier die oben erwihnte Differen-
zierung in Einzelelemente (b) und Teileinheiten (c). Dabei wird vom
Oberbegriff Teileinheit (c) ausgegangen und von dort her eine Ein-
ordnung der Einzelbausteine (b) versucht, und zwar, weil in den
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Teileinheiten Bestandteile dhnlicher Beschaffenheit (Funktion) ver-
einigt sind.

Dabei miissen wir bedenken, da3 hier — noch weniger als beim
akustischen Bereich — eine lupenreine Differenzierung moglich ist.
Denn die verschiedenen Aspekte, z. B. Personliche Zeichen — Sach-
liche Zeichen, oder: Zeichen als Offenbarung — Zeichen als Lob-
preis, gehen vielfach ineinander {iber, und ihre Blickrichtung (zum
Menschen hin — auf Gott zu) hingt stark von der speziellen Lage ab.

1.2.2. Die Teileinheiten — Bauteile

Auf dem Weg zum Erkennen der Gestalt des Gottesdienstes, hier
der Zeichenliturgie, ist festzustellen, dafl beim Zeichen zwei grofie
Bezirke vorhanden sind. Den einen davon bilden die Personalen Zei-
chen. Damit sind optische Gebilde gemeint, bei denen eine Person
bzw. ihr visuell greifbares Tun mafBgebliches Element ist. Eine
zweite Gruppe stellen die Sachlichen Zeichen dar. Hierunter sind
Naturelemente, Pflanzen, Tiere u. 4. zu verstehen, die in liturgisch
maBgeblicher Weise Magnetfeld flir Koinonia, und zwar als Heils-
zeichen (Offenbarung) und als Zeichenhafte Reaktion (Lob, Dank,
Bitte) darstellen. Da der Person im christlichen Gottesdienst groBe-
res Gewicht als den Sachen zukommt, werden die personalen Zei-
chen vorangestellt und mit dem Beiwort primdr bedacht.

1.2.2.1. Primdre Teileinheiten — Personale Zeichen

Mit den primédren Zeichen sind die gewichtigeren Bestandteile
des Zeichenbereichs gemeint. Es handelt sich dabei um die optische
‘Wahrnehmbarkeit von Personen bzw. die von ihnen ausgefiihrten
visuell greifbaren Aktionen. Und zwar in speziellem MaBl um sol-
che, die ohne sonstige sachliche Elemente vollzogen werden (z. B.
Verneigung als sichtbares Symbol fiir Hochachtung, Bitte, BuBe)
bzw. bei denen sachliche Elemente eine ganz untergeordnete Rolle
spielen (z. B. kreuzformige Segensgeste mit einem Handkreuz statt
mit der Hand). Die Moglichkeit personaler Zeichen beruht auf der
geschopflichen Leiblichkeit des Menschen und ist Geschenk und
Chance.

Zunichst einmal stellen wir fest, daB der Mensch in der Liturgie
als Ganzheit das wertvollste ,,Zeichen" bildet. Das besagt, sein ,,Da-
sein®, d. h. seine wahrnehmbare Anwesenheit, ist Zeichen seiner
»Gegenwart” und kann Ausdruck seiner Gesinnung (,,Ich komme
zum Gottesdienst") und zugleich Beispiel fiir seinen Mitmenschen

118



sein. Daneben gibt es Aktionen des Menschen, die in diesem Sinne
Zeichen sind. Solche personalen zeichenhaften Aktionen kann man
in vier Bereiche gruppieren. Dabei empfiehlt es sich zum Verstind-
nis, von kleineren zu grofieren Einheiten aufzusteigen.

Von daher stellen im Feld der ,,Aktionen* einen ersten Bereich
die Haltungen dar. Also Korperhaltungen, d. h. Zeichen des Men-
schen in Ruhe und als Ganzes (z. B. stehen, sitzen usw.).

Einen zweiten Block bilden die Gesten und Gebdrden, d. h. Zei-
chen mit bestimmten Kérperteilen (Handauflegung). Dabei bemer-
ken wir, daB hier neben statischen Elementen (vielfach) vor allem
gewisse ,,Verdnderungen“ oder ,,Bewegungen® geringeren Um-
fangs, d. h. im eingeschrinkten Sinn, eine Rolle spielen.

Das dritte Feld sei umrissen mit der Bezeichnung dynamische Be-
wegung, also Veranderung im groferen Umfang. Wir haben es da-
bei mit Elementen wie (kurzer) Zug (Einzug) oder Tanz zu tun. Hier
sind also (sogar) Ortsveranderungen zu registrieren.

Den vierten Platz nehmen die sichtbaren Aktionen mehr oder
minder abgerundeter Art ein. Es sind Handlungen (Einzelhandlun-
gen/Handlungsgefiige) bzw. visuell faBbare Aktionseinheiten be-
stimmter Pragung (Inzenserteilung als Gesamtgebilde, z. B. Inzens-
auflegung, Kreuzinzens, Altarumschreitung; Zug/Prozession als
ausgestaltetes Gesamigebilde [Walifahrt}; FuBwaschung; Szenische
Gebilde). Bei manchen werden dabei in erweitertem MaBe sachliche
Elemente einbezogen.

Die genannten Zeichen stehen — dhnlich wie das Wort — in der
Polaritdt: Gotteszeichen — Menschenzeichen. Das besagt: sie kon-
nen Ausdruck der gnadenhaften Aktion Gottes (Offenbarung), aber
auch der menschlichen Re-Aktion (Preisung samt Bitte, Lob) sein.
Da sie von sich aus in dieser Beziehung jedoch weithin offen sind,
also sowohl dem einen als auch dem anderen zu dienen vermégen
(ahnlich wie Wort Gotteswort oder menschlichen Dank beinhaltet),
ist bei jedem Vollzug die Blickrichtung, also die Intention zu er-
wagen und auf eventuell vorhandene erginzende Elemente (z. B.
Worte) zu achten. Fiir die praktische Durchfiihrung ist es wichtig,
dal} das Zeichen seine Richtung, seinen Sinn bekundet. Das kann
aus dem zeichenhaften Tun selbst hervorgehen, aus dem Sinnzu-
sammenhang erkennbar sein, manchmal aber auch durch Unter-
stiitzung seitens anderer Sinnesbereiche, etwa durch Worte, gesche-
hen. — Dabet ist zu bedenken, daf} andere Sinnesbereiche, beispiels-
weise das Wort, ebenfalls durch Beifiigung von Zeichen deutlicher,
~Schwerer" werden konnen. Etwa Unterstreichung des Wortes
durch Gesten, Akzentuierung des Gebetes durch knien.
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Zur Erlauterung der ,,Blickrichtung™ der Zeichen werden hier
die beiden Grundmoglichkeiten zunichst einmal etwas differenziert
betrachtet. Von solcher Generalorientierung her ist dann bei den
FEinzelakten die entsprechende Perspektive leicht Zerauszulesen.

1.2.2.1.1. Personale Zeichen als Offenbarung und Resonanz
(Lobpreis): Gotteszeichen — Menschenzeichen

Gottesdienstliches Geschehen ist stets von der Grundperspektive
Kommunikation Gott — Mensch gepragt, wenn dies sich im Einzel-
fall auch in mancherlei unterschiedlichen Akzenten zeigt. Das gilt
auch fiir solche liturgische Vollziige, die schwerpunktméBig mit
Zeichen ,.arbeiten”. Der gesamte Sachverhalt kann schlagwortartig
dadurch gekennzeichnet werden, da8 man die Zeichen in Gotteszei-
chen und Menschenzeichen differenziert, das besagt, Optisches kann
sowoh! Ausdruck der Gnadenverkindigung Gottes als auch
menschlicher Aktivitat (Lob, Preis usw.) sein. Es gibt also Gotteszei-
chen (Zeichen, die in seinem Dienst stehen), zum Menschen gerich-
tet, und Menschenzeichen, auf Gott hin orientiert.

1.2.2.1.1.1. Personale Zeichen als Gotteszeichen

DalBl Zeichen Ausdruck der ,,Aktion Gottes* sein kénnen und
sind, ergibt sich eindrucksvoll aus zahlreichen Belegen der Offenba-
rung des mosaischen und des Neuen Bundes. Dariber vermittelt die
Bibelexegese des AT und NT reichhaltig Aufschiuf3. Fir die spétere
Zeit ist auf die Dokumente der Kirchengeschichte zu verweisen.

Als Beispiel des AT sei die Offenbarung Gottes an Mose
(Ex 3, | ff.) wahrend einer markanten Phase des alttestamentlichen
Gottesvolkes genannt. Diese Bekundung ist Inbegriff des Da-Seins
und Wirkens Gottes. Ausdruck dessen sind mancherlei Zeichen: Er-
scheinung des Engels des Herrn, brennender Dornbusch, Gottes
Auftrag an Mose zur Verkiindigung mittels zeichenhaftem Tun als
Dokumentation Gottes (vgl. den Stab des Mose usw.). Daneben be-
gegnen uns viele andere Zeichen, durch die der Mensch Gott er-
kennt und sein Wirken begreift. Sehr zahireich sind beispielsweise
die Zeichen, weiche die Propheten im Dienst der Offenbarung Got-
tes ,.wirken". Nicht vergessen sei, dal} auch der Sektor Wunder-Zei-
chen (wie Wunder im konkreten Falle zu deuten sind, ist eine Sache
fiir sich) in diesen Komplex hineinspielt.

in besonderem Malle beanspruchen natiirlich die Zeichen Jesu
unser Interesse. Er ist ja selbst Eikon, Zeichen Gottes (vgl.
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Kol 1, 15). Eine wache Lektiire des NT zeigt, daf} es symbolische
Zeichen Jesu in Fiille gibt (Einzelheiten sollen in der speziellen Litur-
gik zur Sprache kommen), und zwar einfache und kombinierte. Es
begegnen uns Gesten Jesu (Handauflegung), Kérperhaltungen (Jesus
wirft sich am Olberg auf die Knie), Bewegungen (Prozessionen: Zug
nach Jerusalem, Einzug in die Stadt) und symbolisch-optische
Handlungen (FuBwaschung). In besonderem Mafe sind auch hier
die Wunderzeichen mit ihren optischen Komponenten zu nennen.

Dafl sich die frithe Kirche diesem Beispiel angeschlossen hat,
lehrt der Blick in das apostolische Schrifttum des NT und das der
spateren Zeit. In seiner Gesamtheit kann man dieses Tun begreifen
als Erfullung und Konsequenz des Segensauftrags Jesu.

Als spezieller Ausdruck dafiir gelte der Evangelien-Epilog mit
seinen Formulierungen: ,,Und diese Zeichen werden geschehen, wo
Menschen glauben . . . (Mk 16, 17) sowie: ,.Der Herr stand ihnen
bei und bekraftigte ihr Wort durch die Zeichen, die er geschehen
lieB .. . (Mk 16, 20). — Zeichen als Gottes Offenbarung (und der
Resonanz des Menschen), das ist von daher ein roter Faden, der sich
auch weiter durch die Liturgiegeschichte zieht.

1.2.2.1.1.2. Personale Zeichen als Menschenzeichen

Die Perspektive ,,Zeichen als Menschenzeichen* begegnet uns in
der Religionsgeschichte, im AT und NT sowie in Geschichte und
Gegenwart ebenfalls auf Schritt und Tritt. Mit anderen Worten: Der
Mensch in seiner Ganzheit, aber auch seine Korperhaltung (z. B.
Knien), seine Gesten (Falten der Hiinde), seine Korperbewegungen
(Tanz) und seine visuell greifbaren ,,Ganz-Handlungen®, z. B.
.Mahlhalten, dienen als Ausdruck der ,,Reaktion* des Menschen
auf Gottes Einladung bzw. dessen ,,Aktion". Was Einzelheiten an-
geht, gilt das bei Gotteszeichen (vgl. oben) Gesagte in vergleichbarer
Weise.

1.2.2.1.2. Gliederung der personalen Zeichen

Der Gebrauch der Zeichen beruht, dhnlich wie die Verwendung
des Akustischen, auf dem Faktum, daB der Mensch ein Sinnenwe-
sen ist und als Person ,,mit" Leib und Geist agiert (vgl. 11, 22).Von
daher stellt er zunéchst als Gesamtpersénlichkeit, und zwar als Indi-
viduum und in Gemeinschaft, ein echtes Zeichen dar. Erginzend
und interpretierend treten dazu verschiedene Teilbereiche, die einen
akzentuierten Ausdruck dieses Faktums bilden. Solche persénlichen
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Zeichen sind — aufsteigend von kleineren Einheiten zu groBeren:
Korperhaltungen, Gesten (Gebédrden), Bewegungen und sichtbare
Handlungen abgerundeterer Priagung.

1.2.2.1.2.1. Der Mensch in seiner Ganzheit als (visuelles) Zeichen

Der Mensch, der zum Gottesdienst kommt, die Gemeinde, die
vor Gott steht, sind die aussagekriftigsten Zeichen personaler Art.
In diesem Faktum ist praktisch der gesamte Aspekt ,,anthropologi-
sche Komponente" des Gottesdienstes zeichenhaft gerafft ausge-
driickt: Der Mensch in Gemeinschaft — bereit, Gottes Anrufzu ver-
nehmen und zu danken sowie seine Bitten vorzutragen. Diese Tat-
sache muf3 im Gottesdienst immer wenigstens unterschwellig be-
wullt sein, sollte aber ebenfalls ab und zu ins BewufBtsein gehoben
werden. Dazu konnen folgende auch optisch wahrnehmbare Mo-
tive dienlich sein: Menschen unterschiedlicher Herkunft, verschie-
denen Alters, differenzierte Geschlechter, Gesunde und Kranke
kommen zusammen. Die Vielfalt der Eindriicke beziiglich der Zu-
sammensetzung der Gemeinde (Kinder, Jugend, Erwachsene, Alte),
ihrer Bewegungen, ihrer Kleidung usw. — alles das sind Elemente,
die sich mosaikartig zu einem Gesamtbild vereinen. Ferner etwa das
unmittelbare Erleben von Menschen in Kleingruppen oder die groB3-
artige Dimension eines GroBigottesdienstes mit einer Vielfalt von
Teilnehmern und noch manches andere. Dies alles, entsprechend ins
BewuBtsein gerufen, kann erkennen lassen, was es heif3t: der
Mensch in seiner Gesamtheit, in seiner geistgeprdgten Leiblichkeit
als ,,personales Zeichen™.

1.2.2.1.2.2. Korperhaltungen als personale Zeichen

Die soeben gemachten Andeutungen werden noch anschauli-
cher, wenn wir die Details beachten, in welcher Weise Menschen
Zeichen sein konnen. Zundchst die Koérperhaltungen. Darunter
wird hier das Wie des Kdrpers als Ausdruck seiner inneren Ge-
stimmtheit zum Gottesdienst verstanden. Dabei handelt es sich viel-
fach um ein gewisses Beharren in einer einmal eingenommenen
Haltung, um etwas Statisches und anschlieBend um einen Wechsel,
insofern etwas anderes ausgedriickt wird (das aber dann ebenfalls
oft als eine gewisse Haltung bleibt). Hinsichtlich der ,,Bedeutung"
dieser Haltungen ist zu bedenken, dal3 der Aussagegehalt je nach
Kulturraum und Epoche unterschiedlich sein kann. Darum kommt
es vor allem darauf an, daB diese Zeichen gemaf Ort (Kultur) und
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Zeit (Kairos) echter Ausdruck sind. Dem dienen Erlauterung und
Erklarung, ebenso notig aber ist auch die natiirliche Voraussetzung
(Volksempfinden). So bildet etwa die Proskynese (auf dem Boden
kniend) mit KuB3 (Boden, Bild) ein in der ostlichen Liturgie weithin
gebrauchliches Zeichen. Demgegeniiber ist sie im westlich-européa-
ischen Kulturkreis nicht in diesem Mafle liblich und hochstens Zei-
chen in auBerordentlichen Fillen (vgl. Liturgie der Hohen Woche,
etwa Karfreitag, Kreuzverehrung).

Die wichtigsten liturgischen Korperhaltungen sind Stehen —
Sitzen — Verneigung — Knien (Prostratio). Dabei geht es bei unse-
rer Uberlegung darum, in welchem Bedeutungsgefiige diese Zeichen
speziell im Koordinatensystem der romischen Liturgie européisch-
nordamerikanischer Pragung stehen. Es muf} natiirlich ebenfalls ins
Auge gefaBt werden, daBl auch der Ausdruckskanon anderer Kultu-
ren (Asien; Afrika) berechtigte Wertungen enthdlt und diese teil-
weise — speziell infolge der in jiingerer Zeit feststellbaren Aus-
tauschbeziechungen — nicht ohne EinfluB auf den ,,Nordischen
Bereich* blieben. Hierbei sind vor allem Haltungen in Verbindung
mit modernen Meditationsbewegungen zu bedenken (Sitzen auf
dem Boden).

1.2.2.1.2.2.1. Stehen

Aufrechtes Stehen ist normale Gebetshaltung des Christen als
Geschopf, als Ebenbild Gottes, aufgerichtet, Krone der Schopfung,
die sich Uber diese erhebt, begnadet von Gott. Nicht mehr Stinder,
der Siinde versklavt, nicht im Zustand der Bufle, nicht nieder-
gedriickt, sondern befreit und so frei. Ferner sei vor allem das Motiv
der Auferstehung Christi in diesem Zusammenhang nicht verges-
sen! Dariiber hinaus reicht diese Haltung als ,,Stehen vor" jemand
in den Bereich Bereitschaft (Wachdienst), Ehre. Das Stehen stellt
auBerdem Ausdruck dafiir dar, daB man gekommen ist, etwas zu
empfangen, und bereit sein will, zu gehen und etwas auszufithren.
Von daher bildet es in etwa zugleich ein Mittelglied zwischen sitzen
und gehen. Damit dokumentiert es ferner eine Haltung ,,auf den Tag
Omega hin*: Zum Herrn bereit, geriistet zu gehen, ihn zu empfan-
gen. Auf Grund dieser Perspektiven wurde Stehen bevorzugte Ge-
betshaltung. Stehen ist aber auch Zeichen des Lehrers, der vortragt.
Die Haltung des Lektors und des Predigers, verschiedentlich unter-
strichen durch ihre Stellung am Ambo oder auf der Kanzel, sind von
daher zu verstehen.
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1.2.2.1.2.2.2. Sitzen

Ein ambivalentes Gesicht hat auch das Sitzen. Einerseits ist es
Haltung rezeptiven Zuhorens. Die geloste, entspannte Haltung
ermoglicht es etwa, sich auf einen Vortrag zu konzentrieren und
sich einer Darbietung (Gesang des Vorsidngers) hinzugeben.

Daneben ist sitzen (in alten Kulturen) Hoheitshaltung des Vorste-
hers. Von seinem Platz aus, der an den Ehrensitz des Hausvaters er-
innert, wird das Geschehen geleitet oder durch bestimmte Hoheits-
akte akzentuiert. Dies kommt in zahlreichen Partien der Liturgie zu-
tage. Gute Beispiele vermittelt die Bischofsliturgie alter und neuer
Priagung. Genannt seien etwa Wortverkiindigung des auf der Kathe-
dra sitzenden Bischofs, Handlungen im Bereich der Ordination, Hal-
tung beim zeichenhaften Tun (Inzensbereitung; Benediktion am
Sitz). Der Sitz des Bischofs (Kathedra) und des vorstehenden Prie-
sters erhalten von daher iiber ihren Funktionswert hinaus einen be-
stimmten Akzent. Im Zusammenhang damit ist auch die Besitz-
ergreifung — Inthronisation (in ihrer Polaritat: Hinfihren — Ein-
nahme des Sitzes) bei Einfithrungshandlungen (vgl. Bischofsweihe)
eindrucksvolles personales Zeichen.

1.2.2.1.2.2.3. Verneigen — Verbeugen

Verneigen des Kopfes und Verbeugen des Oberkérpers sind ver-
standlich vom ,,Sich-Kleinmachen". Von daher kann es Zeichen der
Verehrung und Anerkennung eines Alteren, Weiseren, Hoheren
sein, daneben aber auch des Bittens, des Schutzsuchens.

Eine bestimmte Farbung bekommt diese Haltung, wenn man
Vergebung erbittet. Sie wird so zum Ausdruck von Besserungs-
absicht, Umkehr, Buie. Daneben gilt ,.Sich-Hinabneigen™ — wir
beten in anthropomorpher Vorstellung: ,,Gott moge sich herab-
neigen" — als Zeichen des Sich-Bemiihens um den anderen, ihn
liebend verstehen, ihm enfgegenkommen.

1.2.2.1.2.2.4. Knien — (Auf dem Angesicht) liegen

Noch ein Grad weiter als die Verneigung geht das Knien. Es
kann Zeichen lberwundener AnmalBung sein. Im europdischen
Kommunikationsgefiige bildet Knien eine ,.einschneidende” Hal-
tung und ist auf bestimmte Situationen beschrédnkt, und das darf
auch so bleiben. Wird diese Geste echt bis auf den Boden ausge-
fiihrt, stellt sie zudem ein nachhaltiges Geschehen dar. Sie ist Zei-
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chen betonter Bufie oder akzentuierter personlicher Ergriffenheit,
sei es als Dankesbezeugung, etwa Befreiung aus tiefster Not, als
Bitte oder auch als Flehen.

In der mit dem Knien zusammenhédngenden Haltung des Liegens
(Prostratio) finden wir Selbstaufgabe und Ergebenheit ausgedriickt.
Ferner will es Ubergabe und die Bitte um Erbarmen signalisieren.
Zugleich kann es Inbegriff tiefster personlicher Ergriffenheit, Vereh-
rung und Zuordnung zu einem anderen hin sein.

1.2.2.1.2.3. Gesten — Gebérden als personale Zeichen

Der Ausdruck Gebdrde leitet sich als germanisches Wort ab von
,gebahren” (sich benehmen, verfahren, verhalten; Wurzelwort
bar = tragen). Es besagt zundchst Verhalten, Benehmen, Aussehen,
Wesen und hat sich schlieBlich zur heutigen Bedeutung verengt.
Demgegeniiber geht Geste auf lateinisch ,.gestus" bzw. gerere (sich
benehmen) zuriick und ist urspringlich bevorzugter Ausdruck fir
Gebirdespiel des Schauspielers und Redners.

Heutzutage wird unter den genannten beiden Worten allgemein
das Bewegen von Hinden und Kopf als Ausdruck bestimmter Sach-
verhalte, als Zeichen von Zustimmung, Ablehnung, Unterstrei-
chung verstanden. Mit anderen Worten: es handelt sich um Bekun-
dungen, die — mit oder ohne Wortbegleitung — Signal fiir etwas
anderes darstellen. .

Gegentlber der Korperhaltung, die eine gewisse statische Kompo-
nente hat, also beharrend ist, fillt bei den Gesten, im ganzen ge-
sehen, eine gewisse Beweglichkeit und Bewegung auf. Diese Moto-
rik vollzieht sich freilich in einem abgegrenzten Rahmen und
schliefit ein gewisses ,,In-sich-Ruhen* nicht aus. Doch tritt das Be-
sondere vielfach gerade durch einen Bewegungsablauf zutage, etwa
Erheben der Hand und Ubergang zur Handauflegung. Man kann
also, phdnomenologisch betrachtet, gegeniiber der Korperhaltung
oft eine gewisse dynamische Steigerung feststellen.

Das Feld der Gesten ist sehr weitrdumig. Um es einigermafien zu
kennzeichnen, legt sich folgende Gliederung (mit Unterteilungen)
nahe: Gesten im Bereich der Hand und Gesten im Bereich des
Hauptes.

1.2.2.1.2.3.1. Gesten im Bereich der Hand

Die Hand kann man als einen der wichtigsten Triger von Gesten
bezeichnen. Dabei ist die volle Wirkungsweise, beginnend mit der
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Fingerstellung iiber die Handfliche im eigentlichen Sinne bis zur
Motorik des Armes ins Auge zu fassen. Denken wir dazu noch an die
Unterstiitzung bzw. Verlidngerung durch Gegenstdnde und sonstige
Mittel, wird das Gesagte noch deutlicher. Mit diesem Komplex im
Zusammenhang stehen auch solche zeichenhaften Elemente, die als
Vorbereitung und Abrundung dienen, etwa die Hindewaschung.

Zundchst ist die kleinste Einheit zu erwdhnen, die Haltung der
Finger. Bedenken wir dabei profane Elemente des Brauchtums
(Haltung der Finger beim Gruf} oder als Erkennungszeichen, als Ge-
heimzeichen; vgl. etwa V-Form: victory) und der Fingersprache,
wird die Wirkungsbreite schon auf Anhieb offenkundig. Im christ-
lichen Bereich existieren hier zahlreiche Modelle. Etwa die Finger-
haltung beim Segnen und Sich-Bekreuzen samt ihren Hintergriin-
den: Segenshand mit allen gestreckten Fingern oder mit drei Fingern
(Hoheitsgestus und trinitarischer Aspekt). Ferner etwa die orientali-
sche Fingerhaltung beim Segnen (Anfangs- und Endbuchstaben der
Worte Jesus Christus) und bei der Selbstbezeichnung (drei Personen,
zwei Naturen in Christus).

Den nichsten Block machen die Zeichen mit der gedffneten oder
geschlossenen Hand im engeren Sinn aus. Dabei gibt es zunichst
einmal rhetorische Gesten und Hinweise auf bestimmte Gegen-
stande, wie im Hochgebet der Messe. In diesen Zusammenhang ge-
hort auch die Auflegung der Hédnde als Zeichen der Besitznahme
oder der Ubertragung eines Auftrags (Ordination). Die Hinde zu fal-
ten (Hande verschrianken oder Handflichen lings aneinander), ist in
vielen Kulturen verbreitet. So kennen wir den Brauch der aneinan-
dergelegten Handflichen als frankischen Treuegestus (Ordination;
Versprechen) und als indische ,,Anjali hasta® (Ehrfurchtsgestus).

Hier muB auch auf den Bereich Empfang und Ubergabeeines Ge-
genstandes — mit der Hand (vgl. Ordination) — hingewiesen wer-
den. Eine eigene Rolle spielt die gedffnete Hand zum Empfang. Ge-
nannt sei ferner das Schlagen an die Brust mit der Hand oder Faust,
als Zeichen der Schuld. Reinigung der Hande besagt auller Sauber-
machen oft Lauterkeit.

SchlieBllich ist noch der Bereich groBerer Bewegungen unter Zu-
hilfenahme der Armezu nennen. Hier nimmt vor allem das Erheben
und Ausbreiten der Hande (Arme) als feierlicher Gebetsgestus einen
bedeutsamen Platz ein. Schlieflich sei das Segnen mit ausgestreck-
ten Armen (Handen) erwdhnt. Dazu kommen bestimmte aus-
sagende Gebarden wie Kreuzeszeichen in verschiedener Form, etwa
mit dem Daumen auf die Stirne, als grof3ere Selbstbezeichnung (auf
Stirn, Mund und Brust oder Stirn, Brust, beide Schultern) oder als
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Segensgeste. Segnen besagt im Grunde ,,bezeichnen® (signare) — im
Christentum heiBt es: unter das (Kreuz-)Zeichen stellen. Es ist lob-
preisende Anrufung Gottes im Zusammenhang mit einem bestimm-
ten AnlaB und verbunden mit dem Wunsch um seinen Bestand. Das
Optische spielt dabei in vielféltiger Weise eine Rolle, und zwar in der
Wirkungsbreite: Segensgeste und Sichtbarkeit der zu segnenden Per-
son oder Sache. — Nicht vergessen sei ferner die Um-Armung als
Grufigeste und Friedenszeichen.

In diesem Gedankenkreis liegen aullerdem einige gute Beispiele
fiir Veridngerungen der Geste durch einen Gegenstand vor. Etwa
das Segnen mit einem Kreuz in der Hand. Oder Besprengen und In-
zens in kreuzformiger Weise. Die Salbung der Hand im Kult weist
darauf hin, dafl die Hand zu den bevorzugten Elementen gottes-
dienstlichen Handelns z&hlt. Ein weiterer in diesen Sektor gehdren-
der ,,Gegenstand“ sind etwa die Handschuhe (Wiirdezeichen;
Schutz). Als letztes ist noch an die Handiungen zu erinnern, die mit
der Hand geschehen: die Ubergabe von Gegenstanden, Bekleidung
mit Gewdéndern.

1.2.2.1.2.3.2. Gesten im Bereich des Hauptes

Die im natiirlichen Bereich maBgebliche Funktion des Hauptes
— man kann sagen Inbegriff der Persdnlichkeit und Trager
mafgeblicher Sinnesvermdgen — tritt auch im zeichenhaften
Bereich zutage. Schon der Begriff Mimik, der im engeren Sinne die
Gestik des Mienenspiels im Gesicht bezeichnet, gibt das klar zu er-
kennen. Im liturgischen Bereich sind zahlreiche dieser Elemente
Ausdruck transzendierender Beziige.

Als erstes sei der Bereich Augen genannt. So kann Erheben und
Senken der Augen, oft in Verbindung mit Neigen des Hauptes,
Aspekte wie Erwartung, Sehnsucht, Einkehr und Ehrfurcht aus-
driicken. Ferner ist das SchlieBen der Augen als Zeichen der Ein-
kehr und des Sich-Versenkens zu erwihnen.

Als néchstes sei der Bereich Mund bedacht. Hauchen und Blasen
als Ausdruck des Belebens (einhauchen, beseelen) oder Vertreibens
(exorzistisches Blasen) sind markante Beispiele dafiir. Besonders
wichtig ist der KuB als Inbegriff der Verehrung. Kreuzférmige Be-
zeichnung des Mundes (mit eigenen Aspekten fiir Stirne und Brust)
will etwa Bekenntnis des Evangeliums darstellen.

Daneben lassen sich zahlreiche andere Partien im Bereich des
Hauptes nennen, die als personale Zeichen eine Rolle spielen: Stirn,
Ohren und Nase, die bezeichnet werden. AufschluBreich sind in die-
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ser Beziehung mancherlei Beispiele aus dem profanen Bezirk, nicht
zuletzt aus anderen Kulturen. Etwa die im indischen Bereich uibliche
Parallele zum KuB. Dabei erfolgt in dezenter Ausfithrung zundchst
eine Berithrung des Objektes mit dem Finger oder der Hand, sodann
wird der Finger bzw. die Hand zu den Augen oder zur Stirne ge-
fihrt; daneben gibt es auch eine Bertihrung von Gegenstinden di-
rekt mit der Stirn. In diesen Zusammenhang gehort ebenfalls die im
westlichen Bereich tubliche ,,KuBhand". Die Salbung des Hauptes
im Kultischen sowie auszeichnender Xopfschmuck (Kopf-
bedeckung, Krone, Mitra) und damit verbundenes Brauchtum (Ab-
nahme, Aufsetzen) lassen in anderer Beziehung die Breite dieses Fel-
des erkennen.

Bei all dem wird deutlich, daB es hier ein nahezu unerschopfli-
ches Reservoire gibt. Je nach der Mentalitdt eines Volkes schopft
man daraus befangener oder unbefangener. Wichtig bei der Beurtei-
lung solcher Gesten ist, ob sie echt geschehen. Was die Ausdrucks-
breite an sich betrifft, sei an die Bereiche Theater, was den Vollzug
angeht, an echte Kindertiimlichkeit und echte Spontan-Kulturen
(Afrika, Amerika) erinnert.

Beziiglich der in der Liturgie zu verfolgenden Generallinie kann
man sagen, dal} Qualitdt vor Quantitit geht und Spontaneitit sowie
Gemiitsreaktion in echtem Verhaltnis zu geregelter Gestik stehen
miissen. Die Art und Weise des Vollzuges ist, dhnlich wie im akusti-
schen Bereich (Wort, Lied), nach Gemeinde, Altersunterschieden
usw. sehr differenziert.

1.2.2.1.2.4. Bewegungsablaufe und Ausdrucksfiguren als personale
Zeichen

Gegenliber den in mancher Hinsicht relativ statischen Korperhal-
tungen und der bewegteren Gestik handelt es sich bei den Bewe-
gungsablaufen um einen weiteren Schritt des Optischen in Richtung
auf gesteigerte Dynamik. Bei diesem Block haben wir Akte vor uns,
die eine gewisse Geschiossenheit besitzen und sich von den Gesten
durch eine erhohte Beweglichkeit und zumindest eine bestimmte
Ortsverdnderung unterscheiden. Im einzelnen handelt es sich vor al-
lem um die Elemente: Wendung — Richtungsidnderung, Gehen —
Zug (Prozession), Tanz — Reigen. Dabei sei von vornherein be-
merkt, daB Ausfiihrung und Gebrauch je nach Liturgieraum und
Zeitalter mancheriei Schwankungen unterworfen sind.
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1.2.2.1.2.4.1. Wendung — Richtungsianderung

Die Richtung gottesdienstlicher Vollziige, die Bewegung in eine
bestimmte Richtung spielen im Christentum seit frither Zeit eine
Rolle. Dabei hat neben natiirlichen Motiven (vgl. Sonnenaufgang)
die Tradition des Judentums (Tempel; Osten), aber auch das Brauch-
tum hellenistischer Religionen Pate gestanden. So ist etwa die Vor-
liebe fiir die Gebetsrichtung nach Osten (Sonnenaufgang; Paradies)
bekannt, und das hat sich in mancherlei Weise, oft auch auf die An-
lage von Kirchengebduden, ausgewirkt (Ostung). Der Sonnenunter-
gang (Westen) galt als Zeichen der beginnenden Nacht (Richtung
des Exorzismus). Auch fiir die iibrigen Haupthimmelsrichtungen
lassen sich vergleichbare Motive greifen. Insgesamt gesehen sind die
vier Himmelsrichtungen (Symbolik der Zahl Vier) Inbegriff des ge-
samten ,, Kosmos* (vgl.: von den ,,vier Winden her*).

Um entsprechende Gebetsrichtungen zu erreichen, erfolgten
auch im Gottesdienst mancherlei Wendungen. Aullerdem wendet
man sich etwa beim GruB (Vorsteher — Gemeinde) und beim
Friedenskuf3 dem anderen zu. In der Liturgie sind diese Zeichen
Ausdruck der Gemeinschaft, des Friedens mit Gott und unterein-
ander.

1.2.2.1.2.4.2. Gehen — Schreiten — Zug — Prozession

Im Gehen verlaBt man einen Ort, um einem anderen zuzustre-
ben. Als Weiterfithrung des Stehens ist es echt menschliche Geste:
Aufrechtsein, ein Ziel im Auge. Dabei kann es zusitzlich ,,demon-
stratio”, d. h. Bezeugung eines bestimmten Sachverhaltes sein. Und
zwar sowohl als Zug mit geringer Teilnehmerzahl als auch in ausge-
stalteter Grofiform einer Prozession.

So ,,geht” man beispielsweise zum Gottesdienst. Im liturgischen
Gesamtfeld sind ferner eine ganze Reihe von Ortsverdnderungen
ublich, die mehr beinhalten als bloBen Ortswechsel. Dabei wird das
personale Zeichen (gehen) oft noch durch sachliche verstirkt, durch
Fahnen, Blumen. Als Beispiel sei der Gang zum Platz der Verkiindi-
gung mit dem Evangelienbuch, mit Lichtern und Weihrauch ge-
nannt oder das Bringen der Gaben: Zeichen des Schenkens und der
Hingabe. Andere Motive wieder hat der Gang zur Speisung
(Kommunion). Der Auszug ist Symbol des Zuges in den Gottes-
dienst des Alltags, in die Bewdhrung. Damit im Zusammenhang ste-
hen auch die Ziige und Prozessionen unterschiedlicher Anldsse und
Pragung. Sie sind Ausdruck des Volkes Gottes auf dem Weg und zu-
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gleich Verkindigung an die Welt. Die Wallfahrt, die ebenfalls in den
Gedankenkreis ,,Prozession* gehort, ist ein ,,Sichaufmachen zu
einem bestimmten Ziel“, um dort, gemeinsam mit anderen, Gottes
Gegenwart zu erfahren.

In diesem Zusammenhang sei auch das Umschreiten — Umkrei-
sen (Umgang, Umritt, Umfahrt) genannt. Es ist beispielsweise ein
altes Element im Ritus der Kirchweihe, Zeichen der Heraushebung
eines bestimmten Bezirks, der Auszeichnung und der Festesfreude.
In Verbindung mit dem Inzens kommt es ferner als Altarumschrei-
tung vor. In manchen Liturgiefamilien ist dieses Umschreiten samt
verwandten Formen sehr hiufig (vgl. auch den Gabenzug). Hinge-
wiesen sei noch auf umschreitende Prozessionen (Segnung, Sithne),
wie sie etwa an Bittagen, Danktagen (Hageltag) und Festen
(Fronleichnam) durchgefiihrt werden.

Alles in allem haben wir es bei dem Phinomen Gehen — Zug
mit einem sehr dynamischen Gebilde zu tun. Als symbolisches Ele-

ment ist es zugleich plastischer Ausdruck der Dynamik des Evange-
liums.

1.2.2.1.2.4.3. Tanz — Reigen

Der Bereich Reigen, Tanz und damit verwandte Formen zé&hlen
zu den dynamischsten personalen Zeichen. Inhaltlich gesehen kon-
nen sie Ausdruck von Freude und Jubel, aber auch von Trauer und
Klage sein. Dabei enthalten sie, formal betrachtet, eine Skala, die
von dezenter Beschwingtheit bis hin zu ekstatischer Auflosung
reicht. Von daher ergaben sich in der Liturgiegeschichte oft
Aspekte, die es geraten erscheinen lieBen, derartigen Elementen zu-
riickhaltend gegeniiberzustehen. Dennoch galt dieses Gebilde, hier
kurz Tanz genannt, auch im christlichen Gottesdienst generell stets
als legitimes Ausdrucksmittel. Beispiele dafiir lassen sich aus frithe-
ren Jahrhunderten bis in die Gegenwart hinein im Osten (vgl. dthio-
pischer Ritus) und im Westen (Spanien: Baile de los Seises = Tanz
der Sechs; religioser Tanz mit Gesang und Kastagnetten) finden. In
jingerer Zeit haben sich charismatische Bewegungen, vor allem
auch Kirchen auBlereuropaischer Pragung, dieses Elementes wieder
mit Vorliebe angenommen.

Hinsichtlich des Gehaltes und der Ausdrucksméglichkeiten im
einzelnen ist zundchst einmal an das rhythmische Element all-
gemein zu erinnern, das in optisch-akustischer Weise zum Ausdruck
kommt, etwa in Bewegung nach bestimmten Liedformen kombi-
niert mit Handeklatschen. Weitere Beispiele wie Tanzschritte, Rei-
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gen, Tanzspiele begegnen uns in Prozessionen (Echternach) oder in
Mysterienspielen (Reigen der Engel). In gewisser Beziehung sind
hier auch verschiedene liturgische Bewegungsformen wie Um-
schreiten, Prozession (vgl. oben) als Bindeglieder einzuordnen. Tanz
im strengen Sinn — als Bewegungsablauf in Form rhythmisch-
bestimmten und stilisierten Figurenwechsels — ist eine weitere
Stufe. Man hat den Tanz ,,Poesie des FuBes" bzw. der menschlichen
Bewegung schlechthin genannt.

In jingerer Zeit eroffnete sich besonders bei Kinder- und Jugend-
gottesdiensten ein weites Gebiet fiir diese Bewegungsformen. Ferner
sind Bemiihungen aus Indien, Siidamerika und Afrika bekannt.
Eine afrikanische Nachempfindung des europdischen ,,Cogito ergo
sum — Ich denke, also bin ich® besagt: Ich tanze — also bin ich.

1.2.2.1.2.5. Handlungen: Einzelhandlungen, Handlungsgefiige,
Szenische Akte (Gebilde) als personale Zeichen

Eine nochmalige gradmiBige Steigerung des Zeichenhaften kann
man im Zuge der Erweiterung zum Szenischen, zum Drama im ur-
spriinglichen Sinne konstatieren. Es handelt sich dabei um mehr
oder minder abgerundete Gebilde, sei es als Handlungen (Finzel-
handlungen), Handlungsgefiige oder als ,,Szenische Aktionen* (Ge-
bilde) groBeren bzw. geringeren Umfangs.

Zunéchst einmal sind die Einzelhandlungen zu nennen, die in li-
turgischem Rahmen Aussagen eigener Art machen. Als erstes seien
das Erheben und Hochheben oder Bewegen eines Gegenstandes und
damit verbundene Handlungen genannt. Es kann zugleich Zeige-
geste sein, Hinweis auf eine Sache. Daneben tritt mitunter das Motiv
der Herausstellung, Betonung, Bezeichnung der Ehrwirdigkeit. Bei-
spiele dafiir bieten der Sakramentsgottesdienst (Gaben von Brot und
Wein), die Sakramentalien (Hochheben des KriuterstrauBes bei der
Benediktion; das Schwingen von Fahnen) und die Wortliturgie (in
Verbindung etwa mit dem Evangeliar) in Fiille. Zahlreiche weitere
Elemente dieser Art finden sich in Geschichte und Gegenwart, etwa
die Unterzeichnung einer Urkunde (Trauung, ProfeB, Stiftung) im
Rahmen einer gottesdienstlichen Handlung, Waschung des Altars,
Mischen von Ol und Zutaten zum Chrisam. Als nichste Gruppe sei
der Bereich ,,Ubergabe” von Gegenstinden (Kerze, Kelch) genannt.
Hierher zédhlt auch die Handlung bei der Bekleidung mit Gewén-
dern. Besonders beachtenswert sind solche Akte, die in der Sakra-

mentenliturgie zeichenhafte Aussagen machen, etwa Bad (Taufe)
und Salbung.
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Daneben bemerken wir auch bestimmte Formen von Hand-
lungsgefiigen, d. h. einer Abfolge von Akten. So ist beispielsweise
die Begribnisliturgie in ihrer ausfithrlichen Form von der liturgi-
schen Krankenbetreuung tiber das Begrédbnis hin zum Totengeden-
ken zeichenhafter Ausdruck der christlichen Auffassung von Néach-
stenliebe und Auferstehungshoffnung.

Als letztes sei noch der Block Szenische Akte— Szenische Ge-
bilde im engeren Sinn genannt. Es handelt sich dabei um Abliufe,
die dem Bereich des Theaters verwandt sind, gestaltmafig eine ge-
wisse Abrundung besitzen und in optischer Weise Verkiindigung
und Lobpreis beinhalten. Dabei kann man ,Kurzszenen™ und
,Langszenen" konstatieren. Ein schiichtes Modell dieser Art ist
etwa die Lichtfeier der Osternacht, angefangen von der Station am
Feuer lber die Bereitung der Kerze, den Zug mit der Ausbreitung
des Lichtes, das Aufstelien der Kerze, den Weihrauchinzens und die
Segensbitte bis hin zum Osterlobpreis. Oder die Kreuzszene des Kar-
freitag mit Einzug, Aufrichtung und Verehrung, wobei auch die (in
mittelalterlicher Zeit entstandene) Weiterfilhrung: Grablegung
(Kreuzniederlegung; Karfreitag) und Auferstehung (Kreuzerhebung;
Osternacht), bedacht sei. Ein anderes instruktives, sogar biblisches
Musterbeispiel ist die FuBwaschung (am Griindonnerstag), ein Zei-
chen briderlicher Gesinnung.

Weitere schlichte oder auch ausgefiihrte Entwiirfe dieser Art
“seien mit dem Hinweis auf Mysterienspielszenen belegt. Fiir die
neuere Zeit ist ferner auf liturgische Verkiindigungsspiele sowie vor
allem auf Bemithungen im Rahmen von ,Gottesdienst in neuer
Form™ zu verweisen. SchlieBlich muB noch an szenische Feiern
eigener Art in den jungen Kirchen Indiens, Afrikas und Asiens er-
innert werden. '

1.2.2.2. Sekundéire Teileinheiten ~— Sachliche Zeichen

Mit den ,,Sekundéren Zeichen" sind die im ganzen gesehen weni-
ger gewichtigen Bestandteile des Optischen gemeint. Wir haben es
dabei — im Gegensatz zu den personalen Zeichen — mit der visuel-
len Wahrnehmbarkeit von Gegenstdnden zu tun, mit aktuellen Ak-
tionen, die in Verbindung damit geschehen. Dabei mufl — wieder
im Vergleich mit den personalen Zeichen — folgendes bedacht wer-
den. Wahrend es dort zeichenhaftes Tun ohne Gegenstinde gibt, ist
die Lage bei der sachlichen Zeichenhaftigkeit etwas anders. Mit an-
deren Worten: Sachliche Elemente kdnnen im strengen Sinn nur in
bezug auf bzw. in Verbindung mit Personen ,,Zeichen sein®. So sind”
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etwa Erntegaben zeichenhafter Ausdruck der Giite Gottes (Verkun-
digung) und AnlaB zum Dank. Oder Asche Inbegriff der Umkehr
und BuBe des Menschen (Bitte, Dank) vor dem Hintergrund des
Verzeihung zusagenden Gottes (Verkiindigung). Dies will der Aus-
druck ,.sekundir* bekunden.

Was die Verwendung solcher sachlicher Zeichen angeht, ist zu-
néchst zu sagen, daf} sie ein generelles Ausdrucksmittel mensch-
licher Daseinsgestaltung sind. Ein Blick in die Kulturgeschichte be-
statigt das in reichem MaBe. Das gilt auch fir den religidsen
Bereich: Elemente dieser Art begegnen uns dort auf Schritt und
Tritt. Filir das Christentum ist es zundchst bedeutsam, in welchem
MaB in Israel, sodann bei Jesus und schlieBlich in den damaligen
hellenistischen Religionen derartige ,,Res" (lat. Sache) liblich waren.

Aus der Geschichte des Volkes Israel wird deutlich, da§ die ma-
teriellen Dinge als Symbol fiir die Begegriung Gott — Mensch —
Menschen einen wichtigen Platz einnehmen. Wir haben es dabei zu-
néichst mit unbelebten Dingen der Natur (natiirliche Dinge) zu tun.
Genannt seien einige Beispiele aus den drei physikalischen Zu-
standsbereichen: Asche oder Staub (Bufie), Wasser (Reinigung) und
Feuer, Licht, Weihrauch. Dazu kommen kinstliche Dinge dieser
Sektoren: Gedenkstein (Gen 28, 18), die aufgerichteten Altire,
schlieflich gottesdienstliche Rdume mit Ausstattung (samt Behin-
gen), Gerdten (samt GefidBen) und Gewandung. — Einen weiten
Block machen schlieBlich die belebten Dinge aus. Beispielsweise Na-
turprodukte des floralen Sektors wie Pflanzen (vgl. auch Hysop),
Friichte. Dazu veredelte Dinge, etwa Brot, Wein, Ol. — Als letztes
sei der tierische (faunale) Bereich genannt. Auch hier kann man na-
tiirliche Symbole (vgl. der Siindenbock) und menschlich bearbeitete
(Fleisch, Opferelemente) konstatieren.

Jesus Christus steht in der Tradition seines Volkes und greift
zahlreiche dieser Elemente auf. Zugleich aber bringt er neue Symbo-
lik und eigen geprigte Formen (vgl. dazu das NT, Evangelium). In
diesem Traditionsrahmen steht auch seine Gemeinde.

Die Kirche, die ihr Eigenleben beginnt, weiB sich dem verpﬂlch-
tet. Wir begegnen aber auch dort EigenlGsungen, die das von Chri-
stus ibernommene Kerygma in zeitgeméaBen Elementen ausdriicken
(vgl. apostolisches Schrifttum, Offenbarung). Im Zuge der Ausbrei-
tung des Christentums werden dabei auch immer wieder aus zeit-
genossischer Umwelt bekannte Dinge aufgenommen und neu inter-
pretiert. Die Frage nach dem Woher kann uns mitunter wertvolle
Aufschliisse fiir das Verstandnis eines christlichen Brauches geben.
Im ganzen gesehen, ist dabei stets zu bedenken, daB diese Gegen-
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stinde der Natur im strengen Sinn nicht Proprium einer Religion
sind, sondern als Schdpfungsgaben Gemeinbesitz aller Menschen.
So kann auch das Christentum solche Dinge unbefangen aufneh-
men. Vor dem Hintergrund der Verkiindigung Jesu werden sie zu
Symbolen des Neuen, das Christus gebracht hat.

Betrachten wir den Ablauf der Liturgiegeschichte, zeigt sich, dall
die Kirche diesem Prinzip stets treu blieb. Sie nimmt im Altertum
und Mittelalter (vgl. Germanenmission!) zahlreiche in der jeweiligen
Umwelt und Kultur aussagefahige Dinge auf und 148t sie Symbole
der Offenbarung und des Dankes im Dienst des Herrn sein. Auch in
der Neuzeit bis in die Gegenwart hinein bleibt diese Linie gewahrt.
In besonderem Mafle tritt das zutage, wenn wir die Christianisie-
rungsgebiete jiingerer Zeit (Amerika, Afrika, Asien) betrachten.

In diesem Bezugssystem stellt man nun allgemein fest, daB auch
hier ,Liturgie im Wandel" ist. Manche Symbolkraft verflacht,
Neues entsteht. Nicht vergessen sei frejlich, daB es auch auf diesem
Feld negative Erscheinungen gibt. Falsches magisches Verstindnis
(Dinge als ,,Behilter** des Gottlichen oder als ,,Gewalt” iiber das
Gétiliche) tritt nidmlich leicht an Stelle echten Symboldenkens. So
kann man sagen, auch sachliche Symbole sind Gabe und Aufgabe,
kdnnen Chance, aber ebenso Gefahr darstellen. Hier gilt es aufmerk-
sam und wachsam zu sein. Das heifit, Symbole stehen im Dienst. Sie
sollen symbolisieren, nicht Selbstzweck sein.

Eine weitere Perspektive ist noch wichtig. Die sachlichen Zei-
chen befinden sich, dhnlich wie die personalen Zeichen, in der Pola-
ritdt Gotteszeichen — Menschenzeichen. Das bedeutet, sie sind Aus-
druck des gnadenhaften Schenkens Gottes (Offenbarung) und
anderseits Méglichkeit, die ,,Gestimmtheit* des Menschen zu be-
kunden: Dank, Bitte, Versprechen usw. Da die Zeichen von ihrem
Sosein her jedoch nicht von vornherein fir eine ,,Seite”
(Offenbarung oder Preisung) im strengen Sinne in Anspruch genom-
men werden kdnnen, ist es nétig, die jeweilige Bewegungsrichtung
zu bedenken. Das heifit im liturgischen Vollzug: Aus dem zeichen-
haften Umgehen mit den Sachen muB hervorgehen, in welchem
Sinnzusammenhang eine Handlung mit dem betreffenden Gegen-
stand geschieht. Zu solcher Interpretation konnen auch personale
Zeichen (Geste, Zug) und der gesamte akustische Bereich
(wortméaflige Deutung) zu Hilfe genommen werden. Einige Unter-
stitzung leisten eventuell die anderen Sinnesbereiche Tastsinn,
Duftsinn und Geschmacksinn.

Umgekehrt ist hier zu bedenken, daB auch Gegenstidnde (d. h.
sachliche Zeichen) die tibrigen liturgischen Ausdrucksformen, etwa
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‘Wort und personale Zeichen, verdeutlichen kénnen. Etwa das Brin-
gen einer materiellen Gabe als Zeichen des Eingehens auf Christi
Liebesgebot (Gabe fiir die Armen). — Im Zuge dieser Perspektiven
ist nun zunéchst nach dem Horizont Sachliches als Gotteszeichen —
Menschenzeichen zu fragen.

1.2.2.2.1. Sachliche Zeichen als Offenbarung und Resonanz

Gottesdienstliche Feier erfdhrt ihre mafigebliche Pragung von der
Wechselbeziehung Gott — Mensch. Das gilt auch fiir solche litur-
gische Voliziige, bei denen sachliche Elemente eine Rolle spielen.
Dabei ist stets im Auge zu behalten, dal die Sachwelt bzw. Einzel-
gegenstinde zwar eine bestimmte Eigenwertigkeit besitzen, da8 es
im wesentlichen aber um mehr geht, nimlich um das in ihrem Ma-
gnetfeld geschehende ,,personale” Tun. Die sachlichen ,,Dinge* sind
also vollstindig nur mittels ihres dynamischen Koordinatensystems
begreifbar oder befinden sich ,,in Bewegung* und erhalten ihre Pra-
gung vom gesamtliturgischen Wechselwirken zwischen Gott und
Mensch. Ohne dieses personale Magnetfeld wiirde das Entschei-
dende fehlen, die Dinge blieben in ihrem gewdhnlichen Sein. Dem-
gegentliber ist bei solch recht verstandenem funktionalen Verstand-
nis von ,,Heiligen Gegenstinden* auch zugleich der Gefahr dingli-
cher Frommigkeit am besten vorgebeugt (vgl. Magie).

Wenn nun aber die sachlichen Zeichen hinsichtlich ihrer ,,Rich-
tung” in einem solchen MaBe offen sind, ist vor allem die Frage
wichtig, welchen Charakter spielen sie in der je konkreten gottes-
dienstlichen Feier. Generell kann man dazu sagen, auch die sachli-
chen Elemente konnen Gotteszeichen oder Menschenzeichen sein.
Das bedeutet: Es ist moglich, daB ein Gegenstand Ausdruck der
Gnadenoffenbarung ist (vgl. etwa Kerze bei der Taufe) oder auch
menschliche Antwort darstellt (vgl. Kerze als Wallfahrtsgabe).
Entscheidende Bedeutung besitzt der Bezug: von Gott her — oder
vom Menschen aus.

1.2.2.2.1.1. Sachliches bzw. ,,Gegenstinde* als Gotteszeichen

Von welchen Aspekien her konnen nun sachliche Elemente Got-
teszeichen sein? Der gldubige Mensch betrachtet die Schépfung vor
dem Hintergrund des Schopfers. Von daher sind die Schépfungs-
werke AnlaB, nach Gott zu fragen bzw. sie als Geschenk
(Offenbarung) des liebenden Gottes anzunehmen. Als Krone der
'Schépfung hat der Mensch auch einen Auftrag an ihr. So sind die
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Dinge, die er veredelt und schafft, ebenfalls Zeichen dieses transzen-
denten Bezuges: Schopfungsgabe als Feld, seine Genialitat zu betiti-
gen. Das von ihm Geschaffene hat Teil an der Schépfung — der
Mensch betrachtet es als Werk, das Gott ihm zu schaffen ermég-
lichte: Gabe und Aufgabe. Von daher ist die Welt im letzten auch
sakral: Vom Heiligen — im Magnetfeld des Heiligen — auf den Hei-
ligen hin.

Inbesonderem Mal3e kann das den Menschen bei bestimmten An-
lassen bewegen. Etwa am Beginn oder bei der Vollendung eines Wer-
kes. Oder bei Saat und Ernte. Dann vielleicht, wenn er etwas entbeh-
ren muBte und es ihm wieder geschenkt wird (Wasser, Licht). Oder
bei bestimmten Gelegenheiten, etwa beim Fasten. Durch den Ver-
zicht auf solche gegenstindlichen Elemente wird ihm Verkiindigung
zuteil: Speise als Zeichen der Huld Gottes (Tischsegen). Vielleicht
auch Besinnung, etwa am Beispiel Asche — Erde. Man sieht die
Zweige verbrennen, man empfingt die Asche: Offenbarung der Ver-
génglichkeit. Auf diese Weise kdnnen die Dinge zu Zeichen der
Offenbarung und Rettung (Heiligung) des Menschen werden.

In diesem Zusammenhang ist ein Blick auf die Offenbarungsge-
schichte des AT und NT hilfreich. Immer wieder gewahren wir dort
Beispiele, wie sachliche Elemente fur die gliubigen Menschen Zei-
chen der Offenbarung Gottes sind (vgl. AT). In besonderem MaBe
gilt das fiir Jesus. Neben Gesten (vgl. die Evangelien) begegnen uns
zahlreiche Gegenstinde in und mit denen er Offenbarung Gottes be-
kundet. So ist Brot Gabe Gottes. Bei Jesus begegnet uns aber auch
die zweite Schicht, Zeichen als Preisung. Dann etwa, wenn man das
Brot ,.in Dankbarkeit” genieBt. Ausdruck dieses Lobpreises ist das
vertrauensvolle ,,Gebrauchen”. Mitunter lassen sich auch andere
Ausdrucksformen greifen. FEtwa der traditionelle Lobpreis
(Berakah), der in Verbindung mit dem Sehen und Gebrauch der

Gabe geschieht (vgl. Brotsegen). Auf diesem Sektor ist Jesu Beispiel
ebenfalls modelihaft fiir die Kirche.

1.2.2.2.1.2. Sachliches bzw. ,,Gegenstinde” als Menschenzeichen

Es entspricht menschlicher Gesamtpersonlichkeit, sich auch
durch Gegenstindliches zu bekunden. So ist beispielsweise eine
Gabe der Natur — Wasser fiir den Durstleidenden — zugleich Zei-
chen der Hilfsbereitschaft und, etwa gegeniiber einem Feind, Aus-
druck des Friedens. Vergleichbare Haltungen lassen sich ebenfalls
im religiosen Bereich greifen, etwa wenn alte Kulte edle Weinspen-
den den Gottern schenkten — ausgossen (Libatio). Darin liegt
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einerseits Gottes Gabe annehmen und anderseits ihm mit der Gabe
danken.

Im christlichen Bereich steht solches Tun mit Gegenstinden vor
vertieftem Hintergrund. Wie erwahnt, ist Gabe Zeichen Gottes, sie
kann aberauch Zeichen des Menschen sein. Beispielsweise das Auf-
stecken einer brennenden Kerze (Gnadenorte). Oder die Erntedank-
gaben als Ausdruck der Dankbarkeit: der Mensch preist Gott. Aber
auch meditative Elemente kommen zum Tragen: Christen widmen
beim Begribnis ihren Mitchristen einen letzten Dienst — drei
Schaufeln Erde. Solches ist vordergriindig gesehen: Bettung des Lei-
bes, es geschieht aber hintergriindig: im Horizont der Auferstehung.
Neuschépfung — obwohl noch dem Verfall, dem Staub ausgesetzt.
Es stellt zugleich Bekenntnis zu Gottes grofer Anthropologie dar,
enthélt Besinnliches zum Tod und Vertrauendes zur Auferstehung.
Ein weites Feld fiir solche Aspekte sind die Dinge menschlicher Kul-
tur: Gelingt dem glidubigen Menschen ein Werk, weill er sich zu-
gleich begnadet und aufgerufen zu einer AuBerung. So wird sicht-
bare Gabe, vor allem etwa bei der erstmaligen Ingebrauchnahme,
AnlaB zum Danken: ein Haus, ein Fahrzeug und vieles mehr. Es ist
Menschenzeichen der Preisung.

So sind auch die sachlichen Zeichen gespannt in das Koordina-
tensystem Heilsplan Gottes — GlaubensduBerung des Menschen,
beide in allen ihren Dimensionen. Und gerade im Gottesdienst kom-
men diese Haupttone mittels der sachlichen Zeichen in vielfaltiger
Ausgestaltung zum Klingen.

1.2.2.2.2. Gliederung der sachlichen Zeichen

Das Gesamtfeld der sachlichen Zeichen kann man leicht mit
einem Wort umreiflen, nimlich: der ganze sichtbare Kosmos. Da-
neben hat das Gesamtfeld jedoch eine solche Fiille, daB eine voll-
standige Aufzdhlung schwer fallt. Dies hangt einerseits mit der Viel-
falt der Schopfungswerke zusammen, anderseits damit, daB je nach
Kulturraum und Zeit mannigfache Nuancen bestehen sowie Schop-
fung und Entwicklung stets weiterschreiten. Darum sollen hier die
Hauptgruppen solcher Zeichen angegeben und jeweils einige wich-
tige Beispiele genannt werden.

Solche Hauptgruppen sind: 1. Sachen bzw. Gegenstinde aus
dem Bereich des Unbelebten. Es handelt sich um natiirliche Dinge
(Elemente: Erde, Wasser) und veredelte, kiinstliche Dinge oder Kul-
turgiiter (Bilder, Skulpturen). Erliuternd ist zu ergdnzen, daB beide
Bereiche (,,Natur* und ,,Kunst") im konkreten Dasein oft ineinander
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libergehen. — 2. Sachen bzw. Gegenstinde der belebten Natur, zu-
néchst des pflanzlichen (floralen) Bereichs. Auch hier kann man Na-
turprodukte und Kulturgiiter voneinander trennen. Doch 148t sich
ebenfalls eine messerscharfe Trennung nicht durchfithren. —
3. FEine dritte Gruppe bildet der Bezirk der belebten Natur, den wir
mit Tiere — Tierwelt (faunaler Bereich) bezeichnen. Dabei geht es
einerseits um das Tier im vollen, natiirlichen Verstindnis (vgl. etwa
Tierbenediktion), anderseits um ,,Bearbeitungen”, in etwa , kiinstli-
che” Bestandteile (vgl. Benediktion von Fleisch zu Ostern). — Als
4. Gruppe ist ein Sammelbereich zu nennen, der im Rahmen der li-
turgischen Zeichenhaftigkeit eine besondere Bedeutung hat und eine
gewisse Geschlossenheit besitzt. Es ist das Feld liturgischer Raum
mit seinen Bestandteilen Ort, Ausstattung, Gerdt und Gewand. Er
rekrutiert sich aus den genannten drei Gruppen, setzt aber auch
eigene Akzente und soll deshalb im Rahmen des hier interessieren-
den Blickpunktes Zeichen eine eigene Behandlung erfahren.

1.2.2.2.2.1. Gegenstinde des unbelebten Bereiches

Im Bereich der sachlichen Zeichen nimmt zunéchst einmal das
Unbelebte einen breiten Raum ein. Es handelt sich dabei um Dinge,
die, biologisch betrachtet, auBerhalb des Organischen stehen. Auf-
grund bestimmter Eigenschafien erscheinen sie aber trotzdem in
vielfaltiger Weise geeignet, etwas vom ,,neuen Sein zu symbolisie-
ren. Dabei haben wir zu bedenken, daB viele von ihnen einerseits
Ausdruck des Segens (belebender Regen), anderseits des Unheils
(zerstérende Flut) sein kénnen.

Im besagten Feld ist es angebracht, zwei Hauptblocke zu unter-
scheiden. Es sind dies 1. Natiirliche unbelebte Gegenstinde, d. h.
Dinge, die in der Weise, wie sie in der Natur vorkommen bzw. ohne
nennenswerte Bearbeitung zu erfahren, in der Liturgie zum Symbol
werden. In weiterem Sinne gehdren hierher auch Dinge, die eng mit
diesem Hauptphdnomen zusammenhingen, ohne an sich ,,natiir-
lich" zu sein, wie etwa FeuerstoB und Kerze. — 2. Fine zweite
Gruppe bilden unbelebte Gegenstinde, die man in etwa veredelt,
kiinstlich nennen kann. Wir haben es dabei mit Gebilden zu tun, die
in nachhaltigem MaBe ,,durch die Hand des Menschen gegangen
sind“. Es handelt sich um Gebrauchsgegenstinde sowie im weite-

sten Sinn um Dinge aus den Bereichen Technik, Kunsthandwerk,
Bildende Kunst.
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1.2.2.2.2.1.1. Natiirliche unbelebte Gegenstidnde

Wenn hier die Frage nach der Zeichenhaftigkeit natiirlicher Ge-
genstinde ansteht, muB von vornherein gesagt werden, daBl wir es
dabei mit einem sehr weitrdumigen, schier unerschopflichen Feld zu
tun haben. Der Blick in die Liturgie bestitigt, daB dies auch im

' kirchlichen Vollzug der Fall ist. Entsprechende Gegensténde finden

sich dabei in besonders reichem MaBe bei den Benediktionen. Doch
auch aus anderen Feiern der Hauptgattungen der Liturgie (Wort-
gottesdienst, Sakrament, Zeichengottesdienst) lassen sich zahlreiche
Belege erheben. Auf Grund der Reichhaltigkeit erscheint es deshalb
sinnvoll, vor allem die hauptsdchlichen Bereiche anzufithren und
einige instruktive Einzelbeispiele zu nennen. Dabei empfiehlt es sich,
dieses Feld nach den drei (physikalischen) Hauptzustandsarten zu
gliedern: Feste Elemente, Fliissiges, Luftfdrmiges.

1.2.2.2.2.1.1. a. Feste Elemente

Im Bereich der festen Elemente ist zunéchst die Erde zu nennen.
Vor dem Hintergrund der Genesis stellt sie einmal den ,.Mutter-
boden" dar, aus dem die Fiille der Schopfungsgaben sprieBt und aus
dem zahlreiche Substanzen, auch der menschliche Leib, bestehen.
Riickkehr zu dieser ,,Erde* im Tod beinhaltet fiir den Christen Vor-
aussetzung zu andersartigem Dasein. Erde ist aber auch Zeichen der
Bedriickung des Menschen im Sinne von ,,mit Schweifl im Gesicht
sollst du dein Brot essen* (Gen 3, 19). In der christlichen Liturgie
findet Erde beispielsweise beim Begridbnis Verwendung als Aus-
druck, daB an diesem Menschen Gottes Verheiung erfiillt ist. Da-
neben stellt es ein Zeichen der BuBle dar: BarfuBgehen auf der Erde,
Bestreuen mit Erde.

In manchem verwandt damit ist die Asche. Sie begegnet uns
schon im AT als Zeichen der Vergianglichkeit und Umkehrgesin-
nung. Asche ist Zerfallenes. Das als reinigende Kraft empfundene
Feuer, das beim Entstehen der Asche mitwirkt, spielt dabei oft als
Motiv mit. Als Ausdruck der BuBe (Aschermittwoch; BuBgottes-
dienst) hat sich die Asche weithin in der Liturgie eingebiirgert.

Aus dem Bereich der stabilen Elemente ist weiter das Salz zu
nennen. Es gilt als Zeichen der Reinigung, Schmackhaftigkeit,
Lebenskraft und Bewahrung vor Féulnis. Schon im AT als Opfer-
zutat verwendet, hat es in der christlichen Liturgie vielfach Eingang
gefunden: Als Speise (Salzbenediktion), bei der Wassersegnung, im
Katechumenatsbrauchtum.
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Als weiteres sind Gegenstinde zu erwihnen, die in den Gedan-
kenkreis Gestein und Metall gehoren. Steine sind althergebrachte
Zeichen des Gedenkens (vgl. AT), oft werden sie mit speziellen
zusitzlichen Zeichen geschmiickt. Auch in der christlichen Liturgie
finden sie in diesem Bezugssystem Verwendung. Edelsteine und
Edelmetalle (Gold) spiclen zundchst als Schopfungsgabe und
Schmuck eine Rolle. Erwahnt sei vor allem ihre Verwendung im
weiten Bezirk der christlichen Kunst. Manche Elemente dieses Be-
reiches haben vor dem Hintergrund der Magiergaben Eingang in die
Liturgie des Epiphaniefestes, aber auch anderer Feiern gefunden.
Erwahnt sei auch die Kreide, als Bestandteil epiphanialer Hauslitur-
gie. In diesem Zusammenhang ist zugleich an alle sonstigen (zum
Teil mit Kreide gefertigten) graphischen und schriftlichen Zeichen
erinnert, die in optisch wahrnehmbarer Weise ,,verkiinden' oder
,danken* (Eingehauenes, Inschriften).

1.2.2.2.2.1.1. b. Fliussige Elemente

Im Bereich des Fliissigen spielt zun4chst das Wasser eine Rolle.
Es gilt als Inbegriff des Lebens, da ohne Wasser irdisches Leben nor-
malerweise nicht moglich ist. Ferner muB seine Heilkraft Erwéh-
nung finden. In diesem Zusammenhang sei auch der Regen ge-
nannt, der als Gabe gilt, den man aber auch als Bedringnis empfin-
den kann (Wettersegen). Schon dadurch kommt heraus, daf Wasser
auch ,,zerstérende Flut* ist. Bedenken wir bestimmte Eigenschaften
des kiihlen Wassers, treten andere Perspektiven zutage wie Erfri-
schung, Wohlbefinden. Das -alles ist auch bei der Verwendung in
der Liturgie zu erwigen. Der Gebrauch heiBen Wassers in der ostli-
chen Liturgie (Zeon) bezieht das Feuer mit ein (Warme durch Feuer)
und bringt dadurch eine weitere Seite zum Klingen (Deutung auf
den Gottesgeist). Da Wasser als Getrdnk, zur Besprengung und zur
Reinigung dient, begegnen uns zahireiche sonstige Blickpunkte. In
Verbindung mit der Taufe erhélt es in der christlichen Liturgie sei-
nen hochsten Rang. Von daher leitet sich manches Brauchtum
(Tauferinnerung) ab.

Derartige und &hnliche Perspektiven begegnen uns auch bei litur-
gischen Vollziigen, bei denen Wasser in bezug zu Quellen, Brunnen
(Brunnenbenediktion), Fliissen, Teichen, Seen und Meeren (Fisch-
fang) steht. Daneben sind zahlreiche moderne Ausprigungen dieses
Bereiches zu nennen (Wasserwerke, Kraftwerke).

Daneben gibt es eine ganze Reihe sonstiger Fliissigkeiten, die im
liturgischen Koordinatensystem Verwendung finden. Einschligige
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Benediktionsformulare lassen die dabei mafgeblichen Aspekte gut
erkennen. Genannt seien Getrdnke, {fliissige Heilmittel und
Mischungen (Kirchweihritus; Chrisam) sowie fliissige Produkte des
pflanzlichen und tierischen Sektors. Ein Teil davon ist an entspre-
chender Stelle zu behandeln (vgl. pflanzlicher und tierischer
Bereich).

1.2.2.2.2.1.1. ¢. Luftférmiges — Licht — Duft — Gestirne— Wetter

Der Bereich des Luftformigen spielt in der liturgischen Zeichen-
haftigkeit eine vielfiltige Rolle. Dabei geht es einmal um den Sektor
Luft — Wind — Hauch, zum anderen um angereicherte Auspri-
gungen wie: Feuer — Licht — Rauch. Daneben kann man ferner
den Bezirk Sonne (Morgen, Tag, Abend) — Mond — Sternenwelt
und Witterung (Himmelsbereich/Luftbereich) in etwa hierher zih-
len.

Luftund Sturm sind Zeichen des Lebendigen, der Kraft und ha-
ben vielfdltige Aussagerichtungen. Als Beispiel sei auf den Pfingst-
bericht der Apostelgeschichte (Apg 2, 1 ff.) verwiesen. Luft birgt
etwa Gutes (Klima) und vertreibt Boses (vgl. Epidemien, Krankheit).
Die Liturgie hat seit alters Blasen und Hauchen als Zeichen ge-
braucht. Dabei dient dies einerseits als Ausdruck der Vertreibung
des Negativen, anderseits als Belebung mit dem Positiven. Auf-
schluBreich ist in diesem Sinne, was die Bibel des AT und NT iiber
Sturm, Wind, Brausen, Sduseln sagt (vgl. Psalmen, Propheten,
Evangelien).

Licht und Feuer sind wichtige Gebrauchsgiiter (Beleuchtung,
Herdfeuer) und uralte Zeichen des Gottlichen. Dabei spielen die Ge-
stirne (Sonne, Mond) und Naturgewalten (Blitz) eine besondere
Rolle. Im christlichen Bereich ist Licht vor allem Zeichen der Er-
leuchtung durch Christus, das Feuer ferner Inbegriff des Gottesgei-
stes. Licht und Dunkel stellen ein beliebtes Gegensatzpaar dar, wo-
bei zu bedenken ist, daB auch hier die Motive ineinandergehen.
Feuer erhellt, reinigt (es gilt als reinigendes Element) und wiarmt —
verbrennt aber ebenfalls. Der kirchliche Kult kennt das Feuer in
mannigfacher Verwendung (Osternacht, Sonnwendtage) und liebt
das Licht besonders in Form der Kerzen, Fackeln und Lampen (OD.
Dabei spielen auch die Lichttriger eine wichtige Rolle (Leuchter,
Lampen). In Verbindung mit altem kultischen Brauchtum (vgl. be-
sonders Judentum: Sabbatlicht) wird das Anziinden des Lichtes im
Christentum ebenfalls liturgisch gestaltet (Lucernarium; Osternacht;
Vesper). Als auszeichnendes Element verwendet man Licht in viel-
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faltiger Weise bis hin zu modernen Formen bei Gottesdiensten an
Festen, bei herausragenden Gelegenheiten (vgl. Ehrengeleit, Prozes-
sion, Begribnis) und an bestimmten Orten (in Kirchen, vor Ikonen
und Bildern).

Einen besonderen Platz im menschlichen Kulturleben nimmt der
Rauch, speziell in der Auspriagung Duftrauch (Weihrauch) mit sei-
nen unterschiedlichen Formen ein {(vgl. auch Parfum, Spray). Im re-
ligidsen Bereich spielt dieses Element ebenfalls eine groBe Rolle. Ge-
nannt sei zunichst die Tempel- und Hausliturgie des Judentums.
Hinsichilich der letzteren sei das Sabbatbrauchtum erwéahnt, in des-
sen Vollzug man an Gewiirz (Nelken) riecht, ein Ritus, der mit dem
urspriinglicheren Weihrauchgebrauch zusammenhingt. Im helleni-
stischen Bereich war Duftrauch unterschiedlichster Mischungen
weit verbreitet. Im NT spricht speziell die Offenbarung
(Offb 5, 8; 8, 3 ff.) viel davon. Der Gebrauch in heidnischen Kulten
veranlaBte manche christliche Kirchen dazu, zeitweise Zuriickhal-
tung gegeniiber Duftrauch zu iben. Doch kann man allgemein sa-
gen, daB er sich schon im Altertum weitgehend eingebiirgert hat.
Das gilt speziell fisr den christlichen Osten. Im Mittelalter war der
Gebrauch von Weihrauch sehr beliebt. Die Kirchen der Reforma-
tion stehen diesem Brauch vielfach etwas ablehnend gegentiber. In
jungerer Zeit war auch in manchen anderen Kirchen in dieser Hin-
sicht Reserviertheit zu beobachten. Doch hat sich das zum Teil wie-
der geindert, ja man begegnet sogar neuen Formen (vgl. Junge Kir-
chen; Indien; Riucherstibchen).

Die Aussagen des Weihrauchduftes leiten sich einerseits von sei-
nem Wohlgeruch (vgl. Paulus: 2 Kor 2, 15; Eph 5, 2; Phil 4, 18),
anderseits von der Bewegung des Rauches nach oben (zum Himmel)
her.

In den Bereich Duft gehdren in etwa auch sonstige Duftspender
wie Ole, Chrisam und die vielfaltigen Auspragungen alter und mo-
derner Technik. Hinsichtlich der Liturgie ist ferner auf zahlreiche
Sonderaspekte wie Inzenserteilung (mit Wohlduft erfiillen, Ehren-
bezeigung), Gebrauch von Weihrauchkornern zu bestimmtem
Zweck (Osterkerze, Wundmale), WeihrauchgefiBe und sonstige Be-
hilter dieser Art zu verweisen.

Gestirne als Lichtspender, die Himmelsrichtungen (Sonnenauf-
gang und -untergang) sowie das Wetter sind ebenfalls im hier inter-
essierenden Gesamtzusammenhang zu sehen. Von daher nehmen
die Gestirne in der liturgischen Zeichenwelt einen weiten Raum ein.
Dabei sind Sonne, Mond und Sterne zunichst einmal im natiirlichen
Sinn Wohititer und Zeichen der Ordnung, kénnen aber auch Aus-
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druck des Unheils (Diirre, Weltuntergang) sein. Damit in Verbin-
dung stehen die differenzierten Aussagen, die sie machen.

Was liturgische Vollziige dieses letzteren Bereichs betrifft, sei zu-
erst das Beten nach Osten (Sonnenaufgang) und die Orientierung der
Kirchen genannt. Der Westen als Markierung des Sonnenunter-
gangs hat vielfach den Charakter von Unheil. In besonderem MaBe
sind die Gestirne ferner fiir den Zeitrhythmus des Gottesdienstes
und seine Gestaltung maBgeblich. Man bedenke etwa Phinomene
wie Osternacht, Weihnacht und das Zeitsystem des Stundengebetes.
Niheres dazu ist im Kapitel tiber das kirchliche Zeitverstindnis (vgl.
11, 236) zu sagen.

Als letztes seien die Bereiche Wettersegen — Erntedank genannt,
die in mannigfacher Weise mit den Verhéltnissen des Luft-Ge-
stirne-Bereichs zusammenhdngen. Dazu gehdren natiirlich auch
Elemente wie Aussaat, Ernte usw.

1.2.2.2.2.1.1. d. ,,Zeit" (Tageszeit, Jahreszeiten usw.) im Koordina-
tensystem liturgischer Zeichenhaftigkeit

Im Zusammenhang mit den Elementen Gestirn, Witterung usw.
sei hier noch auf einen bedeutsamen Komplex von natlirlichen Zei-
chen verwiesen, der in der Liturgie eine Rolle spielt: der durch opti-
sche Faktoren erkennbare Wechsel der Zeit. Es handelt sich dabei
um Nacht und Tag sowie um die verschiedenen Jahreszeiten und
Feste. Das Koordinatensystem der Liturgie benutzt dieses iiberaus
reiche Feld, indem es mit seiner Hilfe typische Aussagen macht.

So haben manche Gottesdienste in besonderem MaBe ihren Platz
zu Nachtstunden (Weihnacht, Osternacht), andere am Tag
(Himmelfahrt, Pfingsten) oder zu Ubergangszeiten (Ostermorgen).
Auch bestimmte Tagesstunden (vgl. Horen des Stundengebetes, Li-
turgie der Heiligen Woche: Grindonnerstagabend, Karfreitagnach-
mittag) spielen eine Rolle. Daneben bieten der Wechsel des Jahres-
rhythmus (Osterfest und abhingige Daten) und bestimmte Witte-
rungsanlisse (Bittgottesdienste; Saat und Ernte) Ansatzpunkte un-
terschiedlicher Art. Dabei ist zu bedenken, daB es hier etwa nicht
um blofBe Relikte verflossener Jahrhunderte geht, sondern auch der
moderne Mensch unterschiedliche zeitliche Akzente setzt. Erinnert
sei an Erholungs- und Urlaubszeiten im Sommer oder Winter. Fer-
ner etwa an die eigene Atmosphére bei kiinstlicher Beleuchtung von
StraBen und Wohnungen am Abend, bei Festen unter freiem Him-
mel mit natiirlichem Licht.

Da die Kirche dem Zeitrhythmus und dem, was damit zusam-
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menhéngt, wichtige Symbolkraft zumilBt, hat sich hier ein detaillier-
tes System entwickelt. Man kann es iiberschreiben: Das kirchliche
Zeitverstandnis oder liturgisches Feiern vor dem Hintergrund des
Zeitrhythmus. Auf Grund der umfangreichen und spezifischen

Aspekte dieser Art ist besagtem Fragekreis ein eigener Abschnitt zu
widmen (vgl. II, 236).

1.2.2.2.2.1.2. Veredelie bzw. kinstliche unbelebte Gegenstiande

Neben Gegenstidnden der Natur spielen in der Liturgie zahlreiche
,Sachen”, die ,,durch dic Hand des Menschen gegangen sind”, in
zeichenhafter Weise eine Rolle. Wir haben es dabei einerseits mit
Dingen zu tun, die veredelte Produkte aus dem natiirlichen Bereich
darstellen, anderseits mit solchen, die man im engeren Sinne mit
,.Kunstlich* bezeichnen kann. Im letzteren Bereich nehmen beson-
ders die Gebiete Kunst, Handwerk und Technik einen grofien Raum
ein. Alle diese Elemente sollen in der Liturgie optischer Haftpunkt
und Ausdruck der Beziehung zwischen Gott und Mensch sein, etwa
Rettungsangebot Gottes, Dokumentation seines Wohlwollens oder
was der Mensch im Schopfungsplan wirkt, was ihm AnlaBl zum
Danken und Fragen ist.

Da auch hier die Einzelelemente {iberaus reichhaltig sind, sollen
zundchst die verschiedenen Hauptgruppen genannt und einige Ein-
zelbeispiele etwas ndher ausgefithrt werden. Dabei kann man das
Gesamtmaterial den folgenden Sparien zuordnen.

1.2.2.2.2.1.2. a. Gegenstinde, erwachsen aus gestaltendem Tun im
Bereich von Handwerk, Technik und Bildender Kunst in ihrer Zei-
chenhaftigkeit — Allgemeines

Annlich wie im Wortbereich finden sich im Optischen natiirliche
und gestaltete Elemente. So stehen sich auf dem akustischen Sektor
etwa Klang, Laut, Ton und Gerédusch einerseits sowie menschlich
gestaltete Wortgebilde, Sprache und Melodie gegeniiber. Vergleichs-
weise mit einer dhnlichen Stufung haven wir es auf dem optischen
Feld mit den natiirlichen Gegenstinden und den veredelten, kiinst-
lichen, also bewuBt gestalieten zu tun. Aus dem Materialbestand der
Natur wahit der Mensch aus, erginzt und beschneidet, entwirft und
formt er.

Es handelt sich dabei um Bereiche, die man im allgemeinsten
Sinne mit Technik, Handwerk und Kunst bezeichnen kann. In dem
Mafle nun solche Gegenstiinde iiber das vordergriindig Praktische
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hinausgehen, kdnnen sie zum Zeichen werden. Ein bestimmter aus-
gewdhlter Block daraus wird im religiosen Feld zum Symbol. Inner-
halb dieses Feldes nun lassen sich verschiedene Gruppen nennen,
die selbst oder deren Einzelteile in der religids-liturgischen Zeichen-
welt Verwendung finden. Dabei ist zu bedenken, daB die Einzelele-
mente iiberaus vielfaltig und in Raum und Zeit sehr differenziert
sind. Neben weithin bestindigen Gegenstdnden finden sich solche,
die nur in einer bestimmten Kulturzeit Aussagen machten, also ge-
wissermalBen kurzlebiger waren. Aulerdem begegnen uns Zeichen,
die einem gewissen Kreis Symbol sein kénnen (parallel etwa der
Aussage in einer bestimmten Sprache), andere, die ein breiteres Wir-
kungsfeld haben.

Dabei muf es stets Aufgabe sein, alte Zeichen neu zu entdecken
sowie nach neuen geeigneten Ausschau zu halten und beide Blocke
zum heutigen Menschen ,,sprechen zu lassen®. Nicht vergessen sei,
daf. diese Gegenstidnde als solche und einzeln wirken, aber auch die
Anordnung und die Zuordnung mehrerer Gegenstinde Aussagen
machen konnen.

1.2.2.2.2.1.2. b. Linedres, Bildhaftes, Plastisches und verwandte
Gebilde

Einer der wichtigsten Bereiche des Zeichens in der Liturgie ist
das ,,Abge-Bild-ete”, und zwar in seiner linearen Form (Linien), in
der Weise des Fliachenhaften (Bild) und in mehrdimensionaler Weise
(Plastisches). Das betrifft nidherhin Einzelgebilde sowie zahlreiche
Zwischenformen und Kombinationen in ihren alten und neuen Ge-
staltungsmoglichkeiten. Diese reichen von einfacher Linienfihrung
und Zeichnung bis hin zu modernen visuellen Medien.

Als erstes Beispiel sei das Kreuz genannt, das in vielfaltiger Aus-
fuhrung Zeichen von Tod und Auferstehung Jesu ist. In etwa geho-
ren hierher auch Schriftstiicke und Urkunden, wie sie in der Litur-
gie Verwendung finden (vgl. Trauung, ProfeBriten, Stiftungen),
dhnliches gilt von Biichern. Ferner sind Bilder von heilsgeschicht-
lich wichtigen Fakten oder Abbildungen von fiir den Gottesdienst
der Gesamt-, Teil- und Ortskirche relevanten Ereignissen und deren
Aussagen zu nennen. Kiinstlerisch gesehen handelt es sich dabei um
lineare (Graphik in Grund- und Spezialformen), fldchige (Tafelbild,
Mosaik usw.) und plastische Darstellung (Skulptur, Statue, Denk-
méler), aber auch um moderne Medien wie Lichtbild, Laufbild
(Film), Television. Dazu kommen die zahlreichen Bildformen, die im
Bildungssektor allgemein eine Rolle spielen, sei es, daf sie bereits
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fertig sind (Kollage, Medienpakete) oder daB sie beim Kommunika-
tionsprozeB entstehen (Steckbilder). Man kann allgemein sagen, dafl
hier alles das hineinspielt, was man mit den Ausdriicken Malerei,
Plastik und optische Medien im weitesten Sinne umgreifen kann.
Dabei ist zu bedenken, daB diese Bilder nicht nur als selbstindige
Gegenstinde existieren, sondern zusammen mit anderen Gebilden
auftreten konnen (Verzierung) und von daher mancherlei Kombina-
tionen entstechen und Aussageakzente gesetzt werden.

1.2.2.2.2.1.2. ¢. Ort — Raum — architektonische Grundbeschaf-
fenheiten

Im Bezugsfeld Gottesdienst spielt neben dem Bildhaften im all-
gemeinen und speziellen Sinn das Wo der Versammlung und die
rdumliche Beschaffenheit und Gestaltung eine wichtige Rolle. Dar-
auf weisen uns schon die neutestamentlichen Berichte hin, die von
Versammlungen unter freiem Himmel, im Tempel, in der Synagoge
und in Héusern berichten. Fir die Christengemeinde haben diese
Aspekte auch zeichenhafte Aussagekraft.

Zunichst einmal ist es der Ort der Versammlung, der von Bedeu-
tung ist. Beim Gottesdienst unter freiem Himmel (Osterfeuer, Johan-
nisfeuer, Bittgottesdienste usw.) tritt etwa der Aspekt der ,,Schop-
fung" und Natur in besonderem MaBe zutage. Andere Akzente wer-
den gesetzt bei Zusammenkiinften in geschlossenen Raumen unter-
schiedlicher Art. ‘

Was die geschlossenen Rdume angeht, begegnen uns ebenfalls
mannigfach-differenzierte Aspekte. Erwihnt sei der Gottesdienst in
einem Zimmer oder in einem Privathaus mit seiner Erinnerung an
das Abschiedsmahl Jesu. Einen je eigenen Blickpunkt bieten 6ffent-
liche Rdume und Gemeinderiume verschiedenartiger Gestaltung,
z. B. Gemeindezentren. Hierbeli ist die Variabilitdt in der Zuordnung
der Teilnehmer und vieles andere mehr zu bedenken.

Eine spezielle Komponente stellen die kirchlichen Rdume im en-
geren Sinne dar. Auch hier begegnen uns Akzente unterschiedlicher
GroBe. Genannt seien Kapelle, Kirche und damit verwandte Raume
als Ganze. Dazu kommen Teilbezirke wie Seitenkapellen, Tauf-
riume, Beichtzimmer. '

Ein wichtiges Feld ist die architektonische Grundbeschaffenheit.
Einen instruktiven Uberblick vermittelt uns hierfiir die kirchliche
Architekturgeschichte, etwa das Verstidndnis, das den Grundplinen
der Romanik, Gotik, Renaissance und des Barocks zugrunde lag.
Dazu die zahlreichen Details und Sonderformen wie Bistumskirche,
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Gemeindekirche, Stiftskirche, Klosterkirche, Wallfahrtskirche. Be-
sonders verwiesen sei auf die Anlage von Schiff, Chdren und Empo-
ren. Gewisse Aussagegehalte bergen auch Saulenstellung, Fenster,
Gewdlbe usw. Dazu kommt das weite Feld der damit zusammen-
hdngenden Ausgestaltung und Ausmalung samt der Anordnung
von Raumelementen.

Entsprechender Symbolik hat die Kirche im Laufe der Ge-
schichte stets erhohte Aufmerksamkeit gewidmet. Darum stellt ge-
rade die Thematik kirchlicher Raum einen wichtigen Block der Li-
turgik dar. Da sich die meisten der genannten Aspekte in der Frage
,»Kirche als liturgischer Ort" spiegeln, sei dem ein eigener Gedan-
kenkreis gewidmet und hier lediglich darauf verwiesen (vgl. I, 312).

1.2.2.2.2.1.2. d. Feststehende Ausstattungsstiicke — Mobiliar

Im Zuge der Entfaltung des Gottesdienstlichen ist eine ganze
Reihe von Gegenstinden zeichenhafter Wertigkeit entstanden, die
man zusammenfassend als Ausstattung des Raumes bezeichnen
kann. Es handelt sich dabei um feststehende oder normalerweise an
einem vorherbestimmten Platz befindliche Dinge, die iiber ihren Ge-
brauchswert hinaus als Zeichen wirken. Dabei gibt es eine ganze
Reihe, die wichtige, andere, die weniger wichtige Akzente setzen.

Von daher kann man zunichst einmal die Grundausstattungs-
stiicke nennen, die sich von der Perspektive ,,Gottesdienst als Ver-
sammlung™ ergeben: Gestiihl, Banke, Sitze. Dazu gehdren auch Spe-
zialformen wie Kathedra, Sedilien, Chorgestiihl, Beichtstuhl und
Beichtzimmerausstattung, Brautgestithl (friither: auch Kommunion-
gestithl, Kommunionbank).

Ein weiterer Block ist von den spezifischen Gottesdienstformen
gepragt. In diesem Sinne wiéren fiir den Wortgottesdienst zu nen-
nen: Pult, Ambo, Kanzel und damit zusammenhangende Gegen-
stinde. In etwa kann man hierher auch die Orgel zéhlen, ferner
Glocken und sonstige Bestandteile, bei denen das Akustische eine
Rolle spielt (Gong, Instrumentarien). — Auch dem Bereich der Zei-
chenliturgie sind verschiedene Bestandteile zugeordnet. — Einen
umfangreicheren Platz nimmt der Bereich der Sakramentenliturgie
ein, etwa Taufbrunnen (Taufstitte, Taufkapelle) und dazugehorige
Aufbewahrungsorte (Schrein fiir Taufgerit, Utensilien). Aus dem
Feld der Eucharistie sind zu nennen: Altar (Mahltische), Tabernakel,
Gabentische.

Als letztes sei noch die Gruppe des befestigten Schmucks zusam-
men mit fest angebrachten Schmuck-Textilien erwiahnt. Hierher
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zahit Zierat aus den verschiedensten festen Materialien, beispiels-
weise Zierstiicke aus Metall und Holz, Behinge, Tiicher, Vorhénge,
Fahnen. Durch ihre Anbringung an sich, den Wechsel an Festen
und Festzeiten, die Art der Gestaltung und Ausgestaltung (z. B. mit
bestimmten Zeichen wie Monogramme, Bilder) wird das optische
Feld in weitem Umfang tangiert.

1.2.2.2.2.1.2. e. Bewegliche Gebrauchsgegenstinde: GefiBe, Gerite
bzw. Instrumente nebst Devotionalien, Gebrauchstextilien

Neben den festen Gegenstinden spielen in der Liturgie zahlreiche
mobile Gebrauchsstiicke eine grofie Rolle. Es handelt sich dabei spe-
ziell um Gegenstinde, die vom Liturgen, seiner Assistenz oder der
Gemeinde im Zusammenhang mit einer Handlung Verwendung
finden, dariiber hinaus aber zeichenhafte Akzente setzen. Zur Illu-
stration, um was es sich hier handelt, sei auf den Profanbereich ver-
wiesen, etwa Mahl mit Teller und Becher {vgl. Eucharistie), Ge-
brauchsgegenstinde wie Stock und Utensilien (vgl, Bischofsstab).

Am einfachsten ist der Bereich der mobilen Gefdfe abzugrenzen.
‘Wir haben es dabei mit Behéltnissen zu tun, die dem Gebrauch oder
der Aufbewahrung von festen, flissigen oder nftférmigen (Weih-
rauch) Elementen dienen bzw. diese zur liturgischen Verwendung
bereitstellen. Um einer guten Ubersicht willen erscheint es sinnvoll,
diese GefaBe von den genannten ,,Zustandsarten her, denen sie die-
nen, zZu gruppieren.

An GefiBen fiir feste Elemente seien zunichst die ,,Brotteller* fiir
die MeBfeier und damit zusammenhéngende liturgische Akte in ih-
rer unterschiedlichen Gestaltung genannt. Es sind dies: Brotschale
bzw. Patene fiir die Feier selbst, besondere GefiBe zur Uberbrin-
gung des eucharistischen Brotes wie Krankenpatene. Dazu Gerite
fiir die Aufbewahrung und eucharistische Devotion, z. B. Ziborium,
Kustodia (Pyxis) und Monstranz (Ostensorium).

Eine ganze Reihe GefaBe dient der Aufbewahrung von fliissigen
Elementen. So vor allem der Becher oder Kelch fiir den Wein der
Eucharistiefeier. Dazu kommen entsprechende Behéltnisse fur die
Ubertragung an Kommunikanten aufierhalb der Feier, z. B. an
Kranke, sowie GefiBe, die der Bereitstellung dienen (Kénnchen).
AuBerdem kennen wir zahlreiche Behélter fiir Wasser, Kannen fiir
Trinkwasser und Reinigungswasser, Weihwassergefia3e sowie Be-
sprengungsgerite (Aspersorium, Aspergill). Einen dritten Block

nehmen Behilter oder Ampullen fiir O und Salben ein (Sakramente,
Sakramentalien).
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SchlieBlich gibt es noch mancherlei Behéltnisse fiir Duftstoffe,
also Elemente, die ihre Wirkung in [uftformiger Gestalt entfalten.
Hier sind die zahlreichen Arten von Rauchfissern (vgl. besonders
die ostlichen Riten) zu nennen samt den Behéltern fiir Weihrauch.
Dazu kommen Behiltnisse fiir wohlduftende Essenzen usw., Chri-
sam, Rosendl! (vgl. Ostkirche).

Als nichstes sei die Gruppe der Gerdte und Instrumente nebst
Devotionalien aufgefiihrt. Dabei ist zu bedenken, daBl gerade hier im
Laufe der Entwicklung starke bestandsmiBige Schwankungen be-
stehen, d. h. Neues entsteht, anderes verschwindet. Als instruktiver
Beleg dafiir sei die im Wechsel der Geschichte unterschiedliche Pra-
xis der ,,Ubergabe von Instrumenten®, etwa bei Ordination und In-
stitution ins Gedéchtnis gerufen. Dabei ist hier zu bedenken, daf
diese Gegenstiande einerseits dem Gebrauch dienen, anderseits Zei-
chen des neuen Amtes sind. Vergleichbare Aspekte ergeben sich
auch bei zahlreichen anderen Geriten, sie dienen dem gottesdienstli-
chen Gebrauch, symbolisieren aber zugleich dartliber hinausgehende
spezifische geistliche Gehalte.

Aussagefahigstes Beispiel dafiir ist das Kreuz. Es dient etwa als
Handkreuz des Liturgen zur Erteilung des Segens. Dies ist besonders
im ostkirchlichen Liturgiebereich uiblich, doch finden sich auch im
Westen Belege. Hinsichtlich des westlichen Bereichs sei die Erteilung
des papstlichen Segens mit einem Kreuz genannt (vgl. Rituale Roma-
num). Ferner ist darauf zu verweisen, dafl wir bei vielen Ostensorien
(Reliquiare, Monstranz) die Form eines Standkreuzes vor uns haben.
Andere Aspekte 148t das Umhédngekreuz anklingen. AuBerdem sei
der Blick auf das Tragkreuz gelenkt, das bei Prozessionen Verwen-
dung findet, aber auch bei szenischer Liturgie gebraucht wird. Fiir
letzteres sei an die alte rémische Palmsonntagsordnung mit ihrem
Brauch erinnert, mit dem Kreuzschaft an das verschlossene Tor zu
stoBen; eine dhnliche Zeremonie findet sich im Osten in der Liturgie
der Osternacht (Aufbrechen der Unterwelt).

Der Stab ist ein weiteres in der Liturgie in bedeutsamem MaBe
verwendetes Instrument. Aussagekraftig wird sein Gehalt, wenn
wir ithn vom Hirtenstab her interpretieren. Urspriinglich war er
Stiitze, spater Wiirdezeichen, aber auch Gebrauchsgegenstand (zu
letzterem vergleiche die bis in die Neuzeit hinein giiltige Ordnung
der Kirchweihe: Zeichnen der Alphabete mit dem Bischofsstab).

Andere Instrumente mit dhnlichen Perspektiven sind der Ring
(Siegelring, Denkzeichen, Schmuck, Wiirde), der Schliissel (vgl.
Kirchweihe, Amtseinfithrung) und der Leuchter (Licht und Symbol,
vgl. Osterkerze, Jahreskerze, Taufkerze, Trauungskerze). Beachtens-
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wert ist in diesem Zusammenhang die Verwendung des Leuchters
als ,,Segensinstrument” in der Ostkirche (Dikiratrikira). Nicht ver-
gessen sei, daB bei zahlreichen Gegenstdnden die Symbolik nur
noch sehr ungenau zu erkennen ist (Aspergill und Bezug zum Was-
ser; Buchpult statt Ambo; Loffel; im Osten: Lanze fiir die Euchari-
stiefeier und Asteriskos).

In etwa sind bei den Gerdten bzw. Instrumenten auch Biicher
und Urkunden oder vergleichbare Schriftstiicke zu nennen. So wird
etwa das Evangeliar geschmiickt, inthronisiert, inzensiert und mit
ihm die Segensgeste gezeichnet (besonders im Osten); es ist in beson-
derem MaBe Zeichen Christi. Ferner dient die Ubergabe eines Bu-
ches als Ausdruck der Beauftragung zum Dienst. Urkunden werden
im Gottesdienst unterzeichnet (Trauung, ProfeB, Versprechen) und
an ausgewihlten Plitzen deponiert (auf dem Altar; Stiftungen) oder
eingemauert (Grundsteinlegung).

SchiieBlich ist noch auf Gebrauchsgegenstinde besonderer Art
wie Gebetsschniire (Rosenkranz) und Andachtsgegenstinde im wej-
testen Sinne hinzuweisen (Devotionalien). Auch hier ergeben sich
polare Aspekte zwischen Gebrauch und Symbolik.

Ein weiterer Bezirk ist der Bereich Gebrauchs-Textilien. Auch
damit sind oft zeichenhafte Aussagen verbunden. So stellt etwa das
Altartuch in verschiedener’ Form als Tischtuch Zeichen festlicher
Mahlgemeinschaft dar. Hier sind ferner bestimmte Formen kirchli-
cher Textilien wie das Korporale einzuordnen. Weitere Gegenstinde
wie Palla (Abdeckung des Kelches), Velum u. a. beinhalten Hoch-
achtung und Sorge. SchlieBlich sind an Elementen dieses Bereiches
noch Tiicher (Zierde) und Fahnen eventuell mit zusitzlichen ,,Sym-
bolen" zu nennen.

Neben aller echten Wiirdigung der besagten zeichenhaften Ele-
mente darf aber auch die Gefahr beim Umgang mit ihnen nicht ver-
schwiegen werden. Es handelt sich vor allem um ,,dingliche Frém-
migkeit* und Allegorismus (falsche Deutungssucht).

1.2.2.2.2.1.2. f. Gewand — Bekleidung — Kérperschmuck

Einen weiteren umfangreichen Bereich des Zeichenhaften in der
Liturgie bildet die Bekleidung. Dabei handelt es sich vorab um Tex-
tilien, es kommen aber auch andere Materialien vor. Hier ist eben-
falls zu bedenken, daB alle entsprechenden Einzelbestandteile ,,im
Dienst” stehen, sie sollen etwas von der heilshaften Begegnung zwi-
schen Gott und den Menschen bekunden.

Von daher erhélt der Taufling ein neues Gewand, aber auch der
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Dienst als Vorsteher oder als Assistent kann hierdurch akzentuiert
werden. Dabei sind generell zwei Extrempositionen zu vermeiden.
Einmal Gewandung als Aufputz (Hypertrophie), zum anderen Ge-
wandung als Ausdruck heidnischer Sakralkultur (und deshalb oft
besser Verzicht auf manche Elemente dieser Art). Sinnvoll ist auch
hier echte funktionale Pluriformitdt in Harmonie mit jeweiligem
Zeit- und Kulturverstindnis. Das besagt: nicht Modetorheiten (je
nach Zeitgeist), sondern einerseits neue Akzente setzen, mitunter
aber auch Gutes behaupten. Im ganzen gesehen aber stets vor allem
danach zu fragen, ob das Symbol Gewand unter den betreffenden
Umstianden hilft oder verdeckt.

Was die Details betrifft, empfiehlt es sich, liturgische Grundge-
wandung (1) und Rangtextilien (2) sowie Obergewand (3) zu unter-
scheiden. Dazu kommen mitunter spezielle zum Teil nichttextile
Ranginsignien (4).

Die liturgische Grundgewandung(1) besteht allgemein aus einem
tunikadhnlichen Kleidungsstiick (Albe, Chorrock). Es wird je nach
Gestalt und Linge durch Schultertuch (HalsabschluB) und Giirtel
(Raffung) erginzt.

Rangtextilien (2) sind Gewandstiicke, die bestimmten Triagern
eigentiimlichsind. Auch hierlassen sichimOsten und Westensowieim
Wechsel der Geschichte mancherlei Variationen konstatieren. All-
gemein verbreitet ist die Stola (fiir die verschiedene Bezeichnungen
iiblich sind), ein banddhnlicher Tuchstreifen, der je nach Aussage-
hintergrund in unterschiedlicher Weise getragen wird. Damit hén-
gen die Sonderformen mit ihren je eigenen Bezeichnungen zusam-
men, etwa Omophorion (Bischéfe der Ostkirche) und Pallium
(frither bestimmte Bischofe im Westen, heute Erzbischofe).

Die liturgische Obergewandung (3) umfait Textilien, die iiber der
Grundgewandung getragen werden. Art der Gestaltung und Zuord-
nung wechseln im Laufe der Entwicklung. Es handelt sich vor al-
lem um Dalmatik (Diakon), Kasel und Chormantel.

Neben diesen Textilien begegnet uns noch eine ganze Reihe von
Ranginsignien (4), die nach Art von Gewandstiicken Verwendung
finden. Genannt seien Kopfbedeckung (Mitra, Krone, etwa im
Osten), Hand- und Armbekleidung (Handschuhe; Manipel; vgl.
auch Manschetten im Osten, Ring) sowie FuBbekleidung (Schuhe,
Striimpfe). Dazu kommen mitunter noch bestimmte Schmuckstiicke
wie Handschmuck (Ring) und Umhingeschmuck (Brustkreuz; En-
kolpion bzw. Medaillon im Osten).
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1.2.2.2.2.1.2. g¢. Kulturgiiter und technische Gebilde

Neben den genannten Blocken zeichenhaft-optischer Priagung ist
noch ein weiterer Bereich zu nennen, der in mannigfacher Weise in
die Liturgie hineinragt, denken wir an die zahlreichen Sachbenedik-
tionen und damit verwandte Formen. Gemeint sind ,,Gegenstande®,
also sachliche Elemente, die der Christ als Produkt gottlichen
Schopfungsauftrags und menschlichen Gestaltungswillens empfin-
det. Von daher kann er sich einerseits als Beschenkter verstehen,
anderseits als Geforderter. Damit im Zusammenhang stehen Ver-
kiandigung und Lobpreis. |

Was die Einzelgegenstinde betrifft, haben wir auch hier ein rei-
ches Feld vor uns. Grundsitzlich gesehen ist dabei kein Element von
vornherein ausgeschiossen, wenn es auch Grenzen, etwa seitens des
gesunden Geschmacks gibt. Mit anderen Worten, was in echtem
Mafe der Schopfungsidee entspricht und dem Wohl des Menschen
dient, kann Ausdruck und AnlaB liturgischer Aktion sein.

Als erste Hauptgruppe sei der Bereich Gebdude und damit ver-
wandte Bauwerke genannt. Hierher zdhlen O6ffentliche Bauten
(Gemeindehiuser, Rathaus), Bildungseinrichtungen (Schulen, Bi-
bliotheken, Museen), Arbeitsstitten (Kaufhauser, Wirtschaft, Indu-
strie), Sozialbauten (Krankenhduser, Pflegestationen), Nothilfeein-
richtungen (Feuerwehr, Katastrophendienst) und Hiuser mehr pri-
vater Lebensfiihrung bis hin zu den Einzelwohnungen. ,,Christlich™
verstanden sind sie Zeichen menschlicher Briiderlichkeit, Hilfsbe-
reitschaft oder Ausdruck von ,,Gottesdienst des Alltags*”. -

Eine weitere Gruppe machen Verkehrseinrichtungen aus. Hier
sind 7u erwidhnen Verbindungen zu Land wie Strafien, Ubergéinge,
Briicken, Plitze. Dazu Einrichtungen des Wasserweges wie Kanile,
Schleusen und Héfen. SchlieBlich sei noch der Luftverkehr mit den
Flughéfen und damit zusammenhingenden Einrichtungen genannt.

Einen néchsten Block bilden Verkehrsmittel, die unterschiedli-
chen Zwecken dienen, also Fahrzeuge der.StraBBen, der Schienen-
wege, der Wasserldufe und der Luftlinien. Neben privaten Fahrzeu-
gen dieser Art ist besonders an die der Allgemeinheit dienenden
Transportmittel (GroBverkehr) sowie an Notfahrzeuge (Feuerwehr-
fahrzeuge, Krankenwagen) zu erinnern.

SchiieBlich miissen wir noch den weiten Bereich Erholung —
Sport einbeziehen. Hier sind es etwa kulturelle Institutionen im wei-
testen Sinne (Literatur, Musik, Kunst), Erholungsstitten (Parks),
Béder, Sportanlagen usw.

Als letztes sei auf den Bezirk Gerdte und Maschinen verwiesen.
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Hierher gehoren Gegenstinde der tdglichen Arbeit, der Freizeit-
gestaltung usw., die in ihrer Zielsetzung und in ihrem Gebrauch
Ausdruck des ,,neuen Geistes* sind. Recht gewiirdigt und verwen-
det, konnen sie in vielfacher Weise Offenbarung und Preisung sein
und es immer mehr werden.

Der ,,Gehalt" der genannten Gegenstinde wird in besonderem
MaBe bei der liturgischen Vollzugsform ,,Benediktion — Segnung"*
angesprochen. Ihr geht es dabei weniger darum, etwa ,,gesegnete
Gegenstidnde"” herzustellen. Vielmehr ist es Absicht, die geistliche
Dimension dieser Gegenstinde ins BewuBtsein zu rufen: Schop-
fungswirklichkeit Gottes (Offenbarung), verbunden mit dankender
Wahrnehmung des Schopfungsauftrags seitens des Menschen
(Dank). Es geht also auch hier um das Magnetfeld von Verkiindi-
gung und Preisung.

1.2.2.2.2.2. Gegenstinde des pflanzlichen Bereichs (Florales)

Neben den Gegenstanden des unbelebten Bereiches spielen in der
Liturgie in breitem MaBe auch Dinge eine Rolle, die in den Kreis des
Belebten gehoren. Es handelt sich dabei um ,,Sachen”, deren Teile in
weit stirkerem Mabe als etwa bei den Mineralien von einem Orga-
nisationsprinzip bestimmt sind, miteinander in Austausch stehen
und eine Wirkeinheit bilden. Generell unterscheidet man dabei
pflanzliche (stark ortsgebundene) und tierische (ortsveridnderliche)
Organismen. Im Magnetfeld des Gottesdienstes konnen auch diese
Dinge AnlaB bzw. Schnittpunkt von Koionia, Offenbarung und
Lobpreis oder Bitte sein. Hinsichtlich des hier zunéichst inter-
essierenden pflanzlich-floralen Sektors sei etwa an Schonheit, Heil-
kraft erinnert.

Was die Untergliederung des reichhaltigen Feldes angeht, emp-
fiehlt es sich, zwei Blocke zu bilden. Es sind dies:

(1) Natiirliche pflanzliche Gegenstinde. Wir haben es hier mit
Dingen, z. B. Pflanzen, Friichten, zu tun, die in der Weise, wie sie in
der Natur vorkommen bzw. ochne nennenswerte Bearbeitung in der
Liturgie zum Symbol werden. In etwa kann man hierher auch ge-
wisse Grenzbereiche zédhlen, also Dinge, die mit den erstgenannten
eng zusammenhéngen, ohne im eigentlichen Sinne ,,natiirlich* (im
Gegensatz zu kiinstlich) zu sein.

(2) Veredelte bzw. kiinstliche Gegenstiinde des floralen Bereichs.
Dabei haben wir es mit Gebilden zu tun, die man in etwa als Pro-
dukte oder Kulturprodukte bezeichnen kann. So steht hier der Wein
(veredeltes Produkt) der Traube gegeniiber; oder das Brot dem Ge-
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treide, das Ol der Olive. Ferner sind etwa Gebinde (Adventkranz,
KrauterstrauB) oder Kombinationen (Arzneimittel) zu erwéhnen.

1.2.2.2.2.2.1. Natiirliche pflanzliche Gegenstédnde

Was die Zeichenhaftigkeit natiirlich-pflanzlicher Gegenstéinde in
der Liturgie generell angeht, ist zu sagen, dal wir es mit einem uber-
aus reichhaltigen Feld zu tun haben. Der Blick auf gottesdienstliche
Ordnungen verschiedener Zeiten und Liturgiegebiete bestétigt, daB
dies auch in der Praxis der Fall ist. Vor allem der Bereich Benedik-
tion ist in starkem Mabe davon gepragt. Doch auch in Verbindung
mit anderen gottesdienstlichen Formen (Prozessionen, Szenische Li-
turgie) und in den iibrigen Hauptgruppen der Liturgie (Sakramente;
Wortgottesdienst) begegnen sie uns. Wegen dieser Vielfalt, die sich
zudem stets erweitert, erscheint es angebracht, hier nur die Haupt-
bereiche zu nennen und einige instruktive Einzelbeispiele anzufiih-
ren. Was die Gliederung betrifft, empfiehlt sich die Differenzierung:
Pflanzen, Bliiten (Blumen), Friichte.

Bei all dem ist einmal zu bedenken, dal} die Verwendung besag-
ter Gegenstinde in der Liturgie von unterschiedlichen Aspekten be-
stimmt ist, etwa Zeichen der Freude (Zweige am Palmsonntag),
Ausdruck besonderer spiritueller Teilaspekte {(Lilien am Fest des hei-
ligen Antonius von Padua), Blickpunkt Ernte oder Heilmittel
(KriuterstrauB am Fest Marid Aufnahme).

Daneben bemerkt man, daB die Pflanzen manchmal mehr als
ganze (vgl. alte Berichte iiber Brauchtum mit der Rose, spater die
goldene Rose in der pépstlichen Liturgie), ein andermal gewisse
Teile (vgl. Weihrauch als Baumprodukt) maBgeblich sind. Weiter-
hin werden verschiedentlich bestimmte Entwicklungsstufen ins
Auge gefalit, wie etwa Saat, Wachstumsstadien oder Ernte. Nicht
vergessen sei, daf3 mitunter gewisse pflanzliche Lebensgemeinschaf-
ten im Blickpunkt des Feierns stehen: Acker, Weinberge oder Wie-
sen (vgl. Rituale Romanum).

1.2.2.2.2.2.1. a. Pflanzen

Pflanzen, die in der Liturgie Verwendung finden, sind zunéchst
vor dem Hintergrund ,,Dank fiir die Schopfungsgabe zu sehen.
Von daher kann man generell alle Elemente einbeziehen, die sich
unter der Rubrik ,Erstlingspflanzen” und ,,Erntedank einordnen
lassen. Dabei ist die Bandbreite zwischen Pflanze und Frucht oft
schwingend. Als weitere Elemente und Motive liturgischer Verwen-

154



dung seien Schmuck (Lob) und Festlichkeit genannt. Dazu kommt
der Aspekt Heilmittel, Medizin und das Faktum, daB zahlreiche
pflanzliche Elemente Ausgangsprodukte fiir , Kulturgiiter* sind
(Traube und Wein; Getreide und Brot).

Als exemplarisches Einzelgebilde soll zunéchst der Baumzweig
der Palmsonntagsliturgie Erwdhnung finden. Bei seinem Gebrauch
steht die Erinnerung an den Einzug in Jerusalem im Hintergrund,
Hauptmotive sind Jubel, Preis und Huldigung des Herrn im jeweili-
gen ,.Jahr des Heiles". Verschiedene Nebenmotive, wie Frithlings-
beginn, schwingen dabei je n3ch Kulturraum mit.

Die seit alters im deutschen Raum am Tag der Aufnahme Ma-
riens vorgenommene Krauterbenediktion moge als Beispiel fiir den
Motivkreis Erntedank, Heilmittel und allegorische Motive (Maria
,.Schone Blume des Feldes*; vgl. Hoheslied, passim) stehen. Die An-
zahl (sieben, neun, siebenundsiebzig) und die Auswahl der Pflanzen
ist dabei je nach Landschaft sehr unterschiedlich. Neben diesen
Sammelbenediktionen finden sich zahlreiche Einzeltermine und Ob-
jekte pflanzlicher Pragung wie Heidekraut, Muskatniisse, Fenchel,
Raute, Betonie, Alraune usw. (vgl. Franz, Benediktionen, I, 393 11.).

1.2.2.2.2.2.1. b. Bliten — Blumen

Bei den Blumen und Bliten sind ebenfalls unterschiedliche
Aspekte miteinander verzahnt. Zunédchst einmal ist auf den
Schmuck- und Freudencharakter hinzuweisen, aber auch Motive
der Ehrung, Ehrfurcht und Trauer spielen eine Rolle. Von daher ge-
hort zunédchst die Ausstattung der Gotteshduser (mit Blumen, Blu-
ten, Pflanzen und Bdumen) in diesen Sektor. Als weiteres sind spe-
zielle Motive zu nennen, die sich aus charakteristischen Eigenschaf-
ten der Blume (Duft: Rose, Lilie), aus ihirer Gestalt (Lilie), aber auch
aus hintergriindigen Aspekten (Heilmittel) ergeben.

Was Einzelbeispiele betrifft, ist zunichst auf den bereits genann-
ten Block Krédutersegen zu verweisen, bei dem zahireiche Bliiten-
pflanzen vorkommen. Ferner sei speziell an die Benediktion von
Nelken in der Spannweite Gartennelke — Gewlirznelke (vgl. Franz,
Benediktionen, 1, 416) erinnert. Hier sind Komponenten wie Schoén-
heit, Duft, Gewiirz maBgeblich. Aus der Geschichte des papstlichen
Brauchtums ist nochmals auf die am vierten Fastensonntag verwen-
dete Rose zu verweisen, anfangs eine natiirliche Rose, spéter die gol-
dene Rose. Motive sind: Duft, Frithling, Ehrung und auch Markie-
rung (nahes Ende der Fastenzeit). Beziiglich des Bereichs Heiligende-
votion sei an die Benediktion von Lilien, des Attributs des heiligen
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Antonius von Padua, an dessen Festtag (13. Juni) erinnert (vgl. Ri-
tuale Romanum). Ein Element eigentiimlicher Zwischenstellung
sind die in der Zeit vom 4. Dezember bis Weihnachten zum Blithen
gebrachten Baumzweige (Barbarazweige), die in Haus und Kirche
Verwendung finden. SchlieBlich muB noch der Komplex Blumen
als Zeichen der BegriiBung (Empfang), des Gedenkens (am Grab)
und bei dhnlichen Anldssen erwahnt werden. Dabei gilt ein Straul,
ein Kranz als Flement, das bestimmte Sachverhalte und Stimmun-

gen ausdriickt, und das manchmal passender ist als andere Zeichen
und Worte.

1.2.2.2.2.2.1. ¢c. Frichte

Als letzte Gruppe steht der UmKreis pflanzliche Friichte zur Be-
handlung an. Hauptmotive sind dabei die Idee der Erstlingsgabe
und der Blickpunkt Erntedank (vgl. alte Quatembermotive). Dazu
kommen mancherlei Nebengedanken und Spezialaspekte. So spielen
einige Friichte als Nahrungs- und GenuBmittel, andere als Medizin
eine Rolle. Als instruktive liturgische Ordnung dieses Bereichs sei
auf die vielerorts zu Ostern iibliche Speisebenediktion mit Bestand-
teilen unterschiedlicher Zusammenstellung verwiesen. Wenn auch
die Segnung von Naturprodukten und der Dank dafiir in agrarisch
orientierten Kulturen ,,hautniher” sein mag, ist sie doch, recht ge-
staltet; auch fiir industrialisierte Kulturen keineswegs ohne Tiefen-
wirkung und Sinn. Das nicht zuletzt im Zuge heutiger Umwelipro-
blematik.

Wie Geschichte und Gegenwart zeigen, ist der gesamte Sektor
sehr umfangreich. So begegnen uns Ordnungen zur Benediktion
(Lobpreis) iiber Trauben, Baumfriichte (Apfel, Birnen, Niisse), Ge-
treide, Gartenerzeugnisse (Rettiche, Bohnen) und vieles andere
mehr. Neben dem Nahrungsmittelcharakter spielen dabei oft medi-
zinische Aspekte (Heilprodukte) eine Rolle, aber auch Motive wie
Wohlgeschmack, Gewiirz, als Gottesgabe verstanden.

1.2.2.2.2.2.2. Veredelte bzw. kiinstliche pflanzliche Gegenstinde

Neben den Gegenstianden des pflanzlichen Bereichs, die in der Li-
turgie schwerpunktméBig im Naturzustand mit einer gewissen
Bandbreite Verwendung finden, begegnen uns andere, die in beton-
tem MaBe durch die Hand des Menschen gingen bzw. eine eigene
Zubereitung erfuhren. Hier spielt neben dem Danken fiir die Schop-
fungsgaben auch das Motiv .,Frucht der menschlichen Titigkeit*
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(vgl. Gabenbereitungsspruch des MR 1970) eine Rolle. Als Haupt-
gruppen seien Nahrungsmittel, Heilmittel (medizinische Produkte)
und ,florale Gebinde* (im weitesten Sinne) genannt.

1.2.2.2.2.2.2. a. Nahrungsmittel

Zu den bedeutendsten veredelten Gegenstinden des floralen
Bereichs zahlt das Brot Seine dichteste Symbolkraft kommt ihm
beim Herrenmahl zu, doch auch sonst begegnet es uns in vielfalti-
gem MaB als liturgische Gabe. Genannt seien zunéchst die liturgi-
schen Speisesegnungen zu verschiedensten Anldssen, das Brot in
Verbindung mit der Agape, beim Tischsegen oder als ausgeteiltes
Brot (Eulogie, Antidoron). Ausfiihrliche christliche (eulogische)
Texte dafiir finden sich recht frith (vgl. Franz, Benediktionen, I, 236
in Verbindung mit I, 65). Weiter ist das zu bestimmten Terminen
(etwa Sonntage, Heiligengedenktage) oder bei bestimmten Anldssen
{Hochzeit, Armenbrot beim Totengottesdienst, Klosterbrauchtum)
gesegnete Brot bekannt.

Eine vergleichbare Bedeutung hat der Wein erlangt. Zunéchst
einmal ist seine Verwendung beim Herrenmahl zu nennen, doch be-
gegnet er uns auch bei anderen Gottesdienstformen. Als Beispiel sei
auf die Bereiche Tischsegen, Erstlingswein allgemein oder auch auf
spezielle Ausprigungen wie Minnetrinken, Johanniswein, Hoch-
zeitswein (Ehetrunk) und Gebrauch bei bestimmten Sonderanlissen
(Krankenwein), an Heiligentagen usw. verwiesen. Demgegeniiber
hat eine ebenfalls in liturgischen Biichern (Rituale Romanum) be-
zeugte Bierbenediktion nie gleiche Bedeutung erlangt.

Einen sehr breiten Raum in der Liturgie nimmt das Olein, durch
menschliche Betédtigung aus Friichten entsprechender Pflanzen und
Biaume bereitet. Auch dabei ist der Gebrauch im sakramentalen
Bereich (Krankensalbung) als erstes herauszustellen. Daneben tritt
uns das Ol in zahlreichen anderen Zusammenhingen entgegen, vor
allem im Bezirk des Krankenwesens. Nicht vergessen sei die ,.kos-
metische” Funktion mit den Aspekten Duft, Wiirde. Hierher geho-
ren nichtsakramentale Salbungen bei der Ordination, bei Herrscher-
zeremonien (Konigsbenediktion) und im Ausdeutungsbereich von
Sakramenten (Taufe, Firmung). AuBerdem verwendet man Ol bei
bestimmten liturgischen auszeichnenden Akten des sachlichen
Bereichs (Kirchweihe) sowie als benediziertes Nahrungsmittel. An-
hangsweise sei der Gebrauch von Ol als Beleuchtungselement (01
fir Lampen) und die Benediktion von Ol etwa an Heiligentagen zu
unterschiedlicher Verwendung genannt.
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1.2.2.2.2.2.2. b. Heilmittel (Medizin)

Mit dem Ol ist zugleich eine Briicke zur nichsten Gruppe ge-
schlagen, den (pflanzlichen) Heilmitteln, Heilkrdutern, also dem Me-
dizinalbereich insgesamt. Grundsatzlich kann man sagen, dal3 dieses
Feld einen gewissen Eigenbezirk darstellt, es aber auch vielféltig mit
anderen zusammenhingt. Exemplarisch sei an den bereits erwahn-
ten Kriuterstrau® und den Sektor Ol erinnert. Daneben begegnen
uns aber noch zahlreiche sonstige Formulare, in denen Heilmittel
der Bereiche Krankheiten — Krankenfiirsorge eine Rolle spielen
(Fieber, Augenleiden, bestimmte korperliche Beschwerden, Geistes-
krankheiten). Dabei werden einmal auch sonst gebrauchte Dinge
(Brot, Wasser) erwihnt, zum anderen eigene Elemente, wie Salben,
gewisse Gegenstande, GenieBbares und damit zusammenhingende
Handlungen.

Uberblicken wir die Ordnungen, zeigt sich auch hier wieder die
Grundperspektive der Liturgie: Verkiindigung — Reaktion des
Menschen (Preisung, Dank, Bitte). Freilich ist es oft notig, bei die-
sem Brauchtum ,,Weizen von der Spreu® zu trennen und nach

Elementen Ausschau zu halten, die der jeweiligen Zeit etwas ,,aus-
sagen”.

1.2.2.2.2.2.2. c. Florale Gebinde (Gebilde)

Als letzte Gruppe des pflanzlichen Bereiches seien florale Ge-
binde genannt, die in der Liturgie eine Rolle spielen. Hier ist zu-
néchst einmal allgemein an die zahlreichen Formen von Strauflen,
Blumengebinden, Krinzen oder Votivgaben zu denken, die dhnlich
wie die ibrigen Auspriagungen Ausdruck der Verkiindigung von
Gottes Schopfung und Huld sowie Zeichen des Lobes und Preises
sein wollen. Sie begegnen uns das ganze Kirchenjahr hindurch, spe-
ziell zu betonten Zeiten, auf Schritt und Tritt. Aber auch Sonder-
anlasse, Sakramentsvollzug (Trauung) u. a. sind ergiebig.

Als Einzelbeispiele seien Adventkranz, Weihnachtsbaum und
Weihnachtszierde, geschmiickte Kerzen (Osterkerze) und Bilder ge-
nannt, auferdem sind Erntekranz, Schmuck des Taufbrunnens und
Altars zu erwéhnen. In allen historischen und zeitgendssischen For-
men kommen immer wieder gleiche Grundmotive, aber auch unter-
schiedliche Aspekte zum Tragen. Sie belegen einerseits deutlich den
gleichbleibenden Hintergrund und anderseits den Kairos der jeweili-
gen Stunde.

SchlieBlich ist noch auf BlumenstrauB und Kranz als Zeichen be-
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stimmter Sachverhalte oder Stimmungen zu verweisen, etwa bei Be-
grifung, am Grabe (vgl. II, 156).

1.2.2.2.2.3. Gegenstinde des tierischen Bereichs (Faunales)

Auch der Bereich Tier — tierische Produkte hat in die Liturgie
Eingang gefunden. Vom floralen Bereich (ortsgebunden) unterschei-
det sich das faunale Leben, im ganzen gesehen, vor allem durch
seine Ortsverdnderlichkeit. Gottesdienstlich betrachtet, sind Tiere
einmal Geschopfe Gottes und so Ausdruck der von ihm gewollten
Vielfalt und zugleich Offenbarung entsprechender Dimensionen. Im
Koordinatensystem Dank — Bitte des Menschen hat dieser Bereich
ebenfalls eine eigene Funktion. Dies einmal, insofern die entspre-
chenden Lebewesen in ihrem natiirlichen Dasein oder als Helfer des
Menschen und in sonstigen speziellen Beziligen angesprochen wer-
den und préasent sind. Zum anderen ist besagter Sektor in vielféltiger
Weise Ansatzpunkt fiir menschliche Aktivitdit und Betdtigung, so
daB derartige Gegebenheiten, dhnlich wie bei sonstigen Bereichen,
Ausdruck der Dankbarkeit fir dem Menschen geschenkte Erfolge
usw. sein kénnen. Dies alles gewinnt im Zuge lebenswerter Um-
weltgestaltung und des Umweltschutzes gegenwaértig eine besonders
vertiefte Dimension.

Auf Grund der geschilderten Situation kann man hier zwei
Hauptfelder unterscheiden. Es sind dies:

(1) Tiere und Gegebenheiten (Heilung von Krankheiten) dxeses
Feldes; insofern es sich um natiirliche Beziige oder Situationen han-
delt. Das will besagen: Tiere, wie sie etwa in der Natur vorkommen
und dem Menschen dienen, als Hintergrund fiir eine Benediktion.
Der Eigencharakter kommt besonders gut in der Gegeniiberstellung
zur folgenden Gruppe mit ihrer mehr kiinstlich-artifiziellen Pragung
zutage.

(2) Bei der zweiten Gruppe geht es um veredelte, das heiBt um in
irgendeiner Weise vom Menschen bearbeitete Elemente oder Par-
tien und Produkte dieses Bereiches. So steht etwa einer Benediktion
von Pferden oder Weidevieh (erste Gruppe) hier die Segnung von
Osterlamm (Fleisch) am Osterfest zum unmittelbaren menschlichen
GenubB und als Zeichen des frohen Pascha gegeniiber. Auch auf dem
Sektor dieser tierischen Produkte ergibt sich dabei ein breites Feld,
dessen tatsdchliches Aussehen aber stark von regionalen und kultur-
zeitlichen Faktoren geprigt ist.
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1.2.2.2.2.3.1. Gegenstinde des tierischen Bereiches bzw. von Tie-
ren im natiirlichen Zustand

Tiere sind seit frithester Zeit bis in die Gegenwart hinein Begleiter
des Menschen oder seine Helfer. Dabei ist die Einzelsituation je nach
Zeit und Umsténden iberaus variabel. Als Vergleich sei etwa der
Hund, einer der altesten tierischen Gefahrten des Menschen, oder
das Pferd genannt. So ist der Hund als Jagdbegleiter etwas ganz an-
deres als ein Gesellschaftshund bestimmter Pragung oder das Pferd
als Helfer des Menschen und als Gefihrte sportlicher Betétigung.
Fiir die jiingere Zeit haben wir uns auch hier speziell an Motive wie
Erhaltung von Welt und Umwelt und Naturschutz zu erinnern.

Auf Grund dieser vielfaltigen Blickpunkte verwundert es nicht,
daBl man das Tier schon recht friih in die Liturgie einbezog. Als be-
sonders markanter Schnittpunkt ist der Bereich Berakah — Eulogie
— Segnung zu nennen. Dabei miissen wir gerade dabei bedenken,
daB es um mehr geht als um ,,Segnen” im landlaufigen Sinne, das
hieBe etwa, um einem bestimmten Tier eine eigentiimliche ,,Quali-
tat" zuzueignen, es zu segnen. Vielmehr besagt Benediktion: Ver-
kiindigung, Lobpreis, Dank und Bitte, je nach Akzentsetzung in
konkreter Lage, hier etwa im Magnetfeld Gesunde Tiere — Kranke
Tiere. In diesem Zusammenhang sind auch die besagten Bereich be-
rihrenden liturgischen Feiern wie Benediktion eines Gestiits, Stalls,
Gebaudes fiir Tiere, von Futtermitteln (Hafer fiir Pferde), oder Gebet
bei Tierkrankheiten und Epidemien zu werten. Dies alles ist ndmlich
zu verstehen aus echter gesamt-kosmisch-christlicher Sicht (des ge-
samten Lebens, aber auch seiner konkreten Partien) von Menschen,
die sich von Gott beschenkt wissen und preisen und bitten.

Als Beispiel fiir die Einbeziehung von Tieren in die Liturgie
(Benediktion) seien genannt: Pferde, Weidevieh, sonstige Haustiere
(Schweine, Bienen). Erwahnung finden muB auch das friither weit-
verbreitete gottesdienstliche Tun ,,vor* wilden, schadlichen Tieren
wie Schlangen, Schidlinge, Plagen. Letzteres (,,Exorzismus*) ist
nicht gegen die Tiere an sich gerichtet, sondern als Bitte um Schutz
Gottes fiir den Menschen zu verstehen (vgl. dazu den Problemkreis:
Benediktion — Malediktion). Echter Auffassung dienlich erscheint
es ferner, wenn wir daran denken, daf} etwa bei der Segnung von
Wasser und Gewissern die darin vorkommenden Lebewesen
(Fische als wichtige Nahrung) einbezogen sind.

Vor diesem Hintergrund haben wir schlieBlich bestimmtes
Brauchtum zu werten: Umritte (Georgiritt, Leonhardiritt) und Um-
géange. Dabei spielen oft die Zuordnung eigener Termine oder Heili-
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ger zu bestimmten Tieren (Tierpatrone) und die gottesdienstliche
Feier an solchen Tagen eine Rolle. AuBlerdem muB die Verwendung
von Tieren etwa bei Prozessionen (echter oder hélzerner Palmesel)
und bei Szenischer Liturgie (Pferd beim Martinusbrauchtum) er-
wahnt werden. Auspragungen gegenwartiger Art sind Gottesdien-
ste in Verbindung mit moderner Thematik und Problematik von
Tier und Umwelt (vgl. Franz von Assisi in Verbindung mit Tier-
hege, Tierschutz; Hubertusbrauchtum und Jagd).

1.2.2.2.2.3.2. Gegenstinde des tierischen Bereichs in bearbeitetem
bzw. veredeltem Zustand

Einen besonders umfangreichen Block machen in der Liturgie
auch tierische Produkte aus, sei es in mehr oder minder urspriingli-
cher oder durch Menschenhand behandelter Form. Dabei spielen
einerseits Aspekte wie Nahrung, Lebensunterhalt, anderseits Zuord-
nungen typisch religidoser Pragung wie Fasten — Fest, Allegorien
(Osterei als Zeichen der Auferstehung) und Devotionen von Heili-
gen eine Rolle.

Was Beispiele betrifft, sei auch hier zunichst auf Sammelbene-
diktionen von Speisen verwiesen. Instruktiv ist dabei die Speisen-
segnung zu Ostern: Zeichen der Festesfreude, Ausdruck des Fasten-
endes und dazu allegorische Motive, die speziell an einigen Einzel-
stlicken zutage treten. So wird etwa das gesegnete Lammfleisch und
der Schinken mit dem Pessachlamm in Verbindung gebracht, das Ei
gilt als Zeichen der Auferstehung (wie das Kiiken die Kalkschale
durchbricht, so Christus das Grab) oder als Frithlingszeichen allge-
mein (Beginn des Eierlegens im Friithjahr). Kise- und Buttersegnung
an diesem Tag sind, neben den anderen Motiven, auch vom in frii-
herer Zeit zu Ostern wieder erlaubten GenuB von Milchspeisen
(Laktizinien; die man wahrend der Fastenzeit nicht zu sich nahm)
her zu verstehen. Daneben begegnen uns Osterbrot und Geback mit
tierischen Zutaten (Einbacken von Eiern; Fett).

Manche der erwiahnten Nahrungsmittel treffen wir auch bei li-
turgischen Akten zu sonstigen Terminen. Dazu kommen noch zahl-
reiche andere EBwaren, wobei eine umfassende Darstellung stark
von regionalen Faktoren abhdngt. Genannt seien Fleisch und
Fleischarten, Honig (SiiBen; Heilkraft; Gesundheit), Milch (zusam-
men mit Honig auch in der Tauflingsliturgie alter Zeit verwendet).
Ferner ist die Benediktion tierischer Nahrungsmittel aus Fliissen,
Teichen, Seen und Meeren zu bedenken (Fisch). Dazu gesellt sich zu
Speisezwecken bestimmtes Gefliigel, Tauben u. 4.
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Uberschauen wir das genannte Feld, zeigt sich, daBl man auch
hier in Geschichte und Gegenwart reiche Belege erheben kann. Da-
bei ist es interessant festzustellen, wie vielfaltige Teilaspekte sich im
Bereich der Grundposition Verkiindigung Gottes — Antwort des

Menschen herauskristallisieren, also festliche Agape, Dank, Bitte,
Lobpreis.

1.2.3. Farben — Farbengebrauch — Farbenkanon

Als eine der bedeutsamsten Erscheinungen des Optischen im
menschlichen Leben diirfen Farbe und Farbenwahrnehmung gel-
ten. Die Farbempfindung ist vor allem bedingt durch die beiden
Faktoren Licht und Gegenstand, d. h. die unterschiedliche Reflexion
des Lichtes von den verschiedenartig beschaffenen Gegenstinden.
So kommt es, daB fiir den Beobachter alle Dinge des Lebens in einer
bestimmten Farbe erscheinen. Farbe ist dabei hier im weitesten
Sinne zu verstehen. Wissenschaftlich gliedert man den Farben-Sam-
melbereich in unterschiedlicher Weise, etwa in ,,bunte* Farben,
d. h. die reiche Palette der bekannten Farben (als runde Zahl werden
in der Optik und Psychologie 500 genannt) und die ,,unbunten* Far-

ben, d. h. die in anderer Weise empfundene Dreiergruppe Weil —
Grau — Schwarz.

1.2.3.1. Allgemeine Perspektiven

Auf Grund der Verkettung der genannten Bereiche und man-
cherlei sonstiger Faktoren ist dem Menschen durch die Farbigkeit
ein wertvolles Mittel in die Hand gegeben, einerseits seine Umwelt
zu deuten und anderseits sich mit ihrer Hilfe zu artikulieren, Nach-
richten zu iibermitteln, Hilfe zu leisten. Daneben geben Farben auch
bestimmten Gemiitsstimmungen Ausdruck oder das Gemiit wird
von ihnen beeinfluBt (vgl. Nationalfarben, Revolutionsfarben, Far-
bentests). Diese Grundbefindlichkeiten haben auch im religiosen
Bereich besonderen Niederschlag gefunden. Als Beispiel sei der
Farbengebrauch im AT und Judentum sowie im Hellenismus ge-
nannt.

Auch im Christentum lassen sich nach und nach derartige Ak-
zente greifen. Hingewiesen sei auf Aspekte in der letzten Schrift des
NT, der Apokalypse, mit ihren Bemerkungen zu Gewinderfarben.
Fir die Gesamtentwicklung ist zu sagen, daB Einzelzuordnungen
bestimmter Farben tliberaus differenziert sind. Sie stehen in Abhén-
gigkeit von Kulturraum, Fertigungsmethoden, Erbe und Neuansit-
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zen und erfahren mancherlei Pragung von zeitgeschichtlichen Fak-
toren. Dabei ist vor allem der technische Hintergrund zu bedenken,
also welche Farben man herstellen konnte (vgl. z. B. Textilien). Er-
innern wir uns hier an die natiirlichen Materialien alter Zeit
(Pflanzen, Purpurschnecke) und jiingere Produktionsmethoden bis
hin zur heutigen Chemie, wird das schlaglichtartig deutlich.

Dennoch kann man sagen, daB manche Grundaspekte immer
wieder auftauchen, z. B. hell: festlich, freudig, bewegt; dunkel: Zei-
chen des Dezenten, auch Unheimlichen, der BuBBe, der Trauer. Rot:
als Farbe des Feurigen, Blutvollen; griin: als Inbegriff der griinenden
Natur, der Hoffnung auf Ernte. Blau: Ausdruck des Himmels, des
Upverirdischen. Oder gelb-gold: helles Licht (Sonne), Festfarbe; weil3-
silber: dezentes Licht (Mond), aber auch Klarheit (Wasser), ebenfalls
fir Anldsse mit festlichem Charakter.

In der Wissenschaft gibt es verschiedene physikalische und psy-
chologische Theorien liber Zusammenhdnge und Hintergrund der
Farben. Wichtig ist zunichst die bereits angedeutete Unterschei-
dung: bunte Farben — unbunte Farben. Hinsichtlich der ersteren ist
zu sagen, daBl als Grundfarben vielfach vier genannt werden: Rot,
Griin, Blau, Gelb. (Demgegeniiber bevorzugt die Dreifarbentheorie
die eingeschrinkte Reihung Rot, Griin, Blau.) Als maBgeblich fiir
die Beurteilung gilt, daB in keiner dieser Farben eine andere oder die
Spur einer anderen enthalten ist. Demzufolge spricht man auch von
vier reinen Farben: Ur-Blau, Ur-Rot, Ur-Gelb, Ur-Griin.

Die unbunten Farben sind Weill, Grau und Schwarz. Weil} gilt
als Zusammenwirken gelber bzw. vieler Schwingungsarten (Hellig-
keitsreihe: gelb — rot — griin — blau). Mit Grau bezeichnet man
Orte, die keine Reize aussenden. Schwarz wird als eigene Empfin-
dung aufgefafit. Es ist nicht Produkt selbstidndiger duBlerer Reize.
Vielmehr wird es in die reizarmen Stellen (des Gesichtsfeldes) ,,hin-
eingesehen und durch bestimmte duBere Reize (im Kontrast-
verfahren) verstirkt oder abgeschwicht.

Neben dieser Basis spielen noch mancherlei Differenzierungen
eine Rolle, etwa Kontrast der Farben, Konstanz, Sattigung und spe-
zielle Beschaffenheiten wie Glanz (vgl. Metalle Gold und Silber). Auf
Grund von Kombinationen und Mischungen kommen noch viele
weitere Nuancen zustande.

1.2.3.2. Farben in der Liturgie

Ahnlich wie im Alltagsgebrauch hat die Farbe auch ini gottes-
dienstlichen Leben eine wichtige Funktion. Sie steht im Dienst von
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Mitteilung (Offenbarung) und Stellungsnahme (Preisung) oder Ak-
tion und Reaktion usw. Anderseits kommt den Farben vom Charak-
ter der Liturgie bzw. von Feier und Fest her eine erhebliche Bedeu-
tung zu. Das gilt fiir die verschiedensten Sektoren (vgl. dazu auch Ii,
vde.).

(1) Einen ersten Block macht dabei der personale Bereich aus.
Farben in der Gewandung des Menschen geben bestimmten Grund-
stimmungen Ausdruck. Das hat seinen Niederschlag gefunden in
der ,Liturgischen Gewandung* im engeren und weiteren Sinn. So
war die eigengefirbte (weiBe; festliche) Taufgewandung Ausdruck
des neuen Lebens. Weitere Beispiele sind gewisse Farbungen des
Kleides bei der feierlichen (Erst-)Kommunion im Gemeindegottes-
dienst, bei der Hochzeitskleidung, als BuBgewand (dunkel), im
Totengottesdienst bzw. als Sterbekleid (weill; schwarz).

Eine besondere Sparte nimmt die Farbe bei der Gewandung der
liturgisch Bediensteten ein. Hier hat sich je nach Liturgiegebiet un-
terschiedliches Brauchtum entwickelt. Wihrend im Osten, im gan-
zen gesehen, etwa Faktoren wie: Art der Kostbarkeit, Gold und Sil-
ber eine Rolle spielen, haben im Westen seit Ende des Mittelalters
mehr die Farben im strengeren Sinne Bedeutung erlangt. Doch sind
auch hier starke regionale Differenzierungen und zeitliche Kompo-
nenten (Verschiebungen in den einzelnen Jahrhunderten) festzustel-
len. In den reformatorischen Liturgien ist zu gewissen Zeiten und
bei manchen Kirchen starke Niichternheit zu konstatieren (schwarz
und weiB).

(2) Den zweiten Block bildet der sachliche Bereich, also: die un-
belebten Gegenstdnde sowie der pflanzliche und tierische Sektor in
ihrer Farbigkeit. Vor dem Hintergrund der bisherigen Ausfiihrung
ergibt sich hier eine wichtige Perspektive: die Firbung der in der Li-
turgie verwendeten Gegenstinde kann echter Ausdruck von Ver-
kiindigung und Antwort sein. — In besonderem Ma@e gilt das fir
die kirchliche Raumgestaltung, also die Farbigkeit bei Bild und
Schmuck oder bei liturgischen Versammiungsplitzen iiberhaupt
(Kirchen, Kapellen) sowie bei der Gestaltung von Ausstattungs-
stiicken und Gebrauchsgegenstinden. Daneben ist an die Aspekte
des kirchlichen Zeitverstindnisses(Herrenjahr) zu denken. Sonntage
und Wochentage, Feste und Festzeiten erhalten durch Farbigkeit
von Gewand und Ausstattung wertvolle Akzente.

Generell wichtig ist es dabei, das farbige Element auch tatsich-
lich zum Sprechenzu bringen, auf es aufmerksam zu machen, es zu
deuten. Durch unterschiedliche Schwerpunktbildung und Bertick-
sichtigung der Feiergemeinde (Kinder, Jugend, Erwachsene, Alter)
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sind hier wertvolle Impulse zu gewinnen. Dabei gilt es, sowohl
UbermaB als auch Puritanismus zu vermeiden, aber ebenso den Kai-
ras zu erkennen. Von daher ist ein in gewissem Rahmen verbindli-
cher Farbengebrauch (Farbenkanon) von Wert, doch sollte man hier
ebenfalls stets die Relativitiat gewisser Zuordnungen bedenken und
demzufolge fiir Veranderungen aufgeschlossen bleiben.

1.2.3.3. Aspekte der einzelnen Farben

DaB Farben eine Bezichung zum Gemiitsleben des Menschen be-
sitzen, ist altbekannt, in jliingerer Zeit haben verfeinerte Methoden
zahlreiche Erkenntnisse eigener Art erbracht. Farben werden zudem
in vielfiltigem Ma@e als Aussage, Anlockung (Werbung) und War-
nung (vgl. Verkehrszeichen) gebraucht. Im liturgischen Koordina-
tensystem dienen Farben zur Interpretation von Aspekten der Koi-
nonia zwischen Gott und Mensch im Rahmen des Schépfungs- und
Heilsgeschehens. Néaherhin basiert ihr Gebrauch auf psychosomati-
schen Hintergriinden, ist aber zudem vom Faktor Heilsaussage ge-
pragt.

Von daher seien die wichtigsten Perspektiven fiir den Gebrauch
von Farben genannt, wie sie sich im westlichen Liturgiegebiet ent-
wickelt haben. Dabei mussen wir bedenken, dal3 es sich in vielem
um Gewohnung handelt, und der gesamte Farbenkanon von daher
ein relatives Gebilde ist. Grundfarben im liturgischen Sinne sind
Blau, Rot, WeiB, Griin; dazu kommen Schwarz bzw. Grau, Gelb
bzw. Gold und Silber. Daneben ist ins Auge zu fassen, daB durch
Mischungen gewisse Variationen entstehen.

BLAU (Violett). Das ist die Farbe, wie der Mensch den Himmel
wahrnimmt. Blau kann als Ausdruck des rdumlichen Abstandes,
der Ferne, des Endlosen sowie des Kommenden bzw. Zukiinftigen
gelten. Von daher stellt Blau Inbegriff des Emporstrebenden, des
Absoluten, des aufs Géttliche Konzentrierten, der intensiven Betati-
gung dar. Weiterhin wird es mit Bescheidenheit und Fehlen von
AnmabBung in Verbindung gebracht. — In der rémischen Liturgie
dient Violett, also Blau, das nach Rot tendiert, als Zeichen von Um-
kehr, Versohnungsbereitschaft, BuBe, auch Trauer. Hauptverwen-
dungsphasen sind Advent und Fastenzeit. Daneben benutzt man es
bei Totengedenkgottesdiensten und Begribnis als Farbe des Auf-
blicks zum ewigen Leben und zugleich der Befangenheit (Trauer).

ROT. Diese Farbe begegnet uns im Feuer und Blut. Sie ist Aus-
druck von Expansion und Leben. So dient sie vor allem als Fest-
farbe, in der Aspekte wie Kraft, Freude und Sieg ausgedriickt wer-
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den. — Im rOomischen Ritus hat man ihr besonders akzentuierte
Christusfeste und Gedenktage des Leidens Jesu sowie der Blut-
zeugen der Kirche zugeordnet.

WEISS. Diese Farbe begegnet uns beim Wasser und Licht. Sie ist
Ausdruck des Hellen, das iber allen Farben steht (so wie Schwarz
unter ihinen). Weif gilt als Zeichen des Objektiven, Nicht-Emotiona-
len, des Reinen und Geklirten. Als Ausdrucksmittel wird es fiir
Harmonie, Frieden, Gottliches und beruhigende Klarheit verwen-
det. — Im romischen Ritus benutzt man es neben Rot zundchst als
Festfarbe. Dabei ist zu erginzen, daB auch Silber und Gold (beide
glanzend; dhnlich wie WeiB) oft synonym damit gebraucht werden.
So nimmt man ,,weiBe* Paramente an hohen Festen und zu Fest-
zeiten (Weihnachtszeit, Osterzeit), ferner an Heiligengedenktagen,
die nicht Martyrerfeste sind. Als ,,Farbe" des Lichtvollen dient es
auch bei Begribnis und Totengedenken (vgl. das Brauchtum bei
Kinderbeerdigung oder in manchen Kulturbereichen, etwa im
Osten).

GRUN. Dies ist die Farbe der floralen Natur, der Pflanzen, der
Erde (zusammen mit Braun; lederbraune kirchliche Gewiander wur-
den in friherer Zeit auch in der Liturgie verwendet). Griin gilt als
Ausdruck von Ausgleich, Hoffnung, Versohnung und Zuversicht.
Ihm wird im ganzen gesehen etwas Beruhigendes, Ausgleichendes
zugeschrieben. Griin ist in der Natur der Hintergrund, auf dem sich
anderes (andersfarbige Bliiten und Friichte) entfaliet. Diese Farbe
besagt also Ruhe, aber nicht leblose, sondern lebendige, Untergrund
des Moglichen und des Wachstums. — So dient Grin in der réomi-
schen Liturgie als Farbe des allgemeinen Jahreskreises, d. h. der
Phase und der Tage, die nicht durch eigene Farben (vgl. oben) ge-
pragt sind. Zu diesen Zeiten soll gewissermaBen das wachsen und
Frucht bringen, was in den Intensivzeiten gesit und von lebendigem
" Licht bestrahlt wurde.

SCHWARZ — GRAU. Schwarz ist konzentrierte Finsternis,
Nacht, ,,sichtbar* gewordenes Dunkel. Es steht unter den Farben
(wie WeiB dariiber) und besagt oft: Nichts, Unbekanntes, Tod,
Trauer. Grau kann als Milderung von Schwarz gelten, aber auch als
Indifferentes und zugleich als Briicke zu den ,,bunten" Farben. — In
der rémischen Liturgie werden Schwarz und Grau oft bei Begrabnis
und Totengedenkfeiern zur Akzentuierung von Trauer verwandt.
Mitunter haben sie in einigen Kulturen auch die Funktion des Neu-
tralen oder Feierlichen.

GELB — GOLD — SILBER. Diese ,,Farben" begegnen uns bei
den Gestirnen (Sonne, Mond, Sterne), als edle Metalle, in den Gestei-
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nen und in der belebten Natur in vielfdltigem MabLe. Sie setzen man-
nigfache Akzente des Feierlichen, Prunkvollen und betonen Auller-
gewohnliches. — In der Liturgie finden sie oft als unterstreichende,
ausgestaltende und belebende Elemente Verwendung. Das gilt spe-
ziell bei festlicher Gewandung (durchwirkte Stoffe), Wiirdezeichen,
Behingen sowie ahnlichen Gebrauchsstiicken und Textilien.

1.3. Der Tastsinn-Bereich — Beriihrung

Wie die Ergebnisse der allgemeinen Kennzeichnung des taktilen
Elementes (vgl. II, 34) ergeben, haben wir es dabei mit einem
duerst wichtigen und differenzierten Sinnesvermaogen zu tun. Diese
Bedeutung ragt auch in die liturgische Feier hinein. Dabei kann man
feststellen, daB sich hier ebenfalls Aktives Impulse aussenden, Be-
rihrung) und Rezeptives (Impulse empfangen, aufnehmen) gegen-
iiberstehen. Liturgisch betrachtet, kénnen wir sagen:' Ahnlich wie
bei Wort und Zeichen kann auch auf diese Weise Gottes Huld
(Offenbarung) und menschliche Reaktion (Preisung) offenkundig
werden. Wihrend sich nun aber mittels der Sinnesbereiche ,,Wort*
und ,Zeichen”“ selbstindige Gottesdienstformen entwickelten
(Wortliturgie; Zeichenliturgie), ist eine vergleichbare Eigenstindig-
keit des taktilen Feldes nicht festzustellen. Doch fillt anderseits auf,
daB die Sparte ,,Beriihrung* gerade im Sakramentsgottesdienst (,,Be-
rihren, beriihrt werden mit*: Wasser, Handauflegung, Mahigaben,
Handberiihrung, 01, Handeauflegung, Handschlag) eine beachtens-
werte Rolle spielen. So kann man aligemein konstatieren: Durch
den taktilen Bereich wird in besonderer Weise eine verstiarkte Kon-
taktnahme symbolisiert. Dabei ist diese oft in das Koordinaten-
system anderer Sinne einbezogen.

Eine Besonderheit sei in diesem Zusammenhang noch bedacht:
die Funktion von Gegenstinden bzw. ihre Ubergabe oder Uber-
nahme, die ja diesen Sinnesbereich ,,benutzt”. Von daher darf man
sagen: Manche Gegenstinde konnen gewissermalen als Ausdruck,
als ,,Verldngerung" des Taktilen empfunden und gedeutet werden.
{Betreffs der Details sind die Uberlegungen einzubezichen, die in die-
ser Beziehung bei der Behandlung des Optischen angestellt wurden;
vgl. dazu I, 132, Sachliche Zeichen.)

Zur Beleuchtung des Gesamtfeldes empfiehlt es sich, zunichst
einmal das Material allgemein nebst einigen Details (vgl. ¢ 1.3.1.),
danach die Polaritat: aktiv — rezeptiv sowie Offenbarung —
Preisung (vgl. ¢ 1.3.2.) und schlieBlich die Hintergriinde fiir den
liturgischen Bereich (vgl. ¢ 1.3.3.) zu bedenken.
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1.3.1. Das Material — der Baustoff: Die (wichtigsten) taktilen Ele-
mente

Bei der Beleuchtung des Bereiches ,, Kontaktgesten* zeigt sich, dal3
man das Material bzw. den Baustoff allgemein als ,,Betétigung bzw.
Umgang (Aktion; Handeln) mittels taktiler Akte** kennzeichnen kann.
Das Taktile wird seinerseits bestimmt durch die Wirkrichtungen:
aktiv (berithren) und rezeptiv (beriihrt werden). Denken wir dabei
daran, dafl sich im liturgischen Bereich das Kerngeschehen
(Koinonia) im Magnetfeld der Kernhandlung abspielt, ist fiir unsere
Fragestellung festzuhalten: Auch das taktile Element kann in den in-
neren Kreis hineinragen. Mit anderen Worten: ,,Wechselseitige Be-
rihrung” gehort also ebenfalls zum Bereich eigentlicher, engerer
Symbolik. Dies ist in besonderem MaBe auf dem Feld der Sakra-
mente festzustellen. Doch auch bei anderen Gottesdiensttypen treten
derartige Bestandteile auf. Das kann hinsichtlich der Zeichenliturgie
an bestimmten Formen der Verehrung (Devotio) verdeutlicht wer-
den, etwa: Herbeibringen — Kontakt (KuB; Beriihrung mit der
Hand; Austeilung). Daneben begegnet uns der Tastsinnbereich vor
allem auch auf dem Feld gottesdienstlicher Ausdeutungen (Inter-
pretamente), und zwar etwa beim Sakrament (vgl. Handauflegung
bei der Taufe), bei der Wortliturgie und beim Zeichengottesdienst.

Uberschauen wir die Einzelheiten, kommt heraus, daB es
einerseits Berithrungen zwischen Personen untereinander und
anderseits Beriihrungen zwischen Personen und Sachen, einschlieB-
lich der in der Ubergabe von Sachen enthaltenen taktilen Kompo-
nente, gibt. Eine sinnvolle Differenzierung des Gesamtfeldes erfolgt
am besten, wenn wir von den unerschiedlichen Korperteilen her
ordnen, mit denen die Berithrung oder Ubergabe geschieht. Dabei
ist festzustellen, daB im liturgischen Bereich eine starke Affinitit
zwischen taktilem Bezirk und dem Sektor ,,Sichtbares — Optisches*
(der bereits behandelt wurde) besteht. Deshalb gilt vieles dort Ge-
sagte in adaptierter Weise auch fiir die gegenwirtige Fragestellung.

Vor diesem Hintergrund seien nun die wichtigsten taktilen Bereiche
angesprochen.

1.3.1.1. Finger — Hand

Als erstes ist der Umkreis Finger — Hand zu nennen. So kommt
eine Beriihrung mit den Fingern etwa beim Kreuzzeichen vor. Hin-
sichtlich der Hand sei an die Handauflegung in verschiedenen Got-
tesdienstordnungen erinnert. Letztere driickt eine Intensivierung
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aus, wie das tiberhaupt bei den meisten Kontaktgesten festgestelt
werden kann. — In diesem Bereich ist in etwa auch das Feld Uber-
gabe einzuordnen. Wie der Blick in liturgische Ordnungen erweist,
gehoren solche Beriihrungen und die Ubernahme eines Gegenstan-
des zum héufigen Brauchtum der Liturgie.

1.3.1.2. Arm

Neben der Hand spielt der Arm eine Rolle, speziell bei der Frie-
densgeste der Umarmung. Doch auch andere Belege lassen sich fin-
den, etwa Berithrung oder Salbung des Armes bei der fritheren Ko6-
nigsbenediktion.

1.3.1.3. Haupt — Stirn — Mund

Das Haupt bzw. die Stirn treten als Bertihrungsstelle in der Litur-
gie Ofters auf. Genannt seien die Kreuzbezeichnungen oder Uber-
haupt die Berithrungen mit der Stirn (vgl. ostkirchliche Riten). Fer-
ner ist auf den Mund hinzuweisen, zundchst ebenfalls in Verbin-
dung mit dem Kreuzzeichen. Einen besonderen Block machen die
Mundberiihrungen in der Form eines Kusses aus. Eine erste Haupt-
gruppe ist der KuBl zwischen Personen. Als Beispiele gelten Begrii-
BungskuB und FriedenskuB. Die zweite Gruppe bildet der Kufl zwi-
schen Personen und Sachen als Zeichen der Hochachtung. Hier sind
zu nennen: Biicher (Evangeliar), Bilder (Kreuz, Ikone) und be-
stimmte Gegenstinde wie Oskulatorien (Paxtafel), Patene (vgl. MR
1570) und Reliquiare. Dazu kommen noch mancherlei Gegenstinde
lokaler Liturgie.

1.3.1.4. Weitere Korperpartien

Unter dieser Sammelbezeichnung seien noch einige zusétzliche
Einzelformen genannt. Denkt man an das Kreuzzeichen, steht hier
die Berithrung von Brust und Schultern an. Dazu ist auch auf das
Brustklopfen als Zeichen der Einkehr und Schuld zu verweisen.

1.3.1.5. Medien des Beriihrungsbereichs

Eine eigene Gruppe machen Berlihrungen mit einem bestimmten
Medium aus. Aus dem Kernhandlungsbereich der Sakramente sind
zu nennen: Eintauchen (Taufe: Medium Wasser), Mahl (Eucharistie:
Mahlgaben), Salbung (Krankensalbung: O1). Dazu kommen zahlrei-
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che Beispiele auf dem Feld der Ausdeutungen, und zwar sowohl
beim Sakramentsgottesdienst als auch der Zeichenliturgie, mitunter
auch beim Wortgottesdienst.

1.3.2. Der Tastsinnbereich als Offenbarung und Erwiderung: An-
geriihrt von Gott — Menschliches Berithren

Das liturgische Geschehen ist in maBgeblicher Weise von der
Kommunikation Gott — Mensch gepragt. Dabei nimmt auch der
Bereich des Taktilen einen wichtigen Stellenwert ein. Besagter Sach-
verhalt soll hier gekennzeichnet werden als ,,Angerithrtwerden
durch Gott* (Gottesberithrung) und ,,Menschliches Beriihren"
{Menschenberiihrung). Die Motivation, die dem zugrunde liegt, lau-
tet betreffs des ersten Teils: Menschen empfinden sich ,,als von Gott
angeriihrt” (AT; NT: vgl. Jesus). Wie die Bibel (speziell das NT) und
die Liturgiegeschichte weiter dokumentieren, wird eine Reihe von
Gesten als ,,im Auftrag Gottes* verstanden (vgl. Amtseinsetzung,
Ordination). — Daneben gibt es eine ganze Anzahi Beriihrungsge-
sten, die als menschliche Antwort, als Verehrung zu deuten sind.
Dies kann als Motiv fiir den zweiten Teil (,,Menschenberiihrung")
unserer Kennzeichnung des taktilen Feldes gelten.

Da nun das besagte Feld des Berihrungssinns hinsichtlich seiner
Wahrnehmung eng mit dem optischen Bereich zusammenhéngt,
darf betreffs entsprechender Details auf die dortigen Uberlegungen
(vgl. 11, 116; 120) verwiesen werden. Einige typische Beispiele sollen
jedoch hier das fur die Liturgic MaBgebliche ins BewuBtsein rufen.

1.3.2.1. Gottesberiihrung

Was den nun interessierenden ersten Aspekt angeht, ist zunéchst
einmal auf die mancherlei Belege aus dem AT zu verweisen (z. B.
1 Kén 19, 5: Ein Engel rihrteihn an; vgl. auch Konkordanzen zum
AT unter entsprechendem Stichwort). Als besonders eindrucksvol-
ler Beleg sei eine Aussage von Jeremia genannt (Jer 1, 9): Und Gott
reckte seine Hand aus und riithrte meinen Mund an. Ferner sind die
zahlreichen Daten fiir Handauflegung, KuB und Beauftragungs-
gesten der Bibel ins Geddchtnis zu rufen.

Fiir das NT sei zunéchst an das Anrithren Jesu {vgl. Konkordan-
zen des NT unter entsprechenden Stichworten) als Mittel der Ge-
meinschaft, als Wundergeste erinnert. Als in grundsitzlicher Weise
besonders eindrucksvoller Beleg fiir die Bedeutung des Kontakt-
elementes im Verkindigungsbereich kann ein instruktiver Aus-
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druck der Christusbegegnung im 1. Johannesbrief gelten (1 Joh 1,
1). Dort heiBt es: ,,Was (wir gehort, gesehen und was) unsere Hande
betastet haben — das Wort des Lebens —, das verkiindigen wir
euch.” ,.Jesus beriihren” steht dabei im Koordinatensystem: von
Gott bertihrt sein. Er selbst ist Bertihrung Gottes. Von daher wird
deutlich, daB Kontaktgesten auch in der christlichen Liturgie eine
echte Bedeutung haben konnen. Und das zeigt sich tatsdchlich in
zahlreichen Partien des apostolischen Schrifttums sowie in der fol-
genden Literatur. Dabei sind natiirlich Unterschiede je nach Litur-
gieregion bis in die Gegenwart hinein in Anschlag zu bringen. All-
gemein kann man jedoch sagen: auch Kontaktelemente gelten all-
gemein als Ausdruck von Begnadung und Offenbarung Gottes.

1.3.2.2. Menschenberihrung

Aus den genannten Quellen lassen sich in dhnlicher Weise Daten
erheben, dafl man Kontaktelemente stets auch als Moglichkeit der
Antwort auf Gottes Anruf verstanden hat, als Zeichen des Dankens,
Preisens und Bittens (anriihren, KuB). Dies geht darauf zuriick, daB3
es sich um menschliche Grundvoliziige handelt. Von daher konnen
sie auch im gottesdienstlichen Koordinatensystem in besonderem
MaBe zum Symbol werden.

Generell kann man konstatieren, daB der Kontaktsinnbereich
(hier verstanden als Menschenberiihrung) einerseits eng mit dem
optischen Feld zusammenhéngt, aber auch eigene Akzente setzt.
Vor allem zeigt sich, daB er eine besondere Intensivierung, Dichte
und Komprimierung des Geschehens ausdruickt. Das betrifft ent-
sprechende Gesten als Ausdruck ,,zu Gott hin“, aber dhnlich als
Geste der Menschen ,,untereinander* (Friedensgruf3). Das kommt
einerseits heraus, wenn Beriihrungen als ausdeutende Elemente ver-
standen werden. Besonders aber dann, wenn sie in den Bezirk der
Kernhandlung ragen, wie das bei den Sakramenten der Fall ist. Dort
gerade 14Bt sich auch bei allen Arten (d. h. allen Sakramenten) der-
artiges feststellen, also etwa Kontakt mit Wasser (Taufe), mit der

- Hand (Firmung) usw.

Allgemein ist also zu sagen: Da dem Menschen mehrere Sinnes-
vermoégen geschenkt sind, mull man auch dem Taktilen grundsatz-
lich den ihm eigenen Stellenwert zuerkennen. Das sollte gerade in

der liturgischen Welt bedacht und in die Tat (Ordnungen) umgesetzt
werden.
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1.3.3. Stellenwert des Tastsinns und seine Einzelauspragungen in
liturgischen Ordnungen

Wie die Betrachtung des akustischen und optischen Feldes ge-
zeigt hat, haben sich im Bereich dieser Sinnesvermogen schwer-
punktmiBige Gottesdiensttypen entwickelt, die man mit Wortgot-
tesdienst und Zeichengottesdienst benennt. Eine vergleichbare Ty-
penbildung auf dem Feld des Taktilen 148t sich jedoch nicht feststel-
len. Es zeigt sich aber, daB dem Taktilen gerade im Bereich des Sa-
kramentsgottesdienstes erheblicher Stellenwert zukommt: Beriihrt-
werden mit Wasser, der Hand, Brot und Wein, Ol. Das sollte man
auch bei der Theorie der Sakramente und bei ihrem Vollzug nicht
vergessen. Im ganzen betrachtet, kann man die Bedeutung des Be-
rithrungssinns im Bereich der liturgischen Feiern zunéichst dahin-
gehend umgrenzen: Er stellt einerseits ein eigenstindiges, aussage-
fahiges Element dar, das, dhnlich wie andere Sinnesbereiche, bipo-
lar ist und demzufolge Ausdruck der beiden hauptsichlichsten litur-
gischen Aktivititen Geben (aktiv) und Empfangen (rezeptiv) sein
kann. Von daher vermag eine aktive Beriihrungsgeste in anschauli-
cher Weise den offenbarenden und weitergebenden Charakter der
christlichen Botschaft zu dokumentieren. Daneben aber ist es auch
mdglich, daB eine Bertihrungsgeste die Reaktion des Empfangers
ausdriickt: Geste von Lob, Dank und Bitte. Eine Geste rezipieren,
aufnehmen besagt dann: sich beschenkt wissen, eingehen auf etwas,
eine Sache annehmen.

Da der Tastsinn im menschlichen Leben jedoch gegeniiber dem
Akustischen und Optischen zuriicksteht (also zu den sekundiren
Sinnen zahlt), ist er aber mehr zugeordnet als eigenstindig. Das
kann man in besonderem MafBle beziiglich seiner Hinordnung zum
Akustischen und Optischen verstehen. Von daher ist auch sein Stel-
lenwert zu begreifen. So bilden beim Wortgottesdienst und bei der
Zeichenliturgie auftretende Elemente des Kontaktsinnbereiches vor
allem Stellen intensiven Ausdrucks und sind Unterstreichungen der
in verbaler und signativer Form bekundeten Beziige. Auf dem Feld
des Sakramentes gilt fiir gewisse Partien dhnliches. Doch 148t ander-
seits gerade dort das Taktile die Dichte des MaBgeblichen erkennen.
Letzteres kommt speziell durch seine Stellung in der Kernhandlung
zum Ausdruck (vgl. die Kernhandlungen der einzelnen Sakramente).
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1.4. Der Duftsinn-Bereich — Duft

Die allgemeine Durchleuchtung des Duftsinn-Bereichs (vgl. II,
36) zeigt, daB dieses Feld ein wichtiges Element menschlicher Kom-
munikation ist. Dies gilt generell auch fiir den darauf basierenden 1i-
turgischen Bezirk, obgleich sich ergibt, daB die faktischen Ausprag-
ungen je nach Kulturraum und Zeit sehr unterschiedlich sind.

GemaiB den beiden Grundrichtungen der Liturgie kann man
auch hier von einer aktiven und rezeptiven Phase sprechen. Das
heiBt: Duftmolekiihle ausstrahlen (Impulse vermitteln) — Duft ent-
gegennehmen (Impulse empfangen). Ahnlich wie bei Wort und Zei-
chen kann also auch durch dieses Medium Gottes Begnadung und
der Menschen Echo bekundet werden. Doch ist hier fiir den Men-
schen die inhaltliche Komponente sehr begrenzt. Das zeigt sich auch
darin, daB auf dem Feld der ,,héheren Sinnesbereiche* eigene Got-
tesdiensttypen (Wortliturgie, Zeichenliturgie) entstanden, hier je-
doch nicht. Wenn nun aber auch beim Duftbereich nicht dieselbe
Eigenstindigkeit festzustellen ist, setzt diese Komponente doch be-
achtenswerte Akzente und ragt mitunter sogar in die Kernhandlung
hinein. Als instruktives Beispiel sei die Olsalbung (Berithrung mit
O) genannt, wobei neben anderen Faktoren seit alters der Wohlduft
einen bedeutsamen Aspekt markiert. Das wére speziell bei der Pra-
xis der Krankensalbung zu bedenken, wo die Olsalbung zur Kern-
handlung des Sakramentes gehort. Doch auch dort, wo die Salbung
zu den Ausdeutungen zdhlt (Ordination; frither K6nigssalbung), sei
dies nicht vergessen.

Als besonders markantes biblisch-neutestamentliches Beispiel fiir
die Fahigkeit des Duftsinnbereichs, Ausdruck polarer Spannung zu
sein, ist auf den 2. Korintherbrief hinzuweisen (2 Kor 2, 14—16).
Hier kommen nédmlich in plastischer Weise Aussagerichtungen zu-
tage, die gerade fiir den liturgischen Vollzug beachtenswerte
Aspekte bieten. Es heiBt dort: ,,Dank sei Gott, der uns stets im Sie-
geszug Christi mitfithrt und durch uns an allen Orten den Duft der
Erkenntnis Christi verbreitet. Denn wir sind Christi Wohlduft fiir
Gott unter denen, die gerettet werden, wie unter denen, die ver-
lorengehen. Den einen sind wir (ndmlich) wie ein Todesgeruch, der
Tod bringt, den anderen Lebensduft, der Leben verheiBit.* All-
gemein kann man konstatieren, daB der Duftbereich — hierbei in
manchem dem Taktilen dhnlich — in besonderem Mafle unter-
streicht, also Hohepunkte der Kontaktnahme symbolisiert. Dabet ist
er im Rahmen des Gottesdienstes vielfach in das Bezugssystem an-
derer (Sinnes-)Bereiche einbezogen.
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Zur besseren Kenntnis der einzelnen Aspekte empfiehlt es sich
zundchst einmal, das Material allgemein sowie einige Details
{c 1.4.1) zu bedenken. Danach soll der Problemkreis Dufisinn-
bereich als Ausdruck von Offenbarung und Preisungsowie dic Kom-
ponenten aktiv — rezeptiv (¢ 1.4.2.) und schiieBlich der Stellenwert

des Duftelementes in liturgischen Ordnungen (c 1.4.3.) skizziert
werden. ’

1.4.1. Das Material — der Baustoff: Die (wichtigsten) odoratischen
Elemente

Bei der Betrachtung des Odoratischen (Olfaktorischen) zeigt sich
zundachst, dafl der Duftsinnbereich eine Signalwirkung hat: er macht
in einer ihm eigenen Weise auf etwas aufmerksam. Dariiber hinaus
kann er in gewisser Beziehung ,,Atmosphire" schaffen. Das wird
schlaglichtartig deutlich, wenn wir etwa an ,,frische Luft”, Feuer-
geruch, Tannenduft denken oder auch uns das instruktive Beispiel
des NT (vgl. Joh 12, 3) vor Augen fiihren: ,,Der Duft des Salbols er-
fullte das ganze Haus." Dies hingt stark damit zusammen, daf3 die
Geruchsstoffe einen unmittelbaren Kontakt (mit entsprechenden
Zentren; etwa der Feiernden), eingehen. Dabei zeigt sich, da Wohl-
duft als etwas Angenehmes empfunden wird und Freude nebst
Wohlbehagen auslost. DaB die Beurteilung der einzelnen Diifte
unterschiedlich sein kann, verwundert nicht, sondern hat Parallelen
in anderen Sinnesbereichen (vgl. ,,angenehme" Klange).

Bezogen auf die Liturgie ist allgemein zu sagen, daB man das
. Material“ dieses Bereiches generell als Umgang und Handeln
(agieren) in Verbindung mit odoratischen Elementen kennzeichnen
kann. Naherhin geht es dabei um die beiden Wirkrichtungen aktiv
— also Duft ,,zuwenden", und rezeptiv — d. h. Duft ,.entgegen-
nehmen".

Wenn wir nun an die Hauptschichten liturgischen Tuns denken
(Kerngeschehen, Kernhandlung, Ausdeutung) und ins Auge fassen,
daB sich das Kerngeschehen (Koinonia) im Magnetfeld der Kern-
handlung abspielt und die Ausdeutungen bestimmte Akzente setzen,
fragt es sich, in welcher Weise das hier gilt. Dazu kann man sagen:
das olfaktische Element kann ebenfalls in den inneren Kreis
(Kernhandlung) hineinragen. Mit anderen Worten: wechselseitiges
Duftelement gehort ebenfalls zur engeren Symbolik (oder kann da-
zugehoren). Dies ist auf dem Sakramentensekior etwa bei der Kran-
kensalbung (Olsalbung/Olduft) der Fall. Vergleichbares 148t sich in
etwa auch bei anderen Gottesdiensttypen feststellen (z. B. Benedik-
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tion von Bliiten: Wohlduft als Perspektive fiir die Auswahl). Da-
neben begegnet uns der Duftsinnbereich vor allem auf dem Feld der
gottesdienstlichen Ausdeutung. Und zwar bei Sakramenten (vgl.
Salbungsduft bei der Ordination), bei der Wortliturgie (Inzens bei
der Evangelienverkiindigung) und beim Zeichengottesdienst. Dabei
ist festzustellen, daB diese Duftkomponente — an sich ein sachlicher
Faktor — auf Wahrnehmung durch Personen, also die Trager des
Liturgischen zielt.

Im ganzen betrachtet, steht auf diesem Feld die heutige westliche
Kirche hinter der Ostlichen zuriick. Das zeigt sich schon schlagartig,
wenn wir an die etwa im byzantinischen Bereich bewuft
verwendeten unterschiedlichen Arten von Weihrauch und an die
Arten von Rosenwasser/Rosendl denken. An Randbereichen sei
der Duft von (Ol-)Ampeln und verschiedenartigen Kerzen genannt.

Was den Umkreis des Duftbereichs im einzelnen angeht, kann
man im Rahmen des liturgischen Bezugsfeldes 1. natiirlich
bestehende und 2. akzentuierte bzw. Kkiinstlich hervorgehobene
Ingredienzen unterscheiden. Beide Arten verdienen es, weit mehr
als ublich, im Gottesdienst eine Rolle zu spielen. Dazu ist
Hinflihrung nétig, aber vor allem das ,,Wirkenlassen* entsprechen-
der Wohldiifte. (Aus dem profanen Bereich kann man dabei an
vergleichbare Erscheinungen wie etwa , Atembewegungen"
moderner Zeit erinnern.)

1.4.1.1. Natiirlich bestehende Diifte (,,Umgebung")

Gottesdienst findet in unterschiedlicher Umgebung statt. So ist
Liturgie im Kirchenraum von anderen Duftkomponenten
durchstrémt als etwa eine Prozession durch die Fluren oder ein
Gottesdienst im Freien.

Dazu wire im Detail folgendes zu erwagen. Angenehmem Duft
offnet sich der Mensch, von ihm 4Bt man sich durchstrémen. Er
kann zugleich zum AnlaB werden, Gott fiir seine Schépfungsgaben
zu preisen. Demgegeniiber wirkt unangenehmer Geruch abstofiend,
man wendet sich ab, manche Organismen reagieren darauf mit
Ohnmacht.

Hinsichtlich der praktischen Seite wére zu bedenken: Ahntich
wie auf anderen Gebieten gibt es auch auf dem Duftfeld Faktoren
wie Deutung und Einiibung. Liturgie, die sich dieser Hilfen bedient,
kann durch sie gewinnen. Liturgische Texte, die etwa vom ,,Wohl-
duft der Lehre Christi* sprechen (vgl. 2 Kor 2, 14 ff,; letzteres grei-
fen alte Taufliturgien auf und bieten vergleichbare Formulierungen),
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lassen erkennen, dal wir es dabei mit einem urtiimlichen mensch-
lichen Wertungsfaktor zu tun haben. Vergleichbare Perspektiven fin-
den sich ja auch im allgemeinen Sprachgebrach (,,duftiges* Kleid).

1.4.1.2. Durch liturgische Aktionen akzentuierte und kiinstlich her-
vorgerufene Diifte

Neben den uns umgebenden unterschiedlichen ,,Duftglocken™
allgemeiner Prigung nehmen in der Liturgie besonders akzentuierte
Duftfelder einen Platz ein. Es handelt sich dabei um Diifte, die na-
turlichen Dingen entstromen, welche in besonderem MafBe im Zen-
trum liturgischen Tuns stehen (1), oder um solche, die in mehr
kiinstlicher Weise (re)produziert werden (2).

(1) Den bestimmten liturgischen Gegebenheiten entstrémenden
Diiften begegnet man erstens (a) an Personen und Sachen, die in
etwas betonter Weise im Schnittpunkt eines Geschehens stehen. Sie
treten uns bei allen Gottesdienstgattungen entgegen, speziell bei der
Sakramentenliturgie und beim Zeichengottesdienst. Und zwar so-
wohl im Bereich der Kernhandlung als auch der Ausdeutungen. Als
Beispiel sei das Salbol genannt, das zunichst an sich duftet. Bei der
Krankensalbung ragt das Duftelement in die Kernhandlung eines
Sakramentes und findet sich an der Person des Kranken. Betreffs
Ausdeutungsbereich der Sakramente sei auf die Salbung des Tauf-
lings, des Firmlings und der Weihekandidaten verwiesen. Beziiglich
der Zeichenliturgie ist an die vielerlei Salbungen (Duft) von Perso-
nen und Sachen zu erinnern. AuBer diesem Beispiel gibt es noch
zahlreiche andere, welche die Teilkomponente Duft aufweisen.

Bei einer zweiten Untergruppe von liturgischen Aktionen dieser
Art betrifft das Duftelement ebenfalls Personen oder Sachen, doch
stehen sie entweder in etwas untergeordnetem MaBe im Schnitt-
punkt einer Handlung, oder der Duft, strahlt" weniger (b). Hierfiir sei
an Brot und Wein (vgl. Eucharistie) oder Wasser (vgl. die Benedik-
tionen) erinnert. Hinsichtlich der Details insgesamt kann hier auf die
bei der Behandlung des Optischen Bereichs (vgl. dazu I, 135) aufge-
zdhlten Elemente verwiesen werden (unbelebter Bereich; Flora;
Fauna). Sie wiren an dieser Stelle nun unter dem Gesichtspunkt des
Duftes einzuordnen. Da sich entsprechende Perspektiven jedoch
dort leicht ableiten lassen, kann hier auf eine Einzelbetrachtung ver-
zichtet werden. Es sei dabei darauf hingewiesen, daB uns die besagte
Duftkomponente bei zahlreichen Elementen oft nur unterbewuBt
oder gar nicht geldufig ist. Dies vor allem dann, wenn wir sie hiufig
wahrnehmen, also den Duft von Wachskerzen oder Ollampen.
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(2) Das Feld der kiinstlich hervorgerufenen Diifte ist besonders
durch den Duftrauch — Weihrauch reprisentiert. Dabei sollte man
aber nicht nur die (oft eng gefithrte) westliche Praxis vor Augen ha-
ben, sondern sich an Ostliche Sitten mit ihren unterschiedlichen
Mischungen erinnern. Gerade den Monchen des Athos/Griechen-
land wird hier besonderes Talent zugesprochen. Wie praktische Er-
fahrung zeigt, werden dort durch Verwendung unterschiedlicher
Weihrauchsorten, aber ebenfalls differenzierter Weihrauchgefalle,
Akzente gesetzt, wie sie dhnlich im Westen etwa mittels liturgischer
Farben geschehen. DaB auch in unseren Breiten vergleichbare
Aspekte vorhanden sind, zeigt etwa der Blick in die Geschichte (vgl.
zwolf Heilige Néchte am Jahresende) oder auf gegenwirtig tibliches
Tun (etwa Dreikoénigsbrauchtum). Beachtenswerte Neuansitze heu-
tiger Zeit sind etwa in der Jugendliturgie, in ostasiatischen (Indien)
und afrikanischen Gebieten zu beobachten.

Ahnliche Perspektiven wie Duftrauch vermittelt die speziell im
Orient stark verbreitete Verwendung von Duftdl (Salbol) oder Duft-
wasser (Rosenwasser) bei bestimmten Anldssen. Gerade auf diesem
Gebiet kann die Begegnung verschiedener Liturgieregionen von
Nutzen sein.

Uberblicken wir die erhobenen Daten — neben den skizzierten
Beispielen lassen sich noch manche andere aufspiiren —, erkennt
man, daB auch auf dem Duftfeld die ,,Bedeutung der Sinne fiir die
Liturgie" zutage tritt. Dabei kann sinnvoller Einsatz — Vermeidung
von Extremlosungen vorausgesetzt — freudigem Vollzug der Litur-
gie in mannigfacher Weise dienlich sein. — Aufgabe der prakti-
schen Liturgik ist es dabei, entsprechende ,,Materien* auszusuchen
(Duft6l — Chrisam) und zu ,,erproben* und das zugrunde liegende
Phidnomen entsprechend ,,zur Sprache zu bringen* durch die Ge-
genstidnde selbst und durch begleitende Deutung.

1.4.2. Der Duftbereich als Offenbarung und Erwiderung: Wohlduft
Gottes ~— Wohlduft als Preisung

MafBgebliche Dimension liturgischen Tuns ist die Gemeinschaft
zwischen Gott und Menschen, die sich im Koordinatensystem kom-
munikativer Elemente abspielt. Dabei kann auch das Odoratische
einen wichtigen Part libernehmen, und zwar ebenfalls in der Ambi-
valenz: aktiv — rezeptiv, Offenbarung und Preisung. Das besagt
etwa: Wohlduft als Ausdruck der Offenbarung und Anwesenheit
Gottes und Wohlduft als Dokumentation zustimmender Bekundung,
als Zeichen der Auserwdhlung und der Briiderlichkeit aller (Weih-
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rauchinzensierung). In diesem Sinne gehdrt Wohlduft zu den ur-
tiimlichen Zeichen menschlicher Kommunikation (oder Devotion),
und es verwundert nicht, daB er auch im religiosen Bereich, im Got-
tesdienst des AT und des Christentums, Eingang fand. Dabei zeigt
sich, dal} gerade hier die Aspekte oft stark miteinander verkettet
sind. Deswegen erscheint es auch wichtig zu deuten, also bestimmte
Aspekte bewuBt werden zu lassen und bewul3t zu machen. Mit an-
deren Worten: daB Wohlduft Symbol des Wohlwollens (Offen-
barung), aber auch Flement menschlicher Aktivitit (Preisung) sein
kann. Dabei ist zu bedenken, daB zahlreiche Phinomene eng mit
dem Optischen zusammenhingen (vgl. II, 116). Aus diesem Grund
werden auch hier nur einige Kernmomente genannt.

1.4.2.1. Wohlduft Gottes

Wohlduft und Geruch sind in den biblischen Schriften oft er-
wihnt; speziell im AT ist viel die Rede davon (vgl. Ex 29, 7: Salbdl
der Auserwahlung). Auch im NT dient das zugrunde liegende Phé-
nomen als Ausdruck geistlicher Beziige. Besonders instruktiv ist es,
wenn 2 Kor 2, 14 sagt, daB ,,der Duft der Erkenntnis Christi ver-
breitet wird”. Duft stellt in diesem Zusammenhang Ausdruck des
Wobhlgefallens, der Heilsbemihung dar. Die folgenden Verse deuten
weiter aus, und es kommt die Rede auf die Alternative Wohlduft —
Todesgeruch.

Werten wir solche und dhnliche Aussagen vor dem Hintergrund
der zugrunde liegenden Erscheinung, wird folgendes deutlich. Um
Duftsinn voll als Interpretationsmittel gebrauchen zu konnen, ist es
wichtig, gerade das Grundphianomen (Wohlduft) selbst auch in sei-
ner natiirlichen Wirkung prisent werden zu lassen. Von daher et-
offnet sich der Grund fiir die Verwendung von Wohlduft im Gottes-
dienst: Auch Duft ist ein Symbol transzendentaler Wirklichkeit.
Eine Sparte davon besagt Offenbarung (die andere ,,Preisung®).

1.4.2.2. Wohlduft als Preisung

Die andere Seite, also Wohlduft {Spende) als Ausdruck mensch-
licher Devotion und Lobpreisung, tritt in der Bibel ebenfalls zutage.
Bekannt sind Belege aus dem AT, bei denen Wohlduft (Weihrauch)
Zeichen der Versdhnung, des Dankes ist (vgl. Ex 29, 18: Wohlduft
des Opfers).

Fir unseren Zusammenhang sei wieder besonders das NT ge-
nannt. So schreibt etwa Eph S, 2: ,,Christus hat sich hingegeben als
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Gabe, die Gott gefilit, gleichsam als Duft des Wohlgefallens™. In
dhnlicher Weise driickt Phil 4, 18 aus, daB auch heilsgeméBes Tun
der Christen als ,,wohlempfundener Duft" vor Gott gilt. Ohne Zwei-
fel k6nnen solche Aussagen an Verstindlichkeit gewinnen, wenn
das zugrunde liegende Phinomen (Wohlduft) gerade im Gottes-
dienst bewuBt wird und in seiner natiirlichen Auspragung zum Tra-
gen kommit.

Uberblickt man die Daten, zeigt sich, daB auch Duft ein polares
Element darstellt und dementsprechende Aussagerichtungen in sich
birgt. Man kann sagen: es vermag Ausdruck der Begnadung (aktiv)
zu sein, und der Beschenkte empfindet sich begnadet (rezeptiv). Es
kann Symbol der Offenbarung Gottes darstellen und Element
menschlicher Preisung. Damit hédngt auch die verbindende Funk-
tion zusammen. Die Duftwolke im Gottesdienst etwa ist Zeichen der
Begnadung und (von daher der tiefste Grund fiir die) Briiderlichkeit
aller.

In diesem Zusammenhang soll noch erwahnt werden, dal} es
nicht noétig erscheint, derartige Bezilige stets betont anzusprechen
bzw. nur die genannten Hauptaspekte zu bedenken. Die Wahrneh-
mung des Duftes oder das ,,Erfiilltwerden" kann ndmlich auch an-
dere, neue Dimensionen signalisieren. Hinsichtlich der Wir-
kungsbreite wire an das zu erinnern, was Joh 12, 3 wirklich sagt
und was er im {ibertragenen Sinn mit seinem Spruch andeutet: ,,Das
ganze Haus wurde vom Duft (des Ols) erfalit!*

1.4.2.3. Am Beispiel Weihrauch. ..

Um den genannten Bereich Duft samt den darin enthaltenen
Aspekten etwas naher zu verdeutlichen, eignet sich besonders der
Weihrauchinzens. Zunichst einmal zeigt die Verwendung, daB3 Duft
mehr allgemein aufgefaBt werden kann (Erfilllung des Hauses), aber
auch die polaren Aspekte aktiv — rezeptiv zum Tragen kommen
kénnen. So ist etwa das lobende Umschreiten der Osterkerze (vgl.
Osternacht) Lobpreis im allgemeinen Sinn, Dank fiir das Licht und
die Erlosung. Vergleichbares gilt fiir (umkreisendes) Inzensieren bei
der Gabenbereitung und Erfiillen des Gotteshauses mit Weihrauch-
duft (vgl. Kirchweihe und 6stliches Brauchtum). Als anbetende ver-
ehrende Gebetsgeste dient Weihrauch etwa bei bewufter Richtung
des Inzenses auf ein Kreuz, eine Ikone. Inzens einer Person
(Vorsteher) oder Personengruppe (Gemeinde) driickt Begnadung sei-
tens des (erst-) handelnden Gottes aus. Wer (rezeptiv) diesen Inzens
empfingt, soll sich begnadet wissen vom Allméchtigen.
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Uberblicken wir die zahlreichen Anlésse, bei denen Weihrauch
Verwendung findet, wird die Gesamtbreite deutlich. Dabei féllt auf,
daB} Inzens vielfach einen Hohepunkt markiert, eine bestimmte
Dichte des Geschehens bekundet oder an besonders gefiillten Stellen

auftritt (vgl. etwa Inzens in Verbindung mit dem Evangelienvortrag,
in Morgenlob und Vesper).

1.4.3. Stellenwert des Duftbereiches und seine Ausprigungen in
liturgischen Ordnungen

Die Durchleuchtung des optischen und akustischen Feldes zeigt,
daB sich mittels dieser Elemente schwerpunktméifige Gottesdienst-
typen (Wortgottesdienst und Zeichenliturgie) entwickelten. Dem-
gegenlber ist eine vergleichbare gottesdienstliche Typenbildung im
Bereich des Duftsinns (ebensowenig wie beim Tastsinn) nicht er-
folgt. Das bedeutet jedoch nicht, daB ihm keine Bedeutung zukdme.

Zunichst einmal ist zu sagen, daB es zu den Hauptfunktionen des
Duftbereiches gehort, zu rahmen, zu akzentuieren, zu verdeutlichen.
Daneben dokumentiert er aber auch maBgebliche Grundaspekte des
Liturgischen wie: aktiv — rezeptiv, Gottesbegnadung — Menschen-
lobpreis. Von daher kommt ,,.Duft” in allen Liturgietypen vor, also
beim Wortgottesdienst, beim Zeichengottesdienst und beim Sakra-
mentsgottesdienst. Im einzelnen kann man sagen, daB Wohlduft bei
der Eroffnung etwa den neuen Bezug andeutet. An bestimmten Stel-
len wahrend des Gottesdienstes wird durch Wohlduft ein maBgeb-
licher Kernpunkt herausgehoben. Das kann etwa beim Wortgottes-
dienst die Evangelienverkiindigung sein. Beim Zeichengottesdienst
werden Zentralakte wie Lobpreis des neuen Lichtes: Osterkerze —
Christus (vgl. dazu die Osternacht) damit bedacht. Fiir den Sakra-
mentssektor ist an die Feiern zu denken, bei denen sachliche Ele-
mente oder ihr Duft eine Rolle spielen, wie z. B. Ol, Mahlgaben.

Um dabei jeweils die volle Dimension zu finden, erscheint es
wichtig, die entsprechende Sinnspitze einerseits sinnvoll auszuwéh-
len, aber auch zur Geltung kommen zu lassen. Wie bereits angedeu-
tet, kOnnen vielerlei Aussagerichtungen vorkommen. Wichtig ist
vor allem, dafl die Grundrichtungen der Liturgie, Offenbarung und
Preisung, sachgerechten Ausdruck erhalten. Das sei an einigen litur-
gischen Beispielen skizziert.

Weihrauch als Ausdruck der Verkiindigung begegnet uns dann,
wenn dem Evangeliar/Lesepult (vgl. dazu ein altes Lektorenpult in
Freudenstadt/Schwarzwald) Weihrauchduft entstromt, in etwa
auch wenn das Evangeliar im Weihrauchduft steht (vgl. Inzens am
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Evangelienbeginn). — In besonderem MaBe Zeichen des Dankes
und der Anbetung ist es demgegeniiber, wenn im Wortgottesdienst
beim Benediktus und Magnifikat Weihrauchwolken emporsteigen.
Inbegriff der begnadeten Ekklesia stellt die Weihrauchspende an
Vorsteher und Gemeinde im heiligen Dienst dar. So kann Weih-
rauch Symbol des Aktiven und des Rezeptiven sein.

Die bei den verschiedensten Gottesdienstarten eingebauten Ele-
mente des Odoratischen bilden vor allem Stellen intensiven Aus-
drucks des in worthafter, zeichenhafter oder im engeren Sinne sa-
kramentaler Weise Gefeierten. Das dem Duft Eigene: Ausgehen von
einem Subjekt — Aufgenommenwerden seitens eines Objekts, kann
dabei wertvolle Aspekte des Heilshandelns zwischen Gott und Men-
schen interpretieren helfen.

1.5. Geschmacks-Bereich — Gustatives — Essen und Trinken

Die phénomenologische Betrachtung des Geschmacksbereichs
(vgl. 11, 38) erweist, daB wir dabei ein beachtenswertes und vielfalti-
ges Sinnesvermogen vor uns haben. Sein Stellenwert ragt, sieht man
die Sachlage in Verbindung mit dem umfassenderen Bezugsfeld
Schmecken — Speise — Mahl, auch in den religiésen und damit in
den liturgischen Sektor hinein. Dabei stellen wir fest, dafl durch ihn
ebenfalls die in der Liturgie wichtigen Grundaspekte aktiv — rezep-
tiv differenziert werden konnen. Zum Beispiel beim Herrenmahl die
Einladung (aktiv): Impulse aussenden, anbieten, sich in Symbol-
gestalt zur Speise geben — und Annahme (rezeptiv): entsprechende
Impulse aufgreifen (Speise annehmen, der Einladung folgen, mitein-
ander Mahl halten). Es zeigt sich also: Ahnlich wie bei Wort, Zei-
chen, Tastbereich und Duftfeld ist es auch auf diese Weise moglich,
Gottes Herabneigen (Offenbarung) und des Menschen Annahme
{Preisung) zu bekunden.

Wahrend sich nun auf dem Wort- und Zeichensektor eigenstin-
dige Gottesdienstformen herausbildeten, ist etwas Vergleichbares
beim Geschmacksbereich nicht zu konstatieren. Doch fallt auf, dal
dieses Element (in Verbindung mit dem Taktilen) in der Sakramen-
tenliturgie, und zwar bei der Eucharistie, eine nicht zu iberbietende
Ausprdgung erfahrt: , Kostet und seht, wie glitig der Herr ist*
(Ps 34, 9). Daneben gewinnt es in der Zeichenliturgie, ebenfalls in
Verbindung mit dem taktilen Element, dort besonders an Gewicht,
wo es um Speisebenediktionen samt Genuf3 entsprechender Dinge
geht: beim Trinken von gesegnetem Wein (der auch Mineralien ent-
halt) und beim GenuB von floralen und faunalen Elementen (01,
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Friichte, Eier). So kann man allgemein sagen, durch das gustative
Element wird in besonderem MagBe verstiarkte Kommunikation aus-
gedriickt. Das bedeutet etwa: Essen und Trinken dokumentieren in
spezifischer Weise das Aufeinander-Eingehen und Assimilierung.
Da vergleichbare Elemente (Speise, GenieBbares) eng mit dem Opti-
schen zusammenhéngen und diese bei der Behandlung der Zeichen
néher beleuchtet wurden, gentigt es hier, darauf zu verweisen und
lediglich bestimmte Aspekte herauszustellen.

In unserem Zusammenhang soll darum zunéchst das Gesamtge-
biet allgemein umrissen und einige Details etwas deutlicher ausge-
fiihrt werden. Anschliefend ist die Polaritat aktiv — rezeptiv, Offen-
barung und Preisung nédher zu erliutern und die Konkretisierung in
liturgischen Ordnungen aufzuzeigen.

1.5.1. Das Material — der Baustoff: Die (wichtigsten) gustativen
Elemente

Bei der Durchleuchtung der Geschmackskomponente zeigt es
sich zundchst, daB dieser Bereich eng mit dem Phdnomen Speise
und Trank zusammenhéngt. Von daher ergibt sich ein Uberaus
reichhaltiges Feld von Beziigen auch in liturgischem Rahmen. Dabei
ist zu bedenken, daBl im unmittelbaren gotiesdienstlichen Vollzug
nicht sehr zahlreiche Feiern im Horizont von Essen und Trinken
stattfinden, doch viele darin gebrauchte Elemente darauf tendieren.
Als Beispiel fiir den Bezirk ,liturgisches Essen und Trinken™ im
eigentlichen Sinne seien etwa das Herrenmahl sowie Broteulogien
(Antidoron) und Weineulogien (z. B. Johannesweinausteilung) ge-
nannt. Als Bereich intendierten (beabsichtigten) Essens und Trin-
kens ist alles das ins Auge zu fassen, was als Benediktion von Spei-
sen und Getrdnken Eingang in die Liturgie gefunden hat. Generell
kann man also sagen, daB beim Phinomen ,,Gustatives Element" in
der Liturgie einerseits der besagte Sinnesbereich angesprochen wird,
er aber auf dem Hintergrund gesamtmenschlichen Handelns steht.
Als entscheidendes Phdnomen darf dabei das Mahlhalten gelten.

Fragen wir nun nach dem liturgischen Baumaterial, dem BaustofT,
ist allgemein zu sagen, daB es sich um den Bereich Geschmack —
Mah! — Nahrung handelt. Dieser wird niherhin geprigt durch die
‘Wirkrichtung aktiv (zum Mabhl laden) und rezeptiv (der Ladung fol-
gen) samt den darin enthaltenen, bereits angedeuteten Teilaspekten.

Beziiglich der Frage nach der , liturgischen Schicht"”, in der dieser
Sinnesbereich wirkt, ist zu sagen, daB das Geschmackselement bis in
das Kerngeschehen, also in den inneren Bezirk ragt. Geschmack,
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Essen und Trinken gehoren also auch zum Feld der eigentlichen
Symbole. Das ist bei den Sakramenten besonders bei der Eucharistie
offenkundig. Doch auch in der Zeichenliturgie begegnet uns dieser
Aspekt. Betreffs des Beispiels Johanneswein beinhaltet das etwa fol-
gende Stufen: Herbeibringen — Benediktion — Austeilung bzw.
.Trinken, d. h. Gustatives (vgl. dazu auch: Brotsegnung — Antido-
ron). Ferner zeigt sich, daB Geschmack — Mahl ebenfalls der litur-
gischen Schicht ,,Ausdeutung® (Interpretamente) zugehéren kann.
Das wiire etwa bei einer liturgischen Agape (Recollectio) in Verbin-
dung mit einem Wortgottesdienst der Fall. Als historisches Beispiel
sei das liturgische ,,Liebesmahl* am Griindonnerstag nach einem
kurzen Wortteil genannt. Hingewiesen sei auch auf ,.Honig und
Milch* in der alten Taufliturgie.

Auf die Frage nach den einzelnen Ausprigungen des Bereichs
Geschmack — Mabhl ist zundchst zu sagen, daB sie eng mit dem be-
reits behandelten optischen Element zusammenhéngen (,,visuell*
wahrnehmbare Speisen) und deshalb hier darauf verwiesen werden
kann (vgl. 11, 116). Fiir die uns interessierende Fragestellung muB
aus diesem ,,Material* natirlich die Sonderperspektive ,,Gustatives™

“anvisiert werden. Hier soll es nun noch darum gehen, einige Grund-
aspekte herauszustellen. Zunichst einmal sei bemerkt, daB es sich
bei den gustativen ,,Tragern" entweder um feste oder fliissige Gaben
handelt. Hinsichtlich einer die Geschmackskomponenten beruck-
sichtigenden Differenzierung empfiehlt es sich dabei, zwischen (1)
»Reinem* (Unvermischtem) und (2) , Mischungen® zu trennen.

1.5.1.1. Unvermischies — reine Speisen

Wenn auch vielfach wenig beachtet und nicht in voller Breite ge-
wiirdigt, zeigt sich, daf} im Gottesdienst das ,,Geschmackliche®, und
zwar hier speziell im Sinne von rein, unvermischt verstanden, zu-
mindest hintergriindig oft eine Rolle spielt. Dabei begegnen uns
einerseits zahlreiche natiirliche Aspekte (Wohlgeschmack), ander-
seits allegorische Blickpunkte (Reinheit). Das kann man exempla-
risch an den Mahlgaben Brot und Wein ablesen. So wiinschen man-
che Liturgien bei der Eucharistie in betontem MaBe Elemente, die
gewissermafen als unvermischt gelten: reines (ungeséuertes) Brot
und reinen Wein (ohne Wasser).

Auch andere Beispiele gehen in dieselbe Richtung. Dabei er-
-scheint der Sektor Benediktionen besonders aufschluBreich. Freilich
miissen wir bedenken, dafB3 friitheres Brauchtum in dieser Beziehung
(Blickpunkt ,,Geschmack") in vielem reichhaltiger war. So dient(e)
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Wasser und Ol nicht nur zum Besprengen und Salben, sondern auch
zum GenuB. Hinsichtlich weiterer Belege und Details genligt es auf
das reiche Feld von zur Segnung gebrachten unbelebten (z. B. Salz;
vgl. ferner 11, 138), pflanzlichen (vgl. II, 153) und tierischen (vgl. II,
159) geniefbaren Elementen zu verweisen, die unter dem Gesicht-
spunkt optischer Bereich bereits gekennzeichnet wurden. Hinsicht-
lich unserer Fragestellung ware das genannte Material unter dem
Sonderaspekt Geschmack und Mahl zu betrachten.

Doch sei auch daran erinnert, daf3 dabei besonders der Gesamt-
horizont wichtig ist. Vor diesem Hintergrund sind noch manche Be-
reicherungen beziiglich der gustativen Sinnenhaftigkeit zu gewin-
nen. Denken wir etwa noch einmal an ,,Brot und Wein". Welche
mannigfachen Arten (hier vor allem gemeint ihre geschmacklich
wahrnehmbaren Bestandteile) von Brot (Weizen, Backarten) und
Wein (Sorten, Arten) mit je eigenen Geschmackskomponenten gab
es im Laufe der Zeit fiir das eucharistische Mahl, und wie diirftig ist
oft unsere heutige durch liturgische Vorschriften geforderte oder
aufgrund von ,.Einfallslosigkeit” entstandene Lage!

1.5.1.2. Mischungen — vermischte Speisen

Im Blick auf das hier interessierende Geschmacksphdnomen ist
in der Liturgie weiter der Kreis ,,Vermischtes" zu erwahnen. Dabei
sind, &hnlich wie beim Abschnitt ,,reine Speisen*, natiirliche und al-
legorische Motive beachtenswert. In diesem Sinne kann ,,Gemisch-
tes™ einerseits Anreicherung bedeuten, gilt im tbertragenen Sinn
mitunter aber anderseits als ,,nichterwiinscht, weil nicht un-
versehrt.

Auch diesen Blickpunkt kann man exemplarisch an den euchari-
stischen Mahlgaben interpretieren. So wiinschen manche Liturgien
beim Herrenmahl in betontem MaBe Elemente, die gewissermalen
als ,,vermischt* angesehen werden diirfen: gemischtes (gesduertes)
Brot und Mischwein (mit Wasser). Auf dem Feld der Eucharistie sei
ferner auf die in verschiedenen Bereichen tibliche Mischung von
Brot und Wein vor der Austeilung und auf das (heile) Zeon-/ Was-
ser verwiesen. In diesem Zusammenhang sollte auch daran gedacht
werden, dall etwa weiles Brot und dunkles, weiler Wein und roter
— hier interessieren dabei speziell die differenzierten Geschmacks-
komponenten — in symbolischer Hinsicht wertvolle Bereicherun-
gen darstellen kénnen. Ob man dem Gebiet der Mischungen nicht
auch in der Praxis mehr Aufmerksamkeit widmen miiBte (vgl. Brot-
sorten, Mischbrote im Alltagsbereich)?
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Daneben kann man noch zahlreiche andere Beispiele finden.
Auch hierfiir ist der Sektor Benediktion im Zusammenhang mit
dem, was oben beim Kapitel ,,Unvermischtes* gesagt wurde, instruk-
tiv. Es handelt sich dabei um unbelebte, pflanzliche und tierische
Elemente. Die Liturgiegeschichte liefert hier ebenfalls ein reiches
Sortiment. Besonders aufschluBreich sind Mischungen in Verbin-
dung mit flissigen Elementen, wie Wasser und Salz (Weihwasser),
Wasser und Wein. Dabei haben wirauch,,Verbindungen' ins Augezu
fassen, die primér nicht dem Genuf3 dienten, mitunter aber doch ge-
nossen wurden (vgl. Gregoriuswasser bei der Kirchenkonsekration).

Anhangsweise sei noch auf den Bereich Wiirze — Gewtlirzmittel
verwiesen, der ebenfalls speziell die Benediktionen tangiert. Wie
etwa Salzsegnung, Friichtesegen, Krduterbenediktion (Gewlirz-
pflanzen) belegen, haben wir es dabei mit einem nicht unwichtigen
Sektor zu tun. Dazu kommen sporadisch auftretende Sonderformen
wie ,,Honig und Milch* (in der Katechumenatsliturgie; Taufe) und
andere Sonderfille.

1.5.2. Der Geschmacksbereich als Offenbarung und Erwiderung:
Einladung Gottes — Mensch und Einladung

Der Bereich Mahlhalten — Geschmacksbereich ist ein bedeutsa-
mes Phanomen menschlicher Kommunikation und Hintergrund fiir
diese. Auch im religiosen Geschehen, das in seiner Form in maBgeb-
licher Weise auf unterschiedlichen Elementen der Kommunikation
zwischen Gott und den Menschen beruht, nahmen Geschmack und
Mahlhalten im wirklichen und im tbertragenen Sinn eine wichtige
Rolle ein. Man kann schlagwortartig sagen: Gottes Mahleinladung
— Eingehen des Menschen auf die Einladung. Von daher verwun-
dert es nicht, daB3 uns Mahlhalten (Opfermahl) auch im alttestament-
lichen Bereich und schlieBlich in der kirchlichen Liturgie auf Schritt
und Tritt als Koordinatensystem fiir ,,Gott und Mensch* begegnet.
Die dabei auftretenden Motive sind zum Teil stark miteinander ver-
kettet. Doch lassen sich die hier vor allem interessierenden Einzel-
aspekte: aktiv — rezeptiv und Einladung Gottes — Annahme sei-

tens der Menschen bei etwas aufmerksamer Beobachtung ebenso
deutlich aufspiiren.

1.5.2.1. Gottes Mahleinladung

Der Geschmacks-Mahlbereich kann zunichst einmal auf die
Schépfungsgaben aligemein bezogen werden. Dabei JiBt gerade das

185



AT immer wieder erkennen, daB Geschmack — Mahlhalten im
Koordinatensystem des Gottesdienstlichen steht und Gemeinschaft
mit Gott dokumentiert. Schon in der Paradiesesgeschichte (Apfel)
klingen solche Motive an. Weiter beachtenswert sind Opfer, Bun-
desabschltisse in Verbindung mit Mahl. Hier sei vor allem hingewie-
sen auf die Begegnung (den BundesschiuB) zwischen Gott und Israel
(Mose, Aaron und Gefihrien sowie 70 Alteste) im Magnetfeld eines
Mahles (Ex 24, 11) und das Pessachmahl.

Fir das NT ist das Mahlhalten Jesu zu nennen. Es stellt zundchst
ein Zeichen der Einladung Gottes dar. Dazu kommen erginzende
Perspektiven, die den einzelnen Mahlszenen typisch sind (Brotver-
mehrung; Mahl mit Siindern). Als Inbegriff aller dieser Aspekte gilt
das Abschiedsmahl Jesu mit seinen Jiingern und die nachdosterlichen
Mahler.

Die Haltung der apostolischen Gemeinden kommt in mafigeb-
licher Weise an dem zutage, was man ,,Herrenmahl* nennt. Dar-
iiber hinaus seien folgende Aspekte erwiahnt: Einerseits ist das Reich
Gottes nicht Essen und Trinken (Rém 14, 17), doch haben wir ein
Recht darauf (1 Kor 9, 4). DaB Mahlhalten iiber biologische Per-
spektiven hinausgeht, zeigen Hinweise, die vom Essen und Trinken
zur Ehre Gottes (1 Xor 10, 31) sprechen. Modell dafiir ist Christus
selbst, der im Koordinatensystem von Mahl Heilsakte wirkt, und
dessen ,,Realitdt der Verherrlichung™ mittels eines Mahles interpre-
tiert wird (Apg 10, 41). Bedenken wir dazu die Perspektive ,,Mahl
der Endzeit", kommt heraus, daB Mahl zugleich Symbol fiir an-
deres, Hoheres ist, es also nicht nur um natiirliches Essen und Trin-
ken geht. Von daher stellt aber auch natiirliches Mahlhalten — Ge-

schmack ein nicht zu iibersehendes Interpretament fiir transzenden-
tale Aspekte dar.

1.5.2.2. Menschliche Reaktion auf Gottes Mahleinladung

Wie bereits angedeutet, hangen Einladen und Sicheinladenlassen
(Zusage), Gottes Offenbarung im Horizont des Mahles und mensch-
liche Preisung samt der damit verbundenen Aufforderung zur Einla-
dung des Menschen an andere, eng miteinander zusammen. Des-
halb kann hier auf weitere Beispiele {,,menschlicher Reaktion*) ver-
zichtet werden. Es sind lediglich einige maBgebliche Aspekte dieses
Gedankenkreises herauszustelien.

Der Mensch, welcher der Einladung Gottes durch Christus folgt
und ,.kostet”, sagt ja zum Werben Gottes. Darin artikuliert sich zu-
gleich auch in eigentiimlicher Weise, und zwar unter anderem
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durch das GenieBlen selbst: Dank an den Spender. Innerhalb dieses
Hauptblocks lassen sich zahlreiche weitere Teilaspekte herausstel-
len. Solche kommen in vorziiglichem MafBe im Herrenmahl, dem
Urbild christlichen Mahlhaltens (vgl. dazu auch das Interpretament
Hochgebet), heraus.

Generell kann man ferner sagen, dall der Bereich Geschmack —
Mahl in gewisser Beziechung mit dem optischen Feld (vgl. dazu I, 116,
Speise, Trank) zusammenhingt, aber auch eigene Akzente setzt. Vor
allem geht es um eine eigentiimliche Intensivierung, besondere
Dichte und Komprimierung. Dies zeigt sich einerseits, wenn Ge-
schmack und Mahlhalten als ,,Ausdeutendes Element" (Ausdeu-
tung) genutzt wird (Milch und Honig als Interpretament in der alt-
christlichen Taufpraxis). Zum anderen ragen Geschmack und Mahl
in den Bezirk des Kerngeschehens hinein, z. B. bei der Eucharistie.

Auf Grund der genannten Perspektiven ist festzustellen, dal zu-
néachst einmal wirkliches Miteinander-Mahlhalten ein bedeutsames
Geschehen im Rahmen christlichen Heilstuns darstelit. Dariiber
hinaus bildet Mahl, etwa in Verbindung mit der Bereitstellung von
Mahlelementen (vgl. Benediktion entsprechender Gaben), eine
»Deutungshilfe* (Interpretament) fiir sonstige transzendentale Berei-
che, die ja stets ,,handgreiflicher Elemente bediirfen und durch
diese offenkundig werden. )

1.5.3. Stellenwert des Geschmacksbereichs und seine Auspriagung
in liturgischen Ordnungen

Im Bereich des Akustischen und Optischen haben die zugrunde
liegenden Phianomene zu eigenen Gottesdiensttypen gefithrt (Wort-
gottesdienst; Zeichengottesdienst). Demgegeniiber ist Vergleich-
bares weder betreffs Tastsinnbereich noch beim Duft zu sagen. Letz-
teres gilt auch fiir den Komplex Geschmack und Mahl. Anderseits
zeigt sich jedoch, daB dieses ,,Essen und Trinken* im Liturgischen
ein maBgebliches Gewicht hat. Das gilt vor allem fiir die Euchari-
stie. Daneben spielen aber auch in anderen Feiern Aspekte wie Ge-
schmack, Essen und/oder Trinken eine Rolle. Dabei kann man sa-
gen, daB mit ihrer Hilfe grundsatzliche Aspekte (aktiv — rezeptiv;
Gottestat — des Menschen Tat) in eigentiimlicher Weise Ausdruck
finden.

Im ganzen gesehen, stellen wir fest, daB das ,,Gustative' nicht in
so differenzierter Weise aussagefahig ist wie etwa die priméaren Sin-
nesbereiche Akustisches und Optisches. Wenn nun aber auch Ge-
schmack in manchem ein ,,abhéngiges" Phinomen darstellt, das in
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vielem mit anderen Sinnesbereichen, z. B. Sehen, Geruch, zusam-
menhdngt, also gewissermaBen eine unselbstindige Sinnesqualitit
bildet, besitzt es doch auch Eigenwertigkeit.

So kann man konstatieren, daB das Phinomen Geschmack —
Mabhl in noch stirkerem MaBe, als dies beim Tastsinn und Duftsinn
der Fall ist, von Aspekten wie: enger Kontakt, Ineinanderaufgehen,
Ubergehen in ein anderes, Assimiliertwerden gepragt ist. Das besagt
etwa: Erkennendes und Erkanntes verschmelzen in eins, es wird
etwas (gegenseitig) in Besitz genommen. Wichtig ist dabei auch, daf3
gemutsmaBige Aspekte eine beachtliche Rolle spielen konnen. Von
daher darf das Gustative einerseits in besonderem MaB als ,.Aus-
druck von Bindung" betrachtet werden. Anderseits kann dieses Ele-
ment Gustatives — Mahlhalten aber auch das Gegenteil signalisie-
ren. So etwa bei Ablehnung von Mahlgemeinschaft: Dokumenta-
tion besonders nachhaltigen Ausgeschlossenseins (passiv) oder Aus-
schlieBens (aktiv). Das bedeutet beispielsweise, sich selbst oder an-
dere aus der Gemeinschaft ausschlieBen, eine Einladung annehmen
oder ablehnen (vgl. das Faktum einer Ex-Kommunikation). So ist
Geschmack — Mahl ebenfalls in die beiden Hauptrichtungen der Li-
turgie: aktiv — rezeptiv, Offenbarung — Bekundung einbezogen.
Man kann sagen, auch dieser Sinnesbereich vermag Ausdruck
unterschiedlicher Symbolik zu sein.

Von daher ist nicht zuletzt der Stellenwert in liturgischen Ord-
nungen zu begreifen. So bilden die im Zusammenhang mit Wortgot-
tesdienst (Agape) und Zeichengottesdienst (Antidoron; Eulogien von
Brot und Wein; Benediktion) stehenden gustativen Elemente Stellen
intensiven Ausdrucks oder sind Unterstreichung und Verlangerung.
In besonderem MaBe gilt dieses Motivbiindel differenziert fiir die
mehr selbstindigen Mahlakte wie Eucharistie und vergleichbaren
(im Mahl gipfelnden) liturgischen Handlungen.

Wichtig erscheint es dabei, dal die jeweiligen Perspektiven nach-
haltig bewufit werden und zum Tragen kommen, interpretiert oder
empfunden werden. Das betrifft Gottesdienstordnungen, die in be-
sonderem Mafle davon geprigt sind (Gustatives im Bereich der
Kernhandlungen oder in sie hineinragend), aber auch Feiern, bei de-
nen das Gustative mehr Interpretament ist (tangierend). Mit ihrer
Hilfe kann ndmlich die ,,intensive Dichte" der liturgischen Koinonia
in hervorragendem Mafe zum Ausdruck kommen.

In diesem Zusammenhang erscheint es auch angebracht, auf die
rahmenden Akte dieses Feldes zu verweisen. Es sind dies etwa: Be-
reitung, Tischsegen (unterschiedlicher Grade) und Austeilung oder
bestimmte Hintergriinde, welche den Gesamthorizont erweitern
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und vertiefen. Genannt seien: Schenken (entsprechender Gaben),
Umbkreis der Agape, Armendienst und Erntedank. Solches ,,.Kosten
— gustare® kann gerade auch wegen und infolge der Gefahr des
Verbalismus im Gottesdienst ein gutes Mittel zur Erhaltung und Ge-
winnung liturgischer Ausgewogenheit darstellen und ein Medium
sinngeméafler Ausdrucksvielfalt bilden.

1.6. Der liturgische Raum (Ort, Raumgestaltung, Gebrauchsgegen-
stande, Gewand) im Koordinatensystem menschlicher Sinne und
sein Stellenwert fir die Gestalt (Form) des Gottesdienstes

Das Wo der gottesdienstlichen Versammlung und damit verbun-
dene Gegebenheiten sind zwar flir die Liturgie nicht wesentlich,
doch konnen entsprechende Umstidnde und Faktoren zur Erfassung
des Wesentlichen einen beachtlichen Beitrag leisten. Von daher ist
dieser Block wert, dall man ihm eine eigene Betrachtung widmet
(vgl. dazu II, 312). Dies zudem, als sich aus bescheidenen Anfingen
ein reiches Koordinatensystem entwickelt hat und Deutung unum-
ganglich wurde.

Doch erscheint es auch hier bei der Durchleuchtung der ,,Form*
des Gottesdienstes im engeren Sinne angebracht, besagtes Phéno-
men wenigstens anhangweise zu erwihnen. Dies vor allem deshalb,
weil die Kirchengebdude (oder Gemeindezentren) als Normalplatz
gottesdienstlicher Versammlung einen eigentiimlichen ,,Sammel-
punkt” und Konzentrationspunkt der fiir den Gottesdienst wichti-
gen, im Magnetfeld der Sinnesbereiche zutage tretenden Elemente
darstellen. Anders ausgedriickt: Gerade am und im Versammlungs-
ort (Gotreshaus) begegnen viele der mittels der Sinnesbereiche faB3-
baren Materialien des gottesdienstlichen Tuns den Betelhgten in be-
sonders eindrucksvoller und gebiindelter Ballung.

Das gilt zunichst einmal fiir das optische Element (vgl. II, 116),
den Bereich Zeichen. Aber auch zahlreiche Hintergriinde des akusti-
schen Elements (liturgische Biicher fiir das Wort und Musik-
instrumente, speziell die Orgel) rufen Beziige, und zwar zum Wort
wach (vgl. II, 76). Daneben begegnen uns dort Gegenstiinde, die im
Rahmen gottesdienstlichen Beriifirens und der Ubergaben, also be-
ziiglich des Tastsinns(vgl. II, 167) eine Rolle spielen (Altarkuf, Buch).
Als Weiteres seien die Materialien und Geréte genannt, die der Duft-
komponente(vgl. I1, 173) dienen (Weihrauch, O. SchlieBlich ist noch
auf Elemente des Bereiches Geschmack — Mahl(vgl. 11, 181) zu ver-
weisen. So hélt etwa die Aufbewahrungsstitte des eucharistischen
Brotes (Tabernakel) Perspektiven des Herrenmahles wach.
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Uber diese im engeren Verstindnis relevanten Einzelheiten hin-
aus stellt das Kirchengebdude oder Gemeindezentrum in sich ein be-
deutsames Gesamtsymbol dar. Es ist Ausdruck des sichtbaren
Volkes Gottes, das sich dort in sichtbarer und horbarer Weise
versammelt und mittels anderer Sinnesbereiche Koinonia mit Gott
und untereinander erfihrt. Von daher gewinnen die (in Abschnitt
B A V) zu schildernden Details erhdhtes Gewicht. Sie sind von daher
aber zugleich auch einbezogen in das Gesamtgefiige gottesdienst-
lichen Feierns, naherhin seiner Gestalt (Form), die hier besonders
interessiert. Aufgabe der jeweiligen Zeit ist es dabei, in dieser

Weise Forderndes zu unterstreichen und Hemmendes zuriickzu-
drangen.

2. Struktur (Aufoau): Die Grundkonzeption (Grundbauplan) — Die
Grundblscke (Grundbaublécke) bzw. Ganzblocke (Ganzbaublocke)
mit ihren Teilblocken (Teilbaublécken) — Die Gliederungsteile
(Gliederungsbauteile) sowie die daraus entsichenden Gesamtwerke
(Gesamtbauwerke; Gestalt), d. h.: Gattungen (Baugattungen) und
Arten des Gottesdienstes (Gottesdiensttypen)

Gottesdienst kann man, was seine Gestaltung angeht, mit einem
kiinstlerischen Bauwerk vergleichen. Auf dem Weg, dieses gottes-
dienstliche Bauwerk zu erforschen und zu Neubauten behilflich zu
sein, wurden in der bisherigen Untersuchung die Elemente (Be-
standteile) betrachtet. Es sind dies der Baustoff (Material), -die Bau-
steine (Einzelelemente) und die sich daraus entwickelnden Bauteile
(Teileinheiten).

Nun geht es darum, sich der Struktur (Aufbau), also dem eigent-
lichen Bauwerk zuzuwenden. Dabei missen wir bedenken, dal3 das
Kunstwerk Gottesdienst ein lebendiges Gebilde darstellt, von und
fiir Menschen gestaltet. Deswegen sind auch die verwendeten Be-
griffe und Vergleiche (aus dem Konstruktionsbereich) stets von be-
sagtem Hintergrund her zu bedenken und einzuschrinken.

Im einzelnen mussen wir kurz die Grundkonzeption (Grund-
bauplan; Grundstruktur) des Gottesdienstes betrachten und sodann
die eigentlichen Einheiten, die das Ganze realisieren. Es handelt sich
dabei um die Grundblécke (Grundbaublocke) oder Ganzblocke
(Ganzbaubldcke), die ihrerseits von Teilblécken (Teilbaubldcken) ge-
bildet werden. Dabei ist zu bemerken, daB sich die genannten
Blocke jeweils aus den bereits behandelten Elementen (vgl. 11, 74)
zusammensetzen. Fur die Konstruktion ist weiter wichtig, die Funk-
tion der Gliederungsteile (Gliederungsbauteile) ins Auge zu fassen.
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Diese konnen sehr unterschiedliche Aufgaben haben: entweder ab-
grenzen oder verbinden, einleiten, liberleiten oder abschliefien, her-
ausheben oder Hintergriinde schaffen, um zu verdeutlichen, daf} ein
entsprechender Teil etwa nur sekundires Gewicht besitzt.

Aus dem so gekennzeichneten Zusammenwirken von Grund-
bauplan, Grundblécken (mit Teilblécken) und den Gliederungsteilen
setzt sich das zusammen, was man mit Gesamtwerk (Gesamtbau-
werk), Modell, Entwurf, Vorlage, Ordnung bezeichnet. Dabei muf
uns stets bewuBt sein, daB auf der Basis der Grundstruktur sehr un-
terschiedliche Formulare erwachsen konnen. Das einmal, weil Bau-
stoff, Bausteine und Bauteile unterschiedlich sind (Wort, Zeichen),
zum anderen, weil sich die Blocke in verschiedenartiger Weise mit-
einander verbinden.

Ein Uberblick zu den beiden Hauptfaktoren der gottesdienst-
lichen Ordnungen, namlich: Elemente — Struktur, ergibt sich am
besten anhand eines Schaubildes. (Vgl. dazu 11, 75, die Tabelle: Fle-
mente und Struktur des Gottesdienstes.)

Generell kann man nun sagen, dal} aus dem Zusammenwirken
von Bauplan, Baublécken und Gliederungselementen drei haupt-
sdchliche Gattungen des Gottesdienstes entstehen: (I) Wortliturgie,
(I) Zeichenliturgie (Sakramentalien) und (III) Sakramentsliturgie.
Diese drei Gattungen lassen sich jeweils in zahlreiche Arten (und
Unterarten) gruppieren.

Ferner ist zu bedenken, daB es {a) Reine Formen und (b) Kombi-
nationen (Mischformen) gibt. So kénnen je Wortgottesdienst, Zei-
chengottesdienst und Sakramentsgottesdienst fur sich begangen
werden. Es ist aber auch moglich, daBl etwa Wortgottesdienst und
Sakrament (auch in umgekehrter Folge) zusammentreten. So begeg-
net uns etwa bei der GemeindemeBfeier ein Wortteil kombiniert mit
dem Eucharistieteil. Anderseits gibt es Kombinationen zwischen
Wortteil und Zeichenliturgie (oder umgekehrt); dies treffen wir z. B.
bei der Aschenbenediktion mit vorgeschaltetem Wortteil. Auch die
dritte Kombination Zeichenliturgie und Sakrament (oder umge-
kehrt) ist praktizierbar. Das erlebt man beispielsweise, wenn nach
der Trauung eine Benediktion (etwa des neuen Hauses, Wein-
segnung mit Hochzeitsmahl) folgt.

AuBerdem kommt es vor, daf (c) Mehrfachkombinationen auf-
treten, wobei verschiedentlich gewisse Partien der Normalform ent-
fallen. Als Beispiel sei die Abfolge Stundengebet (Anfang), Wortteil
der Messe, Fucharistie genannt; oder: Wortteil, Taufe (Firmung),
Eucharistie. SchlieBlich zeigt die Abfolge der Osternachtsfeier eine
Kombination mehrerer Arten von Wort-, Zeichen- und Sakraments-
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liturgie. Daneben sind noch manche Kombinationen sonstiger Zu-
sammensetzung tblich und denkbar.

2.1. Grundstruktur: Grundkonzeption {(Grundbauplan) gottes-
dienstlichen Tuns

Gottesdienst ist wesentlich Koinonia zwischen Gott und den
Menschen, die sich in der Liturgie des NT im Namen Jesu mit je dif-
ferenzierter Zielrichtung bzw. Teilperspektiven (vgl. das Kern-
geschehen; bzgl. Differenzierung vgl. die unterschiedlichen ,,Per-
spektiven etwa bei Taufe und Eucharistie) ereignet und verschie-
dene Schichten aufweist: (Inneres) Kerngeschehen, (duBere) Kern-
handlung und (duBere) Ausdeutungen, also Interpretamente. Besag-
tes Kerngeschehen vollzieht sich im Koordinatensystem einer Kern-
handlung (Dialog; wechselseitig zeichenhaftes Tun; sakramentale
Begegnung), welche die fiir die konkrete Feier entscheidenden Teil-
fakten in sich birgt. Demgegeniiber stellen die Ausdeutungen Ergén-
zungen dar, welche verschiedene Aspekte verdeutlichen, rahmen
und interpretieren. Dabei haben wir zu bedenken, daB sich dies alles
im Feld menschlicher Kommunikation, menschlich verstehbarer
Medien ereignet. Mit anderen Worten, das Innere ist in AuBeres ein-
gebettet. Hintergrund dafiir sind die menschlichen Sinnesbereiche.
Mittels diesen Sinnesbereichen zuzuordnenden Signalen (wie Aku-
stisches, Ton, Wort) entstehen Elemente, die sich zu Teileinheiten
vereinigen (vgl. II, 74, Elemente).

Mit diesen ,,Gebilden" wird der Mensch im Gottesdienst jedoch
nicht wahllos iiberschiittet. Vielmehr gibt es im liturgischen Tun be-
stimmte Vollzugsrahmen (Ordnungen), deren Gesamtgestalt sich
vom Sinn dieser Zusammenkunft als Versammlung der Gemeinde
im Horizont von Feiern herleitet. Die in dieser Hinsicht bestehenden
Einzelgebilde sind dabei je nach Kulturraum und Zeit sehr unter-
schiedlich. Dennoch lassen sich gewisse Grundstrukturen, Grund-
blocke (mit Teilblécken) und Gliederungsteile herausstellen, die das
Ganze bestimmen bzw. aus denen es ,,komponiert" wird: die gottes-

dienstlichen Gesamtwerke, also die Gattungen und Arten des Got-
tesdienstes (Gottesdiensttypen).

2.1.1. Grundkonzeption (Grundbauplan) bestehend aus drei Grund-
blocken (Ganzblocken): Eréffnung — Zentralteil — AbschluB

Gottesdienst vollzieht sich, phinomenologisch betrachtet, nach
Art einer Versammlung. Von daher ist er den Gesetzen einer sol-
chen Zusammenkunft verpflichtet. Im Rahmen einer solchen Ver-

192



sammlung kann man nun drei Hauptphasen unterscheiden: (1) Ein-
leitender Teil (gewissermaBen die aus dem Alltagsgottesdienst iiber-
leitende, eroffnende Phase), (2) Zentralteil {sozusagen der Kern-
abschnitt), (3) AbschluBteil (die beendende, in die Bewéhrung uber-
leitende Partie). Diesen drei Hauptphasen kommt wichtiger Stellen-
wert zu, und zwar sowohl als Teil eines grofleren Ganzen als auch je
als (relatives) Eigengebilde. Von daher werden sie hier ais Grund-
blocke (Grundbaublécke) bzw. Ganzblocke (Ganzbaublocke) be-
zeichnet.

2.1.1.1. Grundkonzeption als Ganzes, d. h. Einheit aus den drei
Ganzblocken: Eroffnung, Zentralteil, AbschluB3

Gottesdienst ist ein Gesamtgeschehen, eine Feier, die zwar be-
stimmte Phasen aufweist, aber stets in ihrer Gesamtheit gesehen
und gestaltet werden muf. Das ergibt sich zum einen aus ihrem
theologisch-ontologischen Sinn. Sie hat ja ein groBes Ziel im Auge,
Koinonia zwischen Gott und Mensch. Deshalb haben sich auch alle
Partien grundsatzlich dem unterzuordnen.

Dem ontologischen Hintergrund muB auch die Gestaltung Rech-
nung tragen. Liturgische Feier darf nicht in Vereinzelung von Akten
zerfallen. Es muB ihr auch, (kult-)psychologisch betrachtet, darum
Zu tun sein, im Rahmen eines Gesamtgeschehens der erwiinschten
Koinonia zu dienen. Von daher ist einfailsloses Ineinanderlaufen
von verschiedenen Akten keine sachgeméilBe Losung. Vielmehr sol-
len sich einerseits Thesen und Antithesen, anderseits homogene
Biocke abwechseln. Wesentlich vor allem erscheint, daB es — inner-
halb bestehender konstruktiver Spannungen — zu einer Synthese
kommt, d. h. zu einem aus eigenwertigen Partien bestehenden kon-
struktiv-geladenen Gesamtgefiige.

2.1.1.2. Die drei Ganzblocke: Eroffoung, Zentralteil, Abschluf als
eigenstindige Teile der Grundkonzeption und ihre Aufgabe

Das Gesamtgefiige gottesdienstlicher Feier beinhaltet zugleich
auch (relativen) Eigenwert der Teile, hier der Grundblocke. Von da-
her ist zunéchst darauf zu achten, daB jeder Teil seinen Part wirklich
leistet, sinnwidrige Wiederholungen vermieden werden, sach-
fremde Uberschneidungen unterbleiben.

Daneben mufl bedacht werden, daB es zu entsprechender Konti-
nuitdt kommt. Das bedeutet zum einen die Notwendigkeit vollzieh-
barer Ubergédnge, zum anderen Vermeidung von abrupten Spriin-
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gen. Das will freilich nichts gegen mogliche konstruktive Gegen-
akzentuierung sagen, sondern betrifft das Gesamtbild.

Weiter muf} ein bestimmter Spannungsbogen beachtet werden,
wenn es im Gottesdienst nicht zur Ermiidung und Passivitdt kom-
men soll. Generell wird man, vergleichbar anderen Gattungen
menschlich-symbolischen Handelns — und in der Sprache des
Theaters (als einer vergleichbaren Gattung) ausgedriickt — im Nor-
malfall von der Grundlage: Fithrung zu einer Mitte (Spannungs-
anstieg) — Hohepunkt (Hochspannung) — Spannungslosung
(Spannungsableitung und Ausklang)-ausgehen diirfen. Dabei ist bei
konkreten Modellen an Verschiebungen der Akzente, an Multiplika-
tion dieses Schemas und an Auswahlmoglichkeiten zu denken.

2.1.1.2.1. Eroffnung — Sammlung

Die Funktion des Einleitungsteils kann man mit Auftakt —
Sammlung umschreiben. Dabei ist speziell zu bedenken, was ausge-
formte verbale Einleitungselemente (als Einzelteil verstanden) in die-
ser Hinsicht leisten konnen (vgl. dazu I, 99). Im ganzen gesehen,
handelt es sich beim Grundblock Eroffnung zunidchst einmal
darum, die Zusammengekommenen in die neue Atmosphére uber-
zuleiten. Daneben ist es Ziel dieses Einleitungsteils, verschiedene
Motive anzubieten, daB} sich die Gruppe als Gemeinschaft begreifen
lernt. (Vor diesem Hintergrund kann dann im Zentralteil die innere
Konstituierung der Feiergemeinde — etwa unter dem Wort Gottes
oder im Mahl — zu einem Volk Gottes, zu seiner Gemeinde er-
folgen.)

SchlieBlich gehort es zur Aufgabe dieses Teils, daB eine gebiih-
rende Einstimmung der Teilnehmer erfolgt und durch Anfangsakte
Voraussetzungen fiir die jeweilige Steigerung, also den Kernakt, ge-
schaffen werden. Dazu miissen alle, Vorsteher und Assistenz sowie
die Gemeinde samt jhren Teilgruppen den ihnen zukommenden Bei-
trag leisten. Mit anderen Worten, schon hier wird Bereitschaft zu
».Tun und Lassen", zu Aktivitat und Rezeptivitit, zu Aufnehmen
und Verarbeiten von Anregungen von allen Partnern erwartet. Da-
bei sei ausdriicklich betont, daB es in dieser Einleitung keineswegs
nur um ein duBerliches Uberleiten geht, sondern um einen im
wesentlichen bereits geistlichen Akt. Einstimmung besagt dabei,
sich der Begegnung zur Koinonia 6ffnen.

Hinsichtlich der Formen, also der Gestaltungsweisen dieser Er-
Sffnung, ist generell wieder auf die funf Sinnesbereiche des Men-
schen zu verweisen. Es kdnnen also akustische Elemente sowie Be-
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standteile aller anderen Sinnesvermogen, einzeln oder durchmischt,
diesem Belang dienlich sein. Das besagt etwa auf dem akustischen
Feld: Erdffnungswort, BegriiBung, Einfihrung helfen hier die an-
stehenden Aufgaben zu erfiillen. — Daneben sind aber auch Zei-
chen (optische Elemente) wie Kérperhaltungen, Gesten (GruB), Be-
wegungsablaufe (Finzug) usw. geeignet. — Hinsichtlich des taktilen
Bereichs sei an Hindereichen (Gemeinschaftsgeste) erinnert. —
SchlieBlich sind betreffs des odoratischen Sektors Duftkomponenten
wie Weihrauch (unterschiedlicher Prigung) zu Beginn einer Feier zu
nennen. — Wenn wir an den im profanen Bereich Giblichen Brauch
denken, zu Beginn einer Zusammenkunft eine Erfrischung zu rei-
chen (Aperitif) wird deutlich, daB auch das gustative Element (essen
und trinken) Auftakt- und Sammlungsfunktionen tiibernehmen
kann. Was weitere Einzelformen fiir die Eréffnung aus den Sinnes-
bereichen angeht, sei auf die Behandlung dieser Teile im Kapitel
Elemente (vgl. 11, 74) verwiesen.

Hinsichtlich der Lage bei den durch Ordnungen geregelien
Feiern geben entsprechende Formulare Aufschlul. Als Beispiel sei
die MeBfeier mit ihrer mehrgliedrigen und variablen Eroffnung ge-
nannt. Dort kommen Einzug (Zeichen!), GruB (mit Gesten und
KuB}), Einfilhrung (Wort), Bekenntnis (BuBakt), Akklamation
(Kyrie), Gesang und Musik sowie Inzens (Duft) vor.

2.1.1.2.2. Zentralteil: Wechselaktion Gott — Mensch

Im Bereich des Zentralteils (Kernteils) einer liturgischen Zusam-
menkunft vollzieht sich das eigentliche, das zentrale Geschehen. Auf
diesen Part ist die Eréffnung hingeordnet, ihm entwichst der Ab-
schluB. Zur Kennzeichnung des Zentralteils ist zunichst zu sagen,
daf} sich in seinem Umkreis die maBgeblichen Akte wechselseitiger
Kommunikation Gott — Mensch voliziehen, die ihrerseits Boden
fiir Teilhabe — Teilnahme, Lebensaustausch sind. In besonderem
MaBe gilt das flr den Teil der Liturgie, der mit Kernhandlung be-
zeichnet wird. Dabei sollte man auch bedenken, was bestimmte ge-
formte verbale Begleitungselemente, als Einzelteil verstanden, in
dieser Hinsicht leisten konnen (vgl. dazu II, 99).

Was die Form des Zentralteils insgesamt angeht, ist zu sagen, daB3
es sich um relativ schlichte, eingliedrige Gebilde, aber auch um um-
fangreichere, mehrgliedrige handeln kann. Die konkrete Gestaltung
ist dabei vom Schwerpunkt des gottesdienstlichen Tuns bestimmt,
ndherhin davon, ob wir es mit einem Wortgottesdienst, mit Zei-
chenliturgie oder Sakramentsgottesdienst zu tun haben.
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Was den Wortgottesdienst betrifft, kann man das Geschehen des
Zentralteils mit Dialog zwischen Goitt und Mensch im Magnetfeld des
Akustischen bezeichnen. Dabei sind eingliedrige und mehrgliedrige
Formen moglich, Partien als Hohepunkte und mehr zugeordnete
Stiicke. Hinsichtlich der Einzelformen ist an alles das zu denken,
was zum Element Akustischer Bereich — Wort (vgl. 11, 76.) zahit.
Die maBgeblichen beiden Teilblocke sind: Verkiindigung — Wort
Gottes (Predigt, aktuelle Wortverkiindigung, Lesung) und Antwort
— Anfrage seitens des Menschen (Gebet, Poesie). Diese Teilbau-
blocke kénnen mit sekundiren akustischen Teileinheiten durchsetzt
sein. AuBerdem ist Erginzung seitens anderer Sinnenbereiche
(Optisches, Taktiles, Odoratisches) moglich.

Hinsichtlich des Zeichengottesdienstes ist zu konstatieren, daf}
sich das Geschehen als Wechselaktion zwischen Gott und Mensch im
optischen Bezugsfeld abspielt. Auch hier sind mehrgliedrige und ein-
gliedrige Gebilde ublich. Ferner wechseln etwa besonders akzen-
tuierte Steigerungen mit dezenteren Abschnitten ab. Betreffs Einzel-
elementen ist das zu veranschlagen, was zum Element Optischer
Bereich— Zeichen(vgl. 11, 116) zihlt. Teilblocke bzw. primére Teil-
einheiten sind dabei personale Zeichen (zeichenhafies Tun), die
durch sekundire Teileinheiten (sachliche Zeichen) erganzt werden.
Mafgeblicher Gehalt ist auch hier Gottes Aktion (Gotteszeichen) auf
den Menschen hin und des Menschen Erwiderung (Menschen-
zeichen). Die Zielrichtung der Einzelelemente ist von dieser Grund-
richtung her bestimmt. Dabei kann Zeichengottesdienst, der seinen
malBgeblichen Akzent vom Optischen empfingt, in seinen konkre-
ten Formen natiirlich auch andere Sinnenelemente, also Akusti-
sches, einbeziehen.

Im Sakramentsgottesdienst erfahrt Liturgie eine nachhaltige Ver-
dichtung. Deswegen ist dabei auch der Zentralteil von eigentiimli-
chem Gewicht. In ihm vollzieht sich die Koinonia Gott — Mensch
in besonders typischer Weise: Wiedergeburt — Miindigkeit — Hin-
gabe (Opfer) — Verséhnung — Leidenstransparenz (Krankensal-
bung) — Fiihrungsdienst und Mysterium personaler Liebe
(Trauung). Doch auch hier sind die beiden maBgeblichen Kompo-
nenten dieselben wie bei den anderen Gottesdienstgattungen: Ange-
bot Gottes und preisende Annahme des Menschen. Hinsichtlich der
Form ist zu sagen, daB im Kernteil des Sakramentsvollzuges die Sin-
nesbereiche des Menschen in besonders nachhaltiger, vielfaltiger
und komprimierter Weise — mehr als bei Wortgottesdienst und
Zeichenliturgie — einbezogen sind. Der Zentralteil der einzelnen Sa-
kramente erfahrt durch eine bestimmte (Kern-)Handlung sein pra-
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gendes Gesicht. Es sind dies etwa: Wasserbad, Handauflegung (als
Zeichen der Vollbiirgerschaft), Mahl, Versohnungsgeste, Salbung,
Beauftragungsakt, Trauungshandschlag.

2.1.1.2.3. Abschlul — Sendung

Die Aufgabe des SchluBaktes kann man mit Ausklang, Nachhall,
Uberleitung, Sendung umreiBen. Dabei miissen wir auch erwégen,
was bestimmte geformte verbale Abschiufielemente, als Einzelteil
verstanden, in dieser Hinsicht leisten konnen (vgl. dazu II, 100).

Zur Gesamtfunktion des Abschiuiblocks ist folgendes zu sagen:
Im Horizont dieses Geschehens geht der Teilnehmer des Gottes-
dienstes zur Verwirklichung der Nachfolge Christi in seinen Lebens-
umkKreis zuriick. Im Bemihen um echten Jiingerdienst wird ihm die
in manchem ,,andere Atmosphire” des gottlichen Lebensumkreises
vorgestellt und er wird zu ihr iibergefiihrt. Die Kraft zu nun gefor-
derter Bewihrung quillt aus der Kraft des Zentralstiicks der Litur-
gie, die im Abschluflteil nochmals motivartig anklingt und gewisse
Motive anschldgt. Nun heiit es in betontem MaBe umzusetzen. Es
geht darum, die innerhalb der Feier Gleichgesinnter gemachte Er-
fahrung der Briiderlichkeit im Alltag weiterzugeben. Dazu vermit-
telt der SchluBakt gewisse konkrete Impulse. Wenn die Eréffnung
Auftakt, der Zentralteil Hohepunkt war, kann man den SchluBteil
mit Ausklang bezeichnen. Hinsichtlich der inhaltlichen Bestimmung
wire zu sagen: der SchiuBakt ist vergleichbar der Einleitung, aber in
umgekehrter Richtung.

Was die Form betrifft, kann ebenfalls an den Eréffnungsakt er-
innert werden. Mit anderen Worten: Auch hier soll mittels der Sin-
nesvermogen, und zwar je nach aktueller Eignung, Dienst geleistet
werden. Was das akustische Element betrifft, sei an SchiuSwort,
Sendungswort und Entlassungsruf erinnert. Daneben begegnen uns
Elemente des Zeichenbereiches wie Segensgeste, Korperhaltung
(Verabschiedung) und Bewegungsabliufe (Auszug). Die iibrigen
Sinnesvermoégen — man vergleiche profanes Brauchtum — kénnen
hier ebenfalls wertvolle Akzente setzen: Abschiedshindedruck oder
AbschiedskuB, also taktiles Element. Was die ausstehenden Medien,
d. h. Odoratisches und Gustatives, betrifft, ist daran zu erinnern, daB
am SchluBteil oft Akte angesiedelt sind, welche diese Elemente auf-
greifen und mit ihrer Hilfe MaBgebliches anvisieren. So zum Bei-
spiel das Antidoron (Brotgabe, Johanneswein), Segnung und Austei-
lung von sonstigen Speisen oder im 6stlichen Bereich Besprengung
mit (Duft-YWasser und Inzens. Dabei stellen solche Elemente oft ge-
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wissermaBen eine ,,handgreifliche” Erinnerung, ein ,Mitnehmen
entsprechender Motive"” dar. Was weitere Einzelformen fiir den Ab-
schiuBteil aus den einzelnen Sinnesbereichen angeht, sei generell auf
die Behandlung dieser Teile im Abschnitt Elemente(vgl. 11, 74) ver-
wiesen.

Hinsichtlich der Situation bei den durch Ordnungen geregelten
Feiern geben die liturgischen Formulare AufschluB. Als instruktives
Beispiel sei vor allem die Eucharistiefeier mit ihrem mehrgliedrigen
und variablen AbschluB sowie damit eventuell kombinierten Son-
derformen (Wettersegen, Antidoron usw.) genannt. Standard-
bestandteile des AbschluBaktes der Messe sind: (Gebet) SchluBwort
(Wort; dazu eventuell Bekanntmachungen iiber die néchsten
Zusammenkiinfte), GruB (mit Geste und KuB), Segen, Entlassungs-
ruf mit Zuruf, Gesang, Musik und Auszug (Zeichen!).

* 2.2, Teilblocke (Teilbaublocke) als Bestandteile der Ganzblocke: Im

wesentlichen gleich, in der Gestaltung unterschiedlich nach Gottes-
dienst-Gattungen

Die drei Grundblocke (Eréffnung, Zentralteil, AbschiuB) der got-
tesdienstlichen Grundstruktur setzen sich, wie die Einzelbetrach-
tung ergibt (11, 193), bei entfalteter Gestaltung aus mehreren Teilen
zusammen. Diese stehen jedoch nicht beziehungslos nebeneinander,
sondern haben eine Ausrichtung, die man gut mit dem Begriff Ma-
gnetfeld verdeutlichen kann. Das besagt: Sie besitzen eine ihnen
eigentiimliche Orientierung, die sich von einer bestimmten Kraft
oder intendierten Wirkrichtung herleitet. Dieses Kraftfeld soll hier
mit dem Namen Teilblicke (Teilbaubldcke, innerhalb der Grund-
blocke) bezeichnet werden.

Im Grunde genommen, haben wir es dabei mit zwei Teil-
Magnetfeldern zu tun, den Bereichen Gotteswirken — Menschen-
wirken. Sie sind hier als gestalterische Auspriagung der beiden
Hauptdimensionen liturgischen Tuns, ndmlich der von Goit zum
Menschen verlaufenden absteigenden Bewegung und der sich vom
Menschen an Gott richtenden aufsteigenden Linie zu verstehen.
Aufgabe dieser Blocke ist es also, der theoretischen Grundbefind-
lichkeit liturgischen Handelns mittels ,.greifbarer* Elemente Aus-
druck zu verleihen.

Das fiir die Liturgie Bedeutsame kann anschaulich anhand eines
Beispiels aus apostolischer Zeit (vgl. Apg 2, 14 ff) zutage treten.
Dort heifit es: Petrus verkiindete die Botschaft Gottes — Jesus von
Nazaret. Den Zuhérern ging es durchs Herz und sie sagten: Was sol-
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len wir tun. Dem Angebot, dem Anruf Gottes stehen also mensch-
liche Reaktionen gegeniiber. Das Ganze spielt sich mittels sinnlicher
Formen ab.

Wenn es in dem vorliegenden Beispiel einerseits speziell um
Wortverkiindigung geht, miissen wir anderseits jedoch daran den-
ken, daB} das Akustische nur eine Moglichkeit ist. Das kommt schon
in der differenzierten Antwort des Apostels Petrus heraus (Apg 2,
38), was man tun soll: Umkehr und Taufe. Wenn nun, wie in die-
sem Bericht und so auch sonst im konkreten Gottesdienst, die ver-
schiedenen sinnlichen Elemente eng miteinander verzahnt sind und
teilweise ineinander ilibergehen, ist es doch zur Kenntnis und Wer-
tung liturgischer Formenwelt wichtig, das Eigentiimliche der jewei-
ligen Sinnesbereiche bewuf3t zu haben und einzusetzen. Das besagt
also: Stets bedenken, mittels welcher Eigentiimlichkeiten die beiden
Teilblocke (Anruf — Antwort) in den drei Gattungen des liturgi-
schen Tuns (Wortgottesdienst, Zeichengottesdienst, Sakramentsgot-
tesdienst) ausgepragt sind. Im Zuge solcher Bemiithung kann ein
Schaubild zur differenzierten Gestaltung bei an sich gleicher Grund-
struktur auf dem Feld der drei Gottesdienstarten hilfreich sein. (Vgl.
dazu II, 200, die Tabelle: Grundstruktur der Gottesdienstgattungen
und Arten im Vergleich) Dariiber hinaus sollen uns nun einige
Aspekte zu der je eigenen Situation bei den genannten drei Sparten
beschiftigen.

2.2.1. Die beiden Teilblocke im Bereich Wort

Im Bereich des Wortes vollzichen sich die den beiden Teilblocken
zugrunde liegenden Akte mittels akustischer Elemente, mit Ton,
Wort, Gesang, Musik (vgl. II, 77). Es geht dabei um Verkiindigung
und Annahme, -Anruf und Antwort. Dies zeigt sich in allen drei
Grundblocken (Einleitung, Zentralteil, AbschluB3) des Gottesdien-
stes, speziell jedoch im Zentralteil. Ergénzend ist dabei zu erwihnen,
daBl dem Akustischen bei allen drei Grundbldcken (Einleitung, Zen-
tralteil, AbschluB) andere Sinnesbereiche zu Hilfe kommen oder
kommen kénnen, etwa GruBwort, verbunden mit GruBgeste.

In der Einleitung geht es darum, auf die Begegnung Gott —
Mensch im Wort, im Dialog vorzubereiten. Dem dienen alle Ele-
mente verbaler oder tonaler Art, die dazu geeignet sind.

MaBgeblicher Stellenwert kommt jedoch dem Zentralteilzu. Den
Kern bilden hier: Predigt (aktuelle Wortverkiindigung) und/oder
Lesung als Ausdruck des Anrufs Gottes, sowie Gebet und/oder Poe-
sie (Gesang; Lied) als Dokumentation von Annahme, Lob, Preisung.
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Tabelle: Grundstruktur der Gottesdienstgattungen und Arten im Vergleich

Die Teilblocke ,,Verkiindigung™ und ,,Antwort” in den Ganzblécken , Eroffnung — Zentralteil — Abschiu8*
(zu 11, 199)

Ganzblocke Wortgottes-  Zeichen- Taufe Firmung Eucharistie  Verséhnung Kranken- Ordination  Trauung
und Teil- dienst gottes- salbung :

blocke dienst

Erdffnung Vorbereitung auf den Zentralteil

Kleinere Elemente der Teilblocke ,,Verkiindigung® und ,,Antwort" an verschiedenen Stellen

Kernhandlung mit verschiedenen Schwerpunkten als:

Zentralteil

Dialog: Wechselspiel: Bad: Handauf- Mahl: Versghnungs- Salbung: Handauf- Ausdruck des

Freie und Benedik- Eingliederung legung: Lebenskraft handlung: Krankheit legung: Liebesbundes:

geregelte tionen, Vollmitglied Freispruch  vorneuem  Fithrungs-  Personale

Wortliturgie Prozessionen, Hintergrund dienst Liebesgemein-
Szenische / schaft
Liturgie

a) Verkiindi- Predigt Ausdruck lie- Geschenk Gottes bzw. seine Aktivititen als Heilsangebot
gung bender Sorge
Lesung Gottes: Perso-

nale und sach-
liche Zeichen
(Details: Deu-
tung, Darstel-
lung, Ge-
schenk)
b) Antwort  Gebet Ausdruck

menschlicher

Gesang Preisung: Per-
sonale und
sachliche Zei- -
chen (Details:
Schauen, Ge-
brauch)

Abschlu3 Ausklang des Zentralteils
Kleinere Elemente der Teilblocke ,,Verkiindigung* und ,,Antwort" an verschiedenen Stellen

Annahme des Menschen bzw. seine Aktivititen (Konsequenzen) als Heilsantwort

An sich geschehen lassen, preisen und ergreifen




Was den Umfang und die Gestaltung (einfache oder mehrgliedrige
Formen) angeht, kann die Palette tiberaus vielfaltig sein. Wichtig er-
scheint vor allem, daB es zwischen diesen beiden Grundrichtungen
und ihren Auspriagungen tatsichlich zu einer Begegnung (Koinonia)
kommt, zu einem Heil schaffenden und als Heil angenommenen
Dialog der Partner.

Im Abschluf geht es darum, mittels verbaler Elemente eine Uber-
leitung vom Zentralt&b her zu schaffen und zum Leben in Bewdh-
rung des Gehdrten und des Gesprochenen zu helfen. Dem dienen
alle akustischen Elemente, die dazu geeignet sind.

2.2.2. Die beiden Teilblocke im Bereich Zeichen

Im Bereich des Zeichens vollziehen sich die den beiden Teil-
blocken zugrunde liegende Akte mittels optisch wahrnehmbarer
Elemente, d. h. mittels Korperhaltung, Gesten, Bewegungsabliufen,
Handlungen, sachlichen Zeichen (Gegenstianden) u. 4. (vgl. II, 116).
Es geht dabei um Offenbarung und Erwiderung, zeichenhaftes Be-
kunden und Reagieren darauf. Das besagt optisch ausgedriickte
Kommunikation im Hinblick auf Koinonia der Partner. Das zeigt
sich in allen drei Grundblocken (Einleitung, Zentralteil, AbschluB})
des Gottesdienstes, speziell im Zentralteil. Dabei ist auch hier zu be-
denken, daf} im Zuge vertiefender Interpretation zum Optischen an-
dere Sinnenbereiche (Akustisches u. 4.) hinzutreten konnen (vgl.
FriedenskuB und Friedenswort).

In der Einleitung handelt es sich darum, auf die Begegnung zwi-
schen Gott und Mensch im Zeichen bzw. in zeichenhafter Kommu-
nikation vorzubereiten. Dem dienen alle Elemente visuell wahr-
nehmbarer Art, die dazu geeignet sind.

Der entscheidende Schwerpunkt gebiihrt auch hier dem Zeniral-
teil. Es geht einmal darum, ,,Offenbarung Gottes" in visuell wahr-
nehmbarer Weise auszudriicken. Dem dienen Korperhaltungen, Ge-
sten, Bewegungsablidufe und Handlungen (szenische Aktionen), die
in ihrer Gestaltung Ausdruck der liebenden Sorge um den Men-
schen sind. Auch sachliche Dinge (unbelebter Bereich, Pflanzen, Ge-
genstinde des tierischen Bereiches) sind dabei geeignet. Dazu ist es
aber ebenfalls erforderlich, den ihnen eigenen Charakter gebihrend
zur Sprache zu bringen. Das kann in verschiedener Weise gesche-
hen. Jedenfalls muBl zum Ausdruck kommen, daB entsprechende
Elemente ,,Zeichen" des begnadenden Gottes sind. Zum anderen
geht es darum, daB3 Zeichenhaftes als ,,Erwiderung des Menschen*
fungiert, etwa hoffende Frage, Dank und Lobpreis. Das Grund-
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‘material ist dasselbe ,,Optische" wie beim Teilblock ,,Offenbarung”.
Doch die Zielrichtung ist eine andere, ndmlich nun vom Menschen
zu Gott.

Als Beispiel sei eine Benediktion genannt, etwa eine Weinseg-
nung. Die Gabe Wein wird dabei in ihrem Dasein bzw. in ihrer
,.Deutung* als ,,Geschenk" des Schopfergottes erscheinen. Die dan-
kende ,,Annahme* und der GenuB sind Ausdruck der preisenden
Gesinnung des Menschen. Dabei kann mittels akustischer Elemente
ergidnzende Hilfe zur ,,Deutung” (Geschenk, Offenbarung — An-
nahme, Preisung) geleistet werden und in der Regel wird das auch
so sein. Also helfen verbale Verkiindigung (Predigt; Lesung) und
Preisung (Gebet; Poesie) mit, das Optische zu verdeutlichen. — Ahn-
liche Aspekte ergeben sich auch bei anderen Auspragungen der Zei-
chenliturgie, etwa bei Prozessionen (Zug als Ausdruck des verkiin-
denden Gottes — oder als Bitte, Preisung und Dank) und Szenische
Liturgie (vgl. FuBwaschung am Griindonnerstag; Kreuzfeier des
Karfreitags; Lichtfeier der Osternacht).

Im Abschiufieil kann ebenfalls mittels visueller Elemente Uber-
leitung vom Zentralteil her und Uberschritt zum folgenden ,nicht-
liturgischen Gottesdienst” geschehen. Dem dienen die verschieden-
sten geeigneten optischen Elemente.

2.2.3. Die beiden Teilblocke im Bereich Sakrament

Im Bereich des Sakramentsgottesdienstes vollziehen sich die den
beiden Teilblocken (Offenbarung — Preisung) zugrunde liegenden
Akte mittels einer Synthese der verschiedenen Sinnenbereiche. Es
sind dies vor allem Zeichen, Wort und Kontaktsinn, wobei mitunter
auch andere Sinnesvermogen (Mahl!) einbezogen werden {vgl. dazu
die Daten von II, 74). Es geht dabei im Grunde ebenfalls um die al-
lem Liturgischen eigentiimlichen beiden Grundaspekte, die hier als
Mitteilung — Annahme gekennzeichnet werden sollen. Es ist das
sakramentale Heilsangebot Gottes und die sich in sakramentaler
Weise vollzichende Verwirklichung im Menschen bzw. seitens des
Menschen. Besagte Aspekte kénnen in allen drei Grundblécken
(Einleitung, Zentralteil, AbschluB) zur Sprache kommen, speziell
aber in der dem sakramentalen Tun eigenen Gestaltung des Zentral-
teils. Dabei ist daran zu denken, daB sich fiir die sieben Sakramente
je eigene Perspektiven ergeben. Ferner sei bedacht, da3 beim Sakra-
mentsgottesdienst vielfach Elemente anderer Gottesdiensttypen, oft
etwa ein ganzer Wortgottesdienst, vorgeschaltet sind. Deshalb be-
gegnen uns hier verschiedentlich Mehrfachbeziige und Uberschnei-
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dungen oder Uberlagerungen. Darauf ist bei der Gestaltung zu
achten, damit die Priorititen gewahrt bleiben.

Fir die Einleitung eines Sakramentsgottesdienstes geht es darum,
auf die sakramentale Begegnung der Partner vorzubereiten. Dem
konnen Elemente aus den verschiedensten Sinnesbereichen dienen.

Entscheidende Funktion kommt auch hier dem Zentralteil zu.
Das Eigentliche spielt sich dabei in der Kernhandlung ab. In ihr
sind, im Magnetfeld von Wort, Zeichen und Kontaktsinnbereich (im
umfassenden Verstidndnis gemeint), Gottes Gnadentat und des Men-
schen annehmende Hingabe (Preisung), und zwar mit je unter-
schiedlichen Sinnspitzen, eingebettet. Als Beispiel sei die Eucharistie
mit ihrer Preisung (Hochgebet mit den Stiftungsworten) und dem
Empfang der Speise (Kommunion) genannt; daB8 dabei die beiden
Aspekte verschiedentlich ineinander {ibergehen konnen, ist ver-
standlich. Ahnliche Zweiteilung 148t sich auch bei der Kernhand-
lung der anderen Sakramente konstatieren. Es geht hier ebenfalls
um Angebot und Annahme.

Der Kernhandlung sind aufgrund ihrer komprimierten Dichte im
Normalfall einer entfalteten Feier gewisse Ausdeutungen (Inter-
pretamente) zugesellt, welche das Geschehen verdeutlichen sollen.
Dabei kann man mehr vorbereitende und mehr nachfolgende Riten
unterscheiden. Bei der Vorbereitung geht es um innere Bereitung
der Teilnehmer (hier etwa speziell: Firmung, Verséhnungs-
sakrament, Ordination, Trauung), aber auch um Bereitung der
sakramentalen Gaben (Bereitung des Wassers bei der Taufe, die
Gabenbereitung bei der Eucharistie, die Bereitung des Ols bei der
Krankensalbung). Dazu kommen Riten, die Ausdruck des Neuen
sind und sich deshalb oft im AnschluB an die Kernhandlung finden,
etwa Worte, Gesten, Beriihrung, Ubergabe von Gegenstinden
(Kerze, Kelch) nebst Gewandung (Taufkleid, Ordinationsgewan-
dung), Duft (sekundire Salbungsakte, Inzens) und Mahlakte.

Fir den AbschiuB geht es darum, mittels entsprechender Ele-
mente einerseits einen Ubergang vom Zentralteil her, anderseits
einen Uberschritt auf die folgende Bewahrung hin zu schaffen. Dem
dienen die mancherlei Ausdrucksformen aus den verschiedensten
Sinnesbereichen.

2.3. Gliederungsteile (Gliederungsbauteile) — Zwischenstiicke —
Zierelemente

Wenn es darum geht, entfaltetere Formen gottesdienstlichen
Tuns zu betrachten oder solche zu entwerfen, diirfen die kleineren
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Stiicke nicht iibersehen werden, die zwischen den verschiedenen
Blocken stehen. Als Element (Bestandteil) gewertet sind sie meist auf
dem Feld der Sekunddren Teileinheiten (vgl. dazu 11, 76) anzusie-
deln. Inre Funktion ist einerseits das Gliedern, anderseits stellen sie
im Rahmen des Gottesdienstes mitunter ausschmiickende Zierele-
mente oder Uberleitungen dar. Den Stellenwert der besagten Partien
bedenkt man ebenfalls am besten differenziert nach ihrem ,,Platz"
(Einleitung; Begleitung; AbschluB). Daraus ergeben sich folgende
Aspekte.

Einleitung — Anfangsbereich. Besagte Bestandteile kénnen hier
einmal die Aufgabe haben, einzufiihren (Einleitung). Das kann am
Beginn eines Gottesdienstes, aber auch am Anfang bestimmter Akte
wihrend der Feier geschehen. Daneben dienen sie der Aus-
schmiickung und Uberleitung.

Begleitung — Innerhalb des Gottesdienstes. Eine grole Anzahl
liturgischer Kleinteile tritt im Laufe des Gottesdienstes auf. Hier geht
es etwa um Uberleitung, Begleitung, Kommentar und Akzentuie-
rung. Daneben ist der Bereich verbindender oder sonstiger Kommu-
nikation zu nennen. SchlieBlich nehmen solche Stiicke die Aufgabe
wahr, den Gesamtkomplex zu gliedern. Das kann einmal geschehen
durch Teilung gewisser Partien, aber auch durch Verbinden, also als
Briickenschlag. Dazu kommt ferner die Aufgabe, der Intensivierung
der Beteiligung, der Aktivierung oder der Besinnung (Meditation)
dienlich zu sein und als Ausschmiickung zu fungieren.

Abschlufl — Endbereich. SchlieBlich kénnen die genannten
Kleinelemente noch die Aufgabe haben, im Sinne von AbschluB3, Be-
endigung zu wirken. Dabei ist einerseits an den GesamtabschluB3,
anderseits an Abrundung bestimmter Partien des Gotiesdienstes
wahrend der Feier zu denken. Aulerdem haben wir ihre Funktion
als Schmuckelement und Uberleitung zu erwigen.

Was FEinzelausprégungen dieser Kleinteile beirifft, ist zunichst
ins Auge zu fassen, daB hier das Gesamtfeld aller fiinf Sinne gefragt
ist. Naherhin geht es dabei einmal um verbale Elemente (Worte, Ak-
klamationen, Sitze, Verspaare, musikalische Elemente, gesangliche
Partien). Daneben ist der weite Bereich des Optischen (Gesten wie
Kreuzzeichen, Verneigung, Klatschen, Ziige, Szenische Elemente) zu
nennen. Dazu kommen weitere Bestandteile der iibrigen Sinnes-
bereiche (Kontaktbereich: Handreichen, FriedenskuB; Duftbereich:
‘Weihrauch). Details dieser Gruppen wurden bei der Behandlung der

Einzelbestandteile des Gottesdienstlichen benannt und gekennzeich-
net {vgl. 11, 74).
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2.4. Gesamtwerk (Gesamtbauwerk) Gottesdienst(-Ordnung) als
Synthese der Blocke und Gliederungsteile (Zwischenstiicke; Zier-
elemente)

Gottesdienst ist zwar primér keine Sache der Gestaltlehre, der
Morphologie oder Phanomenologie, volizieht sich aber in Formen,
die — jedenfalls bei entfalteterer geregelter Feier — gewisse Struk-
turgesetze beachten und verschiedene Materialien benutzen. Uber-
schauen wir den Gesamtkomplex, kann man zunichst sagen, dal3
sich die Grundblécke (Ganzblocke) mit ihren Teilblocken (Teilbau-
blocken) und die Gliederungsteile (Zwischenstiicke; Schmuck-
elemente) nach einer bestimmten Grundkonzeption (Grundbauplan)
zu einem Gesamtwerk (Gesamtbauwerk) ,,Gottesdienst (-Ordnung)
vereinen. Diese einzelnen Partien sollen nun kurz in ihrer Funktion
hinsichtlich des Ganzen bedacht und in Verbindung mit den Ele-
menten (Einzelelementen) gekennzeichnet werden.

Ausgangspunkt ist zunidchst das Material (Baustoff) des liturgi-
schen Tuns. Es sind dies die den fiinf Sinnesbereichen zugrunde
liegenden Substrate, also das Akkustische (Wort), das Optische
(Zeichen), das Taktile (Berithrung), das Odoratische (Duft) und das
Gustative (Schmecken, Essen/Trinken).

Aus diesem Stoff bilden sich bestimmte Grundeinheiten, die man
Einzelelemente oder Bausteine nennen kann. Es handelt sich dabei
um solche Gebilde, die im Rahmen der EigengesetzmiBigkeiten,
denen sie unterliegen (vgl. die Differenzierung der einzelnen Sinne),
als selbstdndige Bestandteile anzusehen sind. Etwa eine Predigt, ein
Gebet, eine Admonition, eine Geste, ein Bewegungsablauf, ein
Héndedruck (Trauung).

Aus diesen Elementen erwachsen die Teileinheiten (Bauteile). Es
handelt sich dabei, materialmaBig betrachtet, um eine Vielzahl von
Elementen, die jedoch unter einem bestimmten Gesichtspunkt ste-
hen. Néaherhin haben wir es dabei mit den Ausprigungen der bei-
den Hauptrichtungen der Liturgie: Von Gott zum Menschen (ab-
steigende Bewegung) — vom Menschen zu Gott (aufsteigende Linie)
zu tun. Im Wortbereich wiren das etwa Verkiindigung (Gotteswort:
Predigt; Lesung) und Antwort (Menschenwort: Gebet; Gesang).

Im Zuge der Durchleuchtung der liturgischen Feiern ist nun das
einzuordnen, was mit Teilblock(Teilbaublock) bezeichnet wird. Die-
ser Teilbaublock stellt ndmlich den nichsten Schritt auf dem Weg
zum Ganzen (Struktur) dar. Von der Struktur (Grundkonzeption)
her gesehen, bilden die Teilblocke dabei die unterste Organisations-
einheit. Aufgabe des Teilblocks ist es, die bei der Kennzeichnung der
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Elemente unter dem Blickpunkt Teileinheii(en) geordneten Einzel-
bestandteile der priméren Teileinheiten (z. B. Verkiindigung: als Pre-
digt bzw. Lesung, oder des Bereichs Antwort: als Gebet bzw. Ge-
sang) nun als Teilbaublocke (in unserem Beispiel Verkiindigung
bzw. Antwort) dem weiteren Werdegang zur Verfilgung zu stellen.
(Aus den beiden Teilblocken setzen sich die Ganzblocke oder
Grundblocke — vgl. etwa den Zentralteil eines Gottesdienstes als
Verkiindigung und Antwort — zusammen.)

Zu den Teilblocken gesellen sich Bestandteile, die weniger wich-
tig sind, wiewohl sie im Einzelfall durchaus einen bedeutsamen Stel-
lenwert haben konnen. Dabei handelt es sich um Stiicke, welchen
die Bezeichnung Gliederungsteile gegeben wurde. Im Detail haben
wir es dabei mit Finleitungen, Uberleitungen, Abschliissen, Kom-
munikationselementen, Zwischenstiicken und Zierelementen zu
tun. Thre Aufgabe ist es einmal zu markieren, zu verbinden oder zu
gliedern. Dartiber hinaus stellen sie mitunter kinstlerische Aus-
schmiickungen dar.

Aus der Gesamtheit des Materials und aus den nach bestimmten
Prinzipien geformten Einheiten bilden sich die drei Ganzblicke bzw.
Grundblocke der gottesdienstlichen Feier. Es sind dies: Eréffnung,
Zentralteil und AbschluB.

Mittels der Grundkonzeption (Grundbauplan), die einerseits die
Grundgesetze liturgischen Tuns (Gott — Mensch) beriicksichtigt
und anderseits die Ergebnisse liturgieschopferischer Gestaltungsfa-
higkeit aufgreift, entsteht das Gesamtwerk (Gesamtbauwerk) einer
Gottesdienst-Ordnung (Modell). Ein solcher Entwurf bietet den Hin-
tergrund fir den tatsdchlichen Vollzug.

Dabei ist einerseits das Wort Grundkonzeption — Grundbauplan
flexibel gemeint. Es kann ndmlich genaue Regelungen beinhalten
(Gottesdienstformular), aber auch lediglich Rahmenentwurf.
AuBerdem ist zu bedenken, daB selbst bei vorbereiteter genauer Re-
gelung (Formular) durchaus unterschiedliche tatsichliche Vollziige
entstehen kénnen. Dies einmal, weil der tatsdchliche Vollzug immer
irgendwie anders aussieht als etwa das Ergebnis (Produkt) aus den
beiden Faktoren Text multipliziert mit Regie, und zudem die Triger
des jeweiligen Gottesdienstes (Vorsteher — Gemeinde) eigene Ak-
zente setzen. Zum anderen — und das ist als Spezifikum des Gottes-
dienstes zu betrachten — weil ,,Geistdurchwirkte Liturgie* auch
vom mdglichen und wirklichen Einbruch des Geistes in den Gottes-
dienst geformt wird. Das kann Regelungen variieren, ja sogar ins

zweite Glied drdngen oder iberfliissig machen, und zwar als Gabe
des Geistes!
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2.4.1. Konkrete Formen des (geregelten) Gottesdienstes: Gattungen
und Arten der Liturgie

Uberblicken wir den reichhaltigen Bestand der Elemente (vgl. II,
74) und die Perspektiven der Struktur (vgl. II, 190), fragt sich nun,
7zu welchen konkreten Gottesdienstformen das fihrt. Dabei muf}
einerseits bedacht werden, daB Liturgie stdndig im FluB ist und eine
Darstellung jeweils nur einen Schnitt legen kann. Etwa den Versuch
macht, den Stand hier und heute zu umreifien und ihn in Beziehung
zu setzen zu fritheren Formen. AuBerdem haben wir ins Auge zu
fassen, daf3 systematische Entwiirfe stets von bestimmten Sonderge-
sichtspunkten mitgepragt sind, die freilich, wie es hier auch ge-
schah, dargelegt und begriindet werden miissen, und von daher ein
»Aufri* immer nur einer von moglichen ist.

Generell kann man sagen, daB sich das von den Faktoren der
dargelegten Elemente und Strukturprinzipien geprégte gottesdienst-
liche Tun in Gattungen und Arten sowie Unterarten gliedern 1a0t.
Das ist keinesfalls bloBe hypothetische Spielerei. Vielmehr kann sol-
che Differenzierung einmal mithelfen, sich tiber Schwerpunkte des
gottesdienstlichen Tuns klarzuwerden und so das Entscheidende zu
erfassen. Zum anderen dient klare Gliederung auch der praktischen
Tétigkeit. Sie hilft namlich auf ihre Weise mit, bei Konzeption,
Durchfiihrung und Beurteilung eines Modells Entscheidungshilfen
an die Hand zu geben.

2.4.1.1. Gottesdienst mit Schwerpunkten aus den Sinnesbereichen:
Wort — Zeichen — Sakrament

Im Bestreben, die verschiedenen Gottesdienstformen nach be-
stimmten Gesichtspunkten zu ordnen, ist es fiir ein Fach wie die Li-
turgiewissenschaft mit seinen Spezialgesichtspunkten: Feier, Gestalt,
Vollzug des Gottesdienstes angebracht, vom Erscheinungsbild aus-
zugehen. In ihm tritt ja das Eigentiimliche greifbar und anschaulich
zutage. Demgegeniiber ist das Innere des Gottesdienstes, das Kern-
geschehen, nicht in gleichem MaBe von auBen her fagbar. Da Litur-
gie aber: Handeln im Koordinatensystem von Feier in menschlichen
Dimensionen darstelit, sind die sich daraus ergebenden Kriterien als
malgeblich fiir eine Gruppierung zu erachten.

Um MiBverstindnisse samt Uberzeichnung und Uberbewertung
der Gottesdienst-Gruppierungen zu vermeiden, ist es empfehlens-
wert, sich die Grundperspektiven gottesdienstlichen Tuns kurz be-
wullt zu machen. Das besagt einerseits, allen Gottesdiensttypen liegt
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ein und derselbe Sinn zugrunde: Koinonia — Teilhabe zwischen
Gott und Mensch. Doch bestehen daneben, auf dieser Grundaus-
richtung basierend, auch Unterschiede. So besagt etwa das Aufge-
nommenwerden in die Kirche(Taufe) etwas anderes als etwa Eucha-
ristiefeier, oder Firmung etwas anderes als Versdhnung.

Die Sakramentstheologie hilft sich in diesem ProzeB mit der Dif-
ferenzierung des Begriffs Gnade. Sie sagt zum einen — gemeint ist
hier der Bereich der Sakramente —, daf} alle Sakramente heilig-
machende Gnade verleihen. Zum anderen deutet die Verschieden-
heit der Sakramente an, daB ihnen je spezifische Wirkung (gratia sa-
cramentalis im engeren Sinne) zukommt. Weiterhin stellt die sakra-
mentale Gnade ihrem Wesen nach dieselbe Gnade dar wie die
auBersakramentale Gnade und ferner ist die Gnade der einzelnen
Sakramente grundsitzlich unter sich gleich (Thomas v. Aquin). Dies
spricht nicht gegen relative Besonderheiten der sakramentalen
Gnade und speziell der Gnade der einzelnen Sakramente. Diese Be-
sonderheit wird im Detail jedoch verschieden gedeutet. Als generelle
Perspektiven dafiir nennt man: Spezielle gottliche Hilfe, besonderer
Beistand zur Erreichung des Sakramentszwecks, aktuelle Gnaden-
hilfe.

Dieses an sich ,,Gleiche” (Gnade) mit bestimmten ,,Wirkrichtun-
gen“ (Sakramentsgnade, habituelle Gnade anderer Art), erganzt
durch aktuelle Gnadenwirkungen, vollzieht sich in der Liturgie im
Magnetfeld unterschiedlicher duBerlich erkennbarer Feiern. Von
daher — und damit schlieBit sich der Gedankenkreis wieder — er-
scheint es fiir die Liturgie sinavoll, diese duferen liturgischen For-
men als Differenzierung der verschiedenen Gottesdiensttypen zu
nehmen.

Wie nun die Durchleuchtung der menschlichen Kommunika-
tionsmittel in bezug auf Gottesdienst zeigt, spielen als Hauptmedien
— dhnlich wie im profanen Kommunikationsbereich — vor allem
die auf den primaren Sinnesvermogen beruhenden Elemente des
Akustischen (Wort) und des Optischen (Zeichen) eine Rolle. Dem-
gegeniiber besitzen die sekundéren Sinne (Tastbereich, Duftbereich,
Geschmacksbereich) nicht in gleichem MaBe Bedeutung. Doch
kommen diesen letzteren Sinnesvermoégen (neben Wort und Zei-
chen) ebenfalls, gerade auf dem Sakramentssektor, wichtige Funk-
tionen zu.

Zusammenfassend kann man so sagen: Eine der Hauptgattungen
gottesdienstlichen Tuns ist der akustische Bereich und demzufolge
der daraus erwachsende liturgische Block: der Wortgottesdienst.
Thm steht als zweite Gattung der optische Bereich (Zeichen) bzw. der
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dementsprechend zu benennende Zeichengottesdienst gegeniiber.
Den dritten Block bilden die Sakramente bzw. der Sakramentsgot-
tesdienst. Diese Sakramente sind einerseits vom Heilswirken zwi-
schen Gott und dem Menschen her sowie auf Grund ihrer ekklesia-
len Dimension in besonderem Mafle aus dem iibrigen gottesdienst-
lichen Handeln herausgehoben (heilsgeschichtlich-christologische,
ekklesiologisch-eschatologische und anthropologisch-personale Di-
mension). Zum anderen, und das hingt mit der soeben genannten
Heraushebung zusammen, bilden sie auch von der liturgischen Ge-
staltung her eine eigene Gruppe.

Mittels dieser dreifachen Gliederung Wort, Zeichen, Sakrament,
ist es moglich, das gesamte gottesdienstliche Tun sinnvoll zu grup-
pieren. Die Sinnspitze der Differenzierung liegt dabei auf dem Pha-
nomen der Schwerpunktbildung. Das will besagen: Wortgottesdienst
ist in betontem MafBe vom Akustischen bestimmt. Das bedeutet, daf3
hier in nachhaltiger Weise das ,,Reden mit und von Gott* (Predigt,
Lesung, Gebet, Poesie) im Zentrum des Feierns steht. Auf diese
Weise wird dieser Sinnesbereich also zum ,,Fahrzeug™ der Begeg-
nung zwischen Gott und Mensch. — Diese Feststellung will ferner
besagen: der zweite Block, der Zeichengottesdienst, ist in betontem
MaBe vom Optischen bestimmt. Dabei gilt das vom Akustischen Ge-
sagte in etwas modifizierter Weise. Hier dient das Feld ,,Schauen®
(Geste, Gegenstindliches) in maBgeblicher Weise der Koinonia. —
Das hindert bei beiden Gottesdienstgattungen (Wort; Zeichen) je-
doch nicht, daB auch das je andere Element einbezogen ist. Ferner
konnen ebenfalls die dibrigen Sinnesbereiche(Kontaktsinn, Duftsinn,
Geschmackssinn) ihren Beitrag leisten. — Dies kommt in vorziig-
lichem MaBe bei der dritten Gattung, dem Sakramentsgottesdienst,
Zutage. Bei ihm dienen in auffilliger Weise die verschiedensten
(bzw. mehrere) Sinnesbereiche, vor allem Wort und Zeichen bzw.
Kontaktbereich — freilich differenziert —, der Verwirklichung und
Interpretation erstrebter Koinonia.

2.4.1.2. Das Ineinander der Sinnesbereiche bei den einzelnen Got-
tesdienst-Gattungen

Die Kennzeichnung e¢ines Gottesdienstes als Wortgottesdienst,
Zeichengottesdienst oder Sakramentsgottesdienst besagt, daf} diese
Feiern schwerpunktméaBig von den Phidnomenen Wort, Zeichen
oder Sakrament bestimmt sind. Die Benennung will aber hier kei-
neswegs bedeuten, daB andere Elemente ausgeschlossen werden.
Im Gegenteil! Ahnlich wie im menschlichen Leben iiberhaupt, grei-
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fen die Sinnesbereiche auch hier eng ineinander. Freilich gibt es dort
ebenfalls schwerpunktmiBige Kommunikationsgebilde — etwa ein
Vortrag, ein Konzert (Akustisches), eine Bildbetrachtung, Darstel-
lungskunst wie Tanz (Optisches). Vor diesem Hintergrund sei nun
hier nach den Verhiltnissen der verschiedenen Bereiche zueinander
im Rahmen der Liturgie gefragt.

Beim Wortgottesdienst liegt der Schwerpunkt beim Akustischen.
Man kann sagen, die Sinnspitze des Gottesdienstes ist Koinonia zwi-
schen Gott und Mensch im Magnetfeld des Redens und Horens, des

Gesprichs. Von daher ist auch die Gestaltung darauf angelegt, die-
" ses Wesentliche ins Zentrum zu stellen. Die anderen Sinnesbereiche
spielen daneben ebenfalls eine gewisse Rolle, doch untergeordneter
Art. Bedeutsam in diesem Verstindnis ist vor allem das Optische.
Denn: Man sieht den Prediger, seine Gestik, man gewahrt den Lek-
tor. Ferner nimmt die Gemeinde andere und sich selbst untereinan-
der optisch wahr. Dazu kommt der weite Bereich sachlicher Gegen-
stinde: das Buch, die Kanzel usw. AuBerdem ragen natiirlich auch
sonstige Sinnesbereiche als Kommunikationselemente in die Feier
hinein, etwa Kontakt (FriedenskuB) und Duft (Inzens). Doch ist das
meist weniger der Fall als betreffs des Optischen.

Beim Zeichengottesdienst liegt der Schwerpunkt beim Optischen,
beim Zeichen. Man kann sagen, die Sinnspitze des Gottesdienstes ist
Koinonia zwischen Gott und Mensch im Magnetfeld von Sehen
(rezeptiv) und optisch Eindruck schaffen (aktiv) bzw. im Rahmen
von Wechselseitigkeit oder Wechselspiel. Dabei spielen personale
Zeichen und sachliche (Gegenstiande) eine Rolle. Als theologischer
Hintergrund gilt gerade hier das Wort: ,,Denen, die Gott lieben, ge-
reichen alle Dinge zum Guten* (R6m 8, 28). Dem dient entspre-
chende Gestaltung. Daneben sind aber auch hier andere Sinnesbe-
reiche einbezogen, etwa das Wort: Bibelwort, Deutung, Musik, Ge-
sang und Gebet. Dazu Elemente der tibrigen Sinnesbereiche, dhn-
lich wie beim Wortgottesdienst (vgl. oben).

Beim Sakramentsgottesdienst steht die Begegnung Gott —
Mensch im Rahmen der sakramentalen Kernhandlung. Diese ist
ihrerseits in starkem MaBe von einer Synthese der Sinnesbereiche
gepragt, wobei vor allem Wort (vgl. Taufwort), Zeichen (vgl. Tauf-
wasser) und Kontaktsinnbereich (vgl. Wasserbad als Beriithrung mit
Wasser), aber auch Duft — Ol (Krankensalbung) und Geschmack
— Mahi (Eucharistie) zu nennen sind. Daneben begegnen uns die
verschiedenen erginzenden Sinnesbereiche, dhnlich wie beim Wort-

und Zeichengottesdienst, in mannigfacher Weise (etwa als Ausdeu-
tung).
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Fragt man nun allgemein nach dem Verhéltnis zwischen den je-
weils anstehenden Hauptsinnbereichen (Wort; Zeichen) und den
,.zugeordneten Sinnesbereichen," kann man generell sagen, dafy der
Hauptsinnbereich bei einer entsprechenden Feier der mafigebliche
ist, die anderen umrahmen, verstirken und akzentuieren. Sie stehen
dabei im Dienst des jeweiligen Hauptmediums. Das soll aber nicht
miBverstanden werden. Einerseits darf ndmlich kein Konglomerat
herauskommen {etwa um alle Bereiche zu beriicksichtigen), ander-
seits ist puristische Engfiihrung (vgl. negative Beispiele aus dem
Bereich der Wortliturgie: Wortinflation) zu vermeiden. Vielmehr
geht es darum, einem vollziechbaren, erfreuenden und in gutem
Sinne abwechslungsreich sowie zugleich akzentuierten Ablauf zu
dienen, ohne in Konstruktionsmechanismus zu verfallen. Es soll
aber auch erkennbar sein, daf} es sich etwa um einen Wortgottes-
dienst handelt, wenn ein solcher beabsichtigt und angekiindigt war.

Gelingt dies, hat es bedeutende Vorteile. Einmal ist der betreffen-
den Hauptwirkform menschlicher Kommunikation und, was dabei
vor allem wichtig, ihren Chancen und Moglichkeiten Rechnung ge-
tragen, also etwa dem Heilswirken im Wort: Rede, Gesprach
(Gotteswort — Menschenwort). Zum anderen aber wird ,,vielerlei"
vermieden und bedauerlicher Uniformierung entgegengesteuert.
Und zwar, weil neben erwiinschter Schwerpunktbildung auf der
einen Seite, anderseits mittels der ibrigen bzw. ergdnzenden Sinnes-
bereiche Zusatzliches geleistet wird, und so der Blick auf Fillle hin
gewahrt bleibt. Hinsichtlich méglicher Details und Ausprigungen
ist an das zu erinnern, was zu den einzelnen Sinnesbereichen
(Elemente) und zur Struktur des Gottesdienstes gesagt wurde (vgl.
II, 74, und 1I, 190).

2.5. Ergebnis: Gattungen und Arten des Gottesdienstes — Kurz-
Ubersicht

Wie die Durchleuchtung des Materials und der Strukturprinzi-
pien gottesdienstlichen Tuns zeigt, haben wir es dabei mit einem
uiberaus reichhaltigen Phdnomen zu tun, das seinerseits Abbild der
Reichhaltigkeit des Heilswirkens ist. Gleiches gilt von dem daraus
erwachsenden ,,Ergebnis*, also von den Gebilden, die sich aus den
genannten Elementen zu Gottesdienstformen entwickeln. Es sind
dies die Gattungen und Arten oder Typen des Gottesdienstes.

Zur Abrundung der hier vorgelegten Gedankenginge soll nun
eine kurze Ubersicht zu den besagten Gottesdiensttypen folgen. Sie
erscheint hier ratsam, um die spiter gebotenen Darlegungen
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(Thematik des Gottesdienstes) besser einordnen zu konnen. Da je-
doch mancherlei weitere Faktoren bei der Bildung von Formularen
eine Rolle spielen, soll der Uberblick hier nur knapp gehalten wer-
den. Eine detaillierte Ubersicht wird den Abschlufl der gesamten
Fundamental-Liturgie bilden und zugleich den Ubergang zur Spe-
ziellen Liturgik markieren (vgl. dazu 11, VI. Gattungen und Arten
des Gottesdienstes — Typen).

2.5.1. Allgemeine Perspektiven fiir Wort — Zeichen — Sakrament

Der Blick auf die Gottesdienstformen zeigt, dal wir es dabei mit
drei Gattungen zu tun haben: Wortgottesdienst, Zeichengottesdienst
und Sakramentsgottesdienst. Diese drei Gattungen haben jeweils
mehrere Arten und Unterarten, die sich von bestimmten Aspekten
herleiten. Dabei ist einmal zu bedenken, daB sich das Bild im Laufe
der Geschichte stark wandelt. Man differenziert, erginzt und be-
schneidet. Bei unserer Uberlegung wird der gegenwirtige Stand zu-
grunde gelegt. Anderseits haben wir nattirlich ins Auge zu fassen,
dafl man die einzelnen Arten nicht fein sduberlich voneinander tren-
nen kann, sondern daB sie oft ineinander iibergehen. Von daher

wird immer ein gewisses Mittelfeld bleiben, dessen Zuordnung un-
terschiedlich ist.

2.5.1.1. Eigenstindige bzw. Reine Formen — Kombinationen bzw.
Mischformen des Gottesdienstes

Im Rahmen der Differenzierung gottesdienstlicher Formulare in
Gattungen und Arten ist zunichst einmal zu bedenken, daB ein be-
stimmter Typ eigenstindig sein kann, d. h. ohne andere Partien fur
sich selbst besteht. Daneben gibt es die Moglichkeit der Kombina-
tion verschiedener Arten aus den drei Gattungen. Als Beispiel sei die
.. Kombination" MeBfeier genannt: Wortteil (Wortgottesdienst) und
Eucharistieteil (Sakramentsgottesdienst). Solche Kombinationen
kénnen einfach oder mehrfach sein.

2.5.1.1.1. Eigenstindige Formen

Im Rahmen des Gesamtsystems kann man zunichst einmal
Eigenstdndige Formen eines Gottesdienstes bzw. Reine oder Selb-
stdndige Formen konstatieren.

Darunter wird verstanden, daB schwerpunktmaBig ein bestimm-
ter Typ von Liturgie gefeiert wird. Das heiBt, ein bestimmtes Ele-
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ment pragt maBgeblich, und das entstehende Gebilde besteht eigen-
stindig flir sich bzw. ist nicht auf andere hingeordnet. Das besagt
also: entweder Wortgottesdienst, Zeichengottesdienst oder Sakra-
mentsgottesdienst. Im Detail bedeutet dies dann etwa eigenstindiger
Wortgottesdienst reiner Pragung, z. B. ein Thematischer Wortgot-
tesdienst oder eine Hore des Stundengebetes.

2.5.1.1.2. Kombinierte Formen

Die andere Moglichkeit bilden die Kombinierten Formen eines
Gottesdienstes bzw. Gemischte oder Bezogene Formen.

Dabei sind unterschiedliche Gottesdienstarten aufeinander hin-
geordnet. Das besagt: Verschiedene — meist zwei — aufeinander
bezogene Arten bilden eineLiturgiefeier. Es kdnnen aber auch meh-
rere Arten zu einem Gebilde zusammentreten. Von daher ergibt sich
die folgende Differenzierung.

2.5.1.1.2.1. Einfachkombinationen

Bei den Einfachkombinationen (als Untergruppe der ,,kombinier-
ten Formen*) werden schwerpunktmaBig nur zwei Arten (eventuell
mit knappen zusétzlichen Erginzungen) zusammengefiigt. Als Bei-
spiel sei die Messe (Wortteil und Sakramentsteil) oder die Kombina-
tion eines Wortgottesdienstes mit Zeichenliturgie (z. B. einer Bene-
diktion) genannt.

Auf diese Weise konnen Arten der drei Gattungen in differenzier-
ter Folge oder Gruppierung zu einer Einheit verbunden werden. Ge-
nerell gesehen, sind dies: Wortteil und Zeichenteil, Wortteil und Sa-
kramentsteil sowie Zeichenteil und Sakramentsteil (bzw. die ent-
sprechenden Umkehrungen in der Reihenfolge).

2.5.1.1.2.2. Mehrfachkombinationen: Wort — Zeichen — Sakra-
ment

Bei der Mehrfachkombination (als Untergruppe der Kombinier-
ten Formen) werden schwerpunktmiBig mehrere Arten zusammen-
gefugt. Dabei zeigt die liturgische Praxis, daf Gebilde aus verschie-
denen, ja sogar aus alien drei Gattungen mehrfach zu einer Einheit
zusammentreten.

Solche entfalteteren Formen haben vor allem bei besonderen An-
lassen ihren Platz. Als Beispiel fiir festlich gestaltete Feiern dieser
Art seien vor allem die Gottesdienste der drei Hohen Tage (Griin-
donnerstag, Karfreitag, Osternacht) genannt.
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Sehr instruktiv in dieser Hinsicht ist die Ordnung der Osternacht
mit ihrer Abfolge: Benediktion des Feuers (Zeichenliturgie), Berei-
tung der Osterkerze (Zeichen), Prozession (Zeichen), Benediktion der
Osterkerze (Zeichen), Wortteil (Wortliturgie), Taufwasserbenedik-
tion (Zeichen), Taufe (Sakramentsliturgie), Eucharistie (Sakrament),
Benediktion der Osterspeisen (Zeichen).

Daneben lassen sich auch Modelle mit schlichterer Ausfithrung
greifen. Das besagt, daB es Ordnungen sind, bei denen die ,,Kon-
struktion" zwar ebenfalls vorhanden ist, doch ein gestraffterer
Modus vorliegt. Genannt sei etwa ein Wortteil (Wortgottesdienst)
mit Benediktion (Zeichenliturgie) und Eucharisticteil (Sakrament)
etwa am Fest der Darstellung des Herrn.

2.5.2. Anhang: Tastbereich — Duftbereich — Geschmacksbereich
als Akzentuierungen

Um das Gesamtfeld der Sinnesbereiche hinsichtlich der Bildung
gottesdienstlicher Gattungen und Arten gebiihrend im Auge zu be-
halten, miissen in diesem Zusammenhang auch die Sinnesbereiche
erwihnt werden, deren zugrunde liegende Phidnomene — anders
als bel Wort, Zeichen und Sakrament — nicht zur Bildung eigener
Gattungen gefuhrt haben. Es sind dies die Bereiche Beriihrung, Duft
und Geschmack,

Der Hauptgrund fiir die Nennung in diesem Gedankenkreis ist,
daB die besagte Tatsache keinesfalls zum Urteil fithren darf, diese
drei Bereiche seien unwichtig. Zum einen waére zu bedenken, dall
Tastsinn, Dufibereich und Geschmack (Essen — Trinken), freilich
differenziert, bei den Sakramenten eine wichtige Rolle spielen. In
diesem Gesamthorizont kann man feststellen, daf3 die drei erwdhn-
ten Sinnesbezirke bei den Sakramenten in entscheidender Weise die
Kernhandlung mitpragen. Zum anderen haben Tastbereich, Duft-
komponente und Geschmack aber auch bei den anderen beiden Gat-
tungen Wortgottesdienst und Zeichengottesdienst allgemein sowie
beim Sakramentsgottesdienst auerhalb der Kernhandlung mitunter
bedeutsame Funktionen inne. Man darf konstatieren: Sie akzentuie-
ren bestimmte Bereiche auf ihre Weise und tragen so in nicht un-
wichtigem MaBe zum ,,Gesamtiwerk Gottesdienst” bei.

Um zu einem solchen Gesamtbild zu kommen, ist, neben den
(bisher behandelten) stilistisch-formalen Elementen, natiirlich vor

allem die inhaltliche Komponente wichtig. Dem soll nun unsere
Aufmerksamkeit gelten.
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d. Thematik und inhaltliche Perspektiven der konkreten gottes-
dienstlichen Versammlung

Bei aller Wichtigkeit des Wie liturgischen Tuns (vgl. dazu I,
22 ff)) darf nicht vergessen werden, daf} das inhaltliche Element des
Gottesdienstlichen das Entscheidende ist, wiewohl es sich nicht
anders als durch dufere Elemente und Formales ausdriickt. Fiir den
hier nun interessierenden Bezug zur konkreten Feier (betreffs der
theologischen und anthropologischen Grundlage allgemein vgl. B A
I und II) geht es dabei darum, nach Méglichkeiten zu fragen, wie
sich das gefiillte Phianomen Heilsgeschehen auf die einzelnen
Gottesdienste differenziert. Dabei heil3t es sich speziell nach dem zu
erkundigen, was von menschlicher Seite in dieser Hinsicht getan
werden kann. Das besagt: Ohne den Gesamthorizont zu verlieren,
eine liturgische Zusammenkunft so gestalten, dal} die gewlinschten
Teilaspekte zum Tragen kommen. Gottesdienst ist ja einerseits zwar
,.Eines* — d. h. eine Grundfunktion; Gottesdienst realisiert sich
aber zugleich in einer Vielfalt von Teilinhalten und Formen.

Um das hier Erwiinschte zu umreiBen, werden die Begriffe The-
matik und Thema des Gottesdienstes zu Hilfe genommen. Damit ist
nicht beabsichtigt, etwa nur thematische Gottesdienste im engeren
Sinne zu fordern oder vorzufithren. Vielmehr geht es darum, Prinzi-
pien und Moglichkeiten zu erkunden, aus dem reichen ,,weillen
Licht" des ,,Gottesdienstes* einzelne ,,Spektralfarben” herauszulo-
sen. Es ist also Absicht, die fiir das Christentum wesentlichen Heils-
ereignisse (Heilsabschnitte; Heilsakte) oder Heilsthemen in ihrem
Bezug zum Gottesdienst zu erkennen und Moglichkeiten zur Ver-
wirklichung in der Liturgie anzuvisieren.

1. Das Grundthema des Gottesdienstes und Finzelthemen (Details)

Grundthema christlichen Lebens bildet einerseits Gottes Liebe,
der den Menschen mit Vollendung in Liebe beschenken will, das ist:
Gottes Offenbarung. Diesem Anruf Gottes entspricht zum anderen
die Resonanz des Menschen, seine Antwort, das heiBt Glaube, ver-
bunden mit Ausharren in Hoffnung, bis die Vollendung erreicht ist,
und auflerdem Gegenliebe. Das beinhaltet: Eingehen auf Gott, Fra-
gen an ihn und Dank, im ganzen gesagt Preisung. Gottes Liebe nun
manifestiert sich in eminenter Weise in Jesus Christus, dem Gottes-
sohn. Dieser, zugleich Menschensohn, stellt das exemplarische Mo-
dell dar, wie Menschen auf Gott Antwort geben konnen. Der
Grundzug seines Lebens ist Inbegriff dieser Antwort und 146t sich in
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die Polaritit fassen: Erniedrigung — Erhohung. Dies driickt sich in
exemplarischer Weise im zentralen Doppelakt aus: Tod — Verherr-
lichung Jesu (Paschamysterium). — Die andere Seite: Auf Gott ein-
gehen heiBt von daher speziell auf Jesus eingehen, Nachfolge Jesu
tiben. Durch diese Nachfolge antwortet der Mensch auf Gottes Ruf,
in ihr erfdhrt er aber auch seine VerheiBung. Sie ist ebenfalls gepragt
von Erniedrigung und Erhéhung.

Dieser einfache und zugleich vielfiltige Kompiex stellt das
Grundthema allen christlichen Denkens, Fiihlens und Handelns dar.
Es pragt also Glaube (Dogma), Ethos (Tun) und vor allem auch das
feiernde Zusammenkommen im Namen Jesu, die Liturgie! Man
kann sagen: das Christusmysterium im Bezugsfeld des Volkes Got-
tes im jeweiligen Kairos.

Dieses Grundthema ist jedoch kein monolithischer Block, viel-
mehr sind in ihm iiberaus vielfiltige Einzelthemen enthalten. Dies
wird am eindrucksvolisten deutlich wenn wir Jesu Lebensweg mit
seinen verschiedensten Phasen und Akzenten erwégen. Ein weiteres
Beispiel ist die Entwicklung der Heilsgeschichte auf Jesus hin
(Urgeschichte, AT). Dazu kommt der Eigenweg des neuen Volkes
Gottes, angefangen von Jesu erster Verherrlichung (Auferstehung/
Himmelfahrt) Gber die Phase vom ersten christlichen Pfingstfest bis
heute und schlieflich auf Vollendung hin. Generell kann man
sagen: Einzelthemen sind einerseits alle die vielfaltigen Bemithun-
gen Gottes um sein Volk und anderseits dessen Tun im Hinblick auf
Gott: Fragen, Eingehen auf ihn usw. Das gilt es in der Liturgie
feiernd zu begehen.

(1) Einen ersten Block bilden dabei Feiern, bei denen die Einzel-
thematik der Kommunikation zwischen Gott und Mensch in beson-
derem MaBe von bestimmten mehr oder minder aktuellen Anldssen
(1) geprégt erscheint. Mit anderen Worten, sie ist weniger von lan-
ger Sicht her ,,programmiert”, Dieser Umkreis entspricht in etwa
dem, was man mit auferordentliche Verkiindigung bezeichnet. —
Hinsichtlich der Ausprdgungist dabei erstens einmal Gottesdienst in
Wort (Wortgottesdienst) und Zeichen (Zeichenliturgie) zu nennen.
Hierbei handelt es sich etwa um akute Fragen, mit denen sich das
Volk an seinen Gott wendet (z. B. Notsituationen) oder bestimmte
Anlasse mit dem Motiv Dank (Lobpreis). Als zweite Auspragung ist
der Bereich Sakramentsliturgie zu erwahnen. Etwa die von gewis-
sen Voraussetzungen abhingige Eingliederung eines Menschen in
die Kirche auflerhalb der geregelten Zyklen (vgl. Taufe auBerhalb
der Osterzeit) oder Krankensalbung bei akuten Anlassen (auBerhalb
geplaner Gemeindetermine). Ferner sei an das erinnert, was auf dem
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eucharistischen Sektor mit Gottesdiensten zu bestimmten Gelegen-
heiten, Votivmessen und Totengottesdiensten zusammenhéangt.

(2) Einen zweiten Block bilden solche Feiern, bei denen die The-
matik mehr fixierter und kontinuierlicher Regelung (2) unterliegt.
Es handelt sich dabei im ganzen gesehen um den stindigen Kontakt
mit dem Heilsgeschehen, um das Eingehen auf Gottes stdndiges An-
gebot, um Ausdruck der Treue, um das ,,Einiiben des Glaubens®,
um Zusammenkinfte, die von Motiven wie ,,Ihr solit allezeit beten*
und ,,Tut dies zum Gedenken an mich" (Wiederholung!) geprigt
sind. Hier kann man die von mancherlei Faktoren bedingten gottes-
dienstlichen Zusammenkunfte einordnen, die zyklisch wiederkeh-
ren. — Es sind erstens auf den Sektoren von Wort und Zeichen
Feiern im Zusammenhang mit gewissen Phasen des Tagesablaufs
(Stundengebet), das Wochenpascha (Sonntagsfeier), das Jahres-
pascha (Ostern) sowie damit zusammenhéngende bzw. vergleich-
bare Kreise. Den zweiten Umkreis bildet auch hier der Sakraments-
vollzug, und zwar — gegeniiber den aktuellen Anlassen — Sakra-
mentsfeiern, die in ihrer Zeitfestlegung bestimmten Zyklen zugeord-
net sind, etwa Taufe in der Osterzeit, Versshnungsfeiern (BuBe)
wahrend Advent- und Fastenzeit.

Diesen Bezugsfeldern soll nun nachgegangen werden. Um auf
einen ersten Blick die Weite des Rahmens und die Vielfalt der In-
halte abzuschétzen, sei nur an die Vielzahl fixierter liturgischer Ord-
nungen im engeren Sinn erinnert. Dazu kommt noch das weite Feld
freier Formen. :

2. Einzelthematik bedingt von Anldssen (Aktuelle Liturgie)

Wenn hier liber ,,Einzelthematik bedingt von Anldssen* gespro-
chen wird, sind Feiern gemeint, die in betontem MaBe von eigen-
timlichen und aktuellen Faktoren geprégt sind. Das will sagen, da3
es sich um Zusammenkiinfte handelt, die in etwa aus dem Normal-
plan von Wochendienst und Kirchenjahr herausfatlen. DaB gerade
dabei die Thematik stark mit dem Ereignis bzw. dem Anliegen zu-
sammenhdangt, aktuell ist und von daher besonders eindrucksvolle
Gottesdienste zustande kommen, zeigen etwa freudige Anldsse wie
Kircheneinweihung, Wallfahrt, oder ,,getragene Anlisse" wie To-
tengottesdienst und Feiern bei Notlagen. Ferner sei auf Gottesdien-
ste mit Aktionsmotiven wie Mission, Bruderhilfe usw. verwiesen.

Der Vorteil fiir einen Gottesdienst ist dabei, daB er seine Priagung
von einem bestimmten Hintergrund erfahrt und in seiner Gestal-
tung von einem Leitgedanken ausgehen kann. Das besagt nicht mo-
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notones Wiederholen, sondern will Konzentration auf gewisse In-
halte. Der rote Faden, der durch einen solchen Gottesdienst auft,
soll durchaus variiert werden in Wort (Predigt, Lesung, Gebet, Lied)
und Zeichen. Er wird aber immer wieder auf einen Grundakkord
zuriickgehen. Freilich muB man auch (oder gerade dabei) bedenken,
daf der Bezug ,,zur Mitte”, zum Grundthema christlichen Liturgie-
rens, nicht fehlt und keinesfalls etwa lediglich Randthemen zur

Sprache kommen oder ausgefallene Sonderprobleme die Feier pra-
gen.

2.1. Wortliturgie und Zeichenliturgie aktueller bzw. spontaner Pré-
gung

Wie die Kennzeichnung des Akustischen und Optischen zeigt, ha-
ben wir es dabei mit den beiden menschlichen Vermdégen zu tun, die
in nachhaltigstem Ma@} das gottesdienstliche Geschehen bestimmen.
Dies gilt auch fiir die hier anstehende Frage ihres Finsatzes beim ak-
tuellen bzw. spontanen Gottesdienst. In diesem Falle werden die in
Frage stehenden Anldsse, und zwar weil und wenn sie gottesdienst-
lich gestaltet sein wollen, in ihrer Hinordnung zu Gott mit akusti-
schen und optischen Medien ,,dargestelit™.

2.1.1. Medien der Gestaltung

Fiir den Sektor Wortbedeutet das hinsichtlich der Gestaltung zu-
néchst: Predigt, Lesung, Gebet und Gesang (mit Musik). Ferner aku-
stische Elemente sekundirer Pragung wie: Monitionen (Hinweise),
Zustimmung, Bekenntnis, mystagogische Vertiefung, Kommunika-
tionsstlicke, dialogische Elemente usw.

Hinsichtlich des Optischen Feldes ist auf Bestandteile wie: Kor-
perhaltung, Gesten nebst Gebarden, Bewegungsabliufe (Zug, Tanz)
und Handlungen nebst Handlungsgefiigen (darstellendes Spiel,
Szene) zu verweisen. Dazu kommen die zahlreichen Elemente des
Sachlichen wie Gegenstidnde des unbelebten, pflanzlichen und tieri-
schen Bereichs. Modelle dafiir liefern etwa die Benediktionen, Pro-
zessionen und Szenischen Gebilde liturgischer Unterlagen (Biicher).

2.1.2. Anlédsse
Fragen wir nach entsprechenden ,,aktuellen Anlassen®, an denen
solche Wort- und Zeichenliturgie ihren Platz haben kann, wire zu-

nachst ganz allgemein zu sagen: Es ist die Fiille von méglichen freu-
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digen und traurigen Ereignissen im gesamten Koordinatensystem
von Kirche und Welt. Dieser Block umfaf3t also praktisch alles, was
menschliches Herz bewegt. Doch ist dabei zu bedenken, daB} es The-
men gibt, die Weniger geeignet erscheinen, in der feiernden Gemein-
deversammiung eine Rolle zu spielen, wiewohl sie etwa durchaus
im personlichen Gebet ihren Platz haben kénnen. Hier gilt es sorg-
féiltig zu sondieren: die groBe Linie nicht verlieren — ohne das
Geringscheinende zu Ubersehen.

Auf der Suche nach einer praktikablen Moglichkeit, den Block
der Anlasse zu gruppieren, bieten sich die Begriffe: Gottesdienste bei
besonderen Anldssen — Votivgottesdienste — Motivgottesdienste
an. Eine konkrete Hilfe bei der Gruppierung bildet das Mefbuch der
romischen Liturgie. So kdnnen zunéchst mittels seiner Einteilungs-
kriterien Hauptbereiche umschrieben werden, ferner ergeben sich
bei der Durchsicht des Werkes interessante Details (vgl.
MRGerm 1975). Freilich ist damit dieses Gebiet nicht erschopfend
differenziert: Das Leben wird auch hier immer wieder Neues und
Altes zu bieten haben. An hauptsichlichen Einzelgruppen von Got-
tesdiensten zu bestimmten Anldssen bieten sich folgende an.

(1) Bereich des besonderen personalen Dienstes in Kirche und
Welt. Mit der genannten Kennzeichnung ist ein erster Bereich der
genannten Anlésse fiir einen Gottesdienst gekennzeichnet. Hierbei
kommen einmal Fragen der Kirche (a), zum anderen Probleme der
Welt (b), und schlieBlich das Totengedenken (c) zur Sprache.

Im Detail haben wir zunichst an die Beauftragung und Amtsein-
fihrung im Kirchlichen (nichtsakramentalen) Fiihrungsbereich (a)
zu denken: Lektor, Akolyth, Pfarrhelfer. Ferner sei hingewiesen auf
Liturgie in Verbindung mit sonstigen fur das Voik Gottes der Ge-
samtkirche (Papstwahl, Leiter und Gremien), des Bistums (Bischofs-
wahl) und der Ortsgemeinden unterschiedlicher Priagung (Pfarrer-
Vakanz) bedeutsamen Akten persdnlichen Dienstes. Dazu kommen
Feiern in Verbindung mit der Entscheidung zu besonderen Formen
der Nachfolge Christi (OrdensprofeB).

Daneben muB der Bereich Verantwortung in der Welt benannt
werden (b). Wenn frithere Zeiten eine Liturgie der Kaiser- und
Konigskronung oder Ritterschlag einfiihrten, ist damit ein Feld an-
gesprochen, das den allgemeinen Hintergrund fiir derartige gottes-
dienstliche Feiern abgibt. Dabei miissen natiirlich heute die entspre-
chenden Gesellschaftsformen, Verbinde, Vereinigungen und zeit-
genossische Auspriagungen bedacht werden. Vor diesem Hinter-
grund sind dann die jeweiligen Feiern (in Verbindung mit zugehdri-
gen Diensten) anzuvisieren.
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Einen weiten Bereich nimmt auch der Gottesdienst zum Geden-
ken an Verstorbene ein (c). Gerade auf diesem Feld zeigt sich, ob Li-
turgie fihig ist, einerseits vom echten Gehalt christlicher Voll-
endung zu kiinden und anderseits dabei die konkrete Situation
(Personlichkeit des Verstorbenen — Lage der Hinterbliebenen —
Feiergemeinde) einzufangen.

(2) Sachliche Anliegen. Neben dem genannten personalen Block
nimmt der Bereich mehr sachlicher Angelegenheiten einen zweiten
Platz ein. Inhaltlich gesehen sei zunichst an die Hauptkapitel der be-
reits genannten Gottesdienste bei besonderen Anldssen(des MRGerm
1975) erinnert. Weiter ist auf die Aspekte des kirchlichen Furbitt-
gebetes zu verweisen. SchiieBlich kann man noch die Themenkreise
der Votivmessen im engeren Sinne einbeziehen. Als mafgebliche
Bereiche seien hier Kirche (a), Welt (b) und Spezialfrémmigkeit (c)
genannt.

Uberschauen wir diesen Komplex, spielt zundchst einmal der
Umkreis fiir die Kircheeine wichtige Rolle (a). Hier haben Perspek-
tiven wie Kkirchlicher Dienst allgemein und besondere Aufgaben
(Einheit, Glaubensverkiindigung, Verfolgung, Konferenzen) ihren
Platz. Dazu gehort auch das, was an sachlichen Ereignissen und Be-
gebenheiten gottesdienstlich begangen wird: Kirchweihe, Fertigstel-
lung eines Gemeindezentrums. Als weitere Fundgrube fiir solche
»Anldsse” sei auf die Ordnungen des Rituale und Pontifikale ver-
wiesen.

Einen néichsten Block bildet der Themenkreis Staar und Gesell-
schaft (b) mit seinen Aspekten: Dienst an der Welt, Heimat und
Vaterland, Gemeinschaft, Friede usw. — SchlieBlich ist der Kom-
plex: Gedenktage, Danktage, Bittage mit den verschiedensten
Aspekten freudiger und getragener Anldsse (Not, Krieg, Krankheit,
Naturkatastrophen) zu nennen. In besonderem MaBe mufl dabei
auch auf Ereignisse und Einrichtungen zum Woh! der Biirger und
damit verbundener Feiern verwiesen werden (Erntedank., Einwei-
hung eines Rathauses). Daneben sind Detailaspekte wie Familie,
Eintracht usw. zu bedenken (Hauseinweihung).

Eine Reihe von aktuellen Themen nennen auch die im MR ent-
haltenen Votivmessen im engeren Sinn (Spezialfrdommigkeit; c). Th-
nen geht es dabei darum, aus gegebenen Anldssen gewisse Aspekte
des Heilshandelns Gottes ins Licht zu stellen. Es sind dies etwa
Kreuzesfrommigkeit, Frommigkeit vom Herzen Jesu und vom Blut
Jesu.

Mit all diesen Einzelaufzahlungen ist jedoch nur eine Auswahl
gegeben. Weitere Themen und Anlésse fur gottesdienstliche Feiern
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kann jeder Tag bringen. Und es ist eine gute Sache, entsprechende
Sachverhalte von Bedeutung in gemeinsamem Gottesdienst vor Gott
7u tragen und betend zu bedenken.

2.2. Sakramentsliturgie im Horizont ,,Aktueller Gottesdienst” und
ihre Anldsse bzw. Thematik

Der Sakramentsgottesdienst, an Zentralpunkten menschlichen
Lebens begangen, spielt im Gemeindeleben und im Einzelleben eine
wichtige Rolle. In ihm manifestiert sich Gnadenanruf Gottes und
Gnadenantwort des Menschen in besonderer Weise. Da sich auch
diese Begegnung immer wieder ,,spontan‘ ereignen kann, aufler-
halb der reguldren Gemeindeplanung, kommt dem Sakramentsgot-
tesdienst ebenfalls im hier anstehenden Fragenkomplex ,,Aktuelle
Liturgie" Bedeutung zu. Es ist nun also vor allem zu bedenken, daf
zahlreiche Sakramentsfeiern von aktuellen, im strengen Sinne im
Gemeindeleben nicht geplanten Ereignissen abhdngen.

Als erstes Beispiel sei die Taufe genannt. Zwar gibt es bestimmte
Taufzeiten (vordsterliche BuBzeit; monatliche Termine), daneben
aber stets Sonderfeiern, geprigt von bestimmten ,,Anlissen”. Ahnli-
ches 14Bt sich auch von anderen Sakramenten sagen. So etwa be-
treffs der Firmung als Vollzug unter besonderen Umstinden (vgl.
auch Krankenfirmung) — im Gegensatz zur normalen gemeind-
lichen Feier. In ganz besonderem MaBe gilt das ferner von der
Eucharistie. Neben reguliaren Feiern im Gemeindeleben (sonntég-
liche Gemeindeversammlung) stehen zahlreiche aktuelle Anldsse
eucharistischer Versammlung (vgl. dazu als Beispiel die nachdster-
lichen Berichte des NT, etwa die Jiinger von Emmaus und das
Mahl). Das Sakrament der Versohnung(BuBe) befindet sich auf dhn-
lichem Hintergrund, daneben vor allem die Krankensalbung. Beauf-
tragung zu kirchlichem Dienst (vgl. als Perspektive die Beauftragung
zu bestimmter liturgischer Assistenz im Sonderfall, etwa Kommu-
nionspendung) und Trauung runden den Kreis in dieser Hinsicht ab,
wiewohl bei den letzten beiden Sakramenten solche Fille seltener
sind.

Nicht vergessen sei, dal3 in Verbindung mit dem Vollzug der Sa-
Kramente zahlreiche Nebengottesdienste begangen werden, die von
den hier interessierenden Blickpunkten geprigt sind. Als Beispiele
seien genannt: Vorbereitung auf die Sakramente (Taufe, Firmung,
Erstkommunion, Vers6hnung, Ordination), Gottesdienste zu mysta-
gogischer Vertiefung (Osterzeit) und Dankliturgie (Jubelhochzeit,
Gedenktage der Ordination).
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Uberblicken wir das Material, zeigt sich, da3 die von Anldssen
bedingte Thematik des Gottesdienstes einen grofen Raum ausfiillt.
Dies zu sehen und Entsprechendes zu gestalten, gehort mit zu den
entscheidendsten Aufgaben ,,schépferischer Liturgie®.

3. Finzelthematik im Rahmen geplanter (geregelter) Liturgie
(Liturgische Planung — Regelung)

Neben den Themen liturgischen Handels im Bezugsfeld aktueller
Anlisse nehmen die im Rahmen der verschiedensten Systeme ,,ge-
planten Gottesdienstes” (Regelung) vorgesehenen Inhalte (vgl. etwa
Leseordnungen) eine besondere Stelle ein. Solche Feiern wollen mit-
helfen, die Gemeinde zu bestimmten Terminen in geregelter Abfolge
mit einem ,,Grundbestand christlicher Sachverhalte* (Verkindi-
gungsinhalte) zu konfrontieren. Das besagt, daf durch eine feste Pla-
nung ein dem heilswirksamen Handeln zwischen Gott und Mensch
giinstiger Rahmen geschaffen wird. So gesehen, stellt die Ordnung
der Kirche ein echtes Pendant zur Spontaneitit dar (vgl. dazu II,
217), beide sind nétig und ergénzen einander.

Hinsichtlich der, Wertigkeit und Bedeutung des Elementes ,,Pla-
nung” in der Liturgie ist zundchst an alles das zu denken, was an
L, Positivem* betreffs Kosmos — als Ordnung und Schoénheit — ge-
sagt werden kann. Etwa die Moglichkeit zum Sich-Wiederfinden
der Gemeinde (Wiedererkennungsteile) und der Aspekt, eine repra-
sentative Auswahl der Heilstaten Gottes (AT; NT) zu bieten. AuBer-
dem das Element der Wiederholung in bestimmten Zeitabstinden
und der Wert des ,,Einiibens in den Glauben". Ferner wird durch
den vorgelegten Rahmen ein Gegengewicht geschaffen zu Formula-

ren zwar aktueller, in gewisser Beziehung doch aber auch vorder-
griindiger , Eintagsliturgie*.

3.1. Hauptmittel geplanter Thematik: Die rhythmisch wiederkeh-
renden Zyklen

Das Leben des einzelnen und der Gemeinschaft verlauft nicht in
gleichmaBig dahingleitender Weise, sondern ist durch bestimmte
Akzente geprégt, etwa Hohepunkt und Ruhe, Engagement und Be-
sinnung. Dabei fallt auf, daf sich vieles in gewisser Weise wieder-
holt, wenn auch freilich nie ganz genau, sondern mit je neuer Schat-
tierung. Es ist ein immer wieder erneuter Anlauf, Erreichung eines
Gipfels und Ausklang. Besagter Aspekt 148t sich besonders stark in
zahlreichen ,,Rhythmen" des Bereichs Natur, Vegetation, Tagesab-
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lauf, Jahreszeiten greifen. Von daher verwundert es nicht, daf} der-
artige Ansitze auch im kulturellen Leben des Menschen eine Rolle
spielen: Lebenseinteilung in Rhythmen, Zeitmessung (Tage, Monate,
Jahre). Dies reicht nicht zuletzt in den religiésen Bereich hinein. Als
instruktives Beispiel der Religionsgeschichte sei an die kultischen
Zyklen des alttestamentlichen Gottesvolkes erinnert: Tagesrhyth-
men (Opferzyklus, Gebetszyklus), Sabbatrhythmus, Neumonde,
Hochfeste und Festzeiten, kultischer Jahresrhythmus, mehrjédhriger
Lesezyklus (Synagoge) und Jahresgruppen (Sabbatjahr, Jubeljahr).

Auch die christliche Liturgie nutzt in ihren entwickelten Formen
vielfach solche natiirlichen Ansitze. Zudem bezieht sie nachweisbar
gerade positive Erfahrungen dieser Art aus den jeweils zeit-
genossischen Religionen und Kulturen ein: aus Judentum, Hellenis-
mus und auch spiter noch in entsprechenden Kulturkreisen (Ger-
manentum: Sonnenwende, Johannestag).

Freilich ist ein bedeutender Eigenakzent zu beachten, Christen-
tum versteht sich nicht eingebunden in natiirliche Rhythmen
(Vegetation). Ferner gehdrt es nicht zu seiner Konzeption, daB das
Heilsgeschehen immanenten Rhythmen, also in sich geschlossenen
Kreisen, unterworfen ist. Vielmehr hat Heilsgeschehen eine dyna-
mische Richtung auf ein Ziel, noch mehr: es geht auf Vollendung
hin. Dabei brauchen wir das Bild vom Kreis und Kreislauf jedoch
nicht ganz aufzugeben. Der Kreis, der Zyklus aber muB} zu einer
Fiille steigen, etwa zum Dynamischen der zwar kreisférmigen, aber
emporstrebenden und auf ein Ziel gerichteten Spirale.

Was die konkrete Frage nach zyklischer Thematik der christ-
lichen Liturgie betrifft, empfiehlt es sich, genauere Details an den
Ausprigungen des kirchlichen Zeitverstindnisses abzulesen (wie sie
II, 236, in Abschnitt B A IV geschildert werden). Fiir unsere jetzige
Fragestellung genligt es, die wichtigsten Brennpunkte und Phasen
zu nennen. Es sind dies an Brennpunkten vor allem das Wochen-
ostern (der Sonntag) und das Jahresostern (die Paschatrias: Griin-
donnerstagabend, Karfreitag/Karsamstag, Osternacht). Damit han-
gen einige weniger bedeutsame Termine und Phasen zusammen:
Stunden- und Tagesrhythmus (vgl. Stundengebet), die Woche,
Hauptfeste und Festzeiten sowie der Jahreskreis. An sekundiren
Elementen sind etwa zu nennen: Quatember (Quartal), fixierte
Dank- und Bittage (nebst zugehdrigen Zeiten). Dazu kommt das
Netz bestimmter Gedenktage von Ereignissen und Heiligen. Hier
verzahnen sich in besonderem MaBe Aspekte der Gesamtkirche, der
Bistumskirche und der Ortskirche (sowie damit zusammenhéngen-
der Gemeindebildungen).
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3.1.1. Wortliturgie und Zeichenliturgie im Rahmen rhythmisch
wiederkehrender Einzelthematik

Hauptbereiche im Dienst der rhythmisch wiederkehrenden Ein-
zelthematik sind, dhnlich wie beim Block der aktuellen Gottesdien-
ste, zundchst Wort und Zeichen. Von daher gilt das dort Gesagte
(vgl. 11, 218) generell auch hier. Darum genulgt es nun, nach den
wichtigsten konkreten Auspridgungen hinsichtlich des jetzigen
Gesichtspunktes zu fragen.

(1) Was den Bereich des Wortes betrifft, ist vor allem der Haupt-
block Verkiindigung, d. h. Predigt und Lesung, sowie der Haupt-
block Antwort mit seinen beiden Teilen Gebet und Poesie zu nen-
nen. Hinsichtlich tatsichlicher praktischer Auspriagung (und Gestal-
tung) sei auf die jeweils geltenden liturgischen Biicher des entspre-
chenden Liturgiegebietes (hier etwa der gegenwartig verbindlichen
Ausgaben im Deutschen Sprachbereich)— als einer Moglichkeit ge-
ordneter rhythmisch wiederkehrender Thematik verwiesen. Es sind
dies in unserem Zusammenhang vor allem Stundengebet (Liturgia
horarum) und Wortteil der Messe (Lektionar). Dabei zeigt sich, da$
besonders die Lesung (Schriftlesung, Hagiographische Lesung) in
maBgeblicher Weise prigend ist. Sie fithrt die Heilsgeschichte (AT,
NT, Kirchengeschichte) und im Zusammenhang damit bestimmte
Themen und Situationen in einem festen Zyklus vor. Hinsichtlich
der Details ist dabei einmal das Stundengebet, vor allem seine
Lesungen, speziell die Langlesungen (Bibellesung, Viterlesung, Kir-
chenschriftsteller, Kirchendokumente, Hagiographie), herauszuhe-
ben, das durch den Wechsel der Lesejahre (Normalzyklus, Wochen-
zyklen) reichhaltiges Material bereitstellt. Dazu kommt eine grofie
Zahl von Kurzlesungen, welche in markanter Form ausgesuchte In-
halte bieten. Die Predigt wird sich meist an biblischem Gut orientie-
ren bzw. versuchen, Situationen der Gegenwart von ihrem Ke-
rygma her zu deuten. Doch sei gerade dafiir auch an die Sonderma-
terialien der Fest- und Heiligentage (nichtbiblisches Lesegut) oder
spezifische Anliegen erinnert. Das Gebets- und Gesangsgut hangt
stark mit den in der Lesung bzw. Predigt angeschlagenen Akkorden
zusammen, doch kann es ebenfalls eigentiimliche Akzente setzen.

Einen weiteren Block bildet der Wortteil der Messe, und auch da-
bei vor allem das Lesegut und die Predigt. Hier sind beziiglich der
erneuerten rOmischen Liturgie der dreifache Sonntagslesezyklus
und der zweijahrige Wochentagsrhythmus zu erwahnen. Hinsicht-
lich des Gebetes und Gesangs gilt 4hnliches wie beim Stundengebet.

Die zwischen den Hauptbldcken stehenden kleineren Wortele-
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mente (Monitionen, Zustimmung, Bekenntnis, Aussagetexte, Kom-
munikationselemente; vgl. dazu II, 98) bringen ebenfalls, wenn
auch in eigener Weise, wertvolle Motive zur Sprache. Darum dir-
fen sie im Gesamtvollzug nicht ibersehen werden. Sie selbst haben
sich aber der bestimmenden Grundthematik einzuordnen.

(2) Was den Bereich Zeichen betrifft, ist zunéchst auf die person-
lichen Zeichen wie Korperhaltung, Gesten und Gebidrden, Bewe-
gungsablaufe, Handlungen und Handlungsgefiige zu verweisen, die
in den genannten Kirchlichen Zyklen regelmiflig wiederkehren.
Dazu kommen auch hier Elemente des sachlichen Bereichs wie un-
belebte Gegenstinde (Wasser, Feuer), Pflanzen (Palmsonntag) und
Bestandteile des tierischen Sektors (Speisen).

Wenn wir dabei bedenken, welch reiche Thematik die im Jahres-
kreis einbezogenen Benediktionen, Prozessionen und Szenischen
Gebilde anschlagen (vgl. auch die Weihwasserbenediktion zu Be-
ginn des Gottesdienstes wihrend des Jahres), wird das Gesagte
schon auf den ersten Blick deutlich. Hinsichtlich der Details ist als
Fundgrube vor allem auf das Missale und Rituale zu verweisen.

3.1.2. Sakramentsliturgie zu festgelegten, wiederkehrenden
Schwerpunktzeiten und ihre Thematik

Wiewohl Sakramentsvollzug zum einen in den Bereich aktuelle
Liturgie geh6rt, weil er von nicht-vorhergeplanten Anldssen unter-
schiedlicher Art bestimmt wird, gibt es doch auch dafiir Schwer-
punktzeiten, Termine, welche in den Rahmen geregelter Ordnung
eingefiigt sind. Das besagt fiir unseren Problemkreis, daB die The-
matik der in Frage stehenden Sakramentsgottesdienste ebenfalls
zum Programm ,,geregelter Liturgie” gehort. Zur Beleuchtung der
Situation seien einige Beispiele genannt.

Der Themenkreis Taufe, Nachfolge Christi, wird in den verschie-
densten Gottesdiensten im Laufe des Kirchenjahres bertihrt oder
auch betont angesprochen (vgl. Fest der Taufe Jesu). Daneben ist
(vor allem in der erneuerten rémischen Liturgie) ein besonderer
Schwerpunkt in der &sterlichen Vorbereitungszeit gesetzt. Einen
nachhaltigen Héhepunkt bildet der Umkreis des Osterfestes. In der
Zeit danach klingen ebenfalls Motive stirker als im tibrigen Jahres-
kreis an— Was die Thematik Firmung— Reifung angeht, sei an
das Pfingstfest und 6rtliche Firmungstermine samt der entsprechen-
den Vorbereitungszeit und Nachbereitung erinnert. — Das Sakra-
ment der Verséhnung (Vergebung — Umkehr) kommt in besonde-
rem MaBe in der Advents- und Fastenzeit, an Bu8-, Bitt- und Qua-
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tembertagen zur Sprache. Dazu gehort auch das Angebot von pri-
vaten und gemeinschaftlichen BuBgelegenheiten (BuBgottesdienste)
zu diesen und sonstigen Zeiten. — Der Umkreis Herrenmahl —
Eucharistie und die damit verbundene Thematik gehort in differen-
zierter Weise zum Gesamt-Grundprogramm liturgischen Gemeinde-
lebens und durchzieht alle Zyklen. — Die Krankensalbung (Krank-
heit, Leid vor dem Hintergrund der Offenbarung) tritt ebenfalls in
Verbindung mit der Verkindigung von Jesus (Leseplan) in vielen
geregelten Gottesdienstformularen auf. AuBerdem nehmen sich zeit-
lich festgelegte, nach Art eines Gemeindegottesdienstes gestaltete
Krankensalbungsfeiern und Krankentage, vielfach mit regelmaBi-
gen Terminen, in besonderem Mafe dieses Anliegens an.

Die Ordination, speziell die Beauftragung zum Diakonamt und
Presbyterdienst, gehért mit bestimmter Terminierung zum Normal-
programm didzesaner Liturgie. Daneben hat das Anliegen Kirchli-
cher Dienst auch sonst im Jahreslauf einige fixierte Stellen
(Quatember, Tage fiir kirchliche Dienste usw.). — Der Themenkreis
Trauung(christlich gelebte Ehe) klingt am Fest der Heiligen Familie
sowie in Verbindung mit festgelegten Perikopen ebenfalls ofters an.
Ferner ist an geregelte Brautleutetage mit entsprechenden Gottes-
diensten sowie Zusammenkiinfte von Eheleuten und Familientage
Zu erinnern.

Nicht vergessen sei, dal auch auf diesem Sektor der Sakramen-
tenliturgie zahlreiche Nebengottesdienste (Vorbereitung; mystagogi-
sche Vertiefung, z. B. in der Osterzeit; Dank- und Erinnerungstage)
begangen werden, welche auf den Vollzug vorbereiten, bestimmte
Akzente setzen oder in ihrem Magnetfeld stehen. Damit kommen

die besagten Themenkreise noch an zahlreichen weiteren Stellen zur
Sprache.

3.2. Sonstige Ausprigungen geplanter Thematik

Neben den genannten Hauptmitteln geplanter liturgischer The-
matik, den rhythmischen Zyklen, gibt es noch einige weitere Mog-
lichkeiten. Generell ist dabei an alle Ansétze zu denken, die einen
Mittelplatz zwischen aktueller Liturgie und den in liturgischen Bii-
chern festgehaltenen Zyklen einnehmen. Genauer gesagt, handelt es
sich dabei um ein Feld, das von solchen Gottesdiensten oder deren
Thematik gebildet wird, die zwischen Feiern mit mehr Planung als
bei der von Anlissen bedingten Liturgie und den Zusammenkinf-
ten mit geringerer Prigung seitens bestimmter wiederkehrender
rhythmischer Abfolge als bei den ,,Zyklen" stehen.
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Hinsichtlich der Einzelauspragungen ist etwa an spezielle The-
menbereiche liturgischer Wochen, Kurse und Ausbildung zu den-
ken. Ferner an die Aufgabestellungen und Gottesdienste in Verbin-
dung mit Tagen der Weltmission, der Volksmission, der Diaspora
usw. Hierbei kommen im Gottesdienst bestimmte Einzelthemen
bzw. Bereiche feiernd zur Sprache. Dariiber hinaus ist es moglich,
auch Aspekte betend zu tangieren, die nur fiir gewisse Gruppen be-
deutsam sind oder im Normalbestand gottesdienstlichen Tuns weni-
ger hiufig auftreten.

e. Gottesdienstliche Zusammenkunft im Spannungsfeld von Ver-
mdchtnis, Charisma und Ordnung (Recht)

Wie die Beschiftigung mit dem Phinomen Gottesdienst ergibt,
besitzt es von Christus her, in dessen Namen die Gemeinde zusam-
menkommt, unaufgebbare Bestandteile. Daneben zeigt sich bereits
in neutestamentlicher Zeit, daB3 die ersten Mandatstriager Jesu, die
Apostel und Jinger, diese Grundelemente in unterschiedliche Rah-
mungen einbetteten, so daB es zu bestimmten lokalen, spater auch
regionalen und gesamtkirchlichen Ordnungen kam.

Unbeschadet gewisser stabiler Elemente werden diese Ordnun-
gen jedoch immer wieder umbrochen, erweitert und beschnitten.
Diesem Phdnomen mufBl nunmehr unsere Aufmerksamkeit gelten.
Dabei konnen die maBgeblichen Perspektiven mit dem Begriffs-
Zwillingsblock: Ordnungsfaktor als Grundstruktur (Grundgestalt)
und Grundelemente (Wiedererkennungsteile) — Freiheitsraum als
charismatische und spontane Gestaltung umrissen werden. Ent-
scheidend ist das darauf griindende, fruchtbare und sachgemafle
Zusammenwirken beider Aspekte. Im ganzen soll dabei bedacht
werden, daf alles ,,in Ordnung" (Schdnheit — Regelung) geschehe
(1 Kor 14, 40). Bei rechter Interpretation dieses Begriffs kann man
gottesdienstliche Versammlung deshalb von den Perspektiven Cha-
risma und Ordnung her begreifen.

1. Grundstrukturen (Grundgestalt) und Grundelemente (Wieder-
erkennungsteile) des Gottesdienstes als Vermichtnis Jesu

Christliche Liturgie basiert auf dem Verméchtnis Jesu. Sie geht
dabei vom Faktum aus, dal3 sich auch bestimmtes liturgisches Tun
von ihm herleiten 146t. MaBgebliche Quelle dafiir bildet die genuine
Tradition der Apostel, wie man sie vor allem im NT finden kann.
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Fin damit gegebener Grundbestand ist fur die Liturgie unaufgebbar.
Zum einen, weil er das Verméchtnis Christi enthilt, zum anderen,
weil er zZum Band der Gemeindeglieder wird, mit dem sie ,,Gedéacht-
nis Jesu* begehen.

Auf der Suche nach niherer Bestimmung dieser Elemente kann
man zunéchst die Grundstrukturen(Grundgestalt, Grundgestaltung,
Grundform) liturgischen Tuns nennen. So ist feiernde Versamm-
lung im Magnetfeld des Wortes (Wortgottesdienst) eine Grundform
liturgischen Handelns. Daneben gibt es zeichenhafte Gebilde (Zei-
chengottesdienst), die als Verméchtnis des Meisters angesehen wer-
den (Berakah — Benediktion; Zug zum Heiligtum — Prozession;
FuBwaschung — Szenische Elemente). SchlieBlich ist der spater so
benannte Sakramentsgottesdienst herauszuheben, etwa Wasserbad
(Taufe), Herrenmahl (Eucharistie), Krankensalbung (Kranken-
Slung).

Im Zusammenhang damit stehen bestimmte Grundelemente
(Grundbestandteile; Wiedererkennungselemente), die auf Christus
zuriickgefihrt werden bzw. als Ausdruck seines Verméchtnisses
gelten. Fiir den Sektor Wort ist hier etwa an Predigt (der Heilstat),
biblische Lesung (AT; spater Kerygma von Jesus, apostolische
Schriften), Gebet {z. B. Vaterunser) und Gesang (vgl. Psalmen) zu
denken. — Zeichenhafte Elemente sind beispielsweise: Handaufle-
gung, Berithrung, FriedenskuBB. — Fiir den Sakramentsbereich sei
daran erinnert, daB bestimmte Handlungsgeflige des NT starke Tra-
ditionsgebundenheit aufweisen und von daher in den besagten Kreis
eingeordnet werden koénnen. Etwa die Taufe auf den Namen Jesu
— Hintergrund von Taufwort und Wasserbad, oder Brotbrechen
und Austeilen des Weinbechers in Verbindung mit neuer Deutung,
Lobpreis und Stiftungsworten — Hintergrund von Hochgebet und
Speisung im Herrenmahl.

Zusammengenommen kann man sagen, dal ein gewisser Be-
stand gottesdienstlicher Form bzw. Gestalt (Feierrahmen) sowie li-
turgische Worte und Zeichen — die Details zu bestimmen ist Auf-
gabe der speziellen Gottesdienstlehre — einen engeren Block ausma-
chen, auf dessen Schultern das gottesdienstliche Leben der Kirche
ruht. Die Kirche betrachtet ihn als Verméchinis des Herrn und als
Band der Gemeindeglieder, und sieht darin wertvollen, ihr unauf-
gebbaren heiligen Besitz. Er ist ihr im Grunde das ,,Was-wir-vom-
Herrn-empfangen-haben* (1 Kor 11, 23 fT).
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2. Charisma und Ordnung als Faktoren des Gottesdienstes im
. Eigenleben' der Kirche

Die altesten Zeugnisse der christlichen Liturgie seit ihrem Eigen-
leben nach dem Abschied Jesu zeigen, daBl die Gemeinde treu auf die
Bewahrung des Vermachtnisses bedacht war. Daneben aber sah sie
es als ihre Aufgabe an, praktikable Wege fiir die jeweiligen Situatio-
nen, Gemeinden und Kulturen zu finden. Sie war sich dabei be-
wullt, daBl Gottes Geist ihr weiter beisteht, und sie ,,in die volle
Wabhrheit einfiihren wird" (Joh 16, 13).

Das besagt, sich dem Gott 6ffnen, der noch immer Wunderbares,
Nicht-fiir-moglich-Gehaltenes vollbrachte (vgl. erstes christliches
Pfingstfest; Apg). In diesem Sinne ist auch Gottesdienst dem ver-
pflichtet, was wir Charisma, Gnadengabe nennen, also dem Gott,
der sich in wunderbarem, spontanem Wirken im Menschen dullert.

Daneben sah es die Kirche als Aufgabe an, fiir das Gemeinde-
leben tragende und niitzliche Ordnungen zu entwickeln. Dies ist ja
ein Element, ohne das Gemeinschaft auf Dauer nicht bestehen
kann. Das gilt auch fiir den Gottesdienst. Und zwar speziell vor dem
Hintergrund, daB Gott selbst — neben seinem AuBerordentlichen,
Unberechenbaren — doch auch zugleich Urgrund von Kosmos, das
besagt Schonheit in Ordnung, ist.

2.1. Das Charismatische in seiner Bedeutung fiir den Gottesdienst

Charisma ist die Konkretion und Individuation des Geistes
(E. Kdsemann). Man versteht darunter geistliche (Gnaden-)Gaben,
die einzelnen geschenkt werden, vor allem zum Wohle anderer. Sol-
che Gaben, im AT und NT immer wieder verheien und erteilt, sind
in ihren Einzelformen Uberaus mannigfaltig. In besonderem Mafie
instruktiv dafiir erweisen sich Aufzdhlungen im paulinischen
Schrifttum (1 Kor 12, 8. 28 {f.); vergleicht man dazu entsprechende
Auswirkungen, etwa in der Apostelgeschichte, erhalten wir ein
konkretes Bild.

Der Wert der Charismen ist vielseitig. Dabei fallen zwei Haupt-
momente besonders auf: die Wirkung nach innen und nach auBen.
Auf den Gottesdienst bezogen hei3t ,,innerlich*: ein vielfiltiges An-
gebot frischer Krifte fiir das Versammlungsleben der Kirche, neue
Wege, die auf neue Situationen Antwort geben. Dazu heiBt ,,duBer-
lich™: ein wirksames Zeugnis fiir das Eingreifen Gottes auch nach
Jesu Verherrlichung. Dal im Zuge solcher Gottesdienstgestaltung
Einseitigkeiten moglich waren, wie Subjektivismus, Weltfremdheit
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verbunden mit Uberschitzung bestimmter Formen (Glossolalie!),
Unterbewertung ordnender Elemente, zeigt ebenfalls schon das neu-
testamentliche Schrifttum. Doch ist vor allem das Positive des Cha-
rismatischen zu sehen, die auf Gott bezogene, von ihm als Geschenk
gewuBte und als solche gebrauchte Kraft, Kirche vor Erstarrung zu
bewahren und damit auf Vollendung hin zu gehen.

2.2. Die Ordnung in ihrer Bedeutung fiir den Gottesdienst

Das paulinische Wort ,DaB alles in Ordnung (taxis) ge-
schehe . . . (1 Kor 14, 40) steht vor dem Hintergrund subjektivi-
stisch miflverstandenen Gottesdienstes. Thm tritt das gegentiber, was
als Abglanz dessen betrachtet werden kann, von dem es heiit: Gott
ist Gott der Ordnung (katastasis) und des Friedens (1 Kor 14, 33).

Zum Verstindnis kann man sich zunichst vor Augen halten, da
wohlgeordneter Kosmos Werk Gottes ist, in ihm tritt uns Gottes
ordnende Hand entgegen. Das MaB der Ordnung, die Zahl, stellt zu-
gleich Grundelement des Schdnen, der Proportionen dar. Von daher
lassen sich auch andere Ordnungsgefiige beleuchen. Es geht ihnen,
recht verstanden, um SachgeméBheit und Sinnverwirklichung. Har-
monie in diesem Sinne, Schonheit, ist Abglanz des Schopfers. So
spricht man allgemein von Ordnung, wo eine Mehrheit von Ele-
menten und Teilen von einem Sinn bzw. Einheitselement durchwal-
tet wird. Bestimmungen entsprechender Art auf dem Wege dazu tre-
ten uns in Regeln und Gesetzen unterschiedlicher Pragung ent-
gegen. Ordnung recht verstanden will also nicht Selbstzweck sein.
Es geht um Erzielung eines Sinngefiiges, um das Herauslesen von
Grundprinzipien, um Aufweis von Schénheit und Harmonie, um
Verwirklichung von Friede.

Von daher beinhaltet auch ,,Ordnung” als Schonheit und Rege-
lung des Gottesdienstes ein echtes Anliegen. Liturgie muf3 von sol-
cher ,,Ordnung” vor allem auch deshalb geprigt sein, weil mensch-
liche Gemeinschaft — also Mehrheit von Menschen — bei gemein-
samem Tun auf Spielregeln verwiesen ist. Gottesdienstliche Ord-
nung begreift sich deshalb als vor dem Hintergrund des gottlichen
Kosmos stehende und dem Vermachtnis Jesu verpflichtete Regelung
der liturgischen Versammlung. Damit im Zusammenhang stehen
die unaufgebbaren Elemente (vgl. 11, 227).

Im Bemithen um ,,ihre Liturgie* ist Kirche zum einen (Grund-
formen) von der Autoritit ihres Stifters gedeckt. Zum anderen kom-
men Regelungen in Frage, welche die Kirche aufgrund der ihr von
ihrem Meister verliehenen irdischen Vollmacht vorlegt. Bei letzte-
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rem handelt es sich um ,,menschliches Gesetz", und darum wird die
Qualitdt solchen liturgischen Rechtes von gleichen Faktoren be-
stimmt wie sonstiges (kirchliches) Recht verschiedener Grade. Es ist
vor allem nicht absolut, sondern wandelbar; es muf} sich sogar wan-
deln, um dem Heil der Menschen zu dienen. Dies wird durch die
Geschichte bestatigt. Abgesehen von einigen Grundvollziigen
(Struktur) und verschiedenen Wiedererkennungsteilen (Elemente),
stellt darum Geschichte der Liturgie stets Geschichte ,,im Wandel*
dar.

Im Zuge solcher Gesamtsicht der Liturgie darf einerseits — und
das ist unsere jetzige Frage — die Berechtigung ,.echter Weisung"
d. h. Regelung, auch im liturgischen Bereich in der jeweiligen Zeit
nicht tibersehen werden. Vom Wohl des Ganzen betrachtet, kann
ihr, je nach Raum und Zeit, auch (relativer) Verpflichtungscharak-
ter zukommen. Solche Details regeln die jeweiligen kanonistisch-
rubrizistischen Bestimmungen (vgl. I1, 234). Doch ist anderseits stets
zu bedenken, daf es sich bei diesen menschlichen Regelungen um
,»wandelbares Gesetz" handelt.

Der Wert von Ordnung und Gesetz kann, dhnlich wie bei den
Charismen, von innen und von auBen her beleuchtet werden. Was
das Innere des Gottesdienstes angeht, soll rechte Ordnung echte
Krifte blindeln und Auflosendes sowie Widerstrebendes ordnen. Es
handelt sich darum, dem Sinn echten gottesdienstlichen Tuns hilf-
reich zu sein. Das besagt im letzten: Ausdruck der Gemeinsamkeit,
der man sich in Liebe zuordnet, um in der Liebe Christi beieinander
zu sein und sie in Fille zu erfahren. — Was das Aufere betrifft, be-
inhaltet Ordnung der Liturgie zugleich Ausdruck des Neuen, ndm-
lich Gottes Kraft, die sich auch nach Jesu Verherrlichung zeigt,
indem Gemeinde ,.eintrichtig” (in Schonheit und Ordnung) beiein-
ander ist.

DaB es dabei zu Einseitigkeiten — dhnlich wie beim Charisma —
kommen kann, zeigen schon die neutestamentlichen Schriften.
Etwa Gesetzlichkeit (vergleichbar alttestamentlichen Fehlformen),
Starrheit, Unbeweglichkeit, Uberschitzung des Geregelten, Unter-
bewertung des Charismatischen.

Daneben ist jedoch hier vor allem das Positive zu sehen. Namlich
die auf Gott bezogene und als solche verstandene Kraft, zu fithren
und sich briiderlich einzuordnen, um Kirche vor Ziigellosigkeit zu
bewahren, und, gestiitzt von ihm, in ,,Kosmos* — Schonheit und
Ordnung — auf Vollendung hin zu gehen.
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3. Das Miteinander von Charisma und Ordnung in der liturgischen
Feier vor dem Hintergrund des ,,Unaufgebbaren”, d. h. des Ver-
méchtnisses Jesu

Halten wir uns die geschilderten Details der drei Hauptfaktoren
des Spannungsfeldes liturgischer Feiergestaltung, nédmlich Ver-
machtnis Jesu, Charisma und Ordnung, vor Augen, ist nun noch
kurz nach ihrem Verhdltnis zueinander zu fragen.

3.1. Vermichtnis Jesu — Das Unaufgebbare

Ausgangspunkt liturgischer Feiergestaltung ist das Verméchtnis
Jesu. In liturgischer Hinsicht tritt uns dies entgegen in bestimmten
Grundperspektiven gemeinsamer Tradition christlicher Kirchen.

(1) Dabei handelt es sich zunidchst einmal um einige stabile
Grundstrukturen (Grundform; Grundgestalt) bzw. Kernhandlungen
liturgischen Feierns, die zwar im Laufe der Geschichte unterschied-
lich benannt wurden, Variationen erfahren haben und unter ver-
schiedenen Aspekten zusammengefafit worden sind (vgl. Sakra-
mentsbegriff), im ganzen aber auf Elementen des NT basieren und
von daher auch grundsatzlich ihre gleiche Gestalt bewahrten.

Unaufgebbar in diesem Sinne ist, daB sich Gemeinde stets im Na-
men Jesu betend versammelt. Hinsichtlich des Wie gibt es differen-
zierte Schwerpunkte. Die erste Gruppe kann man bezeichnen als
Versammlung im Magnetfeld des Wortes— oder Wortgottesdienst.
Daneben stehen zweitens Zusammenkiinfte, in denen das Element
Zeichen (Bildhaftes) Medium der Begegnung zwischen Goit und
Mensch ist; dieser Block wird mit Zeichengottesdienst benannt. Die
Einzelformen dieser beiden Sparten {Wortgottesdienst und Zeichen-
gottesdienst) sind unterschiedlich. Einen dritten Block bilden die
Feiern, die man in spéterer Zeit mit Sakrament bezeichnet. Hier hat
sich im Bereich der katholischen und orthodoxen Kirche ein festum-
rissenes Geflige von sieben Feiern (Sakramenten) herauskristalli-
siert. Auch andere (reformatorische) Gemeinschaften haben oft alle
diese (nominell verschiedentlich differenziert verstandenen) Voll-
zugsformen.

(2) Im Zusammenhang mit diesen Grundstrukturen liturgischen
Feierns begegnen uns als weitere prigende Merkmale bestimmte
Einzelelemente, die hier mit Wiedererkennungsieile bezeichnet wur-
den. Es handelt sich dabei um Bausteine aus dem Bereich der Sin-
nesvermogen, die (im Konkreten) Ausdruck dieser Riickbindung an
Christus sind und von daher hochste Respektierung verdienen.
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3.2. Flexible Gestaltung als Ausdruck des stets neu geschenkten
Charismas

Liturgie ist Heilsangebot des lebendigen Gottes an konkrete Men-
schen einer Kirche auf Vollendung hin. Dieses Angebot trifft auf un-
terschiedliche Situationen, Zeiten und sonstige Umstdnde. Im Zuge
der Weiterfilhrung des Werkes Christi rechnet die Gemeinde auch
weiterhin mit Gott und seinen Gnadengaben. Das betrifft ebenfalls
den Gottesdienst. So wird Kirche immer dem ihr verheillenen freien
Walten des Geistes Gottes in der Liturgie Raum geben (miissen).

Das geht einmal die in sich flexible Formung der die ,,Grund-
strukturen® des Gottesdienstes begleitenden ,,Ausdeutungen* (Inter-
pretamente) an. Da Gottesdienst immer im Wandel sein wird, be-
trifft das aber auch das aktuelle charismatische Element der einzel-
nen Versammlungen selbst, und zwar fiir Liturgen und Gemeinde.
Das urkirchliche ,,Danksagen, wie man es vermag" (vgl. Didache,
2. Jh.; Justin der Martyrer, 1 165; Hippolyt von Rom, 1235) ist da-
bei stets zu bedenken.

3.3. Ordnungselemente der Liturgie als Ausdruck kirchlicher Ge-
meinschaft und Bindung

Schon recht frith zeigt sich, dal auch die Gemeinde Jesu nicht
auf Ordnungselemente verzichten kann. MaBgebend dabei soll je-
doch sein, daB sich Ordnung in diesem Sinne von ,,Ordnung dieser
Welt" unterscheidet, weil sie Ordnung, basierend auf Briider-
lichkeit, darstellt: ,,Einer ist euer Meister, ihr alle seid Briider"
(Mt 33, 8), und: ,.Der Alteste soll sein wie der Jiingste, der Vor-
nehmste wie ein Diener* (Lk 22, 26).

Dieses ,,Ideal” schlieBt nicht aus, dall Gemeindeglieder und ihr
Vorgehen im konkreten nicht vom Geist Jesu getragen sind und
Probleme entstehen. Im Zuge von daher bedingter notwendiger Re-
gelung und aufgrund der Notwendigkeit von ,,Vereinbarungen* fiir
Gemeinschaftsleben allgemein, sind (auch) die kirchlichen Gesetze
zu verstehen, nicht zuletzt fiir die Liturgie. Liturgische Gesetze stel-
len also im wesentlichen Ausfiihrungsbestimmungen des Unaufgeb-
baren dar. Das besagt einmal, daB sie hinter dem Eigentlichen zu-
ruckzustehen haben.

Das besagt aber auch, daB sie unter bestimmten Umstinden zum
Trennungsstrich zwischen dem einzelnen (bzw. Gruppen) und der
Gemeinde werden kdnnen, wenn dadurch wesentliche Aspekte be-
troffen sind. Etwa, wenn die Art liturgischer Feier Ausdruck
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falschen Bekenntnisses, Dokumentation von Spaltung und Schisma
ist. Von daher kann gesetzlichen Weisungen ebenfalls
sanktionierende Kraft innewohnen. Ihre Konsequenzen konnen
auch auf liturgischem Sektor so sein, wie bei anderen kirchlichen
Konflikten: Konfrontation zwischen Briidern — vor Zeugen — vor
der Gemeinde — und dem ,,Hort er die Gemeinde nicht . . .* {vgl.
Mt 18, 15 ff).

Das Wechselspiel der verschiedenen Perspektiven hat im Laufe
der Liturgiegeschichte zu unterschiedlichen Ansitzen gefithrt —
auch zu Libertinismus und Rubrizismus.

4. Liturgie im Magnetfeld von Gestaltungsfreiheit und Fixierung
durch das Recht in der ,,positiv-kirchlichen* Gesetzgebung

Die Liturgiegeschichte zeigt, daB Gestaltungsfreiheit und Ord-
nungsaspekte in allen Epochen im Wechselspiel stehen. Dabei
kommt einmal mehr das eine, ein andermal mehr das andere Ele-
ment zum Zuge. Im ganzen gesehen, ist jedoch ebenfalls unverkenn-
bar, daf} im Laufe der Entwicklung ein starker Zug zur Reglemen-
tierung besteht und diese teilweise sogar recht friih einsetzt (vgl. Cy-
prian von Karthago 1258; dazu Nagel, Geschichte, 35). Die Griinde
dazu sind unterschiedlicher Art, manchmal berechtigt, manchmal
weniger. Doch kommt ebenfalls heraus, daB sich charismatische
Neuansitze immer wieder Bahn brechen.

Was die allgemeine Entwicklung in dieser Hinsicht angeht, ge-
niigt es, auf die Darlegungen zur Liturgiegeschichte hinzuweisen
(vgl. dazu 1, 86). Fiir den hier interessierenden Fragekreis ist vor
allem der jlingste Stand von Bedeutung. Dabei nimmt der Ansatz
des II. Vatikanums (1962-—1965) einen maBgeblichen und instruk-
tiven Platz ein. Als Ausgangspunkt ist die Liturgiekonstitution anzu-
setzen, welche eine grofle Wende gegeniiber dem Stand der letzten
Jahrhunderte darstellt, indem sie sich klar und eindeutig zu Refor-
men und Flexibilit4t bekennt. Doch sind bereits die in ihrem Gefolge
entwickelten Dokumente, vor allem die drei Instruktionen zur Li-
turgiekonstitution, in dieser Hinsicht wieder von unterschiedlichen
Aspekten geprigt. Wihrend anfangs mehr Optimismus und Offen-
heit vorherrscht, werden gegen SchluBl wieder mehr Tone stiarkerer
Reglementierung angeschlagen.

Im Koordinatensystem dieser Aspekie stehen die im Zuge der
Neuordnung entstandenen liturgischen Biicher mit ihren General-
rubriken und liturgischen Formularen. Darin kommt klar heraus,
“daB die Kirche des ausgehenden 20. Jahrhunderts generell das Mit-
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einander von Flexibilitdt und Ordnung bejaht, wenn auch betreffs
Details verschiedenartige Akzente gesetzt sind.

So unterscheidet das Mef3buch von 1970 (vgl. deutsche Ausgabe
des Jahres 1975: MRGerm, AE, passim) deutlich zwischen verbind-
lichen Teilen und variablen. Ahnliches 1468t sich auch in anderen
liturgischen Ordnungen feststellen. Das wird ferner durch mannig-
fache Sonderregelungen, etwa flir bestimmte Personengruppen
(Hauseucharistie — Messe im kleinen Kreis; Kindergottesdienst;
Jugendgottesdienst) bestétigt.

Dabei ist freilich nicht zu libersehen, dafl gewisse Konfliktfelder
zwischen charismatischer Gestaltung und positiv-kirchlicher Ge-
setzgebung bleiben. Diese miissen einerseits grundsatzlich nach den
Prinzipien beurteilt werden, wie sie auch sonst im kirchlichen Leben
eine Rolle spielen. Daneben aber dilrfen wir anderseits die Eigen-
wertigkeit des Liturgischen und die daraus resultiecrende Eigenper-
spektive fiir das liturgische Recht nicht {ibersehen. Wertvolle An-
sdtze und Untersuchungen, dieses Feld im Koordinatensystem der
Gegenwart generell juridisch zu durchleuchten und Entscheidungen
oder Entscheidungshilfen zu nennen, helfen mit, fiir den prakti-
schen Volizug im Heute zur Orientierung zu gelangen. Daneben ist
freilich noétig, daBl auch eine BewubBtseinsbildung der Liturgen und
Gemeinden parallel lduft und zu eigenstindiger Beurteilung be-
fahigt.
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IV. Der Faktor ,Zeit" und die Liturgie: Terminansatz
gottesdienstlicher Zusammenkunft—Symbolische Grofle
— Medium zur Entfaltung gottesdienstlicher Thematik

Vor dem Hintergrund der Uberlegungen zu den Grundlagen des
Gottesdienstes (B A I), seiner Triger (B A II) und seiner Formen
(B ATID stellt sich nun die Frage nach dem Wann der Liturgie
(B A1V). Das heit: zu welchem Zeitpunkt kommt die Gemeinde
zum Gottesdienst zusammen, regelmaBig oder sporadisch, zu be-
stimmten Tageszeiten oder spontan? Dabei muB3 einmal das Problem
des Zeitverstandnisses beim heutigen Menschen lUiberhaupt bedacht
werden, sein Verhilinis zu Fest und Alltag, zum feiernden Gottes-
dienst und zum Gottesdienst des Werktags. Zum anderen stellt sich
die mindestens ebenso wichtige Frage nach dem grundsétzlichen
Verhaltnis zwischen Gottesdienst bzw. seinem Zentralpunkt, dem
Christusmysterium — Paschamysterium und dem Phianomen Zeit.
Denn wenn das Christusmysterium Hauptmagnetfeld christlichen
Feierns ist, mussen Faktoren und Beziige, die dabei eine Rolle spie-
len wollen — und damit auch das Phinomen Zeit (und Raum) —
ebenfalls von ihm her gesehen relevant sein. SchlieBlich haben wir
uns noch die Frage nach der Gestaltung des Gottesdienstes inner-
halb des besagten Zeitrahmens vorzulegen. Das heiit: Wann wer-
den welche Themen entfaltet und umgekehrt.

a. Allgemeine Grundperspektiven des Zeitverstdndnisses und sein
Symbolcharakter

Der Mensch erlebt sich als Teil eines Weltgefiiges und als Wesen,
in dem die verschiedensten ,.Linien* zusammenlaufen. In diesem
Feld versucht er sich zu orientieren. Dabei spielt das Phanomen Zeit
als Terminmaf3 eine wichtige Rolle. Thr menschlicher ,,Hinter-
grund"” ist das Gedachtnis. Der Mensch entsinnt sich namlich: das
war friither — oder spater. Dabei kommen ihm mancherlei Faktoren
aus dem Bereich der Natur und Kultur zu Hilfe: etwa Morgen und
Abend, oder Wachsein und Schiaf, ferner bestimmte Ereignisse wie
Frihling, Ernte, Geburt eines Menschen, Altwerden. Das Bedeut-
samste ist der Zusammenhang zwischen den einzelnen Ereignissen,
das Erleben, daB es sich um ein Kontinuum (lat. continuum =
Zusammenhangendes) handelt, das nicht abreift. Die genannten ge-
nerellen Aspekte haben mancherlei Auswirkungen fiir das prakti-
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sche Leben. So versucht man seit altester Zeit vor allem das er-
wahnte Kontinuum mittels unterschiedlicher Hilfen zu unterglie-
dern und in Abschnitte zu teilen.

Das eine Verfahren zur ,,Zeitmessung™ verwirklicht sein Ziel
mittels der dem Menschen natiirlich erscheinenden Gegebenheiten
wie Morgen, Tagesablauf, Abend und Nacht (Tageseinheit) bzw. mit
Hilfe von Berechnungen, etwa der Umlaufzeiten der Gestirne. Wei-
ter werden gewisse Phasen eines Jahres mit seinen Jahreszeiten als
,.Zeitmesser* benutzt. In diesem Zusammenhang ist zundchst zu er-
wihnen, daf3 der Sonnenstand in Verbindung mit bestimmien
Sternkonstellationen (Tierkreiszeichen) als Hintergrund fir die Zeit-
berechnung dient und von daher die Gestirne im engeren Sinne
(Sterne) eine Rolle spielen. Insgesamt gesehen, ist bei der Zeit-
einteilung die Sonne maBgebend (Tag; Jahr), daneben der Mond
(Monat) und in eingegrenztem Sinne die Sterne (vgl. oben; ferner die
Wochentage). Aufgrund dieser entscheidenden Markierungen des
Zeitverstdndnisses, speziell in {ritherer Zeit, spricht man von einem
solaren (sol = Sonne), einem lunaren (luna=Mond) und einem
astralen (astrum = Stern) Rhythmus. Besagte Berechnungen haben
7u je eigenen Systemen gefiihrt, gehen aber vielfach auch ineinander
uber.

Als weiteres Verfahren sind die kiinstlichen Zeitmesser zu benen-
nen, die freilich eng mit den natiirlichen zusammenhdngen. knt-
sprechende technische Hilfen ersann man schon in alter Zeit (Stabe,
Sanduhr, Steinringe). Im Laufe der Entwicklung kommt es zu Ver-
feinerungen (Réderuhren), und speziell in Verbindung mit modern-
den technischen Geriten versucht der Mensch auch geringste Ein-
heiten in den Griff zu bekommen: Minuten, Sekunden und Bruch-
teile davon. Die mannigfachen Zeitempfindungen, dazu die Versu-
che, sie zu ordnen und der darauf basierende Zeitkosmos stellen ein
verschlungenes System dar und haben mancherlei Beziechungen
zum menschlichen Leben und seiner Gestaltung. Von daher sind sie
nicht zuletzt fiir das religidse Leben von eminenter Bedeutung. Das
gilt auch fiir den Christen, der ja ebenfalls in natiirliche Rhythmen
eingebettet ist.

Dabei miissen wir ein Weiteres bedenken: den Symbolcharakter
der Zeit. Es zeigt sich nidmlich, daf3 das Verhéltnis zur ,,Zeit"* —
neben seinen mehr vordergriindigen Aspekten (Zeitmessung) —
auch zahlreiche Ansitze zu ,.hintergriindigem (symbolischem) Ver-
stdndnis* aufweist. Man denke etwa an Sonne und Tag als Inbegriff
von Licht, Warme und Leben — so jedenfalls in vielen Kulturkrei-
sen. Sonne und Tag kOnnen aber auch Ausdruck des Gegenteils
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sein. So empfinden beispiclsweise afrikanische Kulturen die Sonne
verschiedentlich als Feind, weil sie verbrennt; das gilt auch fiir den
., Tag®. Demgegeniiber ist ihnen die Nacht das Kiihlende, das Hei-
lende und im Zusammenhang damit der Mond ,.ein Freund*. Sol-
che und dhnliche symbolische Aspekte begegnen uns auch sonst und
bilden teilweise Hintergriinde fiir christlich-liturgische Deutungen.

1. Profane und religiose Hintergriinde

Eigene Erfahrung, die Religion und die Religionsgeschichte zei-
gen, daf das Phinomen Zeit und die Beziehung zur Zeit in den ver-
schiedensten Bereichen eine Rolle spielen. Wir haben es mit einem
Faktum zu tun, das einerseits ein Element darstellt, mit dem der
Mensch lebt und leben muB. Zum anderen enthdlt es Aspekte, die
auf Perspektiven verweisen, welche den gewohnlichen Alltag liber-
steigen und zum Staunen, zum Fragen, zum Sichanheimgeben an-
regen. Damit sind Briicken zum religiésen Bereich geschlagen. Dar-
aus haben sich, wie die Entwicklung zeigt, ganz konkrete Hinter-
griinde fiir gottesdienstliches Feiern entwickelt. Das hat auch die
christliche Liturgie zu bedenken.

1.1. Zeitverstindnis als natiirliches Phidnomen — Wirken und
Ruhen, Arbeit und Erholung (Freizeitgestaltung)

Der Mensch erfahrt Zeit als etwas Vorgegebenes, als etwas, in
das er hineingestellt ist. Sein gesamtes Wirken wird bestimmt von
»Abfolgen*, bei denen nur eine Spitze ,,Gegenwart", ,,Soeben* dar-
stellt. Der weitaus groBere Teil ist ein Zuvor oder Danach, Vergan-
genheit oder Zukunft.

In diesem Koordinatensystem gibt es noch mancherlei sonstige
Fixpunkte, Daten und Ereignisse, die herausragen, oder Etappen
und Zeitspannen, die je anders empfunden werden. Fiir den Men-
schen im natiirlichen Bezugsrahmen spielen dabei Elemente wie
Tag und Nacht und die Jahreszeiten eine Rolle.

Daneben ergeben sich im Zeitlauf eines Menschen mancherlei
sonstige maBgebliche Phasen, etwa Tatigkeit und Ruhe, Arbeit und
Fest. Um menschliches Zusammenwirken zu ermoglichen, ist es fer-
ner erforderlich, dal man ,, Termine* hat, etwa in der Mittagszeit, in
der Nacht, oder wann man, falls eine Feier durchgefiihrt werden
soll, mit den Vorbereitungen beginnen muB.

So hat sich der Mensch verschiedene Méglichkeiten erdacht, wie
er im FluB der Zeit stabile Punkte bekommt, wie er Zeit einteilen
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kann und wie sie zu messen ist. Daraus entwickelten sich Phéno-
mene wie Zeitrechnung, Kalender usw. Man kann also sagen: Zeit-
messung und Zeiteinteilung werden zu einem Element der Orientie-
rung. Sie werden aber auch zu einem Hilfsmittel, das gemeinsame
Beschiftigung mit einem Thema ermdglicht (vgl. Fest) oder zum
Hintergrund filr Vereinbarungen zu gemeinsamem Tun (Zusam-
menkunft). Viele solcher Fakten weisen dabei tiber sich hinaus, so
dal} es zu hintergriindiger Beurteilung der Zeitkategorie kommt und
damit zumindest zu Ansatzen symbolischen Verstindnisses.

1.2. Zeitverstandnis als symbolisches Element

Zeitberechnung zur Fixierung von Stichtagen und Stichterminen
ist nur eine Seite des Zeitverstindnisses. Schon das Faktum, da8
manche Daten ,,glinstiger erscheinen als andere, gibt zu denken.
Sie hingen zundchst mit nattrlichen Faktoren zusammen. So
etwa Saat und Ernte. Daneben bemerkt der Mensch, daf§ sich auch
auBerhalb des ,Natiirlichen” (im engeren Verstindnis) manche
Zeiten als geeigneter erweisen fiir die Verwirklichung von Projekten
als andere.

Damit im Zusammenhang steht das Erlebnis bestimmter Zyklen
im Zeitablauf: Tag und Nacht, Sommer und Winter, Kommen und
Gehen von Generationen. Zeit wird zum FElement, das als Abbild
des Daseins tiberhaupt gelten kann: Sonnenaufgang, Tagesfiille und
Sonnenuntergang. Fiir den in das kosmische Geschehen eingebette-
ten Menschen kann das nicht ohne Riickwirkung bleiben.

1.3. Zeitverstandnis und Religion — Religidses Fest und Alltag

Auf der Basis natiirlicher Vorginge und vor dem Hintergrund
der Abhangigkeit des Menschen vom Uberirdischen und seiner Ver-
bindung zu ihm markiert das Zeitverstindnis einen bedeutsamen
Ansatz fiir das Religiose. Zeit bedeutet ein Element, das dem Men-
schen vorgegeben ist, phasenmiBiger Ablauf seines Lebens stellt
eine hohere Wirklichkeit dar. Von daher kann menschliches Dasein
gewinnen, wenn es diese Wirklichkeit achtet, sich ihrem Rhythmus
einfiigt, um so konform mit dem Kosmos zu leben. Freilich als
Mensch — nicht als immanentes Naturwesen.

Deshalb kann Ablauf der Zeit, konnen Héhen- und Tiefpunkte,
recht verstanden, auch Ausdruck religidser Beziige sein. Der
Mensch, der diese Beziige in echtem ,,Aufblick* zum Géttlichen be-
geht, gestaltet sie bewuBt. Er begreift sie als Haftpunkte besonderer
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Verbindung mit dem Transzendenten, etwa im Fest. So kann ihm
beispielsweise Sonnenaufgang und -untergang, Sonnenhdéchststand
{erste Sonnenwende) und Sonnenniedrigststand (zweite Sonnen-
wende) zum Sinnbild und zur Deutungshilfe seiner Weltwirklichkeit
werden. Phasen davor sind etwa Wege zum Ziel, Phasen danach
Auswirkungen desselben.

Von daher wechseln sich auch Hohepunkte bzw. Feste und Nor-
malhShen bzw. Alltage in bestimmtem Rhythmus ab. Der rhyth-
misch lebende Mensch ist eingebettet in den vom Rhythmischen ge-
pragten Ablauf des Kosmos. Daneben begegnen uns in der Mensch-
heitsgeschichte auch immer wieder Beispiele, die von Ursprung und
Vollendung oder von Anfang und Untergang berichten und dem-
entsprechend gestaltet sind. Nicht zuletzt ist festzustellen, dall man
mitunter durch Beachtung entsprechender VerhaltensmalBlnahmen
diesen Weltablauf positiv zu beeinflussen versuchte oder Negatives
abwehren mochte.

Was die religits-theistische Konzeption des Zeitverstandnisses
(einer Moglichkeit unter vielen) angeht, ist fiir das Christentum be-
sonders der alttestamentliche Entwurf bedeutsam. Beachtenswert
erscheint dabei, da8 Gott auch als Herr dieser Erscheinung gilt und
sich in der Zeit geoffenbart hat und immer wieder offenbart. So
kann Israel der groBen Taten seines Gottes gedenken (vergangene
Zeit) und im Vertrauen darauf auf stindigen (gegenwirtige Zeit)
und zukiinftigen (kommende Zeit) Beistand hoffen.

Gottesdienstliches Feiern ist in maBgeblicher Weise davon ge-
pragt. Das mosaische Gottesvolk gedenkt der Heilswerke (Vergan-
genheit), es feiert Gottes Beistand (Gegenwart) und erbittet Heils-
wirksamkeit (Zukunft). Ausdruck dessen sind Gebet und gottes-
dienstliche Versammlungen zu verschiedenen Zeiten des Tages
(Opfer, Synagogendienst), an unterschiedlichen Tagen der Woche
(Sabbat), zu gewissen Monatsdaten (Neumond), an Festen (die
alttestamentlichen Feiertage) und zu Sonderterminen. Alle besagten
unterschiedlichen Ansétze bilden sowohl Gelegenheiten der Offen-
barung Gottes (Verkiindigung) als auch menschlicher Reaktion
(Preisung). )

Zahlreiche dieser israelitischen Ansétze geben Hintergriinde fiir
christlich-liturgisches Feiern ab. Doch ist ebenso nachhaltig zu be-
tonen, daB} sich christliches Zeitverstindnis in maBgeblichen Ele-
menten vom jiidischen Ansatz unterscheidet.
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b. Grundfaktoren christlich-liturgischen Zeitverstdndnisses

Das christlich-liturgische Zeitverstindnis hat zahlreiche Aspekte
des natirlichen und religiosen ZeitbewubBtseins, speziell des alttesta-
mentlich-jidischen, im Hintergrund, unterscheidet sich jedoch auch
in maBgeblichen Perspektiven davon. Vor allem ist Zeit keine mehr
oder minder selbstiandige oder schicksalhafte Grofie. Vielmehr stellt
sie ein Phanomen dar, das in die Schépfungswirklichkeit gehdrt und
auflerdem in etwa eine menschliche Angelegenheit darstellt. Das
hingt einmal damit zusammen, daB endliche Wesen Anfang und
Ziel haben, in Phasen leben und Zeit ,,messen. Aber auch die Welt
insgesamt hat entsprechend dem Schépfungswerk Gottes einen An-
fang und geht auf Vollendung hin. Das Davor und Danach entzieht
sich menschlicher MeBbarkeit.

Innerhalb des durch Schopfung und Vollendung gesteckten
,.,Rahmens" ist Zeit ein Kontinuum, in dem Gott wirkt und innerhalb
dessen mancherlei fixierbare Stellen ,.greifbar* werden, an denen
sich Gott in besonderem Mafe offenbart. Dieser Anldsse will auch
das Gottesvolk preisend gedenken, und es versammelt sich deshalb
zu gewissen Zeiten. Dabei werden neben den allgemeinen Heils-
aspekten meist bestimmte Heilstaten (Themen),,betend begangen.
Zeit und Zeitansétze sind fiir das gottesdienstliche Handeln demzu-
folge auch zeitliche Markierungen, wann man sich vor Gott versam-
melt (Zeitpunkt) und so Méglichkeit, das umfassende Heilswerk
schwerpunktmaBig differenziert zu begehen (inhaltliche Kompo-
nente). Verbindende Klammer beider ist das Ziel, immer besser in die
Gemeinschaft mit Gott hineinzuwachsen. Im Zuge der Verwirkli-
chung des Heils spielt ein maBgebliches ,,zeitliches” Geschehen die
entscheidende Roile: das Ereignis Jesus Christus. Von daher ist die
»Ihm"* vorausgehende Phase ,,vor Christus®, die anschlieBende
.»nach Christus". Plastischer Ausdruck dessen bildet die chronologi-
sche Konsequenz, auch die faktische Zeit mit vor Christi Geburt und
nach Christi Geburtzu bezeichnen. Dabei erscheint es unmaBgeblich,
dal} diese tatsdchliche Zeitrechnung erst relativ spit eingefithrt
wurde und sachliche Mangel aufweist. Als Vater der besagten Zeit-
rechnung gilt der Abt Dionysius Exiguus im 6. Jahrhundert.

1. Das inhaltlich Neue: Ged4chtnis — Heilsgegenwart des Christus-
geschehens — Vollendung in Fille

Christlich-liturgisches Zeitverstindnis 148t natiirliche und profan-
symbolische Ansitze des Zeitverstindnisses nicht aus dem Auge,
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weil} sich aber vor allem einem entscheidend ,,Neuen verpflichtet,
namlich der Person und dem Werk Jesu Christi. Von daher ist ihm
,.Zeit” mit ihren Dimensionen und Fakten nur insofern von Bedeu-
tung, als sie dem groBen ,,Mysterium, das verborgen war* (Kol 1,
26), dient. Mit anderen Worten: mittels der Kategorie Zeit und den
darin enthaltenen menschlichen Untergliederungen und Phasen er-
gibt sich eine weitere Mdglichkeit (neben anderen), das Heilsgesche-
hen in Christus zu verkiinden, zu vertiefen und speziell in differen-
zierter Weise zu entfalten. So helfen Zeitansitze wie Stunde und
Tag, Sonntag mit Woche, Feste und Festzeiten mit, Fixpunkte der
Versammlung des Volkes zu markieren und zugleich bestimmte
Heilsereignisse zu feiern sowie entsprechende Themen darzubieten.

Diese Konzeption findet ihre Begrindung im kosmologischen
Entwurf{den Kol 1, 15 ff. folgendermaBen schildert): , Er (Christus)
ist das Ebenbild des unsichtbaren Gottes, der Erstgeborene der gan-
zen Schopfung. Denn in ihm wurde alles erschaffen, alles ist durch
ihn und auf ihn hin gemacht, alles hat in ihm Bestand. Er ist das
Haupt (auch) des Leibes der Kirche. Gott wollte mit seiner ganzen
Fiille in ihm wohnen, um durch ihn alles zu versohnen und alles zu
Christus zu fithren.

Von daher ergeben sich folgende Detailperspektiven. Von Chri-
stus her kann das gesamte Verhiltnis zwischen Gott und Mensch
begriffen werden. In ihm wurde alles Geschaffene (biblische Ur-
geschichte), und der Bund Gottes mit dem Menschen, speziell mit Is-
rael (AT), zielt auf ihn hin. Hohepunkt des Wirkens Gottes mit dem
Menschen ist Jesu Erdenleben (Evangelium), das seinen Gipfel im
Paschamysterium von Erniedrigung und Erhéhung des Herrn hat.
Seit seiner Verherrlichung geht die Welt dem endgiiltigen Ziel ent-
gegen, an dem ,,Gott alles in allem sein wird" (vgl. 1 Kor 15, 28).

Das Paschamysterium von Erniedrigung und Erhéhung seiner-
seits stellt also den innersten Kern des Christuslebens dar und bildet
auch die Kurzformel fiir seine Jingergemeinde; alles Heilswirken
der Kirche wird davon geprigt. Richtig eingeordnet, ist demzufolge
der Faktor Zeit im ganzen und in seinen Teileinheiten ebenfalls Aus-
druck und Verwirklichungsmoglichkeit dieses Zentrums. Auf die
Liturgie bezogen: Im Magnetfeld Zeit versammelt sich die Gemeinde
im Namen Jesu, in ihrem Koordinatensystem wird Christusmyste-
rium entfaltet und detailliert ,,thematisiert*. Dabei dienen natiirliche
Fakten und profansymbolische Aspekte als Ansatz zur Feier des
Neuen. Zeit und Zeitelemente erhalten von daher fiir die christliche

Liturgie einen relativen und zugleich eigengeprigten symbolischen
Charakter.
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So konnen Stundeneinheit und Tag, Sonntag und Woche, Feste
und Festzeiten, ja der ganze Jahreskreis in differenzierter Weise An-
kniupfungspunkt flir das Christusmysterium sein. Alle diese ,,Ter-
mine" sind aber anderseits durch dieses ,.eine* zugleich sowohl
maBgeblich gepragt als auch der Vereinzelung entrissen.

Doch heben sich aus der gemeinsamen Fiille ebenfalls verschie-
dene markante eigengewichtige Termine heraus. Es sind dies vor
allem die beiden Brennpunkte, an denen das Paschageschehen der
Gemeinde in entscheidendem MaBe priasent wird: das Wochen-
ostern, also der Herrentag (Sonntag), und das Jahresostern, d. h. die
,heiligen Dreitage® Grindonnerstagabend bis einschliefflich
Osternacht (vgl. dazu den folgenden Abschnitt b 2.). Daraus wieder
ergeben sich zwei bedeutsame Teil-Fragekomplexe: Wann und wie
feiert man das Christusmysterium (b 2.1.; b 2.2.), und welche Rolle
spielt das Zeitverstindnis bei der Entfaltung gottesdienstlicher The-
matik (vgl. b 3. mit den Unterabschnitten).

2. Der maBgebliche formale Neuansatz: Wochenpascha — Sonntag
und Jahrespascha — Ostern

Die von Christus verkiindete neue Botschaft schaffte sich auch
formale zeitliche Neuansitze. Ein typischer Ausdruck dafiir sind die
neuen Akzente im gottesdienstlichen Zeitverstindnis. Dabei ist
einerseits zu bedenken, dal} altbewéihrte traditionelle Bindungen, ge-
rade im judenchristlichen Umkreis, lange erhalten werden, sich
anderseits aber Schwerpunkte bemerkbar machen,die das Neue
maQBgeblich vom Alten abheben. Das zeigt sich zum einen im neuen
Akzent fiir die Woche, zum anderen im neuen Jahresakzent.

2.1. Der Sonntag — Wochenpascha

Die Urgemeinde in Jerusalem beobachtete anfangs mit groBer
Treue viele alte zeremoniale Vorschriften, verzichtete aber ander-
seits keineswegs darauf, den neuen Geist auch hinsichtlich des Zeit-
verstdandnisses in neue Formen zu gielen. So hélt man sich zwar an
den Sieben-Tage-Rhythmus, erkennt dem Tag nach dem Sabbat
aber als ,erstem” und bevorzugtem Termin eine entscheidende
Rolle zu. Er stellt den Tag der Verherrlichung Jesu dar, in dem auch
die Verherrlichung seiner Jiinger begriindet ist (Mk 16, 9; Mt 28, 1;
Lk 24, 1). Zahlreiche Zeugnisse deuten darauf hin, daB der Sonntag
auch dartiber hinaus von Anfang an als Termin besonderer Symbo-
lik empfunden wurde (Lk 24, 35 ff.; Joh 20, 21 ff.).
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Waochentliche Versammlung der Gemeinde am ersten Tag der
Woche (1 Kor 16, 2; Apg 20, 6 ff.) gehdrt seitdem zum bevorzugten
Brauch liturgischen Feierns. Bald werden auch formate Uberschritte
vom ersten Tag der Woche zum Herrentag (Offb 1, 10) vollzogen.
Damit ist eine Entwicklung eingeleitet, die zu den maBgeblichsten
Kennzeichen des Christentums gehort.

Dabei haben wir einmal zu bedenken, speziell vor dem Hinter-
grund, daB im Judentum nach dem Sabbatausgang (Samstag-
Abend) schon der neue Tag begann, daB die christliche Sonntags-
feier der ersten Zeit noch eng mit dem Sabbat zusammenhingt. An-
fangs besteht also an sich kein radikaler Unterschied oder etwa ein
demonstratives ,.Sichabsetzen" von alten Formen. Anderseits kann
man jedoch nicht iibersehen, daf durch die Feier (etwa im An-
schluB an die judische Verabschiedung des Sabbat) doch eigene Ak-
zente gesetzt werden.

Ferner ist darauf zu verweisen, daB in der damaligen Welt unter-
schiedliche Wochentageals Hochtage bestimmter Gotter galten, wo-
bei auch Phinomene wie Tag des Sonnengottes bzw. der Sonne (vgl.
Zeitansatz des christlichen Herrentags am Sonntag) zu bedenken
sind (vgl. dazu 11, 259 f.). Doch muB hier ebenfalls das Neue gese-
hen werden: Christus als ,,der wahre Helios" (Sonnengott).

Jedenfalls zeigt sich das wesentlich Bedeutsame schon recht frith.
Bereits Ignatios von Antiochien (T 110) sieht die Feier des Herren-
tages als eigentiimliches christliches Merkmal an. In der Zeit nach
dem Freiwerden der Kirche (im Jahre 313) erlangte der Sonntag
auch im offentlichen Leben der ,,christlichen® Staaten mehr und
mehr Bedeutung. MaBgeblicher Faktor des Feierns ist jedoch, da3
der Herrentag das Osterliche Gedenken innerhalb der Woche ver-
gegenwirtigt und wachhdlt. Das gilt auch ohne staatliche Forde-
rung und geschiitzte Arbeitsruhe.

2.2. Ostern — Jahrespascha

Dem Wochenostern tritt ein zweiter formaler Neuansatz zur
Seite: das Jahresostern. Auch hier 148t sich #uBerlich betrachtet die
Verbindung mit der Synagoge, und zwar durch das Paschafest,
deutlich erkennen.

Das Fest des Auszugs und der gnidigen Verschonung des Volkes
Israel, sein ,,Fest der Freiheit®, stellt den maBgeblichen Feiertermin
des AT und des Judentums dar, von ihm ist ebenfalls der sonstige
Jahres- und Festrhythmus geprigt. In seinem zeitlichen Koordina-
tensystem haben wir auch das Paschamysterium Jesu — Tod und
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Verherrlichung — anzusiedeln. Damit sind ebenfalls Terminansatz-
punkte der christlichen Osterfeier und des tibrigen Feierzyklus ge-
geben.

Daf} es jedoch auch hier im wesentlichen nicht um ein sakro-
sanktes Kalenderdatum an sich ging, zeigt sich bald. Zum einen
stellt das judische Osterfest ein bewegliches, vom Mondablauf be-
stimmtes Fest dar, zum anderen war es den Christengemeinden der
Anfangszeit in den verschiedenen Lindern auf Grund unterschied-
licher Kalendersysteme nicht ganz leicht, ein ubereinstimmendes
und allgemeinverbindliches Datum zu fixieren. Doch ist bedeutsam,
daB} sich auch hier bald maBgeblichere Aspekte durchsetzten. Frei-
lich sei ebenfalls betont, daB der Streit um das ,,richtige Datum* die
christlichen Gemiiter in den Osterfeststreitigkeiten heftig erhitzte
(vgl. Beschiiisse des Konzils von Nizia im Jahre 325 samt Hinter-
griinden) und zeitweise unterschiedliche Zeitansatze nebeneinander
bestehen.

Flir unseren Zusammenhang erscheint es jedenfalls wichtig, daB
wir neben dem Sonntag {Wochenostern) schon seit dem 2. Jahrhun-
dert Daten fiir ein 3sterliches Jahresfest greifen kénnen, das sich
von der gewohnlichen Sonntagsfeier abhebt, und an dem man das
Paschamysterium des Herrn in besonderem MaBe begeht. Hinsicht-
lich des auf Dauer bedeutsamsten Aktes zur Fixierung des Datums
ist das erste Konzil von Nizda im Jahre 325 zu nennen. Hier wurde
beschlossen, Ostern in der Christenheit am ersten Sonntag nach dem
ersten Frithlingsvollmond (d. h. dem ersten Sonntag nach dem er-
sten Vollmond der Fruhjahrs-Tagundnachtgleiche = Aequinoctium)
zu begehen. Auf Grund unterschiedlicher Anerkennung des Be-
schlusses, differenzierter Berechnungsmethoden und Kalenderrefor-
men ist die gewiinschte vollkommene Einheitlichkeit des christ-
lichen Osterfestes bis ins 20. Jahrhundert freilich nicht erreicht wor-
den. Erst seit der Mitte des 20. Jahrhunderts ergeben sich neue ver-
heiflungsvolle Schritte.

Trotzdem kann man sagen, daB Ostern — als Jahrespascha —
das zentrale Fest der gesamten Christenheit darstellt. Von ihm her
wurde auch die weitere Ausgestaltung des kirchlichen Zeitverstind-
nisses mafigeblich geprdgt. Neben dem Wochenostern, also dem
Herrentag, bildet es die zweite entscheidende Koordinate im christ-
lichen Feiern und ist so, zusammen mit anderen Elementen, ein aus-

drucksvolles duBleres Zeugnis des inhaltlichen Neuen, das Christus
gebracht hat.
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3. Der Faktor Zeit als Ansaiz fiir Termine gottesdienstlichen
Feierns und Differenzierungspunkt zur Entfaltung gottesdienstlicher
Einzelthematik und Themenkreise

Die Beziehung zwischen den beiden Bereichen Liturgie und Zeit
fiihrt zundchst zur Frage, wann gottesdienstliche Feier erfolgt. Gibt
es in dieser Hinsicht bevorzugte Stunden und Tage oder sonstige
Einheiten? Ferner wenn ja, welche Funktionen haben sie (vgl. II,
246).

Damit hingt ein Zweites zusammen: Wenn Gottesdienst ofters
gefeiert wird, ist er dann immer von genau denselben inhaltlich-the-
matischen Perspektiven geprigt oder kann man Schattierungen fest-
stellen. Und wenn ja: In welcher Weise spielen dabei zeitliche Mar-
kierungen wie Stunde, Tage, Feste, Jahr usw. eine Rolle (vgl. 1. 252).

3.1. ,,Wann* versammelt man sich zum Gottesdienst — Wann
feiert man das Christusmysterium

Bedenken wir die einzigartige grundsitzliche Position Christi
zum Gottesdienst und zum Gebet, aber auch seine Stellung zur Li-
turgie des israelitischen Gottesvolkes, stellt sich die Frage, wie sich
die betende Liebeshaltung zwischen Gott und Mensch hinsichtlich
des Aspektes wann kommt man zum Gottesdienst zusammen, Ver-
hilt. Mit anderen Worten: Gibt es hier streng geregelte Ansétze (vgl.
dazu die jidische Sabbatfrommigkeit) oder herrscht Freiheit? Und
wenn letzteres mit Ja zu beantworten ist: Welchen Stellenwert neh-

men bestimmte eingebiirgerte Anldsse ein, wenn es um ,,diirfen
oder sollen” geht?

3.1.1. Spontane und aktuelle zeitliche Ansitze

Aufgrund des von Christus verkiindeten neuen Verhiltnisses der
Gemeinde zu Gott, das sich in markanter Weise in den Begriffen
Vater — Sohne und Téchter ausdriickt, und in Verbindung mit dem
Faktum, daB} Gott nach eigenen Worten die Seinen ,,immer hort*
(vgl. Lk 18,7), ist Kar, daB Versammiungen der Gemeinde
»immer" bzw. generell ,,zu jeder Zeit" erfolgen konnen. Ja man darf
sogar sagen, daB das Fehlen zeitlicher Beschrinkung ein eminenter
Ausdruck des Liebesbundes ist, weil es die Gemeinde immer zum
Partner zieht und Gott immer Sehnsucht nach seinem Volke hat.
Zahlreiche Daten aus der biblischen Uberlieferung (des AT und NT)
geben eindrucksvolle Belege dafiir.
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Bei der Bestimmung konkreter Anséatze, also der Motivation zu
solchen Zusammenkiinften seitens des Menschen, konnen wir nun
zunichst zwei Komplexe unterscheiden, die freilich mitunter inein-
anderflieBen: Spontane Anlésse (I, 247) und aktuelle Anlasse (11,
247).

3.1.1.1. Spontane Ansatzpunkte

Gottesdienstgemeinde kann sich spontan bilden, ohne vorpro-
grammierten Zeitansatz. Das ergibt sich beispielsweise, wenn bei
einem besonders freudigen oder getragenen Ereignis Menschen zum
Gebet zur Kirche eilen, oder wenn bei Zusammenkiinften bestimm-
ter Pragung (Schulung, Exerzitien) — etwa abweichend vom ,,Kurs-
programm® — die Versammlung zu einer betend-liturgischen Ge-
meinde wird. Daneben lassen sich noch viele andere Moglichkeiten
nennen, etwa eine Pilgergruppe, die plétzlich ihr langersehntes Ziel
vor Augen bekommt und sich spontan als ,,betendes Volk" konsti-
tuiert. Nicht vergessen sei ferner das breite Feld charismatischer Be-
wegungen, wofiir uns Vergangenheit und Gegenwart mit zahlrei-
chen Beispielen aufwarten. Im ganzen betrachtet, kann man sagen,
daf} es sich bei den spontanen Gelegenheiten gewissermafien um
»einmalige Anldsse" handelt. Damit ist zugleich das Gegeniiber zu
dem spéter behandelten Aspekt Wiederholung — Zyklische Verkiin-
digung tangiert.

Fragen wir nach Hintergriinden spontanen gottesdienstlichen
Tuns, ist es am besten, sich die Situation des ersten christlichen
Pfingstfestes vor Augen zu fiihren (Apg 2, 1 ff.): Gottes Geist lieB3
sich auf jeden von ihnen nieder, alle wurden mit Heiligem Geist er-
fullt. In vergleichbarer Weise stellt ,,spontane Gottesdienst-
gemeinde" betende Versammlung gepriagt vom Charisma des
Geistes dar.

3.1.1.2. Aktuelle Ansatzpunkte

Neben den erwihnten, mehr vom ,,Augenblick® bestimmten
Gottesdienstansitzen begegnen uns Feiern, die zwar ebenfalls nicht
im strengen Sinne Bestandteile eines regelmdfBigen Gottesdienst-
plans darstellen, dieaber doch zugleich etwas starker ,,programmiert*
sind als die genannte Liturgie zu spontanen Anlissen. Es handelt sich
dabei um Gottesdienste, die einerseits gewissermalien zum ,,angesag-
ten" Gemeindeprogrammzihlen, anderseitsaber auf Grund bestimm-
ter Umstinde je neu festgesetzt werden. So etwa Zusammenkunft im
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Koordinatensystem eines aktuellen freudigen oder ernsten Ereig-
nisses. Beispielsweise eine Tauffeier an einem aktuellen Termin wah-
rend des Jahres — im Gegensatz zu fest eingeplanten Monatstermi-
nen der Gemeinde oder dem Tauftermin der Osternacht.

Betreffs nidherer Kennzeichnung solcher Feiern gilt zwar dhnli-
ches wie hinsichtlich spontaner Anlisse, jedoch in etwas abge-
schwachter Weise. Denn neben dem ,,in etwa* (dhnlichen) aktuellen
Termin haben wir es doch mit einer Zusammenkunft zu tun, die in
stdrkerem MalBe zum geplanten Gemeindereservoir liturgischen
Feierns gehort bzw. zu dem jedenfalls ,,eingeladen™ wird oder wer-
den kann.

Solche einerseits aktuellen, anderseits wiederkehrenden Anlédsse
gibt es eine ganze Serie. Sie konnen als Briicke zu den fixierten und
sich zugleich wiederholenden zeitlichen Ansdtzen (vgl. 11, 249) an-
gesehen werden.

Was die hier in Frage kommenden Einzelanlasse betrifft, ist zu
sagen, dal wir es mit einem umfangreichen Feld zu tun haben.
Einen guten Einblick dazu vermitteln die Ordnungen, welche die
kirchlichen Liturgieblicher dafiir anbieten. So zum Beispiel das er-
neuerte romische MeBbuch von 1970 (vgl. MRGerm 1975), welches
derartige Anldsse unter dem Aspekt ,,Messe" auffiihrt. Es sind dies
speziell die Missae rituales, das sind Messen zu bestimmten Feiern,
und die Missae (et orationes) ad diversa, das sind Messen (und Ora-
tionen) fiir besondere Anliegen, sowie der Block Messen fiir Ver-
storbene.

Falt man diese und damit zusammenhangende Anldsse zusam-
men, ergibt sich zunichst eine Gruppe von Gottesdiensten, deren
Perspektiven Ofters auftreten. Thre Thematik kann an entsprechen-
den Ausprigungen des Wortgottesdienstes (Stundengebet z. B.:
Totenliturgie), des Zeichengottesdienstes (Sakramentalien) und der
Sakramentsliturgie (vgl. oben MRGerm 1975) abgelesen werden.

Dazu kommen bestimmte aktuelle Anlisse, die uns weniger hiu-
fig begegnen. Es sind dies beispielsweise die Themenbereiche:
Kirchliche Ereignisse (vgl. Wahlen, Synoden, Konferenzen), Per-
spektiven von Staat und Gesellschaft (vgl. Zusammenkiunfte, beson-
dere aktuelle Probleme), Offentlichkeitsanliegen allgemeiner Art
(etwa Danksagung, Notlagen) und schlieflich verschiedene Beson-
dere Anliegen.

Hinsichtlich der in Frage kommenden Gottesdienstarten ist dabei
zu sagen, daB im Rahmen der Feier entsprechender ., Aktueller An-
lasse™ sowohl Wortgottesdienst (vgl. Verstorbenenliturgie) als auch
Zeichengottesdienst (Benediktionen, Prozessionen, Szenische Litur-
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gie) und ebenso Sakramentsgottesdienst (Taufe, Firmung, Euchari-
stie, Versdhnung, Krankensalbung, Ordination, Trauung) mit ihren
Gestaltungsschwerpunkten eine Rolle spielen.

‘Wenn nun auch hier eine Fiille von Aspekten genannt wurde, ist
damit jedoch keineswegs der Gesamtbereich abgeschritten. Doch
genligen die genannten Beispiele, um den Komplex Akruelle Ansatz-
punkte gegentiber den iibrigen Bereichen zu kennzeichnen.

3.1.2. Festgelegte und sich wiederholende zeitliche Ansitze

Den spontanen und den aktuellen zeitlichen Ansidtzen fiir den
Gottesdienst treten solche gegentiber, die, generell gesprochen, in
stairkerem Mafe im voraus festgelegt sind. Damit ist das Koordina-
tensystem liturgischen Tuns angesprochen, das sich wie ein Netz
uber das allgemeine profane Zeitsystem von Stunden, Tagen, Wo-
cheneinheiten und Jahr legt. Es bildet einen stabilen Rahmen liturgi-
schen Dienstes, der seine Prdgung von der folgenden Idee hat: Volk
Gottes — Gemeinde in Treue vor Gott, kommt immer wieder zusam-
men, preist immer wieder (Gott) und erfihri immer wieder Heil.

Damit hingt ein Phdnomen zusammen, das sich auf verschieden-
sten Ebenen zeigt: der Zyklus, die Wiederholung. Wir haben es da-
bei mit Einheiten (Phasen) zu tun, die in gewisser Abfolge wieder-
kehren. Sie stehen der ,,Einmaligkeit” bestimmter Gottesdienste,
etwa den spontanen Anlidssen, gegentiber, erginzen sie aber auch.

3.1.2.1. Festgelegte Ansatzpunkte

Bei den festgelegten gottesdienstlichen Anséitzen handelt es sich
um fixierte Termine, die auf einen langeren Zeitraum hin vorbe-
stimmt sind. Wie haben es dabei mit einem Phidnomen zu tun, das
uns auch sonst im Leben und nicht zuletzt in vielfdltiger Weise in
der Religionsgeschichte begegnet.

Hier geht es darum, innerhalb eines Rahmens mit gewissen Fix-
punkten Gemeinde vor Gott zu versammeln, neuen Gliedern Wege
zum Heil eréffnen zu helfen und den Vollmitgliedern beim stindi-
gen Hineinwachsen in die Koinonia oder deren Wiedererlangung zu
dienen.

Was die Zeitansétze selbst betrifft, haben wir kleine, mittlere und
groflere Einheiten vor uns. Als erstes sind Tageszeitenbzw. Stunden
zu nennen. So gibt es beispielsweise festgelegte liturgische Zeitan-
sdtze am Morgen, im Tagesablauf, am Abend oder in der Nacht.
Eine weitere Differenzierung stellt das Stundenschema des Stunden-
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gebetes (Brevier) dar. Dabei wurde in der Idealform, wie sie sich
nach und nach entwickelt hatte, der Tagesablauf in einem ,,Drei-
stundenschritt® mit Gebetszusammenkinften bedacht: Mette
(3 Uhr), Prim (6 Uhr), Terz (9 Uhr), Sext (12 Uhr), Non (15 Uhr),
Vesper (18 Unr), Komplet (21 Uhr) und Nokturn (24 Uhr). In der
Praxis ergeben sich dabei freilich mancherlei Kompromisse und
Zwischenformen, Verschiebungen und Kombinationen.

Bei den fixierten gottesdienstlichen Zeitansitzen spielen ferner
bestimmte Tageeine Rolle. In erster Linie gilt das fir den Sonntag,
den ersten, d. h. ausgezeichnetsten Tag der Woche. Wir haben es
dabei mit dem christlichen Urfeiertag zu tun. Von ihm ist auch der
engere Umkreis des Sonntags gepragt, und bei den iibrigen
Wochentagen lassen sich ebenfalls Ansitze zur Ausrichtung auf ithn
hin nicht ibersehen. Manche Sonntage erhalten zudem einen be-
deutsamen Akzent. Dabei handelt es sich um Termine, an denen in
besonderem MaBe eines spezifischen Heilsereignisses gedacht wird.

In Verbindung damit sind die Feste zu sehen, sei es, dafl man sie
an einem Sonntag begeht, oder daB sie keine solche Bindung besit-
zen {(Weihnachten, Epiphanie). Durch sie erhalt das Zeitverstindnis
eine Anzahl von Koordinatenpunkten, welche, miteinander verbun-
den und ausgestaltet, bestimmte gepragte Festzeiten ergeben (Ad-
vent, Fastenzeit; Weihnachtszeit, Osterzeit; Jahreskreiszeit I und ID).

Die groBte geschlossene fixierte Einheit ist der Jahreskreis. Wir
haben es dabei mit einem System zu tun, das die obengenannten An-
sitze aufnimmt und dazu weitere ergidnzend einbezieht. MafBgeb-
liches Zentrum ist dabei das Osterfest, der Hauptfeiertag christlicher
Liturgie. In diesem Jahreszyklus laufen mancherlei Linien zusam-
men und tGberschneiden sich auch teilweise. So etwa der vom Oster-
fest abhéngige Jahreskreis (Jahreskreiszeit I und II) sowie die von
eigenen Gesichtspunkten her bedingten Gedenktage bestimmter
Heilsmysterien und Heiligenfeste (Monatsdaten).

Daneben lassen sich auch noch einige Mehrjahreseinheiten
(Mehrjahreszyklen) benennen, die aber lingst nicht den Einflufl auf
das liturgische Leben haben wie die erstgenannten. Es handelt sich
etwa um den Zweijahreszyklus werktiglicher und den Dreijjahres-
zyklus sonntéglicher Lesungen des romischen Ritus. Als Beispiel fiir
noch grofrdumigere Zeitabschnitte sei das Heilige Jahr mit einem
Abstand von 25 Jahren erwéhnt.

Die genannte Vielfalt ist Ausdruck der Vielfalt des Heilsmysteri-
ums und enthélt darum wertvolle positive Qualitidten. Freilich kann
die Pluriformitit auch leicht zur Verwirrung fiihren. Deshalb soll-
ten die entscheidenden ..festgelegten Ansatzpunkte™ gottesdienstli-
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chen Feierns, der Sonntag (Wochenostern) und das christliche
Paschafest (Jahresostern), stets nachhaltig ins BewuBtsein gerufen
und der tatsidchliche Vollzug (Vermeidung von Gegenakzenten)
dementsprechend gestaltet werden.

3.1.2.2. Sich wiederholende Ansatzpunkte und das Phdnomen
,,Liturgischer Zyklus"

Da Zeit etwas Vorgegebenes ist, fiigt sich das liturgische Feier-
system ihm — chronologisch-historisch betrachtet — ein. Freilich
so, daB3 dabei die Liturgie Eigenakzente setzt, die den naturhaften
Ansatz in tiberdeckender Weise pragen.

Die Vorgabe Zeit wird nun dahingehend in den Griff genom-
men, dall man die Wiederkehr gewisser Einheiten, etwa des Son-
nen- und Mondumlaufs, als Hintergrund fiir Feiertermine nutzt.

So kommt es dazu, daBl wiederkehrende Tageszeiten und
Stundeneinheiten zur stindigen Substruktur bestimmter Formen
kirchlicher Liturgie werden. Von daher tberzieht ein System von
Gebetsstunden den Tag, die Woche, gewisse Sonderzeiten und
schlieSlich das Jahr. In &dhnlicher Weise sind die Tageszeiten
(Morgen usw.) gebetsmaBig geprigt. Dabei kehren manche Ele-
mente, Themen und Formen immer wieder.

Das gilt in dhnlicher Weise, und zwar noch verstarkt, vom Sonn-
tag. Er bildet das markanteste sich wiederholende Element in der
Substruktur kirchlichen Zeitverstindnisses. Das besagt nicht, daB
jede Sonntagsfeier der anderen gleicht, doch 148t sich das Phdnomen
Wiederkehr ebenfalls nicht iibersehen.

Ahnliches gilt von den Fester und Festzeiten. Obwohl sie auch
neue Akzente und Varianten vermitteln, ist doch dabei der Aspekt
der Wiederholung ebenfalls offenkundig.

Besonders auffillig tritt das nattirlich beim Osterfest und bei dem
von ihm geprégten Jahreskreis zutage. In im ganzen gesehen regel-
méBigen Abstinden wiederholen sich dabei zugleich Feieransitze
entsprechender Art.

Das Gesagte gilt schlieBlich auch von den gréBeren Einheiten der
Mehrjihrigkeit (vgl. die Lesezyklen). Als gottesdienstgeschichtlicher
Hintergrund hierfir seien alttestamentlich-jiidische Modelle wie
wiederkehrende biblische Lesepline (synagogaler Dreijahresrhyth-
mus), das Sabbatjahr (Siebenerzyklus) und das Jubeljahr (Zyklus
von 50 Jahren) genannt.

Bei all dem stoflen wir auf ein durchgingiges Element, das mit
Liturgischer Zyklusbenannt wird. Wir haben es dabei mit einem ur-
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tiimlichen Phdnomen zu tun, das mit déem Rhythmischen allgemein
zusammenhdangt und auf liturgischem Sektor eine bestimmte Aus-
priagung erhalt: die Wiederkehr gewisser Elemente in geregelter Ab-
folge.

Dabei muf} ,,rhythmisch-zyklisch" aber richtig verstanden wer-
den. Wie schon der natiirliche Hintergrund zeigt, geht es nie um ge-
nau den gleichen Ablauf, etwa dieselben Stunden, dieselben Tage,
dasselbe Frithjahr, dasselbe Jahr. Vielmehr vollziehen sich vor dem
Hintergrund eines gewissen Rhythmus jeweils neue Ansatze.

Das gilt in besonderem Mafle von der christlichen Liturgie. Thre
Zyklen sind keinesfalls wieder in sich selbst einmundende Ringe. Sie
stellen vielmehr Zyklen mit eigenem Akzent und eigenen Windun-
gen dar. Sie sind Hintergrund fiir stets sich erweiternde und vertie-
fende Offenbarung und Beschenkung (Gnade) Gottes, Ansatz fiir je
intensivere Nachfolge des Herrn, immer engeren Anschluf3 an ihn,
stetiges Hoherstreben zu Gott. So kann christlicher Zyklus nie als
Kreislauf begriffen werden. Wenn man schon eine Figur zu Hilfe
nehmen will, dann ist, wie bereits oben angedeutet, die Spirale zu-
treffend: mit ihrer ringformigen Grundgestalt, die aber immer enger
wird und immer hoher strebt.

3.2, Zeit, Zeitrahmen und Zeitansitze als Medien zur Entfaltung
gottesdienstlicher Thematik

Im Horizont von Zeit sind nicht nur ,, Termine* fiir gottesdienstli-
che Feiern angesiedelt, mit Hilfe entsprechender zeitlicher Einheiten
ist es vielmehr auch moglich, gottesdienstliche Thematik im engeren
Sinn zu regeln. Von daher gesehen, erfullt ,,Zeit" eine mehrfache
Funktion.

Seitherige Uberlegungen haben ergeben, daB neben der Grund-
thematik des Gottesdienstlichen mancherlei Einzelthemen (Details)
die Feiern pragen (vgl. dazu II, 215). Die Einzelthematik ist entwe-
der von bestimmten Anlédssen abhingig (IT, 217) oder auf ldngere
Sicht hin geplant (1T, 222). Bei diesem letzten Bereich spielt nun spe-
ziell der Faktor Zeit eine mafigebliche Rolle. Dieser Sonderaspekt sei
nun beleuchtet. Es handelt sich dabei um die Fragen: Einzelthematik
und Zeitrahmen sowie Themenkreise (Zyklen) und Zeitrahmen.

3.2.1. Einzelthemen und Zeitrahmen

Neben thematischen Gottesdiensten. bedingt von spontanen Zu-
sammenktnften oder von Sonderanldssen, sind mancherlei liturgi-
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sche Einzelthemen in den Rahmen eines bestimmten zeitlichen Ab-
laufs eingeordnet. Dabei begegnen uns gewisse Ansitze, die im
Laufe der Geschichte durchgehalten werden, andere erweisen sich
als mehr oder minder kurzlebig, zeit- oder ortsbedingt, also variabel.

Als erstes sind die Stundeneinheiten zu erwdhnen, deren themati-
sche Farbung speziell in den Gebetseinheiten des Stundengebets zu-
tage tritt. Beispielsweise kommt im Morgenlob der Dank fiir den
neuen Tag, das neue Licht zum Ausdruck (Hymnus), oder es wird in
Verbindung mit dem Benediktus der Aufgang der Erldsung ange-
sprochen. — Die Tagesgebetsstunden haben unterschiedliche Mo-
tive. Als Beispiele seien Bezichungen zur Heilsgeschichte aligemein
(Terz: Herabkunft des Heiligen Geistes am Pfingsfest um die dritte
Stunde) oder christologische Themen genannt (Sext und Non: Bezug

zur Todesstunde Jesu). — SchlieBlich ist die Vesper mit ihrem
Tagesdank und ihrer Priagung durch das Lob fiir das Heil durch
Jesus Christus (Magnifikat) zu erwdhnen. — TagesabschluBgebet

(Komplet) und Nachtwache (Nokturn) haben etwa Bitte fiir die
Nacht sowie das Motiv, alle Zeit beten und wachsam sein, im
Auge.

Daneben 148t sich feststellen, daf auch die Wochentage, zumin-
dest einige davon, gewisse thematische Farbungen tragen. So vor
allem der Freitag als Todestag des Herrn und der Samstag als Ge-
denken an die Grabesruhe, besonders in der Ostkirche. Die Thema-
tik der ibrigen Wochentage ist unterschiedlich, nicht immer leicht
zu fassen und wechselnd.

Bestimmte Themen kommen vor allem an den Sonntagenund an
den Festen zur Sprache. Ferner sind einige Sondertermineins Auge
zu fassen. Etwa fixierte Quatembertage, Bittage, Heiligengedenk-
tage, Ideenfeste (Fronleichnam), Votivmessen zu fixierten Terminen
und festgelegte Zeitpunkte des Totengedenkens {Allerseelen, Toten-
gedenktage).

Ein Teil dieser Daten ist eingebunden in umfassende Entwiirfe,
die eine bestimmte Jahreszeit oder das ganze Jahr durchziehen. Sie
seien unter der Bezeichnung Themenkreise oder Zyklen vorgestellt.

3.2.2. Themenkreise (Zyklen) und Zeitrahmen

Neben FEinzelthemen, die bei manchen zeitlichen Ansitzen im
gottesdienstlichen Feiern eine Rolle spielen, kommt verschiedenen
Themenkreisen eine wichtige Rolle zu. Genaugenommen handelt es
sich dabei um einige eng zusammenhingende Blocke im Rahmen
des Gesamtthemas Heilsgeschehen zwischen Gott und Mensch. Da
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mehrere Gedankenkreise jedoch eine starke Figenfarbung besitzen,
ist es angebracht, ihnen bestimmte Zeitanséitze zuzuordnen bzw. sie
in gewisser rhythmischer Abfolge wiederkehren zu lassen. Dabei
kann man diverse Hauptzyklen von weniger bedeutsamen Teil-
zyklen (Nebenzyklen) abheben.

3.2.2.1. Hauptzyklen — Ganzzyklen

Der erste bedeutsamere Zyklus thematischer Art ist der Sonn-
tagszyklus. Er wiederholt in Siebenerabfolge das groie Thema Tod
und Auferstehung und vermittelt dabei jeweils eigene Nuancen. Sol-
che kommen etwa an typischen Elementen des Wortgottesdienstes
oder der Zeichenliturgie zutage. In besonderem MaBe ist diese The-
matik in der sonntiglichen Eucharistiefeier enthalten.

Den zweiten bedeutsameren Zyklus thematischer Art bildet der
Jahreszyklus oder Jahreskreis mit seinem Gipfel Paschatriduum.
Dabei wird im Ablauf eines Jahres die Thematik Schoépfung
(Advent) bis Vollendung (letzter Sonntag im Jahreskreis) angespro-
chen und in je eigenen Schwerpunkten pointiert. Mafigeblicher Leit-
faden hierbei ist das Christusmysterium und der Zug des Volkes
Gottes auf Vollendung hin. Innerhalb dieses Rahmenentwurfes las-
sen sich mehrere Teilzyklen herausstellen.

3.2.2.2. Teilzyklen — Nebenzykien

Innerhalb der groBen Hauptzyklen kann man verschiedene Teil-
zyklen ausgrenzen. Art und Zuordnung héngen dabei von unter-
schiedlichen Gesichtspunkten ab.

Im Bereich des Sonntagszykius ist besonders auf den Sechser-
rhythmus {d. h. der Tage) der Woche hinzuweisen. Wie bereits an-
gedeutet, sind die Tagesmotive, abgesehen von Freitag und Samstag;
je nach Liturgiegebiet und liturgiegeschichtlichem Stand unter-
schiedlich.

Auf dem Feld des Jahreszyklus haben besonders die beiden Vor-
bereitungsphasen (Advent und Fastenzeit) und die beiden Festzeiten
(Weihnachtszeit und Osterzeit) sowie in etwas abgeschatteter Weise
die jeweils folgenden beiden Auskidnge(Jahreskreiszeit I und II) mit
ihren je eigenen Themenkreisen eine spezifische Pragung.

Einzelheiten zu den genannten Zyklen bzw. zum gegenwartigen
Stand nebst e@nschléigigen Perspektiven werden an der zugehdrigen
Stelle dieser Uberlegungen behandelt (vgl. 11, 279). Hier geht es zu-
nichst um die generellen Blickpunkte.
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3.3. Haufigkeit gottesdienstlicher Zusammenkunft und Vielfalt got-
tesdienstlicher Formen (d. h. Wechsel der Gottesdienstgattungen
und Arten)

Der Christ, der Nachfolge des Herrn ernst nimmt, versteht sein
ganzes Leben als Gottesdienst. Von daher wird auch das Wort Jesu
vom ,,allezeit beten™ (Lk 18, 1; 21, 36) verstiandlich. Neben diesem
allgemeinen Gottesdienst ist ihm aber ebenfalls der zeitlich fixierte
feiernde Gottesdienst ein entscheidendes Anliegen. Zum einen, weil
Liturgie den Kernbereich der Koinonia zwischen Gott und Mensch
in maBgeblicher Weise tangiert. Zum anderen, weil ohne solche
Feier sein Leben eine wesentliche Dimension verliert. Und schlieB-
lich, weil ihm dadurch Impulse, Hilfe und Kraft fiir den Gottes-
dienst des Alltags erwachsen kOnnen. Mit anderen Worten, der
Mensch braucht Gottesdienst, um seine Mitte nicht zu verlieren. Er
benotigt ferner die Gemeinde und damit den gemeindlichen Gottes-
dienst, um die Dimension des Volkes Gottes zu wahren.

Daneben stellt Gottesdienst aber auch Zeichen der Treue und da-
mit Element der Verpflichtung dar. Und zwar Treue zu Gott, der be-
schenkt, aber ebenso fordert. Ferner Treue zur Gemeinde, die ein
Recht auf ihre Mitglieder hat und auf sie bedacht sein muBl. Chri-
stentum ist zwar keine Zwangsinstitution, das aber schlieBt Bindung
und Verpflichtung keineswegs aus. Gerade weil Gemeinde auch fir
den Einzelchristen Verantwortung trdgt, muf} sie auf ihr Angebot
verweisen, das zum Grundbestand geistlichen Tuns gehort und
ohne dessen Wahrnehmung seitens des Einzelchristen die Gemeinde
sich nicht ,,mitverbiirgen” kann fiir dessen Heilsweg.

In maBgeblichem Sinne ist Gottesdienstteilnahme ferner Ehren-
recht des Christen. Legitimerweise hat zum Gottesdienst — jeden-
falls zu intensiver und voller Teilnahme — nur der Christ Zugang
(vgl. Kommunion — Exkommunikation). Das beinhaltet nicht ein
Recht der Exklusivitit. Denn jeder ist ja von Gott gerufen und kann
Jinger und damit Gottesdienstteilnehmer werden. Gotiesdienst
stellt jedoch ein Recht im Sinne von Geschenk fiir solche dar, die
sich im Herrendienst bewihren wollen und bewdihrten. Solcher
Gottesdienst ist darum zwar nicht Mysterienzirkel, aber doch Runde
derer, die Christus zu ihrer mafBigeblichen Richtschnur gemacht
haben und von daher in gewissem Sinne doch exklusiv.
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3.3.1. Konkrete MaBstabe der Haufigkeit: Grundmall — Zusatz-
mal}

Die dargelegten Perspektiven reiBlen ein groBartiges Feld an, ent-
heben aber nicht davor, auf die Frage Antwort zu geben, wie das
konkrete MaB des Gottesdienstes aussieht und wie Grenzsituationen
zu beurteilen sind. Dabei zeigt sich, daf es auch hier einen differen-
zierten Weg gibt, der von mancherlei Umstinden abhangt.

Generell kann man sagen: es besteht ein Grundmaf}, dem be-
stimmte ZusatzmafBle zur Seite treten. Ergdnzende Faktoren haben
spezielle Aspekte, etwa Elemente personlicher Lebensfiihrung oder
Intensitat in der Nachfolge Christi im Auge.

Was das Grundmaf3 angeht, wird fiir den Christen ein gewisser
Bestand tdglichen Gebetes fiir sein geistliches Leben eine dringende
Notwendigkeit sein. Als Grundmafl des Betens in der Gemeinde,
also liturgischer Teilnahme, gilt der sonntégliche Gottesdienst. Der
bevorzugte Tag der Woche, wochentliches Gedenken an das Oster-
mysterium und Einbezogenwerden in dieses, diente schon seit frii-
hester Zeit als maBgeblicher Termin gemeindlich-liturgischer Ver-
sammlung (Apg).

Bedenken wir den Wochenrhythmus des profanen Lebens mit
seinem Ruhetag, ist damit ebenfalls fiir den religiésen Bereich eine
psychologische Angemessenheit (Idoneum) anvisiert. Die im Laufe
der Liturgiegeschichte fiir den Sonntagsdienst erhobenen formaien
Verpflichtungen stehen, recht gesehen, in diesem Koordinaten-
system, wenn auch zahlreiche Sanktionen unterschiedlicher Pré-
gung auf diesem Gebiet kein Lob verdienen und iibers Ziel schossen.

Der als GrundmaB geforderte wochentliche Gottesdienst am
Herrentag besagt keinesfalls, dal} es seitens persdnlicher Situation
keine Verpflichtung zu intensiverem Iliturgischen Leben geben
konnte. Das sei mit Zusarzmaf3 bezeichnet. Die Griinde dafiir sind
unterschiedlicher Art. Jedenfalls ist generell zu sagen, daB ein
Christ, dem es um intensivere Nachfolge geht, auch intensiveren
Besuch liturgischer Gemeindeversammliung in sein Programm ein-
beziehen wird. Dem dienen die mancherlei ,.zusétzlichen Angebote
bzw. ,,wahrend der Woche".

Poch mussen wir auch bedenken, dafl zahlreiche Angebote be-
sonderer Art noch andere Griinde haben, etwa bestimmte Gruppen
zum Gottesdienst zu versammeln, oder dem in unterschiedlicher
Weise im tatigen Leben stehenden Menschen differenziertere Mog-
lichkeiten anzubieten. Ferner um Sonderakzente zu ermoglichen:
Totengottesdienst, Wortgottesdienste eigener Pragung, Zeichengot-
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tesdienst. Naheres soll uns in anderem Zusammenhang beschéftigen
(vgl. Abschnitt Vielfalt gottesdienstlicher Formen — Differenzierung
im Angebot 11, 257).

SchlieBlich sind hinsichtlich des Gottesdienstmafies noch einige
Sonderaspekte zu nennen. So erscheint etwa fiir Fithrungskrifte
(Ordinierte und beauftragte Fiithrungsdienste) intensiveres liturgi-
sches Leben angebracht. Dem tragen Angebote wie etwa das Stun-
dengebet Rechnung. AuBBerdem ist auf das Leben von Intensivgrup-
pen zu verweisen, etwa Gemeinschaften besonderer Zielsetzung
und Pragung, kldsterliche Institutionen.

Alles in allem kann man sagen: Beteiligung am liturgischen Ge-
meindeleben ist von mancherlei Faktoren abhédngig. Mafligeblich da-
bei erscheint besonders der Grad der Verantwortung gegeniiber der
Gemeinde und sich selbst. Daneben sollte aber auch ein anderer
Faktor nicht vergessen werden: Erfahrung der Vielfalt des Heiles
und demzufolge das differenzierte Angebot. Dem muB natiirlich in
der Praxis ebenfalls ein vielfdltiges Angebot der Formen entspre-
chen.

3.3.2. Vielfalt gottesdienstlicher Formen — Differenzierung im An-
gebot

Liebe zum Gottesdienst hdngt nicht nur von theoretischen Hin-
tergriinden und von Imperativen ab. Vielmehr muf} auch die Form
anziehend und das Ganze werbend sein. Die Freude zur Begegnung
mit anderen und Variationen in der Gestaltung spielen dabei eine
maligebliche Rolle.

Zundchst einmal ist die Zusammensetzung der Gemeinde zu nen-
nen. Neben Gottesdiensten als Ausdruck der Vielschichtigkeit der
Gemeinde (Pfarrgottesdienst, Gemeindegottesdienst) hat auch Litur-
gie in persénlichem Rahmen (Gruppengottesdienst) ihr Recht.
AulBerdem Sonderformen der verschiedensten Altersgruppen, Inter-
essenverbande, Vereinigungen.

Eine besondere Rolle spielt vor allem die Formenvielfalt bzw. der
Formenreichtum des liturgischen Angebotes. Diese ist zwar theore-
tisch stets gegeben, jedenfalls wenn wir die drei Hauptgattungen der
Liturgie (Wortgottesdienst, Zeichengottesdienst und Sakramentsgot-
tesdienst) und ihre zahireichen Arten bedenken. (Ein AufriB dazu
wird in Abschnitt B A VI: Gattungen und Arten des Gottesdienstes
gegeben.) Dem muB aber auch die Praxis entsprechen.

Dazu sei folgendes bemerkt. Wenn man zwar davon ausgehen
kann, dafl manche Gottesdienstformen dichter sind als andere —
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etwa Eucharistiefeier gegentiiber Aschenbenediktion mit Auflegung
— muB doch bedacht werden, daB in allen echten Formen des Got-
tesdienstes wirkliche Koinonia erfolgen kann. Das heifit, Christus ist
— unbeschadet liturgischer Formen — stets bei der ,,in seinem
Namen versammelien Gemeinde™ anwesend. Deshalb sollte man
einerseits unterschiedliche gottesdienstliche Formen nicht wert-
maBig gegeneinander ausspielen. Anderseits muB3 der Eigencharak-
ter der verschiedenen Gottesdienstarten bewuBt gepflegt werden,
um gerade spezielle Eigenwerte sowie in der Vielfalt und durch sie
das groBe Gemeinsame und die Pluriformitit bewulBt erfahren zu
konnen. In diesem Rahmen erscheint es dann freilich durchaus legi-

tim, auf besonders ,,dichte Formen* (vgl. z. B. auch Ostertriduum)
Zu verweisen.

¢. Grundziige der historischen Entwicklung des liturgischen Zeit-
rahmens

Als lebendiger Organismus steht die christliche Liturgie auch im
Magnetfeld menschlicher Entwicklung. Das besagt fur das liturgi-
sche Zeitverstindnis — naherhin betreffs fixierter Termine und
Themen —, daB aufgrund der genannten allgemeinen Perspektiven
ein geschichtlicher ProzeB einsetzt, der nach und nach zu einem
Koordinatensystem von Festen und damit zusammenhdngenden
Feldern fiithrt, welche langere Zeitrdume, speziell den Ablauf eines
Jahres, iiberspannen. Dabei muB3 bemerkt werden, daB das Chri-
stentum Eigenes einbringt (1), daneben aber auch von Modellen und
Ansitzen seiner Umwelt abhingt (2).

Dieser Werdegang erfolgt jedoch keinesfalls aufgrund einer bis
ins Detail vorprogrammierten Planung. Vielmehr entstehen zu-
néchst einige speziell lokale Ansédtze und Linien, die sich schlieBlich
iberschneiden, variieren und weiterentwickeln. Zu gewissen Zeit-
punkten ergeben sich dann Regulierungen (vgl. Osterfesttermin)
und Harmonisierungen. Doch geht die Entwicklung auch danach
weiter, ohne dafl es zu vollkommen homogenen Blocken kommt.
Auflerdem bestimmen die auch sonst wirkenden Lebensgesetze das
Bild: Entstehen und Blite, Wachsen und Reife, Welken und Abster-
ben. Im ganzen gesehen zeigt sich aber auch, daB bestimmte Kern-

ansitze ihre Bedeutung behalten und im Christentum weithin Ge-
meingut bleiben.
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1. Neuansatz: Der erste Tag der Woche

Das Paschamysterium Jesu mit seinem Gipfelpunkt Verherr-
lichung des Herrn am ersten Tag der Woche ist der markanteste
Neuansatz christlichen Zeitverstdndnisses. Zahlreiche Belege des
NT lassen die Bevorzugung dieses Termins erkennen (vgl. II,
243).

Ferner sind schon in den ersten Jahrhunderten die Zeugnisse so
zahlreich, daf} ein weitgehender Konsens angenommen werden
muB. Fir die erste Zeit wertvolle Belege bieten etwa die Didache
(Anfang 2. Jh.), Ignatios von Antiochien ( T 110), Plinius der Jiingere
in seinem Brief an Kaiser Trajan (um 112) und Justin (der Martyrer)
von Flavia Neapolis/Paldstina (1 165). DaB die Feier selbst und die
Einzelansatze dabei unterschiedlich waren, steht auler Zweifel. Zur
Beurteilung miissen vor allem auch die Orts- und Kulturgewohnhei-
ten der entsprechenden Gebiete bedacht werden. Was den Zeitan-
satz im engeren Sinne betrifft, sei neben dem jiidischen Sabbat
(Sabbatausgang) auf einen im hellenistischen Kulturkreis in ver-
schiedenartiger Auspriagung vorhandenen ,,Tag der Sonne* verwie-
sen.

Hinsichtlich der Details ist beachtenswert, dal3 folgende Ele-
mente zu den wichtigsten Bestandteilen der christlichen Sonn-
tagsfeier zihlten: Wortdienst (Predigt, Verlesung von Schriften,
Auslegung, Gebet und Gesang), das Herrenmahl und (bzw. verbun-
den damit) die Agape, das briiderliche Liebesmahl. Daneben sind be-
sondere Anlisse wie Neueinfithrung von Gemeindegliedern {Taufe),
Bestellung von Fithrungsdiensten (Ordination, Amtseinsetzung)
usw. zu bedenken.

Seit Freiwerden der Kirche (313) verstirken sich die Ansétze in
erheblichem MafBie und werden konsequent ausgebaut. In die Bemti-
hungen des Kaisers Konstantin (wéahrend seiner heidnischen Peri-
ode), den Kult des Sonnengottes zu foérdern, miinden die erwéhnten
Perspektiven vom Kyrios Christos als der wahren Sonne ein und
filhren ebenfalls schon unter Konstantin (in seiner christlichen
Phase) zur betonten Herausstellung des Herrentags (Sonntags) als
Haupttag und Ruhetag der Woche (Jahr 321). So sind bereits vor der
ersten allgemeinen christlichen Kirchenversammlung, dem ersten
Konzil von Nizda (325), die entscheidenden Weichen gestellt. Die
GroBe der EinfluBsphére des Romischen Reiches bringt es mit sich,
daB der Neuansatz Konstantins weiteste Verbreitung erfahrt. Besag-
ter Gedanke wird auch in den Missionskirchen spiterer Zeit
(Romanen, Germanen, Slawen) mitgefiihrt und bricht sich Bahn. So
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kann man sagen, daB die meisten Gesetze samt den damit zusam-
menhingenden Aspekten beziiglich der Herausstellung des Sonn-
tags — Herrentages ideenméBig und organisatorisch in etwa auf
Konstantin zuriickgehen.

Im Sonntag haben wir den christlichen Urfeiertag in der Hand.
Von ihm leiten sich auch die Faden her, die, gemeinsam mit ihm,
das Grundgefiige fiir das Gesamtgewebe des christlich-liturgischen
Zeitrahmens ausmachen.

Dabei benutzt das Christentum zahlreiche Ansétze anderer Reli-
gionen oder tritt in ihr Erbe ein. Es ist dies in manchem ein Vor-
gang, wie er uns schon bei der Beziehung Herrentag — Sabbat —
Tag der Sonne begegnet.

2. Religionsgeschichtliche Hintergriinde und Parallelen zum liturgi-
schen Zeitrahmen

Unbeschadet mannigfacher Detailfragen und Verkettungen im
einzelnen zeigt sich, daf die christlichen Hauptfeste vom Ansatz her
bzw. terminlich eng mit zeitgendssischen religidsen Festen verbun-
den sind. Als maBgebliche religiose Kreise miissen wir dabei vor
allem das Judentum (II, 260) und den Hellenismus (II, 261) ins Auge
fassen.

An markanten Punkten sei zundchst der Osterkreis, also der
Bereich Tod und Verherrlichung Jesu nebst Vollendung des Heils-
werkes (50. Tag: Pfingsten) und seine Beziehung zu den jiidischen
Feiertagen Pessach und Wochenfest (Schabuot; Pfingsten) genannt.
Dazu kommt der Gedankenkreis: Geburt — Erscheinung Gottes,
der in seinen mabgeblichen (Zeit-)Ansatzen starke Beziehungen zum
hellenistischen Kulturkreis aufweist: Geburtsfest Christi (dies solis
invicti; vgl. Sonnenwende 25. Dezember) und Epiphanie (vgl. Ge-

burt des Aion, in Agypten begangen; dortiger Sonnwendtermin
6. Januar).

2.1. Atltes Testament und Judentum als Hintergriinde

Die Einbettung des Lebens Jesu in den jidischen religiosen Zei-
trahmen und die Verbindung der Urgemeinde zum Judentum erkli-
ren leicht, dafl Ansitze in der Zeitgestaltung auch Riickwirkungen
auf die Konzeption christlicher Festfeier haben. Das zeigt sich vor
allem an Ostern und Pfingsten.

Ostern. Das Paschafest der Juden wird am 14. Tag des ersten Mo-
nats begangen und hat eine Vorbereitung und Nachfeier. Die einzel-
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nen Schichten der Feier besitzen eine lange und verschlungene Ge-
schichte. Zunichst einmal ist dieses Fest Inbegriff der Befreiung aus
der Gefangenschaft, Fest der Freiheit. Daneben ragen Motive des
damaligen Wirtschaftslebens wie Ackerbau (Friihling, Saat, Ernte)
und Viehzucht (Aufbruch der Herden) mit hinein. Markanter Aus-
druck des Festgedankens ist das ungesduerte Brot und das
Paschalamm, charakteristische Feier: das Pessachmahl. Dabei spie-
len inhaltlich betrachtet die Vergegenwirtigung des Heilsweges
Israels, zeremoniell gesehen weitere Elemente wie: Wein, griine
Kréuter und Friichtebrei eine Rolle. Im ganzen gewertet ist es Fest
des Gedenkens (Vergangenheit), der Freude (Gegenwart) und der
Zuversicht (Zukunft), und das alles im Horizont des anwesenden
»,Da-Seienden* Gottes. Das so verstandene Pessachmahl und dazu
das judische Sabbat- und Festmahl bilden einen mafBigeblichen Hin-
tergrund zum Verstdndnis des christlichen Herrenmahls.

Wie das NT erkennen 1468t, hingt der Paschatermin eng mit der
Phase Tod und Verherrlichung des Herrn zusammen. Dieser Aspekt
darf darum bei der Wertung des christlichen Osterfestes nicht iiber-
sehen werden.

Pfingsten. Am 50. Tag nach Ostern wird in Israel das Schabuoth-
fest begangen: ,,siecben mal sieben Wochentage*, sicben Wochen
nach Ostern und deshalb auch Wochenfest genannt. Landwirt-
schaftlich gesehen hédngt es mit Erntemotiven zusammen und bildet
zugleich das Fest bestimmter ortlicher Erstlingsgaben.

Im religiosen Bereich gilt es speziell als Gedenken an die Gesetz- -
gebung auf dem Berg Sinai. So ist es in verschiedenster Bezichung
,Fest der Vollendung*.

Was den christlichen Ansatz betrifft, sei auf die Apostel-
geschichte (Apg 2, 1 ff.) verwiesen. Auch hier werden Vollendungs-
motive ausgesprochen: der verheiBene Gottesgeist — Vollendung
der Grundlegung der Kirche und zugleich Neubeginn ihres eigenen
Weges.

2.2. Der Hellenismus als Umwelt des frithen Christentums

Der Umkreis des Lebens Jesu und der Urkirche (vgl. fiir beides
das NT) ist neben dem Judentum auch vom Hellenismus mitge-
pragt. Mit diesem Sammelwort seien hier die mannigfachen kultu-
rellen und religidsen Stromungen des nicht-jiidischen Mittelmeer-
raumes umschrieben. Zur Kennzeichnung geniigt es, auf die Mis-
sionsreisen der Apostel (Kleinasien, Griechenland, Rom und rémi-
sche EinfluBgebiete) sowie auf die Randbezirke des Mittelmeers
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(Agypten) zu verweijsen. Als maBgeblich in dieser Hinsicht fiir die
christliche Festgestaltung der folgenden Zeit sind vor allem Weih-
nachten und Epiphanie zu nennen.

Geburisfest — Weihnachten. Zeitansitze fir die Feier eines
Festes um den 25. Dezember lassen sich in verschiedenster Hinsicht
greifen. Fir unseren Zusammenhang sei daran erinnert, dal ein
romisches Staatsfest Natale solis invicti (Geburtsfest des unbesieg-
baren Sonnengottes) am 25. Dezember begangen wird. Beziehungen
zum im Jahre 274 von Kaiser Aurelian errichteten Tempel des Son-
nengottes und dem damit verbundenen Festglanz liegen nahe. Fer-
ner sei noch erwihnt, daB man seitens der christlichen Theologen
schon recht frith (3. Jh.) nach dem historischen Geburtstag Christi
zu forschen und ihn zu fixieren begann, wobei ein weitverbreitetes
»Ergebnis” der Zeitansatz Wintersonnenwende war.

Unbeschadet genauer historischer Zusammenhinge und Details
ist zu sagen, daB der Zeitansatz 25. Dezember fiir die christliche
Liturgie von maBgeblicher Bedeutung wurde. An ihm gedachte
man, in einem Kalender von 354 erstmals eindeutig bezeugt, des
Geburtsfestes Christi. Eine solche Terminubernahme legte sich
nahe, da das genaue Geburtsdatum Christi nicht bekannt war. Fur
die Christen ist der Tag Bekenntnisfest, namlich: Christus — Gottes
Sohn und Mensch. Speziell in Verbindung mit der Abwehr zeit-
genodssischer Theogonien und gegeniiber widerstrebenden inner-
kirchlichen Lehrmeinungen (christologische Streitigkeiten im 4. Jh.;
Arianismus) beinhaltet es zugleich einen positiven Ausdruck christ-
licher Erlosungstheologie. Im westlichen Liturgiebereich ist dieser
Gedenktag schlieBlich neben Ostern zum maBgeblichen Fest
geworden.

Epiphanie — Erscheinung des Herrn. Speziell im Magnetfeld oOst-
licher Liturgie entstand der Epiphanietag. Er 146t sich zeitlich in
Verbindung bringen mit einem beispielsweise in Agypten und Ara-
bien bezeugten (heidnischen) Termin der Wintersonnenwende. Da-
mit sind seinerseits theologische Motive verbunden. So heil}t es
etwa beziiglich des in Alexandria (Agypten) an diesem Tag iiblichen
Aion-Festes, das im Koreion (d. h. Heiligtum der Kore) begangen
wurde und bei dem eine Statue mit fiinf goldenen Siegeln (Malen)
Verwendung fand (Mal auf der Stirn, zwei auf den Hinden, zwei
auf den Knien): ,,Heute hat Kore den Aion geboren.* Zahlreiches in
der damaligen Umwelt vorhandenes (heidnisches) Brauchtum 1483t
weitere Verbindungslinien zu gewissen Aspekten des christlichen
Erscheinungsfestes bestimmter Auspriagung ziehen (vgl. Wasser-
schopfen, Weinwunder). Als dltester Zeuge fir christliche Fest-
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gestaltung wird Klemens von Alexandrien (T 215) genannt. Er be-
richtet davon, dal man in der Nacht vom 5. auf den 6. Januar ein
Gedenkfest der Geburt und Taufe Jesu begeht.

Das Christentum feiert also an diesem Tag (im Osten) die Erschei-
nung (Epiphanie) des ,,wahren Aion“, ndmlich Gottes in Christus.
Im Zuge des Festaustausches zwischen Osten und Westen kam es zu
einer gewissen Differenzierung der urspringlich stark verwandten
Motive von Weihnachten und Epiphanie. So versteht man im
Westen Weihnachten als Offenbarung Gottes im Hinblick auf seine
Menschwerdung (Geburt; Inkarnation) und Bekundung an das Got-
tesvolk (vgl. altes Israel), dagegen Epiphanie als Tag der Erschei-
nung Gottes in Christus unter dem Gesichtspunkt der Magierhuldi-
gung und der Bekundung an die Heiden-Welt.

3. Erweiterung des christlich-sonntaglichen und Osterlichen Neu-
ansatzes — Aspekte zur Abrundung: Die Feste und geprégten Zeiten

Unbeschadet differenzierter historischer Ansatzpunkte und un-
terschiedlicher theologischer Akzentuierung sowie verschiedenarti-
ger geographischer Streuung ist festzustellen, dafl sich neben der
christlichen Sonntagsfeier, dem Urfest, und dem Jahrespascha
(Ostern) schon bald gewisse weitere Termine greifen lassen, an
denen die Christenheit in besonderem MaBe bestimmter Heilstaten
gedenkt. Im Zuge von Wanderungen und Austauschbeziehungen
entstand dabei ein Grundrahmen christlicher Feste, der bei allen
christlichen Kirchen Eingang fand.

Daneben entdeckt man, daf3 die jeweiligen Kirchen verschiedene
Eigenarten aufweisen, Abrundungen vornahmen oder Kiirzungen
durchfiihrten. So kommt es, daB in den einzelnen Kirchen neben
den Grundpfeilern im Detail zahlreiche Sonderformen registriert
werden konnen. Als typische Auspriagung dafiir seien einerseits die
Ostlichen Stromungen, etwa speziell die orthodoxen Kirchen,
anderseits das westliche Christentum, hier beispielsweise das romi-
sche Festsystem, oder das zahlreicher reformatorischer Liturgien ge-
nannt.

3.1. Gemeinsamer christlicher Grundbestand der Feste und der ge-
pragten Zeiten

Die frithesten und bedeutsamsten Feste lassen sich mehr oder
weniger deutlich zwei Hauptbereichen zuordnen: der inkarnatori-
schen Phase und der Osterlichen. Es sind dies vor allem Weihnach-
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ten und Epiphanie sowie Ostern und Pfingsten. Diese beiden Zen-
tren wurden zum Mittelpunkt je eines Strahlungsfeldes, wobei be-
sonders je eine Vorbereitung, eine Festzeit und in etwa ein Ausklang
(Ubergang) entsteht.

3.1.1. Fasten — Ostern — Osterzeit — Pfingsten — Nachpfingstzeit

Auf dem Hintergrund des Herrentagsrhythmus alter Zeit hebt
sich seit dem 2. Jahrhundert ein Fest ab, das im besonderen Mafle
als jahrliche Vergegenwirtigung des Auferstehungstages, unser
Ostern, begangen wird. Schon im 3. Jahrhundert gingen dem Oster-
fest zwei geprégte Tage der Vorbereitung voraus, welche den Heils-
geheimnissen von Tod (Karfreitag) und Grabesruhe (Karsamstag)
gewidmet waren. Seit dem 4./5. Jahrhundert lassen sich Elemente
einer umfangreicheren Riistzeit auf das Fest greifen. Eine rund-
gerechnete Vierzigtagezeit der Vorbereitung bezeugt bereits das
Konzil von Nizda 325. Zur Zeit Papst Gregors . (1 604) gewahren
wir einen ,,Rahmen* von 40 Tagen Osterlicher Bereitung, der mit
dem Aschermittwoch beginnt.

Fine Priagung eigener Art bekam die Festzeit im engeren Sinne,
also die Woche ,,von Ostern®, beginnend mit dem Paimsonntag und
endend mit dem Osterfest. Eine Palmsonntagsprozession begegnet
uns in Jerusalem im 4. Jahrhundert. Deutlichere Hinweise fiir die
Gestaltung von Griindonnerstag und Karfreitag liegen aus derselben
Zeit vor. Etwas spiter erfolgte die Ausgestaltung der Karsamstag-
liturgie.

Die Vorschaltung zusatzlicher Wochen vor der ,,Vierzigtage-
phase hat mancherorts zu einer erweiterten Vorbereitungszeit ge-
fiihrt, im Westen zeitweise Septuagesima, Zeit der 70 Tage genannt.
Ein solcher Brauch ist im Ostlichen Bereich bis heute tiblich und war
auch in der westlich-katholischen Kirche bis zu den Reformen des
IL. Vatikanums verbreitet.

Eine Nachfeierbzw. die Osterfestzeit(nach Ostern) begegnet unsseit
dem 3. Jahrhundert, die Dauer umfaBt 50 Tage; ein eigener festli-
cher Abschlull Pfingsten ist seit dem 4. Jahrhundert bezeugt. Das &l-
teste Stlick dieser Epoche bildet die Osterwoche. Fir den im NT her-
ausgehobenen 40. Tag nach Ostern als Himmelfahrt des Herrn las-
sen sich Zeugen einer Festfeier ebenfalls im 4. Jahrhundert greifen.

Mit diesen Hauptfesten sind die tragenden Saulen der dsterlichen
Phase des Jahres genannt. Auf dieser Basis kam es zu weiterer

Ausgestaltung, die im Osten und Westen sowie differenziert nach
Teilkirchen unterschiedlich verlief.
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3.1.2. Advent — Weihnachten — Weihnachtszeit — Epiphanie
(Tauffest Jesu) — Nachepiphaniezeit

Die Entstehung der inkarnatorischen Fesizeit liegt, im ganzen ge-
sehen, spéter als die Osterliche. Spuren des Weihnachtsfestes sind in
der Zeit nach 300 zu finden. Der Zeitansatz Sonnenwende
(25. Dezember), allgemein als wichtig erachteter Festtermin mit reli-
gioser Wurzel (vgl. Naturkulte; Mithras), seit Kaiser Aurelian
(270—275) Reichsfeiertag des unbesiegbaren Sonnengottes, bot sich
trefflich zur Vergegenwértigung der Geburt der ,,neuen Sonne Chri-
stus” an. "

Das Epiphaniefest ist alter als Weihnachten und wird schon um
200 erwéahnt. Als zeitlich-ideenméaBiger Hintergrund kann auch hier
ein solarer Termin, ndamlich die mancherorts am 6. Januar began-
gene Sonnenwende (Agypten, Arabien) mit ihren unterschiedlichen
Festakzenten gelten. Verbindender Gedankengang ist die Erschei-
nung (Epiphanie) Gottes in Christus.

Auch vor dem inkarnatorischen Festprogramm hat sich eine
Vorbereitung herausgebildet, deren Zeitansatz jedoch lange sehr un-
terschiedlich war. Besonders weil die Riistzeit auf die eng bei-
einanderliegenden Haupttermine (Weihnachten — Epiphanie) in-
einanderfloB, lassen sich die Wurzeln fiir die je eigene Vorbereitung
nicht leicht differenzieren.

Fiir unseren Zusammenhang sei erwihnt, daB im altgallischen
Bereich, wo man aufgrund besonderer Verbindung zum Osten
das dltere Epiphaniefest hoch bewertete und die Vorbereitung
auch auf diesen Termin bezog, schon im 4. Jahrhundert eine ent-
sprechende Riistzeit bekannt ist. Demgegentiber erscheint im romi-
schen Gebiet eine solche Vorbereitung erst im 6. Jahrhundert. Die
auch sonst differierende Ausgestaltung wurde im Westen nach
und nach vereinheitlicht und fiihrte schlieBlich zu einer vierwéchi-
gen Vorbereitung vor Weihnachten mit Beginn etwa Anfang
Dezember. ]

Die unmittelbare Nachweihnachtszeit ist schon sehr friih
(4./5. Jahrhundert) durch die sogenannten ,,Begleitfeste” von Weih-
nachten geprdgt. Ein weiteres herausragendes Datum stellt der
Oktavtag von Weihnachten dar, bei dem verschiedene Motive
(Jahresbeginn) ineinanderflieBen. Als besonders bedeutsam und in
diesen Zusammenhang gehorig muB das Fest der Darstellung des
Herrn (Hypapante) angesehen werden, dessen Spuren sich ins
4. Jahrhundert zuriickverfolgen lassen. Sein Festtermin 2. Februar
héangt von Weihnachten ab (40 Tage danach), es spielen aber auch
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noch andere Aspekte (z. B. Gegenstiick zum rémischen Amburbale/
Friihjahrsfest) mit hinein; neben dem erwihnten Datumsansatz be-
gegnen uns (z. B. bei Atheria von Aquitanien) Zeugnisse fiir den
Termin 40 Tage nach Epiphanie, also etwa 14. Februar.

Das Fest Epiphanie (auch Theophanie) markiert zugleich den
Auftakt fiir eine Nachfeier bzw. die zeitweise nach ihm benannte
Nachepiphaniezeit, d. h. die Epoche bis zum Beginn der Fastenzeit
(oder der Vorfastenzeit). In der westlich-romischen Kirche erfolgten
betreffs der Begehung dieser nachepiphanialen Zeit seit dem II. Vati-
kanum (1962—1965) verschiedene Revisionen. Besonders erwéhnt
sei dabei die Aufwertung der Taufe Jesu zu einem eigenen Fest und
zu einem Kkirchenjahreszeitlichen Markierungspunkt. Von daher
1aBt sich Epiphanie von der Einordnung her etwa mit dem Fest
Christi Himmelfahrt vergleichen, so daB der Reihung im Weih-
nachtskreis: Weihnachten — Epiphanie — Tauffest (Jesu) im Oster-
kreis die Folge: Ostern — Himmelfahrt (Jesu) — Pfingsten ent-
spricht. Besagtes Geschehen bzw. Motive der Taufe Jesu waren
frither mit dem Epiphaniefest (wie im Osten), ansatzweise auch mit
anderen Terminen (im Westen zeitweilig mit dem Oktavtag von Epi-
phanie) verbunden.

Mit den Festen Weihnachten und Epiphanie sind die tragenden
Sdulen der weihnachtlichen Phase genannt. Auf dieser Basis kam es
zu weiterer Ausgestaltung, die jedoch — dhnlich wie die Osterliche
Phase — unterschiedlich nach Liturgiegebieten und Kirchen verlief.

3.2. Die unterschiedliche Auffillung des Grundrahmens in ihrer
raumlichen und zeitlichen Differenzierung

Die in der christlichen Liturgie auf den verschiedensten Gebieten
zu beobachtende Vielfalt zeigt sich auch bei der Ausgestaltung des
kirchlichen Zeitverstidndnisses. Das bedeutet, daB sich auf der Basis
eines in allen Liturgiegebieten vorfindbaren Grundrahmens bzw.
begangener Hauptfeste (vgl. II, 263) unterschiedliche Sonderent-
wicklungen greifen lassen, die den jeweiligen Teil- und Ortskirchen
weitere Eigenfarbung verleihen. Diese Differenzierungen haben
uberaus vielféltiges Aussehen und gehen bis in die einzelnen Orts-
gemeinden hinein (lokale Feste). Doch zeigen sich auch Gemeinsam-
keiten, welche fiir bestimmte Liturgielandschaften kennzeichnend
sind. In besonderem MaBe darf das insgesamt gesehen von den drei
GroBgruppen ostliche Liturgie, westlich-katholische Liturgie und
westlich-reformatorische Liturgie gelten. Aus diesen Hauptgruppen
soll hier an typischen Auspridgungen zur Sprache kommen: der An-
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satz Ostlich-byzantinischer sowie westlich-romischer Form und
dazu die westlich-reformatorische Liturgie in ihren Akzenten: Lu-
thertum, reformiertes und anglikanisches Christentum.

Hinsichtlich des Zeitansatzes und der zeitlichen Entwicklung sei
bemerkt, daB man eine deutlichere Differenzierung des Ostlichen
und westlichen Liturgiegebietes im heutigen Sinne um das Jahr 400
(nach Freiwerden der Kirche und wachsender Sonderentwicklung)
ansetzen kann. Betreffs der reformatorischen Liturgie sei als Stich-
datum 1521 (Luther in Worms) genannt.

3.2.1. Der Osten — hier: Schwerpunkt byzantinische Liturgie

Der Blick auf die ostliche Liturgie zeigt, daB wir es dort nicht mit
einem homogenen Block zu tun haben (vgl. I, 125). Dennoch lassen
sich auch dort in manchen Dingen starke Gemeinsamkeiten nicht
verleugnen. Der fiir die Zukunftsentwicklung seit 400 bedeutsamste
Entwicklungsstrang ist die byzantinische Liturgie. Mafigebliches
Schwerpunktgebiet bildet zundchst der oOstliche Mittelmeerraum
und schlieBlich (nach Ausbreitung des Islams) vor allem Griechen-
land. Dazu kommt spéter das groBe Potential, das sich durch die Sla-
wenchristianisierung eréffnet.

In der byzantinischen Liturgie konnen der Sonntagsrhythmus
und der Wochenrhythmus als zwei wichtige Grundbausteine des
Zeitverstandnisses angesehen werden. Als sinnenfélliger Ausdruck
dafiir sei der Oktoechos (Buch der acht Kirchentonarten, die in be-
stimmtem Rhythmus von acht Wochen wiederkehren) genannt.
Wichtigster Hauptfeiertag und zentraler Baustein ist das Osterfest
geblieben, Pfingsten steht in seinem Schatten. Im Weihnachtskreis
hat Epiphanie den Vorrang gegeniiber Weihnachten. Die Daten zei-
gen deutlich, daB die frithkirchliche Basis der Hauptfeste bis heute
vorrangig gewahrt wurde. Gegeniiber dem Westen ist auffallig, da
bei diesen Festen und auch sonst das liturgische Stundengebet im
ganzen gesehen ein stiarkeres Gewicht behalten hat. Daneben spielt
natiirlich die Eucharistiefeier eine entscheidende Rolle.

Hinsichtlich der Ausgestaltung des Kirchenjahres ist zu bemer-
ken, daB ein Zyklus beweglicher Feste und Zeiten (vom bewegli-
chen Ostertermin abhdngig) und ein kalenderméBig fixierter Block
ineinandergreifen.

Dem Osterfest, dem ersten beweglichen Feiertag, gehen die Fa-
stenzeit sowie die vier Vorfastensonntage voraus (eine ihnen ver-
gleichbare Phase begegnet uns im Westen in der zeitweilig begange-
nen Septuagesima, der Siebzigtagezeit; bei den Zahlenangaben han-
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delt es sich jeweils um einen von Ostern zuriickgerechneten runden
Ansatz). Den Vorfastensonntagen folgt die eigentliche ,,GroBe Fa-
stenzeit”, die vierzig Tage umfaBt. Neben Motiven der BuBle und der
Vorbereitung auf Ostern sei als charakteristisches erkennbares Ele-
ment dieser Epoche die Messe der vorgeheiligten Gaben (Leiturgia
ton proegiasmenon) genannt. Wir haben es dabei mit dem Brauch
zu tun, an bestimmten Tagen keine Eucharistiefeier im engeren Sinn
zu begehen, sondern nur eine Kommunionfeier mit Mahlgaben aus
fritherer MeBfeier. Besagte Sitte wird als Zeichen der BuBBe (Fehlen
der freudigen Eucharistie) gedeutet, doch klingen auch Motive an
die Zeit mit, als tdgliche MeBfeier noch nicht dblich war.

Mit dem Palmsonntag beginnt die Hohe Woche, die iber die
ersten schlichten Tage in das Paschatriduum miindet. In dieser letz-
ten Zeit bildet, neben den Hauptakzenten, die Liturgie in Verbin-
dung mit dem Epitaphios (Heiliges Grab)ein eindrucksvolles duBe-
res Kennzeichen.

Es schlieft sich die nachosterliche Phase an. Die gesamte Oster-
liche Festzeit ist in besonderem MafBle vom Vortrag des Johannes-
evangeliums gepragt. Zeitlich mit Ostern hangen Himmelfahrt
(40 Tage nach Ostern) und Pfingsten zusammen.

Die Zeit nach Pfingsten bis zur néchsten Fastenzeit ist durch das
System des bereits erwadhnten Oktoechos gestaltet. Es handelt sich
um einen Wochenzyklus von je acht Wochen. In je einer Woche
nacheinander werden dabei die verdnderlichen Gesangsstiicke der
Liturgie in einer der acht byzantinischen Kirchentonarten gesungen,
so daB sich das Ganze in acht Wochen wiederholt. Parallel zu dieser
hymnologischen Pragung liduft ein Perikopenzyklus, beginnend mit
dem Mattdusevangelium, dem ein Lukaszyklus folgt. Eine lingere
Spanne der Verlesung von Markusperikopen fehit.

Mit dem wechselnden mobilen Festzyklus ist der unbewegliche,
der von Monatsdaten abhéingige, verzahnt. Wir haben es dabei mit
Herrenfesten, Heiligengedenktagen und anderen fixierten Terminen
Zu tun.

In diesem Rahmen ist zunichst das Weihnachtsfest (25. Dezem-
ber) zu erwahnen, das vom Westen her (Sol invictus) in den Osten
wanderte, aber dort nur allméhlich Eingang fand. Erst mit dem Sieg
des Theotokos-Titels (Konzil von Ephesus 431) gewann es dort
mehr Boden. Es befindet sich stets im Schatten des Festes Epiphanie
bzw. Theophanie (6. Januar). Beziiglich der Hintergriinde und Mo-
tive von Epiphanie sei auf ein schon im 2. Jahrhundert von gno-
stisch gepragten Christen begangenes Tauffest Jesu verwiesen. Da-
bei ist interessant, da in weihnachtlichen Hymnen der Christen
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Kore (als Typus fiir Maria) vorkommt und auf die (bereits skizzierte:
vgl. II, 262) Verbindung zum &4gyptischen Aionfest, gepriagt von
synkretistischen Motiven aus dem Osiriskult (Lebenswasser) und
Dionysoskult (Weinwunder), hinweist.

Neben diesen wichtigen Festen begegnet uns eine ganze Reihe
von anderen Gedenkfeiern, Ideenfesten und Heiligentagen niederen
Ranges. Sie verbinden sich mit den genannten Feiertagen zu einem
groBartigen Kosmos. Doch blieb dabei im Osten die theologisch-
christologische Grundausrichtung und Akzentuierung stets gewahrt.

Hinsichtlich der Spiritualitdt ist zu bemerken, dafl die ostliche
Festfeier gegentiber der westlichen mancherlei interessante Akzente
aufweist. Erwahnt sejen das lobpreisend-doxologische Moment und
eine starke Neigung zu typologischem Verstindnis, speziell zwi-
schen AT und NT. Daneben spielt das Motivbiindel Urbild — Ab-
bild, und zwar nicht nur im liturgischen Zeitverstindnis, sondern in
der Gesamtkonzeption tberhaupt, eine wichtige Rolle. Vor allem
auch dadurch, daB irdischer Gottesdienst stark als ,,Parallele zur*
oder nach ostkirchlichem Verstdndnis ,,Teilnahme an* der ,,himm-
lischen Liturgie" empfunden wird.

3.2.2. Der Westen — hier: Schwerpunkt romische und altgallische
Liturgie

Die Grundausstattung des christlichen Festesystems (vgl. II, 263)
lag im 4./5. Jahrhundert fixiert vor. Das besagt: daB die Hauptfeier-
tage festgelegt und ein Teil der sie umgebenden geprigten Zeiten
vorhanden war. Dazu finden sich fiir andere Phasen zumindest be-
stimmte Ansdtze. Auf dieser Basis hat auch die westliche Liturgie
weitergebaut. Als Hauptliturgiebereiche sind hier der romische und
der altgallische zu nennen. Ihre Ansatzpunkte beziiglich der Ausge-
staltung des Zeitverstindnisses gehen anfangs eigene Wege. Infolge
des Zuruckdringens der altgallischen Liturgie tritt nach und nach
die romische Weise immer mehr in den Vordergrund. Das bedeutet
natiirlich keinesfalls, da3 sofort eine Einheitsliturgie entstanden sei.
AuBlerdem werden altgallische Brauche in der rOmischen Liturgie
amalgamiert und erhalten sich weiter. Auch in relativ spater Zeit
kann man noch entsprechende Schichten dieser und anderer Litur-
gien freilegen.

Wenn nun hier einige Entwicklungslinien der westlichen Litur-
gie aufgezeigt werden, ist dieser Gesamthorizont zu bedenken. Und
zwar vor allem, um einem verengten Blick vorzubeugen. Das be-
sagt: in den Teil- und Ortskirchen, in Kathedralen, Bistiimern, Stifts-
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und Pfarrkirchen, in klosterlichen und sonstigen Gemeinschaften
sind auch in der liturgischen Zeitgestaltung bis in die Gegenwart
hinein zahlreiche Sonderformen vorhanden, die den hier intendier-
ten allgemeinen Streifzug nach vielen Seiten hin ergénzen.

Zur Kenntnis der Ausgestaltung des Zeitverstandnisses der rémi-
schen Liturgie geben uns vor allem die alten Sakramentare und
Kalendare wertvolle Fingerzeige; solche kalendarischen Aufzeich-
nungen hat man oft auch mit Biichern anderer Art {(vgl. Brevier,
Missale) verbunden. Als Erginzungen sind die Ausgaben des Ordi-
narius liber und Consuetudines heranzuziehen. ’

3.2.2.1. Herrenjahr — Temporale

Der Blick in entsprechende Quellen zeigt zunichst, daB das Sy-
stem des Herrenjahres, also das Proprium de tempore (Temporale),
auch in der westlich-romischen Liturgie ausgebaut und differenziert
wird. Auflerdem kommen verschiedene neue Feste hinzu oder wer-
den teilweise aus dem Osten in den Westen {ibertragen. An Neuauf-
nahmen sind zu nennen: Fest der Kreuzerhohung (7. Jh.), Fronleich-
nam (1264), Dreifaltigkeitsfest (1334), Verklarung Christi (1457),
Name-Jesu-Fest (1721), Fest der Heijligen Familie (1921), Christ-
Konigsfest (1925). Dazu ist zu bemerken, daB manche dieser Feste in
unterschiedlichen Jahren Eingang etwa in eine Diozese fanden; oft
liegt der Zeitpunkt teilkirchlicher Einfliihrung vor der gesamtkirchli-
chen Rezeption. Von besonderer Bedeutung wurden ferner die auf
altes Brauchtum (vgl. alte Sakramentare) zuriickgehenden Kirch-
weihfeste und die Gedenktage der Patrone. Das gilt fiir gesamtkirch-
liche Feste, didzesane und gemeindliche Termine.

3.2.2.2. Heiligengedenken — Sanctorale

Neben der Ausgestaltung des Herrenjahres und der Einfithrung
bestimmter Feste ist fiir die Entwicklung des westlichen Zeit-
verstindnisses vor allem der Ansatz und die Gestaltung der Heili-
gendevotion typisch. Dazu muB} zunachst gesagt werden, daB3 Feste
von Heiligen von Anfang an stark lokal geprigt sind und ihre Feier
eng mit ortlichen Gegebenheiten (z. B. Grab eines Heiligen) zusam-
menhangt. Ansatz fiir das Heiligengedéchtnis ist zunichst das Mar-
tyrergedenken, d. h. die Feier solcher Méanner und Frauen, die ihr
Leben fiir den Glauben gegeben hatten. Die nichste Schicht bilden
die Bekenner (Confessor), d. h. Festfeiern zum Gedenken an Chri-
sten, die fiir ihren Glauben gelitten haben, ohne zu Tode gemartert
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worden zu sein. Die Confessor-Ehre wird spéter auch solchen zuteil,
die sich in anderer Weise in besonderem MaB in ihrem Glauben be-
wihrt hatten. Wir begegnen so geartetem Confessor-Kult in abgelei-
tetem Sinne speziell seit dem Aufhoren der groBen Verfolgungen
und in Verbindung mit der Vorliebe fiir spezielle” Aszese und
Monchtum im 4./5. Jahrhundert. Als dltester liturgischer Ausdruck
solchen Bekennertums gilt das Fest des heiligen Martin von Tours
(1397). Im Zuge der Austauschbeziehungen zwischen rémischer
und gallischer Kirche, aufgrund interdidzesaner ,,Wanderungen*
verlor der Heiligenkult oft sein lokales Geprdge und wurde vielfach
»internationalisiert™.

Was die Gesamtentwicklung betrifft, ist zu sagen, dal} die stadt-
rémische Kirche (Rom und Umland) bis ins hohe Mittelalter betreffs
Aufnahme von Heiligenfeiern sehr zurtickhaltend war. Demgegen-
uber kann man in den meisten mittelalterlichen Didzesan-
kalendarien, speziell der alten Bistiimer, ein stindiges Anwachsen
feststellen. Doch war man bestrebt, zumindest stark gepréagte Zeiten,
vor allem die Fastenzeit, in ihrem Eigencharakter zu erhalten. Es
1aBt sich aber nicht leugnen, daB die Heiligendevotion aus den ver-
schiedensten Griinden ein starkes Ubergewicht erhielt. AuBerdem
storten mancherlei Sonderoffizien und Erweiterungen die Durch-
sichtigkeit des Herrenjahres. Ferner kann man eine Anhdufung von
Vorfeiern (Vigil) und Nachfeiern (Oktaven) von Festen registrieren.

So ist es zu begriiBen, daf auf dem Konzil von Trient (1545 bis
1563) eine durchgehende Revision des Kalenders in die Wege gelei-
tet wurde, die sich in entsprechenden Ausgaben von Stundengebet
und MeBbuch niederschlug. Doch bemerken wir in der Folgezeit ein
erneutes Anwachsen, wobei besonders klosterliche Heilige stark in
den Vordergrund geschoben wurden. AuBerdem hat man eine
Reihe von Ideenfesten eingefiihrt, die fiir die Gesamtkonzeption
nicht immer von Vorteil waren. Eine maBgebliche Neuordnung der
Heiligendevotion in der Neuzeit erfolgte unter Papst Pius X. im

Jahre 1913. Die nichste bedeutendere Revision brachte das II. Vati-
kanum.

3.2.2.2.1. Anhang: Einzelheiten zum Sanctorale, speziell im Licht
der Neuordnung auf dem II. Vatikanum

Was die Details der Festfeier von Heiligen angeht, ist zunéchst zu
sagen, dal wir dabei eine dreifache Hauptgruppierung unterschei-
den miissen: (1) Gedenktage, die in der ganzen Kirche Eingang fan-
den, (2) Heilige, die man in Teilkirchen (Bistum) begeht und (3)
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schlieBlich Termine, die nur Ortsgemeinden kennen. Dem Gesamt-
kalender steht so ein Proprium der entsprechenden Kirchen gegen-
uber.

Hinsichtlich der Festgestaltung ist zu bemerken, daB im Laufe
der Zeit der Brauch aufkommt, fiir bestimmte Heiligengruppen
(Apostel, Martyrer) Auswahlmaterial an Texten bereitzustellen, das
an entsprechenden Gedenktagen Verwendung findet, die kein voll-
standig ausgestaltetes Formular besitzen.

Weiter sei erwidhnt, daBl im Zuge der Entfaltung der genannten
Festfeiern nach bestimmten Gesichtspunkten gestaltete Kalendarien
entstanden. Sie bringen, meist nach Monaten geordnet, die Serie der
in einer entsprechenden Gemeinschaft begangenen Feste. Beigefiigt
sind vielfach Angaben iiber die Art der Festgestaltung. Fiir letztere
hat sich im Mittelalter eine Rangordnung herausgebildet. Vor dem
Hintergrund dieser Fakten werden zahlreiche Details der Entwick-
lung der Heiligendevotion verstandlich. (Zur Gesamtthematik vgl.
auch 1I, 306.)

Als erstes Fest sei der Allerheiligentag erwahnt. Verschiedene
Spuren davon und unterschiedliche Zeitansitze lassen sich bis ins -
kirchliche Altertum zuriickverfolgen. Unter Papst Gregor IV.
(827—844) wurde als Festtermin der 1. November gewahlt. — Ein
Gedenktag Aller verstorbenen Christen entstand zunachst in kloster-
lichen Kreisen seit dem 10. Jahrhundert. Er wurde nach und nach
allgemein begangen und nimmt das Datum 2. November ein
(Commemoratio omnium fidelium defunctorum).

Als weiteres ist der Block der Engelfesteund die mit ihm zusam-
menhéangenden Termine zu nennen. Sie gehen zuriick auf das alte
Fest des Erzengels Michael (29. September), das urspriinglich ein
Kirchweihtag war (5. Jahrhundert). Andere Engelfeste sind jinge-
ren Datums.

Daneben begegnet uns eine Gruppe von Festen der Mutter Jesu,
Maria und seines Nghrvaters Josef. Hinsichtlich der marianischen
Termine ist zu sagen, daB3 als Ausgangspunkt und Haupttermin das
Fest der Entschlafung Mariens (Dormitio} zu gelten hat, das ins
Altertum der Kirche zuriickreicht und in rémischen Kalendarien des
7. Jahrhunderts steht. Die weiteren Marienfeste sind jiingeren Da-
tums. Dabei ist zu bedenken, daB zahlreiche Herrenfeste zeitweise
eine stark marianische Farbung bekamen. Im Spitmittelalter und
danach machte sich zudem eine Flut von marianischen Gedenk-
tagen und Votivfesten breit, die den Sinn des Herrenjahres eher ver-
dunkeln. — Spuren der Devotion zum heiligen Josef lassen sich im
9. Jahrhundert greifen. Seitdem kann man verschiedene Strange
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entdecken, die dieses Heiligen in stirkerem Malle gedenken. Ein
offizielles Josefsfest der romischen Kirche wurde unter Papst
Sixtus IV. (1471—1484) eingefiihrt. In der Folgezeit, speziell im Ba-
rock, erhielt die Devotion weiteren Aufschwung. Eine erneute Ak-
zentuierung erfolgte schlieBlich unter Papst Johannes XXIII.
(1958—1963), wihrend dessen Regierungszeit der Name Josef in
das réomische Kanonformular (I) aufgenommen wurde.

Einen wichtigen Block machen schliefilich die Feste der Apostel
und Evangelisten aus. Anféanglich nur einige wenige Termine, wur-
den nach und nach Feste fiir alle ,,Zwolf Boten* sowie die Verfasser
der kanonischen Evangelien eingefiihrt. Zu den &lteren Daten geho-
ren neben Petrus die Apostel Johannes, Andreas sowie Philippus
und Jakobus. Die Ubrigen Apostelfeste erscheinen nach und nach
seit dem 9. Jahrhundert. Als bedeutsam ist ein im Orient und Okzi-
dent bekannter gemeinsamer Apostelfeiertag zu erwidhnen. In der
westlichen Kirche trégt er oft die Bezeichnung Apostelabschied, Di-
visio apostolorum (Termin: 15. Juli; so in der Liturgie des Erzbis-
tums Mainz).

SchlieBlich sind die alttestamentlichen Gedenktage und zu ihrem
Umkreis gehorende Feste zu nennen. Ein Feiertag Johannes des
Téufers, begangen um die Sonnenwende (24. Juni; Geburtsfest), ist
schon Bischof Augustinus von Hippo (1 430) bekannt. Terminlich
hangt er mit Weihnachten zusammen (24. Dezember). Das Johan-
nesfest des 29. August (Enthauptung) ist ein altgallischer Fest-
termin, dort schon im 5. Jahrhundert bezeugt.

In vielen mittelalterlichen Kalendarien finden sich weitere Na-
men von alttestamentlichen Personen. Dabei handelt es sich manch-
mal lediglich um eine Namenszuweisung an ein bestimmtes Mo-
natsdatum, mitunter freilich auch um liturgische Feste im engeren
Sinn. Genannt werden vor allem Adam und Eva, die Patriarchen
des israelitischen Gottesvolkes, Propheten und sonstige bedeutende
Maénner und Frauen. Spuren solcher Devotion lassen sich recht friih
im altgallisch-irischen Kulturkreis entdecken. Vor allem ist die Vor-
liebe flir alttestamentliche Propheten (vgl. auch EinfluB des AT auf
die liturgische Gewandung) um 800 zu erwéihnen.

Den Block der Heiligendevotion runden die Gedenktage von
Minnern und Frauen ab, die man zunichst nur an bestimmten Or-
ten beging, die aber teilweise auch von anderen Gemeinden bzw.
von der Gesamtkirche iibernommen wurden. Am Anfang stehen
Martyrer und Bekenner minnlichen und weiblichen Geschlechts.
Ferner sind Patrone und Heilige zu nennen, die zu einer Kirche oder
zu einem Gebiet eine nahere Beziehung haben. Als Motive gelten
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etwa: Herkunft, Glaubensausbreitungstatigkeit, Wohnort, Helfer in
besonderen Anliegen.

Insgesamt gesehen ist die Entwicklung des Heiligenkultes von
unterschiedlichem — positivem und negativem — Wellenschlag ge-
pragt. Im Umkreis des II. Vatikanischen Konzils hat auch diese li-
turgische Sparte in der rémischen Liturgie einen zukunftpragenden
Neuansatz gefunden.

3.2.3. Der Westen — hier: Schwerpunkt reformatorische Liturgien

Die reformatorischen Liturgien, aus dem westlich-rémischen
Ritus abgeleitet, sind kein homogener Block, doch weisen sie ge-
meinsame Ziige auf. Ihr Ansatz liegt um 1521, als Hauptauspragun-
gen der Anfangszeit kdnnen lutherische, reformierte (Zwingli und
Calvin) und in etwa die anglikanische Liturgie gelten. Die Grund-
tendenz des Zeitverstandnisses stimmt mit dem Anfangsstadium des
Christentums (Sonntag, Hauptfeste) iiberein, ist aber im Ubrigen all-
gemein gesehen durch eine Reduzierung des mittelalterlichen west-
lich-romischen Bestandes, speziell was das Heiligengedichtnis be-
trifft, gekennzeichnet. Einige Sondertermine eigener Pragung kom-
men im Laufe der Zeit hinzu, demgegeniiber fehlen die Eigenwege
der westlich-romischen Kirche der Neuzeit. Anderseits kann man
im 20. Jahrhundert Tendenzen erkennen, die zu einem Einschwen-
ken auf ,,0kumenische Perspekiiven™ fihren.

Was Details betrifft, ist das Zeit- und Kirchenjahresverstindnis
der lutherischen Form in vielem der katholischen Kirche dhnlich. —
Das jedenfalls mehr als in den reformierten Kirchen, bei denen eine
noch stirkere Reduktion als im Luthertum einsetzte. — Ein Blick
auf das Kalendar des anglikanischen Book of common prayer zeigt,

daB auch hier noch deutliche Bindungen zum mittelalterlich-west-
lichen Ansatz bestehen.

3.2.3.1. Lutherische Liturgie

Die lutherische Liturgie der Anfangszeit basiert auf der Struktur
des mittelalterlichen katholischen Zeitverstindnisses mit seinem
Sonntags- und Hauptfesterhythmus. Desgleichen sind Vorberei-
tungsphasen und Festzeiten als geprégte Etappen erhalten geblieben.
Auch bedeutsamere Heiligengedenktage (Allerheiligen, biblische
Marienfeste, Aposteltage, Evangelistenfeste, Johannes der Tiufer,
Michaels- und Engelfest) belieB man. Was Finzeltermine und ihre
Befolgung angeht, ist die Lage in den einzelnen Landeskirchen je-
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doch unterschiedlich. Daneben wurden vielfach jeweils gewisse Ak-
zente gesetzt. So erfolgte vor allem eine Reduktion des UbermaBes
der Heiligengedenktage und ein Verzicht auf nichtbiblische Feste
(vgl. Fronleichnam, Maria Empfiangnis).

Auflerdem hat man hinsichtlich des Furbittencharakters und be-
stimmter Formen der Heiligendevotion eigene Perspektiven ent-
wickelt. Daneben begegnen uns Feste spezifischer Prigung wie
Erntedankfest (ein fixierter Termin seit dem 17. Jh.) und Reforma-
tionsgedenktag (31. Oktober oder 1. November). Zu nennen sind
ferner der BuB- und Bettag (mit Wurzeln im Herbstquatember) und
der Totensonntag. Auch der Altjahrsabend (31. Dezember) und
Neujahr (1. Januar) haben eine gewisse Eigenprdgung erfahren.

In jlingerer Zeit sind in Verbindung mit dem 6kumenischen Ge-
danken neue Wege beschritten worden. Materialien zur Feier des
Kirchenjahres und der erwahnten Feste enthalten die Agenden, aber
auch andere Vorlagen und Hilfen.

3.2.3.2. Reformierte Liturgie

Die Haltung des reformierten Christentums der Anfangszeit
(Zwingli, Calvin) zum Feste- und Kirchenjahresverstindnis des Mit-
telalters ist — &dhnlich wie ihr allgemeiner Standpunkt gegentiber li-
turgischen Feiern — von groBer Herbheit gekennzeichnet. Zwingli
beschrénkte sich auf Sonntage und Christusfeste, Calvin nahm den
Standpunkt evangelischer Freiheit ein, lieB aber die Festtage eben-
falls absterben. Den Kirchenjahresgedanken mit entsprechend
fixiertem Material fiir Lesungen, Gesidnge und Gebete, hat man
ebenso grundsitzlich aufgegeben, wenn auch fiir die Predigt eine
fortlaufende Lesung zugrunde gelegt wurde.

In der Folgezeit begegnen uns jedoch verschiedene, freilich nach
Regionen unterschiedliche Annaherungen an die allgemeine christli-
che Linie. Besonders der 0kumenische Aspekt des 20. Jahrhunderts
hat manches dazu beigetragen. So 1aBt das Kirchenbuch, etwa der
deutsch-sprachigen Reformierten, zwar weiterhin erkennen, daf} die
dort gebotenen Vorlagen insgesamt nicht im strengen Sinn verbind-
lich sind, aber doch Hilfen sein wollen. An hier interessierendem jah-
reszeitlichem Gut bietet es zunidchst Materialien fiir Advent, Weih-
nachten, JahresschluB}, Neujahr, Passion, Ostern, Himmelfahrt und
Pfingsten. Dazu beispielsweise Bauelemente fiir Erntedank, Reforma-
tionsfest, Bu3- und Bettag, Totensonntag, Missionsfest (Gottesdienst
mit dem Motiv der Glaubensausbreitung) und Innere Mission, ver-
gleichbar der im katholischen Bereich verbreiteten Volksmission.

275



3.2.3.3. Anglikanische Liturgie

Instruktive Einblicke zum Zeitverstindnis der anglikanischen Li-
turgie bietet vor allem das Book of common prayer, das erstmals
1549 erschien und noch gut den Zusammenhang mit der zeit-
gendssischen Struktur erkennen 14Bt. Die verschiedenen Revisionen
haben ebenfalls bis zum heutigen Tag ein reiches Grundschema
kirchlicher Zeitgestaltung gewahrt, und die Kontinuitit zum rémi-
schen Ritus des Mittelalters kommt, neben Eigenwegen, noch
immer deutlich heraus.

So bietet das Buch einerseits Materialien, welche die Haupttages-
zeiten Morgenlob und Abendlob gestalten, anderseits zahlreiches
Gut, dem die kirchenjahreszeitliche Pragung zugrunde liegt. Etwa
fir Advent, Weihnachien und die Weihnachtszeit, Epiphanie und
die Nachepiphaniezeit, Fasten, Ostern und die Osterzeit, Pfingsten
und die Nachpfingstzeit (Nachtrinitaszeit). Dazu kommen an Festen
etwa Allerheiligen, die Apostel- und Evangelistentage, Marienfeste,
Johannes der Tdufer sowie der Michaels- und Engeltag. Auch an-
dere liturgische Vorlagen lassen dhnliche Anséitze erkennen. Hin-
sichtlich der jingsten Entwicklung sind positive Beitrdge im Sinne
Okumenischer Liturgie begriiBenswert.

Alles in allem kann man sagen, daB das anglikanische Zeit-
verstandnis einen gesunden Mittelweg zwischen puristischer Leere
und verwirrender Uberfiille versucht. Bei Ergiinzung durch teil-
kirchliche Feste sowie Elemente lokalen Heiligengedenkens stelit es
durchaus eine praktikable liturgische Moglichkeit dar.

4. Historische Hintergriinde fiir den heutigen Stand des liturgischen
Zeitverstindnisses in der katholischen Kirche

Das liturgische Zeitverstandnis, das auf bestimmten Grundvor-
stellungen beruht und verschiedene Ausprigungen erfahren hat,
steht {(auch in den einzelnen Teilkirchen) stets stark im Wellenschlag
geschichtlicher Verdnderung. Dabei zeigt sich, daBl gewisse Grund-
ziige, im ganzen gesehen, weithin gewahrt bleiben, daneben aber
ebenfalls die Grundstrukturen verdeckendes Wachstum zu verzeich-
nen ist. Deswegen sind auch immer wieder Kurskorrekturen nétig.
In der katholischen Kirche erfolgte eine solche Revision — die zu

den bedeutendsten der Liturgiegeschichte zihlt — im Umkreis des
II. Vatikanums (1962—1965).
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4.1. Ausgangsposition jlingster Zeit

Grundlage fir die im Umkreis des II. Vatikanums einsetzende
Erneuerung des Zeitverstidndnisses ist das in der Liturgiekonstitu-
tion dieser Kirchenversammlung enthaltene Kapitel Das liturgische
Jahr (Kapitel 5). Ausfithrungsbestimmungen und Konkretisierun-
gen dazu finden sich in den Dokumenten folgender Zeit, in den
neuen Kalendarien und den neuerstellten liturgischen Biichern.

Die Liturgiekonstitution beschiftigt sich zunichst (Art. 102) mit
dem Herrenjahr und nennt als wichtigste Punkte Sonntag (Wochen-
pascha) und Ostern (Jahrespascha). Diese Termine werden als Hohe-
punkte der Woche und des Jahres bezeichnet. Was die weitere
Kennzeichnung betrifft, heiBt es (vgl. Art. 102): da8 im ,,Kreislauf
des Jahres das ganze Mysterium von der Menschwerdung und Ge-
burt bis zur Himmelfahrt, zum Pfingstfest und zur Wiederkunft des
Herrn entfaltet wird“. Danach fahrt das Dokument fort: ,,Bei der
Feier werden die Reichtiitmer der Machterweise und Verdienste
ihres Herrn erschlossen, so daB sie gegenwdrtig gemacht werden
und die Glaubigen mit ihnen in Beriihrung kommen und mit dem
Geist des Herrn erfiillt werden (Art. 102).

Die Ausfiihrung zeigt, dal3 es um eine generelle Revision geht,
wobei der christologisch-heilsgeschichtliche Ansatz maBgeblich ist.
Die in diesem Zusammenhang angesprochene ,,Gegenwart® der
Heilstaten will dabei keinesfalls eine historische Transferierung in
die Gegenwart behaupten. Vielmehr handelt es sich darum, daB das
Ergebnis (die Frucht) der Heilsereignisse prasent wird, und damit
auch von einer Gegenwart des Anlasses (der Wurzel) und somit der
gesamten Heilstat gesprochen werden kann.

Um dies zu erreichen, ist auch eine duBere Harmonie der Kern-
stiicke des kirchlichen Zeitverstindnisses notig. Das betrifft die Sonn-
tagsfeier (Art. 106), Ostern, Herrenfeste und Herrenjahr (Art. 107 ff.).

Diesem mafigeblichen, durch das Christusmysterium geprégten
Zeitverstindnis tritt das Heiligengedenken zur Seite (Art. 104; 111).
Es steht mit dem Christusmysterium in Verbindung und zeigt den
Weg der Kirche durch die Zeit. Der Wertung nach tritt es jedoch,
jedenfalls was seine Details betrifft (Einzelheilige), eindeutig hinter
den Hauptperspektiven zuriick. Das geht Marienfeste, Martyrer-
gedenktage und die tbrigen Heiligenfeiern an. Anderseits sind die
Heiligen jedoch wertvolle Zeugen, wie sich das Christusmysterium
im Menschen realisiert. Und zwar einerseits hinsichtlich der Kirche
(Gemeinschaft), zum anderen als Ausdruck personaler Nachfolge
des Herrn (Eigenpersonlichkeit).
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Auf Grund dieser Perspektiven hat das Heiligengedenken sein
Recht, und es ist auch legitim, Heilige zu ehren und ihre Bilder in
Ehren zu halten. Doch darf Heiligendevotion das Herrenmysterium
nicht {iberdecken. Zur Losung der Frage ,,Vielzahl der Heiligen”
greift das Dokument auf die urtiimliche Differenzierung in Gesamt-
kirche, Teilkirchen und Ortskirchen zurick.

Die der Liturgiekonstitution folgenden Dokumente und liturgi-
schen Biicher versuchen, die genannten Grundpositionen auszufith-
ren und in praktikable Formen umzusetzen. Richtungweisend dafiir
ist besonders die Ausgabe des Calendarium Romanum; auf ihm ba-
sieren teilkirchliche und értliche Losungen (vgl. dazu 11, 278).

4.2. Organisationsform des Zeitverstindnisses: Die Kalendarien

Das fiir die Gestaltung des Zeitverstandnisses der katholischen
Kirche mafigebliche Dokument neuerer Zeit ist die offizielle Aus-
gabe des Calendarium Romanum des Jahres 1969. In ihm werden
nach einleitenden Bemerkungen in einem ersten Teil die Grundbe-
stimmungen (Normae generales) zum liturgischen Jahr und Kalen-
dar dargelegt und dann der romische Generalkalender (Calendarium
Romanum generale) geboten. Diesem Block schlieBt sich die Litanei
zu den Heiligen in zweifacher Form (Allgemeine lange Form; Kurz-
form fiir bestimmte Anlidsse) an. Darauf folgen einige Ubergangs-
bestimmungen. Als Abrundung ist der Edition ein mehrteiliger
Kommentar zum liturgischen Jahr, zum Kalendar und zur Litanei
sowie anhangsweise ein Musterkalender fiir 1970 beigegeben.

Eine detaillierte Ergdnzung dazu bildet die rémische Instruktion
tiber die Neuordnung der Eigenkalender und Eigentexte des Jahres
1970. Sie bietet die Bestimmungen zur Gestaltung der entsprechen-
den Feiern in den Teilkirchen. Dies geschieht einerseits um den Vor-
rang des Herrenjahres zu gewahrleisten, anderseits um ein harmoni-
sches Ineinander der General- und Partikularfeste zu ermoglichen.

An hier wichtigen Details ist zu erwéhnen, daff im Calendarium
Romanum auf Grundperspektiven des Zeitverstindnisses eingegan-
gen wird, danach eine Kennzeichnung der Tageseinheiten, des
Sonntags, der Feste und Wochentage erfolgt. Der nichste Abschnitt
beschaftigt sich mit der Struktur des liturgischen Jahres.

Was das Kalendar im engeren Sinne betrifft, also die Organisa-
tionsform des liturgischen Zeitverstindnisses, wird zwischen Gene-
ralkalendar (Calendarium generale; fiir die Gesamtkirche), Partiku-
larkalendarien (Calendarium particulare; Teilkirchen) und Orts-
kalendar (Calendarium singularum ecclesiarum; Ortskirchen) unter-
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schieden. Eine Rangtabelle der maBgeblichen, die Struktur des litur-
gischen Jahres prigenden Feste gibt zur praktischen Gestaltung
wichtige Handreichungen. Durch Kombination bestimmter Aspekte
konnen Sonderformen entstehen — wie das etwa beim Regional-
kalender fiir das deutsche Sprachgebiet geschieht. Im letzteren Falle
setzt sich das Kalendar fiir eine Ortsgemeinde aus folgenden Be-
standteilen zusammen: Elemente des Generalkalenders (1), des
(partikularen) Regionalkalenders (2), des Dibzesankalenders (3) und
des Ortskalenders (4; Patrone, Sonderfeste).

Aus diesen rubrizistischen Faktoren erwiéchst die Konzeption zu
gegenwiirtig verantwortbarem lebendigem Vollzug des liturgischen
Zeitverstandnisses der romischen Kirche. Sie soll im folgenden
systematischen Uberblick hinsichtlich ihrer duBeren Bestandteile
und inneren Perspektiven skizziert werden.

d. Grundeinheiten des gegenwdrtigen gottesdienstlichen Zeitrhyth-
mus in der westlich-katholischen Liturgie und ihr theologischer Hin-
tergrund

Der gegenwiirtige fixierte liturgische Zeitrahmen des westlich-
katholischen Ritus hat generell gesehen, d. h. inhaltlich und funktio-
nal, dieselben Perspektiven wie in friiheren Jahrhunderten. Er ist
Ansatzpunkt fiir das Wann des Gottesdienstes und zugleich Medium
zur Entfaltung des Christusmysteriums in zeitlicher Differenzierung.

Was charakteristische Hintergriinde angeht, hangt er weiterhin
eng mit Perspektiven natirlicher Zeitrechnung zusammen. So spielt
zundchst der solare Rhythmus eine Rolle. Das heil3t, das Sonnenjahr
ist eine mafgebliche Grundeinheit; dazu kommen noch verschie-
dene sekundére solar bestimmte Ansatzpunkte. Daneben hat der lu-
nare Rhythmus Bedeutung. Das beinhaltet vor allem, dafl die Wo-
che ein wichtiges Gestaltungsmoment bildet; daneben lassen sich
aber auch hier weitere Aspekte sekundarer Art aufspiiren. SchlieB3-
lich begegnet uns in etwa auch das genuin astrale Motiv (Sterne), in
dem die Wochentage oder einige von ihnen besonders gepragt sind.

Dennoch bewirkt der Neuansatz seit dem II. Vatikanum zugleich
eine mafgebliche Umgestaltung. Das betrifft zundchst einmal die
grundlegend-organisatorische Verbesserung. Seit langer Zeit wurde
ndamlich erstmals wieder ein umfangreicher Versuch gemacht, die
im Laufe der Entwicklung stark tberlagerten Schichten in Bezie-
hung zu setzen, um sie zu ordnen.

Ferner ist festzustellen, daf3 viele der uberlieferten naturhaften
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Zeitansitze (Jahr, Jahreszeiten; vgl. Quatember) zwar weiterhin als
sinnvoll gelten, doch keine maBgeblichen Faktoren mehr sind. Das
kommt am eindrucksvollsten durch eine Feststellung der Liturgie-
konstitution (vgl. DsLit, Anhang) heraus, die sich generell damit ein-
verstanden erkldrt, fiir Ostern ein stabiles Datum zu akzeptieren.

Die Frage ist nun, was bleibt bzw. was macht den Gehalr des
Neugeordneten aus. Dies kann man folgendermafien beantworten.
Zunichst einmal die (als verbindlich zu betrachtende) Heiligung des
Herrentages als Wochenostern. Damit héngt das Bekenntnis zu dem
aus der Urgeschichte tibernommenen Siebenerrhythmus der Woche
zusammen. Als weiter wichtig gilt die eindeutige Betonung des
christlichen Paschafestes als Jahresostern. Damit im Zusammen-
hang steht eine Gesamtorientierung der Wochen und Monate auf
diesen Tag.

‘Was in den besagten zunichst organisatorisch erscheinenden Re-
gelungen durchgéngig zum Ausdruck kommt, ist nicht weniger ent-
scheidend: das Paschamysterium — Grundprinzip kirchlicher Litur-
gie — stellt auch das mafBgebliche Gestaliungselement des kirchli-
chen Zeitverstindnisses dar. Es ist das Formende, Details haben sich
ihm unterzuordnen. Ferner: Hauptinhalt des Zeitverstindnisses ist
das Christusmysterium, anderes steht in seinem Dienst. Letzteres
kann Berechtigung haben. Das Maf3 wird jedoch vom Zentralen her
bestimmt.

Damit sind die uibrigen unterschiedlichen natiirlichen und kiinst-
lichen Zeitansatze (Jahresablauf, Stunden-Festsetzung) nicht tiber-
fliissig geworden. Vielmehr kann gerade mit ihrer Hilfe das groBe
Ganze wirkungsvollen Ausdruck finden. Solche Zeitansatze sind
vor allem: Tag, Tageszeiten, Stunden — Sonntag, Wochentage, Wo-
che — Ostern, Feste, Festzeiten — Jahresablauf und seine Substruk-
turen. Dazu kommen noch verschiedene Erginzungen, Sonder-

ansatze und Sonderaspekte, die von Umstdanden differenzierter Art
abhidngen und das Bild abrunden.

1. Tag — Tageszeiten — Stunden(einheiten)

Stunde, Tageszeiten und Tag bilden im Rhythmus des Menschen
die kleinsten sowohl iiberschaubaren als zugleich einigermaBen ab-
gerundeten Einheiten seiner Lebensgestaltung. Diese Einheiten wer-
den auch beim Vollzug des Neuen Lebens als Ansatz und Medium
zur Differenzierung genutzt. Dabei spielen nicht zuletzt symbolische

Aspekte wie Tag und Nacht, Morgen und Abend eine hilfreiche
Rolle.
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1.1. Tag

Das Gebilde Tag bzw. das Gespann Nacht (natiirliches Dunkel,
Kiihle) und Tag (natiirliche Helle, Wirme) gehdren zu den Grund-
einheiten menschlichen Lebensvollzuges. Sie sind aber mehr als
bloBe Zeitmesser. Vielmehr stellt der Tag eine mehr oder minder ge-
pragte ,.BewulBtseinseinheit” dar, die ihrerseits durch zahlreiche
Einzelerlebnisse und Erlebnisreihen bestimmt ist. Zum einen kann
man sagen: Tatigkeit, Mufle und Ruhe wechseln sich ab. Daneben
ist der Tag zunidchst von einem Hauptmotiv geprigt — etwa
Arbeitstag, Ruhetag, Fest. Und als Fest etwa: Freudiger Feiertag mit
impulsverleihenden Elementen, Termin briiderlicher Zusammen-
kunft; oder Gedenktag, besinnliches Fest, Trauertag.

In diese natiirlichen Ansétze spielen mancherlei symbolische hin-
ein, die — unterschiedlich nach Lebensraum — bestimmte Tage
oder Phasen pridgen. Sonnen-Tag kann aufgrund von Helle, Wiarme
Zeichen des Lebens, der Hoffnung sein; Zeit, in der man seinen Weg
findet. Aber auch: auf Grund von Hitze und Trockenheit — das Ge-
genteil. Oder Nacht: Inbegriff des Dunklen, der Kélte im libertrage-
nen Sinn. Aber auch (vgl. tropische Linder): beruhigende Zeit, an-
genehme Kiihle, vom silbernen Mondlicht und den Sternen beglei-
tete Phase des Geborgenseins, der Ruhe und des Friedens.

Die Religionen haben von jeher unterschiedliche Tagespragun-
gen genutzt und gestaltet. Als mallgebliches Beispiel konnen die an-
tiken mittelmeerischen Kulturen und hier vor allem das israelitische
Gottesvolk gelten.

Ahnlich nimmt auch die christliche Liturgie die natiirlichen und
symbolischen Anséitze in ihren Dienst. Beispielsweise Festtag und
Alltag, d. h. einerseits Feiern als Erlebnis und anderseits Motivation
im Rahmen des Arbeitstages zu heilsgemiBer Gestaltung des All-
tags-Gottesdienstes. Dazu die mancherlei Méglichkeiten, die unter-
schiedlichen Akzente des Christusmysteriums darzustellen, zu er-
leben und sie in echter Nachfolge zu vollziehen. Diese Aspekte wer-
den in detaillierter Weise an den Untergliederungen von Tag und
Nacht deutlich. Es sind dies vor allem Tageszeiten und Stundenein-
heiten.

Was den genauen Tagesansatz betrifft, gehen zwei Berechnungs-
arten ineinander {iber. Die eine ist die Tagesdauer von 0 bis 24 Uhr;
sie zeigt sich im gewohnlichen Ablauf des liturgischen Programms.
Daneben begegnet uns der von Abend (Vorvesper) bis zum Abend
(Nachvesper) reichende Tagesansatz. Er war speziell im semitischen
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und tberhaupt im antiken Zeitsystem {iblich, spielt in gewisser Be-
ziehung aber ebenso in vielen anderen Kulturkreisen, auch in nord-
europiischen (vgl. die Bezeichnung Vorabend), bis heute eine Rolle.
In der Liturgie treffen wir diese letztere Art vor allem bei hoheren
Festen und bestimmten sonstigen Zeitansétzen (z. B. Beginn des Ad-
vent). Bei solchen Terminen beginnt die liturgische Einheit demzu-
folge mit der I. Vesper.

1.2. Tageszeiten

Die erwihnten natiirlichen und symbolischen Ansatze stehen im
besonderen Mafie mit den ,,Hauptphasen™ des Tages in Bezichung.
Es handelt sich dabei um Zeitrdume, in denen sich bestimmte
Aspekte gewissermaBen ,,konzentrieren.

Hauptséchliche Tagesphasen sind dabei vor allem der Morgen
(Tagesanbruch), die Tagesmitte (Tag im engeren Sinn; Tageshohe-
punkt), der Abend (Tagesende) und die Nacht. Die Nacht kann zwar
ebenfalls aufgegliedert werden, doch empfindet man sie, jedenfalls
in unseren Gegenden, mehr als Einheit und insofern auch als etwas
anderes als den ,.gegliederten' Tag.

Mit bestimmten Tagesphasen verbinden sich verschiedene fiir
den Tag insgesamt zutreffende Ansdtze und Motive in besonderem
MaQe. Etwa Morgen als Anbruch, Aufbruch; aber auch, im An-
schlufl an die Ruhe, Weg zur Bewahrung. Der Tagesablauf ist ge-
wohnlich das Hauptwirkungsfeld; es zeigen sich aber auch Tages-
hitze, Miidigkeit. Der Abend stellt weithin erstrebenswertes Ziel dar,
Ansatz fiir Freude Uber Tageserfiillung, Aktivititen eigener Art,
schopferischer Freizeit, Pause. Der Ubergang zur Nacht und die
Nacht selbst sind bevorzugter Raum fir bestimmtes Feiern,
einerseits in Besinnlichkeit, anderseits in Ekstase; auBBerdem gelten
sie als Zeiten der Ruhe. Nacht kann Bedrohung sein, aber auch
Schutz, sie ist ferner heilende Zeit, aus der der Morgen frisch er-
wacht. Eine Phase, in welcher der Mensch ,,Heilung™ erfahrt, weil
vieles abklingt und neuer Enthusiasmus entsteht.

Die Religionen haben Morgen und Abend von jeher in besonde-
rem MaBe als Ansatz fiir gottesdienstliche Feiern genutzt. Beispiele
sind in Fiille vorhanden. In Israel spielen Morgen- und Abendopfer
eine wichtige Rolle. Ferner gelten im AT (1 Chr 23, 30) Morgen und
Abend als Gebetszeit. Der Psalmist (Ps 55, 18) spricht daneben in
dieser Hinsicht von Morgen, Mittag und Abend. Auch von der
Nacht ist in dieser Beziehung die Rede (Ps 119, 62).

Der Hohepunkt der Sonne, der Tageshohepunkt, wurde ebenfalls
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religios gestaltet. Vor allem in Gegenden und zu Jahreszeiten, in de-
nen die angenehmen Seiten der Sonne (Helle, Wirme) die unange-
nehmen (Geblendetsein, Hitze) uberdecken.

In der christlichen Liturgie sind die Tageszeiten bevorzugte
Punkte zur Entfaltung liturgischen Tuns. Neben natiirlichen Ansat-
zen begegnen uns auch hier symbolische Motive, wie sie etwa in
Hymnen (vgl. das Stundengebet) und Liedern zum Ausdruck kom-
men. Etwa der Schopfungsmorgen, Bitte um Bewahrung vor Er-
schlaffung wihrend des Tages, Abend und Nacht als Ruhe und Er-
trag. In besonderem MaBe spielen dabei auch im NT verbiirgte
Heilstaten eine Rolle: Das Gebet Christi in der Nacht oder die dritte
Stunde des Pfingstereignisses; ferner die ,,Todesstunde” des Herrn
(12 Uhr; 15 Uhr) und die Zeit des Abendmahls (Abend).

Alle diese Ansitze und Motive bilden einen vielfiltigen Hinter-
grund zu liturgischer Versammlung der Gemeinde. Etwa Mette
(Morgenlob) und Vesper (Abendlob), Tagesgebetsstunden und
eucharistischer Gottesdienst zu gewissen Tageszeiten (speziell am
Morgen und Abend). Dazu kommt die Nachtwache (Vigil; Nok-
turn), vor allem an bestimmten universalen Festen (Christgeburt/
Weihe-Nacht; Ostern/Oster-Nacht) oder an herausragenden lokalen
Terminen (Gebetstage; BuBtage; Feiertage; Danktage).

1.3. Stunden{einheiten)

Die Stunde bildet eine weitere Untergliederung des Tages bzw. der
Tageszeiten. Heute stellt sie als Bruchteil des Tages (samt der Nacht)
ein Vierundzwanzigstel des mittleren Sonnentages dar. Es gabund gibt
jedoch auch andere ,,Lingen‘“. Etwa im Mittelalter, als die Stun-
den eine wechselnde, unterschiedliche Dauer hatten, beispielsweise
wenn Tag und Nacht in je zwolf Stunden (Temporalstunden) geteilt
wurden.QOderauch Verfahren,welchemit TeileinheitendesTagesrech-
nen, diein stdrkerem MaBe vom gewohnten System abweichen. Etwa
die Einteilung des Tages und der Nacht in je vier ,,Stunden*, von de-
nenjede ein Mehrfaches unserer heutigen ,,Stunden* (z. B. drei gegen-
wirtige Stundeneinheiten) enthielt. Derartige Ausdriicke wie ,,erste
Stunde* (vgl. NT) und ,,erste Nachtwache (Militdrsprache) begeg-
nen uns in alten Schriften und halten die Erinnerung daran wach.

Allgemein betrachtet, ermoglicht die Unterteilung des Tages in
Stunden eine genauere Terminfixierung. Dadurch 148t sich auch
eine differenziertere Tagesplanung bewerkstelligen. Das ist in beson-
derem Mafle im Rahmen des seit einer gewissen Entwicklungsstufe
bzw. in bestimmten Kulturkreisen komplizierten Gemeinschafts-
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lebens der Menschen von Wichtigkeit. Dies trifft in etwa auch auf
das Koordinatensystem religitser Feiern insgesamt und nicht zuletzt
der christlichen Liturgie zu.

Neben den Kernzeiten Morgen und Abend werden schon recht
frith ausgewéhlte Stunden als Gebetstermine genannt. Solche haben
sich auch im NT niedergeschlagen. Fiir die christliche Stundenberech-
nung sind vor allem die mit der antiken Tageseinteilung zusammen-
hingenden Ansitze maBgeblich geworden. Sie finden sich seit alter
Zeit im bis ins 20. Jahrhundert reichenden achtfachen Rhythmus des
Stundengebetes. Es sind dies: Morgenlob(in der Morgenddmmerung
je nach Jahreszeit; ideal 3 Uhr in der Frihe; Matutinae Laudes,
Mette); Prim (Gebet zur ersten Tagesstunde; etwa um 6 Uhr in der
Frithe; Hora prima); Terz(Gebet zur dritten Tagesstunde; etwa 9 Uhr
frith; Hora tertia); Sext(Gebet zur sechsten Tagesstunde; etwa 12 Uhr
mittags; Hora sexta); Non (Gebet zur neunten Tagesstunde; etwa
15 Uhr nachmittags; Hora nona); Vesper(in der Abendddmmerung je
nach Jahreszeit; ideal 18 Uhr; Vesperae bzw. Ad vesperas oder Hora
duodecima, Vesper); Tagesabschlufigebet (zur Beendigung des Tage-
werks; ideal etwa 21 Uhr; Completorium, Komplet); Leseoffizium
(eigentlich Nachtwache; manchmal mit der Mette verbunden oder
auch ,,antizipiert”, also vorweggenommen; ideal 24 Uhr; Nokturn,
Vigil, Officium lectionis, Nachtwache genannt).

Was die Hintergriinde der Entwicklung angeht, ist auch hier zu-
nédchst die effektive Moglichkeit mehr oder minder genauer zeit-
licher Festlegung der gottesdienstlichen Feiern (Uhrzeit) sowie die
reale Aussicht hinsichtlich des Vollzugs eines solch komplizierten
Systems, und zwar fiir einzelne und Gemeinschaften, ins Auge zu
fassen. Bei der Verwirklichung spielen vor allem spirituelle, speziell
biblische und aszetische Motive mit. Als Beleg dafir bzw. betreffs
des achtfachen Koordinatensystems der Gebetsstunden insgesamt,
sei die Regel Benedikts von Nursia (f547) genannt. Darin
(Kapitel 16) werden zur Begriindung zwei Psalmstellen kombiniert.
So berichtet der Psalmist (Ps 119, 164): ,Ich lobe dich siebenmal am
Tage", und (Ps 119, 62): ,,Zur Mitternacht stehe ich auf, dir zu dan-
ken." Der Gerechte erhebt also siebenmal am Tag und einmal in der
Nacht seine Stimme. — Aus dem NT helfen Belege fiir die dritte
(Apg 2, 15), die sechste (Apgl10,9) und die neunte Stunde
(Apg 3, 1; 10, 3. 30) den Kreis zu runden.

Unbeschadet der praktischen Durchfiihrung sei hier vor allem
auf die spirituellen Aspekte verwiesen. Mehrfaches Gebet galt zu-
nichst als Erfilllung des Auftrages Jesu vom ,.allezeit beten®
(Lk 18, 1; 21, 36). Daneben ist zu bedenken, daB fiir den Christen
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jede Zeit ,,Stunde des Heils", der Offenbarung und Preisung sein
kann. Daraus lassen sich weitere zahlreiche Detailmotive erheben.

Hinsichtlich gegenwiértiger liturgischer Spiritualitdt sei bedacht,
daB solcher Rhythmus Ausdruck stdndigen Angebots Gottes und
standiger Bereitschaft des Christen ist. Dabei bildet auch das Phéno-
men Stunde einen Ansatzpunkt zur Darstellung des Paschamysteri-
ums bzw. zur Nachfolge im Rahmen liturgischen Feierns. Es geht
also hier im Grunde nicht um Ritualistisches, sondern vor allem um
Geistliches. Der gesamte Kosmos, auch der zeitliche, ist Ansatz-
mdoglichkeit zur Verkiindigung der Grofitat Gottes. Das besagt: jede
Stunde kann Kairos sein. Dies vorausgesetzt, ist natiirlich die effek-
tive Moglichkeit mehrmaliger Gebetsversammlung an einem Tage
ein praktisches Problem, dessen Losung von mancherlei Umstinden
abhangt.

2. Sonntag (Herrentag) — Wochentage — Woche

Der Sonntag prdgt als ,,Wochenostern* das christliche Zeit-
verstandnis in maBgeblicher Weise. Das gilt einerseits fiir den Her-
rentag selbst, daneben aber auch fiir die Ausrichtung der verschie-
denen Wochentage und die Woche als ganze. Von daher ist es ver-
standlich, daB es in der Liturgiegeschichte zahlreiche Bemiihungen
gibt, die Woche als ,.kleinformatiges” Abbild des Heilsgeschehens
und des Kirchenjahres zu betrachten.

2.1. Sonntag

Die christliche Sonntagsfeier stellt einen mafB3geblichen Ausdruck
und ein pragendes Wiedererkennungszeichen christlicher Ver-
sammlung dar. Entscheidend dabei ist die stindige Vergegenwarti-
gung des Paschamysteriums von Tod und Auferstehung. So bildet
der Sonntag in jeder Beziehung den ,,hochsten” — und von daher
gewissermaflen auch wertmaBig den ,.ersten” Tag der Woche.

Die Bedeutung der Sonntagsfeier als Vergegenwirtigung des
Ostermysteriums, dessen Vollzug und des Lebens aus ihm, doku-
mentiert sich zum einen in der Teilnahme des Christen an der litur-
gischen Gemeindeversammlung ,,im Horizont“ des ersten Tages,
niherhin Samstagabend — Sonntag. Ihr Besuch wird bestimmt von
ekklesialen und personalen Aspekten, er dient der Gemeinschaft
und dem einzelnen. So ist Gottesdienst Angebot, aber auch Aufgabe
und beiderseits Zeichen der Treue. Die Gemeinde 6ffnet sich zudem
den Briidern und Schwestern und diese wissen um ihre Verantwor-
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tung fiir die liturgische Gemeindeversammlung. Solche innere Moti-
vation schlieBt den Aspekt ,,Verpflichtung* nicht aus. Und zwar,
weil dieses ,,In-Pflicht-Nehmen* plastischer Ausdruck der Treue ist.
Die liturgischen Auspriagungen des Sonntagsgottesdienstes im ein-
zelnen sind unterschiedlich. Als dichteste Form gilt die Teilnahme
am Herrenmahl. Dies vorausgesetzt, darf man aber andere Feiern
nicht unterbewerten!

Der Bedeutung des Herrentages entspricht auch die christliche
Sonntagsgestaltung. Das besagt, Leben als Befreite. Damit hdngt der
Aspekt zusammen, was man an diesem Tag ,,treibt*. Von daher soll
der Sonntag seine Hauptpriagung von der ,,Beschéiftigung™ mit dem
neuen Leben (religidser Aspekt) erfahren, aber ebenfalls Vollzug des
neuen Lebens sein. Daraus erklért sich der Wunsch der Christen, an
diesem Tag auch frei zu sein von plagenden Tatigkeiten. Dazu
kommt das Motiv Dienst am und fiir den Néichsten, um ihn ebenfalls
mit der Atmosphire des neuen Lebens zu begliicken. Hierzu gehort
auch erfreuende und freudige Beschiftigung des einzelnen, Erho-
lung und Freizeitgestaltung. Das Was und Wie ist dabei iberaus
mannigfaltig und richtet sich nach persénlichen Anschauungen, Be-
rufsleben wihrend der Woche und sonstigen Faktoren.

Von daher will Sonntagsfeier mehr sein als (negativ verstandene)
,.Sabbatheiligung" im Sinne einer ,,Enthaltung von . . . Sie ist viel-
mehr ,Freisein far . .." Das besagt, daB die Idee des Sabbat zwar
aufgegriffen wird, aber auch er in die neue, alles pragende Dimen-
sion aufriickt. Das bedeutet insgesamt: Zum einen protologisch be-
zogen auf den Anfang der Schopfung — vor dem ,,Fall, zum an-
deren eschatologisch bezogen auf die Vollendung — als vorgezo-
gene Erfillung.

Diese Beziige sind auch Hintergrund fiir die konkrete liturgische
Feiergestaltung des Sonntags. Generell kann man sagen: der Herren-
tag tragt stets die Pragung des ,,Halleluja®, sei es als sprudelnde
Freude an Festtagen oder als hoffnungsvolle Zuversicht bei getrage-
nem Gedenken, wie etwa in Advent und Fasten. Von daher ist
christlich gelebter Sonntag zugleich Verkindigung an ,,die Welt™.
Er stellt eine Botschaft dar: als eigenwertiger Ausdruck der erlang-
ten Freiheit in Chiristus und als Hinweis auf noch groBere Erfiillung
am groflen Tag des Herrn der Vollendung.

2.2. Wochentage

Christliche Liturgie steht zwar unter dem pragenden Mysterium
Christi, sie weil sich aber auch den Perspektiven der allgemeinen

286



Heilsgeschichte samt der vorchristlichen Zeit verpflichtet. Sie kann
das umso mehr, als sie diese Gesamtentwicklung als Weg auf Chri-
“stus hin versteht. Deshalb fiihlt sie sich so wie ihr Meister ebenfalls
weiterhin dem vom Schoépfungsgedanken gepréagten Sieben-Tages-
Rhythmus verbunden. Aber sie sieht anderseits diese Wochentage
auch als vom Christusmysterium gepragt.

In der Einzelakzentuierung der Wochentage gibt es freilich zahl-
reiche unterschiedliche Ansdtze und Entwicklungen. Zum einen
steht dabei fest, dal den Wochentagen keine so starke Prigung wie
etwa dem Sonntag zukommt. Wochentage sind aber doch zugleich
Ausstrahlungen des Sonntags und so im kleinen stets festlich — also
Feria (was besagt: Feiertag). AuBerdem erhalten die Wochentage der
geprigten Zeiten, also Advent und Weihnachtszeit sowie Fasten
und Osterzeit, eigene Motive (dazu vgl. II, 290). Dabei sind manch-
mal bestimmte Wochentage besonders hervorgehoben. Im Rahmen
der Adventzeit etwa die Tage vom 17. bis 24. Dezember, in der weih-
nachtlichen Festzeit die Tage der Oktav (26. Dezember bis 1. Ja-
nuar), oder in der Fastenzeit die Tage der Karwoche, in der Oster-
zeit die Osterwoche. AuBerdem werden in liturgischen Ordnungen
weitere einzelne Wochentage herausgestellt (Aschermittwoch).

Daneben bemerkt man aber auch, dafl schon recht friih eine ge-
wisse Eigenakzentuierung mancher Wochentage erfolgte. So gelten
in der Didache (2. Jahrhundert) Mittwoch und Freitag als besondere
Termine des Gebets und guter Werke (verbunden mit Fasten). Der
Freitag steht dabei (nach Tertullian, T 220) auf dem Hintergrund des
Karfreitags, der Mittwoch auf dem des Verrates Jesu (vgl. Mt 26, 2).
Auch eine Heraushebung des Samstags 148t sich frith feststellen. Da-
bei ist zum einen an den Ruhetag des Herrn (Grabesruhe) bzw. die
Funktion dieses Tages in der Serie Karfreitag bis Ostern zu denken
(vgl. ,,Hinabgestiegen in das Reich des Todes*). AuBlerdem muB da-
bei natlirlich die Bedeutung des jiidischen Sabbat in Anschlag ge-
bracht werden. Zahlreiche Belege der frithen Zeit erweisen, daB der
.. Feiertagscharakter des Sabbat noch lange nachwirkte und es ver-
schiedentlich sogar zu scharfen Auseinandersetzungen hinsichtlich
der Frage: Sabbat und/oder Sonntag kam. Als weiterer aussagekraf-
tiger Beweis fiir die Wertung der genannten Wochentage kénnen
die viermal im Jahr {iblichen Quatembertage Mittwoch, Freitag und
Samstag angesehen werden. Was durch die Details jedenfalls offen-
kundig ist: Auch die Woche wird im grundlegenden MaBe vom
Christusgeschehen her gedeutet. Da3 dabei die letzten Tage speziell
dem Passions- und Ostermysterium Christi gewidmet sind, leuchtet

~ein. Diese Prigung der letzten beiden Wochentage (Freitag und
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Samstag) hat als weitverbreiteter Brauch in vielen Liturgien ihre
Spuren hinterlassen. Und man kann ferner sagen, dall es Freitag
und Samstag sind, die von allen Wochentagen die nachhaltigste
Orientierung erfahren haben. Insgesamt betrachtet darf von daher
die Wochentrias Freitag (unter Einbeziehung des Donnerstag-
Abends) bis Sonntag im Sinn von ,,Kleinpascha™ als Abbild des
GroBpascha (Karwoche — Ostern) gelten.

Hinsichtlich der anderen Tage begegnen uns in mittelalterlicher
Zeit unterschiedliche Ansatze. Dabei ist besonders die Zuweisung
von Heiligen an ausgewihlte Wochentage zu nennen, doch stofen
wir auch auf andere Ldsungen.

Insgesamt gesehen, 1aBt es sich nicht leugnen, daf3, unbeschadet
der Orientierung der Wochentage seitens kirchlich gepragter Jahres-
zeiten oder bestimmter Feste und Sonderanlisse, eine dezente Ak-
zentuierung der Wochentage, zumindest fiir die Zeit im allgemeinen
Jahreskreis, wertvolle spirituelle Ansitze vermitteln kann. Freilich
ist darauf zu achten, daf3 auch hierbei das Heilsgeschehen in Chri-
stus nicht durch sekundidre Motive lberlagert wird. Positiv aus-
gedriickt, wiren folgende durchgidngige Perspektiven zu beachten:
Das Heilsgeschehen Gottes in Christus — die Heilsverwirklichung
durch uns Menschen (Weltbewiltigung; Welterneuerung).

Unter Einbeziehung geeigneter traditioneller Ansétze im Osten
(vgl. vor allem die byzantinische Liturgie) und Westen sowie Be-
ricksichtigung des sicher auch legitimen Motivs ,,Heilige — Bei-
spiele der Nachfolge Christi®, lieBe sich die folgende diskutable, je-
weils dreigliedrige Motivation der Wochentage denken.

MONTAG Anfang: Schopfung als Gottes Einladung an alle
Menschen, Christus Mitte der Schopfung. — Be-
kannte und wenig bekannte Krifte (Engel). —
Weltauftrag (Wochenbeginn) des Menschen.

DIENSTAG Alter Bund: Auserwahlung von Menschen, Weg-
bereitung. — Johannes der Taufer, alttestamentli-
che Heilige. — Berufung und Antwort.

MITTWOCH Inkarnation: Weihnachtliche Aspekte. — Maria,
Josef. — Gott ist Mensch geworden. — Dienst
am Menschen.

DONNERSTAG Abschiedsmahl Jesu/VerheiBung des Geistes:
Briiderliche Hingabe Jesu, Heiliger Geist als Geist
des Voikes Gottes. — Apostel als Grundfesten,
Heilige als Nachfolger Christi. — Auftrag der Kir-
che: Liebe, Briiderlichkeit.
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FREITAG Passion und Tod des Herrn: Ein Beispiel habe ich
euch gegeben. — Blutzeugen der Kirche. — Kon-
sequente Nachfolge des Herrn, Verséhnung der
Welt durch Christen, Dienst in der Not.

SAMSTAG Grabesruhe Jesu/Hinabgestiegen in das Reich des
Todes: Gedenken an Verginglichkeit. — Totenge-
denken (wie etwa im byzantinischen Ritus), Aller-
seelenmotiv. — Dienst an Trauernden, Sterben-
denhilfe, Friedhofsdienst.

SONNTAG Verherrlichung des Herrn: Vollendung des Men-
schen und der Welt. — Gott alles in allem mit
dem Motiv ,,Allerheiligen. — Freude und Hoff-
nung fir Christen und Nichtchristen.

2.3. Woche (als Einheit)

Die Gliederung des Zeitablaufs in eine Serie von Einheiten, die
mehrere Tage umfaBt (Woche), stellt ein Phdnomen dar, das sich in
den verschiedensten Kulturkreisen findet. Die Anzahl der einbezoge-
nen Tageseinheiten ist jedoch unterschiedlich. Einen praktizierten
Weg stellt die stark im semitischen Raum beheimatete Siebenerzahl
dar, von der auch das AT spricht (Siebenerwoche). Daneben lassen
sich jedoch auch andere Zyklen finden. Dabei ist auffillig, dal die
Woche als (kleiner) Kosmos gesehen wird und man ihre Einheiten
oft tberirdischen Wesen (Gottern) und ihren ,.Reprdsentanten‘,
etwa den Gestirnen, widmet. Jedenfalls kann man sagen, dal} sich
der Siebenerrhythmus auch in der hellenistischen Welt ausbreitete
und er so ein gewisses verbindendes Element darstellte.

Fir das Christentum bildet der Wochenansatz des Judentums
einen mafBgeblichen Hintergrund des Zeitverstandnisses. Doch las-
sen sich daneben auch zahlreiche Eigenakzente erkennen. Einer da-
von ist der Sonntag als bevorzugter Tag der Woche. Dazu kommit,
daB die Wochenabfolge im Sinne eines lunaren Rhythmus, d. h. als
Monat (Mondumlaufsphase), wie er die Zeitvorstellung des Juden-
tums pragt (Neumond), nicht maBgeblich wurde. Im ganzen ge-
sehen, kann man sagen, daf} sich eine monatliche Farbung des Zeit-
verstdndnisses im Christentum nie durchgesetzt hat oder nur Rand-
bereiche betrifft. Weiter ist zu erwahnen, daB durch die Betonung
des Sonntags auch die Woche eine Neuorientierung erfahrt. Zum
einen, weil der Sonntag als erster, hochster Tag der Woche im Sinne
von ,,bevorzugter Tag" gilt und er den Sabbat in dieser Funktion ab-
16st. Daneben lassen sich recht frith Zeugnisse dafiir greifen, daB
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man den Sonntag als ,,achten Tag" betrachtet. Man wertet ihn in
dieser Betrachtungsweise nicht mehr als Anfang, sondern als die
dem Sabbat (7. Tag der judischen Zihlung) nachfoigende und ihn
iberholende Erfillung, die Vollendung. Samstag beinhaltet Sabbat
der Ruhe Goties und der Grabesruhe des Herrn. Sonntag aber ist
Weiterfithrung des Werkes, Dokumentation ,,neuer Schopfung*. Zu-
gleich schwingt in diesem neuen Wochenrhythmus das Motiv end-
zeitlicher Vollendung. Mit Ostern, und somit auch durch den Sonntag,
istein maBgeblichesStiick Vollendung Wirklichkeitgeworden.

Uberblicken wir die Details genetisch, kommt heraus, daB3 bereits
im jungen Christentum gewisse Perspektiven greifbar werden, die
fiir die Folgezeit maBgeblich geblieben sind. Zum einen kniipft man
an Bestehendes an, gestaltet es aber neu. Zum anderen bleibt der
Weg flexibel und es werden immer wieder neue Akzente gesetzt und
Versuche gemacht, unterschiedlichen Erfordernissen Rechnung zu
tragen. Das kann auch hinsichtlich der gegenwértigen Gestaltung
des Zeitverstdndnisses glltige Maxime bleiben.

3. Ostern — Feste (Herrenfeste/ Zentralfeste) — Festzeiten

Ostern als Jahrespascha ist das Zentralfest der Christenheit. Zum
einen stellt es ein Eigenfest dar, zum anderen steht es in mancherlei
Beziehung zu sonstigen Terminen. So vor allem zum Wochenostern,
dem Sonntag. Daneben kann man aber auch sagen, dal3 sich Sonn-
tag und Ostern in den maBgeblichen Festen (Zentralfeste) widerspie-
geln, insofern diese Reprisentation des Paschamysteriums unter
einem gewissen Aspekt sind.

Nicht weniger Bedeutung besitzt die Tatsache, da3 Ostern das
Zentrum eines Magnetfeldes ist, welches das ganze Jahr tiberspannt
und dabei bestimmte Phasen nachhaltig pragt: die Festzeiten.

3.1. Ostern — Ostertrias

Das gesamte Christusmysterium steht in der Polaritét Erniedri-
gung — Erhghung. Dastritt in besonderem Maf} durch Tod und Ver-
herrlichung des Herrn zutage. So kann man sagen, in diesem doppel-
seitigen Akt ist das gesamte Christusgeschehen kernhaft enthalten.
Von daher kommt auch der Vergegenwirtigung dieses Geschehens
malgebliche Bedeutung zu. Was in dieser Beziehung der Sonntag mit
seinem Vorfeld fur die Woche leistet, das vollzieht sich — und zwar
bedingt durch den gegeniiber der Woche groBeren Jahresrahmen —
im Jahresablauf auch in breiterer Weise: In der feierlichen Begehung
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der Ostertrias ,,Griindonnerstagabend — Karfreitag/Karsamstag —
Osternacht* (beginnend mit dem Karsamstagabend).

Den Auftakt bildet das Herrenmahl des Griindonnerstags (Hoher
Donnerstag; GroBdonnerstag) im Magnetfeld briiderlicher Zusam-
menkunft. Es geschieht im BewuBtsein stolzer Befreiungstat (Riick-
schau auf das AT), doch zugleich in verhaltener Freude (Vorschau
auf die Verherrlichung). Es ist ferner Bekenntnis und Auftrag. Be-
kenntnis des Herrn zu seiner Sendung und Ausdruck, dafi der nun
,,zu Ende gehende Weg* kein Schicksal, kein Fatum darstellt, son-
dern Vollzug in Freiheit. Auftrag insofern, als Gemeinde Christi nur
dann wird, wenn sie sich gleichem verpflichtet weif3.

Der Karfreitag ist Gedenken an die grofie Liebestat der Hingabe
Jesu an die Seinen. Von daher kommt ihm innerhalb des Gesamt-
spannungsfeldes ,,Pascha® ein erhebliches Gewicht zu.

Er miindet in den Karsamstag der Grabesruhe des Herrn. Der
Tag ist geprdgt von Trauer seitens der Aulenstehenden und solcher,
die nur von auflen urteilen kénnen. Unter der traurig erscheinenden
Hillle verbirgt sich jedoch die Dramatik eines Geschehens, das zur
Vollendung drangt.

Diese Vollendung wird in der Osternacht (beginnend mit dem
Karsamstagabend) vergegenwirtigt, Nacht wird zum Tag; die Bin-
dung zum Griindonnerstagabend ist offenkundig. Was unter Tra-
nen gesat wurde, wird in Freuden geerntet. Nun ist die Motivation
des Abschiedsmahles Jesu gewissermalien umgekehrt: Gedenken an
Not, aber mehr noch an tiberschdumende Freude des Sieges.

Das, was in diesem Triduum geschieht, wird am Ostersonntag
gewissermaflen am ,,Tageslicht" begangen. Damit hat der Oster-
sonntag einen ganz eigenen Akzent. Zugleich aber steht er in der
Reihe der Sonntage, die den gleichen Inhalt feiernd verkiinden.

Neben dem Bezug zu den Sonntagen formt das Paschatriduum
noch einen Kreis eigener Art: die Wochen (Oktaven) ,,vor* und
»nach* dem Fest. Die Karwoche (davor) ist geprigt von dem einen
Motiv: Erniedrigung. Die Osterwoche (Oktav ,,danach*) erfihrt ihre
Durchformung vom neuen Klang der Verherrlichung.

Da die Ostertrias die Spitze liturgischen Feierns ausmacht, ver-
wundert es nicht, daB sich an diesen Tagen Liturgie in Fiille konzen-
triert. Dies zeigt sich einerseits darin, daB die einzelnen Gottesdienst-
typen reichhaltiger als sonst eingeplant sind und man sie mit beson-
derer Sorgfalt aufeinander abgestimmt hat. Zum anderen, als hier
zahlreiche Gottesdienstarten, die an sich auch im iibrigen Jahres-
ablauf vorkommen, nun mit nachhaltigem Glanz und eigenttimli-
chem Sinnhorizont begangen werden.
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So ist am Griindonnerstag der tageszeitliche Wortgottesdienst in
besonderem MaBe gestaltet. AuBerdem tritt die Gattung Zeichen-
liturgie in eindrucksvoller Weise in der FuBwaschung, einem Uber-
aus ausdrucksstarken Zeichen des Dienens, zutage. Die Eucharistie
versteht sich in spezifischer Weise als Abschiedsmahl des Herrn mit
den Seinen.

Fir den Karfreitag gilt hinsichtlich des Wortgottesdienstes dhn-
liches wie am Griindonnerstag. Aus dem Bereich der Zeichenlitur-
gie ist vor allem die Kreuzdramatisierung zu nennen: Kreuzweg (Her-
beibringen des Kreuzes)— Liebestod (Kreuzerhdhung) — Bestattung
(Niederlegen des Kreuzes). Ferner prigen ausfiihrliche Verkiindi-
gungselemente und ausgewéhlte Gebete diesen Tag (Hauptgot-
tesdienst) und setzen Akzente fiir Meditation und Versenkung.

Das sorgfiltig gestaltete Stundengebet des Karsamstags leitet zur
Osterfeier iber. In der Nachtfeier selbst werden Wort (Wortgottes-
dienst) und Zeichen (Lichtfeier) in betontem Maf bemiiht. Die freu-
dige Eucharistie versammelt die Gemeinde im ,,Mahl mit dem Auf-
erstandenen”.

Neben diesen Eigengottesdiensten hat das Paschatriduum sowie
sein Umfeld mancherlei spezifische liturgische Elemente an sich ge-
zogen. So ist es etwa bevorzugte Endphase der Katechumenatsvor-
bereitung und Vollzug der Eingliederung in die Kirche durch die
Taufe. Daneben hat die Firmung als Sakrament der Vollendung hier
(oder am Pfingsttag) einen maBgeblichen Platz (Taufe und Firmung
in der Osternacht, Vorbereitung in der Zeit zuvor). Auflerdem
nimmt das Sakrament der Verséhnung in diesem Bereich einen wei-
ten Raum ein. Ferner hat sich vielfach der Vollzug anderer Sakra-
mente oder damit zusammenhdngender Akte und Vorbereitungen
(Krankensalbung; Olbenediktion) im Umkreis des hochsten Festes
angesiedelt und nimmt Teil an seinem Glanz.

3.2. Feste — differenzierter Ausdruck des Ostermysteriums

Ostern als Inbegriff des Paschamysteriums der ,,Dreitagefeier*
spiegelt sich in den Sonntagen und dieses in ihnen. Demgegeniiber
nehmen die (oft auf Sonntage fallenden) hoheren Feste, also die
Zentralfeste, eine gewisse Eigen- und Mittelstellung ein. Niherhin
kann man deshalb sagen: sie sind erhdhte Sonntage und verein-
fachte Osterfeste. Auch sie stehen generell im Horizont des Pascha-
mysteriums. Daneben kommt ihnen aber auch die Funktion zu, be-
stimmte seiner Sonderaspekte zu reprisentieren. Diese Sonder-
aspekte — und von daher die Feste — gliedern sich in inkarnato-
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risch-weihnachtliche und o6sterlich-eschatologische Blickpunkte
bzw. Feste.

Im Bereich der inkarnatorischen Phase (Weihnachtskreis) ist zu-
nichst Weihnachten mafBgeblicher Ausdruck des Heilsmysteriums.
Der Erstgeborene der Schopfung geht ein in die Welt und offenbart
sich im Volk als Mensch. Epiphanie setzt einen weiteren Akzent.
Gegeniiber der Armut und Niedrigkeit der Geburt im Stall fallt da-
bei ein besonderer Lichtglanz in die Szene. Aullerdem kann Weih-
nachten vor allem als Offenbarung an das israelitische Volk Gottes
gedeutet werden, Epiphanie als Offenbarung an die (Heiden-)Welt.
Das Tauffest Jesu (vgl. dabei speziell den Aspekt der Geistsendung
auf Christus) hat ein doppeltes Gesicht, es ist gewissermaBen Ab-
schiuf} der inkarnatorischen Etappe und Neubeginn.

Im Bereich der paschalen Phase (Osterkreis) muB als Fest zu-
néachst der dem Hohepunkt vorangehende Palmsonntag genannt
werden: Hosanna — das freilich vergeht. Er mindet in die Vorbe-
reitung des Osterlichen Hochfestes der Dreitagefeier. Das Ostern fol-
gende Himmelfahrtsfest ist Ausdruck eines besonderen Zuges der
Verherrlichung des Herrn: Christus beim Vater. Das Pfingstfest
(Geistsendung) als markanter Punkt im Horizont der Vollendung,
einer maBgeblichen Stufe des Heilswirkens hat — in gewisser Bezie-
hung wie das Tauffest — ein polares Aussehen. Hier heil3it es: der
Geist als Gabe und zugleich Helfer zur Bewaltigung neuer Auf-
gaben. Was so in den Festen der geprégten Zeit des Kirchenjahres
(Advent bis Pfingsten) zum Ausdruck kommt, tritt uns in abgeschat-
teter und differenzierter Weise in den Festen der Zeit des Jahreskrei-
ses I (nach dem Tauffest) und des Jahreskreises II (nach Pfingsten)
zutage. Wenn auch von sekundiarem Gewicht, erfahren diese Feste
doch ebenfalls jhren Glanz vom Osterlicht. (Ndhere Details dazu
werden in den Abschnitten II, 297 ff. und 301 ff,, beleuchtet.)

3.3. Festzeiten

Um den inneren Kern der Feier des Paschamysteriums (Ostertrias)
samt seinem Ring (Karwoche und Osterwoche) einerseits und um
das Gedenken der Menschwerdung Jesu samt seiner ersten Offen-
barung(Weihnachten—Epiphanie/ Tauffest)anderseits, legtsichjeein
weiterer Kranz, der vom jeweiligen Magnetfeld geprigt ist: die vor-
bereitende und die ausklingende Festzeit. Diese Phasen sehen es zum
einen als ihre Aufgabe an, der Reprisentation des Heilsgeschehens:
auf Christus zu — durch ihn — und mit ihm auf Vollendung hin zu
dienen. Daneben geht es um Verwirklichung Christi im Volk Got-
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tes, im Einzelchristen, in der Welt. Auch hier empfiehlt es sich, den
einheitlichen Kern von den beiden Hauptbrennpunkten her, d. h.
dem weihnachtlichen und dem Osterlichen Aspekt anzuvisieren.

3.3.1. Osterliche Phase

Die geprégte Osterliche Rahmenzeit umfafit— neben dem Kerndes
Paschatriduums und dem erweiterten Umkreis Karwoche/Oster-
woche — je einen weiteren hinfliihrenden und ausklingenden Part.
Beide sind Teil einer Einheit, doch von unterschiedlichen Akzenten
gepragt. Im Rahmen der Vorbereitung ist zunichst das Fasten (die
Fastenzeit, vorosterliche BuBzeit) zu nennen, das von Aschermitt-
woch bis Griindonnerstag reicht. Es dient einmal dem Gedenken an
das Wort und Werk Jesu in einer markanten Phase seines Lebens,
verbunden mit entsprechender Verkiindigung sowie der Vorberei-
tung auf die Begehung seines Todes und der Auferstehung. Damit in
Verbindung steht das Bemithen, Getaufte und Katechumenen bei
der Verwirklichung des Christusmysteriums zu begleiten. Es sind
dies Aufruf zu Umkehr und Taten der Liebe, fir die Katechumenen
zudem die stufenweisen Schritte in die Gemeinschaft der Kirche.
Diese Aspekte verwirklichen verschiedene gottesdienstliche Schwer-
punkte, die sich im Rahmen der Sonntags- und Wochentagsliturgie
finden. Ihnen ist vor allem der erste Abschnitt der Fastenzeit bis zum
Palmsonntag zuzuweisen.

‘Mit dem Palmsonntag miindet die Fastenzeit in die Karwoche, in
den engeren Ring des Gedenkens und zugleich der Vorbereitung auf
den Hohepunkt. Sie ist in besonderem MaBe dem Gedichtnis des
Leidens Jesu gewidmet. Der Palmsonntag mit seinem Triumphzug
zur Erinnerung an den Einzug Jesu in Jerusalem driickt dabei in pla-
stischer Weise die erste Seite des polaren Geschehens aus: Hosanna
{dem am Karfreitag das , Kreuzige ihn* folgt).

Die Osterwoche, als der ausklingende Sektor des vom Pascha-
triduum zentrierten inneren Rings, korrespondiert von der Struktur
her mit dem vorbereitenden Sektor, der Karwoche. Diese Osterok-
tav wird als betonte Phase der Freude begangen.

Der Osteroktav folgt die entferntere nachdsterliche Festzeit, die
bis Pfingsten reicht. Sie umfaBt den zweiten bis siebten Sonntag der
Osterzeit samt den dazwischenliegenden Wochentagen. Diese Phase
lebt ebenfalls vom Jubel des Festes. Wihrend der Zeit von Christi
Himmelfahrt bis Pfingsten (kalendermé@ig der 8. Sonntag der Oster-

zeit) bereitet sich die Gemeinde in besonderem MaB auf das Myste-
rium der Geistsendung vor.
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3.3.2. Weihnachtliche Phase

Die gepragte weihnachtliche Rahmenzeit umfafit neben dem
Kernvon Weihnachten (d. h. Vorfeier, Nachtwache, Tag) ebenfalls
je einen engeren und weiteren Kranz zuvor (Vorbereitung: Erster
Advent bis 16. Dezember; 17. Dezember bis zum Fest) und danach
(Ausklang: Weihnachtsoktav; Zeit bis zur Taufe Jesu). Dabei ist
Weihnachten in seinen Ausprdgungen Christgeburt (25. Dezember)
und Epiphanie (6. Januar) neben Ostern zugleich der zweite bedeut-
same Ausdruck des Heilsgeschehens und damit zweiter Brennpunkt
kirchlicher Jahresgestaltung.

Die Vorbereitungszeit, die dem Weihnachtsfest vorangeht, der
Advent, stellt einmal Riistzeit auf das Fest der Menschwerdung, das
erste Kommen des Herrn dar. Motive des israelitischen Gottesvolkes
und der endzeitlichen Wiederkunft konfrontieren dabei die Ge-
meinde damit, daB es sich bei der Begehung von Weihnachten nicht
um einen bloBen Geburtstag oder Gedenktag handelt, sondern der
Christ in stindiger Erwartung steht. Von daher hat der Advent
nicht nur Vorbereitungscharakter, sondern auch Eigenwert im
Sinne bestimmter Motive christlicher Verkindigung.

Zeitlich gesehen besteht die Adventszeit aus etwa vier Wochen.
Sie gliedert sich, dhnlich wie die Fastenzeit (Karwoche und voran-
gehende Fastenzeit) in zwei Teile: eine unmittelbar vorausgehende
und eine entferntere Etappe.

Die unmittelbare Phase umfaft die letzten Tage vor dem Fest
(17. bis 24. Dezember) — man kann sie von der Struktur her mit der
Woche vor Ostern (Karwoche) vergleichen — und macht einen en-
geren Kreis aus. Inhaltlich vergegenwairtigen diese Tage das eigentli-
che Geschehen im Umkreis der Geburt des Herrn.

Demgegeniiber bilden die Tage vor dem 17. Dezember eine ent-
ferntere Vorbereitung. Letztere setzt mit dem ersten Adventsonntag
ein, durchlduft die drei folgenden Sonntage mit entsprechenden
Wochentagen und miindet in den genannten engeren Umkreis des
Festes.

Die Weihnachtsoktav(Woche nach dem Fest), die in besonderem
MaBe im Magnetfeld der Christgeburt steht, entspricht von der
Struktur her der vorausgehenden engeren Phase vor Weihnachten.
Besagte achttidgige Weihnachtsfestzeit (Weihnachtsoktav) ist betonte
Zeit der Freude. Am SchluB dieser Oktav begeht man in vielen
Gegenden den biirgerlichen Jahresabschlufi (Altjahrsabend) und
den Jahresbeginn (Neujahr).

Der Weihnachtsoktav folgt die entferntere Etappe der nachweih-
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nachtlichen Festzeit, die bis zum Sonntag nach Epiphanie (Sonntag
nach dem 6. Januar), d. h. dem Tauffest Jesu reicht. Auch diese
Phase lebt vom grundlegenden Festinhalt, wiewohl doch durch das
Fest Epiphanie einige eigene Akzente erfolgen. Mit dem Tauffest
Jesu ist dieser Kreis abgeschlossen. Die Tage unmittelbar vor dem
Gedenken der Taufe Jesu — strukturméafBig kann man sie der Zeit
Himmelfahrt bis Pfingsten vergleichen — bilden den Ubergang zur
Neuorientierung des Jahres, die mit dem Tauftag des Herrn einsetzt.

Die so geprigten Festzeiten weihnachtlicher und osterlicher Ak-
zentuierung strahlen einerseits in die Allgemeine Kirchenjahreszeit
bzw. die Jahreskreiszeit I (nach dem Tauffest) und Jahreskreiszeit II
(nach Pfingsten), zum anderen sind sie in etwa davon abgesetzt. Das
besagt, daB auch diese Zeiten im Magnetfeld des groBen Mysteriums
stehen, aber ebenso, daB sie eigene Akzente haben: Bewéhrung des
Neuen. (Der Gehalt dieser zwei Zeiten soll bei der Behandlung der

Jahresstruktur im engeren Sinne besonders zur Sprache kommen;
vgl. dazu I, 297)

4. Jahr (Liturgisches Jahr/Herrenjahr/Kirchenjahr), seine tragen-
den und untergeordneten Substrukturen sowie die Jahreszyklen

Der Jahreskreis im liturgischen Sinne (das Liturgische Jahr, Her-
renjahr oder Kirchenjahr) ist das Koordinatensystem fiir das in sei-
nem Ablauf gefeierte gesamte Mysterium Christi: das Vorfeld der
Menschwerdung Jesu bis Pfingsten und von da an die Erwartung
der Wiederkunft des Herrn (vgl. MR 1970, AE, Kalendar, Art. 17).
Dieses Gesamtfeld eines Jahres ist jedoch nicht ein gleichmaBiges
Kontinuum, sondern durch verschiedene Substrukturen bestimmt.

Als tragende Substrukturen haben die geprigten Zeiten (vgl. die
folgenden Seiten) und die allgemeinen Zeiten im Jahreskreis zu gel-
ten. Untergeordneter Natur sind die variablen Quatemberfeiern und

vergleichbare Etappen sowie (in etwa) die jahresiibergreifenden
Sonderaspekte.

4.1. Tragende Substrukturen

Wenn hier von tragenden Substrukturen die Rede ist, werden da-
mit die hauptsichlichen Phasen gemeint, die fiir die Konzeption des
liturgischen Jahres maBgeblich sind und dabei im Gesamtgebiet des
romischen Ritus als verbindlich gelten. Wir haben es in diesem Be-

.zugsrahmen mit den gepragten Zeiten und den allgemeinen Zeiten
im Jahreskreis I und II zu tun.
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4.1.1. Gepragte Zeiten

Unter gepragten Kirchenjahreszeiten sind solche zu verstehen,
die eine besondere und eigene Prigung aufweisen (MRGerm 19735,
AFE, Kalendar, Art. 43). Es handelt sich dabei um die Zeit von Ad-
vent bis zum Pfingstfest unter Ausschaltung der Phase vom Tauffest
Jesu bis Aschermittwoch.

Zur Veranschaulichung der Wertigkeit und der Zuordnung seien
die einzelnen Blocke, von denen einige im Detail bereits skizziert
wurden (vgl. II, 290), hier nun in der Rangordnung des ali-
gemeinverbindlichen romischen Kalendars aufgefiihrt. Auf diese
Weise kommt namlich gut die Funktion zutage, die sie im Rahmen
der Substruktur des liturgischen Jahres spielen.

Aufgrund dieses Koordinatensystems sind die entsprechenden
Phasen so zu ordnen: 1. Die drei osterlichen Tage; II. Die Osterzeit;
III. Die Fastenzeit (vorosterliche BuBzeit); IV. Die Weihnachtszeit;
V. Die Adventzeit. lhnen gesellen sich die beiden Blocke zu, die eine
weniger starke Pragung besitzen und im folgenden noch néher vor-
zustellen sind: VI. Die allgemeine Kirchenjahreszeit und VII. Die
Bittage und die Quatembertage.

4.1.2. Allgemeine ,,Zeiten im Jahreskreis I und 1I*

Zu den hier in Frage stehenden Allgemeinen Zeiten sagt das er-
neuerte romische MeBbuch (vgl. MRGerm 1975, AE, Kalendar,
Art. 43): AuBer den Kirchenjahreszeiten, die eine besondere und
eigene Prigung aufweisen, bleiben im Jahr noch 33 oder 34 Wo-
chen, die nicht durch einen besonderen Gesichtspunkt des Christus-
geheimnisses geprégt sind. In ihnen wird das Christusgeheimnis
eher als Ganzes gefeiert, zumal an den Sonntagen. Dieser Teil des
Jahres heiBt: Die Zeit im Jahreskreis.

Wie die ndhere Zuordnung ergibt, haben wir es dabei mit zwei
von den Festzeiten durchbrochenen Abschnitten zu tun. Von daher
kann man die besagte Epoche differenzieren in die Zeit im Jahres-
kreis I und II.

Hinsichtlich der genauen Abgrenzung der Zeitspanne dieser bei-
den Phasen gibt das Kalendar detaillierte Bestimmungen. So dauert
die Jahreskreiszeit I vom Montag nach dem Sonntag, der auf den
6. Januar (Epiphanie) folgt, bis zum Dienstag vor Aschermittwoch
einschlieBlich. Die Jahreskreiszeit II erstreckt sich demgegeniiber
vom Montag nach Pfingsten bis zum Samstag vor dem
{. Adventsonntag.
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Wie der Uberblick zeigt, haben wir es bei diesen beiden Phasen
mit im allgemeinen Sinne vom Christusmysterium bestimmten
Etappen zu tun, die gegeniiber den Festzeiten eine gewisse Neutrali-
tit besitzen. Von daher bilden sie auch einen passenden Hintergrund
fiir Eigenaspekte, die im Rahmen des kirchlichen Zeitverstandnisses
eine Berechtigung haben (und hier in einem eigenen Abschnitt zur
Sprache kommen, vgl. II, 298 und 301).

4.2. Untergeordnete Substrukturen

Die untergeordneten Substrukturen besitzen gegeniiber den tra-
genden eine mehr ausgestaltende Funktion und widmen sich gewis-
sen Sonderaspekten. AuBerdem unterliegen sie in ihrer Fixierung
oft stirker lokaler, regionaler oder teilkirchlicher Kompetenz. Dabei
kann man Sonderaspekte innerhalb eines Jahres (II, 298) und jahres-
iibergreifende Sonderaspekte (II, 299) einander gegeniiberstellen.

4.2.1. Sonderaspekte innerhalb eines Jahres: Quatember, Dankfeste
und Biitage samt vergleichbaren Zeiten (Novenen u. 4.)

Zu den im reguldren Jahresablauf angesiedelten ,,Sonderaspek-
ten untergeordneter Pragung” sind als erstes die Tage des Dankens
und Bittens zu rechnen. Das erneuerte romische Mef3buch sagt
dazu: die Kirche betet fiir mannigfache menschliche Anliegen, be-
sonders die Friichte der Erde und das menschliche Schaffen. Auch
eignen sich die Tage fiir den 6ffentlichen Dank. An konkreten Aus-
pragungen werden Bitt- und Quatembertage genannt (vgl. MRGerm
1975, AE, Kalendar, Art. 45 ff.).

Was die Hintergriinde betrifft, ist zu erwahnen, daB es solche
Dank- und Bittage schon in der alten Kirche gab. Speziell die Qua-
tembertage konnen auf groBes Alter zuriickblicken. Ihnen liegt die
Idee zugrunde, in Verbindung mit den ,,Vier (Jahres-)Zeiten" be-
stimmte Motive von Dank und Bitte zu artikulieren. Terminansitze
waren zeitweise jeweils Mittwoch, Freitag und Samstag im Advent
{nach dem 13. Dezember; St. Luzia), in der Fastenzeit (Woche nach
Aschermittwoch), nach Pfingsten und im Herbst (Woche nach dem
14. September: Fest Kreuzerhohung). Etwas jiingeren Datums, und
dem Bereich der altgallischen Kirche entstammend, ist die andere
Serie: die Bittage {am Montag, Dienstag und Mittwoch) vor Christi
Himmelfahrt.

Die liturgische Erneuerung der jiingsten Zeit wollte diese histori-
schen Ansatzpunkte, die zudem elementaren menschlichen Bediirf-
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nissen entsprechen, nicht aufgeben, sie zugleich aber flexibler gestal-
ten. So sagt das erneuerte romische MeBbuch: Damit diese Tage den
unterschiedlichen 6rtlichen und menschlichen Gegebenheiten auch
tatsachlich entsprechen, sollen die Bischofskonferenzen Termine
und Arten der Feier angeben. Demnach gehort es zur Aufgabe zu-
stdndiger Autoritidten, unter Beriicksichtigung der jeweiligen Ver-
héltnisse zu bestimmen, ob ein Tag oder mehrere und wie oft sie
etwa im Jahr gehalten werden bzw. welche Motive man ihnen zu-
grunde legen kann (vgl. dazu MRGerm 1975, AE, Kalendar,
Art. 46). In Konkretisierung der Lage sind im deutschsprachigen
Gebiet vier Quatembertermine (z. B. in der ersten Woche im Ad-
vent, in der ersten Woche der Fastenzeit, in der Woche vor Pfing-
sten und in der ersten Woche des Oktober) mit jeweils wechselnden
Intentionen festgelegt.

Neben diesen Ansédtzen gibt es, vor allem auf Ortsebene und bei
Sonderanldssen, noch weitere in diesen Zusammenhang gehdrende
Danktage, Bittage, Gelobte Tage, Triduen, Novenen u.d. Ferner
kann man hier auch Institutionen wie Vorbereitung auf den Sakra-
mentenempfang und mystagogische Vertiefung mit ihren Verzah-
nungen im Gottesdienst einordnen (Taufe; Firmung; Eucharistie;
Erstkommunion; Ordination; Trauung).

Falls sich die genannten Einrichtungen den groBlen liturgischen
Entwiirfen eingliedern und vertretbare Anliegen in entsprechender
Weise gestaltet werden, diirfen sie als wertvolle Bereicherungen des
gottesdienstlichen Lebens gelten.

4.2.2. Jahresiibergreifende Sonderaspekie: Jahreszyklen, Lebens-
lauf und sakramentaler Kosmos

Neben den liturgischen Substrukturen innerhalb eines liturgi-
schen Jahres gibt es noch solche, die diesen Zeitraum tberschreiten
und eventuell (regelméBig) wiederkehren oder in anderer Weise eine
pragende Rolle spielen. Sie sollen hier anhangsweise erwahnt wer-
den. Und zwar besonders deshalb, weil sie (vgl. Lesezyklen; Fasten-
zeit — Taufe und entsprechende Katechumenatszeit) meist in enger

Beziehung zu den mafBgeblichen Strukturen des liturgischen Jahres
stehen.
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4.2.2.1. Jahreszyklen

Als erstes sind hier die Zyklen zu nennen, die sich in gewissen
fixierten Abstdnden wiederholen. Es handelt sich beispielsweise um
die zweijihrigen oder dreijahriges Lesezyklen des Wortgottesdien-
stes (vgl. Stundengebet und Wortteil der Messe). Ferner ist auf
(regelmiBig) wiederkehrende Termine mit jeweils eigener Liturgie

Zu verweisen, wie sie uns bei Synoden oder im Heiligen Jahr be-
gegnen.

4.2.2.2. Lebenslauf

Im Leben des einzelnen und der Gemeinde spielen ferner be-
stimmte Sondertermine zyklischer Art eine Rolle. Etwa der Lebens-
lauf eines Christen in seiner Verzahnung mit dem Gemeindeleben,
wie er sich in der sakramentalen Gestaltung seines Daseins und da-
mit zusammenhéngenden Gedenktagen dokumentiert.

Genannt seien etwa Taufe und Taufgedéchtnis, Eucharistie und
Jubelkommunion, Ordination und Ordinationsjubildum, Trauung
und Trauungsjubilium. Dazu kommen andere Elemente wie klo-
sterliches Brauchtum als ProfeB und ProfeBjubilium (vgl. dazu auch
MR 1970 Missae et orationes ad diversa bzw. MRGerm 1975 Mes-
sen und Orationen fiir besondere Anliegen: Jahrtage).

4.2.2.3. Sakramentaler Kosmos

In Verbindung mit sakramental verstandenem Lebenslauf (vgl.
oben II, 300) kann man sagen, daB der sakramentale Kosmos ins-
gesamt, im weitesten Sinne verstanden, eine liturgisch priagende
Kraft fiir das Einzel- und Gemeindeleben iiberhaupt darstellt. Auch
hier handelt es sich um ein gewissermaBen rhythmisches Ge-
schehen.

Im einzelnen haben wir es dabei mit einem eigenartigen zeitlich
gepragten und die Zeit prigenden Faktor zu tun, der auf seine Weise
Christusgeschehen in unterschiedlicher Akzentsetzung aktualisiert
und differenziert. Betrachten wir dabei das Koordinatensystem der
sieben Sakramente und ihre Ansiedlung im Einzel- und Gemeinde-
leben, wird das Gesagte ohne Schwierigkeiten offenkundig. Nicht
vergessen sei ferner der Hinweis auf mehrjihrige Taufvorbereitung
(Erwachsener) und vergleichbare Institutionen mit ihren ,.zykli-
schen” Auswirkungen auf die Liturgie.
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5. Entfaltung des Christusmysteriums in der Gemeinde der Heili-
gen

Wie der Blick auf das kirchliche Kalendar ergibt, sind neben den
seither behandelten liturgischen Terminen noch eine ganze Reihe
anderer vorhanden. Von ihnen bzw. ihrem Aussagewert und ihrer
Funktion soll in einer diesen Fragekreis abschlieBenden Uberlegung
die Rede sein.

5.1. Grundsitzliche Bemerkungen

Kirche ist ein sich stindig erweiternder lebendiger Organismus
und auf Vollendung hin angelegt. Die in ihr grundgelegte Saat des
Christusmysteriums soll aufgehen und sich verbreiten: zu allen Zei-
ten, in allen Regionen. Von daher ergeben sich auch unterschiedli-
che Akzente, wie man das Christusmysterium verdeutlichen kann,
wie Menschen die Nachfolge Christi leben, wie Gemeinde der Heili-
gen wachst und Ausdruck der ,,Frucht des Mysteriums™ ist. Der-
artige Aspekte haben in der Kirche ein legitimes Recht auch
feiernd”, d. h. gottesdienstlich, begangen zu werden. (Vgl. dazu
auch die historischen Perspektiven: 1I, 369.)

5.2. Konkrete Ansitze

Die genannten Aspekte fihrten im Laufe der Zeit zu einer re-
spektablen Zahl von Zeitansitzen (Festansiize, Termine). Thre
Funktion kann man dabei folgendermafBen umschreiben: Sie entfal-
ten den Grundrhythmus des liturgischen Jahres, indem sie zu den
fiir das Verstdndnis des Christusmysteriums maBgeblichen Kern-
ansitzen verschiedene Detaillierungen, mitunter auch mehr sekun-
ddre Ausschmiickungen, erginzen.

Insbesondere handelt es sich dabei in einem ersten Hauptblock
(I1, 302) um Feiern, die das Christusgeschehen weiter interpretieren,
indem sie bestimmte Spezialaspekte hervorkehren. Es ist dies zu-
néchst die Serie von Herrenfesten geringeren Ranges (Kleinere Her-
renfeste), die den groBen Zyklus erginzen und, im ganzen gesehen,
spéter als die zentralen Termine eingefithrt wurden. — Damit im
Zusammenhang steht eine Gruppe Thematischer Feste, die, gegen-
lber den vom historischen oder eschatologischen Christus her
orientierten Festen mit Gedéchtnischarakter eigentiimlicher Pri-
gung, mehr von gewissen ,,Ideen* geprégt sind, wie etwa das Drei-
einigkeitsfest und Fronleichnam (Ideenfeste). — SchlieBlich ist noch
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eine dritte Serie zu erwihnen, die Votivfeste (Votivfeier). Diese stel-
len weder ein Gedédchtnis im strengeren Sinn dar noch handelt es
sich um ein thematisch gestaltetes Fest. Vielmehr kehren sie nach
Art eines (musikalischen) Motivs gewisse Aspekie des Herrenmyste-
riums heraus. In der liturgischen Nomenklatur werden sie all-
gemein mit Votivieier bezeichnet. Dabei besagt das Wort Votiv (vgl.
lat. votum: religidser Akt, Versohnung, Wunsch, Geliibde) im hier
gemeinten Sinn: Gottesdienste, die bestimmten Teilaspekten des
Heilsgeschehens gewidmet sind oder gewisse damit zusammen-
héangende allgemeine oder spezielle Inhalte bzw. Anliegen im Auge
haben (Votivfeier im engeren Sinne, z. B. Name Jesu). Auflerdem
kann man hierzu verschiedene Gottesdienste mit Sonderaspekten
(Sonderanliegen) unterschiedlicher Priagung rechnen (z. B. Glaube
— Evangelium — Glaubensausbreitung; Votivfeier im weiteren
Sinn. Vgl. dazu auch Thematische Feste).

Im Zuge der Liturgiereform ist dieser Bereich etwas tibersichtli-
cher geordnet und mit entsprechenden Bezeichnungen bedacht wor-
den. Den Votivmessen im engeren Sinne (MR 1970: Missae votivae;
MRGerm 1975: Votivmessen) stehen die Votivmessen im weiteren
Sinn (MR 1970: Missae et orationes ad diversa; MRGerm 1975:
Messen und Orationen flir besondere Anliegen) gegeniiber. Einen
eigenen Block bilden demgegentber die Messen in Verbindung mit
bestimmten Sakramenten und Sakramentalien (MR 1970: Missae ri-
tuales; Messen zu bestimmten Feiern; zu letzteren vgl. II, 248).

Einen zweiten Hauptblock (II, 306) machen das Heiligengeden-
ken und Gedenktage sonstiger Art aus. Recht verstanden, stehen
auch diese Feste im Magnetfeld des Christusmysteriums. Sie sind
Ausdruck, wie Menschen unterschiedlicher Zeiten und Regionen
vom Ruf Christi gefiihrt, das Christusmysterium in Raum und Zeit
lebten und wie bestimmte Ereignisse einen Stellenwert in diesem
Koordinatensystem haben.

5.2.1. Herrenfeste geringeren Ranges, Thematische Feste, Votivieier

Die Ausgestaltung des kirchlichen Zeitverstindnisses ist eine sehr
bewegliche Angelegenheit. Neben Jahrhunderten, die in dieser
Sache eher niichterne Zurtickhaltung iiben, stehen Epochen tippiger
Entfaltung, neben Phasen bewullter Anreicherung begegnen uns
Etappen einschneidender Reformen. Dabei kommt es zu Neu-
einfihrung und Eliminierung, zu Aufwertung und zum Zuriickstel-
len bestimmter Ansdtze. In diesen Bewegungen samt ithren Wellen
spiegeln sich Theologie, Kirchenverstindnis und Frommigkeits-
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auffassung der jeweiligen Zeit und Region in anschaulicher Weise
wider.

Hier geht es darum, den fiir das gegenwirtige katholische liturgi-
sche Jahresverstindnis maBgeblichen Stand zu beleuchten. Dabei
soll das gesamte Material drei Hauptblocken zugeteilt werden: Klei-
nere Herrenfeste, Themenfeste und Votivieiern.

5.2.1.1. Kleinere Herrenfeste (Gedichtnisfeste) mit weihnachtlicher
und OJsterlicher Pragung

Bei den kleineren Herrenfesten kann man solche mit mehr
weihnachtlich-inkarnatorischem Bezug und solche mit betont
Osterlich-eschatologischem Tenor unterscheiden. Diese Differenzie-
rung und eine entsprechende Reihung innerhalb der betreffenden
Gruppen ermoglicht auch eine in didaktischer Hinsicht giinstige Er-
fassung.

5.2.1.1.1. Kleinere Herrenfeste mit weihnachtlich-inkarnatori-
schem Charakter

Als erstes Fest dieser Gruppe mull die Ankiindigung des Herrn
genannt werden (25. Mirz). Es ist vom Gedenken an die biblische
Ankiindigung der Christgeburt (Lk 1, 26 ff.) geprigt und gehért
eigentlich in die adventliche Phase des Herrenjahres. Entsprechende
Ansitze (im Dezember) finden sich auch in alten Kalendarien. In der
romischen Liturgie begegnet uns das Fest seit dem 7. Jahrhundert.
Fir die gegenwartige Fixierung auf den 25. Mérz war u. a. der sehr
wortlich genommene Bezug zu Weihnachten (9 Monate davor)
maBgebend. Der kontinuierlichen Entfaltung des Christusmysteri-
ums ist dieses Datum nicht sehr gilinstig und auch praktische
Schwierigkeiten (Rangordnung, Uberschneidung mit Terminen in
der Fasten- und Osterzeit) sind von daher bedingt.

Ein Gedenktag der Namensgebung Jesu begegnet uns in der
rOmischen Liturgie als Allgemeinfest seit Papst Innozenz XIII.
(1721—1724). Es bezieht sich auf die Begebenheit, die das Lukas-
evangelium (Lk 2, 21) fiir den 8. Tag nach der Geburt Jesu bezeugt
{(vgl. dazu Lev 12, 3). In Teilkirchen ist das genannte Fest schon
frither belegt. Die in diesem Magnetfeld stehende und im deutschen
Regionalkalender (MRGerm 1975) am 1.Januar vermerkte
Namensgebung Jesu kann in Verbindung mit dem biirgerlichen
Neujahrsanfang gesehen werden, der sinnvollerweise im Namen
Jesu geschieht.
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Das Fest der Darstellung des Herrn (Hypapante) gehort zu den
iltesten Festen und bezieht sich auf die nach alttestamentlichem Ge-
setz (Ex 13, 2. 12—16; 34, 19 f) vorgeschriebene Darstellung des
Erstgeborenen (im Tempel) samt den in Verbindung damit bei der
Darstellung Jesu belegten Ereignissen (Ik 2, 22 ff)). Dazu gesellen
sich Motive, die im Zusammenhang mit der Reinigung der Mutter
— hier eines Jungen (Jesus) — 40 Tage nach der Geburt
(vgl. Lev 12, 4 ff) stehen. Wir haben es mit einem Fest zu tun, das
im 5. Jahrhundert in Jerusalem belegt ist und im 7. Jahrhundert in
die romische Liturgie iibernommen wurde. Terminlich gehort die-
ser Gedenktag in die Zeit nach dem Geburtsfest Jesu bzw. in den
Umkreis des 1. Januar (jedenfalls vor das Tauffest Jesu). Der gegen-
wirtige Zeitansatz 2. Februar griindet sich auf eine wortliche Uber-
tragung der Zeitspanne 40 Tage nach der Geburt (vgl. Lk 2, 22),
hingt aber auch mit zeitgendssischem profanem Festansatz zusam-
men (etwa Gegenfest zu den Luperkalien, Sithnefest im Friihjahr).

Ein Fest der Taufe Jesu erhilt im erneuerten rémischen MeB-
buch von 1970 einen maBgeblichen Stellenwert und wurde gegen-
iber fritheren Ansétzen aufgewertet. Als Termin hat man den Sonn-
tag nach Epiphanie (letzteres: 6. Januar) bestimmt. In liturgischen
Biichern alterer Zeit klingt das Motiv an verschiedenen Tagen an,

eine eigene Festfeier ist in der fritheren westlichen Liturgie dirftig
belegbar.

5.2.1.1.2. Kleinere Herrenfeste mit dsterlich-eschatologischem Cha-
rakter

In diesem Motivkreis ist als erstes das Fest der Kreuzerhéhungzu
nennen (14. September). Die Wurzeln des Festes gehen nach Jerusa-
lem, wo Frommigkeitsbekundungen im Zusammenhang mit dem
Kreuz Christi, dem Zeichen von Erniedrigung und Verherrlichung,
frith bezeugt sind. Im 5. Jahrhundert stoBen wir am Tag nach der
Weihe der Auferstehungskirche (13. September 335) auf besondere
Gottesdienste in Verbindung mit dem Kreuzmotiv; auBerdem 1453t
sich der Brauch einer ,,Heiltumsweisung* (bei der man dem Volk
das Kreuzesholz zeigte) greifen. In Kombination mit anderen Per-
spektiven entwickelte sich ein Fest, das im 7. Jahrhundert auch in
die westliche Kirche Eingang fand.

Das Fest Verkldrung Christi (6. August) steht im bekannten
osterlichen Horizont und bezieht sich auf ein in den Evangelien be-
richtetes Ereignis (Mk 9, 2—10 und Parailelen). Es zihlt im Osten
zu den bedeutenderen Festen und fand seit dem 11. Jahrhundert
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auch in der Westkirche Verbreitung, in Rom selbst seit 1457. Als
Grund fir seine terminliche Festlegung geben mittelalterliche Auto-
ren an, daf3 die Apostel den Aufirag Jesu, das Ereignis geheim zu
halten (vgl. Mk 9, 9) befolgten, und es erst ,,nach* Jesu Himmelfahrt
kundtaten; von daher sei eine Feier zum genannten Termin an-
gebracht. )

Das Fest Christkonig ist seiner Entstehung nach sehr jung (1925)
und erfuhr seine erste Pragung durch entsprechende zeit-
geschichtliche Faktoren. Durch die in Verbindung mit dem
II. Vatikanum erfolgte Fixierung des Festtermins auf den letzten
Sonntag im Jahreskreis (vor dem Advent) erlangte es jedoch stirkere
iiberzeitliche Perspektiven (vgl. MR 1970). Man kann sagen, daB es
als Ausblick auf das Wiederkommen des Herrn in Herrlichkeit eine
gute Abrundung des Jahreskreises darstellt.

5.2.1.2. Thematische Feste (Themenfeste) — Ideenfeste

Die thematischen Feste, Ideenfeste, haben einen gewissen Aspekt
des Heilsgeheimnisses bzw. eine konkrete theologische Aussage zum
Inhalt. Von daher sind sie weniger vom Gedanken an ein ,,Ereignis*
bestimmt als die vorgenannten Termine, sondern mehr von glau-
bensmaBigem Bekenntnis samt besonderen Perspektiven gepragt.

Das Dreieinigkeitsfest (Festum s. Trinitatis) geht auf Ansétze zu-
riick, die sich in verschiedenartiger Weise in der christlichen Litur-
gie finden. Eine vollstindige Dreifaltigkeit-Votivmesse begegnet uns
bei Alkuin von Tours ( T 804), Wurzeln eines Dreieinigkeitsfestes las-
sen sich um 920 in Liittich aufspiiren. Obwohl starke Einwéande ge-
gen ein solches Fest bekannt sind — denn eigentlich ist jeder Gottes-
dienst, vor allem jeder Sonntag und jedes Fest ein Gedenken an den
dreieinigen Gott —, kam es 1334 zu einer offiziellen Rezeption des
Festes durch Papst Johannes XXII. (1316—1334) und schlieBlich zu
einer Ausdehnung auf die ganze romische Liturgie. Wahrend an-
fangs unterschiedliche Termine bestehen, wird das Fest nun am
Sonntag nach Pfingsten gefeiert. Vom Mittelalter bis in die Neuzeit
hinein war dieser Tag in vielen Kirchen Markierungspunkt fiir das
Zeitverstdndnis nach Pfingsten (so z. B. erster, zweiter usw. Sonntag
nach Trinitas statt erster, zweiter usw. Sonntag nach Pfingsten).

Das Fronleichnamsfest (Festum s. corporis et sanguinis Christi)
erwigt in besonderem MaBe die Gegenwart des Herrn unter den
eucharistischen Mahlgaben. Néherhin ist es eine Frucht spezifischer
eucharistischer Frommigkeit, die sich vor allem im 13. Jahrhundert
erheben 14Bt. Darauf wuchs ein Fest, das seit 1264 auch in die romi-
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sche Liturgie Eingang fand und nach und nach Verbreitung er-
langte. Als gegenwartiger Festtermin wurde der Donnerstag nach
dem Dreieinigkeitsfest (d. h. dem ersten Sonntag nach Pfingsten)
festgesetzt. '

Das Herz-Jesu-Fest ist Ausdruck spezifischer Frommigkeitshal-
tung, von der sich einige Wurzeln der das Fest prigenden Gestal-
tung vor allem in der Barockzeit greifen lassen. Nach Einfithrung in
verschiedenen Teilkirchen machte Papst Pius IX. (1846—1878) die-
ses Fest 1856 fiir die ganze romische Liturgie verbindlich. Als Fest-
datum gilt heute der Freitag nach dem 2. Sonntag nach Pfingsten.

5.2.1.3. Votivfeier der Thematik Christusmysterium

AuBer den genannten Festen gibt es noch zahireiche andere An-
lasse (oder Themen), die man in das Magnetfeld Christusmysterium
einordnen und in der Liturgie feiernd begehen kann. Verschiedene
davon entfalten sich, je nach Umstinden, zu Festen oder festdhnli-
chen Feiern. Materialien fur solche Gottesdienste und entspre-
chende Kennzeichnungen sind im rémischen MeBbuch in reicher
Fiille geboten.

Einen ersten Hauptblock solcher Gottesdienste (Votivfeier im
weiteren Sinn) stellen die im MeBbuch enthaltenen Messen fiir be-
sondere Anliegen dar. In vierfacher Gruppierung wird hier fiir die
Themenbereiche (1) Heilige Kirche, (2) Staat und Gesellschaft,
(3) Offentliche Anliegen und (4) Besondere Anliegen liturgisches Gut
bereitgestellt.

Einen zweiten Hauptblock bilden Votivimessen im engeren Ver-
standnis. Die liturgischen Bulicher legen auch dafiir Bestandteile vor,
die verschiedene mehr allgemeine oder spezielle Heilsaspekte auf-
greifen. An derartigen Votivmessen im eingeschrinkten Sinne
nennt das erneuerte rémische Missale des Jahres 1970 (vgl. dazu
MRGerm 1975) folgende hier interessierende Bereiche: Dreieinig-
keit, Jesus Christus (Geheimnis des Kreuzes, Eucharistie, Name
Jesu, Blut Jesu, Herz Jesu) und Heiliger Geist. (Vgl. dazu auch
11, 309, Heiligenvotivieier.)

5.2.2. Heiligenfeier und Gedenktage vergleichbarer Prigung

In der gottesdienstlichen Heiligenfeier verkiindet die Kirche die
Verwirklichung des Paschamysteriums in den Heiligen und begeht
in diesem Horizont preisenden Dienst. Es geht also um das Geden-
ken von Ménnern und Frauen, die Nachfolge Christi geleistet haben
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und mit ihm verherrlicht sind. Die Kirche will dabei den Christen
Beispiele vor Augen stellen, wie sie in der Nachfolge Christi zum
Vater gelangen konnen und auBlerdem im Gedenken an die Heiligen
Wohltaten erflehen (vgl. DsLit, Art. 104). In den Jahreskreis sind
dementsprechend Gedenktage von Menschen eingefiigt, die durch
Gottes vielfaltige Hilfe zur Vollkommenbheit gefiihrt, in das ewige
Leben eingegangen sind (ebda.).

Diesen Aspekt verwirklichen zunéchst die datumsmaBig festge-
legten Heiligentage (I, 308). — AuBer diesen Heiligengedenktagen
im strengeren Sinne kénnen auch die Heiligen-Votiv-Gottesdienste
in diesen Zusammenhang gestellt werden (II, 309). Das romische
MeBbuch von 1970 hat derartige Formulare in seinen Bestand auf-
genommen und bekennt sich damit zu einer jahrhundertelang geiib-
ten Praxis. — In etwas abgeschatteter Weise kann man auch das all-
gemeine christliche Totengedenken hier einbeziehen (II, 309). Es
lebt ja aus dem Glauben an die Gemeinde der Heiligen und von der
GewiBheit, daBl den im Leben Bewdhrten trotz eventueller Schwa-
chen Gottes Barmherzigkeit zuteil wird.

Neben dieser Heiligenfeier gibt es noch einige weitere Gedenk-
tage, die man am besten ebenfalls von der genannten Sicht der Com-
munio sanctorum her begreift. Sie sind entweder bestimmten Ereig-
nissen gewidmet oder stellen Jahresfeste gewisser Begebenheiten
bzw. Jubilden, manchmal auch Termine mit mehr sachlichem Hin-
tergrund dar (II, 310).

Was den konkreten Vollzug dieser mehrgliedrigen Heiligendevo-
tion sowie den Themenkreis Gedenktage betrifft, hat die liturgische
Erneuerung des II. Vatikanischen Konzils detaillierte Richtlinien er-
stellt. Sie wollen mithelfen, daf die wesentlichen Aspekte der Feier
des Christusmysteriums auch in sekundéren Feiern gewahrt blei-
ben.

5.2.2.1. Heiligengedenken: Heiligengedenktage — Heiligenvotiv-
feier, Totengedenken allgemeiner Art — Totenvotivfeier

Das Heiligengedenken hat hinter maBgeblicheren Aspekten des
Heilswirkens und deren Memoria zuriickzustehen, ist jedoch ein
legitimer Part der christlichen Liturgie. Wenn nun auch zwar die
Bedeutung eines Menschen nicht von seinen ,,bekannten” Werken
abhéngt, kann man doch sagen, daB sich die fiir das liturgische Hei-
ligengedenken maBgeblichen Perspektiven am besten und sinnvol-
lerweise von gewissen nachweisbaren Funktionen eines entspre-
chenden Menschen im Heilswirken der Kirche bestimmen lassen.
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Von daher haben sich in der kirchlichen Praxis verschiedene Richt-
linien herausgebildet, nach denen sich die Aufnahme eines Heiligen-
gedenktags richtet. Daraus leiten sich auch die kirchlichen Festgrade
(seit der Neuordnung im Umkreis des II. Vatikanums: Hochfeste,
Feste, Gedenktage ,,gebotenen® und ,nichtgebotenen” Rangs) ab.
Recht besehen, stehen sie also im Dienst einer Funktion, d. h. sind
mehr als blofie personliche Auszeichnung. Innerhalb der genannten
Regelung ist ferner zu beriicksichtigen, inwieweit ein Heiliger fiir
die Gesamtkirche, fiir eine Region bzw. Teilkirche (Bistum) oder fiir

eine Ortskirche Bedeutung besitzt. (Zur Gesamtthematik vgl. auch
11, 270).

5.2.2.1.1. Heiligen-Gedenktage

An erster Stelle in der Struktur kirchlichen Heiligengedenkens
stehen Menschen, die eine besondere Beziehung zum Leben des
Herrn hatten. Instruktive Aspekte dazu bieten vor allem die Schrif-
ten des NT.

Unter diesen nimmt als erstes die Heilige Familie (im engeren
und weiteren Sinn) eine wichtige Rolle ein. In ihrem Bezugsfeld ist
speziell Maria, der Mutter des Herrn, zu gedenken. Ihr sind eine
ganze Reihe von Gedenktagen gewidmet. Vor allem haben wir da-
bei das dlteste eigentliche marianische Fest, den Heimgang Mariens
(Maria Aufnahme: 15. August), ins Auge zu fassen. Weiter seien er-
wihnt das Fest der ohne Erbstinde empfangenen Jungfrau und Mut-
ter Maria (8. Dezember), Mariid Geburt (8. September) und Marid
Heimsuchung (2. Juli). — In diesen Zusammenhang gehort auch
das Fest des Heiligen Josef, des gesetzlichen Vaters Jesu (19. Mérz).
SchlieBlich sei in diesem Umkreis noch Johannes der Taufer
(Festtermine: 24. Juni Geburt; 29. August Enthauptung) sowie das
Fest Joachim und Anna (Termin: 26. Juli) erwéhnt.

Mit den zuletztgenannten drei Namen fallt auch Licht auf das
israelitische Gottesvolk. Frithere und besonders teilkirchliche Kalen-
darien (vgl. speziell Irland) hatten alttestamentlichen Heiligen mit-
unter einen breiten Raum gewidmet.

Eine weitere Gruppe bilden die 4postel, Evangelisten und andere
im NT bezeugte Midnner und Frauen. Sie haben entweder als Sidulen
der Kirche oder als die Wiege des Christentums umstehende Zeugen
in nachhaltiger Weise Bedeutung fiir die Kirche.

Einen nachsten Block bilden die Mdnner und Frauen auBBerhalb
des Umkreises der Urkirche (NT), die in der Folgezeit in differenzier-
ter Weise Nachfolge Christi lebten. Unterschieden nach Kulturzeit,
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Lebensraum und Betdtigung innerhalb der Kirche, stellen sie einen
gewaltigen, das Christusmysterium reprasentierenden Chor dar.
Aufgrund dhnlicher Situationen ihres Lebens haben sich in der Hei-
ligenfeier im Laufe der Zeit bestimmte Typen solcher Heiliger her-
ausgebildet. Ein Niederschlag davon findet sich noch in den Titeln
der Heiligen der gegenwirtigen liturgischen Werke (Zusitze zu
ihren Eigennamen) und in den Commune-Texten.

Diese Commune-Texte der Liturgieblicher nennen folgende
Hauptgruppen von Heiligen: Martyrer, Hirten der Kirche, Kirchen-
lehrer, Jungfrauen sowie Méanner und Frauen; einige Untergruppie-
rungen stellen verschiedene Sonderaspekte heraus und detaillieren
das Bild. In diesem Zusammenhang sind auch die Patrone von
Kirchen und Gemeinschaften zu erwéhnen, die bei der Heiligen-
devotion eine Rolle spielen.

Als Gesamtinbegriff des Gedankens der Communio sanctorum
kann das Fest Allerheiligen verstanden werden. Das Festdatum der
westlichen Kirche ist der 1. November.

5.2.2.1.2. Heiligen-Votivfeier

Ahnlich wie im Herrenteil des liturgischen Jahres begegnen uns
auch auf dem Feld der Heiligendevotion verschiedene Feste, die in
besonderem MaBe von bestimmten Spezialthemen (1deenfeste) ge-
pragt sind. Manche stiitzen sich auf historische Daten bzw. Hinter-
griinde, bei anderen kann man solche schwer erkennen. Im ganzen
gesehen handelt es sich meist um Elemente ganz typischer From-
migkeitsauffassung. Als Beispiel seien die Feste Herz Marid (Samstag
nach dem Herz-Jesu-Fest) und Maria Kénigin (22. August) genannt.

Daneben fiihren die liturgischen Biicher noch Formulare, die zu
den Votivmessen im engeren Sinn gehoren, also auf Heilige bezogene
Gottesdienste dieser Art darstellen. Auch dabei geht es nicht um
Gedenktage im eigentlichen Sinne, sondern mehr um einen feiern-
den Bezug allgemeiner Art oder Bekundung bestimmter Inhalte und
Motive bzw. um Ausdruck kontinuierlicher Devotion. Das romi-
sche Meflbuch von 1970 nennt an Beispiclen dafiir Votivmessen
von Maria, Josef, den Aposteln und ,,Allen Heiligen" (vgl. dazu
auch II, 306).

5.2.2.1.3. Totengedenken allgemeiner Art — Totenvotivfeier

Totengedenken stellt ein Feld dar, das eng mit dem Aspekt der
Communio sanctorum zusammenhingt. Es ist zunichst von aktuel-
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len Anldssen bedingt: dem Heimgang eines Menschen (vgl. II,
247 f). Daneben hat sich im liturgischen Jahr der Brauch her-
ausgebildet, zu bestimmten Terminen der Verstorbenen zu geden-
ken (Allgemeines Gedenken und Totenvotivfeier).

Als Inbegriff Aligemeinen Gedenkens dieser Art sei das Fest Aller
Verstorbenen (Allerseelen, 2. November) genannt. Es ist im
10. Jahrhundert im kiosterlichen Bereich bezeugt und wird in Rom
seit dem 14. Jahrhundert begangen. Daneben findet sich auch noch
anderes allgemeines Totengedenken verschiedenster Priagung. Er-
wahnt seien teilkirchliche Totengedenktage oder Feiern (vor-
wiegend) des profanen Bereichs, die in die kirchliche Liturgie hin-
einspielen (Volkstrauertag). Inre Beriihrung mit der Liturgie und
ihre Gestaltung sind unterschiedlicher Art.

Schlieflich ist auf die Votivgottesdienste mit der Thematik Tod —
Verstorbene bzw. das Verstorbenengedichtnis (Totenvotivfeier) mit
seinen zum Teil festdhnlichen Feiern zu verweisen. Das erneuerte

romische MeBbuch von 1970 bietet dafiir Formulare mit den ver-
schiedensten Teilaspekten.

5.2.2.2. Gedenktage von Ereignissen und von Begebenheiten mit
mehr sachlichem Hintergrund

AuBer dem Gedenken an Personen, d. h. an Ménner und Frauen,
die dem ,,Uberzeitlichen Volk Gottes™ angehdren, gibt es noch ver-
schiedene Gedenkfeiern mehr sachlichen Inhalts. Es handelt sich
dabei um Ereignisse oder Begebenheiten bzw. Jahrtage, die im Rah-
men des kirchlichen Lebens von spiritueller Bedeutung sind. Aus
der reichen Zahl der Moglichkeiten in Vergangenheit und Gegen-
wart seien einige typische Beispiele herausgegriffen.

5.2.2.2.1. Kirchweihgedenktage

Der erstmalige offizielle Gebrauch, also die Inbesitznahme eines
Gotteshauses oder vergleichbarer Gebdude ist ein bedeutsames Er-
eignis im Gemeindeleben und zugleich aktueller AnlaB fir liturgi-
sches Feiern (vgl. II, 247). Nach kirchlichem Brauch gedenkt man
aber auch der jahrlichen Wiederkehr des Weihetages. Dabei gibt es
unterschiedliche Bedeutungsgrade solcher Feiern. So haben etwa
der Jahresgedenktag der Weihe der Kirche des Papstes fiir die ge-
samte Kirche Gewicht, der Jahrtag der Kathedralkirchweihe fiir das

ganze Bistum, der entsprechende Tag der Pfarrkirchweihe fiir die
Ortsgemeinde.
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Dem Ereignis einer Kirchweihe und ihrem Jahrestag hat man in
der erneuerten Liturgie grof3e Bedeutung zugemessen. So kommt es,
dafl entsprechende liturgische Festfeiern zu den hoheren Rang-
graden zéhlen und als Christusfeste gewertet werden (vgl. MRGerm
1975, AE, Kalendar, Art. 59). Und das zu Recht. Das sichtbare Got-
teshaus ist ja tatsdchlich in besonderem Malle Haus Gottes und da-
bei aussagekriftiges Symbol der Christus-Gemeinde am betreffen-
den Ort.

5.2.2.2.2. Gedenktage bestimmter Begebenheiten bzw. Jubilden

Wie das Gemeindeleben zeigt, gibt es immer wieder Begebenhei-
ten, die zu einer aktuellen liturgischen Feier fiithren (vgl. 11, 247).
Manche davon haben einen so bedeutsamen Stellenwert, dafl ein
jahrlicher Gedenktag angebracht erscheint (Gelobte Tage).

Dabei ist zu erwihnen, daBl sich auch oft hinter Jahresfeiern mit
Bezeichnungen, die nicht auf den ersten Blick einen solchen Zusam-
menhang vermuten lassen, entsprechende Begebenheiten verbergen
konnen (Jahrlicher Hageltag).

Verschiedentlich sind derartige Feiern auch sanktoral gefarbt,
d. h. ein besonderer AnlaB hat zu einem Gedenktag mit bestimmter
Heiligen-Titulierung gefihrt. Als Muster seien die Feste Maria Na-
men (12. September; vgl. Ereignisse vor Wien 1683), das Gedicht-
nis der Schmerzen Mariens (15. September; Riickkehr des Papstes
Pius VII. aus Gefangenschaft im Jahre 1814) sowie das Fest Unsere
liebe Frau vom Rosenkranz (7. Oktober; Ereignisse bei Lepanto
1571) samt ihren Beziigen zu zeitgendssischen Ereignissen genannt.

SchlieBlich ist noch allgemein an den UmKreis Kirchliche Jubi-
ldenzu erinnern, wie sie in gewisser Abfolge wiederkehren. Als Bei-
spiel mogen etwa Konzilsjubilden (vgl. dazu das Motiv des 1. Januar
in der rémischen Liturgie in Verbindung mit dem Titel Theotokos)
oder das Heilige Jahr dienen. Wie lebendige Beispiele der Gegenwart
zeigen, bilden solche Gedenktage oft Anlésse zu bedeutsamer Doku-
mentation kirchlicher Gesinnung oder Aktivitat.

Bei den genannten Festen handelt es sich also um eine Er-
innerung eigener Pragung. Und zwar soll aus und im Gedenken an
verflossene Heilstaten Heilsgegenwart werden und Impuls auf
Heilszukunft hin geschehen.
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V. Der Faktor ,Raum® und sein Symbolcharakter in
der Liturgie: Ort, Ausstattung, Gerdt und Gewand

Im AnschluB an die Uberlegungen zu den Grundlagen der Litur-
gie (B A D), ihrer Trager (B A 1), ihrer Form (B A III) und des Wann
der gottesdienstlichen Versammlung (B A IV) bleibt noch eine wich-
tige Frage: die nach dem Wo des Gottesdienstes. Das besagt néher-
hin, an welchem Orr kommt die Gemeinde zusammen, mussen es
bestimmte Platze sein oder kann die Wahl frei erfolgen? Ferner, wie
ist es mit der Einrichtung entsprechender Versammlungsplitze be-
stellt, gibt es dabei ndhere Bestimmungen, von denen der innere
Wert des Gottesdienstes abhiangt? Und wie steht es mit Gerdten und
liturgischer Gewandung? Daraus ergeben sich neue Fragen, etwa
wie soll man die verschiedenen Gestaltungsweisen solcher Gegen-
stdnde beurteilen, haben Kunst und Stilarten eine Bedeutung fiir den
Gottesdienst.

Diese und damit zusammenhangende Perspektiven werden hier
unter dem Stichwort Raum behandelt. Bei allen Details geht es ja
um ,,Ausgedehntes”, um Gegenstdnde, bei denen die Dimensionen
Liange — Breite — Hohe eine Rolle spielen.

a. Grundperspektiven des Rdaumlichen und der sachlichen Elemente
im Gottesdienst und ihr Symbolcharakter

Der Mensch, Wesen verschiedener ,,Schichten®, ist in seiner na-
tirlichen Beschaffenheit an raumliche Dimensionen gebunden. Er
selbst hat Teil am Raum und bewegt sich innerhalb eines groB-
rdumigen Gefiiges. Dabei ist er manchem Réiumlichen mehr ver-
pflichtet als anderem. Innerhalb dieses Feldes muB zunachst der Ort
erwahnt werden, wo sich der Mensch befindet, wo er hingeht oder
wo er sich mit anderen trifft. Damit hidngen zahireiche sachliche Ge-
gebenheiten zusammen. Es kann sich um einen Ort unter freiem
Himmel handeln oder um ,,uiberdachte Platze: eine Hohle, ein
Haus. Alle diese Orte haben eine sie priagende Gestaltung, oftmals
auch bestimmte Ausstattung, etwa der Wald oder eine Wohnung
mit Mobiliar. Bei seinem Tun benétigt der Mensch zudem mancher-
lei Gegenstande: zum Essen und Trinken, zum Spielen. Auch diese
Dinge sind rdumlichen Dimensionen verpflichtet. Schlie8lich ist
noch etwas zu erwdhnen: der Mensch nimmt ,.rdumliche” Dinge,
.um sich zu bekleiden, zu schiitzen und zu schmiicken.
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Bei all dem fallt auf, daB sich schon seit friihester Zeit Belege fas-
sen lassen, daB es bei diesen Gegebenheiten nicht nur um Ge-
brauchsguter geht, etwa eine Behausung wird verziert, es werden
Gegenstande geschaffen, die keinen Gebrauchswert im strengen
Sinn haben, sondern Kunstwerke darstellen. Solche rdumlichen
Dinge sind also von etwas anderem geprigt als vom bloB8en Niitz-
lichkeitsfaktor und verweisen auf etwas ,,anderes. Von daher
haben sie — zumindest in Ansitzen — symbolischen Gehalt.

Fiir den Gottesdienst entsteht nun die Frage, ob und wie er die-
sem raumlichen Faktor und seinen Details verpflichtet ist. Sind diese
Dinge Ballast oder Hilfe, vermogen sie auch etwas im Bereich des
Transzendenten zu vermitteln? Deshalb ist hier zundchst nach den
grundlegenden Perspektiven und Entwicklungsstadien des Rdumli-
chen und seiner Auspriagungen zu fragen (V a—c). Im Anschluf}
daran werden nach einer Uberleitung (V d 1.) die Hauptgruppen:
Ort (Vd2), Ausstattung (V d3.), Gerat (Vd4.) und Gewand
(V d 5.) einzeln, und zwar besonders vor dem Hintergrund ihrer ge-
genwairtigen Funktion zur Sprache kommen. Anhangsweise ist eine
spezielle Frage zu bedenken: die Farbe und Farbensymbolik im
christlichen Gottesdienst (V d 6.). Denn alle die genannten Gegen-
stinde sind ja ,.mit" diesem Phdnomen ,,ausgestattet”.

1. Raum und Ridumliches als Realitét

Der Mensch erlebt sich in den verschiedenen Lebensphasen in
unterschiedlicher Weise als Zentrum seiner Welt. Im jugendlichen
Alter versucht er die ndhere Umgebung in Besitz zu nehmen und zu
deuten, spater schldgt er weitere Kreise. SchlieBlich erfihrt er von
Dimensionen, die seine Vorstellungen iberschreiten: Kosmos —
Unendlichkeit. Gerade dann aber ist es notig, sich einem bestimm-
ten Raum verbunden zu wissen, um nicht ,,heimatlos — uferlos* zu
werden.

Wie ein solcher Raum und seine Gegenstdnde nun aussehen, ist
sehr verschieden, manche Menschen sind Weltenbummler, andere
zufrieden mit einer liberschaubaren Umwelt. Fiir jeden aber gibt es
Zentren, die fiir ihn besondere Erlebniswerte beinhalten. Er fiihlt
sich zu ihnen hingezogen, obwohl er nicht immer dort sein mubB.

Solche Aspekte haben im Leben des Menschen eine wichtige
Funktion. Von daher ist dieses Gesamtfeld auch fiir die Liturgie von
mafigeblichem Stellenwert.
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2. Profane und religidse Hintergriinde

Die genannten Raume konnen fiir den Menschen elementare Be-
deutung im Sinne von Lebensnotwendigkeit haben, sie besitzen
einen besonderen Bezug zu seinem animalischen Leben. Daneben
sind sie teilweise in einem hoheren Sinn wirksam, sie helfen etwa
mit, sein Leben zu deuten. So vermag der Mensch beispielsweise in
bestimmter Umgebung besser als in anderer etwas zu erfahren von
Freude, Zuversicht, Geborgenheit und Trost. Oder er lebt an
manchen Platzen sein Alltagsleben, dort arbeitet er, an anderen
kann er besser feiern. Dabei ist es moglich, daBl es sich um natiir-
liche Raume wie Natur und Wald handelt. Aber auch um selbst-
gestaltete, ein heimeliges Zimmer, ein Stadion, ein Kulturgebdude
oder eine Kirche.

2.1. Riaumliches als natiirliches Phidnomen

Was Raumeigentlich ist, das bedarf im letzten noch entscheiden-
der Kldrung, insofern solche iiberhaupt gelingt. So beschaftigt sich
die Psychologie noch immer ernsthaft mit der Frage: Worin besteht
das Wesentliche des Raumreizes? Jedenfalls kann man sagen, daf3
dabei die verschiedensten Faktoren zusammenkommen; einen
eigentlichen Raum-Sinn gibt es nicht.

Entwicklungspsychologisch gesehen, ist festzuhalten, daB3 die
ersten Empfindungen des Menschen Berithrungsempfindungen
sind, vor allem im Bereich des Mundes. Von daher spricht man von
einem Mund-Raum, der vom Empfinden her betrachtet als (ein) Ur-
Raum des Menschen gelten kann. Nach und nach erobert der
Mensch den Raum weiter, wobei er ihn in vielfiltiger Weise in Be-
ziehung zum Urraum Mund bringt. Etwa die Hiande greifen etwas
und bringen es zum Mund. So entsteht ein  Greif-Raum. Mittels der
Augen bildet sich ein Seh-Raum, durch Gehen ein Gerdusch-Raum.
SchlieBlich kommt es zu Bewegungen, die eine Ortsverdnderung
darstellen. Es bilden sich Phanomene wie Nahraumund Fernraum.
Die seitens der Sinne gemachten vielfiltigen Erfahrungen erginzen
sich in mannigfacher Weise. Daraus wird dann der Lebensraum
eines Menschen. Alles in allem kann man sagen, daB in jeder Sin-
nesempfindung etwas Raumhaftes steckt.

Damit hingt zusammen, daB eine Orientierung im Raum notig
ist, d. h. ein Sichtzurechifinden, ein Herausfinden und ein Heimfin-
den. Das Wie der Orientierung geschieht dabei sehr verschieden, bei
Tieren anders als bei Menschen, und hier wieder unterschiedlich

314



nach Entwicklungsstufen (vgl. etwa einen Menschen der Friihzeit
und den Menschen ihm heutigen ,,Schilderwald*).

Fir unseren Zusammenhang erscheint es wichtig, dall der
Mensch aus diesem abstrakten Phdnomen Raum einen konkreten
Raum macht, also seine Welt, seine Umwelt. Diese Umwelt umfafit
Orte und Gegenstidnde, die, rdumlich bestimmt, sein Leben gestalten
helfen. Es handelt sich dabei fiir ihn um Dinge, die sich von der ma-
teriellen Welt herleiten, die er aber, als geistbegabtes Wesen, in be-
sonderer Weise ,.,in den Griff'* nimmt. Damit sind zugleich Briicken
anvisiert, den blofien Materialgebrauch zu liberschreiten. So kdnnen
Raum und Raumlich-Bestimmtes zu etwas werden, das Beziige eige-
ner, hoherer Art an sich bindet. Raumliches gewinnt so symbolische
Qualitat.

2.2. Raumliches im Magnetfeld des Symbolischen

Daf3 der Mensch auf Raum und Raumliches angewiesen ist, stellt
nur eine Seite dar. Wir gewahren namlich, daB er Unterschiede in
seiner Raumnutzung macht. Zunéchst einmal hinsichtlich seiner
natiirlichen Tatigkeiten wie Arbeit, Ruhe usw.

Was aber fiir unseren Zusammenhang noch bedeutender ist, der
Mensch sucht bestimmte Plitze, natiirliche oder selbstgestaltete, fiir
gewisse Zwecke bevorzugt auf: die Stille des Waldes, die Berghohe,
einen rauschenden Wasserfall, die Weite des Meeres. Das besagt,
der Mensch verspricht sich Impulse bestimmter Art, wenn er an
einem gewissen Platz ist, wenn ihn eine Atmosphére eigener Pra-
gung umgibt. Ein solcher Raum ,,spricht” etwa mehr zu thm als ein
anderer. Ahnlich ist es, wenn Menschen sich Raume zum Feiern
herrichten: das Wohnzimmer, den Festsaal, das (mittelalterliche)
Hochzeitshaus. Darin nur eine Funktionsteilung zu sehen, wire zu
wenig. In solchen Rdumen ist vielmehr ein Fluidum eigener Art zu
Hause. Das tangiert Beziige, die wir als symbolisch bezeichnen.

Ahnlich steht es auch mit raumlichen Gegenstiinden, also Aus-
stattung, Gerat, Gewand und was damit zusammenhéngt. Schon
eine besondere Anordnung, Schmuck usw., alles, was iiber den
Niitzlichkeitswert hinausgeht, kann dabei Ausdruck transzendieren-
der Beziige sein.

2.3. Raum und Raumliches im religiésen Bereich

Das iiber Raum und rdumliche Gegenstinde Gesagte gilt in be-
sonderem Mafle im religiosen Umkreis. Neben natiirlichen Vor-
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aussetzungen, welche diese Faktoren auch im Gottesdienst erfiillen,
weil sich Gemeinde ja ,,irgendwo" versammeln muf}, und dem Fak-
tum, daB man Gegenstinde bendtigt, treten uns gerade dort ,,iiber-
hohte* Aspekte entgegen. Das belegt zunichst einmal der Blick in
die Religionsgeschichte, das zeigen auch gegenwirtige religiose Ge-
meinschaften unterschiedlichster Schattierungen. Und selbst dort,
wo man a-theistisch feiert, 1aBt sich das noch deutlich erkennen: bei
profaner Namensgebung, Lebensweihe, Heirat usw.

Das gilt etwa betreffs des Orfes der Zusammenkunft. An swh
kann man ja lberall zusammenkommen. Sicher ist der eine Ort ,,ge-
eigneter™ als ein anderer. Aber warum geht man in alten Religionen
beschwerlich auf einen Berg, um dort zu opfern? Oder weshalb tref-
fen sich Menschen in einem Eichenhain bzw. in einer Hohle?
Warum bauen sie einen Tempel, der nur dem Kult dient? — Freilich
diirfen wir dabei auch Fehlformen nicht ibersehen. Oft wird etwa
»geeigneter” kultischer Ort zu ,,ausschlieBlich” kultischem Ort, der
die ,,Giiltigkeit" eines Gottesdienstes betrifft. In solchen und ahnli-
chen Fillen erfolgen Grenziiberschreitungen, die sich nachteilig aus-
wirken und, insgesamt betrachtet, auf die Ambivalenz aller dieser
besagten Faktoren hinweisen.

Das gilt ebenfalls hinsichilich der Ausstattung der gottesdienstli-
chen Versammlungsplitze, sei es natiirlicher Orte oder erstellter
Hauser sowie Tempel. Dabei ist eine ganze Reihe Gegenstinde zu-
nachst von praktischen Erfordernissen bestimmt. Etwa Plitze, um
sich zu setzen, Funktionsorte, die dem Vollzug dienlich sind wie
etwa Verkiindigungsstellen (erhéhtes Pult). Daneben bemerkt man
jedoch, daB viele dieser Dinge eine besondere Gestaltung aufweisen
und so selbst Aussagen machen oder religidse Aussagen unterstiit-
zen. Beispielsweise ist ein erhOhter Verkiindigungsplatz nicht nur
funktionsbedingt, sondern gilt zugleich als Ausdruck etwa géttlicher
Weisung.

Vergleichbares gilt vom Gerdt, das im Gottesdienst Verwendung
findet. Damit sind hier im Gegensatz zur obigen Ausstattung in be-
tontem MaBe mobile Gegenstinde gemeint, wie sie in reicher Zahi
im religidsen Bereich benutzt werden. Auch dabei zeigt sich die
Ambivalenz: notwendig — symbolisch. So ist etwa ein Trinkgefa
bei bestimmten kultischen Feiern notwendig. Doch selbst dabei zei-
gen sich schon oft symbolische Beziige. Etwa wenn ein ,.Kelch*
ausschlieBlich gottesdienstlichen Zwecken dient. Das will besagen:
liturgisches Mahihalten ist mehr als Nahrungsaufnahme oder be-
sonders gestaltetes ,,profanes* Feiern. Dazu kommt noch eine ganze
Reihe von Gegenstianden, die im Gottesdienst kaum oder wenig
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»Nutzwert an sich“ haben, etwa das RauchfaB fiir Wohlduft,
SprenggefaBle usw.

In dhnlicher Weise gilt das von gottesdienstlicher Gewandung.
Im strengen Sinn ist eigene Kleidung fiir das Beten nicht erforder-
lich, aber sie stellt Inbegriff von ,,Eigentiimlichem® dar. Daruber
hinaus kann sie etwa Unterscheidungszeichen sein zwischen Alltag
und Fest. Im religidsen Bereich geht die Aussage noch einen Schritt
weiter. Eigene Kleidung will Ausdruck von Versamnilung eigener
Art, Vorbereitung und Hilfe zu gefiilitem Vollzug sein. Dabei sind
die Moglichkeiten mannigfaltig. Etwa alle Teilnehmer tragen be-
stimmte Kleidung oder nur eine gewisse Gruppe, z. B. der Vorsteher
oder Personen, die eine besondere Rolle ausfiihren, ferner Teilneh-
mer, die, wie etwa bei einer Neueinfiihrung, in speziellem MaBe im
Mittelpunkt stehen.

Uberblicken wir die Details, kann man sagen, Raum und Raum-
liches setzen markante Akzente in den verschiedensten Bereichen
des Lebens. Im religidsen Sektor sind sie zunédchst materieller Unter-
grund und Rahmen von Offenbarung und Zustimmung. Daneben
aber Uuberschreiten sie ihre materielle Basis, tangieren den Bereich
des Transzendenten, weisen zumindest auf ihn hin — sind also zu-
gleich etwas ,,anderes" als lediglich ,,Materie". Bei all dem haben sie
jedoch ausgesprochenen Dienstcharakter. Das heifit, wenn auch
mitunter von bestimmter Gewichtigkeit, sind sie doch nicht das
Eigentliche, sondern nur Plattform oder materielle Basis, die im
Schatten des Eigentlichen steht. Insgesamt gesehen wollen sie —
dhnlich wie andere Medien auf ihre Weise — der Begegnung Gott
— Mensch — Mitmenschen dienen, die aktiv-rezeptive Kommuni-
kation ausdriicken, erleichtern und fordern.

Dabei ist zu bedenken, daB gerade das Riaumlich-Materielle auch
hemmend sein kann. Es besteht beispielsweise die Gefahr, welche
der Dinglichkeit liberhaupt innewohnt. Oder: Greifbares wird mit
dem Hintergrund identifiziert, das dem Heiligen Dienende mit dem
Heiligen selbst. Dieser Gefahr sind alle Religionen ausgesetzt, fiir
viele war sie ein Faktor, der wesentlich zu ihrem Scheitern beitrug.

Fiir die Details der genannten Ambivalenz bietet die Religions-
geschichte instruktive Beispiele. Was das Christentum betrifft, sind
dabei besonders die Hintergriinde des AT und die Umwelt des NT
bzw. der Hellenismus interessant. Daneben aber ebenso alle Kultu-
ren, in deren Welt das Christentum nach und nach eindringt. Denn
auch hier zeigen sich auf dem Gebiet des Raumlichen stets Wechsel-
wirkungen unterschiedlicher Art.
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b. Grundfaktoren christlich-liturgischen Verstdndnisses der Dimen-
sion ,,Raum”

Uberlegt man ernsthaft, speziell vor dem Hintergrund etwa der
Lage in der ersten christlichen Zeit (Apostelgeschichte, apostolisches
Schrifttum), was — abgesehen von der Differenzierung Vorsteher
— Gemeinde und den damit zusammenhédngenden personalen Ak-
ten, sowie Wasser, Brot und Wein nebst Ol — an sachlichen Dingen
im engeren Sinn fiir den christlichen Gottesdienst unumgéanglich
notwendig war, fallt die Bilanz recht knapp aus. Im Grunde genom-
men ist der Ort ndmlich ebenso nebensichlich wie seine Ausstat-
tung und die Gewandung. Einzig bei den Gerdten sind in etwa ge-
wisse Erfordernisse vorhanden, beispielsweise ein Gefall fiir den
eucharistischen Wein, vielleicht ein Behilter fiir Salbd! (Krankensal-
bung). Mehr eigentlich nicht. Denn taufen kann man mit Wasser,
das mit der Hand geschopft wird, das Brot liegt ohne Teller auf, das
Versohnungssakrament, Ordination und Trauung bediirfen keiner
besonderen Dinge. Ahnliches gilt fiir die Wortliturgie und einschié-
gige Partien des Zeichengottesdienstes.

Gehen wir einen Schritt weiter, fragt man, was bei entfalteterem
Vollzug dem Gottesdienst dienlich ist, ware wohl als erstes die Bibel
bzw. Lesegut zu nennen. Dazu etwa der Tisch fiir das Herrenmahl,
eine Ordnung des Gottesdienstes und entsprechende Texte fiir Gebet
und Gesang. Ferner vielleicht ein Predigtpult und Sitzgelegenheiten.
Dazu bestimmte Elemente der Zeichenliturgie.

Auf diese Weise k6nnen wir immer einen Schritt weiter gehen
und stets neue, aber im strengen Sinne immer weniger ,,notwen-
dige” Dinge entdecken. Von daher ergibt sich natiirlich die Frage,
wie die besagte Sachlage zu erkldren ist: auf der einen Seite wenig
wirklich Notiges, auf der anderen Seite eine Fiille von Gegenstin-
den usw. Oder: einerseits Bestimmungen Ulber den liturgischen Ort
und seine Ausstattung, anderseits — etwa in bestimmmten Situatio-
nen — die Moglichkeit, ganz darauf zu verzichten.

1. Das inhaltlich Neue der christlichen Liturgie: Gott wohnt nicht
in Tempeln

Das dritte Evangelium berichtet von einer Begegnung Jesu mit
einer jidisch-samaritanischen Frau (Joh 4, 19 {f), bei der das Wort
fallt: Es kommt die Stunde, in der ihr weder auf diesem Berg
(Garizim) noch zu Jerusalen zum Vater beten werdet. Es kommt die
Stunde, und sie ist jetzt schon da, in der die wahren Beter zum Vater
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beten werden im Geist und in der Wahrheit. Damit legt Jesus ur-
spriingliche Strukturen frei, speziell: Gottesdienst ist nicht dulleren
Ortsbestimmungen verpflichtet.

Dem wissen sich auch die Apostel verbunden. Das kommt treff-
lich durch Paulus zum Ausdruck (Apg 17, 24), der im hellenisti-
schen Religionskreis spricht: Gott wohnt nicht in Tempeln, die mit
Hinden gemacht sind.

Vor diesem Hintergrund fragt es sich natiirlich: Warum geht
Jesus, warum gehen die Apostel in den Tempel? Die Antwort lautet:
Gottesdienstlicher Ort ist nicht an sich notwendig, er hat keine Hei-
ligkeit aus sich. Auch Gegenstdnde sind nicht heilig. Aber ausge-
wihlte Orte und Gegenstdnde konnen der Begegnung zwischen
Gott und den Menschen forderlich sein.

So vermag ,,Gotteshaus* giinstiges Magnetfeld fiir solche Begeg-
nung zu werden. Ferner stellt es ein Symbol fiir die Koinonia zwi-
schen Gott und Mensch dar. Zum einen ist solcher Ort Denkmal aus
der Vergangenheit. Er besagt etwa, hier haben Menschen Heil ge-
funden. Er ist ferner Ausdruck gegenwartiger Begegnung. Men-
schen dieser Zeit wissen sich in besonderem MaBe dort von Gott
und den Briidern angenommen. Auflerdem ist Gotteshaus Zeichen
auf Zukunft hin. Es hélt Hoffnung wach auf die Zeit, wann Gott
und sein Volk sich zur groBen Vollendung treffen.

So sind liturgisher Raum und rdumliche Dinge relativ. Zum
einen werden sie ,,geheiligt” durch die Versamnmlung. Zum anderen
helfen sie auf ihre Weise mit, heilige Versammlung zu gestalten. Sie
bilden also Dinge, die neben ihrem Eigendasein tber sich hinaus-
weisen. Mit anderen Worten: Raum und Raumliches sind Symbol,
in dessen Magnetfeld sich Heiliges ereignet. Aber sie stellen zugleich
nur Briicke zum Heiligen dar und man darf sie von daher nicht ab-
solut werten.

2. Der aduBere Neuansatz: Versammlung in den HAusern

Dafl Menschen ,,iberall” beten konnen, entspricht allgemein
menschlicher Uberzeugung, und es lassen sich dafiir auch Beispiele
aus allen Religionen finden. Das betrifft neben dem Privatgebet
ebenfalls das gemeinschaftliche Beten. Jesus praktiziert das, und
seine Jiinger hilt er ebenso dazu an. Daneben aber bemerken wir,
daB man sich zu gemeinsamem Kkultischen Beten auch an bestimm-
ten Pldtzen, in Héusern, im Tempel, in der Synagoge trifft.

Die ersten Christen respektieren dies und besuchen den Tempel.
Ankniipfend an Perspektiven bestimmter Art (vgl. dazu die Pessach-.
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feier in der Zeit vor dem Tempelbau) und iiberzeugt, in der Tradi-
tion ihres Meisters zu stehen, praktizieren sie jedoch auch eigene
Formen. Gerade ,,Entscheidendes” feiern sie nicht im Tempel. So
lassen frithe Berichte erkennen (Apg 2, 46), daB3 das Brotbrechen in
(Privat-)Hausern geschah. Wie die weitere Entwicklung zeigt, spe-
ziell seit Untergang des Tempels, fillt den ,,Hausern” mehr und
mehr das Hauptgewicht zu.

Daneben darf aber nicht tibersehen werden, daf die Apostel und
Jinger ebenfalls andere kultische Rdume, wie etwa die Synagoge,
als Versammlungsplatz nutzen. Sie konnten es deshalb, weil der
Gott der Juden und der Christen derselbe war und auch in vielen da-
mit zusammenhéingenden Dingen gemeinsame Vorstellungen be-
standen. :

Etwas anders sieht es mit zahlreichen sonstigen zeitgendssischen
Kultbauten, etwa der hellenistischen Kultur, aus. Hier liegen oft
Welten zwischen Christen und Nichtchristen. So kann auch Paulus
Kkeinesfalls zustimmen, da man sich an bestimmten Opfern beteiligt
(1 Kor 10, 14 ff.). Nicht, als seien Heidenopfer und Gétzen wirkliche
Gotter, von denen Gefahr droht (1 Kor 10, 19). Aber es ist ein
Bereich tangiert, den ein Christ nicht ,,unvoreingenommen* betre-
ten kann.

Daraus ergibt sich auch die polare Stellung der Christen zu helle-
nistisch-rémischen Kultbauten und Einrichtungen. Sie konnen
,nicht zugleich trinken aus dem Kelch des Herrn und dem der Da-
monen” (1 Kor 10, 21). Den Christen ist zwar alles ,,erlaubt”, aber
nicht alles ist ntitzlich {1 Kor 10, 23). So hélt christliche Liturgie sich
einerseits von (in bestimmter Weise gepragten) heidnischen Bauten
fern, nimmt aber andere, die ,,geeignet" sind als Gottesdienstrdume,
an. AuBerst instruktiv sind Beispiele aus der Zeit nach dem Freiwer-
den des Christentums (313).

Weiter ist zu bemerken, dafl das Christentum bestimmte Anfor-
derungen an einen Raum stellt, die von zahlreichen Kultbauten da-
maliger Religionen nicht erfiillt werden. So vor allem muB er Platz
bieten fiir das ,,Volk Gottes". Von daher sind manche ,,profanen”
Gemeinschaftsbauten als Ankniipfungspunkte geeigneter als be-
stimmte Kultbauten (Tempel). An in dieser Hinsicht fiir die spitere
christliche Entwicklung interessanten Ankniipfungspunkten seien
die typischen, der damaligen zeitgendssischen Architektur gelaufi-
gen Rundbauten (Zentralbauten) und Lingsbauten (Basiliken) ge-
nannt.

Zwei grundlegende Aspekte: Eignung und atmosphérisches Ma-
gnetfeld ~— man kann in etwa auch sagen: ZweckmiBigkeit und
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Symbolik — bilden also in der Folgezeit die mafigeblichen Faktoren
zur Gestaltung von Rdumen und der Verwendung von Gegenstin-
den im liturgischen Bereich. Bei allem sind natiirlich die je inhaltlich
neuen Komponenten des christlichen Gottesdienstes und seine Voli-
zugsformen die entscheidenden Kriterien. Dem soll nun unsere Auf-
merksamkeit gelten.

3. Der funktionale Charakter des Raumes und raumlicher Dinge im
christlichen Gottesdienst

Augustinus von Hippo (1 430) kennzeichnet das Gotteshaus (die
Kirche) als: Stitte, an der sich Gemeinde (d. h. Kirche) versammelt
(Quaest. in heptat. 3, 57: CSEL 28, 3, 289). Diese Aussage spiegelt in
vortrefflichem MaBe die Grundqualitdt wider. Daraus lassen sich
aber auch verschiedene Details ablesen.

3.1. Raum und Gegenstinde als reale Notwendigkeit fiir gottes-
dienstliches Feiern

Menschliches Tun ist an bestimmte Orte gebunden, Gegenstinde,
sei es natiirlicher oder kiinstlicher Art, helfen sein Leben gestalten.
So sind Raum und Gegenstinde Elemente menschlichen Lebens
und zugleich menschlicher Kommunikation.

In diesem Koordinatensystem haben wir zunichst auch die
Dinge des gottesdienstlichen Feierns anzusiedeln. Man kann sagen:
Ort und Umsténde, Ausstattung, Gerdt und Gewand sind im ganzen
gesehen ebenfalls der Liturgie dienlich. Dabei hat man freilich eine
unterschiedliche Gewichtung zu beachten.

Nur ein kleiner Kreis von sachlichen Dingen ist nimlich fiir den
Kult wirklich notwendig. Da sich menschliches Leben jedoch nicht
immer ,,am Rand" bewegen kann, wird man nach zusitzlichen Din-
gen, die nicht im strengen Sinn notwendig sind, Ausschau halten.
Hier nun hat christliche Liturgie die Aufgabe, den jeweils geeigneten
Weg einzuschlagen. Zum einen Feier in gebotener Schlichtheit, zum
anderen Feiern in angebrachter echter Fiille.

3.2. Raum und Gegenstiinde in ihrer Vielfalt und Differenzierung:
Hilfe fir unterschiedliches gottesdienstliches Feiern

Gottesdienst ist im Grunde immer wieder dasselbe: Koinonia
zwischen Gott und den Menschen in der Gemeinde. Liturgie stellt
zugleich aber auch immer wieder etwas anderes dar. Dieses von un-
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terschiedlichen Faktoren gepréigte Anderssein betrifft nicht zuletzt
die Form, d. h. die Gattungen und Arten des Gottesdienstes sowie
ihre Details. In diesem Horizont kommt dem Ort und den Gegen-
stinden eine grofle Bedeutung zu.

Bleiben wir etwa beim Wortgottesdienst. Er kann von raumli-
chen Dingen her beachtliche Impulse empfangen: Liturgia verbi im
GroBraum einer Kathedrale mit besetzten Pldatzen — anders als im
gleichen Raum, wenn sich dort in verschiedenen Ecken nur einige
Personen befinden. Oder Gotteswort vernehmlich von einem be-
stimmten Platz (Ambo; Kanzel) vorgetragen — anders als schlechte
Akustik und ein lediglich von wenigen Teilnehmern sichtbarer Pre-
diger. Dagegen: Vernehmliche Verkiindigung des Evangeliums als
Botschaft Christi umgeben von Kerzen und Weihrauch.

Die Beispiele lieBen sich vermehren. Denkt man an die einzelnen
Sakramente mit ihren filr den Vollzug ginstigen Ortlichen Vor-
aussetzungen und Gegenstdnden, wird das Gesagte schiaglichtartig
deutlich.

Fassen wir die Zeichenliturgieins Auge, gewahren wir dhnliche
Akzente. Beispielsweise eine FuBwaschung im Chor einer Kirche
oder in einem Saal. Ferner die Vielfalt liturgischer Prozessionen,
entweder in gedeckten Gebduden (Kreuzgang), unter freiem Himmel
einer Stadt oder durch Wald und Flur. Jeweils ganz andere Méglich-
keiten und Voraussetzungen.

3.3. Raum und Gegensténde als sichtbarer Ausdruck fiir Unsicht-
bares: Symbol fir Nichtmaterielles

Raum und Gegensténde sind in der Liturgie nicht nur von natiir-
lichen Faktoren geprigt, keineswegs nur Hilfen zur Gestaltung von
unterschiedlichen Formen. Vielmehr eignet vielen von ihnen das,
was am besten mit Symbol umschrieben werden kann. Sie besitzen
némlich zwar Eigenwert, weisen zugleich aber iiber sich hinaus.
Das besagt, sie vermdgen Ausdruck bestimmter anderer Sach-
verhalte zu sein, sie sind Giber ihre Eigenbeschaffenheit hinaus fahig,
gewisse Aspekte ins rechte Licht zu heben und zu verdeutlichen.

So ist es etwa im Bereich der Wortliturgie. Der Christ weill um
das Evangelium als Frohbotschaft. Das gijlt von jeder Evangelium-
lesung, gleich wo oder von wo sie stattfindet. Wird Evangelium je-
doch vor einem bestimmten Platz, von einer geschmiickten Stelle
aus, umgeben von Licht und Duft vorgetragen, dann kann eine be-
deutsame Briicke gebaut werden. Solche (hier gemeint: rdaumlichen)
Symbole kénnen namlich im Hérenden und im Sehenden Beziige

322



eigener Art wecken, sie konnen das Wort Gottes begleiten und es
verstarken.

Insofern sind Raum und Gegenstinde, wie vieles in der Liturgie,
eine Chance. Sie kdnnen aber auch zur Gefahr werden. Dann, wenn
sie verdecken, statt entdecken zu helfen. Das eine gilt es zu lassen,
das andere zu tun.

Auf dem Weg dazu spielen die Fertigung von Raum und Gegen-
stinden im engeren Sinn, aber ebenfalls die kiinstlerische Gestaltung
im weiteren Sinn bzw. die Stilarten eine wichtige Rolle. Auch das
heillt es zu bedenken.

4. Raum und Réaumliches in ihrer Form: Technik, Kunst und Stil-
arten in ihrem Verhaltnis zur Liturgie

Zahlreiche Dinge, die der Mensch verwendet, findet er in der Na-
tur vor, andere schafft er selbst. In diesem Magnetfeld spielen zwei
Bereiche, also Fahigkeiten, eine Rolle: Technik und Kunst.

Unter Technikim hier gemeinten Sinne kann man das Vermogen
verstehen, ein sachgerechtes Werk herzustellen oder sich bestimmte
Stoffe und Krifte nutzbar zu machen. Demgegeniiber geht es bei der
Kunst um mehr. Sie ist die Fahigkeit, einem Gegenstand eine tiber
den Nutzwert hinausgehende Beschaffenheit zu vermitteln, welche
auf die Erlebnisfahigkeit des Menschen gerichtet ist. Dabei spielt der
Begriff Schonheit eine wichtige Rolle.

Die (mittelalterliche) Schulsprache definiert solche Schonheit in
zweifacher Weise: (1) ,,Was im Schauen gefallt* (Pulchra sunt quae
visa placent; hier das Erlebnis betreffend) und: (2) ,,Was Leuchten
(in) der Form besitzt” (Splendor formae; d. h. hier das gemeint, was
die innere Seite ausmacht bzw. zum Erleben fiihrt).

Wie stehen liturgischer Raum und Riaumliches in diesem Koordi-
natensystem? Was bedeuten fiir sie Technik und Kunst?

4.1. Technik und Liturgie — funktionsgerechte Gestaltung

Zunichst einmal erscheint es wichtig, daB die in der liturgischen
Feier gebrauchten Dinge funktionsgerecht sind und daB es von Vor-
teil ist, wenn dies zutrifft. Sie stehen ja — wie erwahnt — im Dienst
einer Sache und zudem im Magnetfeld einer ,,hdheren” Sache. Die-
ser sollen sie in bestmoglicher Weise entsprechen. Insofern sind
Raum und Rdumliches guter Technik verpflichtet.

Das gilt etwa fiir den liturgischen Ort, das betrifft die Komponen-
ten, die mit ihm zusammenhingen. So muf gottesdienstlicher
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Raum, etwa was Akustik und Optik angeht, gut proportioniert sein.
Daraus ergeben sich tiberaus vielféltige Details, die von Fail zu Fall
durchdacht werden missen.

4.2. Kunst und Liturgie — aussagestarke Gestaltung

‘Was das Verhiltnis zwischen Kunst und Liturgie angeht, ist all-
gemein zu sagen, dall beide eng miteinander verwandt sind. Dies
hangt damit zusammen, daBl der Gottesdienst mit Hilfe der Kunst
Aussagen machen kann, welche den der Liturgie eigenen Bereich
betreffen. Damit ist zugleich die Art des Verhéltnisses zueinander
angesprochen. Liturgie lehnt zunichst einmal Kunst, wie immer sie
auch sei, nicht ab. Will aber Kunst im liturgischen Bereich eine Rolle
spielen, muf sie sich gewissermaBen ,,in Dienst nehmen lassen”,
d. h. dem gréBeren Horizont einordnen. Wil sie also ihre (oder eine)
LHiturgische” Funktion erfiilien, kann sie nicht Selbstzweck sein. Daf
sie daneben einen (relativen) Eigenwert behalt, ist selbstverstindlich.

Unter Kunst wird verschiedenes verstanden. Zunéchst einmal
jede zu einer gewissen Meisterschaft gediehene Fahigkeit. Hier inter-
essiert jedoch ein anderer Aspekt. Kunst im fiir die Liturgie relevan-
ten Sinn ist Gestaltung eines gegebenen Materials im Bezugsrahmen
der Erlebnisfahigkeit des Menschen.

Dabei kann man auf diesem Feld unterscheiden: Wortkunst,
Bildkunst und sonstige Kiinste. Fiir unsere gegenwirtige Fragestel-
lung (Raum) spielt vor allem die Bildkunst (,,Bildende Kunst*) eine
Rolle. Soiche ,,Bildende Kunst* ist zu umschreiben als: Gestaltung
mittels optisch wahrnehmbaren Materials.

Der Stellenwert der Kunst in der gegenwirtigen Liturgie kommt
gut in den knappen Positionen der Liturgiekonstitution des II. Vati-
kanums zutage. Dieses Dokument (Art. 122 ff.) rechnet die Kunst
zundchst einmal zu den vornehmsten Betitigungen des Menschen,
sieht in ihr einen Abglanz der Schénheit Gottes. Dabei unterscheidet
sie neben der Kunst im allgemeinen Sinn die religitse und die sa-
krale, d. h. in etwa die , liturgische* Kunst. Religiose Kunst (Ars reli-
giosa) betrifft den religidsen Bereich in seinen verschiedensten Spar-
ten. Sakrale Kunst (Ars sacra) geht einen bestimmten Ausschnitt an.
Letztere hat, als Kunst in der Liturgie, wie diese zwei Aspekte: Ver-
kindigung an den Menschen (und damit zugleich Erhebung des
Menschen), sowie Preisung des Schopfers.

Um das zu verwirklichen, muB die in der Liturgie ,,verwendete*
Kunst eine bestimmte ,,Eignung" besitzen. Das gilt fiir alle ihre Be-
reiche: Architektur, Ornamentik, Malerei, Plastik und Gebrauchs-
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kunst. Von daher wiinscht auch das genannte Liturgiedokument,
daB8 Liturgie und Kunst, Liturgen und Kinstler, Liturgiker und
Kunstwissenschaftler eng miteinander zusammenarbeiten. Daraus
ergeben sich ihrerseits zahlreiche grundlegende Konsequenzen orga-
nisatorischer Art. Es sind dies auf die Kunst bezogen vor allem: For-
derung der Kiinstler, der Kunst und Kunstwissenschaft allgemein,
Forderung ihrer Ausbildungsstitten und Studiengénge, Férderung
entsprechender Organisationen und Kommissionen.

4.3. Stilarten und Liturgie — Ausdruck von Einheit in Vielfalt

Die angedeuteten Perspektiven besagen jedoch keinesfalls, die
Liturgie wolle vorprogrammierte Einheitskunst. Das wiirde dem in-
neren Kern beider Partner widersprechen. Wenn es der Kunst ge-
schenkt ist, eine Vielfalt von Méglichkeiten zu realisieren, und wenn
Liturgie in vielfaltiger Weise allen Menschen dienen will, dann muf3
ein Weg gefunden werden, der beiden Rechnung tragt. Das kommt
anschaulich an einem Phdnomen zutage, das Stilwandel in der litur-
gischen Kunst benannt sei.

Dabei miissen wir bedenken, dal} einerseits alle Kunst zwar einen
inneren Zweck hat, etwa: Ausdruck von Gestaltungskraft, Wek-
kung von Erleben, Schonheit, anderseits die Art und Weise des Aus-
drucks iiberaus vielfiltig ist. Vor allem félit dabei der Unterschied in
der Kunst der verschiedenen Volker (bedingt von Eigenart und
Lebensbedingungen usw.) sowie der Wechsel in bestimmten Zeital-
tern auf. Dieses Phdnomen bezeichnet man als Stil eines Volkes,
einer Zeit.

Ahnliche Aspekte zeigen sich auch in der Liturgie. Sie ist dem
grundsétzlich Grofien verpflichtet, der Koinonia zwischen Gott und
dem Menschen. Und sie hat auf dem Weg dazu eine bestimmte von
ihrem Meister Jesus Christus herrithrende Grundausrichtung. Das
Wie der Verkiindigung und des Feierns richtet sich jedoch ebenfalls
nach Lebensraum und Zeit.

Aufgrund dieser Gemeinsamkeiten kénnen Liturgie und Kunst
zusammenwirken. Dem gibt die Liturgiekonstitution (Art. 123) wie
folgt Ausdruck: Die Kirche hat nie einen Stil als ihren eigenen be-
trachtet. Auch die Kunst unserer Zeit und aller Volker und Linder
soll in der Kirche Freiheit der Ausitbung haben, sofern sie nur den
Kirchengebiuden und den Riten dient, so da8 sie einstimmen koén-
nen in den Chor, den vergangene Jahrhunderte zur Verherrlichung
des christlichen Glaubens angestimmt haben. Dabei ist mehr auf
edle Schoénheit als auf bloBen Aufwand zu achten.
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Im einzelnen heiBt das: bei Kirchenbauten, also liturgischem Ort
und Ausstattung, muf man Wert darauf legen, daff sie fiir die
Durchfithrung liturgischer Feiern und die Verwirklichung tatiger
Teilnahme geeignet sind. Speziell Bildwerke seien in maBiger Zahl
und rechter Ordnung aufgestellt. Gerate und Gewinder hat man
ebenfalls besonderer Fiirsorge empfohlen. Daraus ergeben sich zahl-
reiche Konsequenzen, die im liturgischen Grunddokument des
I1. Vatikanums angesprochen und in den folgenden Instruktionen
ausgefiihrt werden.

Ziehen wir daraus eine Bilanz, kann man sagen: Liturgie und
Kunst sind an sich echte Eigenbereiche, aber es bestehen ebenso
fruchtbare Beziehungen zwischen beiden. Ziel des Gottesdienstes in
dieser Hinsicht muB es sein, daB ihre beiden Potenzen zusammen-
klingen im Dienst des einen GroBen und Ganzen. Das aber ist Koi-
nonia, wechselseitige Lebensbetitigung zwischen Gott und Mensch.

Damit wird auch eine letzte Frage tangiert: profan — sakral. Im
engeren Sinn betrachtet gibt es einen solchen Unterschied nicht,
denn ,,alles ist aus Gott und geht auf ihn hin“. Aber infolge von
»Schuld und Erlésung” des Menschen und der Welt gibt es gewis-
sermafien Inseln, die dem Sakralen mehr verpflichtet sind als andere
Gebiete. Auf dem Weg zur Fiille des Zukiinftigen, die den ,,Anfang”
abbildet und ihn anderseits noch tiberschreitet, gibt es auch Aus-
sagen akustischer und — hier besonders interessierend — optischer
Prigung, die in besonderem Mafle dem ,,Eigentlichen Ausdruck
verleihen. Von daher sind Sakralbau und Sakralkunst zu verstehen:
als dem Eigentlichen in betonter Weise dienlich.

Die Abhebung des Sakralen vom Profanen liegt nun keinesfalls
lediglich in duBeren Mitteln, in Technik oder im Stil. Es handelt sich
vielmehr um eine Fiille von Details, die versuchen, das Profane zu
»iranszendieren®“. Es geht um die Darstellung eines ,,Etwas®. Dieses
ist geprédgt von einem Grundprinzip, das sich in zahireichen Medien
und Details wie Baugestalt, Dimension, Farbe u. 4. duBert, und da-
bei in maBgeblicher Weise vom Faktor bzw. Geheimnis der Propor-
tion abhingt.

Auf dem Weg dazu spielen beim Kiinstler Beschiftigung mit Ge-
setzen, Materialvertrautheit und vieles andere eine Rolle. Dazu
kommt als entscheidend Wichtiges: die Zugabe, die man Inspiration
— oder Gnade nennt. Wird nun ein derartig gestalteter Raum, ein
Gerat, liturgisch feiernd, ,.ergriffen”, dann ist menschliche Vor-
aussetzung geschaffen, daB diese Dinge ihren hochsten Sinn erfiillen

konnen: daB sich in ihnen und mit ihnen ,,Offenbarung ereignet*
und ,,Preisung” erfolgt.
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¢. Grundziige historischer Entwicklung von Raumverstdndnis, Raum-
gestaltung und Gegenstdndlichem im Bezug auf liturgisches Feiern

Die Tatsache, daB raumiliche Dinge, Ort, Ausstattung, Gerat und
Gewand im Gottesdienst einerseits eine relative Bedeutung haben,
sie anderseits jedoch beachtenswerte Moglichkeiten beinhalten, die
erwinschte Koinonia anzubahnen, sie zu begleiten und zu vertiefen,
hat im Laufe der Geschichte zu mannigfachen Ansédtzen gefiihrt.
Solche Perspektiven sind zum einen fir das Verstindnis heutiger
Formen beachtenswert, zum anderen bilden sie ein Reservoir, das
ebenfalls fiir neu zu gestaltende Formen Impulse geben kann. Die
Verwendung zeitgendssisch verstindlicher Formen wird dabei stets
das Hauptaugenmerk beanspruchen miissen. Im Rahmen solcher
Konzeption kann der nun angestellte Streifzug durch die Geschichte
dem Gesamtverstindnis dienlich sein. (Hinsichtlich historischer
Aspekte bestimmter Details von Ort, Ausstattung, Gerdt und Ge-
wand vgl. die Einzelbehandlung II, 348 ff)

1. Neuansatz: Wo Gemeinde sich versammeln kann, ist es moglich,
Gottesdienst zu feiern

Das Beispiel Jesu, der gottesdienstliches Tun mit den Seinen un-
ter freiem Himmel, im Hause, in der Synagoge und im Tempel be-
geht, weist darauf hin, daB Kirche dort konkret wird, wo sich Ge-
meinde versammelt. Diesem Beispiel fiihlen sich auch die Apostel
und Jinger sowie alle folgenden Generationen grundsétzlich ver-
pflichtet. Ahnlich steht es mit Ausstattung, Gerit und Gewand. Not-
wendig ist im Grunde lediglich ein Minimum. Ja man kann sogar
sagen, daf es im strengen Sinne keine liturgische Sonderausstat-
tung, Sondergerdte und Sondergewinder gibt, denn alles kommt
irgendwie auch im profanen Bereich vor.

Dennoch ist etwas entscheidend Neues vorhanden. Alles Ge-
schopfliche kann von Gott her in neuartiger Weise begriffen oder
auf ihn hin ge6ffnet werden. Dies ist auch im Hinblick auf gottes-
dienstlichen Ort, Ausstattung, Gerit und Gewand moglich. Gottes-
dienst mit Jesus kann sich von daher am Abend in einem ,,mit Pol-
stern belegten Saal* (vgl. Mk 14, 15 ff.)— und in der sommerlichen
Frithe ,,am See” (vgl. Joh. 21, 1 ff.) voliziehen. Die Spannweite ist
also grof, die Details sind vielfiltig. Gottesdienstlicher Raum wird
demzufolge in starkem MaBe von der Situation geprigt. Liturgie
kann in sorgféltig vorbereiteter Umgebung stattfinden, aber auch
fast ganz auf duBere Herrichtung verzichten.
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Diese Grundperspektiven missen stets im Gottesdienst beachtet
werden: Das Wesentliche wirkt bestimmed auf den Gottesdienst,
nicht umgekehrt. Daneben stellen der bereitete Ort und die Ausstat-
tung aber ebenfalls eine Hilfe dar, die Gottesdienst stiitzt. Hier gilt es
ein gesundes Maf} zu wahren, aber ebenso die Realititen des Lebens
7u beachten. Nicht alles, was im kleineren Rahmen hilfreich ist, eig-
net sich auch fiir GroBformen. Gottesdienst um den Familientisch
schlieBt GroBfeier des Gottesdienstes nicht aus. Das erklirt, dal es
auch im Christentum zu detaillierter Organisation von liturgischem
Raum nebst Ausstattung kommt.

Ansétze dazu lassen sich bereits deutlich aus dem NT erheben.
Das Wachsen der Gemeinde ist von daher gesehen Chance, fordert
aber auch Regelungen beziiglich duBerer Dinge. Das Christentum
steht dabei im Strom fritherer Offenbarung Gottes, speziell des AT,
versteht sich aber ebenfalls als ,,Neuer Weg". Und es gewahrt
auBerdem, speziell im hellenistischen Raum, ,Organisationsfor-
men* anderer Art als im AT. Die Frage nun ist: Wenn Gott sich
auch in auBerjidischem Gottesglauben zeigt (vgl. Rom 1, 19 f), was
kann von dessen Formen — hier gemeint in raumlich-gegenstind-
ticher Sicht — dem Christentum als Modell dienen?

2. Religionsgeschichtliche Hintergriinde und Parallelen zu liturgi-
schem Ort, Ausstattung, Gerit und Gewand

Fiir die Frithzeit des Christentums ist zu bedenken, daB es vor al-
lem zwei Blocke waren, die sich hinsichtlich des kultischen Raumi-
verstindnisses als Modell anboten: das Judentum und der Hellenis-
mus. Schattierungen sind dabei wohl zu bedenken, besonders bei
der letztgenannten Gruppe. Doch zeigt sich spiter, daB vergleich-
bare Fragen immer wiederkehren: im nordalpinen Raum, in Ost-
asien, in Studamerika oder in Afrika.

2.1. Altes Testament und Judentum

Die Zeit der Urgemeinde(n) in Israel ist zwar eine Ubergangs-
phase, doch spielt dessen religitses Raumempfinden — nicht zuletzt
auch aufgrund der jidischen Diaspora — in den Fragehorizont des
jungen Christentums mit hinein. Das Judentum hat als Haupt-
ausprdgungen gottesdienstlichen Raumes den Tempel, die Synagoge
und das Haus. Der Tempel wird von den Christen anfangs besucht,

seit dessen Zerstorung scheidet er aus. Fiir Christen auBerhalb Pali-
stinas kam er ohnedies selten in Frage.
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Die Synagoge wird in der christichen Missionsverkiindigung oft
als Ort kirchlichen Dienstes genannt. Generell ist dabei daran zu
denken, daB sich neben Wortgottesdienst dort auch andere Liturgie
feiern lieB. Vorhandene Vorrichtungen fiir Waschungen und Béader
konnten etwa der Taufe dienen, rituelle Mahizeiten fanden sich im
Judentum ebenfalls im Umkreis von Synagoge und Schule. Wie die
Auseinandersetzungen gerade des Apostels Paulus mit den Juden
zeigt, scheiden Synagoge und deren Nebengebdude aufgrund deutli-
cher Trennung der Christen von den Juden jedoch bald aus. Doch
ist daran zu denken, daB sich Gebdude nach Art einer Synagoge, zu-
mindest fiir bestimmte christliche Gottesdienste, als Ankniipfungs-
punkt (Modell) anboten.

Der dritte jiidische Ansatz, die Hausliturgie, hat als duBerst wich-
tiges Vorbild fiir den christlichen Gottesdienst zu gelten. Das betrifft
etwa geistliches Gesprich (Rabbinen, ferner Predigt), Lesung, Gebet
(Tagzeitengebet der Juden), Gesang und vor allem die Eucharistie-
feier (Sabbatmahl, Pessachmahl). Dies zeigen auch Belege des NT
deutlich, in denen immer wieder von Zusammenkiinften in Privat-
héusern berichtet wird.

Hinsichtlich der Art und Gestaltung spezieller Versammlungs-
rdume der ersten christlichen Zeit haben wir vorauszusetzen, daf3
man sich vor allem nach der Grole der jeweiligen Gemeinde und
nach den Moglichkeiten richtet. Kleinere Gruppen konnten sich in
bescheidenen ,,Zimmern* versammeln, fiir gréBere Gemeinschaften
sind etwa Hauser von Begiiterten oder sonstige umfangreichere
Réaumlichkeiten anzusetzen.

2.2. Der Hellenismus als Umwelt des Christentums -

Paldstina stand in regem Austausch mit der hellenistischen Um-
welt, Griechentum und Rémertum sowie andere Kulturen waren
dort bestens bekannt. Fiir das Christentum bekamen diese Kulturen
jedoch erst in groBerem MaBe Bedeutung, als es seine Urheimat ver-
lieB. Dabei stellte sich auch die Frage, inwieweit heidnische Kult-
bauten dem Christentum als Beispiel dienen konnten.

Generell ist zu sagen, daB hier ein grundlegender Unterschied
zum Judentum besteht: bei letzterem Eingottglaube und Kontinuitit
zum Christentum, beim Hellenismus weitgehend Polytheismus und
viele vom Christentum nicht libernehmbare Kultvollziige. Von da-
her stehen sich hier ,,Kelch des Herrn* und ,,Kelch der Damonen*
(vgl. 1 Kor 10, 21) gegeniiber.

Weiterhin ist festzustellen, daB heidnische Tempelanlagen mit
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ihrer eigentiimlichen Priagung (vgl. Zellen fiir das Gottesbild; Opfer-
ritual; Trennung von Priester und Volk) selten ideale Voraussetzun-
gen fiir christliche Liturgievollziige boten, eine in vielem der jiidi-
schen Tempelsituation vergleichbare Lage. Zudem war Christentum
kein Staatskult, sondern Versammlung einer Briidergemeinde.

Eine Frage eigener Art ist, wie das Verhiltnis zwischen Christen-
tum und den Mysterienkulten, die ja oft in gewissem Gegensatz zum
offiziellen Staatskult standen, speziell beziiglich Raum und damit zu-
sammenhéngender Dimensionen aussieht. Auf jeden Fall kann man
annehmen, daB sich hier in manchem mehr Parallelen und Ankniip-
fungsmoglichkeiten filr das Christentum boten als seitens der offi-
ziellen hellenistischen (Tempel-)Liturgie. Zumindest lassen detail-
lierte Untersuchungen des NT und des Frithchristentums erkennen,
dafl gewisse Beziechungen zwischen Mysterienreligionen und der
Kirche bestehen. (Instruktives Material dazu liefern die historischen
Untersuchungen von O. Casel, speziell hinsichtlich der Mysterien-
theologie.)Von daher sind gerade Verbindungen oder Parallelen auf
dem Feld des liturgischen Raumverstandnisses nicht von der Hand
Zu weisen.

Fir die Folgezeit ist jedoch vor allem eine andere Linie ins Auge
zu fassen. Als namlich die Notwendigkeit fiir groflere Versamm-
lungsrdume bestand, orientierte sich das Christentum in besonde-
rem MaBe an von der Sache her gut geeigneten und theologisch be-
trachtet ,,unverfanglichen* Profanbauten. Als Muster kam speziell
die Basilika in Betracht, d. h. die fiir 6ffentliche Belange verschie-
denster Art geeignete und in vielen Stidten des Rémerreiches vor-
handene , konigliche” Halle. Damit war ein Weg gewonnen, der
sich als zukunftstriachtig herausstellte, vor allem seit dem Jahr 313,
als groBe Massen der Kirche zustromten.

3. Liturgischer Raum und Gegenstindliches im Altertum der
Kirche

Bedenken wir, daB sich die Christen der Anfangszeit (Urkirche,
NT) im Tempel, in Synagogen und geeigneten Privatraumen ver-
sammelten, stellt sich die Frage, wie die generelle Entwicklung im
Altertum der Kirche (Neutestamentliche Zeit, Urkirche: Griindung
der Kirche bis etwa 100. Nachneutestamentliche Zeit bis zum
Mittelalter: 100—600) weiter verlaufen ist. Vor allem, wann es zu
kirchlichen Bauten im engeren Sinne kam.
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3.1. Die Anfdnge altchristlicher Kunst

Hinsichtlich der Anfdnge spezieller christlicher Kunst ist zu-
nichst das zu bedenken, was betreffs des Neuansatzes und der Hin-
tergrinde der Gemeinden besonders im NT erhoben werden kann
(vgl. 11, 327 ff.). Weiter diirfen wir feststellen, daB die Entwicklung
stark von Umsténden abhing, die Zahl und Art der Gemeindeglieder
maBgeblich war und der Werdegang im einzelnen regional unter-
schiedlich verlief. Jedenfalls aber gibt es Zeugnisse, die betreffs eige-
ner kirchlicher Bauten (und Ausstattung usw.) bis ins 3. Jahr-
hundert zuriickreichen. Freilich diirfen wir uns diese Bauten und
ihre Ausgestaltung nicht zu aufwendig vorstellen. Im einzelnen wer-
den — wie Archiologie und Kunstwissenschaft ergeben — etwa die
folgenden Leitlinien mafBlgebend gewesen sein.

Anfénglich dienten Privatrdume als Gottesdienststétten, sie wur-
den je nach Bediirfnissen hergerichtet. Man kann sie in etwa als
Wohnungskirchebezeichnen. An Geriten usw. findet vor allem das
Verwendung, was ,,vorhanden ist".

Eine néchste Stufe bilden die Hauskirchen. Es handelt sich um
mehr oder minder geprigte gemeindliche Versammlungshiuser, die
sich in ihrer Gestaltung kaum von Privathdusern unterscheiden; bei
ihnen war vor allem das Innere eigen gestaltet. Als Muster gilt ein
Bauwerk in Dura Europos/Salhiye (am Euphrat/Mesopotamien,
das 265 zerstort wurde; vgl. dazu Jedin, Atlas, Register). Wir finden
darin einen kleinen Saal mit einer Estrade (bithnenartige Erhebung),
einen Nebenraum (fiir die Taufe) und eine Anzahl sonstiger Zim-
mer. Solche Hauskirchen waren wohl bis ins 3./4. Jahrhundert {ib-
lich und vorherrschend. Beziiglich der Gerite ist ebenfalls an eine
gewisse ,,Spezialisierung® zu denken.

Daneben miissen jeweils verschiedene Sonderlisungen veran-
schlagt werden, wie sie sich aus entsprechenden Situationen er-
gaben. In diesen Gedankenkreis sind auch Katakomben (Toten-
gedenken; Verfolgungszeit) einzuordnen.

Einen grofleren Umbruch im Kirchenbau markiert vor allem das
Wirken des Kaisers Konstantin (Alleinherrscher: 325—337). Nun
werden eigene monumentale Kultbauten mehr und mehr ublich
und auch Ausstattung und Geréte verselbstandigen sich. Konstantin
selbst hat in Rom die ersten GroBkirchen errichten lassen. Als Vor-
bild dient die romische Basilika, die den speziellen Bediirfnissen an-
gepallt wurde. Als erster dieser Bauten entstand unter Kaiser Kon-
stantin die Kirche im Lateran (geweiht um 324).
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3.2. Auf dem Weg zu eigenstindiger altchristlicher Kunst

Hinsichtlich der Wurzeln eigenstindiger christlicher Kultbauten
milssen wir zunichst das profane Haus und die offiziellen Bauten
der Antike ins Auge fassen. Dabei bieten sich hinsichtlich maB-
geblicher Beispiele vor allem die griechische und die rdmische Um-
welt an.

Das durchgestaltete antike Wohnhaus hatte oft zwei Hofe
(Atrium; Peristyl), um welche die Wohnbauten lagen. Der griechi-
sche Tempel ist in etwa diesem Haus nachgebildet. Das Tempelhaus
(Naos; Cella) bildet die Wohnung Gottes, sie wird von einem Um-
gang (mit Sdulen) umgeben. Der Opferaltar liegt vor dem Tempel-
haus. Reicher Schmuck ziert die Bauten und dazugehorige Einrich-
tungen. Wenn nun auch die Anlage selbst zunéchst nicht als Modell
fir christliche Liturgie in Frage kam, ist doch die Verwendung von
Schmuckelementen, Geriten ins Auge zu fassen. Wie frithe Belege
ndmlich zeigen, wurde in der Anfangszeit des Christentums alter
mythischer Schmuck iibernommen und christlich gedeutet. Der als
zweite Parallele in Frage kommende romische Tempel hat eine &hn-
liche Grundkonzeption wie der griechische. Andersartig ist jedoch
vielfach sein Schmuck; auch er findet Eingang in die christliche
Kunst.

Fur die christliche Liturgie von wesentlicher Bedeutung wird die
Basilika, und zwar in ihrer typisch romischen Form. Sie ist eine ein-
oder mehrschiffige tiberdeckte 1angliche Halle, hervorragend geeig-
net fiir Versammlungen groBeren Umfangs. Thre Rechteckform bie-
tet zudem musterglltige Voraussetzungen fiir die Raumakustik, ihre
Apsis (mit akustischer Muschelwirkung) bildet einen hervorragen-
den Platz fiir den Leitungsdienst. Von daher wird die Basilika zum
idealen Grundmodell des monumentalen christlichen Kirchenbaus.

Eine solche christliche Basilika ist von folgenden Grundperspek-
tiven geprigt. Es handelt sich zunichst um einen langgestreckten
Saal, von Sdulenreihen flankiert. An einer Schmalseite befindet sich
die etwas hoher gelegene Apsis, ein Halbrund, fiir den Sitz des Vor-
stehers und des Presbyteriums. Dort steht auch der Altar. Im Haupt-
schiff versammelt sich die Gemeinde.

Innerhalb dieses Grundrahmens bildeten sich verschiedene Son-
derformen heraus. Als Hauptkennzeichen des christlichen Gottes-
hauses gegentiiber dem antiken Tempel kann gelten: es ist Haus Got-
tes und Haus der Gemeinde. Daneben gibt es fiir bestimmte Gottes-
dienstformen eigene Gebdude, etwa Baptisterien fiir die Taufe.

Besonderer Erwdhnung wert in diesem Rahmen sind die Zen-
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tralbauten (Rundbauten), die in einer gewissen formalen Kon-
kurrenz zum Lingsbau stehen. Es handelt sich dabei um Baulich-
keiten, die weniger vom Moment der Liangsrichtung als von der
Idee des in sich Ruhenden und nach einer Mitte hin Aufgegipfelten
gepragt sind. Als Grundrisse kommen dabei im Gegensatz zur
Rechteckform der Basilika etwa Kreis, Vieleck und verwandte Figu-
ren in Frage. Solche Modelle werden — zum Teil mit basilikalen
Formen vermischt — in der Folgezeit vor allem im 6stlichen Ein-
fluBraum sehr beliebt.

Hinsichtlich weiterer Ausgestaltung der Basilika ist speziell auf
die verschiedentlich feststellbare Einfligung eines Querhauses zwi-
schen Apsis und Léingsschiff hinzuweisen. Sie war von praktischen
Bediirfnissen bedingt (Entfaltungsméglichkeiten des Gottesdienstes),
hatte aber auch symbolische Bedeutung: der Grundrifl dhnelte
einem Kreuz.

Was das Verhiltnis der Liturgiegemeinde bzw. des Goltesdien-
stes zum Raum betrifft, ist folgendes zu sagen. Die Zuordnung von
Vorsteher und Gemeinde war in der Basilika — setzt man die Viel-
zahl der Gemeindeglieder voraus — nicht ungiinstig. Dabei miissen
wir vor allem die geeigneten Moglichkeiten der Kommunikation
(Akustik; Optik) bedenken. Freilich zeigt sich schon hier die Ambi-
valenz von GrofSversammlungen: Einerseits Gewinn (Gemein-
schaftseriebnis) — anderseits Erginzungsbediirftigkeit (Not-
wendigkeit persdnlicheren Erlebens in der Kleingruppe).

Auch hinsichtlich der Malerei und Plastik bildet die Kunst der
Spatantike einen wertvollen Hintergrund fiir die altchristliche Ent-
wicklung. Eigene Formen sind anfangs seltener, vielmehr hat man
oft Vorhandenes iibernommen, umgedeutet oder variiert.

Allméhlich entstehen jedoch auch eigene Anséitze. Bilder aus
dem AT und NT werden héufiger, besonders beliebt waren Sym-
bole (Hirsch; Weinberg). Im Lauf des 4. Jahrhunderts, speziell seit
die Kirche die Freiheit erlangte und zur Staatskirche wurde, be-
kommt die Ikonographie ein eigenstindigeres Aussehen. Eine be-
vorzugte Darstellung ist Christus der Pantokrator — der neue Wel-
tenherrscher. Im Zuge des Aufstiegs zur Staatsreligion werden auch
Ausstattung, Gerite und Gewénder reicher und aufwendiger. Als
Hintergrund fiir zahlreiche Errungenschaften darf das kaiserliche
Zeremoniell gelten.

Die skizzierten Perspektiven sind fiir die folgenden Jahrhunderte
des Kirchenbaus und der Kunst von maBgeblicher Prigung gewor-
den. Allerdings kénnen wir ebenfalls stets neue Schichten kaum
libersehen.
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3.3. Die Differenzierung der eigenstindigen altchristlichen Kunst
im Osten und Westen

Annlich wie in der liturgischen Gestaltung {iberhaupt, 148t sich
seit dem 4. Jahrhundert auch auf dem Gebiet der Kunst einerseits
eine gewisse Konzentration, anderseits eine Blockbildung feststellen,
aufgrund deren man von bestimmten Liturgiegebieten sprechen
kann. In der Liturgiegeschichte entstehen so die Hauptgattungen
Ostliche und westliche Liturgie mit verschiedenen Zentren bzw.
Schwerpunktgebieten. Es sind dies im Osten Alexandria und Anti-
ochien (Syrien) — Byzanz, im Westen Rom und Altgallien (West-
europa; Norditalien um Mailand). Dabei fithrte auch die Wechsel-
wirkung Gottesdienst — Gottesdienstraum zu bestimmten Ansét-
zen, welche in der folgenden Epoche einerseits entscheidend blie-
ben, anderseits ausgebaut wurden.

Die genannten Schwerpunktbereiche konnten nicht alle ihre Be-
deutung bewahren. Innere und duflere Faktoren fiihrten dazu, daB
vor allem zwei Hauptliturgiegebiete maBgebliche Bedeutung erlang-
ten, im Osten die byzantinische Liturgie, im Westen die romische.

Thre baulich-kiinstlerischen Perspektiven sollen im folgenden kurz
skizziert werden.

4. Der Osten: Beispiel ,,Byzantinische Kunst* (313 bis Gegenwart)

Als Kaiser Konstantin im Jahre 324 dem alten Byzanz seinen Na-
men gab (Konstantinopel) und es zur Hauptstadt erhob, war damit
eine Entwicklung eingeleitet, die fiir Liturgie und Kunst des Ostens
mafgeblich wurde. Einerseits nahm man in dieser im Grenzbereich
von Ost und West gelegenen Stadt altes Kulturgut auf, anderseits
gab man eigene Impulse. Bildhafter Ausdruck der Synthese ist die
neue Kunst und die bereicherte Liturgie.

Auch die byzantinische (kirchliche) Kunst fuBt auf antiker grie-
chisch-romischer Tradition, als Ansatzpunkt kann hier ebenfalls die
romische Basilika gelten. Daneben machen sich jedoch unverkenn-
bar Elemente des Ostens bemerkbar. Aufgrund der verschiedensten
Faktoren und in Verbindung mit der Auffassung, daB das Kirchen-
gebdude Abbild des Kosmos in seinen unterschiedlichen Regionen
ist, kommt es zu einer entscheidend neuen Formgebung. Statt der in
Rom bevorzugten Langhausbasilika 14Bt sich dabei eine starke Vor-
liebe fur den mehr zentralen Raum (Zentralbau) greifen.

Mafigebliches Beispiel fiir die neue Stufe und in der Folgezeit als
,Ideal des ostlichen Kirchenbaus" geltendes Werk ist die unter Kai-
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ser Justinian I. (527—565) in den Jahren 530 bis 537 errichtete Kir-
che der ,,Heiligen Weisheit* (Hagia Sophia) in Konstantinopel. Sie
hat die Form einer Kreuzkuppelkirche, bei der es sich um ein Ge-
bdude mit kreuzférmigem Grundrif3 handelt, iiber deren Kreuzung
von Langs- und Querschiff eine Kuppelwolbung schwebt. Die Kup-
pel selbst bildet einen zweiten Schwerpunkt gegeniiber dem Altar-
raum (in der Apsis). Besagte Kirche wurde zu einem typischen,
immer wieder nachgeahmten und variierten Modell, besonders im
Osten.

Von groBer Bedeutung in der byzantinischen Kunst ist ferner die
Stellung des Bildes, speziell in der Liturgie. In Form von Ikonen,
Fresken und Mosaiken bildet es eine aussagekriftige und zugleich
prachtvolle Vergegenwartigung der Heilsgeschichte in ihren ver-
schiedensten Dimensionen. Dabei sei bedacht, daB} diese Bilder weit-
gehend zweidimensional sind und der Osten tiberhaupt plastischer
Gestaltung (Figuren) reserviert bis ablehnend gegeniibersteht. Im
Zusammenhang damit tragen Goldglanz und Farbigkeit der Bilder
sowie die Beachtung bestimmter Typologie und Ikonographie zur
Entwicklung eines ganz typischen Stils bei, der trotz vielféltiger
Variationen immer wiederkehrt.

Besonders bedeutungsvoll im Rahmen dieser Entwicklung war
es, als das II. Konzil von Nizda im Jahre 787 den Bilderkult
{Devotion, Verehrung) offiziell bejahte. Als markante Beispiele der
folgenden Zeit seien die bis in die Gegenwart hinein bewunderten
Kirchen bzw. Bilderzyklen von Hosios Lukas (10./11. Jh. ff.) und
Mistras (13./14. Jh. ff)) in Griechenland erwahnt. Von groBer Be-
deutung war es ferner, daB die byzantinische Liturgie im Slawen-
tum Eingang fand. Dieses schlof sich ndmlich einerseits der ge-
nannten ikonographischen Entwicklung an, setzte zugleich aber
auch eigene Akzente.

Die Ausstattung der Kirchen, Gerite und Textilien steht ebenfalls
in diesem Horizont. Vor allem im Vollzug des Gottesdienstes offen-
baren alle diese Elemente ihren typischen Reichtum und iiberschrei-
ten so den rein kinstlerischen Hintergrund. Freilich sind mitunter
auch bedenkliche Entwicklungen nicht zu tibersehen. So etwa das
Entstehen der Ikonostase samt den damit verbundenen liturgischen
Konsequenzen.

Als im Jahre 1453 Konstantinopel von den Tiirken erobert
wurde, erfuhr die kiinstlerische Entwicklung einen tiefen Einbruch.
Dies besonders, da sich der Islam noch weiter nach Westen im Ge-
biete der byzantinischen Liturgie ausbreitete. Doch ging die Tradi-
tion nicht unter. Auf der einen Seite war es der slawische Raum,
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speziell RuBland, der ,,Hort und Boliwerk*® darstellte. Auf der an-
deren Seite ist etwa in der byzantinischen Kirche Griechenlands der
Faden nie ganz gerissen. Gerade in Klostern (vgl. Athos) finden wir
ein treues Festhalten am Geist dieser Kunst.

Seit der Befreiung Griechenlands im 19. Jahrhundert begegnen
wir auch im ,,Stammgebiet" neuen lebendigen Ansitzen. Ferner
sind die zahlreichen Exilkirchen jiingerer Zeit zu nennen, die sich—
wenn auch teilweise in etwas veranderter Form — dem typischen
Erbe verpflichtet wissen. So kann man sagen, dal, unbeschadet ge-
wisser stilistischer Variationen und sinnvoller zeitgendssischer
Adaptationen, der Geist der byzantinischen Kunst ebenfalls heute
noch lebendig ist.

Was das generelle Verhiltnis der byzantinischen Liturgie-
gemeinde zum Raum betrifft, miissen wir vor allem beachten, daB
der Gottesdienst eine starke Prigung seitens des Motivs kosmischer
Liturgie— also Himmel im Einklang mit der Erde — besitzt. Die
Feiernden auf Erden sind einbezogen in die himmlische Liturgieund
umgekehrt. Da das Gotteshaus in diesem Sinne bevorzugt ,,Thron-
saal Gottes* (vgl. Offb) ist, will es dem auch in der Gestaltung Aus-
druck geben. Von daher muten viele Details geheimnisvoll und er-
haben an. In zahlreichen Einzelheiten des Gottesdienstes zeigt sich
anderseits jedoch deutlich, daf diese Liturgie wirklich menschlich
— gerade weil stark sinnesbezogen — ist. Liturgie und Gotteshaus
wollen den Menschen auf ihre Art ,,sédttigen” und ihm zugleich Vor-
geschmack der endzeitlichen Fiille sein. Von solchem Bezug her hilt
es der ostliche Christ fiir moglich, in diesem Aon zu leben — und
auszuharren, bis er vollends ,tauschen“ kann.

5. Der Westen: Beispiel ,.Kunst im Bereich der rémischen und
reformatorischen Liturgien” (313 bis Gegenwart)

Fassen wir die Zeit der Differenzierung der Liturgie im 4. Jahr-
hundert im 6stlichen und westlichen Bereich ins Auge, ist nun der
Faden im westlichen Bezirk weiter zu verfolgen. Auch dabei kann es
hier nur darum gehen, bestimmte Hauptlinien nachzuzeichnen.
Diese sollen die markantesten Stadien, vor allem innerhalb des ré-
mischen und teilweise des altgallischen Liturgiegebietes herausstel-
len und an einigen Beispielen illustrieren. Fiir die jiingere Zeit wer-
den dabei speziell die Ansétze im nordalpinen Bereich samt einem
Blick auf die reformatorischen Verhiltnisse, und hier vor allem die
Positionen im deutschsprachigen Raum skizziert.
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5.1. Altchristlich-romische Kunst (313—600)

Die generellen Entwicklungslinien der geschilderten altchristli-
chen Kunst bilden auch den Hintergrund fiir die sich von der byzan-
tinischen abhebende okzidentale. Fiir die Sonderentwicklung des
romischen Bereichs kann hinsichtlich des Bauwesens zunichst all-
gemein die Langhausbasilika im eigentlichen Sinne als typisch
genannt werden. Das schlieBt nicht aus, dall daneben instruktive
Beispiele anderer Art, speziell des Zentralbaus (vgl. spéiter Aachen),
vorhanden sind.

In Rom selbst gehen die ersten monumentale Kirchen auf Kaiser
Konstantin I. (Alleinherrscher: 325—337) zuriick. Einen guten
Einblick zur Architektur dieser Phase vermittelt die etwas spater
entstandene, noch heute am besten erhaltene Kirche des friihen
basilikalen Typs St Sabina (erbaut um 425/30) in Rom. In
besonderem MaSBe prigend und — dhnlich wie im Osten die Hagia
Sophia — im Westen immer wieder nachgeahmt war die von
Konstantin gestiftete Peterskirche (die in der Folgezeit mehrfach um-
und angebaut wurde).

Neben diesen Liangsbauten begegnen uns in Rom auch andere
Formen, speziell Rundbauten. Meist sind sie bestimmten Zwecken
gewidmet. Genannt seien Baptisterien und Gedéchtniskirchen.
Diese beiden Arten (Lingsbau und Zentralbau) blieben in der
Folgezeit fiir die westliche Liturgie lange verbindlich.

Was die Ausstattung angeht, haben wir im Anfang etwa an
Altar, Ambo, Vorstehersitz (samt Assistenz), Pliatze fiir den
Sangerchor, Apsisbilder und einige andere Bildwerke zu denken.
Dazu etwa Teppiche sowie die erforderlichen wichtigeren Gerite.
Weiter ist daran zu erinnern, da8 sich die kirchliche Gewandung —
in Verbindung mit dem Aufstieg des Christentums zur Reichskirche
~— immer deutlicher von der festlichen Profankleidung absetzt, also
nicht wie diese mit der Mode geht, sondern auf einem bestimmten
Entwicklungsstand bleibt.

Was das generelle Verhéitnis des Raumes zur Liturgiefeier bzw.
zur Liturgiegemeinde betrifft, ist folgendes zu sagen. Gegentiber der
in fritherer Zeit intimeren Atmosphére wichst die Gemeinde nun in
die Dimension der GroBXkirche. Das zeigt sich auch im Rdumlichen
und den damit zusammenhidngenden Aspekten. Kirche wird
imposant — die duBleren Formen wirken anziehend und sind
wertvolle Hilfen. Es ergeben sich aber auch Gefahren, welche die
gottesdienstliche Unmittelbarkeit der Brudergemeinde gefahrden.
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5.2. Frithmittelalterliche Kunst (600—1000)

Wahrend die Anfinge der abendlandisch-christlichen Kunst im
Mittelmeerraum lagen, verschiebt sich das gestalterische Gewicht
nach dem Zusammenbruch des romischen Imperiums mehr in den
Norden. Dies ist freilich kein plotziicher ProzeB, vielmehr zunachst
ein Abebben des einen und ein Anklingen des anderen: Als
Faktoren, die mitwirken, sind zu erwiahnen: Volkerwanderung und
Vordringen germanischer bzw. altgallisch-keltischer Vorstellungen.
Thnen war eine besondere Vorliebe zum Ornamentalen eigen, ferner
bringen sie eigene Techniken in Kunst und Kunsthandwerk ein.

5.2.1. Die Anfinge — Volkerwanderungszeit — Vorkarolingische
Kunst (600—800)

Fir die Zeit bis zur karolingischen Epoche ist zundchst zu
bemerken, daB sich kein einheitlicher Stil angeben 14B8t, doch
begegnen uns zahlreiche Zentren kiinstlerisch wertvollen Schaffens.

. Auch zeitliche Entwicklungsphasen sind schwer einzugrenzen. An
Besonderheiten neuen ,,Stils” seien allgemein die Kunstwerke des
irisch-angelsachsischen Kreises, die Erzeugnisse der altgallischen
Kunst und die Anfiange im germanischen Bereich genannt. Daneben
spielt natiirlich auch weiter die Apenninenhalbinsel eine Rolle.

An (erhaltenen) Einzelheiten sind vor allem Kirchen, kunstvolle
Kelche sowie liturgisches Gerit zu erwihnen. Auflerdem gewahren
wir Kunstschmiedearbeiten nebst kunsthandwerklichen Erzeugnis-
sen sowie Buchmalereien. An Materialien verwendete man Edel-
metalle, Edelstein, Elfenbein, Holz und Leder. Dazu kommen wert-
volle Textilien. Grofie Vorliebe besteht vielfach fiir florale und fau-
nale Muster.

Was das Verhiltnis des Raumes zur Liturgiefeier bzw. zur Litur-
giegemeinde betrifft, ist folgendes zu sagen. Allgemeingiiltige Ergeb-
nisse lassen sich schwer erheben, dazu sind die Umstande im einzel-
nen zu differenziert. Doch erscheinen einige Aspekte immer wieder.
So gibt es neben Grofbauten (samt ihrer Ausstattung) zahireiche in-
timere Kleinkirchen. AuBerdem bemerkt man, daB die neu dem
Christentum gewonnenen Volker in unterschiedlichem MaBe ver-
suchen, das ,.Neue" auch in ihnen gemaBen duBeren Formen auszu-

driicken. Damit ist weiterhin die Basis fiir eine vielfiltig differen-
zierte Kunst gegeben.
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5.2.2. Karolingisch-ottonische Kunst, Vorromanik (800—1000)

Nach den Umschichtungen und Neuansitzen in kiinstlerischer
und politischer Hinsicht lassen sich zur Zeit um 800 nachhaltigere
Ergebnisse einer Neuordnung und Synthese greifen. Als priagende
Kraft, welche die Impulse der Vorganger aufgreift, eigene setzt und
beide in verschiedenster Weise vollendet, kann Karl der GroBe
(768—=814) angesehen werden. Eine seiner GroBtaten ist der Ver-
such, das Eigengut frénkisch-gallischer Pragung mit der romisch-
byzantinischen Spitantike zu konfrontieren und zu einer Einheit zu
verbinden. Dabei schligt auf vielen Gebieten die Vorliebe zu antiken
Kunstwerten durch.

In einer ersten Phase, der sogenannten karolingischen Epoche
(800—950), stehen die Vorbilder der altchristlich-romischen und
altchristlich-byzantinischen Kunst stark im Blickpunkt. So gilt die
Kirche S. Vitale (geweiht 547) in Ravenna als Muster fur die kaiser-
liche Pfalzkirche in Aachen. Daneben begegnen uns zahlreiche Bei-
spiele, die eigene Ansitze oder selbstdndige Verarbeitung zeigen.
Das gilt vor allem fiir die Ausstattung und Gerdte der Kirchen wie
Schnitzereien und Edelmetallschmiedekunst.

In einer zweiten Phase, der ottonischen Epoche (950—1000),
wurde die begonnene Verschmelzung von Antike und keltisch-
germanischen Elementen ausgebaut und homogenisiert. Es kommt
nun — bei aller Vielfalt — zu kldrender Pragung. Im ganzen ge-
sehen kann man sagen, daB die Linie mehr und mehr auf eine ver-
bindliche Stilpragung hinauslduft. Auerdem bahnen sich Entwick-
lungslinien an, welche Architektur, Bildkunst und Kleinkunst
immer stirker von verbindenden Gesichtspunkten her gestalten.
Dabei verlaufen die Zeitansitze in den einzelnen Schwerpunktberei-
chen (Deutschland, Frankreich, Italien) unterschiedlich, und auch
sonst bemerken wir mancherlei Schichtungen.

Was das Verhdltnis des Raumes zur Liturgiefeier bzw. zur Litur-
giegemeinde betrifft, ist folgendes zu sagen. Den Formen des Rau-
mes und der Gerite liegen vielfach bestimmte ordnende Perspekti-
ven zugrunde, daneben zeigen sich mancherlei Eigenpragungen. Im
ganzen gesehen, beruht das liturgische Leben — und das betrifft
auch die Kunst — noch auf durchsichtigen Blocken. Im Zuge nach-
haltiger Entwicklung zu Volkskirchen, im Magnetfeld stirkerer Kle-
rikalisierung und mitbedingt durch die Funktion des Monchtums
werden aber auch manche urtiimlichen Grundstrukturen teilweise
iiberlagert (vgl. Reliquienwesen).
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5.3. Die Romanik (1000—1250)

Aus den vorgenannten Entwicklungsphasen formte sich eine
relativ geschlossene Kunstepoche, die den Namen Romanik tragt.
Auch hier sind die regionalen bzw. nationalen Zeitgrenzen und
Schattierungen unterschiedlich. In Deutschland kann die genannte
Phase durch das Wirken der salischen und staufischen Kaiser mar-
kiert werden.

Als Charakteristika gelten monumentale Konzeption, Vorliebe
fiir halbkreisformige Bogengestaltung, vielfach dreischiffige Basili-
ken mit Apsis, oft mit Querhaus. Verschiedentlich errichtet man
auch Bauten mit zwei Querhdusern und zwei Apsiden. Dazu kom-
men mancherlei Details in der Raumgestaltung.

Plastischer Schmuck, wertvolle Malereien, sorgféltige Gestaltung
von Gerdten und Gewdindern sind weitere Besonderheiten. Als typi-
sche Beispiele gelten die bedeutenden Dome am Rhein: Mainz,
Worms, Speyer. Gegen Ende dieser Phase lassen sich zahlreiche
Ubergangsstufen zur neuen Epoche entdecken.

Was das Verhiltnis des Gottesdienstes zum Kirchenraum angeht,
darf man wohl, im ganzen gesehen, davon ausgehen, daf} die Zu-
ordnung Vorsteher — Volk nicht ungliicklich war. Der einfache Al-
tar ermoéglichte die Zelebration zum Volk hin und auch sonst halfen
durchschaubare Strukturen, das Wesentliche zu erfassen. Jedenfalls
lenkte Nebenséchliches nicht in gleichem MaBe ab wie oft in der fol-
genden Phase der Gotik.

5.4. Die Gotik (1250—1500)

Schon gegen Ende der vorigen Epoche dringen neue Denkrich-
tungen nach oben, Umschichtungen verschiedenster Art machen
sich bemerkbar. Diese verstirken sich in der neuen Phase erheblich.
Auf theologischem Feld seien die besonderen Auspragungen Scho-
lastik und Mystik sowie die theologischen Summen (Summa theo-
logica) genannt.

Auf kiinstlerischem Gebiet kann man etwas Ahnliches feststel-
len. Gegeniiber den bisherigen monumentalen Baumassen nun him-
melstrebender Aufschwung, alles ist in starkem MaBe vertikalem
Streben unterworfen. Der liturgische Raum, Ausstattung, Gerit und
Gewand gefallen sich in Details, im Individuellen. Der gotische
Kiinstler ist hervorragender Techniker, zugleich aber dem Visiona-
ren verpflichtet.

Dies alles 148t sich eindrucksvoll an einem typischen Element ab-
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lesen: dem Spitzbogen. Er hat eine Grundbestimmung, ist im Detail
aber ungeheuer variabel. Licht und Buntheit, etwa der Glasfenster,
fuhren dabei zu besonderen Reizen. Figurenschmuck, liebevolle
Ausgestaltung von Bildern (oft auf Goldgrund) und bis ins einzelne
gehende Gestaltung von Ausstattungsstiicken und Geréten sind wei-
tere Schwerpunkte. Viele Dome und Pfarrkirchen legen heute noch
Zeugnis davon ab. Als typische Auspragungen seien bedeutende go-
tische Kirchen am Rhein genannt (Koln, Oppenheim, StraBburg).

Uber das Verhiltnis Gottesdienst — Kirchenraum ist zu sagen,
daB die Lage oft nicht sehr giinstig war. Durch den (aufkommen-
den) Retabelaltar wird die Abwendung des Priesters von der Ge-
meinde vielfach die Regel. Durch lange Chorbauten rtickt der Altar
oft in groBe Entfernung. Auch das stirkere Aufkommen von Seiten-
altdren ist der Gesamtkonzeption wenig giinstig.

5.5. Renaissance (1500—1600)

Die himmelstrebende Gotik wird durch die Renaissance wieder
auf den Boden* geholt. Beschiftigung mit der Antike (Humanis-
mus), neue Erfindungen (Buchdruckerkunst: um 1450) und Entdek-
kungen (Amerika 1492) markieren eine neue Zeit, der Gedanke der
kirchlichen Reformation (Luther in Worms: 1521) breitet sich mit
Macht aus.

Auch fur die Kunst und die Gestaltung der Kirchen sind die
neuen Beziehungen zur Antike von Belang. Der starken Vergeisti-
gung der Gotik folgt gewissermalien eine Phase, die wieder mehr
materiell ist. Das zeigt sich in Bauwerken, aber auch in der Bild-

‘kunst. Die Gebidude werden wieder erdverbundener, die Bilder sind
durch grofere Naturnihe gepragt. Man erstrebt durchschaubare
Grundrisse und harmonische Proportionen, verschiedentlich gehen
sie ins Gigantische {iber und stellen neue Ideale des ,,Vollkomme-
nen" vor Augen.

Daneben zeigen sich Impulse, welche Stimmungen und Seelen-
lagen beschreiben und sich in Inbrunst und Bewegung gefallen. Bei-
spiele zeitgenossischer Bildkunst und Plastik geben dariiber ein-
drucksvoll AufschiuB3.

Das Verhéltnis zwischen Gottesdienst und Kirchenraum hat sich
im Grundsétzlichen gegeniiber dem Stand zur Zeit der Gotik wenig
gedndert. Vor allem bleiben Altar und Gemeinderaum oft weit von-
einander geschieden.

Was die nun entstehenden Kirchen der Reformation betrifft, sind
die Verhaltnisse unterschiedlich. Im Luthertum 148t man die Gottes-
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hauser im Grunde vielfach wie in der katholischen Zeit oder paBt sie
nur in bestimmien Dingen (vgl. Kanzel) dem neuen Verstindnis an.
Demgegeniiber gefallen sich die Kirchen reformierter Prdgung in
untibersehbarer Vorliebe fiir Bilderlosigkeit und Niichternheit.
Ganz neue Kirchen (Neubauten) reformatorischen Bekenntnisses
finden sich in dieser Phase nicht in allzu groBer Zahl.

5.6. Barock (1600—1780)

Die Zeit um 1600 ist, religids gesehen, stark vom Konfessionalis-
mus gepragt. Sie entlddt sich im DreiBigjihrigen Krieg (1618 bis
1648). In diesem Umkreis bzw. nach Beendigung der kriegerischen
Auseinandersetzung kommt es auch kulturell zu neuen Aspekten.
Vor allem seit dem FriedensschluB3 regt sich verstiarkter Lebenswille
mit Macht, und zwar in bestimmter Geistesart.

Als generelle Kennzeichnung kann man dieser Zeit die Adjektive
bewegt, reprasentativ, pathetisch — und zwar in den unterschied-
lichsten Dimensionen — zuteilen. AuBerlich betrachtet, haben wir
es mit kraftvollen, geschwungenen Formen zu tun, glatte Flichen
und Schlichtheit sind wenig beliebt. Daneben bemerkt man zugleich
Harmonie und gesteigerten Sinn fiir Symmetrie. Ideal ist das Ge-
samtkunstwerk, gedacht als harmonisches Zusammenwirken von
Architektur, Malerei, Plastik, Ausstattung, Gerdten und Textilien,
und das noch vielfach harmonisch der Umgebung angepaBt (vgl.
Vierzehnheiligen bei Bamberg).

Ferner vereinigt sich Natiirliches und Illusion oft zu groBartigen
Kompositionen. Dabei steigert man die Lebendigkeit verschiedent-
lich zu bizarren Formen, vor allem im Spatbarock (Rokoko). Hin-
sichtlich des Kirchengrundrisses ist zu sagen, daB hier erstmals in
groBerem Rahmen die traditionelle Lingsform bzw. der Zentralbau
im engeren Sinn gesprengt wird und die verschiedensten geo-
metrischen Figuren als Grundril3 auftauchen. Vor allem dem Zen-
tralbau in etwa verwandte Grundrisse gewinnen an Beliebtheit.

Zum Verhiltnis Gottesdienst und Kirchenraum sei bemerkt, dal
die Rdume vielfach echter liturgischer Kommunikation, speziell
vom Altar her, nicht sehr giinstig waren. Der Altar, als Prunkstiick,
blieb oft weit ins ,,Chor* (bzw. was man damit bezeichnen kann)
vorgertickt. Demgegentiber wurde Wert darauf gelegt, daB die Kan-
zel — sie ist meist ebenfalls sorgfiltig gestaltet, verdient vielfach Be-
wunderung und zeugt von der Wertigkeit des Gotteswortes — der
Gemeinde nahe war. Eine eigenartige Gewichtigkeit erhielten auch
bestimmte Sparten der Eucharistiefrommigkeit. Wihrend man das
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Heilige Brot (fir Kranke) frither u. a. in der Sakristei, in ausgestalte-
ten Nischen (z. B. im Chor) oder in Sakramentshduschen aufbe-
wabhrte, riickte der Tabernakel nun mehr und mehr auf den Altar und
wurde oftmals mit einem pompdsen Thron ausgestattet. Die liturgi-
schen Konsequenzen waren vielféltiger Art und im ganzen gesehen
oft fragwiirdig (vgl. Reformen auf dem II. Vatikanischen Konzil).
Was die reformatorischen Liturgien angeht, sei darauf hingewie-
sen, daB wir nun in starkerem MaBe auf Neubauten stoflen. Dabei
fillt die starke Orientierung zur Wortverkiindigung (Kanzel) auf.
Eine originelle (wenn auch nicht in allem zu lobende) Schopfung des
reformatorischen Kirchenbaus ist der Kanzelaltar bzw. Mehrfach-
kombinationen, etwa Altar mit Kanzel, Orgel und Taufstatte.

5.7. Neostilzeit: Aufklirung und 19. Jahrhundert (1780—1900)

Der bliihende, oft alle erdgebundenen Vorstellungen sprengende
Rokokostil {Spatbarock) weckte in verstirktem MaBe Verlangen
nach Schlichtheit und Einfachheit. Dazu kommen Neuansitze
geistiger ‘Art, die man mit dem Namen Aufklirung bezeichnet. So-
ziale Umstrukturierungen, als deren Symptom das Jahr 1789
(Franzosische Revolution) genannt sei (vgl. auch amerikanische Un-
abhingigkeit 1776), bicten weitere Aspekte. SchlieBlich ist die Be-
gegnung mit verschiedensten Kulturen (Ausgrabungen, Napoleoni-
sche Kriege) zu nennen. So kam es auch in der Kunst zu neuen An-
sidtzen und Formen.

Interessant ist nun, daB man sich nach und nach, anfangend
etwa beim Klassizismus, welcher der Antike verpflichtet war, einer-
seits allen Stilgattungen verbunden fiihite bzw. sie als Anregung
nahm, daneben aber auch eigene Aspekte der Neugestaltung ein-
brachte.

Deshalb wird diese Phase hier unter der Bezeichnung Neostilzeit
behandelt. Im einzelnen begegnen uns dabei nacheinander und mit-
einander bis ins 20. Jahrhundert hinein folgende schwerpunkt-
méaBig gekennzeichnete Stilformen: Neoklassik, Neoromanik, Neo-
gotik, Neorenaissance und Neobarock.

Hier sind vor allem natirlich die Ansitze der Eigengestaltung ins
Auge zu fassen. Dies gilt besonders fiir das 19. Jahrhundert, einer in
jeder Beziehung interessanten und brisanten Zeit. Dabei ist betreffs
Kunst auch auf den nunmehr in maBgeblicher Weise verwendeten
Werkstoff Eisen zu verweisen, samt damit zusammenhingenden
Moglichkeiten der Konstruktion.

Was die Bildkunst betrifft, seien hier vor allem die eigenen An-
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schauungen des Historismus und der Romantik bzw. Nazarenerex-
wahnt. Ferner verschiedene Spielarten des Realismus, des Impres-
sionismus u. 4., die auch EinfluB auf die kirchliche Kunst hatten.

Das Verhiitnis zwischen Gottesdienst und Kirchenraum anderte
sich, im ganzen gesehen, gegeniiber liberkommenen Vorstellungen
nicht sehr. Lingsbauten blieben beliebt, der Retabelaltar steht wei-
terhin oft recht weit vom Volk entfernt. Verschiedenen beachtens-
werten Ansétzen der (positiven) Aufkliarung blieb leider durchgingi-
ger Erfolg versagt. Dies vor allem, als speziell seit dem [. Vatikani-
schen Konzil (1869—1870) ein Zentralismus und Traditionalismus
bestimmter Priagung ,,groBe Mode" wurde.

In den Kirchen der Reformation sind die Verhéltnisse meist 4hn-
lich traditionell. Persénlichere Gemeinderdume fiir den Gottesdienst
finden sich oft bei Freikirchen oder Sonderkirchen.

5.8. Die Anfinge des 20. Jahrhunderts

Am Ende des 19. und Anfang des 20. Jahrhunderts begegnen
uns in verstirktem MaBe Neuansitze unterschiedlicher Art, auch
auf dem Gebiet der Kunst. Als Beispiel sei der Jugendstil und die
verschiedensten Kkiinstlerischen Schulen bis hin zur abstrakten
Kunst genannt. Im Zusammenhang mit den weltweiten Beziehun-
gen und Verstrickungen, darunter der Erste Weltkrieg (1914 bis
1918), erfolgten weitere Akzente. Andere politische Konstellationen
treten auf (Ende vieler Konigreiche, Demokratien), bisher wenig be-
kannte Wissensgebiete werden stiarker gepflegt und — fiir die Kunst
besonders wichtig: wir gewahren den Einsatz neuartiger Baumittel,
vor allem Stahl, Beton und Glas.

Im Zusammenhang damit werden auch iiberlieferte Kunstvor-
stellungen durchdacht und zum Teil durch andere ersetzt. MaBgebli-
che Aspekte sind: neues Raumempfinden, Wunsch nach Schlicht-
heit, Funktionsgerechtheit und Materialtreue. Geometrische Neu-
ansitze fiihren zu bestimmten Perspektiven im Kirchenbau, dazu
kommen Elemente andersartiger Formensprache.

‘Was aber besonders wichtig ist, seit langer Zeit stellt man erst-
mals wieder nachhaltig die Frage: Wie muf} ein Raum aussehen, der
»von innen her" gebaut ist? Das besagt fiir die kirchliche Kunst: ein
funktionaler Raum, der dem Gottesdienst bzw. seinen unterschiedli-
chen Ausprégungen gerecht wird. Grofe Bedeutung in diesem Zu-
sammenhang hatten die liturgischen Erneuerungsbewegungen bei-
der groBer Kirchen.

Ergebnisse mannigfacher Art zeigen sich in starkem MaBe nach
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dem Ersten Weltkrieg und vor allem nach dem Zweiten Weltkrieg
(1939—1945). Als eines der typischsten Beispiele neuartiger Kon-
zeption sei die Kirche in Ronchamp (Frankreich), erbaut 1955, ge-
nannt. Die Bemithungen unterschiedlicher Pragung zur Belebung
des kirchlichen Raumverstidndnisses (Ort, Ausstattung, Gerit, Ge-
wand) miinden auf katholischer Seite in die Uberlegungen des
I1. Vatikanischen Konzils (1962—1965) und werden dort, mit fri-
schen Impulsen versehen und theologisch mafgeblich begriindet, zu
einem fir die Folgezeit entscheidenden Neuansatz.

5.9. Hintergriinde fiir den heutigen Stand des liturgischen Raum-
verstindnisses

Im Zuge der genannten liturgischen Erneuerung wurde auch das
gottesdienstliche Raumverstdndnis neu durchdacht. Von daher
mubte die Idee von der vollen, bewuBten und tdtigen Feier der ge-
samten Gemeinde nicht zuletzt zur Revision bestimmter Vorstel-
lungen seitherigen Kirchenbaus und des Ausstattungswesens fiih-
ren. In Verbindung mit neuen kiinstlerischen Anséitzen gegenwaérti-
ger Zeit konnten auch in praktischer und kiinstlerischer Hinsicht
vertretbare und geféllige Losungen gefunden werden. Das gilt im
Grunde fiir alle Kirchen.

Markanter Wendepunkt in dieser Hinsicht, speziell im katho-
lischen Bereich, ist die Liturgiekonstitution des II. Vatikanums
(1963), vor allem ihr Kapitel sieben: Die sakrale Kunst, liturgisches
Gerit und Gewand (vgl. TI, 323 f.). Die ihr folgenden Instruktionen
und Verordnungen haben diese Grundsitze in durchfithrbare Hilfen
ausgedeutet. Freilich sei auch nicht verschwiegen, daf3 beziiglich
mancher Details hinsichtlich des liturgischen Ortes, der Ausstat-
tung, Gerite und Gewandung bald nach dem Konzil retardierende
Bewegungen einsetzten.

Eine betreffs Raumverstdndnis und Raumgestaltung besonders
bemerkenswerte und die gegenwirtige Gesamtlage gut wieder-
gebende Dokumentation stellt die im rémischen Me8buch von 1970
enthaltene Allgemeine Einfithrung dar. Das maBgebliche Kapitel
funf (MRGerm 1975, AE, 253 ff.) trigt die Uberschrift ,,Gestaltung
und Ausstattung des Kirchenraumes fiir die MeBfeier* und behan-
delt dabei die Gesamtkonzeption des liturgischen Raumes und zahl-
reicher Details, und zwar nicht nur, was die Messe angeht.

Im einzelnen finden sich im genannten Dokument folgende be-
achtenswerte Unterthemen: Allgemeine Grundsitze, Spezialanwei-
sungen fiir Kirchenraum, Altarraum, Altar, Altarausstattung, Sedi-
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lien, Ambo, Gemeinderaum, Sanger- und Musikerplitze, Euchari-
sticaufbewahrung, Bildwerke und betreffs Charakter der Ausgestal-
tung. Im Kapitel sechs begegnen uns dann Ausfiihrungen Gber litur-
gische Gerite (bzw. GefiBe) sowie die Kleidung (nebst Farben-
kanon) und eine Allgemeinbestimmung hinsichtlich liturgischer Ge-
genstinde. — Beziiglich besonderer Ausstattungsstiicke und Geréte
bzw. Gefille auBerhalb der Messe legen ferner spezielle Bemerkun-
gen in den einzelnen spezifischen Gottesdienstbiichern oder Ord-
nungen (vgl. MR 1970, Kirchenjahr; Stundengebet; Rituale, Pontifi-
kale) entsprechende und zusétzliche Richtlinien dar. Das betrifft den
Wortgottesdienst, die Sakramente und die Zeichenliturgie (Benedik-
tionen, Prozessionen, Szenische Liturgie).

Mittels der besagten Grundlinien ist eine brauchbare Moglichkeit
fiir Gestaltung gegeben und eine kontinuierliche Entwicklung ge-
wabhrleistet. Dabei hat man den Ansatz zeitgenOssisch verantwort-
barer Losungen nicht ausgeschlossen. Hinsichtlich bestimmter De-
tails kann man erfreuliche GroBziigigkeit feststellen, wenn auch
manchmal etwas sparsamere Bestimmungen — speziell vor dem
Hintergrund der im ganzen gesehen groBartigen Weitherzigkeit der
verflossenen Jahrhunderte — wohltuender gewesen wéren.

d. Grundziige des gegenwdrtigen Raumverstdndnisses und der
Raumgestaltung in der katholischen Liturgie

Neben bestimmten allgemeinen Grundlagen hinsichtlich des
liturgischen Raums, der Ausstattung, Gerite und Gewénder in der
christlichen Liturgie, ihrem Relativititscharakter, aber auch ihrer
positiven Funktion, kann man in den einzelnen historischen Phasen
sehr differenzierte Verfahren feststellen, wie sich das konkretisiert.
Daneben ist zu konstatieren, daB jede Zeit Akzente eigener Art setzt.
Wie in dieser Beziehung die gegenwirtige Lage ausschaut, das soll
nun bedacht werden.

Knappe und instruktive literarische Darlegungen tiber besagten
Stand finden sich im erneuerten rémischen Missale von 1970 (vgl.
MRGerm 1975, AE, Kap. V, Art. 253 ff., und Kap. VI, Art. 281 ff).
Ergénzend und zur Interpretation sind die damit zusammenhingen-
den Dokumente und Kommentare heranzuziehen. Als in verschie-
denster Hinsicht niitzlich kann man auch &ltere und neue Hand-
biicher sowie Werke bezeichnen, die sich in lexikalischer Form mit
dieser Materie beschaftigen. In der folgenden Uberlegung sollen die
wichtigsten Elemente grundlegender Art skizziert werden.
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1. Allgemeine Perspektiven

Die grundlegende Orientierung fiir das gegenwirtige liturgische
Raumverstindnis kann man kurz so kennzeichnen: Die entspre-
chenden Gegebenheiten sollen in bestmoglicher Weise fiir ihre Be-
stimmung geeignet sein. Das heit: Sach- und sinngeméBen Vollzug
der Liturgie (vgl. MRGerm, AE, Art. 253 {f.). Dies besagt niherhin,
dafl auch das Raumliche die volle, bewulite und tétige Teilnahme al-
ler zu fordern hat. Im einzelnen bedeutet das etwa: Lebendige Kom-
munikation mufl moéglich sein; dem dient eine Raumkonzeption, die
es erlaubt, alle Dienste leicht und unkompliziert zu voliziehen. Dabei
sind die vielfaltigen Gattungen und Arten des Gottesdienstes zu be-
riicksichtigen und die Vielfalt der Moglichkeiten ins Auge zu fassen.
Das hat dann auch Auswirkungen auf die Anordnung der Teilneh-
mer (GrundriB), auf Details der Zuordnung und sich daraus er-
gebende Einzelheiten.

Die genannten Grundperspektiven gelten zunéchst fiir das Kir-
chengebdude im strengeren Sinn, adaptiert ebenfalls fiir sonstige
Raume und in etwa schlieBlich fiir den Gottesdienst unter freiem
Himmel. Also aligemein fiir den Raum im engeren und weiteren
Verstindnis.

AuBerdem soll man darauf achten, daB auch das, was in
rdumlicher Hinsicht beim Gottesdienst Verwendung findet, also
Ausstattung, Gerit und Gewand, in jeder Hinsicht geeignet ist. Dem
sachlichen Aspekt tritt dabei jeweils Symbolisches zur Seite.

Daraus ergeben sich zunéchst zahireiche Beriihrungen zwischen
Liturgie und Kunst (vgl. dazu II, 323 ff.). Wichtig ist ferner vor al-
lem der Gesichtspunkt, daBl die verwendeten Gegenstinde den
Glauben und die Frommigkeit vertiefen helfen. SchlieBlich soll noch
erwéhnt werden (MRGerm 1975, AE, Art. 279), daB die Gestaltung
edel und einfach sei sowie Wiirde und ZweckméBigkeit allgemein
bedacht sein miissen (Art. 311 f). _

Besagte Aspekte gelten zum einen fiir die Neuerstellung von
Kirchenrdumen, aber auch bei Renovation und Umgestaltung.
Ausdruck der besonderen Bedeutung des kirchlichen Raumes und
dessen, was damit zusammenhingt, ist die feierliche Inbesiiz-
nahme (Konsekration; Benediktion). Sie geschieht in Verbindung
mit der ersten Verwendung einer Kirche oder entsprechender Gerite
(Kelch, Patene). Aus diesen Perspektiven ergeben sich demzufolge
mit Recht Forderungen fiir eine gewisse Hochachtung von Kirchen-
bauten und Gegenstinden. Dabei ist speziell auf die gestufte
Zeichenhaftigkeit von Ortskirche (Pfarrkirche), Kathedrale
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(Bischofskirche) und gesamtkirchlichen Auspragungen (St. Peter,
Rom) hinzuweisen.

2. Der liturgische Ort

Der liturgische Ort, sozusagen das Wo der liturgischen Zusam-
menkunft, bildet eines der wichtigsten raumlichen Elemente fiir den
Gottesdienst. Zwar steht ohne Zweifel fest, daB es fiir die christliche
Liturgie keine absolute Forderung hinsichtlich eines solchen Platzes
gibt, deren Nichtbeachtung den Gottesdienst etwa ungtiltig machen
wiirde. Das besagt aber keinesfalls, daB es gleichgiiltig ist, wo man
zusammenkommt. Von beiden Blickpunkten her sind deshalb auch

Entwicklung sowie gegenwirtige kirchliche Richtlinien zu ver-
stehen.

2.1. Historische Aspekte

Wie der Blick in die Geschichte zeigt, gibt es in der christlichen
Liturgie die verschiedensten Versammlungsorte. Neben Gottes-
dienst unter freiem Himmel, in Tempel und Synagoge sowie in Pri-
vathdusern, steht eine reiche Skala von weiteren Moglichkeiten. Be-
deutsam ist dabei einmal die recht friih feststellbare Entwicklung
eigener Gottesdienstraume und zum anderen die Tatsache, daB vor
allem seit dem Freiwerden der Kirche und damit korrespondieren-
der Stabilisierung, Gotteshduser zu bevorzugten Plitzen liturgischer
Versammiung wurden, also andere Orte mehr und mehr ausschie-
den.

Ebenso kommt aber heraus, dafl man den genuinen Auftrag: ,,an
allen Orten” (Mk 16, 20) soll Jesu Botschaft verwirklicht werden,
auch hinsichtlich des Ortes der Liturgiefeier wortlich nahm und in
der Praxis ebenfalls generell durchgehalten hat. Vor diesem Gesamt-
hintergrund muf3 das gesehen werden, was sich an konkretem
kirchlichem Brauchtum in dieser Hinsicht entwickelte. Damit hin-
gen die differenzierten Richtlinien zusammen, die immer wieder
versuchen, verinderten Umstinden und Gegebenheiten Rechnung
zu tragen.

Von daher muBl man auch die gegenwartige Lage verstehen, die
bestimmte Grundorientierung vermittelt, bewéahrte Uberlieferungen
nicht aufgibt, im iibrigen aber Méglichkeit fiir regionale und lokale
Erfordernisse 1aBt. Um zu einem sachgerechten Gesamturteil zu
kommen, ist deshalb stets zu bedenken, daB neben die offiziellen ge-
samtkirchlichen Richtlinien viele lokale Adaptationen treten. Ferner
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haben wir zu bedenken, dal die liturgischen Biicher nicht alle De-
tails nennen konnen und manches stillschweigend vorausgesetzt
wird. So sind etwa bestimmte Orte, beispielsweise bei einer Prozes-
sion (Einzelheiten des Zuges, die Stationen usw.), nicht oder nur
knapp skizziert. Ahnliches gilt auch fiir die Sonderformen des Got-
tesdienstes wie etwa Kirchentage. Ein weiteres Beispiel ist die rdum-
liche Regelung der einzelnen Gottesdienstteile bei einem Begrédbnis
mit mehreren Stationen (vgl. Beerdigungsordnung). Daneben lassen
sich noch viele andere Belege finden.

2.2. Der liturgische Ort heute

Wenn das erneuerte romische Missale von 1970 (vgl. MRGerm
1975, AE, Art. 253) bei seiner Beschreibung des Ortes fiir die
Eucharistiefeier aufler dem iiblichen Kirchengebdude solche Raume
nennt, die eine ,,wiirdige Feier gewdhrleisten®, ist damit generell
auch fiir die sonstigen Gottesdienste mittels einer Kurzformel das
Wesentlichste ausgesagt. Liturgischer Ort im generellen Sinn bedeu-
tet von daher unbeschadet kirchlicher positiver Richtlinien: ein
Platz, an dem man Liturgie feiern kann, weil er, je nach Umstinden
und Art, dem Sinn des Gottesdienstes dient. So ist ewa bei einer
Eucharistiefeier Verfolgter oder Eingekerkerter ihr Gefdngnis ein
sinnvoller Ort. In gleichem MaB: der ,.freie Himmel" fiir eine Pro-
zession, ein Stadion fiir Liturgie bei einem Weltkongref}, die Kathe-
drale fiir eine pontifikale Vesper.

Was nun die konkreten Einzelheiten angeht, sind die Moglichkei-
ten vielféltig und von Fall zu Fall verschieden. Dabei begegnen uns
in der Praxis hauptsichlich vier Bereiche, die auch fiir Sonderfalle
und Zwischenformen richtungweisend sein kénnen. Diese sollen im
folgenden zur Sprache kommen (vgl. II, 349 ff).

2.2.1. Freie Natur und , frei gestaltete” Plitze als liturgischer Ort

Belege fiir Gottesdienste unter freiem Himmel lassen sich im
Laufe der gesamten Liturgiegeschichte erheben. Und zwar in den
Zeiten der Urkirche (z. B.: ,,Was hindert, daB ich getauft werde, und
er hieB den Wagen halten, und sie stiegen ins Wasser"; Apg 8,
36 ff.), bei mannigfachen Begebenheiten fritherer Jahrhunderte und
auch spiter. : :

Wir stoBen dabei auf Voliziige aus allen Hauptgattungen der Li-
turgie, also Wortgottesdienst, Zeichengottesdienst und Sakramente.
Diese Perspektiven gelten in verschiedenartig detaillierter Weise ge-
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rade in der Gegenwart, denkt man etwa an die unterschiedlichen
Klein- und GroB3gruppengottesdienste in den Bereichen der Volks-
kirche oder in den ,,Missionen®. Gottesdienste unter freiem Himmel
sind besonders dort ,,wirksam", wo ein bestimmtes Verhdltnis zur
Natur als Lebensraum besteht oder wiedergefunden wird. Als Bei-
spiel sei an die mannigfaltigen regelmiBigen (Wallfahrten) und
auBerordentlichen Gottesdienste differenzierter Prigung, an Sonder-
verhéltnisse afrikanischer und amerikanischer Kultur und nicht zu-
letzt an modernes Freizeitwesen (z. B. Camping) erinnert.

Neben dieser grundsitzlichen Offenheit muB aber ebenso der
Wert des konkreten gottesdienstlichen Ortes bedacht und genutzt
werden (geistliche Sammlung!), etwa durch Wahl eines bevorzugt
geeigneten Platzes in der jeweiligen Landschaft. Das kann sein auf
einem Berggipfel, aber auch in einem Campingzelt. Was die Gestal-
tung im einzelnen betrifft, sollte man die allgemeinen Richtlinien
liturgischer Art und bestehender Sonderregelungen als ,,Erfah-
rungsniederschlag™ betrachten und dem dahinterstehenden Grund-
anliegen mittels von Ort und Umstinden bedingter Konkretisierung
in geeignetem Mafe dienen. Das heiBit, rdumliche und gegenstand-
liche Gestaltung als jeweiliger Hintergrund fiir bestmogliche Entfal-
tung des Gottesdienstes hier und jetzt.

2.2.2. , Neutrale“ Riume als liturgischer Ort

Neben der Liturgiefeier unter freiem Himmel spielen heutzutage
mehr als in manchen fritheren Jahrhunderten Privatraume, Grup-
penrdume und Gesellschaftsraume beim Gottesdienst eine Rolle.
Zwar gab es bis in die jiingst verflossene Zeit hinein liturgische Zu-
sammenkiinfte in solchen Hausern (Hausmesse, Hauskommunion),
doch ist seit der Reform des II. Vatikanums auch hier bewuBt ein
erheblich weiterer Spielraum eroffnet. Das gilt neben anderen Got-
tesdienstarten vor allem fiir die Hauseucharistie (MeBfeier kleiner
Gemeinschaften; vgl. dazu Richtlinien der Deutschen Bischofskon-
ferenz von 1970).

Generell gesehen, trifft auf solche Riaumlichkeiten ebenfalls das
zu, was fir die liturgische Ortlichkeit iiberhaupt gilt: geeignet und
wiirdig (MRGerm 1975, AE, Art. 253). MafBgebliche Direktiven,
etwa fiir Hausmessen, sagen dazu detailliert: der besondere Charak-
ter dieser Feier soll auch in der Zuriistung des Raumes zum Aus-
druck kommen. An wiinschenswerten Ausstattungsstiicken werden

Kreuz, Kerzen und Schmuck genannt. Auch der gewéhnliche Tisch
sei festlich bereitet.
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Aus diesen Andeutungen wird geniligend deutlich, daB Einzel-
heiten liturgischen Raumverstandnisses unterschiedliches Aussehen
haben dirfen, daBl aber dieser profane Raum der Feier ebenfalls
dienlich sein kann und soll. Ferner, daB} sich gerade durch die Be-
achtung der Grunddirektiven einerseits das Gemeinsame und ander-
seits das Vielfiltige anschaulich bekundet.

2.2.3. Spezifische kirchliche Raume als liturgischer Ort: Gemeinde-
zentrum, Mehrzweckriume

Uberschauen wir die seither behandelten Arten kirchlicher
Raume fiir den Gottesdienst, stellt die nun anvisierte Gruppe eine
weitere Stufe dar. Wihrend sich fiir Gottesdienste im Freien und in
Privatrdumen nur relativ wenige verordnete Bestimmungen und
Ausstattungsstiicke angeben lassen, besitzen kirchliche Gemeinde-
zentren und Mehrzweckrdume eine stirkere Prdgung. Bei ihnen
wird es leichter moglich, den Erfahrungsschatz der Kirche betreffs
raumlicher Gestaltung in die Tat umzusetzen, dem Ganzen niitzlich
zu machen. Auf der einen Seite — und das sollte man positiv werten
— bieten solche mobile Rdume vielfdltige Moglichkeiten variabler
Raumgestaltung. Das kann freilich, wenn die Verdnderungen unge-
schickt oder zu hiufig geschehen, das BewuBtsein der Geborgenheit
storen. Sie vermogen aber auch — geschehen die Variationen ge-
schickt und wird entsprechend gedeutet oder erfahrbar gemacht —
wertvollste spirituelle Gewinne ‘zu vermitteln.

Generell gesehen, wird die Raumkonzeption und Raumgestal-
tung derartiger Gebaude eine Mitte einnehmen zwischen den Per-
spektiven fiir ,,neutrale Raume* (vgl. II, 350) und den Orientie-
rungsdaten fiir die Gestaltung einer Kirche im engeren Sinne (vgl. II,
351). Im Detail ist die Lage von der konkreten Gemeinde und ent-
sprechenden Hintergriinden (Art der Feier) bestimmt.

2.2.4. Kirchen und Kapellen verschiedener Grade in ihrer unter-
schiedlichen Raumgestaltung als liturgischer Ort: Konzeption —
Raumteile

Den in ausschlieBlicher Weise dem Gottesdienst dienenden Ge-
bauden wie Kirche und Kapelle kommt betreffs Raumverstindnis
und Raumgestaltung besondere Bedeutung zu. Sie sind ja in beton-
tem Mafle der mehr zufélligen, privaten oder flexiblen Atmosphire
entrickt und so in gewisser Beziehung in erheblicherer Weise Aus-
druck, wieKirche feiert und wiesie den Raum als dafiir geeignet an-
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sieht. Von daher miissen wir auch die entsprechenden kirchlichen
Richtlinien beziiglich Raumverstidndnis und Gestaltung verstehen.
Kirchengebiude als Gottesdienstraum stellt ndmlich gewissermalBen
ein Stiick Liturgie dar bzw. ist Rahmen fiir diese und von daher zu-
mindest Ausdruck zahlreicher in ihr enthaltener Perspektiven.

Dabei sei bedacht, daB auch hier kein vollkommener ,,Gleich-
schritt* gefordert ist. So wird man etwa von einer Kapelle weniger
liturgietheologische Aussage erwarten diirfen als von einer Gemein-
dekirche. Und von einer Bischofskirche wird man noch mehr Ant-
worten wiinschen. So gibt es selbst innerhalb des Hauptkoordina-
tensystems Pfarrkirche, Bistumskirche, gesamtkirchliche Auspri-
gungen (St. Peter, Rom) mancherlei Schattierungen. Es werden bei-
spielsweise Wallfahrtsorte andere Akzente tragen als Ordenskir-
chen. Aber auch hier muB stets das Grundsatzliche liturgischen
Feierns bedacht sein, und es sind ebenfalls stets die Nebenakzente
den Hauptakzenten unterzuordnen.

Was Perspektiven der Raumgestaltung einer Kirche im engeren
Sinn angeht, werden zunéchst einmal Forderungen an die Konzep-
tion bzw. ,,Baumasse* als Ganze gestellt. AuBerdem gibt es Aspekte
hinsichtlich der Raumteile und Raumkomponenten. Das heifit etwa:
zundchst einmal ist der ,,GrundriB wichtig. Weiter haben wir zu
bedenken: einige Partien sind hervorgehoben, erhéht oder gesenkt.
Wie steht es hinsichtlich der Funktion von Hauptschiff und Seiten-
schiffen, Choren und Sonderanbauten (Kapellen)? Welches Gewicht
besitzen Presbyterium (vgl. Stiftschor) und Volksraum bzw. wie
sind sie voneinander abgehoben? Die in dieser Hinsicht unterschied-
lichen Arten und ,,Wirkungen* kdnnen betreffs ihrer Entwicklung
gut am ,.historischen Streifzug* (vgl. 11, 327) abgelesen werden. Was
die gegenwartige Lage angeht, sollen Details im Zusammenhang mit
der Behandlung der Einzelpartien in Verbindung mit dem Komplex
Ausstattung (1, 353) zur -Sprache kommen.

2.3. Anhang — Dokumentation: Grundlegende Aspekte zur The-
matik ,,Gotteshaus — Kirchengebaude als liturgischer Ort* im MeB-
buch von 1970

Die Grundlagen des gegenwirtigen offiziellen liturgischen
Raumverstiandnisses eines Gotteshauses im engeren Sinne (Kirchen-
gebdude) sind in knapper und zugleich informativer Weise im rémi-
schen MeBbuch von 1970 dargestellt (vgl. MRGerm 1975, AE, Art.
253 ff). Abgesehen von ihrer Bedeutung im Rahmen liturgischer
Zeitgeschichte, stellen sie ein beachtenswertes generelles liturgisches
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Dokument dar und sollen darum hier etwas nidher beleuchtet
werden.

Kirchengebiude ist kein Privatraum, sondern von der Gemein-
schaft des Volkes Gottes bestimmt. Darum mubB er einerseits funk-
tionsgerecht sein flir ihre Versammlungen, anderseits auch Symbol.
Letzteres besagt, daBl er Spiegel gottesdienstlichen Handelns dar-
stellt, das seinerseits Ausdruck der Gemeinschaft von Vorstehern
nebst Assistenz und Volk samt seinen Gruppierungen ist. Der Raum
soll dabei so beschaffen sein, dafl er dem Gemeinschafisbewuftsein
. dient, aber ebenso, dalB} sich der einzelne dort als Person angenom-
men sieht. Deshalb koénnen neben den allgemein verbindlichen
Komponenten auch Details vorhanden sein, die einer bestimmten
Gruppe Rechnung tragen. Wichtig erscheint aber vor allem, daB ein
Gesamtkonzept beachtet wird, das dem Priméren den ihm zukom-
menden Rang einrdumt.

In diesem Sinn ist der Kirchenraum Ausdruck der Einheit des
Volkes Gottes bzw. der liturgisch versammelten Gemeinde und
kann daneben zugleich Akzente fiir die unterschiedlichen Dienste,
Funktionen und Sonderbelange setzen. Dem dienen in besonderem
MaBe die Plitze, Funktionsorte und Pietitszentren (Aufbewah-
rungsstitten, Bilder) des Gotteshauses.

Ferner soll der Raum in seiner Beschaffenheit, in Form und Ge-
staltung, das widerspiegein, was in ihm gefeiert wird. So ist er zu-
gleich Zeichen des Geschehens, das sich in ihm vollzieht. Auch da-
fiir geben die offiziellen Richtlinien einige Hilfen (vgl. MRGerm
1975, AE, Art. 279 ff.). Diese Gestaltung des Kirchenraums zielt
nicht auf Pracht, sondern auf edle Einfachheit. Materialechtheit und
zeitgerechte Ausfiihrung sind dem im besonderen MafBe dienlich.
Doch heiit das nicht etwa lediglich ,,aufs Notigste* bedachte Aus-
fithrung, sondern Erfilllung der Forderungen, dic man redlicher-
weise an Rdume fir festliche Zusammenkiinfte stelit.

3. Die liturgische Ausstattung des Kirchenraumes

Unter liturgischer Ausstattung ist das zu verstehen, was den Got-
tesdienstraum ,,wohnlich macht*, was ihn bereichert und wodurch
er fiir den Gottesdienst geeignet wird. Wir haben es dabei — in Un-
terscheidung zu den Geriten (vgl. II, 368) — in besonderem MaBe
mit ,,immobilen" (unbeweglichen) Gegenstéinden zu tun, d. h. mit
solchen, die normalerweise einen festen Platz einnehmen. Das be-
sagt natiirlich nicht, daB sie immer an der gleichen Stelle stehen
miifiten (vgl. etwa Umstellung des Ambo bei bestimmten Gottes-
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diensten oder Altire, die movibel sind). Ein weiteres Merkmal ist,
daB sie an sich meist umfénglicher bzw. ,,stabiler sind als etwa die
Gerite (z. B. Kelch und Patene), welche in der Liturgie ,,handelnd"
gebraucht werden. So sind etwa Ambo, Taufbrunnen zur Ausstat-
tung zu zdhlen, Kelch und Patene zu den Geréten.

3.1. Historische Aspekte

Die Ausstattung eines Kirchenraumes hingt eng mit dem Ent-
stehen groBerer und eigener Gottesdienstraume zusammen. In der
Anfangszeit, als spezifisch-christliche Gottesdienste in Privathdusern
gefeiert wurden, benutzte man die Grundausstattung der betreffen-
den Hauser, entsprechend adaptiert und erginzt. Mit dem Wachsen
der Gemeinden entstanden Bedurfnisse eigener Art, und es wurde
~auch moglich und schien angebracht, bestimmte Komponenten zu
. betonen. Das betrifft etwa die Plitze, die Platzanordnung, die Funk-
tionsorte, Bilder und die Gestaltung von Details.

Eine neue historische Etappe ist erreicht, als es in den Gemein-
den eigene Gebiude fiir die kirchlichen Belange gibt. Weitere Ak-
zente zeigen sich, seitdem bestimmte Rdume bzw. das gesamte Kir-
. chengebaude ausschlieBlich dem Gottesdienst dienen. Nun bildet
$ich eine dem Kirchenraum angepaBte Ausstattung heraus, die in
den Hauptziigen stabil bleibt und nur bei manchen Gottesdienst-
arten oder Sonderanlassen verandert oder umgestellt wird. Als Bei-
spiel fiir solche Ausstattungsstiicke seien Sitze, Altar und Kanzel ge-
nannt.

In der Folgezeit werden die Gegenstéinde bereichert oder variiert
und stehen, im ganzen betrachtet, jeweils im Magnetfeld zeit-
genossischen Stilwandels und entsprechender Komponenten. Im all-
gemeinen kann man von daher sagen, daB die Ausstattung des Got-

teshauses ein guter Seismograph fiir das jeweilige Kirchen- und
Liturgieverstindnis ist.

3.2. Liturgische Ausstattung heute

Die in Verbindung mit dem II. Vatikanum entstandenen Richt-
linien iiber die duBeren Dinge des Gottesdienstes beschiftigen sich
auch mit der Ausstattung des Gotteshauses. Dabei fillt auf, da3 man
sich gegeniiber frither auf Grundlinien beschrdnkt und der Adapta-
tionsmoglichkeit weiten Spielraum 14B8t. Das hat besonders fiir eine

nach Kulturen und Rassen tiberaus differenzierte Weltkirche Bedeu-
tung.
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Hinsichtlich konkreter Bestimmungen ist generell auf die Alige-
meine Einfiihrung (Pastoralinstruktionen) in liturgischen Biichern
hinzuweisen. Grundsatzliche Ausfithrungen in knapper Form
macht dabei vor allem das erneuerte Missale von 1970 (vgl
MRGerm 1975, AE, Art. 257 ff.). Betreffs bestimmter Einzelheiten
(vgl. etwa fiir den Taufbrunnen) bieten die Pastoralanweisungen zu
den Sakramenten und zur Zeichenliturgie entsprechendes Gut. Da-
neben kann sich auch manches aus der konkreten Aufgabenstellung
eines Gotteshauses (Art der Gemeinde: Wallfahrtskirche, Pfarr-
kirche) ergeben. }

Bei der Ausstattung des Kirchengebaudes sind zwei maBgebliche
Bereichebzw. Schichten zu unterscheiden. Das ist einmal die Raum-
Grundausstattung, wie Ausmalung, Beleuchtung, die eng mit der
Réumlichkeit an sich zusammenhéngt (vgl. II, 354). Dazu kommt
die Spezielle Raumausstattung, welche die Plitze der Teilnehmer,
die Funktionsorte und Pietitszentren gestaltet (vgl. II, 355).

3.2.1. Grundausstattung des Raumes

Der fiir die Liturgie vorgesehene (Kirchen-)Raum soll schon
,,von sich aus" aussagekraftig und edel sein. Von daher werden ver-
schiedene Aussagen von der ,,Baumasse" selbst erwartet. Ferner tra-
gen bestimmte Raumkomponenten zum Verstdndnis bei (vgl. dazu
II, 351 f).

Bei dem hier anstehenden Komplex Grundausstattung des Rau-
mes geht es um zusétzliche Elemente, welche den Raum ,,wohn-
lich* machen. Es handelt sich dabei zunichst einmal um Ausma-
lung, Schmuck und Beleuchtung (samt Kerzen). Dazu kommen alle
in technischer Hinsicht bedeutsamen Bestandteile. Beispielsweise die
akustischen Hilfen fiir Lesung und Predigt, und zwar sowohl fir
den Verkiinder (vgl. z. B. den Schalldeckel alter Kirchen) als auch
die Gemeinde (Kopfhérer fiir Schwerhoérige), dazu Liedanzeiger und
andere Ausstattungsstiicke. Den genannten Bestandteilen darf we-
der zu groBe noch zu geringe Bedeutung beigemessen werden. Sie
haben die Aufgabe, Basis und Hilfe zu sein, daB dem Gottesdienst
Forderliches geboten und Hemmendes ausgeschaltet wird. Je voll-
standiger und zugleich unaufdringlicher das geschieht, desto besser
ist es. Dabei haben wir es keineswegs lediglich mit ,,funktionellen®
Dingen zu tun. Vielmehr soll die gesamte Raum-Grundausstattung
menschliche Atmosphére schaffen. In dieser Hinsicht sind Kerzen
und ihre Anordnung, Blumenschmuck und das, was damit zusam-
menhéngt, hier eigens zu nennen.
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3.2.2. Spezielle Ausstattung des Raumes

Die spezielle Raumausstattung unterscheidet sich von der Grund-
ausstattung dadurch, daB in ihr die spezifischen Aufgaben und Mog-
lichkeiten christlich-liturgischen Feierns tangiert werden. Darum
kommt ihr groBe Bedeutung zu. Das betrifft zum einen den effekti-
ven Vollzug, zum anderen sind darin oft symbolische Aspekte ent-
halten, welche in besonderem Male spiritueller Vertiefung dienen.

Im Zuge sachgemaBer Ordnung ist es moglich, verschiedene die-
ser Einzelelemente zu Gruppen zusammenzufassen, und zwar inso-
fern, als sie gleiche oder dhnliche Zielsetzung haben bzw. von dem-
selben Hintergrund geprégt werden. Es sind dies zunéchst die Plitze
bzw. Sitze, die dem Vorsteher samt Assistenz und dem Volk nebst
seinen Ausgliederungen zukommen (I1, 356 ff.). Als weiteres spielen
die Funktionszentren und schlieBlich die Pietdtszentren eine Rolle.
Wir haben es dabei mit bestimmten Stellen und Gegenstdnden zu
tun, die besondere Brennpunkte liturgischen Handelns oder der
FrommigkeitsduBerung ausmachen.

3.2.2.1. Die Platze fiir Vorsteher und Gemeinde

Damit Gottesdienst stattfinden kann, muB sich Volk Gottes ver-
sammeln. Dazu soll jeder im Gottesdienst einen Platz haben. Da nun
Volk Gottes gegliederte Gemeinde des Herrn mit gegliederter Fiih-
rung ist und auBerdem unterschiedliche gottesdienstliche Funktio-
nen im Kirchengebiude vorgenommen werden, ergibt sich hier ein
mehrfaches Koordinatensystem, dem die Gestaltung des Kirchen-
raumes sinnvollerweise Rechnung tragt. Darum vermitteln auch die
kirchlichen Richtlinien entsprechende Hilfestellung, wie das am be-
sten geschieht (MRGerm 1975, AE, Art. 257; 271; 273 ff.). Thnen
kommt insofern Bedeutung zu, als Vorsteher- und Gemeindeplitze
die Hauptblocke bilden, zwischen denen sich das liturgisch-kommu-
nikative Geschehen abspielt.

3.2.2.1.1. Der Platz des Vorstehers und seiner Assistenz

Grundsatzlich ist davon auszugehen, daB die Platze von Vor-
steher und Volk einander zugeordnet sind, die Sitze des Vorsteher-
dienstes aber zugleich eine solche Beschaffenheit aufweisen, daB sie
der Leitungsfunktion dienen kénnen (MRGerm 1975, AE,
Art. 257). Aufgrund der Funktion des Leiters, und zwar einerseits
hinsichtlich effektiver Leitungsbefahigung, anderseits symbolisch
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gemeint, kommt seinem Platz meist auch eine duBerlich hervor-
gehobene Stelle zu. Wie und wo das ist, hangt stark von der Be-
schaffenheit des Kirchenraumes ab.

Wenn nun auch jeder Gottesdienst einen Hauptleiter hat, sind
ihm doch meist bestimmte Assistenten zugeordnet, die den Gottes-
dienst in besonderem MaBe fithrend und gestaltend mittragen
(MRGerm 1975, AE, Art. 271). Genannt seien der Diakon, Konzele-
branten, Ministranten, Lektoren. Diesem polaren Sachverhalt wird
zum einen dadurch Rechnung getragen, daf} ein geeigneter Vorste-
hersitz die Funktion des Leiters erleichtert und seine Stellung doku-
mentiert. Dabei ist anzumerken, dal3 der Hauptliturge die Stelle des
Hausvaters einnimmt und als Reprisentant des Meisters gilt. Der
zweite Aspekt zeigt sich darin, daB auch den ,,Assistenten* des Got-
tesdienstes, die einen ,,besonderen Dienst” ausiiben, ein ihrer Funk-
tion und Wiirde entsprechender Platz zugewiesen wird. Auch dafiir
ergeben sich hinsichtlich der Details mannigfache Losungen.

3.2.2.1.2. Die Plétze fiir die Gemeinde und ihre Teilgruppen

Ohne Gemeinde ist liturgische Versammlung im Vollsinn nicht
moglich. Die Bedeutung und Wiirde des Volkes Gottes kommt da-
durch klar zum Ausdruck. Von daher ergibt sich auch sein Platz
beim Gottesdienst. Das heif3t: vom Vorsitz abgehoben ist der Ge-
meindeblock der zweite Pol liturgischen Feierns und liturgischer
Ausstattung (MRGerm 1975, AE, Art. 257). Was Details der An-
ordnung angeht, mufl man vor allem nach der Realisierungsmaog-
lichkeit voller Teilnahme fragen (Art. 273) und darauf achten, daf3
ein freudiger und gewissermaBen unbeschwerter Vollzug ermog-
licht wird.

Ahnliches gilt auch von den Teilgruppen der Gemeinde wie
Chor, Schola, Kapelle, Instrumentalisten (Art. 274 f.). Sie stehen
hinsichtlich ihrer Funktion in einem dhnlichen Verhiltnis zur Ge-
samtgemeinde wie die Assistenz zum Vorsteher. Ihre Aufgabe ist es,
bestimmte gemeindliche Aktivitdten zu inaugurieren, zu tragen oder
sonstwie gestaltend bzw. differenzierend wahrzunehmen. Darum
muB auch betreffs Platzordnung alles getan werden, was ihren Son-
deraufgaben dient, ohne daB darunter die Moglichkeit ihrer vollen
Teilnahme am Gottesdienst leidet. Aus dem Gesagten ergeben sich
zahlreiche Details, die nach ortlichen Verhiltnissen geregelt werden
mussen (Empore; Biihne). Das betrifft auch die Anordnung der fir
die Sondergruppen bereitgestellten technischen Hilfen wie Musik-
instrumente (Orgel) und sonstige Medien.
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3.2.2.2. Die Funktionszentren

Neben den Plitzen fiir Vorsteher und Gemeinde als generellen
Hauptblocken liturgischen Handelns haben sich bei entfalteterem
Vollzug bestimmte Orte herauskristallisiert, die in besonderem
MaBe Brennpunkt liturgischen Tuns sind und deshalb hier mit
Funktionszentren bezeichnet werden. Man kann sie gemaf den drei
Gottesdienstgattungen gliedern in: Zentren im Magnetfeld des Wor-
tes, des-Zeichens und des Sakraments. Dabei sollen hier vor allem
die wichtigeren Elemente genannt werden.

3.2.2.2.1. Bereich Wort — Wortgottesdienst: Ambo, Kanzel

Der Bereich Wort oder das akustische Feld ist, neben dem
Optisch-zeichenhaften, der eine hauptsichliche Symbolbezirk der
Liturgie, weil in seinem Magnetfeld in maBgeblicher Weise Verkiin-
digung und Lobpreis erfolgt. Den einen Hauptpol bildet dabei das
verkiindete Wort Gottes, den anderen das antwortende Beten der
Gemeinde. Da Gott als der primér Handelnde wirkt, kommt seinem
Anruf auch erstrangige Bedeutung zu.

Ausdruck dieser Beziige ist der Verkiindigungsort, sinnenhafter
Haftpunkt der Ambo bzw. die Kanzel. Hier erfolgt die aktuelle Ver-
kiindigung des Evangeliums (Predigt), hier haben wir auch den
Platz, an dem das geschriebene Evangelium (Lesung) vorgetragen
wird.

Von daher ist es zu verstehen, daB die Richtlinien fiir die Raum-
gestaltung (vgl. MRGerm 1975, AE, Art. 272) groBen Wert auf ent-
sprechende Herrichtung des Verkiindigungsortes bzw. des Ambos
legen. Er soll sich an einem besonders geeigneten Platz befinden und
eigens gestaltet sein. Er gilt als Platz der Verkiindigung im strengen

Sinne (Kommentator, Kantor, Chorleiter erhalten einen anderen
Platz).

3.2.2.2.2. Bereich Zeichen — Zeichengottesdienst: ,,Altar*-Bezirk,
Kreuz

Der Bereich Zeichen oder das optische Feld bildet neben dem
akustischen den zweiten hauptsidchlichen Symbolbereich der Litur-
gie. Mittels dieses Mediums geschicht ebenfalls in maBgeblicher
Weise Offenbarung und Dank. Dabei wird Optisch-visuelles speziel-
ler Haftpunkt fiir solche Verkiindigung und Preisung. Als Beispiele
seien das szenische Tun der FuBwaschung am Hohen Donnerstag,
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die Kreuzfeier des Karfreitag und die Lichtzeremonie der Osternacht
genannt. Dazu kommen weitere zeichenhaft geprigte Formen wie
Benediktionen (Personen; Sachen) und Ziige (vgl. die unterschied-
lichen Arten von Prozessionen).

Zeichenhaftes mull man sehen kénnen, es muB sich von einem
geeigneten Platz her entfalten. Von daher soll auch im Gottesdienst
ein geeigneter Bezirk fiir solches Tun vorhanden sein. Das hierfiir
dienliche Funktionszentrum kann man am besten mit der Bezeich-
nung Altarbezirk — Altarraum benennen. Bedenken wir die er-
wahnten Beispiele (FuBwaschung, Kreuzesfeier, Lichtfeier), wird
das Gesagte deutlich. Daneben bietet ein solcher Bereich aber eben-
falls fur viele andere optisch-akzentuierte Feiern einen gebiihrenden
Aktionsraum. Als Beispiele konnen Modelle friiherer Zeit (vgl. Kar-
freitags-Auferstehungsbrauchtum; Mysterienspielszenen) sowie die
mancherlei modernen Formen dienen (vgl. europdische szenische
Liturgie, vor allem aber auch ,,Darbietungen* aus dem Bereich des
afrikanischen, ostasiatischen und amerikanischen Christentums).

Im Zusammenhang so verstandener Konzeption und entspre-
chendem Volizug im Altarraum ist auf ein bedeutsames Zeichen
hinzuweisen, dem in der christlichen Liturgie maBgebliche Bedeu-
tung zukommt und das auch seit alters dem (Altar-)Raum eine be-
sondere Pragung gibt: das Kreuz. Entweder als Leidenskreuz oder
als Auferstehungssymbol, als Hdngekreuz oder Standkreuz stellt es
ein wichtiges optisches Element des Gotteshauses dar. Nicht verges-
sen sei auch ein Hinweis auf die dhnliche Funktion des Apsisbildes
(vgl. Pantokrator, monumentale Glasmalerei, Altarretabel).

In Verbindung mit der Bezeichnung ,,Altar“-Bereich stellt sich
nattirlich auch die Frage, welche Rolle der Altarbei der gegenwirti-
gen Fragestellung spielt. Dazu sei zunichst,bedacht, daB er bei vie-
len der erwihnten Formen zeichenhafter Liturgie in die Feier einbe-
zogen ist. Dafiir geniigt es, einige Beispiele aus Vergangenheit und
Gegenwart zu nennen: Altar als Gabentisch (Oblationen verschie-
denster Art), seine Funktion im kirchlichen Rechts- und Andachtsle-
ben (Eid, Geliibde, Verpflichtungen), bei Benediktionen (Deponie
fir Gegenstinde) usw.

AuBerdem gilt der Altar (von bestimmtem Deutungshintergrund
und Vollzug her) als Zentrum des Altarraums bzw. als optischer
Ausdruck der Gegenwart Gottes und der Danksagung (vgl
MRGerm 1975, AE, Art. 259). Von daher erkliren sich auch
bestimmte Ehrenbezeigungen, beispielsweise der AltarkuB am
Anfang (BegriiBung) und Ende (Verabschiedung) des Gottesdien-
stes. Doch ist es eine Frage, ob eine solche Funktion (samt entspre-
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chenden Konsequenzen) nicht besser dem Kreuz bzw. dem (frither
weitverbreiteten) Bild der Maiestas domini oder dem Pantokrator
zukommt. Im anderen Falle kann man den Altar als Familien-
tisch der Gemeinde begreifen, der unterschiedliche Funktionen hat
und seinen hochsten Wert vom Familienmahl der Eucharistie emp-
fangt.

Die offiziellen Richtlinien tiber den Altarraum (Art. 258) bemer-
ken, er solle sich durch besondere Gestaltung vom iibrigen Raum
etwas abheben. Ferner muB er so gerdumig sein, dafl man die Litur-
gie wirdig vollziehen kann. Beziiglich des Kreuzes wird gesagt
(Art. 270), daB es in fiir die ganze Gemeinde gut sichtbarer Weise
vorhanden sein soll. Erwihnt seien in diesem Zusammenhang fer-
ner die Leuchter mit Kerzen, welche Zeichen der Verehrung und
des festlichen Charakters darstellen. Wenn auch manche dieser Be-
stimmungen in starkem MaBe auf den Altar bezogen sind, gelten sie
doch zugleich fiir den Gesamthintergrund liturgischen Feierns. Sol-
che Sicht hilft auch mit, falscher Engfiihrung zu entgehen.

3.2.2.2.3. Bereich Sakrament — Sakramentsgottesdienst

Der Bereich Sakrament nimmt in der christlichen Liturgie eine
nachhaltige Stelle ein. Phinomenologisch betrachtet, haben wir es
dabei mit Feiern zu tun, bei denen in besonderem MaBe Wort und
Zeichen kombiniert, daneben aber auch andere Sinnenbereiche in
maBgeblicher Weise beteiligt werden. Was das Wesen und den Sinn
betrifft, handelt es sich um Vollziige, die an Knotenpunkten des leib-
lich-geistig-geistlichen Lebens angesiedelt sind und in deren Magnet-
feld heilsgeschichtlich-christologische, ekklesiologisch-eschatologi-
sche und anthropologisch-personale Akzente erfolgen. Fiir einige
dieser Feiern finden sich im Kirchenraum bestimmte Funktions-
zentren, fir andere sind diese weniger fixiert.

3.2.2.2.3.1. Tisch des Herrenmahls — Symbol der Danksagung:
Altar und Kommunionplatz {nebst Ausstattung)

Was den Tisch fiir das Herrenmabhl in alter Zeit angeht, miissen
wir uns zunéchst die unterschiedlichen Speisesitten der verschiede-
nen Volker vor Augen halten. Im allgemeinen ist fiir die Anfangszeit
zu sagen, dal wir es mit einem beweglichen Ausstattungsstiick, viel-
fach aus Holz, zu tun haben, dessen Gestaltung weitgehend mit For-
men des Profanbereichs tibereinstimmt. Nach und nach widmet
man ihm aufgrund seiner Funktion auch selbst mehr Aufmerksam-
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keit. Er wird zum Inbegriff briiderlicher Tischgemeinschaft, zum
Familientisch im Haus des Herrn.

Im Zuge der Entwicklung eigenstindiger Gotteshduser kommt es
auch mehr und mehr zu besonderer Ausgestaltung, zu betonter Ma-
terialauswahl (Stein, Metall) und zur Fixierung des Altars an einer
bestimmten Stelle im Kirchenraum. Auierdem werden zahlreiche
an sich dem gesamten Kirchenraum bzw. dem Blickpunkt der Ver-
sammiung (vgl. z. B. das Kreuz, das Apsisbild) zugeordnete Ausstat-
tungstiicke wie: Kerzen, Bilder, Schmuck auf dem oder am Altar
konzentriert. Auch in den Stilwandel kiinstlerischer Art hat man
den Altar einbezogen. Und zwar oft in einem MaB, daB sich seine
urspringliche Aufgabe verdunkelt. Die liturgische Erneuerungs-
bewegung hat auch dem Altar, als Familientisch der Gemeinde,
speziell des Herrenmahles, wieder zu sinngerechter Gestaltung
verholfen.

In den offiziellen Richtlinien wird dem Altar besondere Auf-
merksamkeit gewidmet (MRGerm 1975, AE, Art. 259 ff.). Dabei
leitet man seine Bedeutung von der Beziehung zur Eucharistie her,
er dient aber auch allgemein als Symbol der Danksagung (vgl. 11,
359). Die beiden in der Liturgiegeschichte eingebiirgerten Formen
Feststehender Altar und Tragaltar (beweglich) werden als Grund-
typen fiir den Kirchenraum genannt, auBlerhalb eines Kirchen-
gebdudes erfullt ein Tisch diese Aufgabe. Jedenfalls soll der Altar
frei stehen (umschreitbar) und geeignet sein, da man die Messe der
Gemeinde zugewandt feiern kann. Das Material sei passend, wiirdig
und haltbar. Der Bedeutung des Altars entspricht auch die feierliche
Ingebrauchnahme (Konsekration; Benediktion).

Zum Zeichen seiner Bedeutung wird der Altar mit einem
schmiickenden Tuch geziert. Dazu kann weiterer Schmuck kommen
(z. B. Kerzen, Kreuz), falls diese Zierstiicke (bzw. die genannten Ge-
genstinde) nicht anderswo besser den Zweck erfiillen. In bestimm-
ten Fillen (Eucharistiefrommigkeit) legt man auf die erwihnte
Schmuckdecke ein weiteres Tuch, Korporale genannt (vgl.
MRGerm 1975, AE, Art. 260. — Korporale von Corpus: Leib —
gemeint als Unterlage fiir die Eucharistie).

Die GroBraumigkeit von Kirchen und besondere Umstinde fiih-
ren (und fiihrten) dazu, daB die Gemeindeglieder die eucharistischen
Gaben nicht (immer) am Altar empfangen. Von daher haben sich
verschiedentlich Kommunionpldtze ausgebildet, an denen die Aus-
spendung der Eucharistie vollzogen wird. Diese sind mitunter, vor
allem aus praktischen Griinden, ortlich festgelegt und zum Teil auch
eigens hergerichtet. Es handelt sich meist um Erhéhungen oder
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Aussparungen; ein in mittelalterlicher Zeit entstandenes Ausstat-
tungsstiick dieser Art ist die Kommunionbank.

3.2.2.2.3.2. Die Taufstitte — Der Taufbrunnen

Die Taufe hat als Eingangssakrament maBgebliche Bedeutung.
Das kommt auch in der Bestimmung tiber den Taufort und damit
zusammenhingende riumliche Komponenten zum Ausdruck (vgl.:
Die Feier der Kindertaufe, Instruktionen, Nr. 42 ff.). Zunéichst wird
gewlinscht, daB jede Pfarrkirche einen Tauf{lwasser)brunnen habe.
Was eine reichere kiinstlerische Gestaltung und die Aufstellung an-
geht, gibt es verschiedene Mdoglichkeiten.

Aufgrund der Bedeutung der Eingliederung in die Gemeinde und
des Vollzuges entsprechender Feiern erscheint ein Platz im Gesichts-
feld der Gemeinde angebracht. Beziiglich der Gestaltung ist zu sa-
gen, daB es vor allem auf ein gerdumiges Taufbehdltnis ankommt.
Dies trifft sowohl fiir die Taufe mit flieBendem Wasser (eigentlicher
Taufbrunnen) als auch auf sonstige Taufarten (Taufbecken) zu. Wei-
tere technische Hilfen konnen der Feier und den Umstanden dien-
lich sein (vgl. auch Taufstelle als Springbrunnen).

Bei all dem sollte bedacht werden, daB der Taufbrunnen nicht
nur bei der Taufe selbst, sondern auch bei anderen Gotte_sdiehsten
oder Teilen davon Funktionszentrum sein kann. Genannt seien

etwa Taufgedachtnis, Besprengungszeremonie (We1hwasser) klo-
sterliches Brauchtum.

B

3.2.2.2.3.3. Versdhnung — Stitte von ,:Vérzeihung und Umkehr*

Es gibt unterschiedliche geistliche Vergehen (Siinde), es existie-
ren aber auch differenzierte Formen der Verséhnung (Umkreis Ver-
zeihung, Vergebung, Metanoia, Sinnesinderung, Beichte, BuBe).
Dabei sind phidnomenologisch vor allem zwei Hauptformen zu. be-
denken: Gemeindebeichte und Einzelbeichte.

Gemeindliche Beichte wird, je nach Teilnehmerzah! und Gottes-
dienstgestaltung, in einem Kirchengebiude, in einer Kapelie vollzo-
gen. Was duflere Raumelemente angeht, gibt es hier keine unab-
dingbaren Ausstattungsstiicke. Freilich sind zur Gestaltung im
»Normalfall” die viblichen Erfordernisse der Gemeindeversamm-
lung (Platze), daneben eventuell auch besondere Bestandteile (opti-
sche/akustische Hilfen) anzusetzen bzw. erweisen sich als hilfreich.

Demgegeniiber hat die Einzelbeichte in starkerem MaB zu raum-
licher Gestaltung und zu verschiedenartigen Ausstattungsstiicken
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gefiihrt. Wihrend in alter Zeit manche Einzelformen der Versoh-
nung in Kapellen, an eigens vorgesehenen Platzen der Kirche
(Stufen; Altarnihe; vor bestimmten Bildern), in der Sakristei 0. &.
stattfanden, bildete sich im Mittelalter der feststehende Beichtsitz
(Sedes confessionalis) heraus. Aus ihm hat sich spiter der Beicht-
stuhl spezifischer Prigung entwickelt. Dazu kommen seit jliingerer
Zeit Beichtzimmer und dhnliche Losungen (im Kirchenraum, in Ka-
pellen oder in Verbindung damit; auch als relativ selbstindige Bau-
teile). Die Gestaltung solcher Einrichtungen sollte der Bedeutung
des Versohnungssakramentes entsprechen, liturgischer Entfaltung
niitzlich und zweckentsprechend sein. Kirchliche Richtlinien geben
dafiir gewisse Grundorientierungen (vgl. dazu auch: Die Feier der
BuBe, Pastoralinstruktionen: Der Ort der Feier).

3.2.2.2.3.4. Sonstige Funktionszentren: Firmung — Krankensal-
bung — Ordination — Trauung

Die Funktionsorte fiir die Feier der librigen Sakramente haben.
durchweg nicht zu bestimmten rdumlichen oder ausstattungsmaBig
greifbaren Bestandteilen gefithrt. Auch der Vollzugsort selbst ist, je
nach Zahl der Teilnehmer und Art der besonderen Umstédnde, un-
terschiedlich. Doch handelt es sich meist um den Altarbereich.

Betreffs Firmung sagen die offiziellen Richtlinien (vgl.: Die Feier
der Firmung, passim), daB die Kandidaten beim Sakramentsvollzug
einzeln zum Bischof kommen oder aber der Liturge zu den vor ihm -
stehenden Kandidaten geht. Daraus ergeben sich unterschiedliche
Moglichkeiten der Gestaltung und teilkirchlichen Zuordnung, die
zudem stark von den lokalen Verhaltnissen abhingen. Dabei spielt
die Zahl der Firmlinge und das Sichtfeld der Kirche (vgl. Teilnahme
der Gemeinde) eine wichtige Rolle.

Was die Krankensalbung angeht, sind ebenfalls unterschiedliche
Moglichkeiten vorhanden. Das lassen die offiziellen Richtlinien und
Ordnungen erkennen (vgl.: Die Feier der Krankensalbung, passim),
welche als Vollzugsorte die Wohnung, einen geeigneten Raum in
Krankenhédusern oder Altersheimen, eine Kapelle oder eine Kirche
nennen. Dazu kommen Vollzugsmoéglichkeiten bei Wallfahrten,
Krankentagen usw. Ferner ist die Kombination der Krankensalbung
mit sonstigen Gottesdienstarten ins Auge zu fassen (Einfiigung in
die Messe). Die rdumlichen Einzelheiten sind von diesen verschie-
denartigen Situationen bedingt.

Hinsichtlich der Ordination ist der Bischofssitz oder ein entspre-
chend hergerichteter Platz rdumlicher Kristallisationspunkt der
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Amtsiibertragung (vgl.: Liber de ordinatione, passim). Er wird sich
normalerweise im Altarbereich befinden. Weitere Details bzw. Va-
riationen richten sich nach der Kandidatenzahl und den rdumlichen
Gegebenheiten.

Beziiglich der Trauung ist zu sagen, daB hier ebenfalls verschie-
dene Umstande den Ort der Feier prigen (vgl.: Die Feier der Trau-
ung, passim). Im Normalfall wird das Paar oder werden mehrere
Paare sich im Altarbezirk bzw. in seinem Umkreis das Ja-Wort
geben.

3.2.2.3. Devotions- und Pietdtszentren: Besondere Orte, Raumteile,
Kapellen ‘

Neben den Funktionszentren der mafgeblichen gottesdienstli-
chen Gesamtfeiern gibt es im Kirchengebdude oder in Verbindung
damit noch andere Schwerpunkte untergeordneten Ranges, die ge-
wissen Aspekten des Frommigkeitslebens dienen. Es sind dies op-
tisch besonders geprigte Orte in der Kirche, bestimmte Raumteile
oder Kapellen, die einem Teilaspekt gewidmet sind. Dabei kann es
auch sein — etwa wenn sich eine kleine Gruppe trifft —, daf} dort
zentrale liturgische Gottesdienste wie die Eucharistie begangen wer-
den. Manche solcher Pietatszentren sind von Gegebenheiten wie Bil-
der, Statuen abhéngig oder bedingt, andere etwa stehen in Zusam-
menhang mit der Aufbewahrung bestimmter Dinge (vgl. Taberna-
kel). Von daher kann man zwei groBe Gruppen solcher Zentren
unterscheiden, die im folgenden zur Sprache kommen.

3.2.2.3.1. Devotionszentren allgemeiner Art: Bildwerke, Gegen-
stande, Gedenkstatten u. 4.

Die erste Gruppe der Pietdtszentren hangt mit Bildwerken, Ge-
genstdnden und Gedenkorten zusammen. Dabei kann es sein, dal3
bestimmte Ereignisse das Primaére sind oder aber sich gewisse From-
migkeitsduBerungen mit vorhandenen duferen Dingen (vgl. Bilder
als bevorzugte Gebetsstitten) verbunden haben. Auch bei den
inhaltlichen Komponenten gibt es unterschiedliche Stufen. Neben
Haftpunkten zentraler Heilsereignisse (heilsgeschichtliche Bilder-
zyklen, Tkonen usw.) stehen mehr sekundire Auspragungen (vgl.
etwa Heiligendevotion). Dazu kommen verschiedentlich Gedenk-
motive (Gedenkstitten) differenzierter Art.
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3.2.2.3.1.1. Bilder — Statuen — Gegenstinde

Aus der Liturgiegeschichte sind uns zahlreiche Prozessionen zu
ausgesuchten Nebenaltiren o. 4. als besondere Form der Memoria
bekannt, und auch in der Gegenwart lassen sich entsprechende Da-
ten greifen. Beim Zielpunkt solcher Feiern handelt es sich meist um
Orte, die durch ein Tafelbild, eine Plastik o. &. Beziige zu einem be-
stimmten Mysterium oder zu einer Person haben. Vergleichbare
Frommigkeitszentren unterschiedlicher Priagung gibt es auch in heu-
tigen Kirchen. Die Art und Weise, wie solche Bilder, Statuen oder
Gegenstiande (Devotionalien) in gemeindlichen Gottesdienst ein-
bezogen werden, ist mannigfaltig.

Generell bemerken die offiziellen Richtlinien (MRGerm 1975,
AE, Art. 278) zu den besagten Objeken, daB Darstellungen des
Herrn und der Heiligen im Gotteshaus einen legitimen Platz haben,
ebenso ihre Verehrung. Doch miissen sich derartige Gebilde dem
Grundkonzept liturgischer Frommigkeit und Raumgestaltung ein-
ordnen. Sie sollen die rechte Ordnung wahren, was etwa heift:
Nebensichliches darf sich nicht vordrangen und nicht im Ubermaf
vorhanden sein. Hinsichtlich der Heiligendarstellungen verordnet
das Dokument, daB eine Person nur einmal abgebildet sei (ab-
gesehen natiirlich von Zyklen), bei der Gestaltung moge das religi-
dse Empfinden (der ganzen Gemeinde) beachtet werden.

Betreffs der Einzelgegenstinde, die in der genannten Weise eine
Rolle spielen, sei beispielsweise an Objekte der Frommigkeit wie
(besondere) Kreuze, Kerzen (vgl. Osterkerze), Reliquiare erinnert.
Dabei ist vor bestimmten Formen ,,dinglichen* Kultes nachhaltig zu
warnen.

3.2.2.3.1.2. Gedenkstitten — Graber

Wenn etwa ein Gotteshaus das Grab seines (heiligen) Stifters in
seinen Mauern beherbergt (vgl. Dom zu Bamberg) oder eine andere
Personlichkeit, die in nachhaltiger Beziehung zu Glauben und Kir-
che steht, an einer bestimmten Stelle seine Ruhe fand, ist es ver-
standlich, dafl sich das Gedenken in betontem Mafe mit solchen
greifbaren Elementen verbindet. Ahnliches kann man betreffs ver-
gleichbarer Stitten (Denkmal; Epitaph) sagen. Allgemein sei dabei
hier auf den Heiligengraberkult, das Begrabniswesen (Friedhof) und
damit zusammenhédngende Einrichtungen verwiesen.

In diesen Bereich gehoren auch Gedenkstétten, wie sie in Verbin-
dung mit bestimmten Ereignissen entstanden sind oder ihre Spur im
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Kirchengebdude hinterlassen haben. Details kann die Liturgie-
geschichte an zahlreichen Beispielen belegen. Dabei interessieren
hier (neben Festen) besonders Kirchen, Kapellen, Raumelemente,
Bildwerke und Bestandteile sonstiger Pragung. Dieses Recht mulB
man auch zeitgeschichtlichen oder gegenwdrtigen Daten zuerken-
nen, wenn sie maBgebliche Brennpunkte des Heilsgeschehens ge-
rade fiir eine Ortsgemeinde darstellen (vgl. Gedenkstitten im Hin-
blick auf Kriegszeiten, Not). Doch ist gerade bei Vorgédngen dieser
Art und entsprechender ,,Dokumentation* im Kirchenraum sorgfal-
tige Einzeliiberlegung nétig.

3.2.2.3.2. Aufbewahrungsstitten als Pietitszentren: Eucharistische
Gaben (Tabernakel) — Geweihtes Wasser — Heiliges Ol

Die zweite Gruppe von Pietdtszentren bilden Stitten, die in be-
sonderem MaB von bestimmten Elementen liturgischen Feierns, die
man dort aufbewahrt, geprigt sind. Verschiedenen davon begegnen
wir allgemein, manchen nur in einigen Kirchen.

3.2.2.3.2.1. Eucharistische Gaben: Tabernakel

Die Aufbewahrungsweise der eucharistischen Mahlgaben von
Brot und Wein hat eine Vielfalt von Formen aufzuweisen. Im rémi-
schen Liturgiebereich steht sie zudem in Verbindung mit zahlrei-
chen Frommigkeitsformen eigener Art.

In der Frihzeit der Kirche bis ins Mittelalter pflegte man nur
etwas von den Gaben fiir die Hauskommunion und fiir Kranke auf-
zuheben. Das geschah in mehr oder minder eigengestalteten Behil-
tern. Diese befanden sich entweder in der Wohnung, in der Sakristei
oder an vergleichbaren Orten, auch in Kirchengebiduden. Im Mittel-
alter beliebt waren Sakramentsschreine an der Apsiswand der Kir-
che, im Chor, an der Ubergangsstelle zum Kirchenschiff. Manche
davon sind {beraus kunstfertig gestaltet (vgl. gotische ,,Sakraments-
hduser*). SchlieBlich kam u. a. in Verbindung mit der Bestrebung
nach sicherer Aufbewahrung mehr und mehr der kastenformige
Tabernakel auf. Die Barockzeit hat den Aufbewahrungsort der
Eucharistie zu einem beonderen Kunstwerk gestaltet und oft mit
einem Thron Uiberwolbt. Fest mit dem Altar verbundene Tabernakel
entstanden recht spat und wurden — regional unterschiedlich —
erst in den letzten Jahrhunderten amtlich verordnet. Die jiingsten
Reformen haben die Akzente wieder besser gesetzt.

Den gegenwirtigen Richtlinien (MRGerm 1975, AE, Art. 276 f.)
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gilt es als sinnvoll, die Eucharistie in einem vom Hauptraum der
Kirche getrennten Ort aufzubewahren. Die Mahlgaben dienen spe-
ziell der Verwendung fiir Mitchristen, die nicht an einer Euchari-
stiefeier teilnehmen kénnen (Kranke). Es erscheint aber auch ange-
bracht, daB3 diese Aufbewahrungsstitte fiir privates Gebet geeignet
ist. Falls ein solcher Platz nicht ermoglicht werden kann, moge fir
die Aufbewahrung eine sonstige geeignete Stelle vorgesehen wer-
den. Das Aufbewahrungsgefil selbst steht in einem festen und
sicheren Tabernakel, Sonderrichtlinien vermitteln weitere Details
der Gestaltung (vgl. RRGerm 1976: Kommunionspendung und
Eucharistieverehrung, Instruktionen, Art. 9 ff.).

3.2.2.3.2.2. Geweihtes Wasser: Taufwasserbehalter, Weihwasser-
becken

Bereits im Mittelalter hat man das zu Ostern o. 4. geweihte Was-
ser in der folgenden Zeit aufbewahrt, und auch die gegenwartige Li-
turgie kennt den Brauch (Weihwasser). Daneben erscheint es sinn-
voll, das in der Osterriacht geweihte Taufwasser wihrend der Oster-
zeit aufzubewahren bzw. bei entsprechenden Gelegenheiten zu ver-
wenden, um den Zusammenhang zwischen Taufe und Paschamy-
sterium auszudriicken. Ein solcher Brauch erfordert — i{iber das
gewdhnliche (offene) ,,Taufbecken™ hinaus (vgl. II, 362) — einen
entsprechend gestalteten Behalter, vor allem auch, um das Wasser
rein zu halten.

In alter Zeit stellte man oft vor den Kirchengebiauden Becken zur
Reinigung auf oder leitete Wasser dorthin bzw. bohrte Brunnen.
Solche Anlagen finden sich, nach altem Vorbild, heute noch oder
wieder im Paradies bzw. im Eingangsbereich oder Umkreis von Kir-
chen. Da solche Riume (vgl. besonders Kreuzgang und Paradies;
speziell im monastischen Brauchtum) auch stets liturgischen Belan-
gen dienten und wieder dienen oder sie zumindest tangieren, sollen
sic hier im Rahmen der Pietitszentren genannt werden.

Vor diesem Hintergrund sind ebenfalls die seit dem Mittelalter
ublichen Weihwasserbecken, speziell am Kircheneingang, aber auch
an anderen Plitzen sowie die verschiedenen Besprengungsarten
(Selbstbesprengung; Weihwasserausteilung) samt ihren Erfordernis-
sen (Behilter) zu sehen.

3.2.2.3.2.3. Heiliges Ol: Schrein fur das Element der Salbung

Im Zuge der jiingsten Erneuerung ist es (wieder) in verstirktem
Malle dazu gekommen, fiir das im liturgischen Bereich verwendete
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Ol einen bestimmten Schrein vorzusehen. Dabei miissen wir beden-
ken, daB das Ol bereits in der frithen Kirche eine mafgebliche Rolle
spielt. Von daher sind auch gewisse Aufbewahrungsorte vor-
auszusetzen. Niherhin sei gesagt, daBl es seit alters verschiedene
Arten von Ol gibt. Etwa das von Laien verwendete Ol, sodann das
0l, das als Interpretament eine Rolle spielt (Taufsalbung) und
schlieBlich das Ol beim sakramentalen Akt im engeren Sinne
(Krankensalbung). AuBerdem ist daran zu erinnern, daB bei einem
liturgischen Vollzug entweder Ol verwendet werden kann, das
bereits gewisse Zeit zuvor benediziert {und anschlieBend auf-
bewahrt) wurde, oder aber man benediziert das Ol erst in Verbin-
dung mit der eigentlichen liturgischen Feier (was vorherige Aufbe-
wahrung uberfliissig macht). Was Einzelheiten angeht, vermitteln
entsprechende Richtlinien (Taufe, Krankensalbung, Missa chrisma-
tis) ndhere Details. Hinsichtlich der in den genannten Fillen not-
wendigen dauernden ,,Lokalisierung® des Ols, spricht beispielsweise
das Krankensalbungsformular (vgl.: Die Feier der Krankensalbung,
Instruktionen, Art. 22) von einem ,,Ort, an dem es in Ehren auf-
bewahrt wird”. Naher verbindliche Vorschriften tiber das Wie sind
jedoch dort nicht vorhanden. Erginzend sei bemerkt, daB eine Auf-
bewahrung vor allem fiir die benedizierten Ole (Chrisam, der vom
Bischof bereitet wird; Katechumenendl; Krankendl) in Frage
kommt, aber auch das noch nicht benedizierte Ol (diesen) dezenten
Platz verdient.

Im Zuge solcher Uberlegungen findet man verschiedentlich
einen Schrein fiir das Ol im Chorraum bzw. beim Taufbrunnen o. 4.
Vielerorts wird es in der Sakristei bereitgehalten. Eine kiinstlerisch
befriedigende Losung des Aufbewahrungsortes und eine entspre-
chende Aufstellung kann auch Impulse fiir spirituelle Belange (vgl.
Parallele Taufbrunnen und Tabernakel) geben.

4. Das liturgische Gerét

Unter liturgischem Gerit ist im umfassenden Sinne alles das zu
verstehen, was an ,,mobilen Gegenstinden* {im Gegensatz zur Aus-
stattung, die immobile Gegenstinde betrifft) im Gottesdienst Ver-
wendung findet. DaB bei der Zuordnung zu diesen Gruppen Grenz-
falle auftreten, sei am Rande erwihnt. Naherhin sind die liturgi-
schen Gerite jedoch in etwa dadurch gekennzeichnet, daB sie
»handlich* sind, d. h. weniger umfangreich oder ,stabil* als die
Ausstattungsstiicke (vgl. II, 353). Als Beispiel fiir Gerite seien etwa
Becher/Kelch und Brotschale/Patene genannt.
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Manche liturgischen Geridte machen Gottesdienst in gewisser
Beziehung erst moglich. So etwa der Kelch. Denn zum Trinken
in festlichem Rahmen wird normalerweise ein Trinkgefa be-
notigt.

Andere Gegenstinde dienen mehr der praktischen Handhabung.
So etwa der Brotteller, die Patene. Denn Brot kann auch ohne Teller
abgelegt werden.

Wieder andere Gerite haben ,.kaum" praktische Hintergriinde,
sondern dienen mehr der Ausgestaltung des Gottesdienstes oder be-
stimmten Aspekten. Als Beispiel sei das Handkreuz zur Segnung
(vgl. besonders 6stliche Riten) genannt.

Weiter ist zu bedenken, daB liturgische Gerite in starkem MaBe
dem Wandel unterworfen sind. Das gilt zum einen in dem Sinn, daB
immer wieder neue entstehen, manche dagegen aufgegeben werden.
Zum anderen ist zu sagen, daB Stilwandel sowie unterschiedliche
kiinstlerische und technische Faktoren eine reiche Vielfalt bewir-
ken. Dabel kommt es mitunter auch zu Ergebnissen, die mit den ur-
spriinglichen Modellen wenig gemeinsam haben und von daher oft
als ,,neuartig” gelten kénnen.

4.1. Historische Aspekte

Der Gebrauch gewisser Gerite im Gottesdienst geht bis in die
Anfangszeit der Kirche zuriick, denken wir etwa an das Herrenmahl
oder dhnliche Zusammenkiinfte. Doch miissen wir uns dabei be-
wuflt werden, daB fiir die Anfangszeit Gegenstinde anzusetzen sind,
wie sie — etwa bei der Versammilung in den Hdusern — zum Haus-
halt damaliger Zeit gehorten. Dabei konnte es sich durchaus um be-
sonders gestaltete Gefdle — vgl. etwa das jiidische Pessach und sein
Brauchtum — handeln.

Mit dem Anwachsen der Gemeinden und der Einrichtung seib-
stindiger Gemeindezentren ist davon auszugehen, da man auch
eigene, bevorzugt fiir den Gemeindegebrauch gedachte Gerite be-
reitgestellt bzw. erworben hat. Dabei kann man an Eigenbeschaf-
fung (Gemeindesammlungen) oder Stiftungen denken.

Durch die Institution des Christentums als Reichskirche (nach
313) und uberhaupt, seitdem Kirchen gréBeren Umfangs errichtet
wurden, entsteht auch fiir die Geréte ein neuer Ansatz. Sie werden
im ganzen gesehen vor allem kostbarer, aufwendiger und mehr spe-
zialisiert. Einmal durch Wohltéter, zum anderen durch die Entfal-
tung und Spezifizierung des Gottesdienstes kommt es auch auf dem
Sektor der Geridte zu Anreicherungen und Variationen.

369



In diesem Koordinatensystem gewahren wir im Laufe der Jahr-
hunderte weitere Wandlungen. Sie sind einerseits von praktischen
Gesichtspunkten oder vom Stilwandel abhidngig, anderseits von
liturgietheologischen Ansidtzen bedingt (vgl. Reliquienwesen,
Eucharistiefrommigkeit, Monstranzen). So kann auch das kirchliche
Gerédtewesen als ein plastischer Anzeiger fiir das jeweilige Kirchen-
und Gottesdienstverstindnis gelten.

4.2. Liturgisches Gerit heute

Im Zuge der liturgischen Erneuerung wurde auch ein anders ak-
zentuiertes Verstindnis gegeniiber dem liturgischen Gerat eingelei-
tet bzw. wiedererweckt. Man begreift es wieder mehr von seinem
Funktionscharakter her, weniger als Selbstwert. Das besagt keines-
falls, daB} die vielschichtigen Dimensionen anderer Art beiseite ge-
schoben wiren und Gerit als bloBes ,,Werkzeug” empfunden
wirde. Aber trotz nicht auszuschlieBender Impulse, die mittels alle-
gorischer Deutung moglich sind, und dem Wert sorgfiltiger Gestal-
tung mub doch erkennbar sein, daB Gerét in der Liturgie vor allem
Dienstcharakter hat.

Was die besagte Grundkonzeption und die Details angeht, bieten
die liturgischen Dokumente mancherlei Hilfen zum Verstindnis
und zur Gestaltung. Besonders sind dabei die liturgischen Biicher zu
nennen, in deren Pastoralinstruktionen bzw. Praeparanda (Dinge
die vorzubereiten sind) entsprechende Hinweise stehen.

In genereller Weise spricht das MeBbuch des Jahres 1970 (vgl.
MRGerm 1975, AE, Art. 287 f.; 289 ff.; 311 f) iber derartige
Dinge. Es vermerkt, daB es bei den Geriten vor allem auf die liturgi-
sche Eignung und ZweckmaiBigkeit ankommt. Ist dies gewahrlei-
stet, sind sie fiir die verschiedensten kinstlerischen Ausdrucksfor-
men offen. Dabei sei edle Schlichtheit Leitlinie. Im tibrigen kann
und soll der Eigenart und dem Brauchtum der jeweiligen Kulturen
Rechnung getragen werden. Auch betreffs Materialien und Werk-
stoffen bestehen keine generellen Einschrankungen, insofern diese
als edel gelten konnen, haltbar und geeignet sind. Ferner werden
Geschmack und Sauberkeit genannt.

Die Fiille der liturgischen Gegenstinde wird am besten gemiB ih-
rer Zuordnung zu den entsprechenden Schwerpunkten oder Gottes-
diensten differenziert. Dabei ist zu bedenken, daB sich die einzelnen
Bereiche nattirlich verschiedentlich iiberschneiden und die Einteilung
nur gewisse phianomenologische Akzente setzen kann. Von daher
werdendie wichtigsten Geréte hier in ihrem Bezugzu den Hauptgottes-
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dienstgattungen Wort — Wortgottesdienst, Zeichen — Zeichengot-
tesdienst und Sakrament — Sakramentsgottesdienst geordnet.

4.2.1. Liturgische Gerdte im Schwerpunktbereich Wort und ver-
wandten Gebieten

Der dem Medium Akustisches verpflichtete Bereich des Wortes
und des Tonenden bedient sich im liturgisch entfalteteren Vollzug
verschiedener eigener ,,Gerite", die seinem Anliegen dienen bzw.
bestimmte Bezirke seiner Wirksamkeit steigern. Hier seien die
Blécke: Glocke (Schelle, Gong), Orgel und Pulte (als Buchauflage)
genannt. Was das liturgische Buch angeht, das ebenfalls in etwa in
diesen Bereich gehort, wurden entsprechende Perspektiven im Rah-
men des Gesichtspunktes ,,Christliche Liturgie unter dem Aspekt
der Dokumentation” (vgl. I, 159) behandelt.

4.2.1.1. Glocke — Schelle — Gong

Die Funktion der Instrumente Glocke, Schelle, Gong kann allge-
mein mit Betonung der Festlichkeit, Musik und Signal umschrieben
werden. Von daher ist ihre Tatigkeit bei entsprechenden Gelegen-
heiten zu begreifen.

Erste Nachrichten tiber die Verwendung von Glocken im christ-
lichen Bereich stammen aus dem 6. Jahrhundert. Schelle, Gong, das
(ostkirchliche) Semantron (Platte aus Holz oder Metall) und andere
ahnliche Instrumente konnen ebenfalls auf ein hohes Alter zurtick-
blicken, wenn auch manche speziellen Ausprdgungen jiingeren Da-
tums sind. Sie werden dhnlich wie die Glocke bei den verschieden-
sten Anlassen verwendet.

4.2.1.2. Orgel

Die Orgel, ein aus dem Profanbereich stammendes Instrument,
hat besonders im Mittelalter Eingang in die kirchliche Musik gefun-
den. Wihrend der ostkirchliche Gottesdienst ihr gegentiber Zuriick-
haltung iibt oder sie ganz ablehnt, hielt sie im Westen fast in allen
Liturgiegebieten Einzug. Dies speziell, als sie seit dem 15. Jahr-
hundert technisch vervollkommnet wurde.

Ihr Platz im Gotteshaus ist unterschiedlich. AuBer im Chorraum,
auf dem Lettner oder eigenen Emporen hat man sie vor allem auf
Grund ihrer Funktion und infolge differenzierter akustischer Ver-
héltnisse an den verschiedensten Stellen installiert.
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4.2.1.3. Pulte — Buchstinder

Zur leichten Handhabung und zur Ablage von Biichern haben
sich im kirchlichen Bereich Pulte unterschiedlicher Art eingebiir-
gert. Sie dienen den Liturgen, den Singern, aber auch anderen Be-
diensteten und wurden vielfach sorgfiltig gestaltet.

Daneben versinnbilden sie, etwa in Verbindung mit einer
(aufgeschlagenen) Bibel (bzw. Teilen davon; Lektionar) die Gegen-
wart Gottes im Wort. Als eindrucksvoller liturgischer Akt auf die-
sem Sektor ist die feierliche ,Inthronisation*, beispielsweise eines
Evangeliars, auf einem besonders gestalteten Pult (vgl. Konzilien
oder Synoden) bei bestimmten gottesdienstlichen Feiern zu nennen.

4.2.2. Liturgische Gerite im Schwerpunktbereich Zeichen und da-
mit zusammenhéngenden Gebieten

Auch im Bereich des Optischen ist es zur Ausbildung spezifischer
Geridte gekommen, die dessen Anliegen dienen bzw. einzelne
Aspekte akzentuieren. Fiir diesen umfangreichen Bezirk sollen hier
lediglich die maBgeblichen Gruppen (Blécke) und dazu verschiedene
Finzelbeispiele genannt werden.

4.2.2.1. Gerite u. 4. allgemeiner Art

Im gottesdienstlichen Geschehen spielen sehr viele Elemente aus
dem unbelebten, pflanzlichen und tierischen Bereich eine Rolle (vgl.
dazu 11, 137 ff)). Im Zusammenhang damit hat eine beachtliche Zaht
von Gerdten Eingang in die Liturgie gefunden.

Als Beispiel sind die Behilter fiir feste Gegenstiande (Reliquiare),
Flissiges (WaschgefaBe; Handtiicher) sowie den Bereich Duft —
Luftformiges (etwa das RauchfaB mit Zubehdr) zu nennen. Hin-
sichtlich der Details sei auf die generellen Uberlegungen zu diesem
Bereich {vgl. II, 116 ff) und damit zusammenhéngende Sinnesver-
mdgen verwiesen. Besonders muB erwihnt werden, dafl dieses Feld
stark von Zeitumstinden (vgl. Liturgiegeschichte) und den jeweili-
gen Kulturkreisen (vgl. Liturgiegeographie) geprigt ist.

4.2.2.2. Gerdte der Gottesdienstarten: Benediktion, Prozession,
Szenische Liturgie

Eine Anzah! von Geriten hat eine besondere Beziehung zu be-
stimmten Arten der Gottesdienstgestaltung auf diesem Sektor: nim-
lich der Zeichenliturgie (Sakramentalien). Hinsichtlich des Umfangs
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und verschiedener Details kann auch hier zunéchst allgemein auf
die generellen Uberlegungen verwiesen werden (vgl. II, 116).
Betreffs der Benediktion sei an das reiche Feld der Gegenstinde
erinnert, welche im Block Segnung — Weihe eine Rolle spielen oder
in Verbindung damit gebraucht werden. — Einen beachtlichen
Umfang nehmen auch die Gerite des Bezirks Prozession ein. Etwa
Fahnen, tragbare Gegenstinde u. 4., wie sie, unterschiedlich nach
Zeit und Kulturkreisen, im Gottesdienst Verwendung finden. —
SchlieBlich ist noch der Bereich Szenische Feiern zu nennen. Hier
1aBt der Blick in die Geschichte reiches Material erkennen, gerade
hier haben sich aber auch in jiingster Zeit neue Moglichkeiten er6ff-
net (vgl. moderne Kommunikationsmittel und Gerite). Sie alle
machen die Eindruckskraft und Beliebtheit dieses Feldes deutlich.

4.2.3. Liturgisches Gerit im Bereich Sakrament

Auf dem Sektor Sakrament — Sakramentsgottesdienst hat sich
ebenfalis ein gewisser Bestand an Geraten entwickelt und eingebiir-
gert. Doch ist hier die Lage insofern Gbersichtlich, als es, auBler bei
der Eucharistie, im Grunde nur um wenige Stiicke geht.

4.2.3.1. Eucharistie

Die im Bereich der Eucharistie gebrauchten Gerite kann man zwei
Hauptblockenzuordnen: dem heiligen Brotund dem heiligen Wein.Da-
zukommeneinige,,Gerite”,dieaufbeide Elementebezogensind. Dabei
ist zu bedenken, daB die meisten Gegenstinde dieses Umkreises der
,~Ausgestaltung" (also nicht der Kernhandlung) dienen und auBer-
dem nur wenige bis in die Anfangszeit der Kirche zuriickreichen.

Auf seiten des geheiligten Brotes sei zundchst die Brotschale bzw.
Patene(grch. Patane: Schiissel, Teller) genannt. Die Ausfithrung ist
sehr variabel und von der GroBe und Verwendung abhingig.
Neben Stiicken mittleren Umfangs gibt es grofe fiir Feiern umfang-
reicherer Gemeinden und kleinere. — Daneben sind Gefdfie zu er-
wihnen, die der Uberbringung der Kommunion an Kranke dienen
oder fiir die Aufbewahrung bestimmt sind (Pyxis; grch.: Dose, Be-
hélter, Biichse). Diese haben von der Form her gesehen oft wenig
mit einem Brotteller zu tun und werden verschiedentlich durch Dek-
kel oder Verschliisse erginzt. In diesen Bereich gehort auch die
Mornistranz zur Aussetzung der Hostie bei bestimmten Arten euchari-
stischer Devotion, welche seit dem 13./14. Jahrhundert entstanden.

Auf seiten des geheiligten Weines ist zundchst der Kelch bzw.
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Becher zu nennen, der zu den wenigen eigentlich notwendigen litur-
gischen Gerdten zahlt. Auch hier gibt es umfangreiche Gefie
{Skyphos; greh.: groBer Behilter, Kanne) fiir GroBgottesdienste (mit
Kommunion unter beiden Mahlgaben), mittlere und kleine. Dazu
kommen schon seit alter Zeit Sonderausfiihrungen fiir die Ubertra-
gung des geheiligten Weins an Kranke. Letztere sind, dhnlich wie
entsprechende Behilter fiir das eucharistische Brot, meist ver-
schlieBbar. — Zum Schutz gegen Verunreinigung des im Kelch ent-
haltenen Weines dient verschiedentlich die Palla (lat.: Textilgebilde
unterschiedlicher Verwendung und Gestaltung), heutzutage ein
brettchenartiger Deckel. — In diesen Zusammenhang gehéren auch
Kannen und Kéannchen, in denen Wein und Wasser fiir die Messe
bereitgestellt werden; als Unterlage benutzt man meist ein dazuge-
horiges Tablett (Teller; Becken). — Bei bestimmten Gelegenheiten
wird fiir die Kommunion in Weinform ein Ldffel oder ein Réhrchen
gebraucht.

Die offiziellen Richtlinien (MRGerm 1975, AE, Art. 289 ff.) wen-
den der Patene und dem Kelch besondere Aufmerksamkeit zu. Ge-
winscht wird edles Material, das fiir entsprechende Zwecke geeig-
net ist (Edelmetalle, Elfenbein, Edelholzarten). Hinsichtlich der
klnstlerischen Gestaltung sind Eigenart des Kunstlers und jeweilige
Kultur maBgebend.

Dem gemeinsamen Gebrauch der beiden Elemente Brot und
Wein dient eine Reihe von Gegenstinden eigentiimlicher Priagung.
Dabei ist zundchst einmal auf bestimmte Kombinationen hinzuwei-
sen, die Behilter sowohl fiir das Brot als auch den Wein enthalten
(Qder kombiniert bilden) und vor allem fiir die Aufbewahrung und
Ubertragung an Kranke bestimmt sind. Zur Reinigung der fir Brot
bzw. Wein dienenden Gegenstdnde wird ein Tuch verwendet
(Purifikatorium; lat.: Reinigungsmittel), als direkte Unterlage be-
nutzt man ein Korporale (aus Stoff; Corporale von lat.: Corpus=
Leib); letzteres hat seinen Platz bei Nichtgebrauch in einer Tasche
(Bursa; lat.: Borse, Beutel). Zum Bedecken der GefiBe oder der
Hande findet ein Velum (lat.: Vorhang, Schleier, Hiille) Verwen-
dung. Die kleinere Form wird iiber den Kelch gelegt, die groBere
Form trigt man (bei bestimmten Gelegenheiten bzw. der Ubertra-
gung von Gerdten) um Schulter und Arme.

4.2.3.2. Die ubrigen Sakramente

Bei den tibrigen Sakramenten spielen nur wenige spezifische Ge-
rate eine Rolle. AufschluBl iiber die jeweiligen Erfordernisse geben
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die entsprechenden Faszikel des Rituale. Dabei erwahnen die einzel-
nen Ordnungen manchmal Gegenstinde, die nicht nur fiir eine be-
stimmte Feier bendtigt werden, sondern bei den verschiedensten
Gelegenheiten Verwendung finden.

Die Ordnung der Taufe nennt bei den herzurichtenden Dingen
das Taufgerd:. Darunter ist im engeren Sinne das zu verstehen, was
dem eigentlichen Taufakt dient, also vor allem die Kanne (und etwa
die Schiissel). Dazu kommt der bzw. die Olbehélter zur Salbung. In
etwa kann man auch die Taufkerze hierher zédhlen.

Bei der Firmung ist an besonderen Geriten nur das Gefa§} fiir das
Salbdl genannt. — Beim Sakrament der Versohnung sind zumeist
keine eigenen Gegenstinde gebrduchlich, hochstens etwa ein Kreuz.

Bei der Krankensalbung ist an speziellen GefiBen das Olgefif er-
forderlich. Es gehort zu den altesten Behdltnissen und muf3 aus
dauerhaftem Material sein. Verwendung fanden und finden Edel-
metalle und Gebrauchsmetalle, aber auch andere Materialien.

Bei der Ordination zu den drei hierarchischen Graden wird an
hier interessierenden Gegenstinden anlifilich der Diakonenweihe
das Evangeliar, bei der Priesterweihe Kelch und Brotschale und bei
der Bischofsweihe Evangeliar und Hirtenstab libergeben. Auler-
dem ist das Gefdl mit Salbd! erforderlich.

In Verbindung mit der Trauung sind keine aligemein verbindli-
chen Gegenstinde zur Ubergabe nétig. Doch ist an lokales Brauch-
tum zu erinnern, aufgrund dessen sich gewisse Gepflogenheiten ein-
gebiirgert haben, etwa die Ubergabe der Trauungsbibel, oder einer
Urkunde.

5. Die liturgische Kleidung

Liturgie, die gegeniiber anderen Zusammenkiinften in vielem
eine eigene Pragung besitzt, ndmlich ,,Feier und Fest* sein will,
schlieBt generell kein Element, das diesem Ziel dienen kann, vom
Vollzug aus. Im Zuge solchen Verstindnisses ist hinsichtlich
raumlicher Dinge (neben der Auswahl und Gestaltung des Ortes
der Versammlung, seiner Ausstattung und des Gerites) auch an die
Gewandung zu denken. Dabei miissen wir ins Auge fassen, daB da-
mit nicht nur Kleidungsstiicke im engeren Sinn gemeint sind, son-
dern alles, was im weitesten Verstdndnis unter ,,Bekleidung* falit.
Das besagt also, ,,was am Koérper getragen wird”, d. h. von FuB-
bekleidung iiber Kieidungsstiicke im Normalsinn bis zur Kopf-
bedeckung und dazu Schmuckstiicke.

Grundsdtzlich haben wir dabei zu bedenken, dal Gewandung die

375



verschiedensten Aspekte in sich vereinigt. Sie ist vor allem Schutz {je
nach Klima), Schmuck sowie Erkennungszeichen (Differenzierung
von Geschlechtern, Lebensaltern, Stand und Funktion), und das in
mannigfachen Dimensionen. Das gilt fiir die Alltags- und Berufs-
kleidung, fir die Festkleidung, aber auch fiir Bereiche wie Theater
und Sonderfille (vgl. dazu die ,,Ver-Kleidung” an Kostiimfesten,
Fastnacht).

Vor diesem Gesamthintergrund ist auch die religisse Gewan-
dung und alles, was damit zusammenhingt, zu betrachten. Reli-
gionsgeschichte und Religionsphdnomenologie vermitteln dafiir
mancherlei instruktive Einblicke.

Fur die christliche Liturgie ist dabei ein Doppeltes wichtig. Zum
einen kann sie ganz unbefangen auf das zurtlickgreifen, was allge-
meine menschliche Uberlegungen und Entwicklungen ihr nahe-
legen. Zum anderen muf sie aber vor allem das Neue in Jesus Christus
bedenken. Das besagt zunichst, daB die Guitigkeit des Gottesdien-
stes generell nicht von Kleidung abhingt. Jesus und das NT legen
keine in dieser Hinsicht relevanten Weisungen vor. Doch kann man
anderseits davon ausgehen, daB sich Christus und die Jinger judi-
schem Brauch anschlossen und Festtagskleidung von Alltagsklei-
dung unterscheiden (vgl. Vorschriften des AT und jidisches Brauch-
tum), zugleich aber gegen VeriuBerlichung Stellung beziehen. (Dazu
vgl. die Streitreden Jesu im Zusammenhang mit der Thematik ,,Tra-
dition der Alten®, speziell betreffs Kleidung usw., ferner bestimmte
Gewandfarben, Quasten und Gebetsriemen im Judentum.) Beson-
ders wenden sie sich gegen eine falsche ,.Sakralisierung”. Darum
muf christlicher Gottesdienst in seinem Bezug zur Gewandung spe-
ziell danach fragen, inwiefern dieser Bereich dem Neuen dient. Vor
allem kann sich Liturgie auch auf dem Sektor Gewandung nicht mit
profanen und religiosen Phanomenen identifizieren, wenn diese Ge-
fahren bergen, das genannte Neue zu verdunkeln.

Das besagt etwa folgendes: Wenn im Profanbereich Kleidung
zum Erkennungszeichen verschiedener Klassen wird: muf Liturgie
erwigen, dafl Gemeinde Christi ein Volk von Briiddern und Schwe-
stern, ,,S6hnen und Toéchtern' eines Vaters ist und ,.Rangordnun-
gen” deshalb fehl am Platze sind. Wenn im profanen Bereich Klei-
dung mit dem Beruf zusammenhdngt und sich daraus Weisungs-
befugnisse (vgl. Ordnungskrifte wie Polizei) ergeben: wird Liturgie
darum wissen, daf} es bei ihren Diensten nicht um Machtvollkom-
menheiten bestimmter Pragung geht und keine Leitungsbefugnisse
bzw. Regierungsakte nach Art der ,Herren dieser Welt" (vgl
Lk 22, 25 {f.) im Spiel sind. Es handelt sich vielmehr um einen Ver-
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mittlungsdienst, der sich aus dem Liebesaufirag des einen Meisters
ableitet. Gottesdienst hat also stets darauf bedacht zu sein, daB} keine
falschen Perspektiven entstehen bzw. MiBverstindnisse vermieden
werden.

Dies ins Auge gefaBt, kdnnen anderseits durch Kleidung usw.
wertvolle Aussagen symbolischer Art erfolgen, welche der Tiefen-
dimension des Gottesdienstes dienlich sind. Auflerdem ist die Ver-
wendung von Kleidung Ausdruck dafiir, daB} das Gesamt des Kos-
mos und der menschlichen Errungenschaften dann (und insofern)
im Gottesdienst einen Platz haben, wenn sie mithelfen, die Grofie
und Fulle der Koinonia zu verdeutlichen. Dies besonders, weil
christliche Koinonia im Magnetfeld von Feiern geschieht und Feiern
durch Dinge wie Kleidung, Schmuck usw. in allen menschlichen
Bereichen wertvolle Impulse erhalten kann.

5.1. Historische Aspekte

Bei der Gesamtbeurteilung des Phianomens liturgische Kleidung
haben wir zunéchst davon auszugehen, daf} festliche Kleidung fiir
den Gottesdienst bei der Urgemeinde aufgrund aligemein mensch-
licher Hintergriinde und der Bindung zum AT kein unbekanntes
Phinomen war. Ahnliches ist fiir den hellenistischen Kulturkreis zu
sagen. Auch dort war Festkleidung Ublich und Sonderkleidung fiir
den Kult nicht unbekannt.

Da das Christentum jedoch keine innere Bindung an das alttesta-
mentliche Priestertum hat bzw. sich betreffs Ausdrucksformen in
vielem von der alttestamentlichen Religion unterscheidet und in die-
ser Hinsicht ebenfalls innere Beziige zu entsprechenden Aspekten
der hellenistischen Religiositat fehlen, ergibt sich auch hier eine ge-
nerell neue Situation. Das besagt: Auszeichnende Kleidung kann
Zeichen des neuen feiernden Gottesvolkes sein, fiir die Giiltigkeit
oder Wirkkraft des Gottesdienstes hat sie aber im tiefsten keine Be-
deutung. Doch erscheint es sinnvoll, bestimmte Funktionen im Got-
tesdienst und die Festesfreude {iberhaupt auch durch Gewandung
auszudrucken und sich ihrer um der Fiille der neuen Feier willen zu
bedienen.

Was das Wiesolcher Kleidung betrifft, sind wir hinsichtlich der
alten Zeit nur auf Vermutungen und diirftige Belege angewiesen. Es
ist jedoch anzunehmen, daB man anfangs bei bestimmten gottes-
dienstlichen Feiern Festtagskleidung verwendet hat bzw. solche
nicht ,,verboten war.

Fur das Entstehen einer eigentlich liturgischen Gewandung im
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engeren Sinne kommen wir in der Zeit des 4. Jahrhunderts auf
festen Boden. Es zeigt sich, dal die antike Profankleidung, wie sie in
wesentlichen Stiicken weithin Gemeingut war, den Ansatz fiir die
gotiesdienstliche Kleidung darstellt. Dabei sind zwei Faktoren fiir
die Weiterentwicklung beachtenswert. Ahnlich wie in anderen reli-
gidsen Kreisen, wird im Christentum die einmal {iblich gewordene
Gewandung auch dann noch beibehalten, als die Mode wechselt.
Auflerdem stellt man fest, daB sich vor allem die Vorsteherdienste
liturgisch kleiden. So entsteht zum einen eine stirkere Absetzung
gegenliber der Profankleidung, zum anderen eine deutlichere Abhe-
bung der Liturgen von der Gemeinde. Doch zeigt sich bei gewissen
Anlassen — vgl. Taufkleid u. 4. —, daB Gewandung generell auch
dem Laijen zukommt. Im Normalfall des Gottesdienstes geht die
Entwicklung jedoch mehr und mehr in die folgende Richtung. Der
Liturge bzw. seine Assistenz und besonders Bedienstete oder be-
stimmte Teilgruppen der Gemeinde (vgl. Chor, Schola), ireten haufi-
ger in spezieller Gewandung auf, die Gemeinde im engeren Sinne
bzw. Nichtbedienstete nur selten.

Als zweites ist zu erwidhnen, dall das Christentum, nachdem es
offizielle Reichsreligion geworden war, in gewisser Bezichung in das
Vakuum hineinstoBt, das durch das Aufhéren oder die Aufhebung
der seitherigen Staatskulte entstand. Das betrifft hinsichtlich der
Kleidung vor allem die Liturgen. Durch Verleihung seitens der Kai-
ser und Rezeption allgemeiner Art wachsen den Liturgen der Kirche
zahlreiche Kleidungsstiicke und Wiirdezeichen zu, die frither dem
(heidnischen) Pontifex, Priestern oder Beamten zukamen. So ist die
Herkunft zahlreicher Gewandstiicke der &stlichen und westlichen
Liturgie zu erklaren. :

Ein weiteres markantes Faktum 148t sich vor allem seit dem
7. Jahrhundert greifen. Wir gewahren eine starke Vorliebe fiir das
Alte Testament und von daher auch entsprechende Einfliisse im
Bereich der Gewandung. Im Zusammenhang damit entstehen neue
Gewandstiicke bzw. werden traditionelie in dieser Hinsicht gedeutet
(vgl. dazu als besonders instruktiv den Bereich Rationale, ein liturgi-
sches Wiirdezeichen).

Aufgrund dieser Entwicklungsstrdnge und in Verbindung mit
den sich nach und nach hinsichtlich liturgischer Kleidung mehren-
den Regelungen entsteht vor allem im Mittelalter ein differenziertes
System, das jedem Kleriker, und hier wieder den bestimmten Gra-
den, eigene Gewandstiicke zuteilt. Allerdings ist zu bemerken, da8
die Entwicklung, abgesehen von einigen Grundpositionen, bis in die
Neuzeit hinein in FluB bleibt. Ferner sei erwihnt, daB die liturgische
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Gewandung (ihnlich wie die Elemente des liturgischen Ortes, der
Ausstattung und Gerite) am Stilwandel kirchlicher Kunst teilnimmt
und von regionalen Sonderformen mitgeprigt wird. So ergibt sich
etwa in der karolingisch-ottonischen Zeit, in der Romanik, der
Gotik, der Renaissance, im Barock und in der Neostilzeit bis hin zur
Gegenwart ein jeweils variables und vielfdltiges Bild.

Dazu ist eine weitere Bemerkung nétig. Aufgrund unterschied-
licher Perspektiven betreffs Einschitzung und Beweriung der Ge-
wandung und teilweise mangelnder historischer Kenntnisse hin-
sichtlich Herkunft der Kleidungsstiicke kommt es im Laufe der Ent-
wicklung zu mancherlei Uberlagerungen, Deutungsversuchen und
reicher Allegorie. Ferner wird es zeitweise tiblich, beim Anlegen der
Gewiinder (durch den Liturgen) bestimmte Begleitspriiche zu
sprechen. Eine besondere Segnung der Gewdnder ist ein weiteres
Element. Entsprechende fixierte Texte bzw. Formulare zur Gewan-
derbenediktion und zur Verwendung beim Anziehen der Gewand-
stiicke treten seit dem 9. Jahrhundert auf.

In der jiingsten Zeit bemerken wir in Zusammenhang mit der
liturgischen Erneuerung auch eine Neueinschitzung der Gewan-
dung. Von daher ist zu sagen, dafl zunéchst einmal die ganze Ver-
sammlung Festgemeinde darsteilt und deswegen eigentlich der gan-
zen Gemeinde Festgewandung zusteht. Daneben existieren jedoch
innerhalb der gemeindlichen Versammiung unterschiedliche Funk-
tionen, die grundsatzlich den beiden Bereichen Vorsteher — Ge-
meinde zuzuordnen sind und die man deshalb auch durch entspre-
chende Gewandung akzentuieren kann.

Aufgrund dieser Perspektiven wird deutlich, dal Gewandung
nichts eigenstindig Sakrales ist, sondern eine funktionale Bestim-
mung hat und im Grunde genommen mit dem Themenkreis Trdger
der Liturgie zusammenhingt. Deshalb sind entsprechende generelle
Uberlegungen auch im zugehédrigen Bezugsfeld anzusiedeln (vgl. I,
277). Hier ist der Entwicklungsstand seit den Reformen des
II. Vatikanischen Konzils speziell betreffs der Frage ,,Gewand als
Gegenstandliches (Rdumliches) im Hinblick auf praktische Auswir-
kungen und gegenwirtige Rechtslage zu skizzieren.

5.2. Liturgische Gewandung heute

Die Dokumente zur liturgischen Erneuerung seit dem II. Vatika-
num machen einerseits grundlegende Ausfithrungen hinsichtlich li-
turgischer Gewandung, beschéftigen sich aber auch mit Details be-
ziglich ihrer Anwendung und der praktischen Gestaltung. Neben
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der Liturgiekonstitution und den drei erlduternden Instruktionen re-
geln verschiedene Sondererlasse diesen Bereich. AuBerdem enthal-
ten die Ordnungen der einzelnen Feiern verschiedene Hilfen. Thnen
kommt besondere Bedeutung zu, weil sie die konkreten Gottesdien-
ste berticksichtigen und dementsprechend zugeschnittene Einzelhei-
ten vermitteln.

Eine gute generelle Darlegung bietet das erneuerte romische Mis-
sale (vgl. MRGerm 1975, AE, Art. 297 ff.). Sie besagt, daB die Glie-
der der Kirche (des Leibes Christi) unterschiedliche Aufgaben haben
und diese Vielfalt im Gottesdienst durch verschiedene Gewandung
dargestellt wird. Niherhin ist folgendes beabsichtigt: Hinweis auf
die Funktionen derer, die einen besonderen Dienst wahrnehmen,
und auflerdem: Ausdruck des festlichen Charakters der Liturgie
tiberhaupt.

Dem trigt eine nach gesunden Prinzipien gestaltete liturgische
Kleidung Rechnung. Dafiir werden zunichst bestimmte Grund-
elemente genannt. Im librigen ist auf die Kompetenz der regionalen
Kirchenleitungen verwiesen, welche lokale Erfordernisse und
Brauchtum gebiihrend beriicksichtigen konnen. Hinsichtlich des
Materials (z. B. Stoff) sind natiirliche und kiinstliche Bestandteile ge-
eignet. Grundorientierung bei der liturgischen Kleidung soll sein:
Schonheit und Wiirde, erreicht durch Stoffwahl und Schnitt, weni-
ger durch Anhdufung von Schmuck und Verzierungen.

5.2.1. Einzelstiicke heutiger liturgischer Gewandung

Auf der erwdhnten Basis beruhen die Einzelanweisungen fiir die
liturgische Gewandung, und zwar betreffs Grundgewandung als
auch hinsichtlich differenzierender Zusatzstiicke. Dabei ist zu be-
merken, daBl verschiedene regionale Kirchenleitungen eigene Rege-
lungen verwirklicht haben (vgl. dazu auch 1, 277 f).

-5.2.1.1. Liturgische Grundkleidung

Fiir alle bei der liturgischen Feier Bediensteten stellen die Instruk-
tionen eine Grundkleidung heraus (vgl. dazu I, 279). Die eine Mog-
lichkeit ist die Albe (lat. albus = weiB, festlich), die in verschieden-
artiger Fertigung verwendet wird (nach Art eines langen Kleides:
Gewandalbe; oder dhnlich einer Robe bzw. einem Mantel: Mantel-
albe). Wir haben es dabei mit einem Kleidungsstiick zu tun, das sich
aus der antiken, bis auf die FiiBe reichenden Tunika entwickelt hat.
Je nach Art der Ausfihrung wird sie durch ein Schultertuch
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(HalsabschluB) und einen Giirtel (Raffung) ergénzt. Eine zweite
Moglichkeit stellt der Chorrock dar, den man mit der kurzen Tunika
alter Zeit in Verbindung bringen kann. Er reicht gewohnlich bis
iiber die Knie (und wird nicht geschiirzt).

Diese Grundkleidung ist vor allem fir die drei Weihestufen ge-
dacht, doch ebenfalls fiir andere richtungweisend. Allerdings tragen
Bedienstete, die nicht den hierarchischen Graden angehodren, auch
andere nach Ortsgebrauch geregelte Grundgewandung.

5.2.1.2. Liturgische Rangkleidung

Die liturgische Grundkleidung wird durch die Rangkleidung er-
ginzt (vgl. dazu I, 279). Dies betrifft vor allem die hierarchischen
Grade Diakon (Querstola, eventuell mit Dalmatik), Presbyter
(Léngsstola, eventuell mit Kasel) und Bischof (wie der Priester, je-
doch zusitzliche Insignien).

Die Stola{grch.: stolizo = schmiicken) hdngt mit einem antiken,
in vielfaltiger Weise variierten, schaldhnlichen Gewandstiick zu-
sammen. Dalmatikund Kaselsind verwandt mit antiker Oberbeklei-
dung. Letzteres gilt auch fiir den in der Liturgie als Alternative ge-
nannten Chormantel, der (vor allem vom Priester und speziell vom
Bischof) bei bestimmten Feiern getragen wird.

5.2.1.3. Liturgische Kopf-, Hand- und FufBbekleidung

Im Laufe der Zeit haben in der Liturgie verschiedene Sonder-
bekleidungsstiicke Eingang gefunden (Kopfbedeckung unterschied-
licher Art; Handschuhe; Schuhe), von denen aber nur noch wenige
verbindlich in Gebrauch sind. Sie dienen durchwegs der Differenzie-
rung von Priester und Bischof (vgl. dazu 1, 279 f).

Hier seien die in dieser Hinsicht in Frage kommenden Stiicke ge-
nannt, die bei der Bischofsweihe libergeben werden. Es sind dies:
Mitra (als Kopfbedeckung) und Ring (als Zeichen der Verbindung
zwischen Bischof und Bistum).

5.2.1.4. Liturgische Wiirdegegenstinde — Insignien

Einen weiteren Block liturgischer Bekleidung machen bestimmte
Wiirdezeichen, auch Insignien genannt, aus (vgl. dazu I, 280 f.). Sie
hatten im profanen und religidsen Bereich zeitweise eine groBe Be-
deutung (vgl. den mittelalterlichen Investiturstreit).

Im Zuge liturgischer Neuordnung der Gegenwart sind lediglich
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zwei bedeutsame Insignien zu erwihnen. Es handelt sich um das
vom Bischof um den Hals getragene Umhdng-Kreuz (Zeichen des
Paschamysteriums) und den Hirtenstab (Leitungsamt im Bistum).

5.2.1.5. Sonderformen der Gewandung beim Vollzug von Sakra-
menten und Zeichenliturgie fiir ,,Nichtbedienstete®

Neben der skizzierten liturgischen Gewandung im engeren Sinn
gibt es noch einen Bezirk, der vor allem zeigt, daB sich gottesdienst-
liche Kleidung nicht nur auf die Bediensteten im eigentlichen Ver-
stdndnis bezieht. Es ist gut, wenn wir diese Perspektive hier beden-
ken und sie zwecks sachgerechter Beurteilung stets im Auge be-
halten.

In diesem Zusammenhang soll zunachst der Bereich der Sakra-
mente erwahnt werden. Als erstes sei das Taufkleid genannt, das
Ausdruck des neuen Standes, ndmlich der neugewonnenen Mitglie-
der der Gemeinde Christi, ist. — Frither auch in Verbindung mit an-
deren Sakramenten stirker gebrauchie besondere Gewandung
(BuBgewand) findet sich heute nicht mehr in gleichem MaBe. Doch
sei darauf verwiesen, dafl auch gegenwirtig noch Kleidungsstiicke
benutzt werden, die eine Verwandtschaft zum liturgischen Gewand
besitzen. Es sind dies vor allem Erstkommunionkieidung und Trau-
ungskleidung (Brautkleid). Daneben existiert auch fiir andere sakra-
mentale Feiern mitunter vergleichbares (regionales) Brauchtum.

Bei der Zeichenliturgie spiclen ebenfalls verschiedentlich Ge-
wandstiicke eine Rolle. Zunéchst einmal ist auf die Segnung von
Kleidungsstiicken, Schmuckzeichen u. 4. sowie ihre Verwendung
bzw. Ubergabe und auf Brauchtum in Verbindung mit der erstmali-
gen Bekleidung generell zu verweisen (vgl. dazu das Benediktionale).
Dies betrifft Gewandstiicke, die aufgrund spezieller Frommigkeits-
auBerungen bzw. der Zugehorigkeit zu bestimmten Gruppen, Ver-
einigungen und Verbianden gebraucht werden und auch in einzelne
Sparten des kirchlichen Heilsdienstes hineinragen (Hilfsdienste). All-
gemein gesehen, sind sie Ausdruck eines neuen Bezugsfeldes und
standiger Verpflichtung,

Daneben ist das groB3e Feld des kirchlichen Ordens- und Bruder-
schaftswesens zu nennen. Die (Segnung und) Ubergabe spezifischer
Gewandstiicke spielt bei der Aufnahme in die Gemeinschaft und da-
mit zusammenhdngendem Brauchtum oft eine bedeutsame Rolle.
Solche Gewandung will Ausdruck des neuen Standes sein. Ver-
schiedentlich finden solche Stiicke auch im liturgischen Bereich Ver-
wendung (vgl. Kommunionhelfer).
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6. Liturgische Farben und Farbenkanon

Farben spielen im menschlichen Leben eine bedeutsame Rolle. In
dieser Hinsicht wissenswerte allgemeine Aspekte aus dem Profan-
und Sakralbezirk hidngen eng mit dem Komplex Optischer Bereich
— Zeichen zusammen (vgl. dazu II, 162).

Neben der sich daraus ergebenden vielseitigen Verwendung des
Farbigen (auch in der christlichen Liturgie allgemein) kommt der
Farbe im Bereich des Rdumlichen im engeren Sinn eine ganz spe-
zielle Funktion za. So werden liturgischer Ort, Ausstattung, Gerét
und Gewand in besonderem Malle durch Farben gestaltet. Entspre-
chende Perspektiven hat man auch in die Uberlegungen der liturgi-
schen Neuordnung einbezogen. Dabei ist vor allem zu bedenken,
dal} sich in der Liturgie eigene Regeln des Farbengebrauchs ent-
wickelten, die von mancherlei Faktoren abhidngen. Im Grunde ge-
nommen wollen auch sie mithelfen, das Heilsmysterium auf ihre
Weise zu akzentuieren. Diesen Faktoren sei hier die Aufmerksam-
keit gewidmet.

6.1. Historische Aspekte

Fragen wir nach der Verwendung von Farben, ist zunédchst die
Unterscheidung natiirliche Farbe — Kkiinstliche Farbe von Bedeu-
tung. Wie die verschiedenen Kulturen zeigen, begegnen uns recht
friih Anhaltspunkte dafiir, daBl Menschen natiirliche Farbstoffe zur
Farbung benutzten. Eine weitere Stufe ist die ,,Destillation” von
Farben, aiso die Gewinnung mittels menschlicher Eingriffe, wobei
freilich in der Anfangszeit natiirliche Produkte (Pflanzen, Tiere) eine
malgebliche Rolie spielen.

Betreffs antiker Kulturen sind in dieser Hinsicht besonders die
Intensitétsstufen und dementsprechenden Farbungen der Purpur-
schnecke (vgl. rote Farbe in der Liturgie samt ihren Abschattierun-
gen) zu erwihnen. Die Entwicklung in jiingster Zeit hat schlieBlich
zur Herstellung kiinstlicher Farben im engeren Sinne gefiihrt. Auch
werden seit neuestem Art und Wirkung der Farben in verschieden-
ster Hinsicht untersucht sowie Farbenklassifizierungen aufgestellt
und diese in ,,Farbenatlanten™ geordnet und festgehalten. Die Ein-
teilungen basieren auf den Hauptfaktoren: Farbton, Farbsittigung
und Helligkeit. Die Skala geht normalerweisé von WeiB tiber die
Hauptfarben (bzw. einfachen Farben) Gelb, Griin, Blau und Rot bis
hin zu Schwarz.

Auch in den religidsen Bereich fanden die Farben frith Fingang.
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Belege aus dem AT und der hellenistischen Kultur zeigen dies in
ausdrucksvoller Weise und sind speziell fiir die Entwicklungen im
Christentum von Interesse.

Was die christlichen Gottesdienstfeiern angeht, haben wir fiir die
erste Zeit anzunehmen, daB sich die Farbigkeit der Festkleidung und
des Schmucks nach zeitgenossischem und regionalem Gesichts-
punkt richtet. Die ,,Deutung* der Farben (Signalwirkung) wird dem
entsprochen haben.

Im Osten lassen sich einige dieser Grundaspekte noch heute bei-
spielsweise im Bereich der byzantinischen Liturgie greifen. Dort be-
gegnen uns nidmiich dunklere Farben meist zu getrageneren Zeiten
bzw. Anléssen, hellere sowie gold- und silberdurchwirkte Stoffe
und Materialien an Festen. Die Farben selbst haben in dieser Hin-
sicht mehr sekundire Bedeutung. Das besagt: die meisten (Farben)
konnen, etwa wenn , heller”, Ausdruck des Frohen, wenn ,,dunk-
ler”, Inbegriff des Besinnlichen oder Traurigen sein. So kann man
an Festen Gewinder der verschiedensten Farben (Blau, Rot, Griin),
und zwar in ,Festausfithrung” (also helle Farbtone, wertvolle
Stoffe), in einem Gottesdienst zusammen sehen.

Im Westen bildeten sich Perspektiven fiir die Zuteilung eigener
Farben an bestimmte Feste im Mittelalter heraus, waren aber, ab-
gesehen von gewissen Grundakkorden, auch hier bis in die Neuzeit
hinein variabel. Ein in Rom unter Papst Innozenz III. (1198 bis
1216) greifbarer Farbenkanon unterscheidet die Farben: Violett,
Rot, WeiB, Griin, Schwarz. Ahnliche Ansétze begegnen uns auch
im Missale Romanum des Jahres 1570. Doch haben sich andersar-
tige regionale Sonderformen (gewohnheitsrechtlich) im Westen
ebenfalls noch lange erhalten. Nach Phasen verstirkter Reglemen-
tierung sind im Zuge gegenwirtiger dezentralisierter Liturgie-

gestaltung auch auf diesem Gebiet beachtenswerte Neuansitze zu
verzeichnen. ’

6.2. Grundansétze fiir den liturgischen Farbengebrauch heute

Die Neubesinnung auf liturgische Formen, die in der Liturgie-
konstitution des II. Vatikanums grundgelegt ist und generell auch
das Raumliche des Gottesdienstes, Ausstattung, Gerit und Gewand
in das Reformprogramm einbezieht (Liturgiekonstitution,
Art. 122 ff)), beriihrt ebenfalls das Phidnomen Farbe. Von daher
werden entsprechende Konsequenzen in den folgenden Instruktio-
nen betreffs bestimmter Partien niher geklirt. In dieser Hinsicht be-
achtenswerte Richtlinien fir den Farbengebrauch bietet das revi-
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dierte romische MeBlbuch von 1970 (vgl. MRGerm 1975, AE,
Art. 307 ff)).

Besagte Anweisung begreift den Farbengebrauch als Ausdruck
liturgischen Feierns in seinen unterschiedlichen Akzentuierungen.
Die Farben sollen in diesem Zusammenhang den besonderen Cha-
rakter der jeweils gefeierten Glaubensgeheimnisse und den Weg
christlichen Lebens im Verlauf des liturgischen Jahres deutlich ma-
chen helfen. Insgesamt gesehen, verstehen sich die Direktiven als
Grundregel, wollen aber lokalen Erfordernissen und entsprechen-
dem Brauchtum nicht im Wege stehen. Auch wird generell be-
merkt, daB fir festliche Anldsse wertvolle Paramente, unbeschadet
ihrer Farbe, Verwendung finden kénnen.

Der (rémische) Normal-Farbenkanon umfaBt folgende fiinf
Hauptfarben: Violett, Rot, WeiB, Griin und Schwarz; dazu eventuell
Rosa (fiir den dritten Adventsonntag und den vierten Fastensonn-
tag). Dabei ist Violett fiir Advent, Fastenzeit und eventuell bei Ver-
storbenengedenken vorgesehen, Grin fiir die Zeit im Jahreskreis
(nach dem Tauftag Jesu und nach Pfingsten). Demgegeniiber sind
Rot und WeiB bevorzugte Festfarben. Und zwar generell fir die
Weihnachts- und Osterzeit (WeiB), dazu fiir bestimmte Einzelter-
mine von Herren- und Heiligenfesten (Rot/ WeiB). Die Farbe Rot
soll am Palmsonntag, am Karfreitag, an Gedenktagen des Leidens
Jesu, zu Pfingsten und an Festen der Apostel, Evangelisten und
Martyrer Verwendung finden. Schwarz kann bei der Liturgie zum
Gedenken an Verstorbene benutzt werden.

Diese Anweisungen gelten speziell fiir Stundengebet und Eucha-
ristiefeier. Gottesdienste in Verbindung mit anderen Sakramenten
und Zeichenliturgie, Feiern bei besonderen Anliegen und Votivgot-
tesdienste orientieren sich hinsichtlich des Farbengebrauchs am
Grundcharakter der Feier oder an der Kirchenjahreszeit.

Mit der genannten Regelung ist maBgeblichen Grundprinzipien
der Liturgie Rechnung getragen. Auf der einen Seite namlich durch-
dachte Basis, verbunden mit dem Aufzeigen spiritueller Hinter-
griinde und Herausstellung richtungweisender Details samt An-
regungen fiir Einzellosungen. Auf der anderen Seite Flexibilitiat und
Adaptationsmoglichkeiten im konkreten Fall. Mit Hilfe solcher dif-
ferenzierter Perspektiven (Einheitsmoment und Achtung regionaler
Vielfalt) kann die liturgische Feier — wie iiberhaupt bei Beachtung
derartiger Prinzipien — wertvolle Akzentuierungen vermitteln und
dem Hauptanliegen wirkungsvoll dienen. Dies aber ist: Koinonia als
Teilhabe und Teilnahme im Magnetfeld: Gott — Mensch —
Gemeinschaft.
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VI. Gattungen und Arten des Gottesdienstes (Typen) —
Uberblick

Die (theoretischen) Grundperspektiven des Gottesdienstes der
Kirche (Wesen, Sinn) nehmen in bestimmten Entwiirfen Form an
(Gestalt) und realisieren sich in der konkreten Feier (Vollzug).
Anderseits durchdringen sich diese drei Schichten gegenseitig, so
dafl man von einem Aspekt her zahlreiche Schliisse beziiglich der
anderen ziehen kann. So ist allgemein zu sagen, daB3 die Trias: We-
sen — Gestalt — Vollzug die mafBgeblichen Faktoren des Liturgi-
schen umgreift. Diese Aspekte realisieren sich in verschiedenen Got-
tesdienstgattungen und Arten bzw. Gottesdiensttypen.

a. Perspektiven der Gottesdiensttypen

Den in dieser Beziehung hier vorgelegten grundsitzlichen Uber-
legungen (Fundamentalliturgik)soll nun eine gestraffte Ubersicht zu
den Gattungen und Arten des Gottesdienstes zur Seite treten und da-
bei sowohl den AbschluB der grundlegenden Gedankengange als
auch den Ubergang zum zweiten Block der Liturgiewissenschaft,
der Materialliturgik, bilden. Aufgabe einer solchen Materialliturgik
ist es, konkrete Entwiirfe gottesdienstlichen Feierns (Gestalt) vorzu-
legen und zu beurteilen. Ihr wire auch eine detaillierte Ubersicht zu
den Gottesdiensttypen zuzugesellen.

Der gebotene Uberblick ordnet das gesamte liturgische Material
entsprechend den drei Hauptformen bzw. Gattungen des Gottes-
dienstes: Wortgottesdienst, Zeichengottesdienst, Sakramentsgottes-
dienst.

Innerhalb dieser Gattungen werden die einzelnen Arten genannt.
Dabei begegnen uns jeweils Selbstindige Formen (Eigenstindige
Formen, Reine Formen) und Kombinierte Formen (Gemischte For-
men, Bezogene Formen). Bei den erstgenannten Selbstdndigen For-
men handelt es sich um Gottesdienste, die fiir sich bestehen bzw.
schwerpunktmiBig nur einem Medium (etwa Wort) verpflichtet
sind. Bei den letztgenannten Kombinierten Formen sind dagegen
Arten aus verschiedenen Gottesdienst-Gattungen vereinigt und von
daher die entsprechenden Teile (sinnvollerweise) aufeinander be-
zogen.

Dabei ist es moglich, daB Einfachkombinationen(aus zwei unter-
schiedlichen Gattungen: so z. B. bei der Messe: sie kombiniert Wort-
teil und Sakramentsteil), aber auch Mehrfachkombinationen (vgl.
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Feiern der Karwoche, beispielsweise am Griindonnerstag: Wortteil;
FuBwaschung aus dem Bereich der Zeichenliturgie; Eucharistieteil)
entstehen. Details dazu sind bei der Behandlung der Struktur des
Gottesdienstes bzw. seiner Typen genannt (vgl. dazu speziell: 1T,
211 ff., Gattungen und Arten des Gottesdienstes — Kurziibersicht).

b. Tabelle: Gattungen imd Arten des Gottesdienstes

1.
1.1

Wortgottesdienst — Wortliturgie
Wortgottesdienst als eigenstindiges bzw. selbstdndiges Ge-
bilde (Reine Form)

1.2. Wortgottesdienst kombiniert bzw. hingeordnet auf andere
Gottesdiensttypen (Kombination bzw. Mischform)

1.2.1. Wortgottesdienst in Verbindung mit Zeichenliturgie — vgl.
2.2.1.

1.2.2. Wortgottesdienst in Verbindung mit Sakramentsliturgie —
vgl. 3.2.1.

2. Zeichengottesdienst — Zeichenliturgie

2.1. Zeichengottesdienst als eigenstindiges bzw. selbstindiges Ge-
bilde (Reine Form)

2.2. Zeichengottesdienst kombiniert bzw. hingeordnet auf andere
Gottesdiensttypen (Kombination bzw. Mischform)

2.2.1. Zeichengottesdienst in Verbindung mit Wortliturgie — vgl.
1.2.1.

2.2.2. Zeichengottesdienst in Verbindung mit Sakramentsliturgie —
vgl. 3.2.2.

3. Sakramentsgottesdienst — Sakramentsliturgie

3.1. Sakramentsgottesdienst als eigenstdndiges bzw. selbstandiges
Gebilde (Reine Form)

3.2. Sakramentsgottesdienst kombiniert bzw. hingeordnet auf an-
dere Gottesdiensttypen (Kombination bzw. Mischform)

3.2.1. Sakramentsgottesdienst in Verbindung mit Wortliturgie —

) vgl 1.2.2.

3.2.2. Sakramentsgottesdienst in Verbindung mit Zeichenliturgie —
vgl. 2.2.2.

4. Mehrfachkombinationen bzw. Mehrfachmischformen: Wort

—- Zeichen — Sakrament
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Abkiirzungsverzeichnis

Bemerkung: Fir die gebrauchlichen Abkiirzungen vgi. DUDEN: Rechts-
chreibung der deutschen Sprache und der Fremdworter; Mannheim—Wien—
Zirich.

AE ' Aligemeine Einfiihrung (eines Buches u. 4.; mit
_ Kapitel bzw. Artikel oder Seitenzahl)

Art. Artikel

BR Breviarium Romanum bzw. Liturgia horarum

iuxta ritum Romanum = Stundengebet nach ro-
mischem Ritus (mit Zahlen: Ausgabejahr)

DsLit De sacra Liturgia = Liturgiekonstitution des
I1. Vatikanischen Konzils v. 4. 12. 1963 (mit Ar-
tikel)

EDELBY, EDELBY, N. (Hrsg.): Liturgikon — MeBbuch

Liturgikon der byzantinischen Kirche, vgl. LV

FRANZ, FRANZ, A.: Die kirchlichen Benediktionen im

Benediktionen Mittelalter, vgl. LV

Germ Germanicum = Liturgische Ausgaben fir die

Bistiimer des Deutschen Sprachgebiets, z. B.
MRGerm: Missale Romano-Germanicum =
MeBbuch nach romischem Ritus fiir die Bis-
tiimer des Deutschen Sprachgebiets (mit Zahlen:
Ausgabejahr)

JEDIN, Atlas JEDIN, H. — LATOURETTE, K. S. — MAR-
TIN, J. (Hrsg.): Atlas zur Kirchengeschichte, vgl.

LV

Liturgische Biicher vgl. Liturgiebiicherverzeichnis (dieser Abhand-
lung)

LV Literaturverzeichnis (dieser Abhandlung)

MR Missale Romanum = MeBbuch nach rémischem
Ritus (mit Zahl: Ausgabejahr)

MRGerm Missale Romano-Germanicum, vgl. Germ

MULLER, MULLER, K.F. — BLANKENBURG, W.

Leiturgia (Hrsg.): Leiturgia — Handbuch des evangeli-
schen Gottesdienstes, vgl. LV

'NAGEL, NAGEL, W.: Geschichte des christlichen Got-

Geschichte tesdienstes, vgl. LV
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PR Pontificale Romanum = Pontifikalriten nach r6-
mischem Ritus, d.h. Gottesdienstordnungen
speziell fiir Bischofe (mit Zahl: Ausgabejahr)

Prex eucharistica HANGGI, A.— PAHL, I. (Hrsg.): Prex euchari-
stica, vgl. LV '

RR Rituale Romanum = Qrdnungen fiir Zeichenli-
turgie (Sakramentalien) und Sakramentsliturgie
nach rémischem Ritus (mit Zahl: Ausgabejahr)

Die Verweise im Text sind wie folgt abgekiirzt: (vgl. I, 123). Dies be-
sagt, Band I, Seite 123.
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Register

Personen — Sachen — Texte

BEMERKUNG. Aufgefithrt werden die wichtigsten Personen, Sachen (nebst Qrten)
und Texte. — Vgl. auch das ausfiihrliche Inhaltsverzeichnis.
Abkiirzungen: I = Bd. I; 11 = Bd. II; arabische Ziffern = Seitenzahl; Gd. = Gottesdienst

u. 4,; Lit. = Liturgie, Liturgik u. 4.

Abbildlichkeit I, 53

Abend, -lob II, 253;
s. Vesper

Abkiirzungen 1, 297; 11, 393 f.

Abschiuf} 11, 100; 192 ff.; 197; 201; 204

Absteigende Bewegung d. Lit. I, 203

Accentus s. Sprechgesang

Adaptation I, 86; II, 385; s. Reform

Addai 1, 134

Advent 11, 265 f.; 295

Afrika 1, 54; 145; 159; 11, 131; 134; 359

Agape 11, 183

Agende I, 154; 170; 179

Agypten s. Alexandria

Aion 11, 262; 268 f.

Akklamation II, 100 ff.

Akolyth 1, 271 ff; 1I, 392

Aktiv I, 120; 289 ff.; II, 29; s. Offen-
barung

Aktuelle Lit. IT, 217 ff.; 246 ff.

Akustisches I, 29 ff; 76 ff.; s. Wort
u. i

Albe I, 279; 11, 29 ff,; 151; 380

Alexandria (Lit.) I, 97; 126; 135 {f.

Alkuin v. Tour I, 79

Altegorie 1, 78; II, 49; 150; 184; 379

Allerheiligen 11, 272; 309

Allerseelen II, 310

Allgemeine Lit. s. Liturgie

Aligemeines Gebet 11, 89

Altar, -bezirk II, 358; 360

Altchristl. Kunst II, 331 ff.; 337 ff.

Alte, Alter I, 32; 250 ff.; 252

Altertum I, 78; 94 ff; 11, 330 ff.

Altes Testament I, 26; 41; 76; II, 81 ff.;
260 f.; 308; 328 f,; 378; 383 f.

— Heilige 1II, 273; 308

Altkatholische Lit. I, 151

Altorientalische Kirchen I, 98; 101; 106
113

Altspanische Lit. I, 101 f; 142 f.

2821; 284;
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Amalar v. Metz 1, 79

Ambo 11, 180; 358

Ambrosius v. Mailand I, 78; 98; 143 f;
L, 951

Amen I, 91; 11, 101

Amerika 1, 54; 153 ff,; IT, 131; 134; 359

Amt — Amter 1, 210 ff.

Anamnese I, 87; s. Heil

Anglikanische Lit. I, 105 ff;
156 ff; 11, 276

Ankiindigung Jesu II, 303

Anlisse d. Lit. 1, 216; 217 ff.

Anliegen d. Lit. I, 220; 385

Anreden {1, 102; s. Predigt

Anregung 1, 295 f.

Anruf 11, 199

Anthropologie 1, 74 f.; 186 ff.; 190 ff;
217 ff; 11, 25 ff.; 67

Antike s. AT, Juden, Hellenismus

Antiochia I, 97; 126; 127 ff.

Antiphon 1I, 94

Antizipation 1II, 284

Antwort II, 85 ff.; 199

Aperitif II, 195

Apologie s. Schuldbekenntnis

Apostel II, 273; 308

Apsis II, 332

Arbeit 11, 238

Architektur I, 146 f; s. Kunst u. 4.

Archiv f. Lit. (Zeitschrift) 1, 80

Arianer 1, 143; 11, 262

Arm 11, 126; 169

Armenische Lit. 1, 131

Ars sacra s. Sakralkunst

Arten d. Lit. s. Gattungen

Asche 11, 139

Asien I, 54; II, 131; 134; 359

Assistenz I, 237, 241 ff.; 246 ff.; 11, 356;
378

Assyrische Lit. 1, 133 ff.

Asthetik 1, 69

109 ff;



Astral s. Sterne

Aszetik I, 71; s. Lit.-Spiritualitit

Athanasius v, Alexandria I, 136

Athiopische Lit. I, 136 ff.

Athos 11, 177

Aufbaud. Lit. 11, 71 €f.; 190 f.; s. Struk-
tur

Aufbewahrungsstatten 11, 366 ff.

Aufklirung (Epoche) 1, 111 ff; II, 343

Aufsteigende Bewegung d. Lit. I, 203

Auftakt II, 99; 194

Auftrag 1, 53

Aufzreichnung d. Lit. 1, 84f,; 162f;
s. Lit.-Dokumentation, Medien

Auge 11, 127

Augustinus v. Hippo I, 78; 98; 145; II,
24; 46; 321

Augustinus v. Rom (Englandmissionar)
1, 102; 141

Ausbildung u. Programm d. Lit. I, 62;
80 {f.; 200; 285 ff.

Ausdeutungen II, 60 ff.; 69 ff.; 192

Ausklang II, 100, 197

Aussage (-formeln, -texte) 11, 103 f.

Ausschuf (Lit) 1, 284

Ausstattung (Lit.) IT, 147; 189 f.; 312 ff.;
316; 353 ff.

Austausch (Lit.) I, 83; 100 ff.

Auswahllesung 11, 82

Auszug 11, 100; 197§

Bamberg 11, 342; 365

Bahnlesung 11, 82

Barock I, 110 ff; II, 342 ff.

Basileia I, 37; 207

Basilika I, 330 f; 332 ff.

Basilios v. Casarea 1, 78; 98; 132

Baum, -friichte II, 156; 158

Bausteine s. Einzelelemente

Baustoff s. Material

Bauteile s. Teileinheiten

Beauduin, L. I, 80; 115

Beauftragung s. Institutio

Begleitspruch, -stiick, -text II, 99; 104,
204

Begrabnis 11, 137; 391; s. Verstorbene

Begriiung 11, 194 f.

Behalter II, 372

Beichte s. Versdhnung

Bekanntmachung (Lit.)1, 178; I, 198

Bekenner 11, 270 f.; 308 f.; 373 f.

Bekenntnis (-formel u. &) 11, 89; 100 ff.

Belebtes 11, 133; 153

Benedikt v. Nursia 1, 99; 11, 284

Benedikt XIV., Papst I, 110

Benediktion -— Segnung II,
184 f; 201f. 347,
s. Berakah, Malediktion

Berakah 11, 136; 160; s. Benediktion

Bernold v. Konstanz I, 79

Beruf (Lit) I, 81; 255

Bertithrung s. Tastsinn

Bestand — Bestandigkeit s. Tradition

Bestandteile d. Lit. 11, 71 ff.

Beteiligung an Lit. I, 290 f.; 11, 347

Bewegung II, 119; 121; 128 ff.

BewubBtsein II, 27

Bezugswissenschaften d. Lit. I, 73 f.

Bibel, -wissenschaft, -theologie, -texte
1,60f; 76; 11, 82; 93; 375

Bibel u. Liturgie (Zeitschrift) 1, 80

Biel, Gabriel I, 79

Bier II, 157

Bild(werk) 11, 145 {; 331 {f,; 364 f.

Bildung 1, 43; 255; 285 ff; II, 235

Birett 1, 280

Bischof(s) 1, 245 f; 284; II, 375; 381;
392

—stab I, 281; 11, 149; 375; 381 f.

Bistum I, 284

Bittliturgie 11, 298 .

Blasen s. Hauchen

Blau (Violett) 11, 165; 383 ff.

Blume II, 155f.

Bliite I, 1551

Bona, J. I, 79

Book of common prayer I, 110 f.; 156 f.

Borroméus, Karl 1, 143

Botschaft s. Verkiindigung

Brauchtum I, 83 f.

Brevier s. Stundengebet

Brot II, 157; 183 f.; 373 f.

Briidergemeinde (Zinsendorf) [, 158

Briiderlichkeit I, 36; 53; 195; 201; II,
233

Bruderschaften II, 382

Brust, -klopfen II, 169

Brustkreuz I, 280 f; 11, 149; 151; 381 f.

Buch (Lit) I, 84 f.; 161 ff.,; 11, 150; 371;
372; 375 391f; s. Lit.-Dokumen-
tation

Bursa 11, 374

159 1;
3721; 382
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Buble s. Versohnung

BuBtag II, 275

Byzanz (Konstantinopel) 1, 97; 99 ff;
105 ff.; 126; 131 ff; 11, 267 f.; 334,
384

Calendarium s. Kalender

Calvin, J. s. Reformierte Lit.

Canticum 1I, 93 f.

Caritas s. Fiirsorge

Casel, Odo 1, 80; 115; 11, 46

Ceremoniale (Caeremoniale) 1, 108;
173 1.

Chaldiische Lit. I, 133 f.

Chaikedon 1, 98; s. Konzil

Chalkedonische Kirchen s. Altorientali-
sche Kirchen

Chanson 11, 96 f.

Charisma 1, 92; 95 ff.; II, 227 ff.

Chor (als Gesangsgruppe) I, 262f;
267 f.

Chorleiter 1, 267 f.

Chormantel 1, 279; 1I, 151; 381

Chorrock 1, 279; 11, 151; 380 f.

Christozentrik I, 188 f.; II, 66 f.; 301 f.

Christus s. Jesus

Christuslob (Buch) II, 391

Christusmysterium I, 182; 188;
s. Mysterium

Codex rubricarum 1, 115

Commune |, 167; 169; II, 309

Confessor s. Bekenner

Confiteor s. Schuldbekenntnis

Cranmer, Thomas I, 156

Curriculum I, 19; 82

Cyprian v. Karthago 1, 145; 11, 234

Dalmatik I, 279; II, 151; 381
Damasus 1., Papst 1, 99
Dankliturgie II, 221; 226; 298 f.
Darstellung Jesu II, 265 f.; 303 f.
Denken I, 23; 30; 33 f; s. Wahrheit
Deutung II, 134; 202
Devotion — Verehrung I, 148; 178;
335; 392
Devotionszentren II, 364 {f.; s. Pietit
Diakon I, 245 f; 246; 11, 381; 375; 392
Diakonie (Heilshilfe) I, 33; 36 f.
Dialog, -isch 1, 206; 291 f.; 11, 105
Didache I, 91; 95; 11, 233; 259; 287
Dienst, -amt §, 240 ff.; 264 ff.; 11, 219

Dinglichkeit II, 317; 365

Dionysius Exiguus II, 241

Direktorium I, 173 f.; 175

Dirigent 1, 268

Distanz II, 36

Dogma, -tik 1, 49; 76 f.; 124 f.; 210 ff.

Dokumentation s. Lit.-Dokumentation

Doxa s. Preisung

Doxologie II, 101 f.

Dreieinigkeit 1, 28; 186 ff.; 231 ff; II,
305

Duftsinn 11, 36 ff.; 173 ff;; 214

Dura Europos II, 331

Durantis, Wilhelm I, 79

Dynamik 11, 128; 130

Ecclesia orans (Zeitschrift) I, 79

Edelstein, Edelmetall II, 140

Egeria v. Aquitanien I, 78; 129

Ehrenbezeigung 1, 274 f,; 276 f.

Ei II, 161

Eigengut s. Eigentimlichkeit

Eigenstindige Formen d.Lit. II, 191;
212f; 386 1.

Eigentiimlichkeit - (Spezifikum; Pro-
prium) d.Lit. 1, 30; 42; 44; 46;
1721,; 224

Eikon — Bild II, 120f.

Einfachkombinationen (Lit.) II, 191;
213; 386 f. :

Einfihrung II, 99; 194 f.

Einheit d. Lit. T, 119; 11, 1101

Einladung II, 105; 106 f.; 185 ff.

Einleitung (Erdéffnung) I, 99; 192 ff,;
194 £; 199; 201; 202 f.; 204

Einleitung in d. Lit. I, 17; 19; 21 ff;
50 ff.; 66; s. Liturgik

Einrichtung s. Ausstattung

Einstimmigkeit II, 113

Einstimmung 11, 194

Einteilung d. Lit. s. Gliederung

Eintracht 11, 231

Einiiben s. Uben

Einzelelement II, 74 {T.; 205; s. Element

Einzelthemmen 11, 215; 217; 222; 224;
252

Einzug II, 99; 194 f.

Eisenhofer, Ludwig I, 79

Ekklesiologisch II, 67; s. Kirche

Ekstase 1, 92; 193; 217

Ektenie 11, 89
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Elemente (d. Lit) II, 21 ff.; 71 ff.; 205
Empfindung II, 26
Empore II, 371
Endzeit s. Eschatologie
Engel II, 272
Enstase I, 193; 217
Entlassung 11, 197 f.
Ephemerides Liturgicae 1, 79
Ephram d. Syrer 1, 78
Epiphanie II, 262; 265 f.; 268 .,
293
Episkopale s. Pontifikale
Erbe s. Tradition
Erde 11, 139
Erfahrung I, 86; s. Tradition
Erholung 11, 152 f; 238; 244
Erkldrung 11, 105§
Erleben (Erlebnis) I, 24; 84; 92 f.
Ermunterung I, 215; II, 105 ff.
Erneuerung (Lit.) 1, 63; 113 ff,; 11, 345
Ernte, -dank II, 154; 188 f; 275
Eroffnung s. Einleitung
Erscheinung, -sfest s. Epiphanie
Erwachsene 1, 250 f,; 252
Eschatologie, Vollendung [, 32; 35;
47 ff.; 187 £, 214 £, 11, 67; 241; 305
Essen II, 181 f.; s. Geschmackssinn
Ethos, Ethik I, 24; 30; 36; 76 f.; 210 ff.;
213 f.; s. Wollen
Eucharistie I, 168 ff.; I, 221; 226;
366 f; 3731, 392
Eucharistisches Gebet s. Hochgebet
Euchologion 1, 163
Europa [, 54; 139 ff.
Evangeliar II, 375; s. Lesung
Exilkirchen (Lit) I, 114; 121
Exkommunikation II, 188; 233 f,; 255
Exorzismus 11, 103 f,; s. Malediktion

Fahne II, 373

Fahrzeuge 11, 152

Familie I, 23; 250

Familie Jesu II, 308

Farbe II, 32; 162 ff.; 383 ff.

Fasten. -zeit 11, 264; 294

Fehiformen 1, 94

Feier, feiern 1, 17; 29 f; 34 ff.; 4411,
48 f.; 215 f1.; 11, 375 1f.; s. Fest

Fest I, 34; 218 fT.; 11, 239; 250; 292 ff.;
375 ff.; s. Feier

Festgrade II, 271; 297; 308

Festzeiten 1, 250, 254; 263 f,; 293

Feuer II, 141

Finger 11, 126; 168 f.

Firmung 11, 221; 225; 292; 363; 375;
392

Fisch 11, 160 f.

Fleisch 11, 161

Flexibilitat II, 234; s. Spontan

Flissigkeiten II, 140

Form (Lit.) I, 46; 65, 182; 11, 21 {f; §9;
64; 323 (Raumliches); s. Gestalt

Formalliturgik 1, 17; 19; 66; 182 ff;
s. Liturgik

Formular I, 206; s. Ordnung

Forschung I, 58; 82

Fragen (in d. Lit) II, 102

Frénkische Lit. s. Gallisch-frankisch

Franziskaner I, 104; 149

Fraulen) I, 252 f; 1I, 308 f.

Freiheit i. d. Lit. 1, 225 ff.; 11, 227

Freikirchtiche Lit. I, 106; 109 ff.; 157 ff.

Freizeit(gemeinde) 1, 256 ff.; II, 238;
286

Freude 1, 17; 24; 35; 41; 214 f.; 216 ff.

Friedhof II, 365

Fronleichnam 11, 305

Friichte 11, 156

Fiihien I, 24; 30; 33; 35; s. Erleben, Er-
lebnis

Fiihrung 1, 31 f.

Fundamentalliturgik 1, 17; 19 f.; 66; II,
386; s. Liturgik

Fundamentaltheologie 1, 25

Funktionalitat 11, 321 ff.; 323 ff.; 344;
353; 380

Funktionszentren I, 358 ff.

Fiirsorge (als Lebenshilfe) 1, 45

FuBl 1, 279; 11, 381

FuBwaschung II, 132; 291 f.

Gabensammler 1, 272

Gallische Lit. I, 101 f; 139 ff; II, 269;
338

— fréankische Lit. 1, 101 f.; 141 ff.

Ganzblocke 11, 190 ff.; 192 ff.; 206

Gartenerzeugnisse II, 156

Gattungen u. Arten d. Lit. II, 71 f;
190 f.; 198: 207 ff.; 209f; 211 ff;
386

Gebirde II, 119; 125 ff.

Gebaude 11, 152; 160; s. Raum
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Gebet, -buch 1, 44; 52; 163 ff.; 165 ff;
210 ff.; 11, 85 ff; 284 f,; 391 f.

Gebet- u. Gesangbuch I, 171 £.; 11, 391

Gebinde 11, 158

Geburtsfest s. Weihnachten

Gedachtnis II, 228; 241 ff.

Gedenkstitten 11, 364 f.

Gedenktage 11, 306 ff.; 310 f.

GefaBe 11, 148; 368 ff.

Gehen 11, 129 f.

Geist 1, 231, 287 £; 11, 206

—, Heiliger 1, 120; 189 f.; 232 f; I1, 67

Geistliches (Leben, Theologie) 1, 25; 76;
s. Lit.-Spiritualitit

Gelasius I., Papst I, 78; 98; 147

Gelb 1, 166 f; 383

Gemeinde 1, 31f; 233ff; 235ff;
238 ff.; 276; 11, 357; 378; 382

Gemeindeversammlung 1, 40 ff.; 45 {f.

Gemeindezentrum 11, 351

Gemeinschaft 1, 23; 26f1f;
190 ff.; 193 ff,; s. Mensch

Gemuit [, 217; 288

Gerit 11, 148 f; 1521 189 f; 312 ff;
316: 368 ff.

Gerbert, Martin 1, 79

Germanen 1, 99 ff.; 150 ff,; II, 338 ff.

Gesamtkirche (Lit.) I, 42; 541 176

Gesamtwerk (Lit.) II, 190 ff.; 205 ff.

Gesang, -buch 1, 164; 166 ff.; 262 ff;
267, II, 90ff; 107; [12; 391;
s. Akustisches, Gebet

Geschichtle), -swissenschaft I, 74; 83 ff.;
86 ff.; 11, 258 ff.; 276; 327 ff; 348 f.;
354; 369 f.; 377 f1; 383 f.; s. Lit.-Ge-
schichte

~—d. Liturgie s. Lit.-Geschichte

—d. Liturgik I, 78 ff.

Geschlechter 1, 32; 252ff.; s. Mann,
Frau

Geschmackssinn 11, 38 ff.; 181 ff.; 214

Gesetz I, 49; II, 230 f.; 352 f.; s. Recht

Gestalt d. Lit. I, 65; 182; 184; II, 21 ff.;
27, 227 ff.; 386; s. Form

Geste II, 119; 121; 125f1f.

Gestirne 11, 142; s. Sterne

Gesund 1, 32; 253 1.

Getreide 11, 156

Gewand 1, 277 ff; 11, 150 f.; 164; 189;
312; 317; 375 f1f.

Gewiirz(mittel) II, 185

28 ff;

Gipfel u. Quelte (LitJ I, 78

Glaube, Glaubiger I, 47; 59; 212 f.

Glaubensbekenntnis 11, 89 f.

Gliederung d. Lit. I, 65 f.; s. Lit.

Gliederungsteile II, 190; 203 ff.; 206

Glocke 11, 371

Gloria s. Preisung

Gliick I, 24

Gnade I, 202; 1I, 208

Goar, J. I, 79

Gold 11, 166 1.

Gong 11, 371

Gotik I, 104 f; I, 340 1.

Gott I, 25; 186 ff.; 231 f; II, 23; 318

Gottesdienst I, 17; 28; 51 ff.; s. Lit.

—d. Alltags — Allgemeiner Gd. 1, 37

— d. Feierns — Spezieller Gd. I, 37

— kunde s. Lit.-Kunde

—typen s. Typen

— wissenschaft s. Lit.

— (Zeitschrift) 1, 80

Gotteslob (Buch) 11, 391

Grab I, 365; s. Karfreitag, Ostern

Grau II, 166

Gregor d. Erleuchtete I, 131

Gregor 1., Papst I, 78; 98; 148

Gregor VIL., Papst I, 143

Gregorianer 1, 131

Gregorianischer Choral 11, 113

Gremien (Lit.) I, 283 ff.

Griechen, griechisch I, 106; 112 ff.; 132;
i1, 108 f; 335f.; s. Byzanz

Grofle s. Versammlung

GroBgruppe 1, 259

Grin 11, 166; 383 ff.

Grundausstattung (Lit. Raum) II, 355

Grundblocke d. Lit. 11, 190; 192 ff.

Grundelemente d. Lit. II, 227 ff,

Grundfunktionen d. Heils 1, 210 ff.

Grundgestalt s. Grundstruktur

Grundgewand 1, 279; II, 151; 380f.

Grundkonzeption d. Lit. I, 190f;
192 ff.; 206 .

Grundlage (Basis) d. Lit. I, 52; 182 ff,;
186 fT.

Grundlagenwissenschaften I, 60; 74 ff.

Grundstrukeur 1, 192; 227; 232

Grundthematik d. Lit. II, 215

Griindgens, G.(1899—1963) 1, 82

Griindonnerstag 11, 291 f.

Grupple), -ierung 1, 32; 194 f; 258 ff.
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Gruf} 1II, 105 £.

Guéranger, P. I, 79; 114

Gliltigkeit II, 316

Giirtel (Zingulum) 1, 279; 11, 151; 380 f.
Gutenberg, Johannes I, 100

Gutes s. Ethos

Hadrian 1., Papst 1, 148

Hagia Sophia (Kirche) 11, 334 f.

Hagios ho theos II, 101

Halleluja 1, 91; 11, 101; 286

Haltung (Lit) I, 285 ff,; 11, 119

Hand I, 279 f.; II, 125 f; 168 f.; 381

— auflegung II, 168 f.

—kreuz I, 281; II, 149; 369

—schuhe 1, 280; 1I, 381

Handlung (Lit) 1, 160; II, 1311,

Hauchen 11, 127

Héufigkeit II, 255 ff.

Haupt I, 279 f; 11, 127 f; 169; 381

Hauptteil s. Zentralteil

Haus II, 319 ff.; 327 f.; 332 ff.; 350 ff;
s. Kirchengebdude, Tempel

Hausgemeinde I, 258; 283; I, 327 ff.;
3501

Hausliturgie 1, 89; 91; 11, 329 ff.; 350 f.

Heide(n), -christen, -tum 1, 92 ff.

Heil(s) 1, 202 ff.; 205

—dienst 1, 32 ff.; 40 ff.; 210 ff.

—feier (Lit)1, 33; 34 ff; 44, 451f;
210f.

-— gegenwart 1, 38; 87; II, 241 ff.

— geschehen 11, 242

— geschichte I1, 66 f.

~— hilfe (Diakonie) I, 33; 36 f.; 44; 210 f.

— vergangenheit 1, 38; 87; II, 241 ff.

~— verkiindigung (Kerygma) 1, 33 ff;
43 f.; 210 f; 11, 240

— zukunft 1, 38; 87; s. Eschatologie

Heilig, Heilig, Heilig 11, 102

Heilige(ndevotion) 1, 233; 1I, 83; 270;
277, 302; 306 ff.

Heiliges 1, 26; 38 ff.

Heilmittel I1, 158

Heimat 1, 83 f.; 11, 314

Hellenismus I, 91 ff.; II, 261; 3291
377; 383 f.

Herr s. Jesus

Herrenfeste 11, 290 ff.; 301 ff.;

Herrenjahr s. Kirchenjahr

Herrenmahl 11, 186: s. Eucharistie

Herrschaft (Basileia) Gottes 1, 37

Herz-Jesu-Fest 1I, 306

Hierarchie 1, 239 ff.

Himmelfahrt Jesu II, 264

Hippolyt v. Rom 1, 78 ; 95; 190; II, 233

Hirte 1, 210; s. Diakonie

Hirtenstab s. Stab

Historische Theologie I, 60 f.

Hittorp, M. 1, 79

Hochgebet II, 88

Hoffnung 1, 214

Homilie, Homiletik I, 34; 1I, 83;
s. Predigt

Honig 11, 161; 183; 185

Hora media (Tagesgebet) II, 253; 283

Horizontale I, 18; 36

Horologion I, 164

Hos(ianna 11, 101

Hosios Lukas (Griechenland) II,
335

Humanismus 1, 79; II, 341

Hymnus, Hymnodie II, 95 f.

Hypapante s. Darstellung Jesu

Ich-Formeln (Lit) 11, 101 f.

Ideenfeste s. Thematische Feste

Ignatios v. Antiochien I, 91; 95; 11, 244;
259

Ikone I, 101; 132; 11, 33§

Tkonostase II, 335

Im Namen Jesu zusammen 1, 206 ff.; IT,
232

Improvisation I, 219; 222 ff.

Impuls II, 197; 327; s. Aktiv u. 4.

Indische Lit. I, 130; 134; I, 177;
s. Syrische Lit.

Information 1, 198

Inhalt d. Lit. II, 215 ff;

Innozenz III., Papst [, 104; 149; 11, 384

Insignien I, 280; 11, 151; 381 f.

Inspiration II, 326

Institutio (Beauftragung) 1, 242; 11, 392

Instruktion (Lit.) I, 165 ff.; 173 ff.

Instrument (Lit. Gegenstand) II, 149

Instrument (Musik) I, 263; 268; I1, 93;
96 f.; 107; 114

Interpretament s. Ausdeutung

Inzens s. Weihrauch

Irisch-keltische Lit. I, 101; 141 f.; 1T, 338

Isidor v. Sevilla 1, 79; 143

Islam 1, 98: 106; II, 335f.
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Jahe 11, 222 ff.; 250; 254; 296 ff.; 299,
s. Zeit

Jahrbuch f. Lit. (Zeitschr.) 1, 80

Jahreskreiszeit 11, 296 ff.

Jakob Baradai — Jakobiten I, 129

Jeremia 11, 170

Jerusalem 1, 90; 97; 127, 129; 131

Jesus (Christus) I, 30 ff,; 42; 46; 87 ff.;
182f; 188 f;225¢; 2321111, 53;
227 £, 232f; 241 ff; 301ff;
318ff; 3271,; 376; s. NT

Johannes Chrysostomos I, 78; 98; 132;
218

Johannes v. Jerusalem 1, 129

Johannes XXIIL, Papst [, 115; II, 273

Johannes d. Taufer I, 308

Johanneswein II, 183

Josef (Nahrvater Jesw) II, 272 f.; 308

Jubilaum 11, 300; 311

Juden{tum) 1, 87 ff; II, 260 {f; 308;
319f1.; 328 f.; 376; s. AT

Jugend 1, 250 ff.

Jugendstit II, 344

Junggelasian. Sakramentare 1, 101; 148

Jiunger(schaft) I, 238

Jungmann, J. A. 1, 80

Justin d. Martyrer 1, 95; 11, 233; 259

Kairos, zeitgerecht I, 53; I, 233
Kaisertum 1, 96 ff; 131 f.

Kalender 1, 174 f,; I1, 236 {f.; 278; 392
Kandidat II, 392; s. Einzelstichworte
Kanne 11, 374

Kantate 11, 97

Kantor 1, 268

Kanzel 11, 358

Kapelle (Gebéude) 11, 351; 364

— (Musikergruppe) 1, 263 f.; 268 f.
Kapelimeister 1, 268

Karfreitag II, 291 f.

Karolingische Kunst II, 339
Karsamstag 1II, 291 f.

Karwoche 11, 294

Kise 11, 161

Kasel 1, 179; 11, 151; 381

Katechese, -tik 1, 43; 57; 78; 289
Kathedrale (Lit.)1, 99; II, 352
Katholische Lit. I, 106 ff; 124; 165 1f.
Kehrvers 11, 94; s. Antiphon

Kelch 11, 368 1; 373 1.

Kelten (Gallier) 1, 101 ff.; 139 f£.; II, 338
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Kennzeichen (Merkmale) d. Lit. I, 52 ff.
(Primére u. Sekundire bzw. Haupt-
u. Neben-)

Kerngeschehen (Lit.) 1, 224 ff.; 11, 60 ff.;
65 f.; 192

Kernhandlung (Lit.) I, 60 ff; 68 £; 192

Kernteil II, 99; s. Zentralteil

Kerygma, -tik I, 33 ff.; 77; 289

Kinder I, 250 f.

Kinesik 1, 75

Kirche 1, 31 ff.; 189; 235; 11, 219; 229

Kirchengebdude I, 312ff; 318ff;
327 ff.; 346 ff.; 348 ff.; 352 ff.

— geschichte I, 32; 76; 86 {f.

—jahr II, 222 ff,; 236 ff.; 277; 296; 385

—lied 1, 109; II, 96

~—ordnung I, 153f; 179

~— recht, Kanonistik I, 76

— weihe II, 310 f.

Kirchlichkeit (Grade der —) I, 254 1.

Klatschen 11, 101; 130 f.

Kleidung (Lit.) s. Gewand

Klerus I, 78; 104; II, 378

Kloster s. Monchtum, Orden

Klosterneuburg I, 80; 115 i

Knien 11, 124

Koinonia (als Teilhabe u. Tellnahme)
1,18; 186 ff; 201 ff. ;

Kollekte 11, 86 f.

Kombinierte Formen d. Lit. I, 191;
2121, 386 :

Kommentar, Kommentator I, 178; 269
273; 11, 106 ;

Kommission (Lit.) I, 284

Kommunikation, -swissenschaften I, 28
74; 196 ff.; 11, 105; 185 i

Kommunionfeier s. Leiturgia ton proe-
giasmenon

Kommunionhelfer I, 272; 11, 352

Kommunionplatz II, 360

Kommunionspendung 11, 392

Komplet 11, 284

Konflikt 11, 235

Kongregation f. Sakramente u. Gd. I,
176; 283

Konigsfest Jesu II, 305

Konsekration II, 347

Konsekratorisches Gebet s. Hochgebet

Konstantin I., Kaiser I, 96 ff.; II, 259;
3311; 3341

Konstantinopel s. Byzanz



Konstruktion II, 211

Kontemplativ 1, 293

Kontexte I, 84

Kontinuitit s. Tradition

Konzelebrant I, 246

Kongzil: 1. Nizaa 11, 245; 259; II. Nizéda
I, 335; Chalkedon 1, 98; Trient I,
79; 107; 149; 1. Vat. 1, 112; 11, 344;
I Vat. 1, 63; 68; 80, 114; 117, 11,
234; 276 ff.; 379; 384

Koordination 1, 243 f.

Koptische Lit. I, 136 ff.

Kore 11, 262; 268 f.

Korperhaltung T0, 119; 121; 122 f.

Korporale 11, 374

Kosmos (Schonheit, Ordnung) 1, 53; 69;
188; II, 137; 230; 300; 334

Krank I, 32; 253 1.

Krankensalbung 11, 176; 221; 226; 292;
363; 375; 392: 5. 01

Kranz 11, 158

Kréauter I1, 155

Kreativitat s. Schopferisch

Kreide 11, 140

Kreis (Zyklus) 11, 223

Kreuz (Gegenstand) I, 119; 183; 280 f,;
II, 145; 149, 358 ff.; 375; 381 f.

Kreuzfeier (Karfreitag) 11, 132; 292

Kreuzfest 11, 304

Kreuzgang 11, 367

Kreuzzeichen 11, 168

Kreuzziige 1, 99; 103

Kult u. & 1, 27; 28: 183, 193;
210 1.

Kultmysterium I, 183; 189;
s. Mysterium

Kultur(wissenschaften) I, 75

Kulturgut 1, 152

Kunde (z. B. Wissenschafts-) I, 58

Kunst{wissenschaften) 1, 69; 75; 97; 11,
144; 323 ff.; 327 ff.; 378 f.

Kiinstliches (Gegebenheiten, Sachen) II,
144; 156 f.; 176; 237, 280; 383

Kurpfalz 1, 155

KuB 11, 127: 169; 359 (Altar)

Kiister I, 274

Kyrie eleison 1, 103; 11, 101

Kyrill v. Alexandrien I, 78: 98; 136

Kyrill v. Jerusalem I, 78: 98; 129

Kyrill v. Thessaloniki I, 100

Kyrios (estin) I, 49; 188

Laie I, 245 1.

Laienkelch I, 118

Landgemeinde I, 256

Langsbau 11, 332 1; 337 ff.

Latein I, 138 f.; IT, 109 f.

Latreutischer Aspekt I, 205

Laudes regiae II, 102

Leben, lebendig I, 17; 34; 84

Lebensalter I, 250 {f.

Lebensfunktionalitit (gesund — krank)
1, 32; 253 1.

Lebenshilfe s. Heilshilfe

Lebenslauf 11, 300

Lebensraum 1, 83 f.; 256 f.

Lehre 1, 58; 82; 210 ff; s. Verkiindi-
gung

Lehrer, Lehramt I, 210; 11, 309

Leibllichkeit) 1, 23; 287 f.; 1I, 22 ff.

Leid 1, 29; 42

Leise sprechen s. Stillgebet

Leiten, Leitung 1, 36; 53; 234; 238 f.;
241 ff.; 243 ff,; 245 ff.

Leiturgia ton proegiasmenon (Lit. der
vorgeheiligten Gaben) 1, 132; 11, 268

Leitvers II, 94; s. Antiphon

Lektionar II, 391; s. Lesung

Lektor I, 266 f.; 11, 392

Leo 1., Papst I, 78; 98; 146 f.

Leseoffizium 11, 284

Lesepredigt I, 80

Lesezyklus II, 224

Lesung(s), -biicher I, 164; 166 {f.; 266;
11, 80 ff.

Lettner II. 371

Lex orandi I, 61; 211

Licht 11, 141

Lichtfeier (Osternacht) I, 132; 292

Libelli 1, 147

Liebe I, 36 f.; 186f.; 1881

Liegen 11, 124

Lilie II, 155f.

Litanei, -gebet II, 89

Literatur, -wissenschaften I, 75

— der Liturgik 11, 388 ff. (Literaturver-
zeichnis); s. Lit.-Dokumentation

Liturge s. Vorsteher

Liturgie 1, 17; 51 ff,; 183; s. Gd., Heils-
feier. Leiturgia

— Biicher s. Buch

— Dokumentation I, 83 {f.; 98; 159 ff.;
11, 388 ff.
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Liturgie-Geographie 1, 83 ff.; 120 ff.

— Geschichte 1, 68; 83ff; 86ff;
s. Geschichte

Liturgie-Konstitution (II. Vat.) 1, 55; 68;
78; 118; 176; 11, 234; 324 ff,; 345

— Kunde I, 63 f; s. Liturgik

— Pastoral 1, 36; 72 f.

—Recht 1, 69 f.; II, 227 ff.; 234 f.

— Spiritualitat I, 71 f; 76 f; 11, 385

— Systematik I, 17; 66; 70; 181 ff,;
s. Liturgik

— Theologie I, 70; II, 352; s. Liturgie-
systematik

— Wissenschaft I, 51; 56 ff; 62 ff;
771, 111, 118; 181 ff; 200
s. Liturgik

— Wissenschaftliche Quellen uw. For-
schungen (Publikation) I, 79

Liturgik I, 17; 19; 56 ff.; 63 ff.; 77 ff;
181 ff.; s. Gd.-Kunde, Gd.-Wissen-
schaft, Lit.-Wissenschaft

—- Aligemeine bzw. Generelle Lit. I, 17;
19; 66; 182 ff.; s. Formalliturgik

— Besondere bzw. Spezielle Lit. 1, 17;
19; 66; s. Materialliturgik

— Einleitung in die Lit. 1, 17; 19; 21;
22 ff.; 50 ff.; 66

— — Aligemeine bzw. Generelle Einlei-

tung indie Lit. 1, 19; 21; 22 ff.; 66
— — Besondere bzw. Spezielle Einlei-
tung in die Lit. 1, 19; 21; 50 ff.; 66

— Einteilung der Liturgik I, 17; 19; 21;

66

—--—Formalliturgik 1, 17; 19; 66;
182 ff.

— —— Liturgiesystematik I, 17; 19; 66;
181 ff.

— —— Materialliturgik I, 17; 19; 66; 11,
386

Liturgikon I, 163

Liturgisches Jahr s. Kirchenjahr

— Jahrbuch (Zeitschrift) I, 80

Loffel 11, 374

Luft(férmiges) 11, 141

Luther, -ische Lit. 1, 105ff; 109 ff,;
153 1f; 11, 274

Madrigal 11, 97

Magie I, 39 1.

Mahl 11, 181 ff.; 185 ff.

Mailand (Lit) 1, 96 f.; 101 f.; 143 f.

Mainz 1, 148; 171; 11, 340
Malabaren — Malankaren I, 130; 134 f.
Malediktion II, 160; s. Benediktion
Malerei 11, 145f.

Manipel I, 151

Mann 1, 252; 11, 308 f.

Marana tha 1, 49; 94; 11, 101

Mari 1, 134

Maria (Mutter Jesu) 11, 272; 308

Maria Laach I, 79; 115

Maronitische Lit. I, 130

Marténe, E. I, 79

Martin v. Tours II, 271

Martyrer 1, 96; II, 270; 273 f,; 309

Martyrologium 1, 108; 167; 1II, 391

Maschine 11, 152 f.

Material (Lit. u. Kunst) I, 74 ff.; 77 ff.;
117 ff.; 168 ff.; 174 ff.; 182 ff.; 205;
343 f.; 353; 374

Materialliturgik I, 17; 19; 66; II, 386;
s. Liturgik

Mechitar(isten) I, 131

Mediator dei (Enzyklika) I, 115

Medien, -wissenschaft I, 75; 84; 162;
270; II, 1451 169; 218

Meditation, meditativ I, 120; 292.

Medium 11, 26; s. Medien

Medizin s. Heilmitte]

Mehrfachkombinationen d. Lit. Ii, 213;
386 1.

Mehrzweckriaume 11, 351

Meister 11, 233

Melkiten I, 133

Menéen 1, 164

Mensch (Einzel-) I, 26 ff.; 32; 186 if,;
190 ff.; 11, 22 ff.; 121 ff.; s. Gemein-
schaft

Menschlichkeit I, 41

Messe, Missale 1, 108; 168 ff;; 11, 391 f;
s. Eucharistie

Metall II, 140; 374

Methoden (d. Lit.-Wiss.) I, 58; 64; 67

Methodios v. Thessaloniki I, 101

Mette II, 283; s. Morgen

Milch, -produkte II, 161; 183; 185

Milieu I, 257

Mimik 1II, 127

Ministrant I, 271 f.

Mischformen s. Kombinierte Formen

Mischung s. Vermischt

Missae ad diversa II, 248
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Missae rituales II, 248

Missale s. Messe

Mission 1, 56; 72

Mistras (Griechenland) 11, 335

Mitkonsekrator I, 246

Mitra 1, 280; II, 151; 381

Mittelalter 1, 78; 99 {f.; 11, 338 {f.

Mittler 1, 234

Mitvolizug 1, 248 f.

Ménchtum 1, 99; II, 367; s. Orden

Mond (Lunarer Rhythmus) II, 237; 279;
289

Monitio I, 270; II, 98 ff.

Monophysiten 1, 129 ff.

Monstranz 11, 373 f.

Morgen, -lob II, 253; 282 ff; 284

Morphologie 11, 62; 65, 205

Mose II, 116; 120

Motette II, 97

Mozarabische Lit. s. Altspanisch

Mund 11, 128; 169

Muratori, L. I, 79

Musica profana s. Profanmusik

— sacra. s. Sakralmusik

Musik, -wissenschaft, Musizieren I, 75;
262 ff.; 267 ff.; 11, 90 ff.; 107; 114 f;
s. Akustisches

MuBe I, 219

Muttersprache s. Sprache

Mystagogie 1, 57; 11, 102 f.

Mysterienkult 11, 330

Mysterium I, 46; 118; 182 f.; 187 ff.; II,
300 f.

Mystik, Kult- I, 71; 104; 11, 340; s. Lit.-
Spiritualitat

Mythos I, 187

Nachbarwissenschaften 1, 73 ff.; 76 f.

Nachfeier 11, 254; 264, 266

Nachfolge I, 31 ff.; 210 ff.

Nacht I, 280 f.; s. Tag

Nachvollzug 1, 293 1.

Nahrungsmittel II, 157; s. Speise(n)

Namensfest Jesu I, 303

Nase 11, 127 f. {frither bei Taufe)

Natale s. Weihnachten

Natiirliches (Gegebenheiten, Sachen) I,
257 11, 13911
314; 3491, 383

Naturwissenschaft I, 227 ff.

Nebengottesdienste 11, 221; 226

154 f{; 237, 280,

Nekrologium I, 175; II, 83

Nelke II, 155

Neostilzeit (18./20. Jh) I, 112; 11, 343

Nestorios v. Konstantinopel 1, 98; 129;
1341

Neues Testament I, 31; 42; 76; 87 ff.; II,
81 ff; 243; 331 ¢

Neuzeit I, 79 f.; 105; II, 341 ff.

Nichtchalkedonische  Kirchen
orientalische Kirchen

Nokturn II, 283; s. Leseoffizium

Non 11, 284

Notwendig (firr Lit.) IT, 318;
321 ff

Novene II, 298

s. Alt-

Oberkleidung 1, 279; II, 381

Objekt (Lit. u. -wissenschaft) I, 64 f.

Objektiv I, 192; 286 f.

Ode 11, 97

Offenbarung 1, 187 f.; 11, 78 (Wort); 120
(Zeichen); 135 (Zeichen);, 170 (Be-
rihrung); 177 (Duft), 185 (Ge-
schmack); 198 f.; 324; s. Preisung

Offene Schuld s. Schuldbekenntnis

Ohr I1, 127 f. (bei Taufe)

Oktoichos 1, 164

Okumenfe), -ik 1, 76; 107; 117; 180

O1, -gefaB I1, 157; 173; 176; 178; 367 {5
375; 391; s. Duft

Opfer 1, 90; 96; 11, 329 1.

Oppenheim/Rhein 11, 341

Optisches I, 32 ff.; 116 ff.; s. Zeichen,
Farbe

Oration II, 86 f.

Oratorium (Musikstiick) 11, 97

Orden 1, 148; 11, 382; 391; s. Monchtum

Ordinarium 1, 167 {.; 168

Ordinarius liber (Buch) I, 166

Ordination I, 240; 242 {.; I, 221; 226;
3631.; 375; 392

Ordner 1, 274

Ordnung d. Lit. I, 53; 69; 11, 205; 217;
222 ff.; 227 ff; 230 1,; 232

Organist 1, 268

Orgel 11, 96; 371

Ort(s) - Sakral u. Lit. 1, 91; II, 146; 189;
312 ff; 316: 348

— gemeinde s. Ortskirche

— kirche I, 42; 54 ff.; 56; 177

Orthodox I, 124; s. Byzanz u. &.
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Ostlen) 1, 97 ff.; 120 ff,; 125 ff.; 163 {f;
11, 108; 129; 267; 334 ff.; 384

~— Antiochenische Lit. I, 133 ff;
s. Antiochia

Ost{en), Syrische Lit. 1, 134; s. Antiochia

Oster(n), -zeit I, 91; 104; 184; II, 243;
244, 260; 264; 267; 290; 294; 303 £,
s. Pascha

Ostertriduum 11, 290 (Ostertrias)

Ostung I, 129

Ottonische Kunst I, 339

Padagogik 1, 75

Palla 11, 374

Palmen I, 154; 155

Paradies (Kirchenbau) 11, 367

Parsch, Pius I, 80; 115

Partnerschaft I, 25f.; 239f.

Pascha, Pessach I, 35; 52; 91; 183; 188;
11, 243; 244; 260 {.; s. Ostern

— mysterium 1, 183; 188; II, 242: 259;
280

Passio II, 83

Passionsfrommigkeit 1, 103

Pastoralliturgik s. Liturgiepastoral

Pastoralwissenschaft I, 37; 77

Patene II, 373

Patrik v.Irland I, 141

Patron 1II, 273

Paulus v. Tharsus, Apostel I, 209; II,
229; 230

Pentekostarion I, 165

Penuel — Gottesgesicht 11, 116

Perikopen II, 82

Persien (Lit.) 1, 134 f.

Person, Personlichkeit I, 191 ff.; 285 ff.;
I, 54; 67; 118; s. Mensch

Pessach s. Pascha

Peterskirche (Rom) II, 337

Pfarre — Pfarrei I, 56; 284

Pfingstbewegung I, 159

Pfingsten I, 209; 11, 261; 264

Pflanzen II, 153 ff.

Phidnomen, -ologie I, 75; 218 ff.

Phantasie 1, 219

Philosophie I, 74 f.

Pietitszentren II, 366 ff.; s. Devotion

Pippin (751—768) 1, 102

Pius V., Papst 1, 149

Pius X., Papst I, 115

Pius XIIL, Papst I, 115
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Planung (Lit.) I, 282 ff.; II, 222; 225

Plastik II, 145 f.

Plato (Philosoph) 11, 46

Plitze (in Kirche u.4) 1, 275f; Ii,
356 ff.

Plinius (d. Jingere) II, 87; 259

Pluriformitit 1, 228

Pneuma (Geist) 1, 93; 189; 232; 235

Pneumazentrik 1, 189

Poesie 1, 267; II, 90 ff.

Polyphonie II, 113

Pontifikale 1, 108; 169 ff.; 11, 392

Praeparanda II, 370

Praktische Theologie 1, 61 f.; 76

Prisidialakt I, 244; 11, 114

Preces 11, 89

Predigt, -biicher, Prediger I, 34; 43; 78;
166; 266; 11, 79 f.

Preisung I, 202 ff.; 205; II, 85 (Wort);
120 (Zeichen); 135 (Zeichen); 170
(Beriihrung); 177 (Duft); 185 (Ge-
schmack);, 198f; 324; s. Offen-
barung

Presbyter 1, 245 f.; 284; II, 375; 381;
392

Priester 1, 88; 96; 210; II, 377

Prim II, 284

Primdére Sinne 11, 28 f.

Produktiv I, 292 f;

Profan — Sakral s. Sakral

Profankunst II, 324

Profanlesung II, 83 f.

Profanmusik II, 91; 97

Proportion II, 326

Proprium (Eigengut)l, 167f; 168 f;
172 £; 177; 215; 224; s. Eigentiim-
lichkeit

Prosa I, 265; 11, 80

Prostratio II, 125

Protestantische Lit. I, 105 ff.

Prozession I, 129f,; 372 f.

Psalm, -odie, Psalter I, 164; 167; 11, 93 f.

Psychologie I, 41; 75; 191 {.; II, 22 ff.;
314; s. Sinne

Pult II, 372

Purifikatorium 11, 374

Pyxis (GefdB) 11, 373

Quatember 11, 298
Quellen d. Lit. IT, 388 ff; s. Lit.-Doku-
mentation



Rangkleidung [, 279; U, 151; 381

Ratio, rational 1, 84; 120

Rationale II, 378

Rauch 11, 142 (vgl. Papstwahl)

Raum (Lit.) L, 185; 11, 59; 146, 164; 189;
312 ff.; 352 1f.

Recht, -swissenschaft 1, 74; 11, 227; 234

Reform [, 86; 94; 105; 107; 112 1.

Reformat(ion), -orische Lit. I, 79; 105;
124; 152 ff; 179f; 11, 27§

Reformationsgedenktag I, 275

Reformierte Lit. I, 106; 109; 155 f; 11,
275

Regelung d. Lit. I1, 217; 222; 225; 247;
249; s. Ordnung

Regie, -biicher s. Instruktion

Rein II, 183

Reine Formen d. Lit. s. Selbstindige
Formen

Reiz 11, 26

Relativitit (d. Lit.) 1, 47; II, 319

Religion(s), -idses 1, 24; 25 ff.

— wissenschaft I, 24; 26; 59 f.; 74; 1I,
258

Renaissance [, 107: 11, 341 {.

Res (lat.) s. Sache

Resonanz II, 85; 135; s. Preisung

Responsorium 11, 94

Rezeptiv I, 120; 292 f; 11, 29; s. Offen-
barung, Preisung

Rezitieren s. Sprechgesang

Rhbetorik 1, 75

Rhythmische Musik II, 115

Rhythmus II, 130; 222; 240; 279

Richtlinien s. Recht

Ring I, 280 f.; 11, 151; 381

Riten (Lit.) I, 97 f.; 120 ff.

Ritenkongregation I, 176

Rituale 1, 108; 169 ff,; 11, 392

Ritus, Ritual I, 49; 120 ff.; 123 f; 219;
222 ff; 11, 46

Rohracher, H. II, 26 ff.

Rokoko II, 342

Rollenbuch s. Teilausgaben

Rom . 97; 144 11.; 11, 337

Romanik 1, 104; I, 340

Romische Lit. I, 94 ff.; 99 ff.; 105 ff.;
144 ff.; 269

Romisch-teitkirchliche Lit. [, 150 ff.

Rosa (Farbe) 11, 385

Rose II, 155

Rosenwasser, Rosendt 11, 175

Rot II, 165 f.; 383 ff.

Rubriken, Rubrizistik I, 69 f.; s. Lit.-
Recht

Rundbau I1, 332 f.; 337

Ruflland s. Slawen

Ruthenen 1, 132

Sabbat II, 286; 289 f.

Sabinakirche (Rom) II, 337

Sacerdotale s. Rituale

Sache(n) II, 54 ff.; 132 ff.; 310

Sakral — Profan I, 38 f.; IT, 238; 314 ff.;
324 ff.; 326; 376

Sakralkunst 11, 324

Sakralmusik II, 91

Sakrament(s), Lit. I, 94; 169; II, 196;
202, 207, 210; 212; 221, 225; 232,
300; 322; 360 ff.; 373 ff.; 382; 385;
387; 391 1.

— formeln 1I, 103

Sakramentalien I, 169; s. Zeichen-Lit.

— formeln 11, 103

Sakramentar I, 147 f.

Salbung 11, 173; s. Duft, Ot

Salus s. Heil

Salz 11, 139

Sammelwerk 1, 162; 166 ff.; II, 392

Sammlung, Geistliche I, 293

Sanctorale 1, 167; 168; II, 270

Sanger 1, 268

Schabuoth s. Pfingsten

Schallplatte II, 116

Schelle I, 371

Schenken II, 188 f.

Schichten d. Lit. Aktes II, 65 ff.

Schier, Hannelore I, 18

Schisma 1, 99 f.

Schmid, F. X. I, 63; 79

Schmuck 11, 361

Schola 1, 262

Scholastik 1, 79; 11, 340

Schonheit (Lit) 1. 24; 53; 69; 11, 323

Schopfung 1, 46; 187

Schopferisch 1, 222; 293f; II, 222
2331,

Schrein — Behdlter 11, 366 (Eucharistie);
367 (Wasser); 368 (O)

Schreiten 11, 129

Schuhe 1, 280; II, 151; 381

Schuld I. 48: 201; s. Verséhnung
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Schuldbekenntnis 11, 89 f.

Schultertuch 1, 279; 11, 151; 380 f.

Schulung s. Ausbildung

Schwichen (Lit.) 1, 86; s. Reform

Schwarz 11, 166; 383 ff.

Schwerpunkte d. Lit. II, 207

Segensformen I, 103

Segensgesten 11, 126

Segnung s. Benediktion

Sekten I, 158

Sekundire Sinne 11, 28 f.

Selbstandige Formen s. Eigenstindige
Formen

Sendung 11, 197

Serapion v. Thmuis I, 136

Sermo II, 83; s. Predigt

Sext 11, 284

Sicard v. Cremona I, 79

Signal I, 22 ff.; 42 ff.

Silber 11, 166 f.

Sinn d. Gd. 1, 22; 224 f; 11, 64

Sinn d. Lebens 1, 22 ff.

Sinne(nwelt) 11, 22 ff.; 207; 209; s. Ein-
zelsinne

Sittliches s. Ethos

Sitz, Sitzen I, 124; 356 f.

Skrutinium 11, 102; s. Frage

Slawen I, 99 ff.; 106 f.; 112; 114; 132;
1L, 335 ¢

Sonett I, 97

Sonne, Solar II, 237; 262; 279

Sonnenwende 11, 262

Sonntag I, 91; 11, 243; 254; 259; 285

Soteria s. Heil

Soterischer Aspekt I, 205

Soziales 1, 32; 254 f.

Soziologie I, 41; 75; 194 f.

Spannung I, 193

Speise II, 156 ff.; 160 f.; 18] ff.

Spezialausstattung (Raum) 11, 356 ff.

Spezialfrommigkeit 1T, 220

Spezifikum, Lit. s. Eigentiimlichkeit

Spiel 1, 18; 219 ff.; 226; 11, 62

Spielregel 11, 230

Spirale (Zyklus) 11, 223

Spiritual (Liedgattung) II, 96

Spiritualismus 11, 51

Spiritualitit s. Lit.-Spiritualitit

Spontaneitit I, 159; 219; 223; 293 ff;
295; 11, 218; 246

Sport II, 152 1.
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Sprache, bes. Lit. 1, 94 ff.; 99 ff.; 105 ff.;
118; 129; 138 f; 151 f; I, 107 ff.

Sprachgebiet 1, 56; 152; 177

Sprecher 1, 266; 269

Sprechgesang II, 114

Sprechtexte I, 83 f.

Stab s. Bischofsstab

Stadt 1, 256 .

Statue s. Bildwerk

Staudenmaier, F. A. 1, 79

Stehen 11, 123

Steine, Gestein 11, 140

Sterne II, 142; 237; 279; 289

Stil 11, 323 ff; 325f.; 327 ff; 378 f.

Stile I, 295¢f

Stillgebet 11, 104

Stirn 11, 127 f; 169

Stola I, 279; 11, 151; 381

Struktur (-Gesetze) d. Lit. II, 21ff;
190 ff.; 205 f; 296 (Sub-)

Stunde(n) II, 249 f.; 280 f.; 283

Stundenbuch s. Stundengebet

Stundengebet 1, 108; 167 ff.; 11, 249 f.;
253; 385; 391

Subjektiv I, 192; 286 f.; 11, 230

Symbol I, 36; 46; 49; 11, 45; 47 ff.; 60 f.;
134; 189 f.; 236; 312 ff.; 315; 3221.;
353

Symboldrama [I, 60 ff.

Symbolfeier s. Symboldrama

Symbol-Stufen (-Grade): Personale II,
54 ff.; S5; Primare II, 54 ff; 57;
Sachliche 1, 54 ff.; 56; Sekundére 1I,
54 ff.; 57

Synagoge(n-Lit.) I, 88 f; 90; II, 319 f;
328

Synaxarion I, 164

Synode I, 177

Systematische Theologie 1, 61; 76

Syrische Lit. s. Antiochia

Szene, Szenische Lit. II, 131 f.; 373

Tabellen 1, 122 (Gliederungshilfen zur
Lit.-Geographie); 128 (Christliche Li-
turgien); II, 61 (Stufen Lit. Symbo-
lik); 72 f. (Hauptschichten Lit. Han-
delns: Kerngeschehen — Kernhand-
lung — Ausdeutung); 75 (Elemente
bzw. Bestandteile und Struktur bzw.
Aufbau d. Gd.I); 191 (Elemente
bzw. Bestandteile und Struktur bzw.



Aufbau d. Gd. II); 200 (Grundstuktur
der Gd.-Gattungen und Arten im
Vergleich); 387 (Gattungen u. Arten
d. Gd)

Tabernakel II, 366 f.

Tablett 11, 374

Tabu II, 36

Tag II, 237 f.; 250; 280 ff.; 286 ff.

Tageszeiten II, 237 f.; 249; 280 ff.

Talar I, 279

Tanz, Reigen 11, 130 f.

Tasche s. Bursa

Tastsinn 11, 34 ff.; 167 ff,; 214

Taufle) I, 221; 225; 292; 362; 375; 391

— brunnen II, 362; 367

— fest Jesu 11, 265; 266; 304

— gerit II, 375

—Kleid II, 382

— wasser s. Taufbrunnen

Technik I, 227 ff.; 257; 11, 28; 144; 152;
3231, 355

Teilausgaben I, 162; 166 ff; 11, 391 f.

Teilblocke 11, 190 ff.; 198 ff.; 205

Teileinheiten (primére u. sekundire) II,
74 ff.; 77 ff.; 98 ff,; 118 {f; 132 {f;
205

Teilgruppen 1, 260 ff.; II, 357

Teilhabe s. Koinonia

Teilkirche I, 55 f.; 150 ff.; 177; s. Orts-
kirche

Teilnahme (Beteiligung) s. Koinonia

Teilwissenschaften d. Lit. I, 68 ff.

Tempel(liturgie) 1, 88; 90; I, 318 ff;
327 11; 332; s. Haus

Temporale 1, 167; 168; II, 270

Termin(ansatz) d. Lit. I, 236

Tertullian v. Karthago I, 145; II, 287

Terz 11, 284

Textilien II, 150 f.

Thalhofer, Valentin I, 79

Theater, -wissenschaft I, 75; 11, 62 f.

Theatrum sacrum 1, 18; 226

Thematik II, 63; 215 ff.; 246; 252

Thematische Feste I, 301 f.; 305

Theodor v. Mopsuestia I, 98; 134

Theodosius 1., Kaiser I, 96 ff.

Theologie u. ihre Facher I, 25 f.; 59 ff;
70; 186 ff.; 192 1.; 195; 216; 11, 279

Theozentrik I, 187 f.

Thomas v. Aquin II, 208

Tier 11, 159 ff.

Tisch II, 360 f.; s. Altar

Titelkirchen I, 146

Tonband 11, 116

Tote s. Verstorbene

Tradition, Kontinuitat I,
225 ff.; 11, 227 ff.; 232 ff.

Triger d. Lit. I, 182 f; 230 ff; II, 55;
379

Transzendenz I, 24 f.; 36; 41; 44

Trauben II, 156

Trauer 1, 221; s. Verstorbene

Trauung 11, 221; 226; 364; 375; 382;
392

Treue II, 255; 285 f.

Trinken 11, 181 f,; s. Geschmackssinn

Triodion I, 164

Trostung I, 214

Tuch II, 361; 374

Typlen) d. Lit. I, 121 {f.; 11, 190; 207 ff,;
309 (Heiligen-); 386 f.

Typikon 1, 163

52f; 86;

Uben 11, 222

Ubergabe — Ubernahme I, 167 f.

Ubergabewort II, 104

Uberlagerung II, 379

Uberleitung II, 99 f; 204

Uberlieferung s. Tradition

Umgang, -ritt, -fahrt II, 129 f.; 160 f.

Umschreiten 11, 130

Unbelebtes 11, 133; 138 ff.

Unglaube, Ungldubige I, 47

Uniformierung d. Lit. I, 211

Unionen, Unierte I, 98; 103; 107; 114;
124 ff.

Unmittelbarkeit I, 160

Unvermischt s. Rein

Urgemeinde 1, 42; 87;90; 11, 243; 327 ff.

Urkunde II, 150; 375

Urmysterium 1, 46

Ursymbol 1, 46; II, 50 ff.

Vater (Gott) I, 187 f.; 232
Vater unser I, 88; II, 86
Vatikanische Lit. I, 149
Velum I1, 374
Verianderlichkeit s. Wandel
Veredeltes (Gegenstinde) II,
156 ff.; 161 f.
Verehrung s. Devotio
Vereinheitlichung I, 97

144 ff.;
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Verkehr(s), -einrichtungen 11, 152

Verklarung Jesu II, 304

Verkiindigung, Botschaft I, 27; 210 f;
212; 265 ff.; 11, 78 ff.; 324; s. Heil

Vermachtnis, Tradition II, 227; 232

Vermischt II, 184

Vermittlung 11, 42

Verneigen — Verbeugen 11, 124

Verordnungen I, 175 ff.

Verpflichtung(scharakter)  II,
255 ff.; 286

Versammlung 1, 40 ff.; 207 ff.; 11, 327 ff.

Versammlungsarten I, 42 ff.

VersammlungsgroBe 1, 42; s. Gruppe

Versikel I, 94

Verséhnung — BuBe I, 188; 201; II,
221; 225 f,; 292; 362f.; 375; 392

Versohnungsstitte (Beichtstuht) I, 362 f.

Versprechen (Geldbnis) 11, 102

Verstand I, 287; s. Geist

Verstorbene u. Gedenktage II, 137; 219;
275, 289. 307; 309; 364; 391

Vertikale 1, 18; 36

Verwaltung I, 45

Vesper II, 253; 282; 284; s. Abend

Vielfalt 1, 119; 11, 255; 257

Vierzehnheiligen b. Bamberg 11, 342

Vigil s. Nacht, Nokturn

Vigilius, Papst I, 147

Violett s. Blau

Vita (sanctorum) s. Heilige

Vitaliskirche (Ravenna) 11, 339

Volk Gottes 1, 31; 189 f; 231; 233

Volksfrommigkeit 1, 110 ff.

Volkssprache s. Sprache

Vollendung s. Eschatologie

Vollkommen(es), -heit I, 39

Vollzug 1, 65; 230; 288; 289 ff.; 11, 107;
206; 386

Vorbereitung 11, 221; 226; 254; 264;
265

Vorbeter 1, 269

Vorderindische Lit. s. Indien

Vorkarolingische Kunst II, 338

Vorromanik II, 339

Vorsinger I, 268

Vorsteherdienst I, 238 ff; 11, 356 f.; 378

Vorstehersitz I, 275; 11, 356 f.

Vortrag(sweise) 11, 111 f.

Vortragskreuz I, 281

Votiv-Lit. II, 220; 301 f.; 306; 309; 385

231,

Wahl 1, 45; I1, 248

Wabhrheit I, 23; 30

‘Wahrnehmung II, 26

Wallfahrt 11, 129 f.

Wandel I, 53; IT, 231; 302

‘Wasser 11, 140; 362; 367

Wechselgebet 11, 89; s. Litanei

Wechselseitig 1, 206; 291; 11, 117; 195 1.

Weihnachten, Weihnachtszeit 11, 262;
265 1£.; 268; 295; 303 1.

Weihrauch(faB) II, 142; 175; 176 f.;
179; 372

Weihwasser, -becken 11, 367

Wein 11, 157; 183 f.; 202; 373 f.

WeiB 11, 166; 383 ff.

Welt 1, 38 ff.; 213; II, 219 1.

Wendung — Richtungsdnderung II,
129

Wert (Eigenwert) d. Lit. 1, 47

Wesen d. Lit. I, 46; 65; 182 ff; II, 386

Westlen) I, 97 ff.; 120 ff.; 137 ff.; 165 ff.;
I, 109; 269 £; 274 f.; 336 ff; 384

— Antiochenische Lit. s. Antiochia

— Syrische Lit. s. Antiochia

Wetter, -segen II, 142

Wiedererkennungsteil (Lit) I, 119;
225f.; 11, 68; 227 ff.; 232

Wiederholung I, 222; 249;
s. Zyklus

Wissenschaft 1, 57 ff.

Woche 11, 222 ff.; 243 f; 254; 267; 285;
289

Wochentage II, 250; 285; 286 ff.

Wollen, Wille 1, 24; 30; 33; 36; 288;
s. Ethos

Wort, -liturgie 1, 93; 167; 265f1; II,
76 ff.; 103; 196; 199; 207; 210; 212;
218; 224; 232; 322; 358; 371 1; 385;
387; 391 f.; s. Akustisches

Wiirdegegenstinde s. Insignien

251;

Ximenes, Francisco I, 143

Zeichen, -liturgie 1, 93; 169; 270; I1,
103; 116 ff.; 196; 201; 207; 210; 212;
218; 224; 232; 322; 358f; 372f1;
382; 385; 387; 391 f; s. Optisches

Zeit 1, 185; 11, 59; 143; 164; 236 ff;
258 ff.

—- geschichte (Lit)I, 117; II, 276 ff.;
279 ff,; 346 ff.
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Zeitschriften 1, 79 f.; I, 388 ff.
Zentralbau s. Rundbau
Zentralismus (Lit.) I, 103; 108
Zentralteit (Kernteil) 11, 99;

195 £, 199; 201; 203
Zentren (Lit.) 1, 97
Zeremoniar I, 246; 273
Zierelemente II, 203 f.
Zingulum s. Giirtel

192 ff;

410

Zug 11, 129: s. Prozession
ZweckmiBigkeit 11, 320 f; s. Funktio-
nalitit
Zwei oder drei (Mt 18,20) 1, 186
Zwingli, H. s. Reformierte Lit.
Zwischengesang, -spiel I, 99
Zwischenstiicke s. Gliederungsteile
Zyklus 11, 222f; 239; 249; 251 f;
25315 299f :
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