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mehr zur Uberzeugung geworden, dafl hinter all diesem
letzthin auch ddmonische Krafte stehen und wirken.
Deshalb ist ganz besonderes Gewicht auf die iibernatiir-
lichen Mittel zu legen. Bei aller Wichtigkeit und Bedeu-
tung, die die auflerkirchliche Schulung und Vereins-
arbeit besitzt, ist und bleibt das Wichtigste die seelsorg-
liche Arbeit im Gotteshaus. Der Gottesdienst, das heilige
MeBopfer, die Spendung der Sakramente miissen Mittel-
und Zentralpunkt der gesamten Arbeit auch des modern-
sten Seelsorgers sein und bleiben. Hier liegen die Kraft-
quellen des Glaubens und des tbernatiirlichen Lebens
fir die Glaubigen selber und die Lebens- und Kraftquel-
len fiir die laienapostolische Arbeit der Glaubigen an den
Kirchenentfremdeten. Ganz besonderer Wert kommt
heute zu dem Gebet und der Ubernahme freiwilliger
Opfer fiir die Note der Kirche seitens der Seelsorger
und der noch glaubigen und kirchlich praktizierenden
Laienwelt. '

Bei aller Erkenntnis des vollen Ernstes der Lage ist
jeder Pessimismus fernzuhalten. Ich habe personlich
auf meinen Reisen so aullerordentlich viel seelsorglichen
Eifer und Opfergeist, Frommigkeit, Giite und eine so
lebendige Aufgeschlossenheit und innere Teilnahme der
Glaubigen, besonders auch der Jugend, vor allem der
ménnlichen, kennengelernt, dal} ich trotz der Erkennt-
nis der schweren Note der Zeit fest iiberzeugt bin, daf§
wir mit Gottes Hilfe und Gnade nicht nur der bestehen-
den Kirchenabfallshewegung Einhalt gebieten und die
Gegner zuriickdringen, sondern -auch abgeirrte Seelen
ung verlorene Gebiete weithin zurtiickgewinnen und in
Zukunft zu einem weit stirkeren und umfassenderen
Aufbau des Reiches Gottes und Christi kommen werden
als bislang.

Rite Kirche und Gegenwariskirche in der liturgischen
Bewegung.

Von Univ.-Prof. P. Jos. A. Jungmann S. J., Innsbruck.

Die liturgische Bewegung, deren Wellen in unseren
Tagen immer weiter greifen und immer tiefer gehen,
darf man schon jetzt als eine jener Erscheinungen im
Leben der Kirche bezeichnen, in denen sie vermoge
ihrer unverwiistlichen Lebenskraft den Bediirfnissen
und Verhéiltnissen einer neuen Zeit entgegenwachst. Die
schweren Erschiitterungen, die in den letzten Jahrzehn-
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ten unser ganzes Offentliches und privates Leben heim-
gesucht haben und noch heimsuchen, zwingen auch im
religiosen Bereich zur Besinnung, zur Ausschau nach
den festen Punkten, zwingen dazu, uns auf die Quellen
unserer Kraft zuriickzuziehen. Der Flitter, die leere
Form verliert allen Reiz; das Gefiihlsselige fritherer Zei-
ten erscheint wie Luxus; herb und klar seien die Pro-
gramme! Man merkt es am deutlichsten an unserer Ju-
gend, wenn sie durch die StraBen zieht: auf ihren Wim-
peln leuchtet schlicht und groBl das Christuszeichen auf,
und ihr Lied ist: ,,Christus, Herr der neuen Zeit!”

Das ist derselbe Geist, der in der liturgischen Be-
wegung lebt. An der Stelle, die ihm die Liturgie anweist,
spurt der Christ seine Grofe und seine Kra%t; da sieht
er sich eingegliedert in die heilige Gemeinde der Er-
losten. Es ist kein Wunder, daB mancher, den die Er-
eignisse des letzten Menschenalters schon innerlich ge-
festigt, in fertiger Pragung getroffen haben, diese Be-
wegung wie eine Revolution, wie eine Auflehnung gegen
die altererbte Seelsorgepraxis, wie einen Angrifl auf ge-
heiligte Ordnungen empfindet. Die liturgische Bewegung
darf sich demgegeniiber darauf berufen und beruft sich
darauf, daf} sie gerade in ihren zentralsten Forderungen
nichts Neues will, sondern nur uraltes Gut wieder zu
Ehren bringt; sie darf betonen, daf in vielen Féllen
‘Wort und éeist auch der heute geltenden kirchlichen
Vorschriften viel mehr fiir sie spricht als fiir das, was
sie in Frage stellt.

Und doch spiirt jeder, daB damit nicht jeder An-
stol} beseitigt ist. Der Grund des Anstofies liegt auch
nicht allein auf Seiten der liturgischen Bewegung. Er
liegt zum guten Teil ebensowohl in dem allzu geruh-
samen Geist derer, die in der Praxis des Gottesdienstes,
wie wir sie von den letzten Generationen iiberkommen
haben, alles gut und nichts verbesserungsbediirftig oder
auch nur verbesserungsfihig finden.

Aber auch die liturgische Bewegung darf sich einer
Selbstpriiffung nicht entziehen. Wie jede junge Bewe-
gung gerit sie manchmal in Gefahr, in ihrer jugendlich
ungebirdigen Kraft uiber die Ufer zu schdumen; auch
mancherlei Geroll fithrt sie mit sich, das tatsachlich fir
friedliche Fluren einmal gefahrlich werden kann. Sagen
wir's bestimmter: Als rastlos vorandringende KEr-
neuerungshewegung muf} sie vor einer doppelten Gefahr
auf der Hut sein. Das, was sie sucht, was sie als Ideal-
bild aus grauer Vergangenheit vor ihren Blicken wieder
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aufleuchten sieht, darf kein Phantasiegebilde sein, son-
dern muf} niichterner Kritik standhalten; und diese For-
derung wird um so wichtiger, je bewullter man aus dem
geschichtlichen Idealbild ein Vorbild macht, und je be-
stimmter man erklart, man wolle sich méglichst auf den
Boden der alten Kirche stellen. Sodann darf die litur-
ische Bewegung in ihrem Voranstiirmen nicht die Ver-
indung verlieren mit der Haupttruppe, deren Vorhut
sie sein will, mit der Gesamtseelsorge der Gegenwart.
Sie darf in ihren Reformbestrebungen nichts iibereilen
und nichts iiberspringen; sie darf nicht das Neue an die
Stelle setzen wollen, wo das Alte gut und gesund ist; sie
mufl die Geduld aufbringen, gie zum organischen
Wachstum gehort: Christus der Herr hat seine Kirche
nicht umsonst mit dem Senfkérnlein und mit dem
Sauerteig verglichen.

L

Es ist nur zu natiirlich, daB man Vorbilder ideali-
siert, dall man die Schatten zuriicktreten 1a8t, die Lich-
ter verstarkt. Solange man das in solcher Weise poetisch
verklarte Ideal als uberzeitliches Wunschbild betrachtet,
ist dagegen nichts einzuwenden; anders wenn man es
fir pure geschichtliche Wirklichkeit erklart und andere
geschichtliche Wirklichkeiten daran zu messen unter-
nimmt. Wenn im folgenden einige Schatten in jenes
Idealbild vom christlichen Altertum eingetragen  und
einige Linien zurechtgeriickt werden, so soll damit nicht
das Ideal entwertet werden; wohl aber soll es ein Bei-
trag sein dazu, daB das Pathos der Berufung auf ,,die
alte Kirche” und vielleicht auch die Scharfe der Kritik
an den Zustinden der Gegenwart etwas gemildert und
geméaligt werde.

' Das christliche Altertum wird uns vor Augen ge-
stellt als Muster einer das ganze Frommigkeitsleben be-
herrschenden liturgischen Haltung. Entgegen dem mo-
dernen Individualismus hatten die Christen der ersten
Zeit nur oder fast nur das liturgische Beten gekannt, das
gemeinsame Beten in der christlichen Versammlung; zu
dem sie sich immer wieder zusammengefunden hitten
— soweit das die steten Verfolgungen zulassen mochten.
Eine immerhin im Schwinden begriffene Literatur weiB
das Bild noch weiter zu zeichnen: vom Gottesdienst in
den Katakomben, zu dem sich die kleine Gemeinde im-
mer wieder um den greisen Bischof schart, um beim
Scheine matter Lampen die heiligen Geheimnisse zu
feiern. Wir wissen heute und wuliten es eigentlich schon
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langst, daB in den Katakomben nie regelmaflig Gottes-
dienst gehalten wurde, es sei denn ein Totengottesdienst,
wie das der Begribnisstatte zukam. Die Versammlungs-
statten waren mitten in der Stadt, leicht zugénglich; sie
wurden auch gar nicht sonderlich geheimgehalten, zumal
in den lingeren Friedenszeiten. Wenigstens kann Ter-
tullian (Adv. Valent. 3) stolz darauf hinweisen, daf} die
rechten Christen das Haus ihrer Taube (= die Kirche,
den Versammlungsort) hoch und frei errichten, im Ge-
gensatz zu gewissen Haretikern, die sich der Schlange
gleich in Schlupfléchern verbergen.!) Die Moglichkeit
zu einer intensiven Pflege des liturgischen Gebetes war
somit durchaus gegeben.

Gleichwohl hat das private Gebet entschieden das
Ubergewicht im Leben der alten Christen. Das Beten
zur dritten, sechsten und neunten Stunde, das Beten am
Morgen, am Abend und um Mitternacht, also die Beob-
achtung jener Gebetsstunden, aus denen unsere kano-
nischen Horen erwachsen sind, ist im christlichen Alter-
tum durchaus Sache des Einzelnen. Verschiedene Schrif-
ten des 3. und 4. Jahrhunderts geben Winke, wie die
Christen in der Einhaltung dieser Stunden den Haupt-
phasen des Leidens Christi bis zu seiner Auferstehung
folgen konnen. Erst seit dem 4. Jahrhundert ist aus die-
sen Horen allmihlich liturgisches Gebet geworden, aber
nicht liturgisches Gebet der Gemeinden (das wurde es
nie), nicht einmal des gesamten Klerus, sondern auf
Jahrhunderte hinaus nur liturgisches Gebet innerhalb des
Moénchtums. Nur am Morgen und am Abend finden wir
schon frith, schon im 3. Jahrhundert, wenigstens an man-
chen Tagen und an manchen Orten eine Gebetsversamm-
lung in der Kirche, eine liturgische Hore, an der Klerus
und Volk beteiligt sind. So ersehen wir aus Hippolyts
Kirchenordnung (um 220), dafi sich in Rom schon um
diese Zeit jeden Morgen der Klerus um den Bischof ver-
sammelt und dal an manchen Tagen auch ,,Unterwei-
sung” fiir das Volk gehalten wird, die mit Gebet verbun-
den ist. Doch fallt auf, dall die Eucharistie hier nicht
jene vorherrschende Stellung einnimmt, die wir erwar-
ten mochten. Denn aus der gleichen Kirchenordnung er-
sehen wir weiter, dal man wohl téiglich den Leib des
Herrn empfingt, und zwar am Morgen, ,,vor jeder an-
deren Speise®, aber es geschieht das nicht in der Kirche,
sondern zu Hause, wohin man das Sakrament, wohl am
Sonntag, hat mitnehmen durfen. Freilich, am Sonntag,

) Vgl. F. J. Délger, Antike und Christentum II (1930) 41—56.
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oder sooft die Eucharistiefeier stattfindet, ist die anschlie-
Bende Kommunion der Glaubigen hier wie anderswo
eine Selbstverstdndlichkeit. Aber wir miissen doch zur
Kenntnis nehmen, dall die alte Kirche nicht jenen Hor-
ror vor einer Kommunion auflerhalb der Messe hatte
wie manche unserer Zeitgenossen. Die Seltenheit der
eucharistischen Feier lernen wir fiir Jerusalem auch ken-
nen aus dem Bericht der Pilgerin Atheria (um 390): ob-
wohl durch den Eifer der Monche in der Auferstehungs-
kirche das Stundengebet schon fast in dem Ausmaf statt-
findet, in dem es spéter fortlebt, wird die ,,oblatio nur
am Sonntag regelmaflig gefeiert.

Diese sonntigliche Eucharistiefeier war dann aller-
dings der eigentliche Herd fiir das religiose Leben der
Gemeinden. Sie war es besonders auch vermége jener
engen Anteilnahme der Glaubigen an .den Vorgéingen am
Altar, die Pius XI. in der Konstitution ,,Divini cultus®
uns als Vorbild der actuosa participatio vor Augen hilt.
Dabei weil} die liturgische Bewegung in unsern Landern
sehr gut, dalf zu dieser Anteilnahme nie gehérte, daB
das Volk etwa die kunstvollen wechselnden Choralstiicke
tibernahm, die erst fiir die Schola cantorum geschaffen
wurden, wohl aber, und zwar noch in spater Zeit, daf
es dem Priester respondierte, in den Gesang des Sanctus
einfiel u. dgl.?)

Als wichtiger Faktor jener innigen Gemeinschaft
zwischen Priester und Volk wird heute oft die Stellung
des Altares im Kirchenraum hervorgehoben. Dali der
Priester oder Bischof versus populum zelebriert habe
und zelebrieren mufite, beginnt in manchen Kreisen ein
Dogma zu werden. Wie ist hier die geschichtliche Wirk-
lichkeit? Fiir Rom besteht kein Zweifel. Dagegen miifite
es auffallen, daf die verschiedenen orientalischen Riten,
die sonst vielfach so treu altchristliches Gut bewahrt
und auch eine viel starkere aktive Beteiligung des Volkes
bis heute festgehalten haben, die Stellung des Priesters
versus populum nicht kennen; es scheint auch nichts
darauf hinzuweisen, dal jene Ordnung vor dem Auf-
kommen der Ikonostase bestanden habe, die seit dem
beginnenden Mittelalter Priester und Volk scheidet. Si-
cher war sie nicht allgemein. Und ebenso sicher war
weder die engere Verbindung mit dem Volk (die in be-
greiflicher Reaktion heute den Gedanken nahelegt) noch
eine andere im Wesen der MeBfeier gelegene Riicksicht

*) Vgl G. Nickl, Der Anteil des Volkes an der MeBliturgie im
Frankenreich, Innsbruck (Rauch) 1930.
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der Grund, weshalb sie im Bereiche von Rom erscheint.
Den Hauptgrund mull das Gesetz der Ostung im Gebet
gebildet haben, das im ersten Jahrtausend allgemein
mafigebend war: beim Gebet wendet man sich der Welt-
gegend der aufgehenden Sonne zu, im Gedanken an Chri-
stus, den Oriens ex alto. Daran mufite sich vor allem
der zelebrierende Priester halten. Wenn nun wie im
Orient meist schon im christlichen Altertum die Kirchen
selbst geostet waren, konnten Priester und Altar dieselbe
Richtung festhalten; wenn aber wie vielfach in Rom die
Apsis der Kirche gegen Westen schaute, mulite der Prie-
ster von der Apsis weg, also zum Volke hin gewendet
stehen. Wie stark dieses Gesetz mafigebend war, ersieht
man daraus, daB sich in solchen Fallen unter Umstinden
das Volk beim Hauptgebet sogar von Priester und Altar
wegwendet, um auch nach Osten zu schauen.?) Die
Ricksicht auf das Wesen der MeBfeier konnte zur durch-
gehenden Wendung des Priesters zum Volke hin nur
dann fithren, wenn die Messe nur eine Gabe ware, die
der Priester dem Volke zu bieten hat. Das ist sie in der
protestantischen Auffassung: Wort Gottes und Kommu-
nionritus; darum ist die vom neueren protestantischen
Kirchenbau vertretene Forderung, den Altar zum Volk
hin zu orientieren, folgerichtig. Nach katholischer Lehre
ist die Messe in ihrem Kernstiick Opfer der versammel-
ten Gemeinde an Gott. Die sachgemille Stellung ist also
die, dafl der Priester an der Spitze der versammelten Ge-
meinde vor Gott hintritt. Freilich wirden wir dement-
sprechend suchen miissen, wo wir heute neue Kirchen
bauen konnen, den Abstand des Altares vom Volke zu
verringern und den Altar gewissermafien aus dem Ge-
meinderaum hervorwachsen zu lassen.

~ Ein anderer Punkt lebhafter Berufung auf das christ-
liche Altertum ist die Behandlung der Taufe. Die ganze
Bedeutung dieses Sakramentes als Wiedergeburt, als
rofe Wendung von der Welt und vom Teufel weg zu
hristus und zu Gott kam damals freilich in groBartiger
Weise zum Ausdruck durch die Taufe in der Osternacht
mit ihrer langen und sorgfaltigen Vorbereitung und mit
ihrem feierlichen Nachklang die Osterwoche hindurch.
Doch diirfen wir nicht iibersehen, dafi diese ganze Praxis

) So in Agypten, wo vor dem Sanctus heute noch der Ruf er-
geht: ,,Schaut nach Ostenl* J. Bute, The Coptic Morning Service,
London 1908, S. 94. — Eine verwandte Praxis ist auch fiir Rom an-
zunehmen; vgl. A. Wintersig, Eine Papstmesse im 7. Jahrhundert,
Diisseldorf 1926, S. 13. — Zum Ganzen s. J. Braun, Der christliche
Altar I, Miinchen 1924, S. 411—417. .

,»Theol.-prakt. Quartalschrift®’, IV. 1933. 46
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einschlieflich des Ostertermins urspriinglich nur fir die
Taufe der Erwachsenen vorgesehen war. Da man Er-
wachsene vorher unterrichten mufite, hatte sich schon
im 2. Jahrhundert der Brauch ergeben, den Unterricht
fur eine Mehrheit von Taufwerbern zusammenzulegen,
also auch einen festen Termin fiir die Taufe anzusetzen;
Ostern war da der gegebene Zeitpunkt. Wenn dann auch
selbstverstandlich die Taufe von (kurz vorher geborenen
oder der Familie angehorigen) Kindern hinzutrat, so
dachte man doch in keiner Weise daran, darum auch
die Kindertaufe auf diesen Termin oder tiberhaupt auf
bestimmte Termine anzusetzen. Kinder christlicher El-
tern wurden in der Regel sofort getauft. Das ersieht
man mit aller wiinschenswerten Deutlichkeit aus einem
Briefe des heiligen Cyprian (+ 258) an Bischof Fidus;
dieser hatte die Ansicht vertreten, man solle Kinder
nicht schon innerhalb des zweiten oder dritten Tages
nach der Geburt taufen, sondern gemiB dem alttesta-
mentlichen Beschneidungsgesetz den achten Tag abwar-
ten. Auf einer Synode von Bischofen war dariiber be-
raten worden, mit dem Ergebnis, daB eine solche Pra-
xis einstimmig abgelehnt wurde. Das zeigt, wie wenig
der Ostertermin fiir die Kindertaufe in Frage kam.

Richtig ist, daB im 4. Jahrhundert eine gewisse Un-
terbrechung eintritt hinsichtlich der sofortigen Taufe
der Neugebornen. Im Zusammenhang mit der Tendenz,
die Taufe moglichst weit hinauszuschieben, um desto
eher in der Taufunschuld zu sterben, 148t man die Klei-
nen vielfach tberhaupt nur Katechumenen werden; in
reiferen Jahren, wenn die Stiirme der Jugend voriiber
sind, sollen sie dann selbst die Taufe verlangen. Der Le-
benslauf mehrerer grofler Kirchenviter bestitigt diesen
Brauch. Aber gerade die groSen Viter scheinen kraftig
und erfolgreich gegen den darin liegenden MiBbrauch
angekampit zu haben. Zu Beginn des 5. Jahrhunderts
ist die unverziigliche Taufe der Neugebornen schon wie-
der die gemeinsame Grundlage im Streit mit den Pela-
gianern, mit deren Lehre diese Praxis freilich nur
schlecht zusammenstimmte. Wie sehr aber die sofortige
Taufe der Kleinen in katholischen Kreisen selbstver-
standlich war, sieht man an der Formulierung des zwei-
ten Kanons auf dem Konzil von Carthago (418): quicum-
que parvulos recentes ab uteris matrum baptizandos ne-
gat . .. A. S.*) Erst als mit dem beginnenden Mittelalter
die Erwachsenentaufe seltener wurde, fing man an, die

% Denzinger n. 102.
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Gebrauche derselben auf die Kindertaufe anzuwenden
und auch (von Todesgefahr abgesehen) bestimmte Ter-
mine einzuhalten, ja vorzuschreiben, wobei Ostern und
Pfingsten im Vordergrunde stehen. Eine englische Sy-
node von 690°%) schreibt die Taufe der Kleinen innerh

30 Tagen vor, was einen monatlichen Tauftermin ver-
muten lafit. Nach der Jahrtausendwende ist aber schon
wieder die alsbaldige Taufe im Sinne des heutigen
»quamprimum® (can. 770 des Cod. jur. can.) die Regel.
Dieses ,,quamprimum® entspricht nach dem Gesagten
der altchristlichen Praxis, wahrend das Warten zugun-
sten bestimmter Tauftage, besonders soweit eine langere
Wartezeit in Frage kommt, sich hochstens auf das frii-
here Mittelalter berufen kann.

So wichtig die Belebung des Taufbewufltseins in den
Glaubigen bleibt und so sehr dafiir der Osterkreis in Be-
tracht kommt — wir miissen darin andere Wege suchen
als es die Riickkehr zum Ostertermin wire. Nicht an
letzter Stelle wird dabei die entsprechende Feier der
Erstkommunion stehen, die heute schon mit dem Wei-
Ben Sonntag eng verwachsen ist. Doch der Weille Sonn-
tag, so sagt man, sei eben ungeeignet; er habe gerade
nichts mehr mit der alten Taufwoche zu tun; heiBle er
ja Dominica in albis sc. depositis. Das ist richtig — fiir
das Mittelalter, etwa seit dem 8. Jahrhundert; im christ-
lichen Altertum ist er die Kroénung der Taufwoche.?)
Ubrigens wird auch sonst gerade von der Rolle der Tauf-
linge in der Liturgie heute oft ein sehr anfechtbares Bild
entworfen. So wird die ganze Reihe der Fastenmessen
mehr oder weniger als Ausdruck der Taufvorbereitung
erklart. In Wirklichkeit ist der Einfluf der Taufvorbe-
reitung vor dem dritten Fastensonntag kaum nachweis-
bar; das ist auch ganz begreiflich, da die Katechumenen
nur fir bestimmte feierliche Akte (scrutiniag vor der
Gesamtgemeinde erschienen; und auch bei diesen Ge-
legenheiten handelte es sich nicht, wie man oft annimmt,
um eine Priiffung der Katechumenen; der Name scruti-
nium geht vielmehr auf ein exorzistisches scrutari des
Satans.®*)

Von groBlerer Tragweite als in diesen und anderen
partikularen Erscheinungsformen ist die Berufung auf

5) Hefele, Conciliengeschichte ITI° 349.

%) Siehe meinen Nachweis in der Zeitschrift fiir Katholische
Theologie 55 (1931) 609.

®) Vgl. A. Dondeyne, La discipline des scrutins dans T Eglise
latine avant Charlemagne: Revue d’ Histoire Ecclésiastique 28 (1932)
5—33. 751—787.

46*
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das altchristliche Vorbild dort, wo es sich um die reli-
giose Haltung im ganzen handelt. Die Stichworte lauten
verschieden. Sammeln wir die Gedanken um die viel-
genannten Begriffe ,.christozentrisch und ,,theozen-
trisch®.

Die Forderung des Christozenirischen geht auf den
Inhalt des religiosen Gedankengutes und besagt: Wenn
in der katholischen Glaubenslehre ein Mittelpunkt ge-
sucht wird, so kann es nur Christus sein. Das ist ob-
jektiv so und das hat auch fiir die subjektive Erfassung
des Glaubensgutes seine Bedeutung, weil vom Mittel-
punkt Christus aus erst der ganze Reichtum der Offen-
barung lichtvoll in unsere Seele einstrémen kann. Wenn
wir die Vaterschriften lesen und die Denkmailer der alt-
christlichen Kunst betrachten, so miissen wir sagen, dafl
darin tatsachlich, ebenso wie noch heute in den meisten
Formen und Texten unserer romischen Liturgie, das
Erde und Himmel verbindende Mittlertumm Christi mit
erhebender Klarheit alle weiteren Glaubensgedanken
durchleuchtet und daB} es allem christlichen Suchen und
Beten das Geprage gibt. Aber wir diirfen auch hier nicht
tibersehen, daff die Linienklarheit des religiosen Erfas-
sens, die wir an den klassischen Vertretern bewundern,
keineswegs auch den Zustand des Frommigkeitslebens
im christlichen Volke wiedergibt. Uberliefert sind uns
fast nur die Werke der geistigen Fihrer und der grofen
Meister. Uber das religiose Leben des Volkes geben uns
nur zerstreute Uberreste Aufschlull, die wir leicht iiber-
sehen, die zum Teil auch erst in den letzten Jahrzehnten
wieder zutage gefordert worden sind. Hieher gehoren
die sogenannten Apokryphen, die im ganzen christlichen
Altertum eine Macht waren trotz dem Kampfe, den die
Vater dagegen fithrten. Hier ist das Leben Jesu, der
Mutter Gottes, der Apostel mit mancherlei wunderlichem
Rankenwerk twbersponnen. Vom Geist eines heiligen
Paulus sind diese Schriften, besonders auch in den ein-

estreuten Gebeten, so weit entfernt, wie heute manche
andschriftlich umlaufenden Gebetszettel vomn Geist eines
bischéflichen Hirtenschreibens.

Mit den Apokryphen verwandt sind die etwas spater
einsetzenden Martyrerlegenden mit ihren oft phantasti-
schen Passionsberichten. Obwohl die amtliche Kirche
in hohem MafBle die Verehrung der Mdrtyrer gepflegt hat,
scheint es weiten Volkskreisen immer noch zu wenig
gewesen zu sein. Die Martyrerverehrung gelangte - seit
dem 4. Jahrhundert manchmal zu Formen, die eine
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scharfe Stellungnahme der kirchlichen Behoérde hervor-
riefen. So sehen sich die Canones Basilii veranlalit zu
einem entschiedenen Protest gegen jene, die eine Kirche
nicht als Statte des Gottesdienstes anerkennen wollen,
wenn nicht Martyrerleiber darin ruhen (c. 33): ,,Wie
die Sonne des Lampenlichtes nicht bedarf, so bedarf
auch die katholische Kirche (= die bischofliche Kirche
der Stadt) der Leichen der Martyrer nicht . . . der Name
Christi geniigt, um die Kirche zu ehren . . . Die Kirche
empfingt ihre Ehre nicht von den Martyrern, sondern
die Martyrer erhalten ihren Ruhm von der Kirche.”") Die
spatere I)jésung ist offenbar ein Kompromill mit der den
Martyrern zugewandten Volksfrommigkeit.

Ahnlich wie mit dem Christozentrischen ist es mit
dem Theozentrischen. Die Forderung der Theozentrik
geht auf das Ganze des Christenlebens und besagt, daB3
dieses nicht um das eigene Ich kreisen oder um sonstige
geschaffene GroBlen schwanken, sondern in Gott seinen
Zielpunkt erkennen soll; besagt, dafl selbst Christus uns
letztlich Fithrer zu Gott sein will; besagt in der christ-
lichen Heilsékonomie weiter, dafi auch in unserem Heils-
geschift der vertrauensvolle Aufblick zu Gott allem
menschlichen Ringen vorgehen soll. Das Ideal einer sol-
chen seelischen Verfassung hochzuhalten, ist zu allen
Zeiten eine der schonsten, aber auch eine der mithsam-
sten Aufgaben der Seelsorge. Das war so auch im christ-
lichen Altertum. Wir diirfen nicht meinen, dal der Er-
folg damals wesentlich anders war als heute. Dall man
im Frommigkeitsleben das personliche, ja gelegentlich
auch das diesseitige und das materielle Interesse in den
Vordergrund riickt, liegt in der Erdhaftigkeit der Men-
schennatur. In der Kirchenordnung Hippolyts wird fir
den taglichen Empfang der Eucharistie allein eine Be-
grindung gegeben, die wir iiberhaupt nicht anwenden
wiirden: ,,denn wenn er sie (die Eucharistie) glidubig
nimmt, wird ihm nichts schaden, auch wenn er etwas
Tédliches genossen hat™.

Doch als Vorbild wird das christliche Altertum fiir
eine andere Seite theozentrischer Haltung hingestellt,
dafiir dal auch im Heilswirken selbst unser Blick sich
zuerst auf Gott und seine Gnade richte, bevor das
menschliche Bemiithen einsetzt. Im christlichen Altertum
sei der Primat der Gnade, des Sakramentes, des opus
operatum, des Objektiven vor dem subjektiv-mensch-

3 ) W. Riedel, Die Kirchenrechtsquellen des Patriarchates Alexan-
drien, Leipzig 1900, S. 250 f.
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lichen Tun und Miihen nicht nur theoretisch anerkannt,
sondern auch im christlichen Leben durchgesetzt gewe-
sen in einer Weise, die beispielgebend sei fiir unsere
Zeit mit ihrer angeblichen erk%eiligkeit und Uberbe-
tonung der menschlichen Aktivitdt. Man muf} sich iiber
diese so oft wiederkehrende Behauptung eigentlich wun-
dern; denn mit viel mehr Recht konnte man das gerade
Gegenteil behaupten. Wenn dem so wire, wie behauptet
wird, hatte der Pelagianismus im christlichen Altertum
kaum den fruchtbaren Nihrboden finden kénnen, den
er gefunden hat, und noch weniger hitte er ein so zahes
Leben beweisen kénnen, wie er es in seinen Ausliaufern
noch nach der Verurteilung der Hiresie, besonders in
der siidgallischen Kirche, bewiesen hat. Doch lassen wir
die von der Hiresie angegriffenen Kreise beiseite. Wel-
ches Beispiel gibt uns die alte Kirche in ihren einwand-
freien Vertretern? Hat sie auf menschliches Tun, auf
BuBiiibung, bewuBtes Tugendstreben im Verhaltnis zu
den sakramentalen Kriften wirklich weniger Gewicht
gele% als unsere Zeit?

ie alte Kirche hatte wochentlich zwei Fasttage,
Mittwoch und Freitag, vielfach noch einen dritten. Da-
bei nennt Tertullian das Fasten dieser Tage ein semi-
jejunium, weil die Enthaltung von aller Nahrung ,nur”
bis 3 Uhr nachmittags dauerte, im Gegensatz zum vollem
jejunium, wie es vor Ostern traf. Das dem Christen zu-
femutete Almosengeben muf} tief in sein Wirtschafts-
eben eingegriffen haben. Ubungen des Gebetes werden
nicht nur des Tages von ihm erwartet, er soll dafiir auch
um Mitternacht den Schlaf unterbrechen. Das war so
in der Friihzeit. Das 4. Jahrhundert bringt als Zeit der
Massenbekehrungen manche Lockerung der alten Strenge
und manche Minderung des alten Geistes. Doch lebt die-
ser Geist in seiner Fiille fort — so sind wir gewohnt, es
zu horen — und schafit sich eine neue Heimstatte im
Ménchtum. Was zeigt nun das Monchtum fiir ein Ge-
sicht? Man braucht nur wenig mit den Berichten aus
dem alten Ménchsleben vertraut zu sein, wie sie etwa in
der Historia Lausiaca des Palladius oder in Cassians Col-
lationes Patrum vorliegen, um zu sehen, daB die An-
spannung menschlichen Tuns kaum jemals so weit ge-
trieben worden ist wie in diesen Kreisen. Wir finden
da Kataloge von Tugenden und Fehlern, Stufen des Fort-
schreitens, Methoden des Gebetes, Ratschliage fiir den
geistlichen Kampf, fiir die Erforschung und Erkennung
der Gemiitshewegungen und vieles andere derartiges. Da-
neben ist von Saﬁrament und Liturgie so selten die Rede,
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daB der Historiker gerade bei den angesehensten Ana-
choreten erst nachweisen muf}, dal sie doch am Sonn-
tag auch zur Kirche gekommen sind und die Eucharistie
empfangen haben.!) Wenn wir diesem Vorbild nach-
eifern sollen, dann miissen wir unsere Methoden, das
menschliche Tun zu pflegen und zu regeln, nicht be-
schrinken, sondern verzehnfachen.

Doch kénnte man sagen: die Monche sind hierin
eine singuldre Erscheinung; sie vertreten jedenfalls nicht
die Stellung der hierarchischen Kirche. Eine aszetische
Theorie solcher Art ist tatsachlich von der hierarchi-
schen Kirche jener Zeit nicht verkiindet worden, eben-
sowenig wie eine anders gerichtete. Aber auf einem an-
deren Punkt kénnen wir die Haltung der hierarchischen
Kirche umso deutlicher beobachten: in der Behandlung
des eigentlichen Sakramentes der Gnade, des Bufisakra-
mentes., Man sollte erwarten, daBl die Kirche hier, nach-
dem sie die aufrichtige Buligesinnung des Siinders fest-

estellt, sich an das Vorbild ihres gottlichen Meisters ge-
alten und mit vollen Hénden von ihrer Siindenverge-
bungsgewalt Gebrauch gemacht hatte; oder — wenn sie
hierin aus disziplindren Griinden eine gewisse Zuriick-
haltung beobachten zu miissen glaubte — man sollte er-
warten, dafl sie wenigstens in den Féllen, in denen sie
dem Siinder tatsichlich zu Hilfe kommt, von diesem
nicht BuBleistungen in einem Grade verlangt, als ob alle
Sithne erst vom Siinder zu leisten ware und Christi Ge-
nugtuung nur spirlich ihm zukdme. Was finden wir in
Wirklichkeit? So schwer wir es fassen kénnen, wir kon-
nen es nicht bestreiten: Durch Jahrhunderte herrscht
z. B. weithin die Praxis, daB der Siinder, der schon ein-
mal offentliche Bufle getan hat und nun rickfillig ge-
worden ist, von der Kirche itberhaupt keine Hilfe mehr
erhalt, sondern nur noch die Mahnung, zu sehen, ob er
durch noch hirtere BuBle, durch verdoppelte Werke der
Entsagung von Gott Barmherzigkeit erlangen konne
(vgl. Augustin, Ep. 153, 3, 7). Und auch wo die sakra-
mentale Gewalt angewendet wird, verlangt die Kirche
eine BuBleistung, eine Anspannung der menschlichen
Krafte, die uns heute in Schrecken setzt. Wollen wir
also wirklich von der alten Kirche das rechte Mal} ler-
nen fir das opus operantis im Heilsgeschaft? :

Dabei finden wir diese Betonung des menschliche
Faktors keineswegs nur in den Fallen, wo es sich um

8) L. Hertling, Antonius der Einsiedler, Innsbruck 1929, S. 80
bis 86.
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grofle Siinder handelt. Man braucht nur etwa die Fasten-
und Quatemberpredigten Leos des GroBlen zu lesen und
die Anforderungen, die darin an den BufBleifer der Glau-
bigen gestellt werden, mit den Anforderungen zu verglei-
chen, die heute mancher Erneuerer der Fastenliturgie
zu stellen wagt, ja es geniigt sogar die noch heute ge-
brauchte Fastenprafation neben diese Forderungen zu
stellen, und man wird sich des Eindruckes nicht erweh-
ren, dafl man in der Rickkehr zum Vorbild der alten
Kirche, gerade wo es sich um die Einschitzung der asze-
tischen Bemithungen handelt, sobald es praktisch wird,
doch sehr viel kluge Vorsicht anzuwenden pflegt.

Richtig ist, dal all das Einzelne, Verschiedenartige,
Auseinanderstrebende, das wir im Leben der alten Kirche
finden, im Lehrwort der Hirten und Fithrer immer wie-
der zusammengefalft und in Beziehung gesetzt wird zu
den entscheidenden Tatsachen der Erlosung und des
Gottesreiches, die wie ein hohes Firmament alles
menschliche Tun iiberwolben; richtig ist auch, daB Li-
turgie und Kunst stirker als heute dazu beitrugen, diese
zentralen Gedanken im BewubBtsein und in der Lebens-
ordnung der Glaubigen fest zu verankern. Insofern kann
uns die alte Kirche in mancherlei Hinsicht Lehrmeisterin
bleiben, auch wenn wir in niichternem Wirklichkeitssinn
ihr Leben nehmen, wie es war.

IL.

Derselbe Sinn fir die Wirklichkeit, der aus dem
Frommigkeitsleben des christlichen Altertums nicht ein
kiinstliches Idealgebilde schafft, wird uns auch davor be-
wahren, im Frommigkeitsleben der Gegenwartskirche
nur Verfall und Unnatur zu sehen.

Freilich jenen Optimisten werden wir nicht zustim-
men konnen, in deren Augen die Entwicklung der reli-
giosen Einrichtungen und Formen von der Urkirche bis
heute eine ununterbrochen ansteigende Linie, einen be-
stindigen Fortschritt darstellt und darstellen mufB3; auch
denjenigen nicht, die aus der Tatsache der Leifung der
Kirche durch den Heiligen Geist glauben folgern zu kén-
nen, daf} die von der kirchlichen Seelsorge in den ver-
schiedenen Zeiten bevorzugten Mittel und Wege immer
die jeweils besten waren und sind oder daB wenigstens
eine gleichbleibende Gesamthohe stillschweigend voraus-
zusetzen ist. Eine solche Annahme gibt der Leitung
der Kirche durch den Heiligen Geist eine Ausdehnung,
die ihr nach katholischer Lehre nicht zukommt. Es wird
der Unterschied iibersehen, der besteht hinsichtlich der
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Glaubenslehre selbst und der praktischen Auswertung
der Glaubenslehre. Wenn die Kirche in Sachen des Glau-
bens neue Erklarungen gibt, die im Bisherigen nicht
schon gegeben sind, so kann das nur ein Fortschritt sein,
eine weitere Entfaltung des bisherigen Lehrbesitzes, der
unverkiirzt festgehalten wird. Anders, wenn sie fiir das
kirchliche Leben neue Verfiigungen trifft oder neu aul-
tretende Formen zulaBt und gutheiBt; da handelt es sich
nicht um Ja und Nein in Fragen der Lehre, um die Al-
ternative von Wahrheit und Irrtum, bei der die Kirche
letztlich nur die Wahrheit wihlen kann, sondern um An-
wendungen und Auswertungen des Lehrgutes hinein ins
vielgestaltige Menschenleben, wobei immer nur einzelne
von unzihligen Moglichkeiten verwirklicht werden. Kein
Theologe behauptet, daB die Kirche hier immer nur das
Beste wihlen konne. Die Leitung des Heiligen Geistes
bietet immer nur die Gewdhr, dall das, was sie entschei-
det, gut ist, und auch diese Gewéahr gilt bekanntlich un-
bedingt nur firr feierliche Entscheidungen und Verfiigun-
gen, die fiir die Gesamtkirche getroffen werden.’)

Es ist also in Sachen der Kirchendisziplin und auch
des Frommigkeitslebens, selbst soweit kirchliche Direk-
tiven fiir dasselbe in Rede stehen, ein Auf und Ab, ein
Fortschritt und auch ein Riickschritt, ein Blithen und
auch ein Verwelken mdglich. Wenn es in der Kirche
Bliitezeiten gibt, so wird das meistens nicht nur am gro-
Beren Eifer der Glaubigen oder an giinstigen Zeitumstan-
den, sondern auch in der gliicklicheren Fithrung liegen.
Oft wird es aber so sein, dafl mit einer Bliite in einer
Hinsicht ein Zuriickbleiben in einem anderen Belange
Hand in Hand geht. Wer kénnte das wunderbare Auf-
blithen der christlichen Karitas in den letzten Jahrhun-
derten iibersehen, das mit dem Auftreten der weiblichen
Ordensgenossenschaften gegeben war? Oder wo ist in
fritheren Zeiten eine dhnliche Sorgfalt auf den religiosen
Unterricht der Jugend und auf die Vorbereitung zum er-
sten Empfang der Sakramente verwendet worden? Da-
neben mogen wir fir das vergangene Jahrhundert ruhig
einen Riickgang des guten Geschmackes nicht nur in der
religidsen Kunst, sondern auch sonst weithin in der
religiosen Formensprache zugeben.

Allein wir diirfen nie vergessen: soviel Form- und
Stilfragen auch fir den gesunden Wuchs des Seelen-

9 Vgl etwa Ae. Dorsch, Institutiones theologiae fundamentalis
II2, Innsbruck 1928, S. 429 f. — Als Beispiel einer Praxis, die sicher
nicht die beste war, mag das oben erwilhnte Verfahren mit den riick-
falligen Siinden dienen.
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lebens bedeuten mogen, diese Fragen gehoren doch nie
zu den vordringlichsten im Gesamtwirken der Kirche.
Auch in der Heiligen Schrift ist nicht alles in klassischer
Form dargeboten. Ein Augustinus hat darin, freilich
nicht ohne vorhergehenden Kampf, eine Schule der De-
mut erkennen gelernt (Conf.3,5). In den letzten Jahr-
hunderten finden wir grofle Heilige, in deren Leben und
in deren Stiftungen die ,,peripheren” Andachtsformen
durchaus im Ubergewicht sind, und das noch oft in sehr
eigenartiger Gestalt. Man denke an einen Vinzenz von
Paul oder an Alphons von Liguori; und welche Strome
von Segen, welche Antriebe zu hochster Heiligkeit sind
von solchen Ménnern ausgegangen! Gewill braucht darum
nicht alle Kritik zu verstummen. Vielleicht hitten edlere
Formen, hatte stirkere Einfiilgung in den Rhythmus der
Liturgie noch einen Schritt weiter gefithrt. Aber solche
Erscheinungen sind fir den Anwalt eines ,,unverbogenen
Christentums* doch eine Mahnung zur Vorsicht in den
Werturteilen. Das Heilige darf von uns ehrfurchtsvolle
Behandlung fordern, auch wo es in drmlichem Gewande
erscheint. Im Reiche der Gnade darf der Rotstift der
Kritik nicht wiiten wie in einem Schiilerheft. Wenn es
Gott dem Herrn gefallt, wie mit einer gewissen Vorliebe
gerade in diesen Formen die Triumphe seiner Gnade zu
feiern, werden wir nicht von Miflbrauch und Unfug, von
Sinnlosigkeit und grotesker Verzerrung sprechen. Wer
eine solche Sprache fiihrt, erweckt den Eindruck, daB
ihm bei aller ,,wesentlichen” Einstellung doch der Sinn
fiir das Wesentlichste fehlt. ]

Zur Ricksicht, die die Heiligkeit des Gegenstandes
gebietet, kommt die Riicksicht auf die kirchliche Autori-
tat, die hinter den Formen steht und die fiir sie verant-
wortlich ist. Das gilt auch dort, wo nur Didzesan-

ebriuche und Dibzesanvorschriften in Frage stehen.®)
ie Forderung ist so selbstverstindlich, daf} sie keiner
Erklirung bedarf. Das liebevolle Eingehen auf Sinn und
Geist vorhandener Vorschriften und der wiirdige Voll-
zug dessen, was hic et nunc der kirchlichen Ordnung
entspricht, ist offenbar die allererste Stufe, auf der sich
liturgischer Eifer bewéahren muB. Erst dann kann eigenes
Schaffen und Planen weiterstreben — im Raum der da-
fiir nicht allzu karglich gelassen ist.

Eine dritte Riicksicht ist die auf die historische
Kontinuitdt, auf das organische Wachstum. Es wire

*) Zur Bewertung von Dibzesangebriiuchen vgl. meinen Aufsatz

wWas 2ist Liturgie?*: Zeitschrift fiir Katholische Theologie 556 (1931)
83—102.
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doch etwas einfaltig, wenn man das vorhandene Ge-
wichs ausreilen und dafiir abgeschnittene Blumen aus
dem Garten des christlichen Altertums in die Erde stek-
ken wollte in der Hoffnung, daff sie nun weiterblithen
werden. Manche Einrichtungen und Gebriuche der alten
Kirche gehoéren nun einmal einem Kulturboden an, der
nicht mehr der unsere ist. So miifite allein schon der
Wandel des Wirtschaftslebens eine Riickkehr zum all-
gemeinen Opfergang mit Lebensmitteln, zur Agape (die
iibrigens nie ein Frihstiick nach dem Gottesdienst war,
sondern eher ein Stiick Karitas im Zusammenhang mit
der Vesper), zur kirchlichen Fremdenbeherbergung (im
Zeitalter der Gasthauser) als Anachronismus erscheinen
lassen. Aber auch im eigentlich religiosen Bereich und
in dem, was durchfithrbar ist, kann eine Erneuerung
nicht anders als nach den Gesetzen allméhlichen Wach-
sens erfolgen. Dem entspricht es wenig, wenn z. B. ein
Pfarrer erklart, er habe seit zwei Jahren seine Pfarrei
,,Iitlurgisch umgestellt — wie man eine Maschine um-
stellt. :
Bei aller Zielklarheit im Grundsatzlichen, bei allem
Festhalten der groBen Linien liturgischen Lebens, mifite
sich echt seelsorglicher Sinn auch einen sicheren Blick
wahren fiir alles Lebenskraftige in dem, was lebendige
Uberlieferung ist, fiir alles Gesunde und Brauchbare in
dem, was vorhanden ist, so wie es der Stolz der heutigen
Architekten ist, bei Umbauten so schonend wie moglich
mit dem alten Bauwerk umzugehen. Wir beginnen heute
wieder Verstindnis zu gewinnen fiir die gesunden An-
sitze in den religiosen Bestrebungen um die Wende des
18. Jahrhunderts; ein Bischof Sailer ist uns dafiir ein
helleuchtendes Symbol. Wenn damals auch die berech-
tigten Ideen nur wenig bleibende Friichte gezeitigt ha-
ben, so lag das zum guten Teil an dem traditionsiremden
Radikalismus, mit dem sie vertreten wurden, und an der
hemmungslosen Kritik, von der sie begleitet waren. Um
diesen Geist — und sein Schicksal — kennenzulernen,
braucht man nur die von Pius VI. verworfenen Sitze
der Synode von Pistoia (1786) zu lesen.*) Hier sollte man
wirklich aus der Geschichte lernen. ‘

Ubrigens ist heute eine mafivolle Haltung in vielen
Punkten schon fast Gemeingut geworden. Niemand wird
heute mehr vertreten, da man der Messe nur mit den
Gebetsworten folgen koénne, die der Priester spricht, so
verdienstvoll die Verbreitung der priesterlichen Texte

1) Denzinger n. 1500—1599.
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ohne Zweifel ist. Sogar die Deutsche Singmesse findet
wieder verstandnisvolle Wiirdigung; ist sie doch — in
ihrer reinen Form sowohl wie in der der ,,Betsingmesse*
— ein Weg lebendiger Mitfeier, wie er dem Volke durch-
aus gemil ist. Man beginnt auch wieder die altiiberlie-
ferten Gesinge und Gebete der Didzesangesangbiicher zu
schatzen, die ja auch ihrerseits einen erfreulichen Wan-
del durchmachen. Auch dem Rosenkranz wird man wie-
der ofter gerecht. Dabei mag es gleichwohl gelegentlich
kleine Seelen geben, die eines Tages finden, sie seien so
sehr liturgisch eingestellt, daB sie keinen Rosenkranz
mehr zu beten vermogen. Weniger verzeihlich sind Fille
wie der jenes Kaplans, dem, wie er meinte, das Chri-
stusgeheimnis aufgegangen war und der nun glaubte, keine
Marienpredigt mehr halten zu konnen. Ist es denn nicht
(auch rein historisch) die Begeisterung fiir Christus ge-
wesen, die die Marienverehrung hervorgetrieben hat?

Andere Punkte finden eine weniger wohlwollende
Beurteilung. Man glaubt sie nicht ungezwungen in sein
Ideal einordnen zu kénnen. Und doch ist der Grund oft
auch hier nur der, dafl man mit seinem Urteil allzu sehr
an der Oberfliche haften bleibt.

Ein solcher Punkt ist die Praxis der Andachisbeicht.
Die Liturgie will frohe Gotteskinderstimmung; die An-
dachtsbeicht erneuert immer wieder das SiindenbewuBt-
sein. Gewil} ist die Andachtsbeicht, d. h. die klarbewulte
Anwendung des Bufisakramentes dort, wo nur laBliche
Stinden vorliegen, erst etwa seit dem 9. Jahrhundert in
den Kloéstern durchgedrungen, wo sie allerdings schon
als wochentliche Beicht erscheint. Aber man kénnte die
Behauptung wagen: Hatte das christliche Altertum die
Moglichkeit der Andachtsbeichte gesehen, hitte es kei-
nen Anstand genommen, von ihr ausgiebigen Gebrauch
zu machen. Ich verweise hier nur auf die eine Tatsache,
die fiir die BuBigeschichte des ganzen ersten Jahrtausends
bezeichnend ist: wir haben ein bestindiges Herandrin-
gen des ganzen Volkes zur Teilnahme an den Segnungen
und Absolutionen, die itber die 6ffentlichen Biifler ge-
sprochen wurden, und an die Handauflegungen, die ihnen
erteilt wurden, ein Herandringen zu den siindentilgen-
den sakramentalen Gewalten der Kirche, das in Rom
z. B. schon im 6. Jahrhundert dazu gefuhrt hat, daBf aus
der fritheren oratio super poenitentes eine oratio super
populum geworden ist.”?) Was tun wir im Grunde an-

%) Vgl. mein Buch: Die lateinischen BuBriten, Innsbruck (Rauch)
~ 1932, S. 38 ff., 300 ff.
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deres in der Andachtsbeicht, als dafl wir, statt uns nur
selber um seelische Reinheit zu miihen, uns an die Ma-
ter Ecclesia herandringen und in der heiligen Beriih-
rung ihrer miitterlichen Hand immer wieder Léauterung
und Heiligung suchen? Oder ist der Gedanke an die
eigene Fehlerhaftigkeit iiberhaupt aus dem Bewulitsein
zu verdriangen? Dann miite man wenigstens das Nobis
quoque peccatoribus und das Confiteor, ja auch das Pa-
ter noster aus der Liturgie streichen.

Fir andere bildet der Gebrauch der Privatmesse
einen AnstoB; er widerstreite dem Geiste der Gemein-
schaft und dem Sinn der Liturgie. Man sollte eigentlich
bedenken, daB die tigliche Privatmesse dort erwachsen
ist, wo wir gewohnt sind, die klassischen Pfllegestitten
der Liturgie zu finden: in den Benediktinerklostern des
beginnenden Mittelalters;**) und an gleicher Stétte lebt
dieselbe Uberlieferung bis heute fort, auch in jenen Klo-
stern, in denen die Liturgie in strengster Stilreinheit ge-
iibt wird. Die Gefahr peinlicher Haufung wird in Barock-
kirchen oft sehr geschickt durch die Verlegung der Sei-
tenaltare in je eine Kapelle itberwunden. Tatsache ist,
daff das Formgewand der MeBieier, ihrer priméren Be-
stimmung entsprechend, eine mitfeiernde Gemeinde vor-
aussetzt. Hier mag der Feinempfindende, dem der MeB- -
diener kein geniigendes Symbol der Gemeinde ist, einen
gewissen Kontrast wahrnehmen. Aber ist es eigentlich
ein  Widerspruch gegen das Wesen des christlichen
Opfers, wenn es unter Umstanden vom Priester allein
Gott dargebracht wird?

Ein anderer Punkt, der nicht allzu viel Verstindnis
findet, sind die Herz-Jesu-Freitage. Der Wochenzyklus
ist aus unserem Gesichtskreis geschwunden. Die alte
Kirche sah in Mittwoch, Freitag, Samstag, Sonntag die
Hauptphasen des Erlosungsgeheimnisses allwoéchentlich
wiederkehren: Verrat des Judas, Leiden, Grabesruhe,
Auferstehung. Fast nur eine blasse Erinnerung an den
Sonntag als Tag der Auferstehung ist uns geblieben (ge-
blieben iibrigens am deutlichsten im volkstiimlichen Ge-
brauch, an diesem Tage wie in der Osterzeit den ,,Engel
des Herrn* stehend zu beten). Auch der Tag der Passion
tritt als solcher nur leise ins BewuBtsein, es sei denn
durch das Lauten der groflen Glocke ,zur neunten
Stunde®. Ist es da so unnatiirlich, wenn dieser Tag ein-
mal im Monat gerade durch eine auf diesen Ton ge-

13) U, Berliére, L’Ascése bénédictine, Maredsous 1927, S. 40f
156 f.



734 Jungmann, Alte Kirche und Gegenwariskirche.

stimmte Feier des Erlosungsopfers und die allgemeinere
Teilnahme am Opfermahl ausgezeichnet wird? — Ubri-
gens erhilt in diesem Zusammenhange auch der Sams-
tag mit seinem Officium de Beata neues Licht: darum
ist er der Ehrentag Marias, weil sie damals, als der Herr
im Grabe lag, allein den Glauben festgehalten hat. —
Auch das vierzigstiindige Gebet ist aus dem gleichen ur-
christlichen Gedankenkreise hervorgegangen: es ist die
Verehrung der vierzigstindigen Grabesruhe Unseres
Herrn, eine Andacht, deren Spuren man schon im
2. Jahrhundert findet. Dabei wird auch durch die in den
letzten Jahrhunderten hervortretende eucharistische
Ausgestaltung, ebenso wie durch die verwandte Aus-
setzung des Allerheiligsten im ,,Heiligen Grab“ im Grunde
nur die altchristliche Linie fortgesetzt; gilt es ja den Leib
des Herrn zu ehren, der verborgen im Grabe ruhte.')

Im tbrigen haben sich in dem auf sich gestellten
eucharistischen Anbetungskult seit dem ausgehenden
Mittelalter gewi manche Formen ergeben, die, weil
eben grundverschiedenen Ursprunges, mit jener From-
migkeitsweise kaum zu harmonisieren sind, die von der
romischen Liturgie von altersher vertreten und von
Pius X. wieder neu betont worden ist. In einer Zeit, in
der auch die Besten hochstens zwei- bis dreimal des Jah-
res die Eucharistie zu empfangen wagten, und da man,
mit einer allegorischen Gesamtdeutung zufrieden, kaum
ein Interesse hatte fiir die Einzelheiten im Gang der Mef-
feier, ist das Verlangen begreiflich, das Sakrament so oft
als moglich auch wahrend der Messe zu frommem Auf-
blick ausgesetzt zu sehen; anders, wo man es wieder vor-
zieht, der fortschreitenden Handlung verstindnisvoll zu
folgen, und wo man wieder gelernt hat, die Teilnahme
am Opfermahl als selbstverstandliches Recht der Kinder
Gottes zu verstehen. Theoretisch wird hier einen all-
méhlichen Abbau niemand mehr bekimpfen, ebenso wie
niemand mehr bestreiten wird, daf die normale Stelle
fur die Kommunionspendung die Kommunion in der
Messe ist. GIeichwohP wird durch ungestiimen Reform-
eifer auch auf diesem Gebiet mehr geschadet als geniitzt.
»Man mull Geduld haben nicht nur mit den reifenden
Friichten, sondern auch mit dem welkenden Laub“ Lip-
Eert). Man sollte jedenfalls nicht von »liturgischer Bar-

arei”, von ,MiBbrauch* oder gar von ,,dogmatischem
Mifibrauch® reden. Einen MiBbrauch kénnte die Kirche

**) Vgl. zum ganzen Fragenkreis meine Hinweise in der Zeit-
schrift fiir Katholische Theologie 55 (1931) 617—621.
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in can. 1274 auch fur die Fronleichnamsoktav nicht ge-
statten. DaB dem bereits vorhandenen Sakrament auch
wihrend der Melfeier eine gewisse Aufmerksamkeit ge-
schenkt wird, ist iibrigens eine Gewohnheit, die auch die
alte Kirche kennt: die Kapsel mit den ,sancta” wurde
wihrend der Papstmesse nicht etwa nur auf einen er-
lesenen Platz gestellt, sondern durch einen eigenen Kle-
riker in den Handen getragen.

Es ist lehrreich, dafi die liturgische Erneuerung in
jenen Landérn am ristigsten voranschreitet, am meisten
iiber enge Zirkel und ,liturgische Gemeinden” hinaus-
wachst und zum Ferment der Pfarrseelsorge und der
Schulerziehung wird, wo sie am mafBvollsten auftritt, wo
sie sich ebenso von archiologischen Spielereien wie von
harter Kritik am Bestehenden fernhilt. An der letzten
,Liturgischen Woche* zu Namur (13.—16. Juni 1932)
nahmen mehrere Bischofe teil. Als sich vor einigen Jah-
ren das interdiozesane Comité d’ Action liturgique et
}\)[aroissiale in einer Verdffentlichung, die dem Kardinal

an Roey von Lowen vorgele%t wurde, als von den Bi-
schofen ,bestitigt” oder ,,emp ohlen‘* bezeichnen wollte,
entschied der Kardinal: Sagen Sie ruhig ,eingesetzt”.””)
Vielleicht wird dhnliches auch in unseren Landern ein-
mal moglich. :

Die Anderung der Formen ist gar nicht das Drin-
gendste. Es geht ja um liturgische ,.Erneuerung®, also
um religiose Erneuerung aus den Kraften der Liturgie,
aus den Tiefen erprobter kirchlicher Frommigkeit. Es
kommt also dauraxuip an, daB der Geist der Liturgie, der
Geist eines mittelpunktsicheren, frohen Christentums in
zahlreichen Priestern lebendig werde. Dann wird der-
selbe Geist durch Gottes Gnade auf den Wegen der ge-
wohnlichen Seelsorge, der Katechese, der Predigt und
auch der Gestaltung des Gottesdienstes wie von selbst
das Leben der Pfarreien erneuern, da8 es standhalt auch
in den Stirmen der Zukunft. Das Wachstum muf von
innen her erfolgen; dann wird die erstorbene Rinde
iiberlebter Formen von selber springen, wo es notig ist.

%) Cours et Conférences des Semaines liturgiques IX (1931) 25 f.



