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WINFRIED HAUNERLAND

Brauchen wir ein neues Fest?

Schopfungsfrommigkeit und Liturgie

Weil christliches Handeln grundlegend aus einer ganzheitlichen christlichen Haltung
erwachsen muss, ist eine tragfihige Schopfungsethik nicht denkbar ohne eine ent-
sprechende Schopfungsfrommigkeit. Der Linzer Professor fiir Liturgiewissenschaft und
Sakramententheologie fragt, welche Impulse von der Liturgie ausgehen und welche

Herausforderungen sich fiir diese ergeben. (Redaktion)

Ein eigenes Fest der Schépfung ist in
den vergangenen Jahren mehrfach
gefordert worden. Der Vorschlag er-
scheint aktuell und plausibel. Denn
Schopfungsfrommigkeit darf nicht nur
Partikularspiritualitdt einiger franzis-
kanisch gepragter Menschen sein oder
sich auf einige wenige Kleinschriften
oder Gottesdienstmodelle beschran-
ken, sondern geht alle Christen an.
Wenn sie aber als integrale Dimension
christlicher Frommigkeit verstanden
wird, muss sie auch durch den Gottes-
dienst der Kirche Forderung finden.
Wie dies in der Liturgie geschieht und
geschehen kann, ist allerdings naher zu
betrachten.

1. Schopfungsgedichtnis in
der Liturgie

Hinweise auf die Schopfung finden
sich nicht selten in den Texten der Li-
turgie. Bei der Feier der Stundenlitur-
gie erinnern die Psalmen und zahlrei-

che Hymnen immer wieder an den
Schopfer, das Werk der Schépfung und
die Geschopfe'. Die priesterschriftliche
Schopfungserzéhlung hat einen promi-
nenten Platz als erste Lesung in der
Feier der Osternacht. Und fiir das
nachkonziliare Messbuch und seine
Hochgebetstexte hat Balthasar Fischer
wohl zu Recht von einem , Durchstof3
zum Thema ,Schopfung’ “2 gesprochen.
Nur an einem einzelnen Beispiel kann
gezeigt werden, wie das Schopfungs-
motiv sehr bewusst auch und gerade
durch die jiingste Reform aufgegriffen
worden ist. Bedenkt man, dass der
Sonntag theologisch als Tag der Aufer-
stehung Christi zu bestimmen ist?, so
ist der Text einer Sonntagspréfation be-
merkenswert:

~In Wahrheit ist es wiirdig und recht, dir,
allmichtiger Vater, zu danken und dich mit
der ganzen Schopfung zu loben. Denn du
hast die Welt mit all ihren Kriften ins
Dasein gerufen und sie dem Wechsel der
Zeit unterworfen. Den Menschen aber hast

! Vgl. etwa zu den fiir die Vesper der ersten und dritten Woche auflerhalb der geprégten Zeiten vor-
gesehenen Hymnen Friederike Kiedl: Schopfungsgedéchtnis und Menschenbild in Vesperhymnen des
Roémischen Breviers, in: Anfange der Theologie. Hg. v. Norbert Brox u.a. FS Johannes B. Bauer. Graz-
Wien-Koln 1987, 295-310. Das Motiv findet sich freilich auch in vielen anderen Texten.

? Balthasar Fischer: Vom Missale Pius’ V. zum Missale Pauls VI. Ein Vortrag, in: L] 26 (1976) 2-18,
hier 8. — Vgl. hierzu insgesamt Manfred Probst: Das Schépfungsmotiv im Eucharistischen Hochgebet,
in: LJ 31 (1981) 129-144.

* Vgl. SC 106; dhnlich Grundordnung des Kirchenjahres und des Romischen Kalenders Nr. 4:
EDIL/DEL 1275; zur Sache auch Johannes Paul II.: Apostolisches Schreiben Dies Domini. 31. Mai 1998
(VAS 133). Bonn 1998, v.a. 19-27 (Zweites Kapitel: Dies Christi. Der Tag des auferstandenen Herrn
und des Geschenkes des Geistes; Nr. 19-30).
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du auf dein Bild hin geschaffen und ihm
das Werk deiner Allmacht iibergeben. Du
hast ihn bestimmt, iiber die Erde zu herr-
schen, dir, seinem Herrn und Schopfer, zu
dienen und das Lob deiner grofien Taten zu
verkiinden durch unseren Herrn Jesus
Christus.”*

Der Text, der allein den Dank fiir die
Schopfung ausspricht, ist kein altehr-
wiirdiger Text der Tradition, den man
aus Respekt erhalten wollte. Lediglich
als Ausgangspunkt diente ein Pra-
fationstext aus ambrosianischer Tradi-
tion, der fiir den 2. Sonntag der Oster-
zeit vorgesehen war. Dieser Text
beschrinkte sich nicht auf den Schop-
fungsdank, sondern hatte den einlei-
tenden Hinweis auf die Schopfung der
Welt und des Menschen mit Elementen
des Erldsungsgedichtnisses weiterge-
fiihrt: Wiedergeburt durch die Taufe
und der Sieg iiber den Urheber des
Todes waren dort Motive, die an einem
Sonntag theologisch durchaus konven-
tionell sind®. Der neue rémische Text
ist also nicht die mehr oder weniger
zufillige Ubernahme einer liturgischen
Vorlage, sondern eine bewusste redak-
tionelle Bearbeitung oder auch Neu-
schépfung. Ein deutlicher und in ge-
wisser Weise exklusiver Akzent soll
offensichtlich gelegentlich auch am
Sonntag auf das Schopfungsgedachtnis
gelegt werden.

Dabei ist es ja keineswegs selbstver-
standlich, dass das Schopfungsge-
déchtnis im Horizont einer nachkon-
ziliaren Liturgietheologie einen Platz
findet. Denn zu Recht hat das 2. Vati-

kanische Konzil in der Liturgiekon-
stitution das Pascha-Mysterium als die
zentrale Mitte der Liturgie herausge-
stellt. Die Kirche muss sich ganz von
Christus her verstehen und von seinem
Heilswerk, das in seinem Tod und in
seiner Auferstehung kulminiert. Ohne
das Osterereignis ist die Kirche nicht
denkbar, und genau deshalb ist die
Liturgie auch in ihrer Sinn- und Feier-
gestalt wesentlich vom Pascha-Mys-
terium gepragt und muss dies auch
bleiben®. Trotzdem hat das Schép-
fungsgedachtnis einen Platz in der
katholischen Liturgie rémischer Pra-
gung. Sind die schopfungstheologi-
schen Elemente Reste einer vorchrist-
lichen Religiositdt? Oder gibt es eine
theologische Vermittlung zwischen er-
16sungs- und schopfungstheologischen
Dimensionen unserer Liturgie?

Zur theologischen Begriindung
sonntiglichen Schopfungsgedenkens

Hilfreicher Ausgangspunkt kann der
Ubergang vom jiidischen Sabbat zum
christlichen Sonntag sein. Authenti-
sches Erkennungszeichen des Herren-
tages ist schon in frither Zeit das Her-
renmahl, nicht aber die Arbeitsruhe,
die das Charakteristikum des jiidi-
schen Sabbats ist. Damit drangt sich
der Eindruck auf, dass die theologische
Sinnspitze des jiidischen Sabbats das
Schopfungsgedéchtnis ist, weil die
Sabbatruhe Gottes am Ende des Sechs-
Tage-Schopfungswerkes — mafigeblich
fiir die Sabbatfeier ist. Die theologische
Sinnspitze des christlichen Sonntags

* Die Feier der Heiligen Messe. Messbuch. Fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Authen-
tische Ausgabe fiir den liturgischen Gebrauch. Kleinausgabe. Einsiedeln u.a. 1988, 406f (Prafation fiir

die Sonntage V).

* Vgl. dazu Corpus Praefationum. Textus Q-V (CChr.SL 161C). Turnholti 1980, 349 (Nr. 1134 und 1135);
zu den Quellenangaben Corpus Praefationum. Apparatus Q-V (CChr.SL 161D). Turnholti 1980, 555

(Nr. 1134 und 1135).

¢ Vgl. die Zusammenschau bei Irmgard Pahl: Das Paschamysterium in seiner zentralen Bedeutung fiir
die Gestalt christlicher Liturgie, in: L] 46 (1996) 71-93.
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ist hingegen das Erlésungsgedachtnis,
insofern das Christusereignis den
authentischen Bezugspunkt bildet. Der
Verlust einer lebendigen Schépfungs-
frommigkeit erscheint in diesem Kon-
text dann als unvermeidlicher Preis fiir
den Ubergang von der Sabbatfeier zur
Sonntagsfeier. Diese Kontrastierung
von sabbatlichem Schopfungsgedécht-
nis und von sonntédglichem Erldsungs-
gedenken kann jedoch einer kritischen
Riickfrage nicht standhalten.

Natiirlich wird in der priesterschrift-
lichen Schopfungserzahlung der siebte
Tag als Einrichtung Gottes am Ende
des Schopfungswerkes herausgestellt
(Gen 2,3). Und dies begriindet nach der
Exodus-Fassung des Dekalogs die Ein-
haltung des Sabbats (Ex 20,8-11, hier
V. 11). Allerdings motiviert die altere
Fassung des Dekalogs in Dtn 5,12-15
die Einhaltung des Sabbats mit dem
Gedéchtnis an die Befreiung aus Agyp-
ten; sie steht fiir eine heilsgeschicht-
liche oder auch befreiungstheologische
Sicht alttestamentlicher Sabbatfrom-
migkeit’. Insgesamt kann man sagen:
LZur Zeit Jesu und des Neuen Testa-
ments ist der Sabbat Zeichen des Be-
kenntnisses zu JHWHSs Wirken in der
Schopfung und in der Geschichte des
Bundesvolkes sowie der begriindeten
Hoffnung auf ihre Vollendung”®.

Dass in dhnlicher Weise der Sonntag
Zeichen des Bekenntnisses zu Gottes
Wirken in der Heilsgeschichte und
Zeichen der Hoffnung auf Vollendung
in der ewigen Ruhe Gottes ist, diirfte
evident sein. Justin der Mértyrer (2. Jh.)
begriindet den Sonntag aber aus-
driicklich nicht nur heilsgeschichtlich,

sondern auch schopfungstheologisch,
wenn er sagt:

~Am Sonntage aber halten wir alle gemein-
sam die Zusammenkunft, weil er der erste
Tag ist, an welchem Gott durch Umwand-
lung der Finsternis und des Urstoffes die
Welt schuf und weil Jesus Christus, unser
Erldser, an diesem Tage von den Toten auf-
erstanden ist.”®

Das Schopfungsgedéchtnis wird also
als ein wesentlicher Grund fiir die
christliche Sonntagsfeier genannt.
Auch Papst Johannes Paul II. hat in
seinem Apostolischen Schreiben Dies
Domini tiber die Heiligung des Sonn-
tags die schopfungstheologische Di-
mension zum Ausgangspunkt genom-
men®. In der heilsgeschichtlichen Be-
griindung des dritten Gebotes sieht der
Papst zwar den inneren Grund fiir die
Wahl des Auferstehungstages als des
christlichen Urfeiertags und damit
implizit fiir die Legitimitit des Uber-
gangs vom Sabbat zum Sonntag. Doch
ist die schopfungstheologische Dimen-
sion damit nicht {iberholt, sondern
vom Sabbat auf den Sonntag tiberge-
gangen, der als der ,achte Tag” sym-
bolische Antizipation der eschatologi-
schen Ruhe Gottes ist.

Freilich ist der Sonntag nicht nur die
Uberbietung des Sabbats. Es ist weiter-
hin legitim, im Anschluss an Justin
auch das Schopfungsgedéchtnis an der
symbolischen Bedeutung des Sonntags
als des ersten Tages der Woche fest-
zumachen. Nicht nur vom siebten Tag
und damit vom Ende her, sondern
auch vom Anfang kann das ganze
Schopfungswerk Gottes in den Blick

7 Vgl. dazu insgesamt Ernst Haag: Vom Sabbat zum Sonntag. Eine bibeltheologische Studie (Trierer
Theologische Studien 52). Trier 1991, vor allem 43-64 (C. Das Sabbatgebot im Dekalog).

® Franz Zeilinger: Vom Sabbat zum Sonntag, in: ThG 42 (1999) 82-91, hier 85.

° Justin, Erste Apologie Nr. 67, dt. Ubersetzung zit. nach: BKV 12 (1913) 82.

® Vgl. Johannes Paul II.: Dies Domini 1998, 11-18 (Erstes Kapitel: Dies Domini. Die Feier des Schop-

fungswerkes Gottes; Nr. 8-18).
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kommen. Mit dem Gedéichinis des
ersten Schopfungstages am Sonntag ist
in gewisser Weise Gottes schopferi-
sches Handeln in seiner Gesamtheit
gemeint.

Theologische Perspektiven

Nun stehen Schépfung und Erlésung
theologisch nicht unverbunden neben-
einander. Die Auferstehung ist nam-
lich — mit einer Formulierung Joseph
Ratzingers — nicht ,, die Riicknahme der
Schopfung, sondern ihre endgiiltige
Bestatigung. Denn Auferstehung heif3t
ja, dass die materielle Welt nie mehr
untergehen wird”". Das Bekenntnis
zum auferstandenen Herrn Jesus
Christus ist nicht zu trennen vom
Bekenntnis zu Gott als dem Schopfer
des Himmels und der Erde. Der zwei-
te Artikel des Glaubensbekenntnisses
ist nicht zu l6sen von dessen erstem
Artikel.

Dabei war schon in neutestamentlicher
Zeit offenbar, dass Schopfung und
Erlésung auch innerlich verbunden
sind. Erinnert sei nur an den Johannes-
Prolog (Joh 1,1-18), in dem von der
Fleischwerdung des Logos gesprochen
wird, zugleich aber bekannt wird, dass
alles, was geworden ist, durch den
Logos geworden ist. Im 1. Kapitel des
Hebréierbriefes lesen wir, dass Gott zu
uns gesprochen hat ,durch den Sohn,
den er zum Erben des Alls eingesetzt
und durch den er auch die Welt
erschaffen hat” (Hebr 1, 2). Vielleicht

ist es kein Zufall, dass beide Texte auch
einen Platz in der Liturgie des Weih-
nachtsfestes haben, und zwar als
Schrifttexte der altesten Weihnachts-
messe, der Messe ,Am Tag“". Die
Menschwerdung Gottes ist eben nicht
der Beginn der Zeit, sondern nur die
Zeitenwende. Es ist also alles andere
als abwegig, wenn in einer evangeli-
schen Dissertation jlingst Weihnachten
nicht nur als Fest der Erlésung, son-
dern auch als Fest der Schopfung
bezeichnet wird. Der Autor erinnert
dabei sach- und liturgiegerecht an die
Schopfungsmittlerschaft Christi®, zu
der sich die Kirche ja auch im Nizéni-
schen Glaubensbekenntnis bekennt.
Wie ein Ausfall der Schopfungstheo-
logie die Theologie insgesamt bedroht,
so diirfte auch eine Erlgsungsfrom-
migkeit ohne eine Schopfungsfrom-
migkeit zu einer falschen Spirituali-
sierung christlicher Existenz fiihren.
Dariiber hinaus ist leicht zu zeigen,
dass die Frage nach dem Ziel des Men-
schen nicht von der Frage nach seinem
Woher zu trennen ist*. Unzéhlig sind
in der Sprache der Gebete im iibrigen
die biblisch gut fundierten Hinweise,
dass der Mensch in Christus eine neue
Schopfung ist. Eine solche Redeweise
kann nur dann sinnvoll verstanden
werden, wenn das Bewusstsein der
grundlegenden Erstschopfung vorhan-
den ist. Gerade um einer angemes-
senen Erlosungsfrommigkeit willen
muss eine Schopfungsfrommigkeit
existieren.

" Joseph Ratzinger: Was feiern wir am Sonntag? In: Communio 11 (1982) 226-231, hier 226f; zur Sache
auch ders.: Auferstehung als Grundlegung christlicher Liturgie — von der Bedeutung des Sonntags
fiir Beten und Leben der Christen, in: ders.: Ein neues Lied fiir den Herrn. Christusglaube und Litur-
gie in der Gegenwart. Freiburg-Basel-Wien 1995, 83-104, hier v.a. 91f.

' Auch der Kolosser-Hymnus (Kol 1,12-20) spricht von Christus als dem Erstgeborenen der Schop-
fung und dem Erstgeborenen der Toten. In der nachkonziliar erneuerten Liturgie gehort der
Hymnus zur Vesper am 25. Dezember.

¥ Vgl. Holger Forssmann: ,,Alle Menschen sind mir heute Kinder”. Weihnachten als Fest der Schépfung
und der Erlésung. Diss. masch. Erlangen 1998, 31-34.

“ Vgl. zu diesen Aspekten die Hinweise bei Wolfgang Beinert: Ein Defizit wird behoben. Neues Inte-
resse an der Theologie der Schopfung, in: ThGI 72 (1982) 402-414, v.a. 402£.406.
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So darf auch die christliche Liturgie
ihre schopfungstheologischen Implika-
tionen nicht vernachlidssigen, wenn sie
nicht als Medium der Weltflucht miss-
brauchbar werden will. Liturgie ist ja
nicht Ausdruck umfassender Weltver-
achtung, sondern Ort der preisenden
Anamnesis der Geschichte Gottes mit
den Menschen, die ihren Anfang ge-
nommen hat in der Erschaffung der
Welt und des Menschen und ihre
Bestatigung gefunden hat in der Offen-
barung.

2. Schopfungsfeste als
Herausforderung

Ein Blick auf das Erntedankfest kann
helfen, die gegenwartigen Herausfor-
derungen besser zu erkennen. Denn
kein anderes Fest schaut so bewusst
auf die Fruichte der Natur wie das
Erntedankfest. Der Mensch, der kulti-
vierend mit der Schopfung umgeht,
erinnert sich nach der Ernte dankbar
daran, dass der Ertrag der Erde nicht
einfach sein Werk ist, sondern dass
trotz aller eigenen Miihe zutiefst
Grund besteht, dankzusagen, weil die
menschliche Kulturleistung niemals
die natiirlichen Prozesse ersetzen kann.
Dass wir ernten konnen, bleibt am
Ende Geschenk, fiir das wir dankzu-
sagen haben dem Geber alles Guten,
dem Schépfer, Gott. Diese Danksagung
ist der zentrale Inhalt des Erntedank-

festes. Nur: Dieses Erntedankfest ist
kein liturgisches Fest im strengen Sinn.

Das Missale Romanum kannte bis zum
2. Vatikanischen Konzil nicht einmal
Gebetstexte zur Danksagung fiir die
Ernte. Erst im nachkonziliaren Mess-
buch findet sich ein Messformular
»~Zum Erntedank”®. Auch die allge-
meinen Gebete zur Danksagung, die
das frithere Missale Romanum zur Ver-
figung stellte, bildeten kein eigenes
Messformular, sondern waren lediglich
zur Ergdnzung anderer ,Messen” ge-
dacht'® und kénnen deshalb wohl auch
kaum als Platzhalter eines Erntedank-
festes der romischen Liturgie an-
gesprochen werden. Die Reserve ge-
geniiber dem Erntedankfest diirfte
wohl kein Zufall sein, zumal wenn
man davon ausgehen muss, dass die
Mitte eines jeden christlichen Festes
das Pascha-Mysterium ist".

Nun sind Erntefeste von ihrer Ent-
stehung her béuerliche Feste, wobei
der frohliche Abschluss der Ernte nicht
selten mit geistlichen Elementen ver-
bunden war. Ein solches Erntefest war
aber sinnvollerweise nicht im Vor-
hinein zu terminieren, sondern stand
dann an, wenn die Ernte abgeschlossen
war. Dass eine kirchliche Feier des
Erntedankfestes auf den Sonntag nach
der Ernte gelegt wurde, ist in diesem
Zusammenhang relativ unproblema-
tisch. Seine natiirliche Grundlage gerat

1 Vgl. Missale Romanum 1975, 832f; Messbuch 1988, 1094f. - Gaben- und Schlussgebet stammen dabei
aus einem entsprechenden Formular im Missale Parisiense von 1738. Vgl. Missale Parisiense anno
1738 publici iuris factum curantibus Cuthbert Johnson/Anthony Ward (BEL.S/ILQ.S 1). Roma 1993,

CXXXV (Nr. 4971f).
% Vgl. Missale Romanum anno 1962

romulgatum. Reimpressio, introductione aucta curantibus

Cuthbert Johnson/Anthony Ward (BEL.S/ILQ.S 2). Roma 1994, [103] (29. Pro gratiarum actione;

Orationen Nr. 4974-4976).

7 Vgl. Benedikt Kranemann: ,Feiertags kommt das Vergessene...” Zu Deutung und Bedeutung des
christlichen Festes in der modernen Gesellschaft, in: L] 46 (1996) 3-22, 6. — Das Fehlen eines Ernte-
dankfestes in der klassischen Liturgie diirfte dariiberhinaus mit der Problematik eines Naturdankes
in einer von geschichtlicher Offenbarung bestimmten Religiositidt und Liturgie liegen; vgl. eine
entsprechende Vermutung auch bei Angelus A. Hiufiling: Rez. zu EKL in: ALW 28 (1986) 458. Bemer-
kenswert ist auf jeden Fall, dass auch die jiidischen Erntefeste teilweise schon biblisch offenbarungs-

geschichtliche Umdeutungen erfahren haben.



256

Haunerland /Brauchen wir ein neues Fest?

freilich aus dem Blick, wenn der Bezug
zur tatsdchlichen Ernte nicht mehr
konstitutiv und das Fest an einem be-
stimmten Kalendersonntag vorgesehen
ist” — unabhéngig davon, ob in diesem
Jahr die Ernte bereits abgeschlossen ist,
unabhéngig davon, ob dieser Sonntag
lokal am Ende der Haupterntezeit
liegt®” und schliefllich unabhéngig da-
von, ob eine Ernte wirklich zum Erfah-
rungsfeld der konkreten Gemeinde
gehort.

Genau das aber ist offensichtlich weit-
gehend mit dem Erntedankfest gesche-
hen. Der evangelische Theologe Eber-
hard Winkler erinnert sich, dass noch
in der Zeit nach dem 2. Weltkrieg in
seinem sdchsischen Heimatdorf der
Termin des Erntedankfestes ,,vom Kir-
chenvorstand nach dem Stand der
Getreideernte beschlossen wurde”®.
Doch schon seit dem 16. Jh. werden
feste Sonntage fiir das Erntedankfest
durch Kirchenordnungen festgelegt, in
der evangelischen Kirche war es meist
der Sonntag nach Michaelis (29. Sep-
tember), mittlerweile ist es in Deutsch-
land konfessionsiibergreifend der 1.
Sonntag im Oktober®. Ist ein solcher
Termin sinnvoll, wenn die Weinbauern
noch mitten bei der Traubenlese sind?
Und - viel grundsatzlicher: Ist ein sol-
ches Fest sinnvoll, wenn die feiernde
Gemeinde keinen direkten Bezug zur
tatsdachlichen Erntearbeit mehr hat?
Der Ubergang von einer agrarischen

Kultur zu einer urbanen, industriell,
technisch und elektronisch bestimmten
Gesellschaft muss sich hier auswirken.
Und ohne Zweifel: Dieser Ubergang
hat sich auch ausgewirkt. Das Ernte-
dankfest, das selbst in stadtischen
Gemeinden zumindest innerhalb der
Familien- und Kindergottesdienste im-
mer noch rezipiert wird, ist langst
transformiert worden. Die mangelnde
lebensweltliche Verwurzelung wird in
der Gestaltung aufgegriffen und kate-
chetisch bearbeitet. Pastoralliturgische
beziehungsweise katechetische Hilfen
formulieren entsprechend: ,Das Ernte-
dankfest bietet eine Moglichkeit, sich
den Zusammenhang zwischen einem
mit Nahrungsmitteln gut versorgten
Leben und der Ernte bewusst zu ma-
chen und zu danken: den Menschen,
die sich um Sden und Ernten kiim-
mern, und Gott, ohne dessen Segen
menschliches Leben nicht gelingen
kann”%, Oder - ein zweites mehr oder
weniger zufilliges Beispiel: ,Dieses
Fest gibt den Menschen die Gelegen-
heit, ausdriicklich wahrzunehmen,
dass ihr tégliches Brot im Grunde gar
nicht so alltdglich ist, sondern hart
erarbeitet werden muss”?®. Der Dank,
der urspriinglich die Mitte des Festes
ausmacht, wird offensichtlich erst
moglich, wenn zuvor ein Akt der Be-
wusstmachung und ausdriicklichen
Wahrnehmung stattgefunden hat. Das
Fest braucht also die Katechese, ja,

18 Xlgl. zur Entwicklung die Hinweise bei Kurt Heckscher: Art. ,Ernte”, in: HWDA 2 (1930) 939-963,
ier 962.

¥ Vgl. dazu schon Gerhard Kunze: Die gottesdienstliche Zeit, in: Leiturgia. Handbuch des evangeli-
schen Gottesdienstes. Bd. 1. Kassel 1954, 437-534, hier 520.

® Eberhard Winkler: Praktisch-theologische Uberlegungen zum Erntedankfest, in: ,,...in der Schar
derer, die da feiern”. Feste als Gegenstand praktisch-theologischer Reflexion. Hg. v. Peter Cornehl/
Martin Dutzmann/Andreas Strauch. Gottingen 1993, 134-146, 135.

2 Vgl. Thaddius A. Schnitker: Art. , Erntedankfeste”, in: EKL 1 (1986) 1076. — Eine entsprechende Fest-
legung gibt es fiir Osterreich nicht.

2 Das Leben und den Glauben feiern. Anregungen fiir den Kindergarten. Heft 1: September bis
November. Hg. Bistum Essen, Seelsorgeamt. Essen 1993, 33.

® Andreas Schwenzer: Das ,Kirchenjahr” feiern. Gottesdienste feiern im Jahreslauf, in: Birgit Jeggle-
Merz/Ralph Sauer/Andreas Schwenzer: Gottesdienst feiern mit Kindern. Werkbuch. Freiburg-Basel-
Wien 1994, 191-224, 224.
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mehr noch: Gerade gut gemeinte Be-
mithungen, eine nostalgisch-folkloris-
tische Asthetisierung zu vermeiden,
filhren zu einer katechetisierenden
Uberformung des Erntedankfestes®.

Ein neues , Fest der Schopfung”?

Damit drangt sich die Frage auf: Wenn
also das Erntedankfest in seiner ur-
spriinglichen Gestalt und Funktion in
unserer urbanen und technisch geprag-
ten Gesellschaft ortlos geworden ist, ist
dann nicht eine tiefgreifendere Trans-
formation oder Neukonzeption dieses
Festes angesagt? Ein theologisch brei-
ter angelegtes Fest der Schopfung
konnte die konkrete Antwort auf diese
Frage sein®. Fiir ein eigenstidndiges
Fest der Schopfung, das in den letzten
Jahren mehrfach gefordert wurde, hat
Adolf Adam jedenfalls 1996 den ersten
Sonntag im Oktober vorgeschlagen,
~an dem bislang das Erntedankfest
gefeiert wird. Dieses soll nicht weg-
fallen, aber es sollte einbezogen wer-
den in das liturgische Fest der Schép-
fung. Hinzu miisste kommen Freude
und Dankbarkeit fiir das Geschenk der
gesamten Schopfung und eine Hin-
fiihrung zum verantwortlichen Han-
deln”?.

Die inneren Widerstdnde, die aus dem
gebrochenen Naturerleben vieler heu-
tiger Menschen erwachsen, sind aber
auch bei einem solchen Fest der Schop-
fung nicht gegenstandslos. Dartiber
hinaus zeigt sich in der Zielsetzung des
Festes bei Adam noch einmal eine
grundlegende Gefahr. Wer ein Fest ein-
flihrt, um zu einem verantwortlichen
Handeln in der Schopfung hinzu-
fithren, verzweckt das Fest und bringt
es damit letztlich um seinen Fest-
charakter. Es sei hier nur an die Beden-
ken erinnert, die zu Recht immer wie-
der gegen die so genannten Themen-
oder Zwecksonntage vorgetragen wer-
den”. Aber auch die jiingeren Ideen-
feste, zu denen mittlerweile vielerorts
sicher schon das Erntedankfest zu
zdhlen ist und zu denen letztlich auch
ein neues Fest der Schépfung gehoren
wiirde, sind nicht selten als Therapeu-
tikum gegen problematische Entwick-
lungen konzipiert worden. Genau da-
zu taugen sie aber kaum. Oder wer
wollte behaupten, dass sich das Fest
der Heiligen Familie als ein probates
Mittel zur Abwehr familienfeindlicher
Tendenzen in den europdischen Gesell-
schaften erwiesen hatte®?

Nein, Liturgie und liturgische Feste
diirfen nicht durch katechetisch-mora-
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Beispiele dafiir finden sich mehrfach zum Beispiel bei Franz Pitzal: Die Frucht der Erde und der
menschlichen Arbeit. Anregungen und Modelle fiir die Feier des Erntedankfestes. Regensburg 1988.
Vgl. Hans-Joachim Rennkamp: Fiir ein liturgisches Fest der Schopfung, in: Christ in der Gegenwart 41
(1989) 232; Didzesanrat der Katholiken im Bistum Aachen: Mehr Nahe zur Schopfung in der Liturgie, in:
Anzeiger fiir die Seelsorge 101 (1992) 22; Willi Lambert: Ein ,,Fest der Schépfung” feiern, in: Geist und
Leben 72 (1999) 321-323. — Ein eigenes Fest der Schopfung wurde schon in der evangelischen Auf-
kldrung vorgeschlagen (vgl. Kunze 1954, 515), und auch heute finden sich dort Uberlegungen, ob das
Thema der Schépfung nicht einen eigenen Ort im Kirchenjahr erhalten solle (vgl. Winkler 1993, 143f,
dort mit der erkliarten Absicht, dass , das Erntedankfest von der Uberzahl der Probleme entlastet
und fiir sein Proprium freigehalten werden [konne]: Dank fiir die Schopfungsgaben, die unser leib-
liches Leben erhalten”). — Vgl. auch die aktuellen 6kumenischen Vorschlage fiir einen ,Tag der
Schépfung” am 1. September.

Adolf Adam: Geliebte Schopfung. Dankbarkeit und Verantwortung. Leutesdorf 1996, 51.

Vgl. hierzu statt anderer: Der Sonntag. Eine Stellungnahme der Arbeitsgruppe , Kirchenjahr und
Kalenderfragen” in: Studien und Entwiirfe zur Messfeier. Texte der Studienkommission fiir die
Messliturgie und das Messbuch der Internationalen Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kom-
missionen im deutschen Sprachgebiet I. Hg. v. Eduard Nagel u.a. Freiburg-Basel-Wien 1995, 202-215,
hier 210-215.

Vgl. zum Fest der Heiligen Familie u.a. Adolf Adam: Das Kirchenjahr mitfeiern. Freiburg 1979, 121.
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lisierende Tendenzen iiberformt und
um ihre eigene Kraft gebracht werden.
Schopfungsfrommigkeit, die liturgie-
gerecht ist, ist deshalb grundlegend
eine doxologische Frommigkeit, die
staunend vor dem Schopfer steht und
gerade darum auch Ehrfurcht vor den
Geschopfen haben kann. Die Ver-
zweckung des Schépfungsgedicht-
nisses fiir eine 6kologische Initiative —
und wéren die Motive auch noch so
edel — widerspricht dem Wesen der
Liturgie. Ein Fest der Schopfung
miisste sachgerecht ein Fest sein, in
dem das zweckfreie Lob des Schopfers
gesungen wiirde. Unter den gegenwir-
tigen Umstdnden miisste jedoch fast
zwangsldufig die katechetisch-mora-
lisierende Uberformung dieses Festes
und eine Verzweckung die Folge sein.
Die Skepsis, die mit anderen guten
Griinden auch von Biblikern diesem
Fest entgegengebracht wird®, findet
aus dieser Perspektive eine Bestéti-

gung.

3. Liturgisches Schopfungs-
gedichtnis und Welterfahrung
des Menschen

Gerade wenn ein eigenes Fest der
Schépfung nicht als Heilmittel gegen
schopfungsspirituelle Defizite geeignet
erscheint, muss die schdpfungstheo-
logische Dimension der Liturgie, ihrer
Feste und ihrer einzelnen Feiern durch-
gangig deutlicher zum Ausdruck ge-

bracht werden. Doch auch die derzei-
tigen liturgischen Texte gehen weit-
gehend von einer agrarischen Kultur
aus und setzen eine ungebrochene
Beziehung des Menschen zu den natiir-
lichen Wachstumsprozessen voraus.
Ackerbau und Viehzucht bestimmen
aber bei weitem nicht mehr die Lebens-
welt unserer Gesellschaft. Der Lebens-
raum der grofien Mehrheit ist die Stadt,
und ihre Erfahrungswelt ist wesent-
lich durch Industrialisierung und Tech-
nik, durch Verwaltungshandeln und
Dienstleistungskulturen geprégt. Dass
Gott das Getreide wachsen lasst, ist
nicht nur deshalb ein Problem, weil das
dahinterstehende Gottesbild befragt
wird, sondern weil das Wachstum des
Getreides nicht mehr erfahren wird.
Das, was wir Schopfung nennen, muss
also neu aufgespiirt werden — und
zwar nicht in Parks oder im Zoo,
sondern in der realen Lebenswelt der
Menschen von heute®.

Die Schépfungsdimension aller christ-
lichen Liturgie und ihrer Feste wird
allerdings nur lebendig gehalten wer-
den konnen, wenn der Mensch von
heute mit seinen Schopfungserfahrun-
gen in ihr einen Platz findet. Vielleicht
kommen wir diesen Erfahrungen am
ehesten auf die Spur, wenn wir nach
den Kontingenzerfahrungen des Men-
schen fragen und so entdecken, wo
auch dem Menschen unserer Zeit auf-
leuchtet, dass sein Leben vielféltig be-
dingt und insofern auch verdankt ist*.

» Vgl. Norbert Lohfink: Altes Testament und Liturgie. Unsere Schwierigkeiten und unsere Chancen, in:
LJ 47 (1997) 3-22, hier 13 (Lohfink bezieht sich auf einen nicht nédher belegten Vorschlag, den
Pfingstmontag als , Tag des Dankes fiir die Gabe der Schopfung” einzufiihren); dhnlich auch (mit
Verweis auf Lohfink) Karl Loning/Erich Zenger: Als Anfang schuf Gott. Biblische Schépfungstheo-
logien. Diisseldorf 1997, 253.

® Vgl. in diesem Zusammenhang die Frage einer afro-amerikanischen Reporterin, von der Matthew
Fox (Schopfungsspiritualitit. Heilung und Befreiung fiir die Erste Welt. Aus dem Amerikanischen v.
Jorg Wichmann. Stuttgart 1993, 21) berichtet: ,Sehen Sie, ich wuchs in der Innenstadt von Chicago
auf und lebe jetzt in Manhattan. Was hat die Schopfungsspiritualitdt mir zu sagen? Hat sie mit dem
Besuch von Parks und Zoos zu tun?”

* Nicht {ibersehen werden darf natiirlich, dass auch die Ohnmachtserfahrungen (zum Beispiel bei
Naturkatastrophen oder Ungliicksfillen) zu den Kontingenzerfahrungen des Menschen gehéren
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Woher kommt die Luft, die wir atmen,
das Wasser, das wir trinken, und die
Welt, in der wir leben? Woher haben
wir aber auch die Féhigkeiten, mit
denen wir unsere Welt gestalten — im
Grofien und im Kleinen? Ein deutscher
Eigentext im Messbuch ist vielleicht
schon Ausfluss einer solchen Suchbe-
wegung nach den Erfahrungen unserer
Geschopflichkeit, wenn es dort heifit:
~Du hast uns verschiedene Gaben
geschenkt.

Keinem gabst du alles — und keinem
nichts.

Jedem gibst du einen Teil.”*

Der Mensch, der Gott so loben und
preisen und ihm fiir die Moglichkeits-
bedingungen seines Lebens danken
kann, hat im Grunde immer schon eine
Schopfungsspiritualitit. Wo Liturgie
solche Erfahrungen versprachlicht,
wird sie auch morgen eine zeitgemafie
Schopfungsfrommigkeit fordern.

Vielleicht ist es kein Zufall: Ausgerech-
net im Blick auf die Schépfung ist ver-
schiedentlich in der Nachkonzilszeit
wahrgenommen worden, dass der ab-
strakte Begriff ,Schopfung” fiir viele
Feiergemeinden eine Uberforderung
sein kann. So wurde etwa 1973 an-
lasslich des eucharistischen Weltkon-
gresses in Melbourne deutlich, dass
»den Ureinwohnern Australiens theo-
logische oder philologische Abstrak-
tion vollig fremd ist“*. Nicht von der
Schopfung und den Tieren konnte des-

halb sinnvoller Weise im Hochgebets-
text fiir die Aborigines gesprochen
werden. Stattdessen formulierte man
unter anderem:

»~Du hast fiir uns die Kingurus gemacht
und die Rieseneidechsen und die Vogel.
Vater, du bist gut”™.

In dhnlicher Weise wurde auch bei
den Hochgebetstexten fiir die Mess-
feiern mit Kindern sehr konkret und in
grofler Nahe zu der Erfahrungs- und
Vorstellungswelt der Kinder formu-
liert. Der hier einschldagige Einschub
zum Thema Schopfung fiir das dritte
~Kinderhochgebet” lautet:

~Denn wunderbar sind deine Werke.

Die ganze Welt hast du erschaffen:

Die Sonne gibt uns Licht und Wiirme,

sie lisst das Korn und die Friichte reifen.
Blumen und Tiere,

Wiilder und Wiesen —

alles ist fiir uns da.

Du gibst uns Menschen Verstand und
Phantasie.

Wir bauen Hiuser und Strafien.

Wir konnen vieles erfinden,

was uns das Leben leichter macht.”*

Wenn Schépfungsfrommigkeit starker
als bisher durch die Liturgie fundiert
und motiviert werden soll, dann wird
es notwendig sein, die realen Schop-
fungserfahrungen des Menschen von
heute konkreter in Worte zu fassen und
innerhalb der Lob- und Dankgebete
aufzugreifen. Nicht die moralisieren-

und als Aufleuchten seiner Geschopflichkeit gedeutet werden konnen. Auch sie haben etwa in den
Klagepsalmen und den Fiirbitten des Allgemeinen Gebetes prinzipiell einen Ort in der Liturgie.
Dartiber wire verstarkt nachzudenken, damit unser Gottesdienst nicht zum Ausdruck eines hal-

bierten Gottesbildes wird.

2 Messbuch 1988, 309 (Tagesgebet zur Auswahl Nr. 14).

 Probst 1981, 130. — Vgl. hierzu auch: Manfred Probst: Eucharistische Hochgebete fiir die australischen
Ureinwohner. Der Versuch der Inkulturation eines zentralen euchologischen Textes, in: Gratias
agamus. Studien zum eucharistischen Hochgebet. FS Balthasar Fischer. Hg. v. Andreas Heinz/Heinrich

Rennings. Freiburg-Basel-Wien 1992, 385-398.
¥ Hier zit. nach Probst 1981, 130.

* Fiinf Hochgebete. Hochgebet zum Thema , Vers6hnung”. Hochgebete fiir Messfeiern mit Kindern.
Studienausgabe fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Einsiedeln u.a. 1981, 42.
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de Ermahnung zum ehrfurchtsvollen
Umgang mit der Natur diirfte ndmlich
der entscheidende Impuls fiir eine
authentische  Schopfungsspiritualitat
sein, sondern die zweckfreie Entde-
ckung, dass unser alltigliches Leben
nicht in sich selbst ruht, sondern einen
Grund hat, den wir uns selbst nicht
geben konnen.

Liturgische Perspektiven

Wenn auch der Mensch von heute
einen Zugang zu einer eigenen Schép-
fungsfrommigkeit finden soll, werden
die alten Bilder und Begriffe nicht
reichen. Trotz ihrer Sperrigkeit sollten
die tberlieferten Texte der Liturgie
und der auferliturgischen Frommig-
keit freilich nicht aufgegeben werden,
weil sie Glaubenszeugnisse unserer
Vorfahren sind. Sie gehdren zum kol-
lektiven Gedachtnis der Kirche und
bewahren méglicherweise Wichtiges,
auch wenn es sich unserer Zeit nicht
ohne Weiteres erschliefit. Deshalb sind
sie immer wieder zu iibersetzen in die
Erfahrungswelt des Menschen der ur-
banen und industriellen Gesellschaft.
Diese Auslegung bleibt eine grund-
legende Aufgabe der Theologie, der

Predigt und der Katechese auf allen
Ebenen.

Doch wenn die Erfahrungen der From-
men vor uns authentische Erfahrun-
gen sind, dann muss es auch méglich
sein, genuine Erfahrungen des Men-
schen von heute ins Wort zu heben
und neben die Bilder und Begriffe der
Tradition zu stellen. Wenn Schépfungs-
frommigkeit integral zu einer um-
fassenden christlichen Spiritualitit ge-
hort, dann wird es nicht geniigen, auf
die Schopfungsfrommigkeit im Son-
nengesang des Franz von Assisi oder in
den Dichtungen eines Friedrich Spee
zu verweisen®. Es wire eindringlicher
zu untersuchen, wieweit im Neuen
Geistlichen Lied das Schépfungsmotiv
einen Platz hat¥, wobei fiir eine echte
Zeitgenossenschaft biblische Zitate
allein natiirlich nicht ausreichend
sind®*. Vielleicht wire eine eingehen-
dere Sichtung des Neuen Geistlichen
Liedes und moderner Gebetssammlun-
gen ein erster Schritt, um jenen Bildern
und Begriffen auf die Spur zu kom-
men, mit denen auch in den Gebeten
des offentlichen Gottesdienstes Schop-
fungsfrommigkeit zeitgerecht aufge-
griffen werden kénnte®. Anregungen
wiéren vermutlich aber auch zu finden

% Vgl. dazu etwa Leo Scheffczyk: Der ,Sonnengesang” des hl. Franziskus von Assisi und die ,,Hymne
an die Materie” Teilhards de Chardin. Ein Vergleich zur Deutung der Struktur christlicher Schép-
fungsfrommigkeit, in: ders.: Schwerpunkte des Glaubens. Gesammelte Schriften zur Theologie
(Sammlung Horizonte. NF 11). Einsiedeln 1977, 389-408; Balthasar Fischer: Die Schopfungsfrommig-
keit Friedrich Spees, in: Friedrich Spee zum 400. Geburtstag. Kolloquium der Friedrich-Spee-Gesell-
schaft Trier. Paderborn 1995, 33-50. — Ohne Zweifel war die von Scheffczyk untersuchte ,Hymne an
die Materie” Teilhards de Chardins ein Formulierungsversuch zur Schépfungsfréommigkeit in echter

Zeitgenossenschaft.
3

9

Vgl. ohne expliziten Bezug darauf die Analysen bei Peter Hahnen: Das ,Neue Geistliche Lied’ als zeit-

gendssische Komponente christlicher Spiritualitat (Theologie und Praxis 3). Miinster 1998, 263-279;
Otto Mittermeier: ,,Wir haben einen Traum...” Das Neue Geistliche Lied in der Liturgie und in der
Glaubenshaltung Jugendlicher, in: Liturgie und Dichtung. Ein interdisziplindres Kompendium L.
Historische Prasentation. Hg. v. Hansjakob Becker/Reiner Kaczynski (Pietas Liturgica 1). St.Ottilien

1983, 865-885.

* Dass jedenfalls auch zeitgendssische ,Lieder von der Schopfung” existieren, zeigt beispielsweise:
Halleluja. Lieder auf dem Weg des Glaubens. Hg. v. Bistum Essen, Seelsorgeamt. Essen o.]. [1995],

Nr. 88-98.

¥ Wenn Schopfungsfrommigkeit heute vielleicht auch den ,Umweg” iiber die Erfahrung der Umwelt-
bedrohungen und -zerstérungen ndhme, spréche das sicher noch nicht a priori gegen ihre christliche

Authentizitat.
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in zeitgenossischer Dichtung, in Fil-
men und anderen Werken der Kunst,
wo unabhéngig von aller liturgischen
Pragmatik und auflerhalb kirchlicher
Binnensprache die Welterfahrung un-
serer Zeit ausgedriickt wird.

Am Ende wird es jedenfalls darum
gehen, dass auch der Mensch von
heute sein Leben von Gott als dem
Urgrund und Schopfer der ganzen
Welt verstehen kann. Dabei geht es um
das konkrete Leben des Menschen, mit
allen Hoéhen und Tiefen und allen
Banalitdten des Alltags. Der Weg, auf
dem diese Riickbindung des ganzen
Lebens mit seinen vielféltigen Konkre-
tionen in der Vergangenheit geschah,
waren die Segnungen der Kirche.
Natiirlich waren sie zeitweise durch
ein tiefes Schpfungsmisstrauen moti-
viert und als Heiligung einer verderb-
ten Welt verstanden worden®. Aber bei
aller Ambivalenz der Welt soll der
Mensch in den Dingen, die gesegnet
werden, ,die in der Natur und im
Schaffen des Menschen wirkende
Schopfermacht und Giite Gottes”*
erkennen. Dass die geschaffenen Dinge
gut sind und dass der Mensch sie aus
der Hand des Schopfers entgegen-
nimmt, muss — nach den Prinzipien bei
der Arbeit am nachkonziliaren Bene-
diktionale — in den Segnungen zum
Ausdruck kommen®. Deshalb gehort
der Lobpreis der Giite Gottes zu den

Segensfeiern®, wie auch schon biblisch
galt, dass Menschen, wenn sie segnen,
Gott loben*. Die groflen Segensgebete
der Kirche kénnen darum auch sachge-
recht als ,Lobpreis und Anrufung
Gottes” bezeichnet werden.

Die Segnungen der Kirche sind somit
ein wichtiger Impuls auf dem Weg zu
einer grofleren Schopfungsfrommig-
keit. Dass dabei nicht nur an aufwén-
dige liturgische Feiern zu denken ist,
versteht sich von selbst. Vielmehr muss
es darum gehen, vom Segen und damit
vom Lob Gottes um seiner Schopfung
willen das alltigliche Leben priagen
zu lassen®. Wo dies aber lebensge-
schichtlich gerade nicht moéglich er-
scheint und Ohnmachtserfahrungen
und Zweifel das Lob verstummen las-
sen, koénnen auch Klage und Bitte
legitimer Ausdruck des Schépfungs-
glaubens und Ansatz einer Schop-
fungsfrommigkeit sein. Denn auch im
klagenden und bittenden Gebet halten
die Betenden daran fest, dass die Welt
als Schopfung auf Gott als den Schop-
fer verwiesen bleibt. Je mehr es aber
gelingt, Welterfahrung als Glaubenser-
fahrung zu deuten und vor Gott auszu-
sprechen, um so grofler dirften die
Chancen sein, dass Schopfungsfrom-
migkeit mehr ist als die Spiritualitét
einer Gruppe, mehr als der Anlass
eines Festes und mehr als der Inhalt
einzelner Gebetstexte.

“ Vgl. dazu die knappen, aber instruktiven Hinweise bei Jakob Baumgartner: Segnungen — veraltet oder
zeitgemafl? Schopfungswirklichkeit und Reform des Benediktionale, in: Wiederentdeckung der
Volksreligiositat. Hg. v. Jakob Baumgartner. Regensburg 1979, 263-290, 267f.

“ Benediktionale. Studienausgabe fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Ein-
siedeln u.a. 1979, 13 (Pastorale Einfithrung Nr. 8).

2 Vgl. den Bericht iiber die Arbeit am Benediktionale von P. Gy: De Benedictionibus, in: Notitiae 7
(1971) 123-132, 128. So klar findet sich diese Einschétzung allerdings nicht mehr in den Praenotanda
des schlieflich promulgierten Benediktionale von 1984.

“ Vgl. Rituale Romanum. De Benedictionibus. Editio typica 1984 beziehungsweise Secunda reim-
pressio 1985 (Praenotanda Generalia Nr. 20).

“ Vgl. ebd. 10 (Praenotanda Generalia Nr. 6).

* Sachgerecht zielen in diese Richtung alle Bemiihungen um eine Erneuerung des Tischgebetes. Vgl.
eié\ga Guido Fuchs: Mahlkultur. Tischgebet und Tischritual (Liturgie und Alltag). Regensburg 1998,
289-292 u.6.



