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Liturgische Reform
im Anglikanismus

Einleitung

Die Anglikanische Kirchengemeinschaft ist eine
heterogene Familie von 19 autonomen Kirchen
oder Provinzen (und mehreren auBerhalb dieser
Provinzen stehender Ditzesen), die alle aus der
Reformation auf den britischen Inseln hervorge-
gangen sind. Die einzige logische Definition die-
der Familie lautet, daB sie aus den Kirchen be-
steht, deren Bischofe von dem Erzbischof von
Canterbury zu der alle zehn Jahre stattfindenden
Lambeth-Konferenz (die letzte fand im Jahre 1968
statt) eingeladen werden. Denn es gibt keinerlei
konstitutionelle Verbindung zwischen ihnen. Je-
der einzelne Bischofssitz 1ifit sich historisch auf
die Bischofe der englischen oder irischen Reforma-
tion zuriickfuhren. Und wihrend die 39 Artikel
heute kaum noch ein lebendiges Band unter ihnen
darstellen, gibt es das gemeinsame Erbe eines ganz
bestimmten liturgischen Ethos, das bis auf den
heutigen Tag den Anglikanismus charakterisiert.
Und wenn die doktrinalen Grundlagen dieses
Ethos fiir Anderungen offener waren, als die dufle-
ren Formen (z.B. die Verwendung des Chorhem-
des und der «New Cathedral»-Gesang), dann ist
das eine greifbare Figentiimlichkeit in einer an sich
eigentiimlichen Institution. Natirlich datf die
Anglikanische Kirchengemeinschaft nicht mit der

1T Sekretariat: G, Mayes, The Deanery, Lismote, Co. Waterford
(Idland).

12 Vgl. Josephus Lescrauwaet, Oekumenische beweging: Litur-
gisch Woordenboek II (Roermond 1966) 1921-1929.

Ubetsetzt von Dr. Heinrich A. Mertens

JOS LESCRAUWAET

geboren am 19, Juni 1923 in Amsterdam, Missionat vom heiligsten
Herzen Jesu, 1948 zum Priester geweiht. Er studierte an der katho-
lischen Universitit von Nimwegen und doktorierte 1954 in Theolo-
gie. Er ist seit 1967 Professor fiir Dogmatik an der Theologischen
Fakultit von Tilburg (Holland). Er vertffentlichte Arbeiten aus dem
Gebiet der Okumenik und arbeitet vor allem mit an: Oecumene und
Tijdschrift voor Liturgie.

Kirche von England verwechselt werden, und bei
vielen liturgischen Anderungen — zum Guten oder
zum Schlechten — hat die Initiative bei den jiinge-
ren Kirchen gelegen. Die Lambeth-Konferenzen
selbst haben bei den Anderungen eine Rolle ge-
spielt, obwohl ihre Entscheidungen keineswegs ei-
ne konziliare, sondern nur eine moralische Geltung
besitzen. Bis 1920 lehnten sie Anderungen am
Common Prayer Book von 1662 im allgemeinen ab.
Zwischen 1920 und 1948 bestitigten sie mit vor-
sichtiger Zuriickhaltung den Grundsatz der An-
derungen als solchen, und 1958 machte der zu-
stindige Ausschuf} sich entschieden den Grund-
satz der Anderung zu eigen und erarbeitete detail-
lierte Vorschlige fiir alle wichtigeren gottesdienst-
lichen Handlungen.* Die Konferenz von 1968 be-
faBte sich iiberhaupt nicht mit liturgischen Fragen.

Und doch spielt die Kirche von England eine
ganz besondere Rolle. Dafiir gibt es mehrere
Griinde. Noch immer ist sie die Kirche Englands
und umfafBt als solche 26 Millionen getaufte Eng-
linder und Englinderinnen (wenn auch nur etwa
10% von ihnen ihre Osterkommunion halten). Da-
mit rangiert sie wenigstens theoretisch zahlenmiiBig
vor der gesamten iibrigen Anglikanischen Kir-
chengemeinschaft insgesamt. Der Erzbischof von
Canterbury hat eine besondere Stellung als Vor-
sitzender der Lambeth-Konferenz. Der Theolo-
genstab der Kirche von England besitzt iiberall eine
hohe Autoritit. Die englischen Missionsgesell-
schaften (einschlieBlich des geringeren Anteils von
Irland, Schottland und Wales) stellen an die 709
der iiberseeischen Missionskrifte der Anglikani-
schen Gemeinschaft. Das alles trigt dazu bei, daf3
die gesamte Gemeinschaft mit besonderem Inter-
esse auf England schaut. AuBerdem wird die laten-
te Spannung zwischen den katholischen und evan-

22



LITURGISCHE REFORM IM ANGLIKANISMUS

gelikalen Kriften am stirksten in England selbst
empfunden, was den hier getroffenen Entschei-
dungen eine zusitzliche Bedeutung verleiht.
SchlieBlich stammt das Book of Common Prayer
aus England, was dazu gefiihrt hat, daB seinen in
England vorgenommenen Uberpriifungen und
Erneverungen eine spezielle Aufmerksamkeit
(und in manchen Fillen eine besondete konstitutio-
nelle Qualifikation) gegeben wird. Damit abet gilt
auf diesem Gebiet ebenfalls England selbst eine
besondere Aufmerksamkeit, und der Autor dieses
Beitrages, der seit 1964 Mitglied der Erzbischof-
lichen Liturgiekommission ist, verfiigt in diesem
Punkt iiber eine unmittelbare Etfahrung vom Ver-
lauf der Uberpriifung.

1. Der Hintergrund der Uberpriifung der Liturgie

Der anglikanische Gottesdienst in seiner heuti-
gen Form geht auf Cranmers drastische — aber not-
wendige — Reformen der Jahre 1549 und 1552
zuriick. Weitere weniger erhebliche Anderungen
wurden ferner 1662, nach der Wiederherstellung
der Monarchie und des Bischofsamtes im Jahre
1660, eingefiihrt. Seit dieser Zeit ist das Book of
Common Prayer von 1662 das einzig rechtmiBige
liturgische Buch der Kirche von England geblie-
ben bis zum Jahre 1966. So hat es —im Rang gleich
nach der Bibel — als grundlegendes Dokument fiir
praktisch alle iiberseeischen Pflanzungen des Ang-
likanismus seine Reise um die Welt gemacht. AuBer
im 18. Jahrhundert, als zunichst Schottland (1764)
und danach (in Anlehnung daran) Amerika (1790),
neue eucharistische Riten einfithrten, hat es kaum
irgendwo auf der Welt mehr als geringfiigige An-
derungen daran gegeben. Praktisch haben mehrere
Kirchen, so die von England, Wales, Irland, Kana-
da, Uganda, die C.I.P.B.C.2, die von Australien
und von Neu-Seeland den Stand von 1662 im we-
sentlichen unverindert bis ins letzte Jahrzehnt bei-
behalten.

Das Attribut «das einzig rechtmiBige Buch»
erinnert an die gewaltsame Einfitlhrung dieses
Buches in der Kirche von England durch die Uni-
formititsakte («Act of Uniformity») von 1662.
Dieses Gesetz verlangte eine genaue Beobachtung
der textlichen und zeremoniellen Anweisungen des
Buches; und kein Priester, keine Pfarrei, keine
Dibzese oder Synode besaBl die Autoritit, seine
Formen zu dndern; so wurden die ersten Antrige
fiir eine substantielle Anderung in den Jahren
1927—28 vor das Parlament gebracht (und dieser
Antrag blieb etfolglos). Die Uniformititsakte ver-

lieh damit dem Buch eine unbeschrinkte Immuni-
tit jeder Uberpriifung gegeniiber. Dadurch ent-
stand eine liturgische Stabilitit, die an Verknoche-
rung grenzte.

Im letzten Jahrhundert haben sich die Gtund-
formen des Sonntagsgottesdienstes geindert. Um
1900 waren sie etwa folgendermafBen: Geistliche
aus den Reihen der «evangelicals» und der «mode-
rates» hielten einen sogenannten Acht-Uhr-Kom-
muniongottesdienst ohne Predigt und Gesang. Um
11 Uhr hielten sie den Morgengottesdienst, die
sogenannten «matins», mit Predigt, und um 18,30
Uhr den Abendgottesdienst oder die Vesper, den
sogenannten «evensong», wieder mit Predigt. Ein
hoher Prozentsatz der Gliubigen, die regelmiBig

'den Sonntagsgottesdienst besuchten, empfingen

nur selten oder niemals die Kommunion. Die An-
glokatholiken, die im 19. Jahrhundert entstanden
waren, vertraten den Standpunkt, die Kommunion
miisse ntichtern empfangen werden, iiberhaupt sei
die Eucharistiefeier der Hauptgottesdienst des
Tages. Dadurch ergab sich bei ihnen folgende
Gottesdienstordnung: die sogenannte Acht-Uht-
Kommunion, speziell fiir diejenigen, die kommu-
nizieren wollten ; das Hochamt um 11 Uhr mit Pre-
digt, aber wohl ochne Kommunion. Sowaren an den
beiden Enden des kirchlichen Spektrums Wort und
Sakrament getrennt, und diejenigen, die am Sonn-
tag nur einmal zur Kirche gingen, empfingen das
eine oder das andere, aber nicht beides. Die Anglo-
katholiken begannen um diese Zeit auch in Nach-
ahmung der nachtridentinischen tomischen Praxis —
unter VerstoB gegen das Gesetz— die sakramentalen
Spezies aufzubewahren und ihnen auBerliturgi-
sche Verehrung entgegenzubringen, In der Litur-
gie selbst wurde stillschweigend der romische Ka-
non eingefithrt und der ganze Gottesdienst mit dem
vollen rémischen Zeremoniell gefeiert. Die Rolle
des Zelebranten war es, mit hochster «Korrekt-
heit» die Liturgie zu vollziehen, wihrend die Glau-
bigen veranlaBt wurden, sich an ihre Gebetbiicher
zu halten und sich privaten Frommigkeitsiibungen
zu widmen. Zur gleichen Zeit fanden die evangeli-
kalen Gliubigen am besten zu ihrem Gott in im-
provisierten Gebetsversammlungen und einer per-
sonlichen Frommigkeit, wihrend die 6ffentliche
Liturgie, das heiBt der Morgen- oder Abendgottes-
dienst mehr oder weniger zur Umrahmung der
Predigt wurde. So entstand wie duzch eine Ironie
der Zustand, daB wiederum beide Enden des Spek-
trums einander dhnlich waren: diesmal in der Tren-
nung der Litutgie von privaten Frémmigkeits-
ibungen. Die individualistische Frommigkeit er-
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lebte zweifellos einen starken Aufschwung, doch
die Einheit des Gottesvolkes, wie sie in der Li-
turgie zum Ausdruck kommt, zusammengefaBit
und gestirkt wird, kam dabei kaum zur Geltung.
Diese gottesdienstlichen Modelle und Konzeptio-
nen wurden natiirlich auch exportiert. So finden wir
denviktorianischen Anglokatholizismusheute noch
in Westindien, wihrend der viktorianische Evan-
gelikalismus vor allem in Uganda sichtbar wird.

Eine liturgische Bewegung in der Kirche von
England ist erst von den Dreifiigerjahren unseres
Jahrhunderts an in greifbarer Form zu beobach-
ten. Gefordert wurde sie durch zwei Biicher des
anglokatholischen Ménchs Gabriel Hebert: Lizur-
g and Society (1935) und The Parish Communion
(1937). Von dieser Zeit an ist bei allen, auBer bei
den Ubervorsichtigen, eine fortschreitende Bewe-
gung in Richtung auf die Reintegrierung von Wort
und Sakrament zu beobachten, verbunden mit
einem Bemihen, die Liturgie aufzuwerten, sie
verstindlich und zu einem Gemeinschaftsfaktor zu
machen. Die «Parish Communion (die Kommu-
nionfeier der Pfarrei)» ist eine um 9,30 oder 10 Uhr
stattfindende eucharistische Feier fiir die gesamte
Gemeinde. Dabei wird eine Predigt gehalten. Alle
beteiligen sich am gemeinschaftlichen Gesang und
Gebet und an den Responsorien. Laien, die eigens
dafiir bestimmt worden sind, iibernehmen hiufig
die Lesungen, bringen Brot und Wein an den Altar
und beten — das allerdings weniger hiufig — die
Fiirbitten vor. Im Prinzip empfangen alle die Kom-
munion, auller den jiingeren Kindern, die aber
dennoch anwesend sind. Die Zeremonien sind
vereinfacht, und manche Zelebranten feiern die
Liturgie dem Volk zugewandt, um damit den Sinn
fiir die Gemeinschaft zu férdern.s Die Evangelika-
len tibernehmen die «Parish Communion» nur z6-
gernd, da sie nicht gern ihren traditionellen Rah-
men fiir die Predigt des Wortes Gottes aufgeben
wollen, tendieren aber heute dahin, zumindest ein-
mal im Monat einen morgendlichen oder abend-
lichen Hauptgottesdienst mit gemeinsamer Kom-
munionfeier und Predigt zu halten.

Diese beiden iiblichen, oben beschriebenen
Muster stehen fiir die Kritik offen. Die Evangelika-
len befinden sich ganz deutlich noch in einer Uber-
gangsphase. Doch sieht es aus, als gelangten auch
sie zu einer bestindigeren Losung, denn an die
1ooo Teilnehmer ihres groBen Kongresses in Keele
(1967) erklirten: «Wir beschliefen, auf eine wo-
chentliche Feier des Sakramentes als zentralen Ge-
meinschaftsgottesdienst der Kirche hinzuwirken.»+
Doch stéBt die Parish-Communion-Bewegung

auch auf Hindernisse, die ihren eigenen Vertretern
hiufig gar nicht klar sind. Kommunionfeiern mit
grofer Beteiligung kosten viel Zeit, und die Pre-
digt ist der erste Leidtragende dabei. Zugleich
zeichnet sich Hand in Hand mit der Konzentrie-
rung auf einen Hauptgottesdienst ein Nachlassen
der Beteiligung am Abendgottesdienst ab. Dieser
vetliert unter solchen Umstinden seine Anzie-
hungskraft sowohl fiir die (kleine) Schar derer, die
gewohnt sind, am Sonntag zweimal am Gottes-
dienst teilzunehmen, als auch fiir die AuBenseiter
und Suchenden, die allem Anschein nach stitker an
einem nichtsakramentalen Gottesdienst interes-
siert sind.

Die Parish Communion ist heute iiberall in der
Welt eingefiihrt (wenn auch in den evangelikalen
Gebieten weniger als anderswo). Doch hat die
Anglikanische Gemeinschaft einen grofen Mangel
an Geistlichen, vor allem in Siidamerika, Afrika
und Asien. Dadurch wird es vielen Gemeinden un-
moglich, die wochentliche Kommunionfeier in der
Praxis durchzufithren. Einheimische Katechisten
halten dann hiufiz Wortgottesdienste. Doch in
solchen Situationen ist gegenwirtig ein Trend zu
beobachten, der die Feier der Vormesse oder «Vot-
kommunion (antecommunion)» der des iiblichen
Mozgen- oder Abendgottesdienstes vorzieht. Au-
Berdem ist durch diese Mangelerscheinungen das
Problem des Aushilfs- oder nebenamtlichen Geist-
lichen aktuell geworden. Und man kann in nichster
Zukunft in den jungen Kirchen mit verschiedenen
Experimenten zur Neukonzeption des kirchlichen
Amtes rechnen.

2. Allgemeine Tendenzen bei der liturgischen Ernenernng

Neue Modelle und verschiedenartige, von Otrt zu
Ort wechselnde Bediirfnisse haben zu einer Reihe
grundsitzlicher Regelungen zur Genechmigung
neuet Gottesdienstformen gefiihtt, das heit die
Idee des «Experimentierens» wach werden lassen.
In den Jahren 1549, 1552 und 1662 hatte man revi-
dierte Liturgien zunichst schriftlich niedergelegt
und sie dann verbindlich gemacht, ohne daf} sie
vorher jemals praktisch durchgefiihtt worden
waren. Ganz dhnlich verhielt es sich mit der mif3-
lungenen englischen Revision der Jahre 1927-28.
Doch in den Sechzigerjahren unseres Jahrhunderts
sind verschiedene gottesdienstliche Formen zu-
nichst nur «probeweise» autorisiert worden. Sie
bilden nut Alternativen zu den amtlich vorge-
schriebenen Gottesdienstformen. Sie gefihrden
daher, obwohl sie die Idee der Einheitlichkeit in
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der Form einigermallen strapazieten, keineswegs
die einheitliche Lehrkonzeption des geltenden
Book of Common Prayer. Und kein kirchlicher
Amtstriger kann gendtigt werden, sie zu verwen-
den. Fiir gewohnlich wird ihnen nur eine kurze
Lebensdauer zugestanden. Derartige neue kirchen-
rechtliche Verfahren sind in jingster Zeit unter an-
derem in England, Wales, Irland, Amerika, Austra-
lien und Neu-Seeland eingefiihrt worden. Solche
Experimente mit anschlieBender verantwortlicher
Kritik sollen eine Gewihr fiir die Vermeidung einer
erneuten Verkndcherung bieten.

In den sechziger Jahren konnte man eine ent-
schlossene Teilnahme der Evangelikalen an der
liturgischen Erneuerung beobachten. Das Book of
Common Prayer ist ein protestantisches Buch.
Daraus aber ergab sich, daB tiberall, wo neue angli-
kanische Kirchen oder Kirchenprovinzen gegriin-
det wurden, die Anglokatholiken (unter Hinweg-
setzung iiber die Bestimmungen der Uniformitits-
akte) nichts Eiligeres zu tun hatten, als den Ritus
der Eucharistiefeier und nicht selten auch verschie-
dene Tauf- und Begribnisriten zu findern. Die
Evangelikalen auf der anderen Seite haben bis in
die jungste Zeit keine Veranlassung gehabt, das
Book of Common Prayer zu revidieren. Dadurch
sind alle Initiativen fiir eine Uberpriifung und Ex-
neuerung in die Hinde der Anglokatholiken ge-
fallen. So hat sich in den sechziger Jahren bei allen
Erneuerungen in iiberseeischen Gebieten ganz
deutlich ein massiver Trend in dieser Richtung er-
geben. Das 20. Jahrhundert hat 17 neue eucharisti-
sche Riten in der Anglikanischen Kirchengemein-
schaft etlebt, von denen 12 vollstindig von den
Anglokatholiken inspiriert warens und die iibrigen
zum Teil ebenfalls.6 Doch seit 1960 hat sich die
Situation gewandelt. In den vier Jahten von 1964 —
1967 sind 15 weitere neue eucharistische Riten ent-
standen, von denen nur vier auf einer eindeutig
anglokatholischen Grundlage beruhen;? drei wei-
tere zeigen Merkmale anglokatholischen Einflus-
ses,® zwei sind im grofen und ganzen neutral,® und
sechs sind weithin protestantisch.’ So haben wir
heute nicht mehr einen einheitlichen Trend, und die
einzelnen Kirchen sind frei von jeglichem pan-
anglikanischen Druck, der sich im vergangenen
Jahrzehnt entwickelt hatte.

Ein weiterer neuer Zug der sechziger Jahre, tiber
den allgemein noch heif diskutiert wird, ist das
Problem des liturgischen Englisch. Bis 1960 gab
es cin solches Problem nicht. Obwohl heutzutage

die Muttersprache einer Kirche Mataco oder .

Suaheli sein kann, hat sich das liturgische Englisch

seit Cranmer nicht mehr gewandelt und schien un-
wandelbar. Die Genialitit von Cranmers Schop-
fung hatte die verhingnisvolle Folge einer sprach-
lichen Stagnation gehabt. Die Apologeten suchten
nachtriglich Motivationen dafiir, ganz dhnlich de-
nen, die man fiir die Beibehaltung des Lateins in der
rémischen Messe in Feld gefiihrt hat, Erst jetzt, wo
wir diesen Beitrag schreiben, beginnt der Fels von
Cranmers Tudor-Englisch ganz langsam abzu-
brockeln. Endlich werden allzu lange, verschach-
telte Petioden aufgegliedert in kurze koordinierte
Sitze; groBer Wortaufwand wird vereinfacht,
archaische Worte werden in modernen Ausdrucks-
formen wiedergegeben und vor allem wird — wenn
das auch ganz gewiB nicht das Wichtigste ist — bei
der Anrede Gottes das antiquierte «Thou» durch
das heute tibliche «You» ersetzt. Der AnstoB dazu
kommtaus Australien und Neu-Seeland. Doch neue
Vorschlige zur Modernisierung, die 1968 in Eng-
land gemacht wurden, gehen bereits iiber die Vor-
stofe unserer Antipoden hinaus.

Im weiteren mub auf eine allerdings vorerst noch
recht langsam verlaufende Strémung in Richtung
auf eine okumenische Liturgie aufmerksam ge-
macht werden. Sie geht in ihren Anfingen auf die
im Jahre 1950 geschaffene Liturgie der Kirche von
Sudindien zuriick. Zwei Anglikaner, Dr.L.W.
Brown und Rev. T.S. Garrett, haben bei ihrer Zu-
sammenstellung einen besonders starken Hinflul
ausgeiibt, und beide waren in der Folgezeit aktiv
am Zustandekommen anderer ékumenischer Li-
turgien beteiligt. So spielte Dr. Brown in Ostafrika
eine Rolle bei der Schaffung einer Unionsliturgie,
an der auch die Lutheraner beteiligt waren, wih-
rend T S. Garrett in Nigeria maBgeblich dazu bei-
trug, daB die Nigeria-Union-Liturgy sich mog-
lichst eng an die Liturgie der CSI hielt. Beide Uni-
onsliturgien sind von den Anglikanern der be-
treffenden Gebiete gebilligt worden, obwohl keine
der beiden Unionen, fiir die sie bestimmt waren,
tatsichlich vollzogen wurde. In England hat eine
gemischte liturgische Arbeitsgruppe (ohne Beteili-
gung der romischen Katholiken) eine Reihe von
Vorschligen fiir den Kalender und die Sonntags-
lesungen erarbeitet, und es ist durchaus denkbar,
dal sie bald von der Kirche von England angenom-
men werden. In anderen Lindern (zum Beispiel in
Amerika, Kanada, Nordindien u.a.m.) sind Uni-
onsverhandlungen im Gange, und dementspre-
chend ist auch, wenn die Dinge soweit gedichen
sind, mit neuen dkumenischen Liturgien zu rech-
nen. Wahrscheinlich wird die Liturgie nut in sol-
chen Unionen ihr spezifisch anglikanisches (und
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bisweilen pananglikanisches) Gewand ablegen und
vollkommen im Boden ihtrer heimischen Kulturen
Whurzeln fassen.

3. Ernenerung der Encharistiefeier

Gregory Dix’ Buch The Shape of the Liturgy (1945 ;
Die Gestalt der Liturgie) bildete einen Wende-
punktin der Erneuerung det eucharistischen Feier.
Er unterschied darin vier Gestaltelemente ent-
sprechend dem, was det Herr beim Abendmahl
getan hatte: das Brot nehmen, danksagen, das Brot
brechen und verteilen. Das « Nehmen des Brotes»
erblickte er in der Gabenbereitung; durch seinen
EinfluBl wurde diese erneuert und unmittelbar vor
den Kanon gestellt. Ganz dhnlich ist heute auch das
Brechen des Brotes als dritte der vier Handlungen
vom Kanon getrennt, doch folgen sie alle vier
ziemlich nah aufeinander. Dadurch, daB Dix her-
vorhob, daf} der Kanon eine Danksagung ist, hater
die modernen Uberpriifungen und Erneuerungen
von den alten Diskussionen iiber den «Augen-
blick» der Konsekration befreit. Rémisch orien-
tierte Anglokatholiken haben immer den Stand-
punkt vertreten, der Einsetzungsbericht wirke als
Konsekration, wihrend in den zwanziger und
dreiBiger Jahren der Hippolyttext manche Wissen-
schaftler zu der Annahme veranlaBte, die Epiklese
sei die urspringliche Konsekrationsform (ein
Gedanke, der frither schon in den schottischen und
amerikanischen Riten aufgetaucht wat). In den
zwanziger Jahren war es in England und Siidafrika
zu groflen Diskussionen tiber den « Zeitpunkt» det
Wandlung gekommen. Die Siidafrikanische Synode
hatte in diesem Zusammenhang erklirt, das Wesen
der Konsekration sei Danksagung. Dix verbreitete
diesen Gedanken durch volkstiimliche Datstellung.
Sein Erfolg beruhte nicht auf der logisch begriin-
deten Ablehnung der Epiklese, sondern darauf, da3
et betonte, schon seine dulere Gestalt lasse erken-
nen, daB das eucharistische Gebet urspringlich
Danksagung gewesen sei. Die Lambeth-Konfe-
renz von 1958 warf das Gewicht ihrer Autoritit
fiir diese Auffassung in die Waagschale. Soist hente
die Epiklese ganz abgeschafft (auBier bei den direk-
ten Abkémmlingen der Verfechter der Riten des
18. Jahrhunderts), und die Uberpriifung und Er-
neuerung der eucharistischen Riten wird von der
Idee der Danksagung beherrscht, deren Nieder-
schlag sich in langen Prifationen, Ausdriicken des
Gotteslobes zur Eroffnung des Post-Sanctus, ge-
meinsam gesprochenen Responsorien beim Ein-
setzungsbericht, Akten der Danksagung bei der

Anamnese und einer ausgiebigen Verwendung von
Doxologien findet. Manuelle Gestik ist abge-
schafft, doch halten sich immer noch «rémische
(western)» Ideen, so zum Beispiel in der normaler-
weise vorgesehenen nachtriglichen Konsekration.
Hier zeigt sich die wachsende Unsicherheit darii-
ber, was die Konsekration eigentlich 7sz,
Inanderen Punkten ist es zu allgemein anerkann-
ten Strukturinderungen gekommen, die weithin
dazu dienen, die Gliederung des Gottesdienstes in
«Vorkommunion» (Vormesse, Wortgottesdienst)
und «Kommunion» (sakramentaler Gottesdienst)
deutlicher sichtbar zu machen. Drei Lesungen,
unterbrochen von Gesingen, fithren auf die Predigt
hin. Nach dieser folgen das Glaubensbekenntnis
und die Fiirbitten der versammelten Gemeinde.
Das Siindenbekenntnis und die Absolution geho-
ren heute noch, speziell in England und Irland,
zur « Kommunion», wihrend sie an anderen Orten
an den Anfang des Wortgottesdienstes (Vorkom-
munion) geriickt worden sind. Die Postkommu-
nion ist durchsichtiger geworden, da man das Ge-
bet des Herrn in den eigentlichen sakramentalen
Komplex hineingenommen und das Gloria, das
Cranmer an das Ende der Handlung verlegt hatte,
wieder an den Anfang, unmittelbar nach dem Siin-
denbekenntnis und der Absolution, geriickt hat.
Die Uberpriifungen und Erneuerungen haben
verschiedene doktrinale Probleme aufgewotfen.
Eins davon ist die Frage nach dem Opfercharakter.
Das Book of Common Prayer legte besonders
groBen Wert auf die Feststellung, dalB unser Herr
auf Golgotha «ein volles, vollkommenes und aus-
reichendes Opfer, zur Sithne und Genugtuung»
dargebracht hat. Es herrscht eine verbreitete Ten-
denz, das Gewicht dieser Feststellung zu etleich-
tern. Diese hat, namentlich in England, bereits
in den Texten ihren Niederschlag gefunden. Ein
weiteres Problem hingt mit unserer Reaktion auf
das Gebot unseres Herrn «tut dies zu meinem An-
denkeny» zusammen. Was tun wir in Wirklichkeit?
Cranmer sagte: Wir essen und trinken (und tat dies
unmittelbar nach dem Einsetzungsbericht, der mit
diesem Gebot endet). Die Anglokatholiken mdch-
ten zu der traditionellen Anamnese zuriickkehren,
die eine Darbringung enthilt. Die Evangelikalen
haben zwar keine Einwinde gegen die Riickkehr
zu einer Anamnese, betonen jedoch, ihr Inhalt
diirfe keine ausdriickliche Darbringung sein, da
diese nicht dem entspreche, was der Herr befohlen
habe. Daher kehtt man in England und andernorts
zu Formulierungen wie «wir halten das Gedicht-
nis» zuriick, die das Problem vorliufig ungeldst
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lassen. Das dritte Problem betrifft die Fiirbitten fiir
die Verstorbenen, gegen die sich wiederum, nicht
allein unter Berufung auf Cranmer, sondern auch
auf die Schrift, die Evangelikalen gewandt haben;
dochauch hiet hat man KompromiBtexte gefunden.
Der Autor dieses Beitrages war in den beiden letzt-
genannten Punkten nicht mit den englischen Voz-
schligen des Jahres 1966 fiir die Eucharistiefeier
einverstanden, was zur Beschleunigung des Su-
chens nach Kompromissen beigetragen hat.

Eines der interessantesten Phinomene bei den
Textrevisionen war das Entstehen und Anwachsen
einer Ritenfamilie, die mit England tuberhaupt
kaum eine Verbindung hatte. Die Liturgie der
Sudindischen Kirche aus dem Jahre 1950 taucht
fast wortlich in der Liturgie der Nigerianischen
Union (1965) wieder auf und mit nur geringen Ab-
wandlungen in der Liturgie des Iran (1967). Sie
liegt den Vorschligen der Lambeth-Konferenz von
1958 zugrunde, und diese wiederum sind von
Brown selbst in 4 Litargy for Africa(1964), das fiir
alle afrikanischen Kirchenprovinzen bestimmt war,
weiter ausgearbeitet worden. Dieses Buch seiner-
seits liegt der Liturgie der Ostafrikanischen Union
(1966) und Neu-Seelands (1966) zugrunde. Ferner
hat die Liturgie der Siidindischen Kirche Einfliisse
auf die Irische Liturgie (1967) und A Modern Litur-
2 (1966) in Australien gehabt, Diese letztere hat
als besonderes Merkmal die Trennung der Dank-
sagung fiir das Brot und fiir den Kelch, Der ganze
Vorgang aber diitfte ein weiterer Hinweis darauf
sein, daBl die altanglikanische Gleichférmigkeit im
Verschwinden begriffen ist.

4. Die Ernenernng der Tanfe und Firmung

Der hier zur Verfiigung stehende Raum gestattet
nur eine schlaglichtartige Beleuchtung einzelner

I Uber ihre Auswirkungen auf die eucharistische Liturgie siche
C.0. Buchanan, Modern Anglican Liturgies (Oxford 1968) Kap. 2.

2 Die Kirche von Indien, Pakistan, Burma und Ceylon.

3 Dieser Brauch, zu dessen Durchfithrung in der Regel der Altar
von der Ostwand abgeriickt werden muB, 148t sich bis Ende der viet-
ziger Jahre zuriickverfolgen; eine gréBere Popularitit hat er aber erst
in den sechziger Jahren erhalten.

4 Keele 67 (London 1967) § 76.

5 Swahili Mass (1919), Bombay (1922), N.Rhodesia (? 1925),
Amerika (1928), Nyasaland (? 1929), Siidafrika (1929), Schottland
(1920), Ceylon (1933), Korea (1938), Madagaskar (1945), Japan (1959),
Westindien (1959). Sie alle finden sich in B.Wigan, The Liturgy in
English (Oxford 1964) auBer dem Ritus von Madagaskar, der bei
Buchanan aaO. zu finden ist.

6 England (1928), Hong Kong (1938 und 1957), Kanada (1959)
und C.1.P. B.C. (1960). Sie alle finden sich bei Wigan aaO., auller dem
Ritus von Hong Kong des Jahres 1957, dessen Text bei Buchanan
2a0. abgedruckt ist.

7 Amerika (1967), Brasilien (1967), Schottland (1966) Wales
(1966). Sie alle sind abgedruckt in Buchanan, aaO.

Probleme. So besteht seit den neunziger Jahren des
vergangenen Jahrhunderts ein Streit, ob die Fir-
mung ein rein traditioneller pastoraler Brauch oder
ein eigenes, auf den Herrn zuriickgehendes Sakra-
ment oder aber die Vollendung eines komplexeren
Initiationssakramentes (Wasser und Handaufle-
gung) ist. Die letzte dieser drei Auffassungen, die
von Mason, Dix, Thornton usw. vertreten worden
ist, hat in den Texten ein geringfugiges Uberge-
wicht bekommen, und wird in der Praxis hiufig
befolgt, wenn der Bischof die Erwachsenentaufe,
die Firmung und die Erstkommunion zusammen
in einem einzigen Gottesdienst spendet (wie die
Expetimentaltexte es gestatten, ja sogar erwarten).
Das andere groBBe Problem ist das der Kleinkinder-
taufe, Es besteht Unsicherheit, ob es iiberhaupt
eine Berechtigung gibt, sie «unterschiedslos» in
dieser Form zu spenden, und ob die Erklirungen
der Reue und des Glaubens im eigentlichen Sinne
stellvertretend gegeben werden kénnen. Die Texte
variieren in allen diesen Punkten. Nur in einem
gibt es Anzeichen fiir eine sich langsam durch-
setzende Ubereinstimmung : in der Erkenntnis, daB3
jede Taufe in einem o&ffentlichen Hauptgottes-
dienst stattfinden sollte und nicht bei dem traditio-
nell englischen «4 o’clock». Die wachsende Siku-
larisierung der englischsprechenden Welt witft
Probleme fiir die Kindertaufe auf, zu deren Lo&-
sung im rein liturgischen Bereich die Liturgiker
sich unfihig fiihlen.

So werden die Anglikaner in der Zukunft noch
groBere Probleme zu bewiltigen haben. Wann
soll das als Saugling getaufte Kind gliubiger El-
tern kommunizieren? Was soll die Kirche mit
Kindern von Ungliubigen tun? Auf diese Fragen
gibt es bis heute noch keine eindeutigen Antwot-
ten.

8 England First Seties (1966), Hong Kong (1965), A Liturgy for
Africa (1964). Sie alle sind abgedruckt in Buchanan, aaO.

9 England Second Series (1967), Neu-Seeland (1966). Abgedruckt
in Buchanan, 2aO.

10 Austtalien, A Modern Liturgy (1966), Chile (1967), Liturgie
der Ostafrikanischen Union (1966), Iran (1967), Irland (1967), Litur-
gie der Nigerianischen Union (1965). Abgedruckt in Buchanan aaO.
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