Beitrige

Cyrille Vogel

Das liturgische Amt
im Leben der Kirche

Entfremdung von Kult und
christlicher Gemeinschaft

Wenn der Liturgiehistoriker fur einen Augenblick
das Studium seiner Dokumente (Ordines, Sakra-
mentarien, Pontificale) oder der Kultinstitutionen
unterbricht und versucht, sich den notigen Ab-
stand zu verschaffen, um sich ein Urteil iiber Rolle
und Ort der liturgischen Titigkeit im geistigen
Leben der christlichen Gemeinde zu bilden, so
kann er nicht umhin, in aller Form eine Bankerott-
erklirung abzugeben: Die Kluft zwischen Kult
und christlichem Leben, die Entfremdung des
Kultes im Verhiltnis zur christlichen Gemeinde,
sind nur zu offenkundig. Die kultische Handlung,
die nichts anderes sein sollte als authentischer Aus-
druck der Gemeinschaft — denn ist sie dies nicht, so
ist sie gar nichts —, hat sich im Laufe der Jahrhun-
derte fortschreitend von dieser Gemeinschaft ent-
fernt und ihre Verankerung darin gel6st. Im Lau-
fe der Jahrhunderte konnte man sogar, ausgelSst
und angetrieben durch das enttiuschte religitse
Empfinden, das Auftauchen und die Entwicklung
einer kultischen Titigkeit beobachten, die neben
der amtlichen Liturgie einherlief und an deren
Stelle trat: Es entstanden Dubletten und mittel-
mibige Ersatzschépfungen, die indessen davon
zeugen, daB die Gemeinde danach sucht, sich in
einer wahrhaftigen Form Ausdruck zu verschaffen.
Man denke hier etwa an die vielfilticen Formen,
die die Verehrung des Altarssakramentes oder der
Heiligenkult angenommen hat.? Ezst in den aller-
letzten Jahrzehnten hat man sich bemiiht, der Litur-
gie zwar nicht den ihr zukommenden Platz — denn
der Kult ist nicht esne Tatigkeit unter anderen, auch
nich? wenn man ihn als erstrangige betrachtet —, wohl
aber ihre grundlegende Authentizitit wiederzu-
geben,

Die fortschreitende Entfremdung zwischen Kult
und Gemeinde wird vor allem von denen beson-
ders lebhaft empfunden, die sich, ohne Fachhisto-

riker zu sein, intensiver mit der Pastoraltheologie
befassen.z Es ist an der Zeit, dem Grund (oder den
Griinden) dafir nachzuspiiren oder doch wenig-
stens einen solchen Versuch zu unternehmen. Un-
sere Untersuchung wird sich hier auf drei Formen
kultischer Titigkeit beschrinken, die im Laufe der
Jahrhunderte der Gemeinde fremd geworden sind,
selbst wenn diese Entfremdung nicht unmittelbar
bemerkt worden ist: zunichst die Eucharistie, die
vom bedeutsamen geheiligten Mahl zur Privar-
messe geworden ist; sodann das BufBlsakrament,
das seine Verwurzelung in der Gemeinde verloren
hat und zum individuellen Bekenntnis wird; und
schlieBlich die Erteilung der Ordines, die durch die
Verallgemeinerung der sogenannten absoluten
Ordinationen von einem Dienstamt zu einem
Klerikerstand geworden sind.3

Doch haben wir einen vor dieser Entfremdung,
mit der wir uns hier befassen, liegenden Faktor,
dessen Auswirkungen wir hier sondieren miissen.

Eine Vorfrage: die liturgische Sprache.

Dadurch dabB sie zu der Zeit, als sich die nationalen
Sprachen herausbildeten, eine sprachliche An-
passung versiumt oder abgelehnt hat, ist die Litur-
gie fiir das Empfinden — und nicht allein das reli-
gitse — der Gliubigen fremd geworden. Man
braucht hier nicht an die engen Beziehungen zu
erinnern, die zwischen Sprache und Individuum
oder Gruppe bestehen: Es ist keineswegs gleich-
giiltig, ob man in einer unverstindlichen Sprache
beten muf.

Nun hat aber die Kirche des Westens im Laufe
der Geschichte nur zwei sprachliche Revolutionen
durchgemacht: die eine zu Ende des 4. Jahrhun-
derts, die andere im AnschluB an das Zweite Vati-
kanum (Liturgiekonstitution vom 4.Dezember
1963).+ Der Ubergang vom Griechischen zum La-
teinischen ist in der Liturgie zwischen 360 und
380 erfolgt, das heilit mit einer Verspitung von
etwa einem Jahrhundert im Verhiltnis zur Um-
gangs- und Amtssprache der romischen Gemeinde,
die sich seit etwa 250 latinisiert hatte. Die einzigen
Gemeinden, die von Anfang an Lateinisch ge-
sprochen hatten, waren die von Nordafrika: Tet-
tullian und Cyprian haben das theologische, recht-
liche und kultische Vokabular der Kirche des
Westens geschmiedet. Alle Belege, die wir iibet
diesen Vorgang besitzen, veranlassen uns iiberein-
stimmend zu der Annahme, daB der Ubergang
vom Gtiechischen zum Lateinischen nicht durch
Ubersetzung der lateinischen Texte vorgenommen
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wotden ist, sondetn durch Schaffang eines neuen
Formulars.

Danach ist 16 Jahrhunderte lang keine sprach-
liche Anderung mehr erfolgt — weder zur Zeit der
Bildung der Nationalsprachen, noch in den ver-
schiedenen Stadien der Entwicklung der Volks-
sprachen. Das bedeutet, daf} diese ganze Zeit hin-
durch der Kult im Grunde nur den Klerikern zu-
ginglich gewesen ist. Den Gliubigen unverstind-
lich, immer mehr von hinzugefiigten und kompli-
zierten Riten beschwert, deren Symbolsinn der
Mehrzahl entging, in tibertriebener Weise stilisiert,
so daB er schlieBlich ein Komplex von Rubriken
wutrde, ist der christliche Kult ganz offensichtlich
der Gemeinde fremd geblieben und nicht selten
selbst den Klerikern, soweit sie keine Fachliturgi-
ker oder Altertumswissenschaftler waren. Daraus
erklirt sich auch das Auftauchen der erwihnten
Parallel- und Ersatzformen und einer Paraliturgie,
die allein auch den Gliubigen zuginglich war.

Die Weigerung, das liturgische Formular in einer
verstindlichen Sprache, ja allgemeiner die heilige
Handlung selbst allen verstindlich zu machen, ist
nicht allein auf den Konservativismus in kultischen
Dingen zuriickzufiihren.

Seit dem Hochmittelalter beginnt die Idee sich
durchzusetzen, daB3 das Dokument, das dem Kult
(Eucharistie, Sakramente, die verschiedensten
Weihungen und Segnungen) dienen sollte, ein dex
ansschliefilichen Gebranch des Liturgen und der
sacerdotalen Hierarchie reservierter Text sei. Die
Caeremonialien zeigten die Tendenz, nicht nur ihre
Ubersetzung, sondern auch ihre Verbreitung und
ihr Studium einzuschrinken. Ein Schreiben von
Patis de Grassis vom 11.Mirz 1516 an Leo X. ist
in dieser Hinsicht duBerst aufschluBreich:

«Ich antworte zunichst denen, die der Meinung
sind, die religitsen Zeremonien miifiten der Ge-
samtheit der Sterblichen zugiinglich gemacht wer-
den... Eure Heiligkeit weill sehr wohl, daB die Au-
toritit und das Ansehen des Heiligen Stuhles ab-
hingt von der Haltung ihm gegeniiber, zu det sich
die Fiirsten und Michtigen bewogen fiihlen. Tat-
sichlich glauben sie, daB3 die Pipste keine sterb-
lichen Menschen sind, sondern eine Art Gotter
auf Erden; sie unterwetfen sich ihnen, gehorchen
ihnen, verehren sie, ja beten sie an; sie sind von
ciner grenzenlosen Bewunderung ergriffen, wenn
sie den Zeremonien der Kanonisierung, der Kai-
serkronung, der Konigssalbung, der Kardinals-
kreierung, der Patriarchen-, Erzbischofs- und
Bischofsweihe beiwohnen oder irgendeiner ande-
ten Zeremonie, die etwas Géttliches an sich zu
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haben scheint. Aber wenn die Geheimnisse des
Kultes enthiillt sind und die Zeremonien zuging-
lich werden, so wird sich daraus augenblicklich
ein Prestigeverlust ergeben.»s

Es 148t sich kaum mit einem naiveren Zynismus
sagen, daf} der Kult ein esoterisches und magisches
Zeremoniell geworden ist, bestimmt, die Macht der
Hierarchie zu festigen.

Erinnern wir uns im gleichen Zusammenhang
an die Indizierung der von Joseph de Voising im
Jahre 1660 vorgenommenen Ubersetzung des
Missale Romanum; an das Breve Alexanders VII.
Ad aures nostras vom 12. Januar 1661, das die Uber-
setzung des Missale selbst fiir die Privatlektiire der
Gliubigen untersagte; an die Bulle Unigenitus
Clemens’ IX. vom 8.September 1713, die den 86.
Satz von Quesnel verwarf: «dem kleinen Volk den
Trost nehmen, sein Gebet mit dem Gebet der gan-
zen Kirche verbinden zu kénnen, widerspricht
dem apostolischen Handeln und den Plinen Got-
tes» (so Quesnel); an die Verurteilung des Artikels
55 der Synode von Pistoia durch Pius VI. am 28.
August1794,inderesheiBit: « Die Praxis, die Volks-
sprache in den liturgischen Gebeten zu verwenden
ist falsch, vermessen, usw.»®

1. Von der Encharistie 3ur Privatmesse

Nicht notwendig privat ist eine Eucharistiefeier,
wenn sie auBerhalb einer Kirche, in einer Privat-
wohnung oder an einem behelfsmiBigen Platz ge-
feiert wird — jedoch immer unter der Bedingung,
daB eine bestimmte, wenn auch beschrinkte Grup-
pe von Gliubigen daran teilnimmt.? Ebensowenig
ist die Messe «privat», wenn sie fur eine ganz be-
stimmte Gruppe von Gliubigen (Teilnehmer an
einer Beerdigung, an einer Trauung usw.) oder
mit beschrinktem Zeremoniell gefeiert wird.

Privat wird eine Messe dann, wenn sie von einem
Zelebranten allein ohne direkte Beziehung zu einer
anwesenden Gemeinde und ohne unmittelbare Be-
ziehung zu seelsorglichen Erfordernissen gefeiert
wird. 1n diesem speziellen Sinne tritt die Privat-
messe vom G6.—7. Jahrhundert in Erscheinung,
breitet sich aber erst im 8. Jahrhundert weiter aus.
Genauer gesagt entsteht die misia privaia in den
Klgstern, in denen von der genannten Zeit an die
Priesterménche an Zahl zunehmen, die die euchari-
stische Feier zu einer individuellen Frommigkeits-
tibung machen.8

Eine solche Verwandlung einer Eucharistie, die
denfeietlichsten und authentischesten Ausdruckder
des Herrn gedenkenden Gemeinde darstellt, in eine
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Frommigkeitsitbung, die fiir den zelebrierenden
Priester (Monchs- oder Weltpriester) als person-
liches und privates Erbteil angesehen wird, setzt
eine tiefgreifende Umwandlung des religitsen
Empfindens voraus.® Wir kénnen anhand verschie-
dener, zwar nicht gerade zahlreicher aber doch aus-
reichender Indizien die Griinde fiir diese Anderung
greifen: Sie kniipft sich nicht an ein historisches
Ereignis oder irgendeine amtliche Regelung; was
zugrunde liegt, ist eine Anderung in der theologi-
schen und ekklesialen Haltung und Einstellung.

In der alten Kirche war die eucharistische Feier
nur als Mitfeier aller, Geistlicher wie Laien, das
heifit also der gesamten Gemeinde, denkbar. Das
liegt in dem antiken Kultverstindnis, verstirkt
durch dieIdee des Mysteriums. Vom 7. Jahrhundert
an verschiebt sich in der germanischen und kelti-
schen Mentalitit das Schwergewicht zum Nachteil
der Gemeinschaft mehr und mehr auf die Privat-
person und zwar in allen Bereichen menschlicher
Titigkeit. Es zeigt sich so etwas wie eine Entartung
des Mysteriums. Die Kultgemeinschaft (identisch
mit der Gemeinde) tendiert dahin, den Kult als ei-
nen Komplex von Praktiken anzusehen, die be-
stimmt sind fiir das Heil des Einzelmenschen. Aus
dieser Perspektive gesehen, kommt es also darauf
an, die Kultakte in ihrer Zahl zu vermehren, wobei
man dieser Vermehrung eine automatische Wirk-
samkeit beimiBt.1e

Die Heilsangst, die vor allem in Siidgallien
durch die pelagianischen Auseinandersetzungen
angefacht worden war, lost ihrerseits ein dngst-
liches Streben nach einer immer «iiberstrémen-
deren» Gnade aus. Es entsteht die Vorstellung,
dal} das wirksamste Mittel, diese Gradern zu erlan-
gen (der Singular von Gnade wird immer mehr zu
Gunsten des Plurals aufgegeben), die Messe sei.
Dieses Verstindnis driickt sich, wenn wir recht
verstehen, erstmals bei Isidor von Sevilla (gest.
633) aus, dessen Sakramentenlehre das Eucharistie-
verstandnis des Mittelalters geschaffen hat.’t Da-
mit war die theologische Plattform zur Rechtferti-
gung einer stindigen zahlenmiBigen Vermehrung
der Messen gegeben. im 9. Jahrhundest tauchen,
aus derselben Logik heraus, die Aussagen iiber den
heilschaflenden Wert des kostbaren Blutes in det
Eucharistie auf.’2 Die allgemeine Glaubensvor-
stellung besagte, das personliche Heil lasse sich am
besten durch die vervielfachte Feier von Messen
sichern. Da auf diese Weise die Eucharistie iso-
lierter Gegenstand privater Frommigkeit wurde,
léste der eucharistische Kult sich von der Gemein-
schaft ab, ebenso wie der Christ sich, kultisch ge-
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sehen, von der Gemeinschaft emanzipiert.’s Die
Votivmessen fiir Personen oder die unterschied-
lichsten individuellen Bediirfnisse nehmen an Zahl
immer mehr zu.'+ Durch MeBstiftungen ist der
Stifter bemiiht, sich iiber den Tod hinaus Messen
«zum Heil seiner Seele»!s zu sichern. Ebenso wie
die Votivmessen vermehren sich die sogenann-
ten « BuBmessen», die gelesen werden als Gegen-
wert oder Auslésung fir Werke der personlichen
Abtétung,16

Das Streben nach einer méglichst groflen Anzahl
von MefBfeiern fithrt zur Steigerung der Zahl von
Priestern, die einzig dazu bestimmt sind, Messen zu
lesen (bisweilen mehrere am Tag), und vor allem
zur Vermehrung der Monchspriester, da der im
Pfarrdienst engagierte Weltklerus offenbar dieser
Aufgabe nicht gerecht werden konnte. Priester sein
bedeutete nicht mehr so sehr im Dienste des Gottes-
volkes stehen, als sich personlich heiligen durch die
Feier der Messe, eine Titigkeit, die fiir die 1
Jahrtausende, von denen wir hier sprechen, nahezu
ausschlieflich die Rolle des Presbyters kennzeich-
nete und bestimmte.

Die hauptsichliche Folge davon ist nicht allein
ein Bruch zwischen dem isoliert dastehenden Zele-
branten und der &rtlichen Gemeinde — ein effekti-
vet Bruch seit dem Entstehen der Privatmesse —,
sondern zwischen dem Zelebranten und den Gliu-
bigen, die um Messen «nachsuchen». Wihrend
Amalatius (gest.um 850) noch von der Voraus-
setzung ausgeht, die Bittsteller seien selbst bei der
Feieranwesend, wird diese Forderung in der Folge-
zeit aufgegeben.’” Von nun an ist die Entfremdung
zwischen FEucharistiefeier und Gemeinde voll-
standig.

Bekanntlich hat die starke zahlenmiBige Ver-
mehrung der Privatmessen auch eine wirtschaft-
liche Folgeerscheinung gehabt: das Reichwerden
der Kloster durch die von den Gliubigen fiir die
Zelebration dargebrachten Gaben.®

Die Folgen fur den Gottesdienst sind zweifach.
Zunichst das Entstehen des Gesamtmissales, des-
senerste Belegstiickeaufdas 8. Jahrhundertzuriick-
reichen (Missale von Bobbio, nach Do/d Anfang
des 8. Jahrhunderts, nach Wi/lmart 7. Jahrhundert),
deren vermehrtes Auftreten fiir das 1o. Jahrhundert
parallel mit der Vermehrung der Privatmessen fest-
steht. Diese Entwicklung tendiert dahin, den Zele-
branten dazu zu zwingen, alle Gebete und Lesungen
zu sprechen, selbst in den sehr seltenen Fillen einer
Gemeinschaftsfeiet. Diese dem Zelebranten auf-
erlegte Verpflichtung ist seit 1150 greifbar und um
die Mitte des 13.Jahrhunderts allgemein. Sie ist
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der rituelle Ausdruck des Bruches zwischen Eucha-
ristie und Gemeinde.™® Die zweite rituelle Folge ist
die zahlenmiBige Vermehrung der Altire an den
Kultstitten, ein Vorgang, dessen erste Belege auf
das 6. Jahrhundert zuriickgehen («Altire» des
Laterans sind Gabentische und keine Altirel). Es
folgt auf diese Vermehrung der Altire, dall — bis in
eine relativ kurz zuriickliegende Zeit und aus Platz-
griinden — die Kultstitten nicht fiir wirkliche Ge-
meinschaftsfeiern dienen konnten. Selbst wenn
vetschiedene Teile der christlichen Gemeinde ein-
geladen waten, der Messe «beizuwohnen» und
nicht selten zugleich in derselben Kirche, konnte
es sich dabei nur um Privatmessen handeln. Man
braucht hier nicht noch auf die nahezu ausschlief3-
liche Akzentverlagerung auf die Elevation, auf
den Kult der in der Monstranz ausgestellten eucha-
ristischen Brotsgestalt, die aus dem Verlangen, «die
Hostie zu sehen» erwachsen war, und auf die bis-
weilen grotesken, immer aber peinlichen Folgen
dieses Standes der Dinge hinzuweisen.20

11. Vom Presbyteramt ur «absoluten» Ordination

Die christliche Gemeinschaft besteht nicht aus dem
Klerus einerseits und der Laienschaft andererseits,
sofern man darunter versteht, daBl Klerus und
Laienschaft autonome, voneinander unabhingige
Stinde sein kénnten und nur in einer gemeinsamen
Titigkeit zusammenwirkten unter Wahrung der
grundlegenden Eigengesetzlichkeit jedes von bei-
den, selbst wenn dieses Zusammenwirken von
Dauer und sehr eng sein sollte. Weder die Laien
noch die Kleriker kénnten fiir sich allein eine Oxts-
kirche bilden. Die Kleriker (Bischof, Presbyter,
Diakon) besitzen Bedeutung und Realitit nur
durch ihre Verwurzelung als Diener des Wortes
und des sakramentalen Lebens in der Gemeinde.

Obwohl die Kirche nicht als eine Féderation
gegriindet worden ist, verlduft die historische Ent-
wicklung von der Orsskirche zur iberortlichen
Kirche und nicht umgekehrt. Man kann verfolgen,
wie und weshalb die ortlichen Gemeinden vom
Beginn des 4.]Jahrhunderts an sich in groBeren
Gemeinschaften auf der Ebene der zivilen Eparchie
(Provinz) und Dibzese (zivile Verwaltungseinheit,
die mehrere Provinzen umfafte) zusammenschlos-
sen.?! Ebenso wie die Geistlichkeit in der Ortsge-
meinde nur durch die sakrale Funktion eine Bedeu-
tung besitzt, haben auch in den umfassenderen
Zusammenschliissen die Kleriker nur in dem MaBe
Bestand, in dem sie einen bestimmten Dienst ver-
schen: als Bischof an der Spitze einer Ortskirche
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(bzw. als Metropolit und Patriarch auf der Ebene
der Eparchie oder der Di6zese), als Presbyter im
Dienst einer stidtischen oder lindlichen Kirche,
bei einem Martyrion odet an einer Klosterkirche,

Wird eine Ordination vorgenommen, chne da3
der Otdinierte einer Diakonia, einem bestimmten
Dienst innerhalb der Gemeinde zugewiesen ist, so
bleibt sie inexistent oder nichtig (und nicht allein
unerlaubt oder anullierbar), selbst wenn sie nach
den vorgesehenen Regeln und Riten vorgenom-
men wurde; eine solche Ordination wire das, was
unsere Texte als «absolute» im Sinne einer Los-
gelostheit von jedem Zusammenhang mit dem
Dienstamt bezeichnen.?2 Eine Ordination, die ohne
bestimmten pastoralen Auftrag oder rein person-
gebunden erteilt wird, entbehrt jeglicher sach-
lichen Realitit.

Alle verfiigbaren Belege und Informationen
veranlassen uns iibereinstimmend zu der Annahme,
daB dies bis gegen Ende des 12. Jahrhunderts Lehre
und Praxis gewesen ist. Doch von dieser Zeit an —
aber auch erst von dieser Zeit an! —und aus Grunden,
die wir hier nicht darlegen kénnen, erhilt jede Or-
dination, allein unter der einen Voraussetzung,
daB sie gemiB den in den amtlichen liturgischen
Biichern vorgesehenen Riten vollzogen worden
ist, eine Giiltigkeit in sich, selbst wenn sie «abso-
lut» und auBerhalb jeder bestindigen Gemein-
schaft erteilt worden ist.23

Diese Anderung gegen Ende des 12. Jahrhun-
derts hatte vor allem die Folge, daf sie den Klerus
um seine feste Verwurzelung innerhalb der Ge-
meinschaft der Kirche brachte.

Man braucht hier nur einige sich unmittelbar an-
bietende Texte anzufiithren. So heilit es im Kanon
6 des 6kumenischen Konzils von Chalzedon (451):
«Keiner datf ohne jede Bindung (dmoletvuévewc)
zum Priester, Diakon oder zu irgendeinem anderen
kirchlichen Amt geweiht werden, wenn er also
nicht ausdriicklich einer Stadt- oder Landgemein-
de, einer Martyrerkapelle oder einem Kloster zu-
gewiesen ist. Das Konzil hat bestimmt, daB alle
jene <ungebunden erteilten (dmoAvrws) Weihen
ungiiltig sein sollen, und daB die so Geweihten zuz
Schande desjenigen, der sie geweiht hat, nirgends
iht Amt ausiiben diitfen.»2+

Natiirlich hat es auch schon vor dem 12. Jaht-
hundert «absolute» Otrdinationen gegeben, abet
sie sind immer auf die entschiedenste Verurteilung
von seiten der héheren Instanzen der Hierarchie
gestoBen.2s Bis zum Anbruch des 13. Jahrhunderts
galt der Sinnspruch, daB jede unerlaubte (i/icita =
gegen die rechtlichen und ekklesialen Anordnun-
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gen erfolgte) Ordination zugleich eine ungiiltige
(érrita = nichtig und als nicht-erfolgt geltende)
Ordination war, selbst wenn das Ordinationsritual
vollstindig beachtet worden war.

Die Zeitgenossen bezeichneten die einer solchen
absoluten Form ordinierten Kleriker (z.B.: die
fur die Privatkapellen der Firsten Otrdinierten)
mit sehr anschaulichen Ausdriicken, deren Bedeu-
tung klar auf der Hand liegt: Sie sind «Akephale
(Kopflose)», «Zentauren (Kleriker-Laien)» oder
weder Kleriker noch Laien, und sie bilden in ihrer
Person selbst einen lebendigen Widerspruch.26

Noch im letzten Jahrzehat des 11. Jahrhunderts
bestitigen Pipste und Konzile das von Chalzedon
ausgesprochene Prinzip, so das Konzil von Pia-
cenza (1095) unter Urban I1: « GemiB den heiligen
Kanones ist die in absoluter Form tibertragene Ot-
dination inexistent.»27

Was fiir den Presbyter gilt, gilt in besonderem
MaBe fiir den Bischof, der aullerhalb seiner Orts-
kirche oder ohne Bindung an eine bestimmte
Kirche ordiniert worden wire. Allein schon die
Bedeutung des Bischofs als Leiter einer Ortskirche
und die wesenhaften Bindungen, die ihn an seine
Gemeinde binden, widersprechen der Idee einer
in absoluter Form vollzogenen Ordination zum
Bischof.?8 Erst als man aufgrund der Lehre vom
opus operatum den sakramentalen Ritus — unter der
einzigen Voraussetzung daB er in Ubereinstim-
mung mit den amtlichen Kultbiichern vollzogen
wurde — als vollig mechanisch und unter Absehen
von jeder ekklesialen Erfordernis die Weihen
iibertragend betrachtete, konnte man in absoluter
Form iibertragene Weihen als giiltig ansehen und
gelten lassen. Das aber war, wie wir schon sagten,
in der Kirche des Westens nicht vor der scholasti-
schen Periode der Fall. Die Kirchen des Ostens
bleiben der alten Tradition treu. Ubrigens gilt
dasselbe fiir die Ordinationen oder andere Weihe-
akte, die ein exkommunizierter, abgesetzter, un-
qualifizierter, simonistischer oder unwiirdiger
Bischof vornimmt: Diese Akte sind im Westen
bis Ende des 12.]Jahrhunderts null und nichtig.
Von dieser Periode an kann man sehr deutlich den
Eintritt einer tiefgreifenden Wandlung im Ver-
stindnis des Amtes selbst erkennen.

II1. Vion der gemeinschafishesogenen Bufe zum privaten
Bekenntnis

Wie man auch iiber die frithchristliche BuBpraxis
(wie sie im 3. Jahrthundert bis gegen Ende der frith-
christlichen Periode in Geltung war), iiber ihre
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Strenge, ihre Unwiederholbarkeit, ihre Interdikte
und AusschlieBungen urteilen mag — eins steht
auBer jeder Diskussion: Die antike BuBinstitution,
die «zweite» Taufe, war fbrem Wesen nach gemein-
schaftsbezogen. Das beweisen die drei Schritte, die
den Rhythmus des BuBvorganges bilden.2o

Der Eintritt in den Stand der BuBle etfolgte in
Anwesenheit der versammelten Gemeinde — und
unter Vorsitz des Bischofs: Das Tragen von
Trauergewindern, das Anlegen des Biilerhemdes
und die Auflegung von Asche, die symbolische
Ausweisung aus der Kirche, waren begleitet von
den Gebeten der Gemeinde. Diese Ubernahme
amtlicher Verantwortung fir die Siinder — und
nicht das Gestindnis der Verfehlungen — bildete
das Wesentliche beim Eintritt in den Stand der
BuBe. Der Stinder legt kein Bekenntnis ab — weder
offentlich, noch privat.

Wihtrend ihrer BuBzeit haben die Biifler einen
Sonderplatz an der Kultstitte, sind Gegenstand
besonderer Sorge ihrer Briider und gehoren einer
kirchlich konstituierten Gruppe an: Die Bufer
sind nicht abgeschnitten von der — sakralen oder
biirgerlichen — christlichen Gemeinschaft. Die ein-
zige Aussonderung, die sie trifft, ist die Ausschlie-
Bung von der eucharistischen Gemeinschaft, aber
nicht vom Kult generell.

Ist dann am Karsamstag der Tag der Wiederaus-
sohnung gekommen, so fithrt, ebenfalls in An-
wesenheit des gesamten gliubigen Volkes und im
Rahmen eines festlichen Aktes, der Bischof die
reuigen Biiler wieder in ihre Rechte ein — zu-
mindest prinzipiell, denn selbst nach seiner Aus-
sohnung blieb der BiiBer fiir sein ganzes Leben
von BuBlinterdikten betroffen. Es gibt also in die-
sem Punkt ein sehr deutliches Auseinanderklaffen
der BuBliturgie und des juridischen Rahmens, in
dem die BuBe erfolgt.3°

So vollzog sich in der christlichen Frithzeit die
BuBe in ihrer gemeinschaftsbezogenen Form; die
Bezeichnung als «offentliche» BuBe, die man ihr
bisweilen beilegt, verdient sie nicht aufgrund
eines offentlichen Gestindnisses, sondern im Hin-
blick auf ihre ekklesiale Dimension. In der Praxis
wurde die antike BuBform von der Mehrzahl der
Gliubigen aufgegeben wegen der sozialen Situa-
tion, in der sie sich befanden und die ihnen die
Teilnahme praktisch unméglich machte, jedoch
auch aufgrund der als BuBle verhingten Verbote.
Mehr als die dem BuBerstand zugemutete Strenge,
waren dies die Griinde zur Aufgabe der alten
Praxis. SchlieBlich tiberlebte die antike Institution
nur noch in der Form der i ariiculo mortis gewiaht-
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ten Bufle.’* Doch gebe man sich hier keiner Téu-
schung hin: Die Bufe auf dem Sterbebett war die
antike BuBe, nur daB deren drei chronologisch
getrennten Ftappen hier zeitlich in eins zusammen-
gefalit waren. In der Frithzeit der Kirche gibt es
nichts, das dem geglichen hitte, was dem heutigen
Beichtgeheimnis entspricht. In diesem Punkt
stimmen alle Forschungen der letzten Jahre iiber-
ein. Wie aber konnte sich dann in der Folgezeit eine
in ihrer Gesamtheit von det christlichen Gemeinde
aufgenommene BuBinstitution zu einem individu-
ellen Akt des Siindenbekenntnisses des Siinders
entwickeln?

Hier hat keine Entwicklung stattgefunden, son-
dern ein ganz neues System ist an die Stelle des alten
getreten. Dieses neue System — die tarifierte Bulle -
geht aus einem ganz anderen Geist hervor. Die
neue Ordnung verbreitet sich auf dem Kontinent
vom 7. Jahrhundert an. Importiert wurde sie von
den angelsichsischen Inseln durch die Missionare,
die Schiiler oder Nacheiferer Columbans waren. In
ihrem Ursprungsland war sie ohne irgendeinen
EinfluB der antiken BuBSpraxis entwickelt worden.
Thre wesentliche Eigentiimlichkeit liegt darin, daB
jede Siinde mit einer speziellen Sithneleistung (vor
allem Fasteniibungen) bedacht ist: sowndso wiele
Tage, Monate oder Jahre Fasten fiit diese oder jene
Stinde; die «Tarife» sind in den zahlreichen «Poni-
tentialien» niedergelegt und erhalten. Sobald sich
der Siinder seiner fiir seine Stnden auferlegten
Fastenleistung entledigt hatte, konnte er damit
technen, daB die Siinde selbst geloscht war und
daB eine Absolution (dieser Begriff tritt hinfort an
die Stelle des Begriffes der Ausséhnung) ihm durch
den Presbyter oder den Diakon mitgeteilt wurde
oder auch nicht. Man begtreift sehr wohl, da} bei
diesem Verfahren das Gestiandnis die fir das Funk-
tionieren des Systems wesenbafte Voraussetgung
bildet: Unterstiitzt — oder nicht — durch seinen
Beichtvater (dieser neue Begriff taucht in diesem
Zusammenhang ebenfalls auf) muf3 der Sinder im
einzelnen die begangenen Siinden aufzihlen, da-
mit ihm die genaue BuBtaxe auferlegt werden
konnte. Das Wesentliche bleibt die sorgfiltig tari-
fierte Siihneleistung — eine Art «do ## des», in der
man den EinfluB der zivilen Gesetzesinstitutionen
erkennt (das germanische wwerge/d»). Doch hier ist
das Bekenntnis noch AMittel; bald jedoch sollte es
zum Wesentlichen des BuBlvorganges selbst wet-
den.

Die tarifierte BuBleistung ist theoretisch wieder-
holbar. In Wirklichkeit summierten sich die aufge-
gebenen Fastenleistungen mit den begangenen
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Siinden hiufig so sehr, daB sie die Dauer eines
Menschenlebens iiberschritten und das fiir eine
einzige «Beichte». Daher sah das Tarifsystem
«Auslosungen» solcher Bufleistungen vor: Mes-
sen (man erinnere sich in diesem Zusammenhang
der Auswirkungen auf das System der wiederhol-
ten Privatmesse!), Geldsummen, die an Kléster
oder Kirchen zu entrichten waren. Diese «Aus-
lésungen» oder «Loskiufe», fiir die zahlreiche
Beispiele vorliegen, sahen sehr exakt vor — z. B,
daB ein Jahr Fasten durch 20 Messen ausgelést
witd, fiir die die Gebiihren festgelegt waren, Der
Reiche konnte sich sogar von der Suhneleistung
fiir seine Stinden loskaufen, indem er dritte Perso-
nen an seiner Stelle fasten lieB. Also eine echte
Stellvertretung!3z Die Beispiele lieBen sich un-
schwer vermehren.

Man braucht hier nur eins zu betonen, das ganz
deutlich auf der Hand liegt: Die Moglichkeit eines
Loskaufes von der BuBe zerstort die gesamte effele-
tive Sithne von seiten des Stinders und fithrt zu an-
stoferregenden MiBbriuchen. In einer folgerichti-
gen Entwicklung hoben die Loskiufe (die in der
Praxis durch Geldzahlungen erfolgten) jegliche
BuBe auf, selbst die so schibige nach dem Prinzip
eines «do ut des». Auf seiten den Ponitenten bleibt
von der tarifierten BuBe nur noch ein Akt tbrig:
das Gestindnis der Stinden, auf das sich fortan in
einer ausschlieflichen Form der gesamte Bulivor-
gang bezieht. So sieht man gegen Ende des 12.
Jahrhunderts Theorien auftauchen, die aus dem
Gestindnis, aufgrund der «Schande und Demiiti-
gungy, die es fiir den Siinder mit sich bringt, den
BuBakt schlechthin machen moéchte. Aus einem
einfachen technischen Hilfsmittel, das es anfangs
fir die tarifierte BuBBe war, ist das Gestindnis, die
« Beichtex, fiir lange Zeit der BuBvorgang schlecht-
hin geworden und sollte fiir mehr als ein Jahrtau-
send die Dimension der Gemeinschaftsbezogen-
heit det kitchlichen BuBle vollkommen aufheben.
Wenn die Bedeutung des Gestindnisses, das allein
ibriggeblieben ist, nach Aufhebung der Bublei-
stungen durch Geldzahlungen, so grof ist, dann
begreift man, daB die Absolution snmittelbar anf
das Bekenntnis der Stinden folgen kann, da die
Siihne als solche jegliche Bedeutung vetloren hat.
Man begreift aber auch, daB, der Sinder, da er
«Bekenntnis» und BuBe, «Beichtvater» und Ge-
meinde als Vermittler miteinander verwechselt, in
Ermangelung eines Priesters seine Siinden auch
Laien, ja Gegenstinden (dem Schwert des Ritters)
oder selbst einem Tier (dem Pferd) bekennen konn-
te. Der hier skizzierte Weg wurde in der Frithe des
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13. Jahrhunderts gegangen. Er hat zur Entstehung
des noch heute in der lateinischen Kirche in Kraft
befindlichen Systems geftuhrt. Es 146t sich kaum
eine sakrale (oder rituelle) Institution finden, die
weiter von ihrer authentischen Bedeutung ent-
fernt und mehr der christlichen Gemeinschaft
entfremdet ist als diese.

Seit langem schon ist die Institution der Bufle
allen, die sie in ihrer historischen Entwicklung
studiert haben, wie ein Ritsel vorgekommen. Wie
konnte man von einer Botschaft der Siindenver-
gebung, die jedem Reuigen jederzeit angeboten
war und wie wir sie zunichst in der antiken BuB3-
praxis, sodann in der tarifierten BuBleistung mit
ihrer Einmiindung in die klassische Beichtpraxis
finden, so weit kommen, daB man Grenzen, ja
AusschlieBungen von der Barmherzigkeit Gottes
dekretierte? Einen Teil der Verantwortung an
dieser verhingnisvollen Entstellung trigt Tertul-
lian mit seiner berithmten Formel, die die antike
BuBpraxis geprigt hat.33 Doch muBl bemerkt wer-
den, daB der sekrale Ritus, die Liturgie des BuBsa-
kramentes selbst, die Fesseln ignoriert, in die die
rechtlichen Vorschriften das Mysterium der Vet-
sohnung gezwingt haben: Man braucht nutr die
groBartigen Formeln unserer Sakramentarien

! Die paraliturgischen Doubletten und Entwicklungen
zeigen sich wihrend der dritten (Gregor VII, 1073-85 bis
zum Konzil von Trient, 1545) und der vierten Periode (vom
Konzil von Trient bis zum Zweiten Vatikanum) der Ge-
schichte des christlichen Kultes. — Zur Entwicklung der Ver-
chrung des Altarssakramentes vgl. P.Browne, Die Ver-
ehrung der Eucharistie im Mittelalter (Miinchen 1933); zur
Entwicklung der Heiligenverehrung Th.Klausner, Kleine
abendlindische Liturgiegeschichte (Bonn 1965) 100 und
125-130.

2 Siehe unter anderem die Erklirung von P.-A,Chassa-
gneux: « GewiB hat man Reformen durchgefiihrt... aber sie
sind nicht zum Tragen gekommen;... es waten (Reform-
chen)... In der Liturgie hat man alles geschehen lassen» (Le
Monde, 14.April 1971, 19). Siche auch die Ausfithrungen
von Erzbischof Maury von Reims im Mitteilungsblatt der
Diczese «Reims-Ardennes» vom 26.Mirz 1971 iiber die
«Liturgie der Reichen».

3 Weil der Platz nicht reicht, beschrinken wir unsere
Untersuchung hier auf den Westen. Auch der Osten ist,
wenngleich in geringerem Ausmale, dieser Entfremdung,
von der wir sprechen, nicht entronnen.

+ Zum Problem der Sprachen in der Kirche siche die
grundlegenden Arbeiten von Th.Klausner, Der Ubergang
der rémischen Kirche von der griechischen zur lateinischen
Liturgiesprache: Miscellanea C. Mercati I (Studi e Testi 121)
(Rom 1946) 467—482. — Chr. Mohrmann, Les origines de la
latinité 2 Rome: Vigiliae Christianae I1I (1949) 67-106, 162—
182.

5 Paris de Grassis, Contra electum Corcyrensem (Cristo-
foro Marcello): Mabillon, Museum Italicam II (Paris 1689)
588—589 und 592 (= PL 78, 1401-1406).

6 Alle diese Dokumente stehen in chronologischer Ab-
folge in Denzinger-Schénmetzer, Enchiridion symbolorum,
33, Aufl. (Freiburg 1965).
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nachzulesen. Doch auch hier wird die Entfremdung
der heiligen Handlung deutlich sichtbar.

Einige wenige Zeilen mogen geniigen, um eine
vorliufige Bilanz aus der oben versuchten Be-
trachtung zu ziehen. Wir erkennen eine Konvergeng
in der Entwicklung der drei Formen kultischer T4-
tigkeit. Die Eucharistie des Anfanges entwickelt
sich zur Privatmesse; der Presbyterat als Dienstamt
mindet im Gefolge einer bestimmten theologi-
schen Auffassung in die absolute Ordination; und
die BulBle erstarrt schlieBlich, nachdem sie ihren
Unterbau in der christlichen Gemeinde verloren
hat, zur individuellen Beichte. In den drei Typen
sakraler Institutionen bekundet sich eine gleiche
Entwurzelung, eine gleiche Entfremdung.

Die aufgezeigte Konvergenz konnte vielleicht
einen Ansatzpunkt fiir eine Losung der trotz der
Reformen ihren Fortgang nehmenden Krise der
Liturgie liefern: Wire es nicht angebracht, die
oben dargestellte Scheidung zwischen kultischem
und Gemeinschaftsleben aufzuheben und in der
liturgischen Handlung die im Gebet befindliche
Gemeinschaft zu erblicken und ihre vielgestaltige
Spontaneitit zu akzeptieren?

Ubetsetzt von Karlhermann Bergner

7 J. Wagner, Altchristliche Eucharistiefeiern im kleinen
Kreis, unveréfentl, Dissert. (Bonn 1949).

& O.NuBbaum, Kloster, Priestermonch und Privatmesse:
Theophaneia 14 (Bonn 1961).

9 Eine auch durch die Tatsachen der Praxis offenkundige
Wandlung: Vor dem 7.Jahrhundert bestand eine wahre
Furcht vor der eucharistischen Feier (vgl. Ps.-Martin von
Braga, Verba seniorum 33,3; PL 73, 1052), wihrend nach
dieser Zeit Lobeshymnen auf diejenigen gesungen werden,
die tagtiglich ihte Privatmessen absolvieren.

10 Vgl. J.Dérings Bemerkung, daB hier das Mysterium
zum officium quotidianum tendiert, in: Die Privatmesse. Ein
Vetsuch zur Soziologie der frithmittelalterlichen Liturgik
(Dissertation, Marburg 1925) 4o, zitiert bei NuBbaum aaO.
171. — Die Anderung auf der Ebene des eucharistischen Kul-
tes steht in Beziehung zur Wandlung des Verstindnisses
der Gnade; vgl. W. Roetzet, Des hl. Augustinus Schriften als
liturgiegeschichtliche Quellen (Miinchen 1930) 95ff und
M. Schmaus, Katholische Dogmatik 3/2 (1956) 287 und 294
ff. Die augustinische Gnadenlehre hat, im Gegensatz zu der
asketischen Mentalitit mit ihrer Voraussetzung missa=
opus bonum, im Mittelalter weder in der Liturgie noch in
der Dogmatik ein besonderes Echo gefunden.

1t Vel. die Verzerrung der Definition der Eucharistie in
Isidor, Etymologiae 6, 19,38: «Das Sakrament des Brotes
und des Kelches nennen die Griechen Eucharistia, was La-
teinisch mit (bona gratia (vom Himmel herabgekommenes
Geschenk) wiedergegeben wird.» Uber Isidors EinfluB auf
die Lehte iiber die Eucharistie vgl. J.R.Geiselmann, Die
Abendmahlslehre an der Wende der christlichen Spitantike
zum Friithmittelalter (Miinchen 1933) 178—230.

12 Dokumentation in J.R.Geiselmann, Die Eucharistie-
lehre der Vorscholastik (Forschungen zur christlichen Li-
teratur- und Dogmengeschichte 15, 1926, 133).
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135 Siche A.L.Mayer, Die Liturgie und der Geist der
Gothik: Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft 6 (1926) 92-93.

14 Die Auswirkung dieses Phinomens im liturgischen
Bereich: Die Votivmessen bilden den Hauptteil des Supple-
ments, um das die Liturgiker am Hofe Katls des Grofien das
aus Rom zugesandte Sacramentarium Hadrianum erwei-
terten.

15 Chronik des Klosters S. Bartholomeo de Carpentino 3
(12. Jahrhundert): «Dann... versprach der Abt, fiir die Seele
des vorgenannten Bruders Tasco Gott 1000 Messen zu le-
sen. — Hieraus entstanden auch die Bruderschaften, die fiir
ihre Mitglieder Messen lesen lieflen, als hauptsichlicher
Zweck ihres Zusammenschlusses; vgl. NuBbaum 220.
162-168.

16 Vgl. C.Vogel, Composition légale et commutations
dans le systéme de la pénitence tatrifée: RDC VIII (1958)
289-318; IX (1959) 1-38, 341-359 (vornehmlich Seite 30).

17 Liturgischer Ausdruck dieser Isolierung des Zele-
branten: Die von Innozenz 1. prex sacerdotalis genannte
Anaphota witd im Mittelalter zur prex mystica (Isidor, Ety-
mologiae 6) oder zur oratio peticulosa (pseudordmisches
Ponitentiale 77).

18 Dije ersten Tarife fiir MeBstipendien stammen aus det-

-selben Epoche, vgl. C.Vogel, aaO. 31 und 28-34 (Reich-
werden der Kloster).

19 Erhebungen und Verzeichnisse bei NufBbaum 220,
185-203.

20 {Jjber das Verlangen, «die Hostie zu sehen» vgl. E.
Dumoutet, Le désir de voir I’hostie et les origines de la dé-
votion au Saint Sacrement (Patis 1926).

a1 Sjehe J.Gaudemet, L’Eglise dans Pempire romain
(IVe et Ve siecles) (Histoire du Droit et des Institutions de
PEglise en Occident I, Paris 1958), und das Sammelwerk
L’Episcopat et ’'Eglise universelle (Paris 1964).

22 Siehe V.Fuchs, Der Ordinationstitel von seiner Ent-
stehung bis auf Innozenz III. (Kanon. Studien und Texte,
Bonn 1930). E.Sohm, KirchenrechtII, 284-308. — Zuz Frith-
zeit siche A. Lemaire, Les ministéres aux otigines de 'Eglise
(Lectio divina 68, Patis 1971).

23 Die in der katholischen Kirche des Westens und nur in
dieser Kirche scit Ende des 12. Jahrhunderts giiltige Lehre
bestarkt die Anspriiche auf giiltige Ordinationen durch die
zahlreichen «Episcopi et presbyteti vagantes».

24 Hrsg, von Lauchert, go. — Alle westlichen Versionen
(vgl. Friedberg I, 256 und 257) schwichen den chalcedonen-
sischen Kanon nicht ab, sondesn verstirken ihn nut noch in
seiner Aussage (z. B. dic Dionysiana: irritam haberi huiusce-
modi manus impositionem - ..., daB eine derartige Handauf-
legung als ungiiltig anzusehen ist).

25 So Leo L., Epistula ad Rusticum Narbonnensem (548),
Ing.I(PL 54, 1203). — Synode von Pavia (850) c. 18. — Usrban
I, auf dem Konzil von Piacenza (1095) c.15. — Hugo von

83

Sankt-Viktor (um 1140), De Sacramentis IT, 3,2. — Noch das
rémisch-germanische Pontificale aus dem 10. Jahrhundert
kennt Ordinationen, die deshalb null und nichtig sind, weil
sie in absoluter Form iibertragen wutrden (PRG I, 10, 8,
hrsg. von Vogel-Elze).

26 Tsidor von Sevilla, De eccl. officiis II, 3: «... acephali
...hippocentauris similes, neque equi neque homines» (PL
83, 779)-

27 Conzil von Piacenza (1095) c.15 (Mansi XX, 806). -
Det Terminus «irritay kann zu dieser Zeit nichts anderes be-
deutet haben als «null», «inexistent».

28 Siche die entsprechenden Artikel des Sammelbandes
L’Episcopat et I’Eglise universelle (Unam Sanctam 39, Paris
1964).

20 AuBer den grundlegenden Atbeiten von B.Posch-
mann greife manzu C. Vogel, Esquisse sur ’évolution histori-
que de la discipline pénitentielle dans I’Eglise latine (Pasto-
rale du péché, Paris-Tournai 1961) 147-235.

30 Die iltesten Sakramentatien kennen keine Buflinter-
dikte noch irgendwelche Nachwirkungen der BuBle. Vegl. A.
Chavasse, Le sacramentaire Gélasien (Vat. Reg. 316) (Stras-
bourg 1958) 140-155.

a1 Das ist die von Caesatius von Arles und Avitus von
Vienne und anderen empfohlene und nicht nur geduldete
Praxis, — Man datf nicht vergessen, daB die auf dem Toten-
bett gewihrte BuBealle Rechtsunfihigkeiten der kanonischen
BuBe nach sich zieht, und daB im Falle der Genesung det in
extremis versohnte Siinder sich allen Verpflichtungen zu un-
terwerfen hat, die die kanonische Bufleistung vorsicht, Da-
gegen besteht keinerlei Beziehung zwischen der BuBe Ster-
bender und dem heute iiblichen privaten Bekenntnis in der
Beichte.

3z Vgl. C,Vogel, Composition légale et commutations
dans le systéme de la pénitence tarifée: RDC VIII (1958)
289-318; IX (1959) 1-38; 341-359. i

33 Tertullian, De poenitentia VII, 10: «Man gewahrt die
BuBle nur einmal, weil dies tatsichlich bereits das zweite
Mal ist (die erste BuBe ist die Taufe), und kiinftighin nicht
mehr.»

CYRILLE VOGEL

geborenam 12, Mtz 1919 bei Colmar (Frankteich), 1942 zum
Priester geweiht. Er studierte an den Universititen von Tou-
louse und StraBburg sowie am Institut fiir christliche Archéo-
logie in Rom, ist Lizentiat der Philosophie, erwarb ein
Diplom fiir frithchristliche Archiologie, ist Doktor der
Theologie, Professor fiir Geschichte des christlichen Got-
tesdienstes an der katholisch-theologischen Fakultit der
Universitit StraBburg. Er veroffentlichte u.a.: Introduction
aux sources de Lhistoire du culte chrétien au moyen 4ge
(Spoleto 1966).



