Fragen, die dem weiteren vertieften Studium empfoblen
wurden

(1) Es ist wiinschenswert, dafl die sogenannte Sckret
ithren alten Namen ,,Oratio super oblata® wieder erhilt
und als Abschlufl der Opfervorbereitungshandlung, dhn-
lich wie die Oration und die Postcommunio, mit ihrer
Konklusion gesungen wird.

(2) Es ist wiinschenswert, dafl die grofle Doxologie am
Schlufl des Kanons (Per ipsum, et cum ipso, et in ipso
usw.) wieder ganz gesungen wird (Melodie: Tonus anti-
quus orationis). Dabei mogen die fiinf Kreuze weg-
fallen und die Elevation wihrend der ganzen Doxologie
erfolgen. Die Knicbeuge soll (wenn iiberhaupt) erst nach
dem Amen der Doxologie geschehen.

(3) Eine Neuordnung der Nach-Paternostergruppe, in
der Weise, dafl eine bessere Gruppierung der Gebete
und Handlungen erfolgt und auch fiir die Gliubigen
eine Verschnungszeremonie irgendwelcher Art eingefiihrt
wird, wire sehr zu begriiflen. Wie sollte sie wohl ge-
staltet sein?

(4) Eine Erweiterung des Nachkommunionteiles ist wiin-
schenswert, etwa in der Art, dafl zwischen Communio
und Postcommunio ein Gebet oder eine Gebetsgruppe
oder ein Gesang eingefiigt wird, wodurch das Lob und
die Danksagung besser zum Ausdruck gebracht wiirden
und der allzu pldtzliche Abbruch der romischen Messe
nach der Kommunion in Angleichung an andere Liturgien
eine Milderung erfiihre.

(5) Ein Wechsel der bisherigen Ordnung von ,Ite missa
est® und ,Benedicamus Domino“ ist zu wiinschen, so
daf zu jeder offentlichen Messe das ,Ite missa est® ge-
horen wiirde, zur Privatmesse jedoch ,Benedicamus Do-
mino“ (das Requiem wiirde davon nicht beriihrt).

In einer Abendveranstaltung am 13. Juli zeigte P. Fro-
win OSB, Maria Laach, in Lichtbildern frithe Dar-
stellungen der Meffeier. Es entwickelte sich ein Gesprich
iiber einige Szenen des Drogo-Sakramentars und die be-
kannte Reichenauer Elfenbein-Einband-Tafel aus dém
10. Jahrhundert im gegenwirtigen Besitz der Stadt- und
Universititsbibliothek (Batt. App. II) zu Frankfurt/Main,
die eine zeitlang als Darstellung der Konzelebration,
neuerdings als symbolische Darstellung des Mefigesanges
verstanden wird. Man kam zu der Uberzeugung, dafl letz-
tere Deutung richtig ist, ja niherhin bestimmt werden
kann als Darstellung des Sanktus-Gesanges, der von Sub-
diakonen in Planeten gesungen wird, wihrend aus der
Héhe die Engel des Himmels einstimmen. Der zelebrie-
rende Bischof wurde als Papst Gregor der Grofle ge-
deutet. Auch auf dem Gegenstiick, der anderen Einband-
hilfte, die zu Cambridge aufbewahrt wird, ist die
Hauptperson als Gregor der Grofie zu deuten.

Schluf der Tagung

Am Vormittag des 17. Juli wurde die Tagung mit einer
festlichen Akademie geschlossen. P. Odilo Heiming hielt
dabei das Hauptreferat iiber das Kalendarium Missae
(siche oben). P. Doncoeur SJ, Paris, fafite die Tagung
zusammen. Er dankte den Veranstaltern, betonte die
Einmiitigkeit, Briiderlichkeit, Verbindlichkeit und den-
noch wissenschaftliche Griindlichkeit der Beratungen, griff
den Gedanken der ,millennaren Wende® in der Liturgie-
geschichte (vgl. oben) auf und zeigte den Weg, der dahin
gefithrt, und die Aufgaben, die auf uns warten. (Der
Wortlaut seiner Ansprache folgt hier anschlielend.

Mit einer lateinischen Rede des Vorsitzenden des Litur-

gischen Instituts, Apostol. Protonotar Dr. v. Meurers,
wurde die Tagung geschlossen.

Die Leitung des Centre de Pastorale Liturgique, Paris,
hat fiir das nichste Jahr nach Frankreich zu einer Fort-
setzung des Studientreffens eingeladen.

Liturgische Erneuerung
Rechenschait und Ausblick

Wir geben im folgenden noch die Schlufansprache, die
P. Paul Doncoeur S] (Paris) anf der Maria-Laacher Li-
turgischen Studientagung bielt (vgl. dieses Heft S. 178 ff.)
cls bedeutsames Dokument fiir den Geist und die Hoff-
nung, von der die Liturgische Bewegung getragen wird,
im Wortlaut wieder.

Einbeit der liturgischen Arbeit

Am Ende dieser gemeinsam verlebten Tage bleibt ein
Doppeltes zu tun: zu versuchen, uns Rechenschaft zu
geben iiber den zuriidkgelegten Weg und uns klar zu wer-
den iiber die morgen zu bewiltigende neue Etappe. Als
erste Feststellung dringt sich uns die Tatsache unserer
Zusammenkunft selber sowie der engen Arbeitsgemein-
schaft auf, zu der sic uns verpflichtet hat. Unsere vor-
nehmste Aufgabe ist es, dem Herrn zu danken, dafi er es
dem Liturgischen Institut zu Trier ermoglicht hat —auf
Grund der gastfreundlichen Aufnahme durch die Abtel
Maria Laach —, hier diesen Arbeitskreis zu versammeln,
dessen drei Pole Trier, Paris und Rom sind. Eine neue
beachtenswerte Tatsache tritt damit in Erscheinung. Wir
wissen, dafl wir heute keine Einzelginger mehr sind, daf}
wir uns nicht durch Zufall begegnen, sondern dafl sich in
vollendeter Einheit des Denkens und v6lligem gegenseiti-
gem Vertrauen, unter der kostbaren Garantie der kirch-
lichen Obrigkeit, die durch seine Exzellenz, den Hoch-
wiurdigsten Herrn Bischof von Mainz hier reprisentiert
wird, eine briiderliche Arbeitsgemeinschaft gebildet hat.
Die Verschiedenheit der Vélker und Sprachen, der reli-
giosen Orden, der theologischen und geistlichen Schulen
legt hier ein Zeugnis der Katholizitit ab und verheifit
unserer Arbeit eine ebenso natiirliche wie iibernatiirliche
Fruchtbarkeit.

Es ist in der Tat eine Freude, zu erfahren, dafl die Pro-
bleme der Liturgie sich allenthalben in der gleichen Weise
stellen und ihre Lésungen auf den gleichen Grundsitzen
beruhen. So geschah denn, was bei einem Zusammentref-
fen von Wissenschaftlern selten der Fall ist: unsere ge-
meinsame Denkarbeit kannte keinerlei Meinungsverschie-
denheiten.

Die gréfite Renaissance seit einem Jabrtausend

Die zweite Feststellung gilt der unleugbaren Tatsache,
dafl wir Zeugen und durch den Willen Gottes auch Werk-
leute — so bescheiden unser Beitrag sein mag —, Mitar-
beiter der gréfiten Renaissance seit einem Jahrtausend
sind. Nach Jahrhunderten der Erstarrung findet wie in
einem der groflen Planetenzeitalter eine Eiszeit ihr Ende.
Einer nach dem anderen l8sen sich die Eisberge von ihren
Barren rings um den Pol und 6ffnen vor uns das freie
Meer. Der selige Papst Pius X. hatte vor fiinfzig Jahren
mit der Kiihnheit der Heiligen das erste Erwachen der
Liturgie angekiindigt, indem er der Eucharistie ihre
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wesentliche Wahrheit wiedergab. Weit mehr als die Er-
neuerung der Kirchenmusik und des Gregorianischen Ge-
sangs, weit mehr als selbst die Umarbeitung des kirch-
lichen Gesetzbuches ist es die Wiederbelebung des Emp-
fanges der Eucharistie, die mit einer aufsehenerregen-
den Tat die neue Epoche erdffnet. Man mufd wie die Alteren
unter uns noch unter dem Regime gelebt haben, das seit
tausend Jahren den Zugang zum Tisch des Herrn so sehr
erschwert hatte, um die Bedeutung des Dekrets ,Quam
singulari® fiir die Christenheit zu verstehen. Es folgten
unerwartete revolutionire Ereignisse: die erste Kalender-
reform und die Reform des Psalteriums durch Pius X.,
Vorboten der gegenwirtigen Reformen Pius’ XII., der
nunmehr nach der neuen Ubersetzung des Psalters mit
einer der bedauerlichsten Erstarrungen' gebrochen hat,
indem er dem Osterfest eine Wahrheit und einen Glanz
zuriickgab, die es seit mehr als tausend Jahren verloren
hatte.

Unaufhaltsame Entwicklung

Ein solches Ereignis 1ift weiteres erhoffen. Die neue
Osterliturgie ist uns — wie es heiflt — ad experimentum
(zum Versuch) dargereicht worden; gewif, aber mehr
noch ut signaculum (als ein Zeichen). Denn in Wirklich-
keit bahnt sie und kiindigt sie eine Entwicklung an, die
fortan nichts mehr in ihrem Weiterschreiten aufhalten
wird. Als kleinen Beweis dafiir mochte ich lediglich den
Gegenstand der Studien unserer Tagung anfiihren. Hitte
man jemals vor 50 Jahren gewagt, sich vorzustellen, daff
man zusammenkime, um eine Reform des ehrwiirdigen
Missales Pius’ V. zu diskutieren?

Wir miissen dem Liturgischen Institut Trier dafiir dan-
ken, daB es so treffsicher und kithn die Zeit Gottes erkannt
und uns nicht auf nebensichliche Studienobjekte abgelenkt
hat, die uns auf eine falsche Spur gefithre hitten. Ich
glaube, nicht zu weit zu gehen, wenn ich im iibrigen be-
haupte, dafl das Trierer Institut diese Kithnheit gewagt
hat, weil es wufite, daf sie den Absichten der Kirche ent-
sprach und von ihr gutgeheiffen wiirde.

Es wire aber unsererseits Verrat an unserer Verantwor-
tung, wenn wir uns darauf beschriinkten, bei der Betrach-
tung der erzielten Resultate stehen zu bleiben. Alles ver-
pflichtet uns dazu, mit Ernst das, was nun weiter ge-
schehen muf, ins Auge zu fassen. Dazu miissen die wich-
tigsten Lehren aus der bisherigen Erfahrung gezogen und
die Grundsitze unseres Handelns aufgestellt werden.

Geleitet von der Hirtensorge

Ein iiberraschender und charakteristischer Zug der neuen
Phase der liturgischen Bewegung ist ihre ausdriidkliche
pastorale Ausrichtung, d. h. dafl sie weder theoretisch
noch archiologisch ist, weder eine Asthetik noch eine Lieb-
haberei geistreicher oder gelehrter Zirkel, sondern dafl sie
inspiriert, geleitet und geformt wird durch die Hirten-
sorge um das christliche Volk. Wir befinden uns da in
voller Ubereinstimmung mit der Enzyklika Mediator Dei.
Auch ohne immer ausdriidklich genannt zu werden, hat
dieses pastorale Anliegen alle Berichte beherrscht, die uns
vorgelegt wurden. Nicht nur das Referat von P. Schmidt
SJ, Professor in der Gregorianischen Universitit zu
Rom, iiber die liturgische Sprache der Messe und der Be-
richt des P. Gy OP von Saulchoir iiber die Oratio fide-
lium, sondern auch das ganze Gesprich iiber den Ordo
pascalis, der Vortrag von Dr. Stommel iiber die Schrift-
lesungen in der Messe, die gelehrten Vorschlige des
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P. Jungmann S], Professor an der Universitit Innsbrud,
zur Reform des Ordo Missae, sie alle gehorchen einer alles
beherrschenden Sorge: unserem Volke eine Liturgie wie-
derzugeben, die ihre wesentliche Aufgabe erfiillt, nimlich
den perstnlichen Umgang Gottes mit dem Menschen her-
zustellen, was nur denkbar ist in einer menschlichen
Sprache — als Wort und Handlung —, die sich an eine
menschliche Person wendet und sie mit ihrem ganzen Sein
zu reagieren zwingt.

Nun aber gestatten Sie mir zu sagen, dafl dieses pastorale
Anliegen, wenngleich es uns alle bewegt, dennoch fiir die
unter uns, die in einem tiefer entchristlichten Volke leben,
eine tragischere Note angenommen hat und sich noch viel
gebieterischer aufdringt. Dafl eine treugldubige, folgsame,
von keiner Angst gequilte Christenheit in einer gewohn-
heitsmifigen Liturgie ruht — vielleicht schldft, das ist
immerhin méglich, obzwar sehr gefihrlich, denn das Auf-
wachen kénnte sich in Abfall verkehren. Ein Volk aber,
das den Glauben verloren, das fast keinen Sinn mehr fiir
Gott und fiir religiose Betdtigung hat — diirfen wir es
verraten, indem wir es endgiiltig von Gott abwenden
durch eine Liturgie, die tot ist, die niemand sich zu eigen
machen oder verstehen kann, die keiner Kategorie des
Geistes noch irgendeinem Bediirfnis des Herzens ent-
spricht; kurz, die sich nicht an den Menschen als Person
wendet und in ihm keine persdnliche Antwort weckt, so
daf einer ruhig darauf verzichten kann, ohne aufzuhoren,
Mensch zu sein? Ich bin immer entsetzt beim Gedanken
an die Bauern bei uns, die niemals sonntags zur Kirche
kommen und doch keinen Mangel und kein Bedauern
empfinden.

Als Pius XI. sagte, das grofle Argernis der Kirche im
19. Jahrhundert sei der Abfall der Massen, dachte er ohne
Zweifel an das soziale Gebaren der Christen. Ich scheue
mich nicht, zu sagen, dafl das Argernis sehr viel grofier ist,
wenn der Abfall der Massen seine Ursache in unserem
liturgischen Gebaren hatte.

Uberwacht von der T heologie

Wenn es nun gestattet ist, die kirchlichen Mafinahmen seit
Pius X. zu deuten, dann kann man behaupten, daf sie
alle, vom Kommuniondekret bis zur Wiederherstellung
des Osterfestes, weder von der Archiologie noch von der
Geschichte oder der Logik, vielmehr von der Sorge des
Hirten eingegeben sind, der sich seines Auftrages, Schafe
und Limmer auf die Weide zu fiihren, wohl bewufit ist.
Wir sind daher sicher, indem wir selber dieser Hirten-
sorge gehorchen, auf den gleichen Spuren zu wandeln, in
denen uns der oberste Hirte in Person vorangeschritten
ist. Doch die Hirtensorge allein geniigt nicht. Wir konn-
ten das feststellen an Bemithungen, die zwar aus lobens-
werten Absichten entstanden, jedoch wenig gliidklich
waren. Sie mufl inspiriert und iiberwacht werden von
einer vertieften Kenntnis des Dogmas und der Theologie,
wenn auch nicht der Schulsysteme, so doch der Theologie
im vornehmsten Sinne des Wortes.

Daher miissen die Minner der Liturgie gleichzeitig Theo-
logen sein oder wenigstens engen Kontakt mit diesen
wahren. Es ist zum Beispiel offensichtlich, dafl die euchari-
stische Frommigkeit im 19. Jahrhundert viel echter ge-
wesen wire, wenn die Hirten dem Volke Andachts-
iibungen dargeboten hitten, die von einer besseren Theo-
logie inspiriert gewesen wiren. Des weiteren ist es not-
wendig — und diese Tagung hat es weitgehend gezeigt—,
daf die Geschichtswissenschaft bestindig die Bemithungen



um die Erneuerung erhellt und iiberwacht. Thre besondere
Aufgabe ist es ja, uns zur Kenntnis zu bringen, was die
menschlichen Einrichtungen urspriinglich und in Wirklich-
keit waren, und uns dadurch zu ermiglichen, ihre Ab-
weichungen und Entstellungen im Laufe der Zeit zu er-
kennen.

So wird eine sehr echte und giiltige Arbeit geleistet, zu der
das Liturgische Institut zu Trier und das Centre de Pa-
storale liturgique von Paris in so berechtigter Weise die
Initiative ergriffen haben, eine Arbeit, die bereits vor-
treffliche, von Rom gutgeheiflene Friichte gezeitigt hat.

Der Altar mufl zum Feunerberd werden

Indes muff noch eines gesagt werden. Selbst wenn wir
der Liturgie ihre vollkommenste und in der Tat urspriing-
liche Gestalt wiedergegeben haben, wenn sie, rein und
ohne Runzeln, ihre lautere Echtheit wiedergefunden und
ihre leibliche Struktur bis ins kleinste vollendet hat, dann
haben wir erst eine vorliufige Aufgabe erfiillt. Wir wer-
den dann, wenn ich so sagen darf, zwar ihr materielles
Anliegen sichergestellt haben, allein ihr formelles Anlie-
gen harrt noch unserer Bemiithungen. Das Wesentliche
unserer Aufgabe ist noch nicht in Angriff genommen.

Man darf nicht vergessen, daff der Umgang Gottes mit
den Menschen und der Menschen mit Gott in der Ord-
nung des Mysteriums und der Gnade steht. Seine beson-
dere Art entzieht ihn jedem Bemiihen der Wissenschaft
und der Theologie. Er ist transzendent, wie Pascal es vom
geringsten Liebesakt sagte. Gestern lasen wir in der Ma-
tutin die so merkwiirdige Geschichte der Baalspriester.
Es sei gestattet, in ihr einen typologischen Sinn zu erken-
nen: Sie hatten doch alles getan, um die Opfergaben vor-
zubereiten, um den Scheiterhaufen mit dem brennbarsten
Holz aufzuschichten, sie hatten gerufen, geschrien, lauter
geschrien, getanzt und weitergeschrien. Doch das Feuer
vom Himmel blieb ihnen versagt. Elias allein ringt es ihm
ab — in einem Augenblick, der mit einem Schlag die
Opfergaben und die falschen Priester verzehrt. Mufl man
das nicht so verstehen, dafl der Priester und die Glaubigen
cbenfalls das Feuer vom Himmel holen sollen, das sie
dann verzehren wird? Aber dieses Mal das Feuer der
Liebe! Kierkegaard beschreibt in seinem Traktat In vino
veritas bis ins kleinste den Aufwand an Vorbereitungen
fiir sein getrdumtes Festmahl: Ort, ausgewihlte Freunde,
tadellose Diener, erlesene Speisen und Weine, Musik und
Chére. Aber, so sagt er, zu alledem mufl noch das ,Gliick*,
dieses Unwigbare, das eine Gabe der Gotter ist, gewihrt
werden. Hat nicht auch Judith auf solche Weise von Gott
die Gnade verlodkender Schénheit empfangen, die ihren
Erfolg bedingte? Die Bibel berichtet, wie sie ,ihre Dienerin
herbeirief, ihr Bufgewand auszog und die Witwenlkleider
ablegte. Sie nahm ein Bad, salbte sich mit kdstlichen
Wohlgeriichen, lockte ihr Haar, setzte sich einen prichti-
gen Kopfputz auf, hiillte sich in die Kleider, die sie einst
in den Tagen ihrer Freude getragen hatte, zog kostbares
Schuhwerk an, Armspangen, goldne Lilien, Ohrgehinge,
Ringe und zierte sich mit all ihrem Geschmeide®. Allein
— und dieser Satz ist fiir uns eine grofle Erleuchtung —
die Schrift fiigt hinzu, daff ,Gott selbst ihr zu all diesen
Gaben hinzu einen Glanz verlieh® (Judith 10, 2—4),
einen Glanz, den man vergleichen konnte mit dem, was
das Sonnenlicht den Juwelen oder den Blumen hinzu-
schenkt, ohne das die Dinge nicht wiren, was sie sind.

Blasse Bilder dessen, was die Gnade des Heiligen Geistes
der prichtigsten Liturgie schenkt!

Ich denke hier an jenen armen Pfarrer einer der kleinsten
Pfarreien Frankreichs, der in der Tat seinen Altar zu
einem Feuerherd gemacht hat, flammender als das lo-
dernde Feuer des Elias. Der Pfarrer von Ars ahnte nichts
von den Problemen, die wir in diesen Tagen behandelt
haben. Da er aber Priester im vollkommensten Sinne des
Wortes war, besafl er die unerhorte Gabe dieses ,,Gliicks®,
dieser Gnade. Er hatte das Feuer vom Himmel geholt.
Wir wissen, mit welchem Preis er es bezahlt hat, da er
selbst zuerst davon verzehrt wurde.

Pius XII. hat es mit Nachdruck in der Enzyklika Media-
tor Dei gesagt, indem er erklirte, die Aszese der Heiligen
sei notwendiger als die Wissenschaft und die Kunst, um
der Liturgie ihre Vollkommenheit zu geben. Wenn ein-
mal das Brevier oder der Kelch unsere Hinde verbrennen
— was keine Rubrik vorschreiben kann —, dann werden
selbst die ungliubigen Massen sich nicht mehr irren kon-
nen: sie werden die Gegenwart Gottes auf unseren Lippen
und auf unseren Altiren erkennen.

Gewissenbildung
als moralpddagogische Auigabe

,Wenn heute im philosophischen und theologischen
Schrifttum gegen die ,allgemeinen Gesetze® polemisiert
und die ,einmalige geschichtliche Entscheidung® heraus-
gestellt und emphatisch beschworen wird, so ist dies in
der Weise, wie es allenthalben geschicht, flach, zerstore-
risch, verwirrend und ohne ontologische Tiefe“, sagte
Professor Gustav Siewerth, Direktor der Pidagogischen
Akademie in Aachen, in einem Vortrag: ,Von der Bil-
dung des Gewissens® (verdffentlicht im Mitteilungsblate
der Akademie Heft 15/16). Die Situationsethik enthilt
ein echtes Anliegen, aber sie bedarf der ,ontologischen
Durchklirung®. Der Vortrag von Siewerth versucht je-
doch nicht nur, auf der Grundlage der thomistischen
Ontologie ethische Prinzipienfragen zu kliren, sondern
enthilt auch eine Anzahl wertvoller piadagogischer Hin-
weise, die fiir alle Erzicher von hohem Interesse sind.

Die Urerfabrung des Guten

Siewerth geht aus von dem thomistischen Axiom, dafl das
Gute in den Dingen, die Wahrheit dagegen im Geiste
liegt. Was also menschliches Streben in Bewegung setzt,
das sind immer ,wirkliche Wesen®, keine ,Ideen®, ,Ge-
setze®, , Werte®, ,Geltungen® und , Tugenden®, die hoch-
stens im abgeleiteten Sinne ,gut® genannt werden kon-
nen. Das menschliche Streben aber ist gut, wenn es sich
auf ,das ihm gemife Wirkliche® ausrichtet. In seinem
Grunde und in seiner endgiiltigen Zielsetzung ist dies
Streben auf die unendliche Wirklichkeit, auf Gott an-
gelegt. Von ihm wird es deshalb sowohl erwedkt als auch
erfiillt. Die Einsicht in das Gute entsteht nicht aus re-
flexiv-rationaler Erkenntnis der Prinzipien der Vernunft.
Lingst zuvor st das Herz des Kindes wach®, umfafit
liebend das Gute und rithrt in dieser Urerfahrung an
Gott. ,Ist es durch die Taufe zu Christus erweckt, dann
ist es in seinem tiefsten Lebensgrund gewissermafien an
cinem ,paradiesischen Ort’, im ,Urstand des unzerspal-
tenen Daseins® und hat Umgang mit Gott.“ Er wird ihm
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