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Die Bibelzitate in diesem Buch sind, wo nicht anders angegeben, der
Ubersetzung Martin Luthers (revidierte Fassung von 1984) ent-
nommen.

Die bibliografischen Angaben zur erwahnten und zitierten Literatur
befinden sich alle im Literaturverzeichnis am Ende des Buches.

Titelgestaltung: Matthias Krieser, nach Motiven des Predella-Bildes
am Altars der Wittenberger Stadtkirche von Lucas Cranach.

Erkldrung zum Titelbild: Christus steht im Zentrum des (luthe-
rischen) Gottesdienstes. In Christus ist Gott gegenwirtig. Christus
ist im Gottesdienst in Wort und Sakrament gegenwartig. (G. K.)

Erklarung zum Buchtitel: ,,Gott ist gegenwirtig, lasset uns anbeten*
ist der Titel eines Chorals (ELKG 128 / EG 165) von Gerhard
Tersteegen (*1687 in Moers, $1769 in Miilheim a. d. Ruhr) und
einer Melodie von Joachim Neander (*1650 in Bremen, 71680 in
Bremen). Tersteegen zdhlt zu den pietistisch-reformierten Lieder-
dichtern, also nicht zu den lutherischen Liedschdpfern. Unter dem
Einfluss mystisch geprégter Kreise am Niederrhein schuf er jedoch
in dem Lied ,,Gott ist gegenwértig” ein inzwischen konfessions-
iibergreifendes Anbetungslied, das von der Realitit der Gegenwart
Gottes im Gottesdienst erfiillt ist und in der 2. Strophe (Sanctus)
Beziige zur Sakramentsliturgie enthédlt. Ungeachtet des reformierten
Ursprungs schien mir darum diese Liedzeile als Titel einer Samm-
lung von Impulsen fiir die Feier des lutherischen Gottesdienstes, der
so sehr von der qualifizierten Gegenwart des lebendigen Gottes
durchdrungen ist, geeignet. (G. K.)
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Vorwort zur ersten Auflage

»Anregungen fiir die Feier des lutherischen Gottesdienstes™ — so
lautet der Untertitel dieses Beiheftes. Er will einerseits einkreisen,
was ein solches Heft leisten kann, und andererseits deutlich machen,
was es weder sein will noch sein kann.

Die vorliegenden Seiten gehen auf den Auftrag des Herausgebers
und der Redaktion der,,Lutherischen Beitrdge* zuriick, einen kurzen
Uberblick iiber den lutherischen Gottesdienst, seine Wurzeln und
inneren Zusammenhénge vorzulegen und dabei vor allem auch die
gegenwartige Praxis kritisch im Blick zu haben.

Der kritische Blick mag dazu verleiten, an der einen oder anderen
Stelle einen ironischen Unterton anzuschlagen, um der nétigen Deut-
lichkeit willen auch einmal zu iiberzeichnen und zu karikieren.
Niemand moge sich dadurch aber verletzt oder nicht ernst ge-
nommen fithlen. Das eigentliche Ziel dieses Beiheftes ist es, die
Liebe zum Gottesdienst der lutherischen Kirche zum Ausdruck zu
bringen und bei den Lesern zu wecken und stérken.

Anregungen — das heifit: Wer liturgiewissenschaftliche Grund-
legungen sucht, nehme das fiinfbédndige Standardwerk ,,Leiturgia“
zur Hand. Die biblischen und altkirchlichen Wurzeln und das
geschichtliche Werden des evangelischen Gottesdienstes sind dort
in aller Breite und Tiefe zu finden.

Fiir die romische Kirche gilt nach wie vor als Standardwerk zur
Geschichte und Bedeutung der Messe Jungmanns ,,Missarum
Sollemnia“. Auch fiir Lutheraner ist dieses Werk der ,,Leiturgia®
zwar nicht gleich zu halten, aber dennoch gut und niitzlich zu lesen
und in mancher Hinsicht ein gesundes Gegengewicht zu protestanti-
schen Verengungen.

Wem das zu akademisch und (mit Verlaub) zu ,,dick® ist, der findet
in Kalbs ,,Grundri3 der Liturgik® auch schon einen praktikablen
Abriss der Liturgik und zugleich eine sachgeméfe, fundierte und

12



teilweise sehr ausfiihrliche Einfithrung in Geschichte und Gegenwart
des lutherischen Gottesdienstes mit vielen interessanten Seiten-
blicken.

Nur quantitativ, aber durchaus nicht qualitativ ,,diinner* ist
Christoph Albrechts ,,Einfiihrung in die Liturgik®, die sich dem
punktuell interessierten Leser vor allem mit einem alphabetischen
Verzeichnis samt Erklarungen liturgischer Fachausdriicke empfiehilt.

Fiir den Bereich der Selbstdndigen Evangelisch-Lutherischen Kirche
(SELK) ist Ralph Bentes ,,Verniinftiger Gottesdienst mit Be-
merkungen zu den Anweisungen und Rubriken der Evangelisch-
Lutherischen Kirchenagende eine kurz gefasste Einfiihrung, in der
der Autor auch das liturgische ,,Sondergut™ selbstindiger luthe-
rischer Kirchen beriicksichtigt und kommentiert.

Pastoren und interessierte Gemeindeglieder finden in dem von
Hans-Christoph Schmidt-Lauber und Manfred Seitz heraus-
gegebenen Sammelband ,,.Der Gottesdienst™ neben sehr knappen
historischen Erkldarungen und theologischen Erwagungen auch eine
homiletische (d. h. auf die Predigt hinfiihrende) Besinnung iiber die
einzelnen liturgischen Stiicke.

Fiir Kinder und fiir ,,Neueinsteiger* liegt schlieBlich seit einiger Zeit
das ,,Kinder-Kirchbuch® mit Texten von Andreas Eisen und Bildern
von Allmuth Stiegler-Garlich vor. Mit diesem Buch in der Hand
werden Kinder kindgerecht in das gottesdienstliche Geschehen mit
hineingenommen.

Kurz gefasste Kiisterseminare, monografische Abhandlungen zum
Kirchenjahr oder kulturhistorische Fachliteratur zum Kirchbau gibt
es ebenfalls reichlich.

Uber die Bedeutung des Gottesdienstes fiir den Gemeindeaufbau hat
Christian Moller wegweisend gearbeitet und damit den Blick auf
Geschichte, Struktur und Bedeutung der gottesdienstlichen Stiicke
mit der grofen Perspektive ihrer geistlichen Wirkung und Pragekraft
fiir den Aufbau, der ,,Erbauung der Gemeinde verbunden.
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Diese grundlegenden Schriften will dieses Beiheft weder ersetzen
noch erginzen noch auch nur zusammenfassen.

Anregungen — das heif3t also: Hier werden aus allen genannten Be-
reichen Einzelaspekte herausgehoben und hierzu Gedankenanstdf3e
gegeben. Teilweise in kritisch-journalistisch-essayistischem Ton,
teilweise meditativ-besinnlich, teilweise instruktiv-informativ.

Fiindig werden daher alle am Gottesdienst interessierten Leser, die
als Gemeindeglieder Zusammenhinge erfassen und verstehen
wollen, die als Kirchenmusiker, Kiister und Mitarbeiter auf der
Suche nach Kurzerkldrungen oder praktischen Hinweisen sind,
Kirchenvorsteher, die sich in die Thematik ,,Gottesdienst* einlesen
wollen, um vielleicht danach tiefer in die Materie einzudringen.

FuBnoten, Anmerkungen und personlich geférbte (kritische) Ein-
schiibe sind haufigals,,Impulse zum Schmunzeln® zu verstehen, was
auch die groBziigig zur Anwendung gekommenen Anfiithrungs-
zeichen signalisieren sollen. Namlich: Nicht drgern, nur schmunzeln.

Grundsétzlich gilt: Dieses Beiheft hat die Gemeinden der Selbstindi-
gen Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK) und die Art und
Weise, in der dort der lutherische Hauptgottesdienst gefeiert wird,
vor Augen. Das hei3t nicht, dass nicht vieles, was beschrieben und
angesprochen wird, auch in lutherischen Gemeinden auB3erhalb der
SELK {iblich und Praxis ist. Das heif3t aber, dass auf die besondere
Situation der Gemeinden der SELK ausdriicklich und hiufig Bezug
genommen wird.

Wo vom Gottesdienst die Rede ist, verstehen unterschiedlich ge-
prégte Menschen darunter auch ganz unterschiedliche Weisen, den
Gottesdienst zu feiern. So gab es in der Kirche immer die aufgeregte
Be-Geisterung fiir das Ekstatische und die unaufgeregte Be-
Geisterung fiir das Alltdgliche. Beides hat seine Berechtigung. Aus
beiden Varianten flieBen aber unterschiedliche Formen der christ-
lichen Lebensgestaltung und der Gottesdienstfeier. Meist wird es
schwierig, in ein und derselben Gemeinde beidem gleichermalien
gerecht zu werden. Die aufgeregte Begeisterung fiir das Ekstatische
sieht die Landschaft des Lebens (auch und gerade des geistlichen
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Lebens) gleichsam als Ansammlung von Gipfeln und hat die
Tendenz, die Téler zu liberspringen und einen Gipfel nach dem
anderen zu stiirmen. Dagegen nimmt der lutherische Gottesdienst in
seiner traditionellen Form, um die es hier gehen soll, und das christ-
liche Leben aus lutherischem Glauben mit seiner unaufgeregten
Begeisterung fiir das Alltdgliche die Tdler mit hinein. In den Gipfeln
erkennt man dann die wahren Hohepunkte, die den Alltag durch-
brechen. Die bewusste Feier des lutherischen Gottesdienstes im
Laufe des Kirchenjahres nimmt uns hinein in den Wechsel aus
Télern und Gipfeln. Von diesem Gottesdienst will ich reden.

Der akademische Leser und der Theologe im Pfarramt moge dem
Verfasser nachsehen, dass diese, meist in ndchtlicher Arbeit neben
dem Gemeindedienst entstandene ,,Gelegenheitsschrift” nicht immer
allen wissenschaftlichen Anspriichen streng geniigt, dass sie nicht
aufeingehender liturgiegeschichtlicher Forschung basiert, manchmal
auch assoziativ und intuitiv vorgeht und nicht immer zuriickhaltend
mit der Herausstreichung personlicher Vorlieben und Abneigungen
ist, sowie subjektive Bewertungen nicht scheut. Wer darum von
einem ,,Sammelsurium‘ sprechen mochte, mag das gerne so halten.

Dem Gespréach mit Professor Dr. Christian Moéller, Heidelberg, ver-
danke ich wertvolle kritisch-korrigierende Impulse. Dafiir sei ihm an
dieser Stelle ausdriicklich und herzlich gedankt.

Ich lege das Beiheft vor allem in die Hdnde der Gemeindeglieder
und wiinsche ihm, dass davon Impulse ausgehen, die die Feier des
lutherischen Gottesdienstes lebendig und positiv beeinflussen.

Hannover, im Dezember 2002

Gert Kelter
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Vorwort zur erweiterten zweiten Auflage

Dass ich mich fast 16 Jahre nach Erscheinen der ersten Auflage
entschlossen habe, eine neu bearbeitete und stark erweiterte Fassung
von ,,Gott ist gegenwirtig™ vorzulegen, hat mehrere Griinde.

Zum einen ist die erste Auflage vergriffen. Mich erreichen jedoch
immer wieder Anfragen von Studierenden, Pfarrern und engagierten
Kirchgliedern, ob sie bei mir ggf. noch ein ,,Restexemplar* erwerben
konnten. Tatsdchlich besitze ich aber nur ein einziges, mein eigenes
Exemplar des urspriinglichen Beiheftes der Zeitschrift ,,Lutherische

w1

Beitrige*.

In Einzelfillen habe ich Interessierten eine Datei des alten Manu-
skriptes zur Verfligung gestellt. Allerdings mit dem ,unguten
Gefiihl*“: Manches wiirde ich heute vielleicht anders formulieren. Es
gab an einigen Stellen durchaus auch inhaltlichen Erkenntnisgewinn.

Vor allem liegen zwischen der ersten Auflage (2003) und heute ein
Gemeindewechsel und einige Jahre mehr an Amts- und Praxis-
erfahrung.

SchlieBlich aber lautete und lautet der Untertitel ,,Anregungen fiir
die Feier des lutherischen Gottesdienstes®. Das sind zwei unter-
schiedliche Aspekte: Einmal mochte ich gerne Anregungen und
nicht nur Sachinformationen geben, die man sich auch in anderen
,»Messerklarungen oder liturgisch-liturgiegeschichtlichen Mono-
grafien zusammensuchen konnte. Es geht mir um Tipps, Uber-
legungen, Hinweise, erprobte Beispiele, um ,,Anregungen aus der
Praxis fiir die Praxis®. Da haben sich im Laufe der Jahre Ideen,
Erfahrungswerte und Anliegen angesammelt, von denen ich dachte,
dass sie es wert sein kdnnten, mit anderen geteilt zu werden.

! http://www.lutherischebeitraege.de/
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Und dann ging und geht es mir um den lutherischen Gottesdienst —
und zwar um den lutherischen Gottesdienst, wie er insbesondere in
der Selbstiandigen Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK) gefeiert
wird? In der SELK haben Agenden einerseits einen hohen
(kirchenrechtlichen) Verbindlichkeitsgrad und damit auch eine nach
innen und auBlen einigende und prigende Kraft und Wirkung.
Andererseits ermdglichen es die Regelungen der SELK auch, im
Rahmen der agendarischen Grundstruktur ,,in verantworteter
Freiheit™ liturgisch mit Varianten, Variationen usw. zu arbeiten.

Die Bezeichnung dieses Buches als ,,Werkbuch® mochte darauf
hinweisen, dass die allermeisten darin enthaltenen Anregungen aus
der Werkstatt der eigenen liturgischen und gemeindlichen Praxis
stammen und flir den praktischen Gebrauch in den Gemeinden
gedacht sind. Und auBBerdem soll der Begriff,,Werkbuch* auch dazu
anregen, die einzelnen Kapitel z. B. auch in Gemeindeveranstaltun-
gen zugrunde zu legen und sich z. B. bei Gemeindeabenden in loser
Folge einmal iiber die liturgischen Stiicke des Gottesdienstes zu
unterhalten.

Die Betonung des in der SELK iiblichen lutherischen Gottesdienstes
und die Zielrichtung dieses Buches darauf fithren notwendigerweise
dazu, dass ich ein Nischenprodukt verfasst habe. Aber wenn schon,
dann wenigstens so ausfiihrlich, dass die eher wenigen potenziellen
Leserinnen und Leser auch auf ihre Kosten kommen.

Fiir mich personlich gibt es nichts Schoneres, Erhebenderes, im
besten Wortsinn ,,Erbaulicheres® und Trostenderes als die luthe-
rische Messe. Mein Anliegen ist es, sie nicht nur museal irgendwie
zu erhalten oder zu ,,retten‘, sondern sie in kritischer Zeitgenossen-

2 Mir ist dabei bewusst, dass es im Raum der Evangelischen Kirche in
Deutschland (EKD) nicht nur Kirchgemeinden gibt, die genau diesen
lutherischen Gottesdienst schétzen, bewahren und regelmiBig feiern,
sondern sogar Gemeinden, in denen die Kirchenagende der SELK auf dem
Altar liegt und sonntégliche Verwendung findet.
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schaft lebendig zu bewahren. Dazu mogen auch die in dieser Neu-
auflage zahlreich hinzugefiigten Anregungen beitragen.

Mein besonderer Dank gilt Kantor Jiirgen Gottmann (Wuppertal) fiir
seine musikalischen Sitze und die Erlaubnis, sie hier zu
veroffentlichen.

Danken mochte ich schlieflich auch meinen Amtsbriidern, den
Pfarrern i. R. Lider Wilkens und Matthias Krieser, die die Ver-
offentlichung des Manuskriptes im Sola-Gratia-Verlag Berlin
ermdglichten. Fiir diesen Verlag habe ich mich bewusst entschieden,
um insbesondere auch Studierenden und Vikaren einen kosten-
giinstigen bzw. kostenlosen Zugang zu ermdglichen.

Gorlitz, im Juni 2019
Gert Kelter
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ERSTER TEIL:
Die Feier des lutherischen Gottesdienstes



l. Heilige Orte

Hartgesottenen Protestanten lduft sicher beim Lesen dieser
Uberschrift schon ein kalter Schauer iiber den Riicken: ,,Heilige
Orte — das riecht nach vulgir-katholischem Aberglauben oder
magischer Uberfremdung!“ So mdgen sie wohl sagen und danach
frohlich singen: ,,Wie heilig ist die Stétte hier, wo ich voll Andacht
stehe!“ (ELKG Nr. 474)

Das konnen und sollen sie auch, denn der Verfasser dieses Liedes ist
weder ein romisch-katholischer Theologe noch ein exaltierter
Hochkirchlicher, sondern der wiirdige orthodoxe Lutheraner
Valentin Ernst Loscher (1673—1749), der zunédchst Professor in
Wittenberg, spiter Superintendent in Dresden war und mit seinen
Versen sehr treffend zum Ausdruck bringt, was die Heiligkeit der
gottesdienstlichen Stitten ausmacht, was sie aber dann auch wirklich
und wahrhaftig zu ,,heiligen Stitten macht.

Das ist vor allem ihre Bestimmung, Orte der Gegenwart des heiligen
Gottes zu sein. Darum werden auch lutherische Gotteshiuser ge-
weiht, das heiflt: durch Gottes Wort, Gebet und Segen heraus-
genommen aus der Profanitdt, der Alltdglichkeit und Beliebigkeit,
und exklusiv zum Gottesdienst in Gottes Dienst gestellt.

Eine Kirche ist kein multifunktionaler Zweckbau, nicht das
steingewordene ,,Sowohl-als-Auch® zeitgemiBer Beliebigkeit,
sondern will ganz bewusst dazu ein Gegengewicht bilden. Die
,entkirchlichten Massen® haben sich dafiir manchmal ein deut-
licheres Gespiir bewahrt als so mancher Christ. Das wird sichtbar,
wenn im Zusammenhang mit katastrophalen Ereignissen die
Menschen in die Kirchen stromen, dort in stiller Andacht schweigen
oder beten, Kerzen anziinden oder ihre Sorgen, Angste und Bitten in
Fiirbittbiicher eintragen.

Gewiss: Die Heiligkeit des Gotteshauses ist keine materielle
Qualitit, die etwa durch die Weihe unausloschlich vermittelt wiirde.
Sie haftet dem Gebdude nicht aus sich heraus an. Aber sie erfiillt
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eine Kirche, wenn in dieser Kirche ihrer Bestimmung gemail3
gehandelt wird, wenn dort Gott zu seinem Wort kommt, wenn dort
Jesus Christus gegenwirtig wird in seinen Sakramenten, wenn dort
Menschen durch das Evangelium getrostet werden und Gottes
unwandelbares Gebot verkiindet wird. Heilig ist eine Kirche, weil
sie nur dazu da ist, dem Heil, das der heilige Gott allen Menschen
zugedacht hat, Raum zu gewihren.

Wir Menschen brauchen solche Rdume des Heils mitten in einer
unheilvollen, einer heillosen Welt. Sie verkiinden auf eine zeichen-
hafte Weise, dass das, was unser Leben uniiberschaubar, schwer
ertriglich, bedriickend und perspektivlos erscheinen ldsst, nicht alles
ist; dass es da nicht nur etwas, sondern jemanden gibt, der diese
Welt iiberwunden hat und allen, die sich ihm anvertrauen, einen
Ausweg zeigt.

Es sind in der Regel nicht die ,,Weltmenschen®, die unsere Gottes-
hiuser entheiligen, sondern wir Christen selbst. Wir haben es uns
vielfach angewdhnt, den Unterschied zwischen der Profanitdt des
Alltags und der Heiligkeit, der ausschlieBlich Gott gehorenden
Zeiten und Orte, zu verwischen und zu liberspringen.

Mir erscheint es unpassend, die Viertelstunde vor dem Gottesdienst
mit lautem ,,Hallo*, Klatsch und Tratsch, Terminabsprachen und
Smalltalk zu verbringen. In den Bénken werden Kirchenzeitungen
und Gemeindebriefe gelesen, letzte Neuigkeiten ausgetauscht oder
das Gelesene kommentiert. Es mag sein, dass dies daran liegt, dass
wir uns im Hause Gottes wirklich ,,zuhause® fithlen und uns darum
auch so verhalten. Und wenn das wirklich der Grund sein sollte,
dann will ich nicht phariséisch dariiber norgeln. Allein: Ich be-
zweifle das ein wenig und fiirchte vielmehr, dass auch wir Christen
zunehmend dem Fluch unserer ,,unentrinnbaren Zeitgenossenschaft*
erliegen.

Eine Ausnahme mochte ich hier jedoch ausdriicklich machen: Das
ist der sog. Kirchenkaffee. In Diasporaverhéltnissen, in denen
Gemeinden der SELK fast immer existieren, zunehmend (und
insbesondere im Osten Deutschlands) aber auch Gemeinden der sog.
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GroBkirchen, ist diese Stunde nach dem Gottesdienst (und manchmal
werden es auch zwei) die zumindest zweitwichtigste Gemeinde-
veranstaltung nach dem Gottesdienst. Hier geschieht Begegnung,
Kontaktpflege, Gesprach, auch Glaubensgesprich (iiber die Predigt
beispielsweise) und im Blick auf teilnehmende Giste auch Offent-
lichkeitsarbeit, Evangelisation und Mission. Hier ereignet sich
christliche Gemeinschaft noch einmal auf menschlicher Ebene, die,
geistlich verstanden, auch zu den zentralen Komponenten der gottes-
dienstlichen Versammlung zahlt (vgl. Apg. 2,42).

Wenn es nun die rdumlichen Verhéltnisse nicht anders zulassen, als
dass der ,,Kirchenkaffee® im hinteren Bereich des Gottesdienst-
raumes stattfindet bzw. stattfinden muss, mochte ich ausdriicklich
dazu ermutigen, dies frohlich zuzulassen. Es wird vermutlich immer
Gemeindeglieder geben, die dagegen Einwénde erheben, sich de-
monstrativ absentieren und opponieren. Gleichwohl: Die ,,heilige
Statte®, der ,heilige Ort™ ist immer auch die Stitte, der Ort, die
Wohnung der ,,Heiligen (im Sinne von ,,der getauften Glaubigen®).

Der liturgische Gottesdienst findet seine Fortsetzung im ,,Gottes-
dienst des Alltags der Welt“. ,,Gehet hin in Frieden!” — Mit diesen
Worten werden wir am Ende des liturgischen Gottesdienstes in den
Gottesdienst unseres Alltags entlassen. Oder besser: entsandt. Der
,,Kirchenkaffee* im hinteren Bereich des Gottesdienstraumes kann
der erste Schritt dahin sein.

Exkurs 1: Heilige Orte und Kirchenasyl

Spétestens seit 2015 sind nicht wenige Kirchgemeinden (auch der
SELK) damit konfrontiert, dass ehemals muslimische Fliichtlinge,
Migranten, Asylbewerber, insbesondere auch aus dem Iran, sich
entschliefen, Christen zu werden, Taufunterricht zu nehmen und
sich taufen zu lassen. Wenn Behorden und Gerichte solche Kon-
vertiten nicht als Glaubensasylanten anerkennen und diese durch die
Abschiebung in Lénder bedroht sind, in denen ,,Abgefallenen*
Strafen an Leib und Leben drohen, sehen Pfarrer, Kirchenvorstinde
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und Gemeinden die Gewéhrung des sog. Kirchenasyls gelegentlich
als ultima ratio an.

Gibt es ,,heilige Orte®, sacrosancte Asylorte im Christentum, in der
christlichen Theologie? Diese Frage muss im Rahmen eines Ex-
kurses iiber Begriff und Sache des sog. Kirchenasyls gestellt und
beantwortet werden.

Kirchenasyl, Asyl auch im allgemeinen Sinne, bedeutet ja die
»Exemption“, also die Befreiung von irgendeinem Gesetz, hier
angewendet auf ,,geweihte Orte*, wie Kirchen, Friedhofe, Kapellen:
Die Befreiung von der weltlichen Jurisdiktion in Bezug auf
bestimmte Orte.> Was unterscheidet diese bestimmten Orte von
anderen Orten, die fiir die Gew#hrung von Kirchenasyl offenbar
nicht in Frage kommen?

Dahinter steht — sicherlich sehr urspriinglich, vorchristlich oder
allgemein menschlich — die Vorstellung vom ,,geweihten® oder
,heiligen® Ort. Einer Kirche usw. haftet danach aufgrund einer
rituellen Handlung eine gewissermafen auch dingliche Sakralitit an,
die dieses Gebdude, diesen Ort von der Profanitit absolut scheidet
und unterscheidet.

So verstanden, ldsst sich diese Definition auch auf viele andere Kul-
turen und religiose Vorstellungen iibertragen. Der polynesische
Gedanke vom ,,Tabu-Ort“, das ,,Haus*, in das Kinder sich beim
Fangen-Spiel retten und dem Gefangenwerden entziechen konnen,
volksreligiose Denkmuster im Katholizismus, der Gedanke der ,,Ent-
weihung® sakraler Gebdude (etwa durch die Nutzung anderer,
fremder Religionsgemeinschaften, aber auch durch Kirchenkaffee im
»Gotteshaus®) — alle diese archaischen Muster spielen auch beim
sog. Kirchenasyl eine — freilich kaum reflektierte — Rolle, die aller-
dings zu hinterfragen ist. Man meine auch nicht, dass solche Vor-
stellungen ,,typisch romisch* seien und damit dann doch wenigstens
ein legitimer Traditionsstrang der christlichen Theologie und Kirche.

3 Vgl. Erler, Lemma ,,Asylrecht. 3. Kirchenasyl* in RGG, Bd. I, Sp. 667.
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Die romisch-katholischen Theologen A. Adam und R. Berger unter-
streichen dazu: ,,Wer in den christlichen Kirchenbauten nur die
Fortsetzung des heidnisch-antiken oder jiidischen Tempels sehen
wollte, befindet sich in einem grundlegenden Irrtum...“ Berger
bestreitet entschieden, dass im Neuen Testament an irgendeiner
Stelle Ort und Raum gottesdienstlicher Versammlung als ,, Tempel,
Gotteshaus oder Heiligtum® bezeichnet werde. Tempel des neuen
Bundes sei dagegen allein Jesus Christus, in dem die ganze Fiille der
Gottheit leibhaftig wohnt. Kirchgebédude erfithren ihre Wiirde ,,durch
das darin versammelte Volk Gottes, dem Christus gegenwdértig ist,
und durch die darin gefeierte Liturgie als der Aktionsgemeinschaft
von Christus und Gemeinde zum Heil der Menschen und zur
Verherrlichung des Vaters®. Und nur in diesem Sinne sei z. B. auch
die Bezeichnung ,,Gotteshaus liberhaupt vertretbar. Auch die als
Neuerung prononcierte Sitte der Aufstellung von Tabernakeln im
Kirchenraum (statt in der Sakristei) oder der sich immer aufwandiger
gestaltende Ritus der Kirchweihe unterstreiche ihre Feststellungen
nur, begriindeten aber nicht die Wiirde des christlichen Kirchen-
baus.*

Dem entspricht, was die ,,Pastorale Einfiihrung* in das Formular
zum rOmischen Ritus der Kirch- und Altarweihe zu ,,Sinn und
Wiirde des Kirchengebdudes* sagt: ,,1. Christus ist durch seinen Tod
und seine Auferstehung der wahre und vollkommene Tempel des
Neuen Bundes geworden und hat ein Volk um sich versammelt als
sein Eigentum. 2. Dieses heilige Volk ist die Kirche. Der dreieinige
Gott ist der Ursprung ihrer Einheit. Sie ist der aus lebendigen
Steinen erbaute Tempel, in dem der Vater im Geist und in der
Wabhrheit angebetet wird. 3. Mit Recht wird daher seit alters auch
jener Bau ,Kirche® genannt, in dem sich die christliche Gemeinde

*Vgl. Adam/Berger, Pastoral-Liturgisches Handlexikon, Lemma ,Kirchen-
gebaude®, vor allem S. 253 f.
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versammelt, um das Wort Gottes zu horen, gemeinsam zu beten, die
Sakramente zu empfangen und die Eucharistie zu feiern.*

Dem entspricht aber auch und insbesondere, was Martin Luther zu
,heiligen Orten‘ ausfiihrt. Etwa in einer Kirchweihpredigt zu Lukas
19,1-10. Luther stellt den ,,geweihten Tempeln“ aus Stein den geist-
lichen Tempel gegeniiber, den Leib der Christen, in denen der Herr
durch die Taufe wohnt, Christus in ihnen. Das seien die wahren
Tempel Gottes und Christi: ,,Dieser geistliche Tempel aber wird dem
Herrn geweihet in der Taufe, da er seinen Namen dem Hauptmann
Christo gegeben und das Wort gottlicher VerheiBung empfangen hat.
Und dieser Tempel wird geheiligt sein Gott ewiglich, so er anders
bleibt im Glauben, und in der Liebe und in der Heiligkeit, ja, also
heilig, dass wer diesen Tempel verletzten und entweihen wiirde, den
wird der Herr selbst verderben und strafen. (W2, Bd. XI, Sp. 2421).

In der vielzitierten Torgauer Kirchweihpredigt Luthers (1544) klingt
noch stérker an, was nachkonziliare rémisch-katholische Theologen
heute, z. B. in der ,,Pastoralen Einfithrung zur Kirchweih-Liturgie
zur Thematik ,,geweihter Orte” sagen: ,,... dass nichts anderes
geschehe, denn dass unser lieber Herr selbst mit uns rede durch sein
heiliges Wort, und wir wiederum mit ihm reden durch Gebet und
Lobgesang.“®

Mir geht es nicht darum, einer Protestantisierung und Entsakrali-
sierung das Wort zu reden und Kirchen auf ein pragmatisches
Verstindnis als ,,iberdachte Bethallen® oder Mehrzweckrdume zu
reduzieren, wie dies leider vielfach geschieht. Wenn Friedrich Kalb
in seiner Untersuchung ,,.Die Lehre vom Kultus der lutherischen
Kirche zur Zeit der Orthodoxie* im Kapitel iiber ,,die wichtigsten
Mitteldinge im Urteil der Orthodoxie® zu der lapidaren Feststellung
gelangt: ,,Ebenso ist die Forderung, die auf bestimmte heilige Statten

3 Zitiert nach https://www.sbg.ac.at/pth/links-tipps/past_ein/home.htm .

¢ Zitiert nach Kalb, ,,Grundri3 der Liturgik, S. 31.
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und Riume abzielt, zu verwerfen*’, dann greift er m. E. zu kurz und
entspricht zwar einer selektiven protestantischen Wahrnehmung,
kaum aber dem Gesamturteil der lutherischen Orthodoxie. Valentin
Ernst Loscher gehort zwar zu den Vertretern der spéten lutherischen
Orthodoxie, ist aber ein guter Gewidhrsmann fiir ganz andere
Ansichten. Etwa durch sein Kirchweihlied (!) ,,Wie heilig ist die
Stétte hier” (ELKG 474).

Und dennoch scheinen mir gelegentlich auch hinter Theorie und
Praxis des neuzeitlichen Kirchenasyls Vorstellungen von exemten,
geweihten Sakralorten zu stehen, die weder neutestamentlicher noch
kirchenhistorischer noch systematisch-theologischer Priifung stand-
halten und sich darin als legitime christliche oder gar lutherische
Basis fiir das Kirchenasyl-Konstrukt erweisen lie3en.

Begriff und Sache des sog. Kirchenasyls sind auch weder Bestand-
teil kirchlichen noch weltlichen Rechtes.

Im Neuen Testament finden sich keine Hinweise fiir den Aeute als
Kirchenasyl bezeichneten Sachverhalt. Auch die Basis der alt-
testamentlichen Stellen, ndmlich das Vorhandensein geweihter
heiliger Orte, die ,,an sich® durch die Gegenwart Gottes geheiligte
Schutzraume darstellen, fehlt im Neuen Testament.

7 Vgl. Friedrich Kalb, ,,Die Lehre vom Kultus der lutherischen Kirche zur
Zeit der Orthodoxie, Band III, S. 102.
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Il. Ankommen

Wir haben uns daran gewohnt, Erdbeeren im Winter zu essen, Tag
und Nacht zu arbeiten und einkaufen zu kénnen, dem Wechsel der
Jahreszeiten durch immer héufigere Urlaube zu entflichen und den
Sonntag als unumstoBlich arbeitsfreien Tag abzuschaffen. Wo alles
unterschiedslos, gleichzeitig zu haben und zu machen ist, wird auch
bald alles einerlei. Ohne Hohen und Tiefen wird alles mittelmaBig.

Der Verdruss des Mittelmafles sucht sich seine Ventile auf ver-
schiedene Weise. Die einen versuchen, ihn durch lebensgefahrliche
und vollig sinnlose Sportiibungen (z. B. Bungee-Jumping) zu iiber-
winden, andere verfallen in Sinnlosigkeits-Depressionen und wieder
andere flichen in das ,,Abenteuer Gewalt®.

Wir Christen hétten alle Chancen, nicht Opfer des MittelmaRes zu
werden, wiirden wir nur den Wechsel der Sonn- und Feiertage im
Kirchenjahr, den Spannungsbogen von Advent und Weihnachten,
Passionszeit und Ostern nachvollziehen, uns in der Unterscheidung
von Profanitit und Heiligkeit, Alltag und Sonntag, Weltdienst und
Gottesdienst liben. Dazu miissen wir im Gottesdienst ankommen.

Ankommen ist eine Kunst, die gelernt sein will, die aber bestimmte
Rahmenbedingungen braucht. Ankommen bei Gott erfordert das
Hintersichlassen des Alltags, des Gewdhnlichen. Einen nahtlosen,
gleitenden Ubergang gibt es nicht. Der Bruch zwischen der
gefallenen Schopfung und dem heiligen Schopfer ldsst sich nicht
iiberspringen. Und es wire gut, wenn wir den Ubergang vom Alltag
in die Gegenwart Gottes bewusst vollzogen.

Auch in manchen evangelischen Kirchen sieht man gelegentlich ein
rot brennendes ,,Ewiges Licht“, eine nachahmenswerte Einrichtung,
und zwar unabhiingig vom Vorhandensein eines Tabernakels.® Es

8 Tabernakel heiBt der Aufbewahrungsort der konsekrierten Hostien in
romischen Kirchen.
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will schlicht darauf hinweisen: Dies ist Gottes Haus. Hier ist er
gegenwartig in seinem Wort und in seinen Sakramenten. Vielleicht
darf man die Funktion dieser ,,roten Ampel“ ruhig einmal ganz
wortlich nehmen. Sie signalisiert ndmlich: Halt! Lass den Alltag
drauflen! Mach nicht einfach weiter wie immer, sondern halte inne,
kehre um, komm zur Ruhe, sammle dich, 6ffne dich, lass dich
beschenken und erfiillen!

Einige Zeit, nachdem ich Pfarrer in einer ostdeutschen Gemeinde
wurde und immer wieder einmal die Gelegenheit hatte, Schulklassen
oder nichtkirchlichen Gruppen unsere Kirche zu zeigen und zu
erkldren, habe ich eine solche ,,rote Ampel® angeschafft und stelle
sie bei solchen Kirchenfithrungen auf den Altar. Resultat: Haben
sich zuvor Schulklassen, Kindergartengruppen und nichtkirchliche
Gruppen so benommen, wie sie sich auch ansonsten benehmen, be-
wirkte diese kleine ,,rote Ampel” mit ihrem flackernden Licht auf
dem Altar eine fast automatisch eintretende Ruhe und Beruhigung.
,Ist hier der Gott da?“ —,,Ja“, sage ich dann auf eine solche Kinder-
frage. ,,Gott ist hier gegenwértig.*

Man muss beim Betreten einer Kirche nicht unbedingt Verneigungen
oder Kniebeugen vor dem Bild des Gekreuzigten machen, aber man
kann und man darf es. Und wer es macht, wer sich so seltsam anders,
so unzeitgemél verhilt, dem wird deutlich und der signalisiert auch
anderen: Hier erwartet mich und hier erwarte ich nicht die lang-
weilige Fortsetzung meines langweiligen Alltags. Hier werde ich
gleich AuBler-Gewohnliches, ndmlich die Stimme des lebendigen,
allméchtigen Gottes horen. Hier wird sich gleich fiir mein Leben
etwas verdndern. Ich werde wie neugeboren, beschenkt mit Ver-
gebung, Trost und Wegweisung von diesem Ort wieder in den Alltag
zuriickkehren.’

% Ich habe es einmal erlebt, dass eine romisch-katholische Kiisterin beim
Putzen der Kirche, obwohl sie sich unbeobachtet wihnte, jedesmal, wenn sie
mit ihrem Wischmob am Altar vorbeikam, eine Kniebeuge machte. Man
kann dariiber lachen; aber ist das nicht ein rithrender Ausdruck von inniger
Gottesliebe und heiliger Ehrfurcht, die uns eher beschdmen miisste?
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Wem es nicht gegeben ist, mit ,,ganzem Kdrpereinsatz zu arbeiten,
der sollte dennoch den Unterschied zwischen dem Betreten eines
Gotteshauses und eines Kinos wahren und zum Ausdruck bringen.
Etwa dadurch, dass man, bevor man sich setzt, noch stehenbleibt und
ein Ankomm-Gebet spricht.'

Zum Ankommen gehort auch eine BegriiBung. Als Ankommender
griile ich den Hausherrn oder Gastgeber. Die Verbeugung vor dem
Kruzifix, bevor ich mich in die Bank setze, oder das stille Gebet sind
Ausdruck der BegriiBung des ,,Hausherrn* durch mich als An-
kommenden.

Aber es ist auch schon, wenn ich selbst als Ankommender begriifit
und willkommen geheiflen werde. In vielen Gemeinden besteht
daher ein geordneter Begriifungsdienst, der Gottesdienstbesucher,
Gemeindeglieder und Géste ,,auf menschlicher Ebene* willkommen
heilt, Gesangbiicher und Gottesdienstblitter aushéndigt und ins-
besondere Gésten freundliche Hinweise zum Ablauf des Gottes-
dienstes oder auf die Abendmahlsanmeldung gibt.

Jochen Arnold rechnet den BegriiBungsdienst in einer Reihe mit
Kantoren, Priadikanten, Lektoren und Gottesdienstteams zu den
,,Rollen, Amtern und Diensten* im Gottesdienst und sieht in diesen
unterschiedlichen Aufgaben und Funktionen auch einen Ausdruck
fiir ,,die Verantwortung der ganzen Gemeinde fiir den Gottes-
dienst*!!

Begriiit zu werden heilit auch: Als individueller Mensch wahr-
genommen zu werden, nicht iibersehen zu werden, gern gesehen zu
werden, in einer Gemeinschaft willkommen geheiflen sein. Der

10 Zum Beispiel: Barmherziger Gott, du hast eine neue Woche werden
lassen und mich wieder in deine Ndhe gerufen. Lass mich in dir Ruhe
finden, reinige meine Gedanken, sammle meine Sinne, 6ffne mir die Ohren
fiir dein Wort und die Lippen zu dankbaren Liedern und Gebeten. — Vgl.
auch ELKG, S. 1180 ff.

" Arnold, ,,Was geschieht im Gottesdienst®, S. 71.
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BegriiBungsdienst hat also durchaus auch eine geistliche Dimension:
Durch ihn kann bereits vor Beginn des liturgischen Gottesdienstes
die Menschenfreundlichkeit Gottes zum Ausdruck gebracht werden,
der jeden ,.kennt“ (vgl. Ps. 139,1; Joh. 1,48).

So wie der Gottesdienst als ,,Gottesdienst des Alltags™ beispiels-
weise schon beim Kirchenkaffee fortgesetzt wird, beginnt er durch
eine freundliche BegriiBung auch bereits vor Beginn des liturgischen
Gottesdienstes.
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lll. Schauen (und riechen)

1. Der Kirchraum

Kirchengebiude unterscheiden sich nach GroBe, Stil und Aus-
stattung betrachtlich. Aber es gibt einige Punkte, in denen sich die
weitaus meisten lutherischen Kirchen, auch wenn es sich um
schlichte Kirchsile in der Diaspora handelt, gleichen.

Wenn wir ,,angekommen® sind, noch vor dem Lauten, richtet sich
unser Blick zunéchst auf den Altar, auf oder tiber dem das Bild des
gekreuzigten Herrn Jesus Christus zu sehen ist. Oder ist etwas
anderes zu sehen? Oder nichts? Beide Varianten kénnen durchaus
»~stumm-beredte” Auskunft iiber den Glauben und die Lehre geben,
die hier zuhause sind. In der lutherischen Kirche jedenfalls gilt das
Wort des Apostels Paulus: ,,Denn ich hielt es fiir richtig, unter euch
nichts zu wissen als allein Jesus Christus, den Gekreuzigten
(1.Kor. 2,2). Aufdieses Zentrum von Glauben und Lehre der Kirche
weist das Kruzifix hin.

Ubrigens ist es durchaus von theologischer Bedeutung, dass in fast
allen lutherischen Kirchen auch ein Kruzifix (von lat. crucifixus,
»der Gekreuzigte*), also nicht nur ein leeres Kreuz, hiangt. Gegen die
Verwendung von Kruzifixen wird gelegentlich eingewendet, sie
verstieBen — streng genommen — gegen das alttestamentliche Bilder-
verbot (vgl. 2. Mose 20,4-5). Hat Gott nicht ausdriicklich untersagt,
Bildnisse zum Zwecke der Verehrung anzufertigen? Selbst-
verstiandlich gilt dieses Gebot noch heute und selbstverstindlich
auch fiir Christen. Immerhin ist es Bestandteil des ersten der Zehn
Gebote. Nichts, was nicht Gott ist, sollen wir abbilden und anbeten.
Auch den einen wahren Gott sollen wir nicht nach unseren Vor-
stellungen abbilden. Nach seinen, nach Gottes Vorstellungen aber
durchaus. Es ist der Kern des christlichen Glaubens, dass Gott in
seinem Sohn Jesus Christus unser Fleisch und Blut angenommen hat.
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So, in Christus, will er von uns gesehen werden; und zwar als der
Gekreuzigte.

Nicht von ungeféhr kennt die reformierte Kirche keine Kruzifixe, ja
lehnt sie entschieden ab. Dies entspricht ihrer Theologie, die mit
Johannes Calvin (ausdriicklich gegen Luther!) behauptet, das End-
liche konne nicht GefiB des Unendlichen sein.'? Seit Gott in
Christus Mensch wurde, kénnen wir aber nicht mehr abgesehen
davon von ihm und mit ihm reden. Christus sagt: ,,Wer mich sieht,
der sieht den Vater (Joh. 14,9).

So predigt schon beim Betreten der Kirche das Kruzifix fast die
ganze Christologie (d. h. ,,Lehre von Christus®).

Was sehe ich aber sonst im Raum der Kirche?

Die Frage sollten wir uns nicht aus der Sicht eines langjdhrigen
Gemeindegliedes, sondern aus der Sicht eines Gastes beantworten,
der erstmals diese, unsere Kirche, unseren Gottesdienstraum betritt.
Eines Gastes vielleicht, der in seiner eigenen Wohnung gro3en Wert
auf Sauberkeit und Ordnung legt und erwartet, dass seine Kriterien
fiir Sauberkeit und Ordnung doch wohl auch fiir die ,,Wohnung
Gottes* gelten. Ungesaugte Teppiche, Staub auf Bénken und
Kniebédnken, Spinnweben, durcheinandergewirbelte Biichertisch-
auslagen, lédngst iiberfristige Aushidnge und Broschiiren, verwelkte
Blumen, Blumentopfe auf dem Altar, krumme, schiefe, herunter-
gebrannte Kerzen, Gerlimpel in Seiten und Ecken, schmuddelige
Altardecken und knuddelige Altarwasche: Wer wohnt denn so? Wer

12 Calvin lehrte, der gbttliche Logos (das ,,Wort) sei und bleibe trotz der
Menschwerdung fiir sich und wirke auch fiir sich. Nach seiner Himmelfahrt
sei Jesus Christus seiner menschlichen Natur nach nicht mehr allgegen-
wiartig. Diese reformierte Sonderlehre, die unmittelbare Auswirkung auf das
Abendmahlsverstiandnis hat (Christus konne also nach seiner Himmelfahrt
mit seinem wahren Leib und Blut nicht mehr allgegenwirtig sein!) bezeich-
net man als das Extra-Calvinisticum. Die lutherische Kirche hat diese Lehre
in der Konkordienformel ausdriicklich als Irrlehre verworfen (Epitome
VIII,34, BSLK S. 811).
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wohnt denn da eigentlich? Doch wohl nicht der lebendige Gott?
Doch wohl nicht Jesus Christus, der auferstandene Herr?

Und dennoch sehen wir genau das immer wieder in evangelisch-
lutherischen Kirchen. Merkwiirdigerweise aber eher sehr selten in
romisch-katholischen. Bezeichnenderweise aber auch fast nie in
freikirchlichen Gottesdienstrdumen. Die wirken vielleicht schlicht,
steril, eher weltlich. Aber schlichtweg dreckig, lieblos, verriimpelt,
vernachléssigt? Auch in diesen sehr &uflerlich und nebenrangig
erscheinenden Dingen lohnt sich ein Blick zu 6kumenischen
Nachbarn, die hier durchaus ein Vorbild sein kénnen.

Und dann: Wie riecht es eigentlich in unserer Kirche? Das mag
nebensdchlich erscheinen, ist es aber nicht. Viele Menschen ver-
binden gute und schlechte Erinnerungen instinktiv mit Geriichen. "
Ich weil3 ganz genau, wie es im Haus meiner GroBeltern roch, und
bin jedes Mal begeistert, wenn ich in eine Wohnung, ein Haus ein-
trete, in dem es so riecht wie bei meinen Grofeltern.

Riecht es in unserer Kirche nach den Essensdiinsten des letzten
Gemeindemittagessens? Nach vor sich hinmodernden Sisal-
teppichen? Stehen vielleicht auf dem Altar Blumen, die einen
extremen Duft ausstromen, der einem den Atem nimmt?

Einmal ganz grob und vereinfachend gesagt: In evangelischen
Kirchen riecht es in der Regel ungeliiftet und muffig (Sisal-
teppiche!). Was signalisiert das? Keine frische Luft, muffige, l[dingst
abgestorbene Leblosigkeit, museale Stimmung. In romisch-
katholischen Kirchen riecht es in der Regel ,,irgendwie® nach ab-
gestandenem Weihrauch, brennenden oder ausgeldschten Kerzen.
Was signalisiert das? Das ist ,,irgendwie heilig™. Auch sehr ,,alt“ und
LunzeitgemaB®, aber eben doch ,heilig”“. Wie gesagt: grob und

3 Die ,,Macht der Geriiche* fasziniert die Menschen schon seit der Antike.
,Der Mensch riecht Riechbares nicht, ohne ein Gefiihl des Unangenehmen
oder Lustvollen zu empfinden®, schrieb der griechische Philosoph
Aristoteles.
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vereinfachend. Und dennoch: Man unterschétze nur ja nicht, was der
Geruch eines Raumes fiir Auswirkungen auf Menschen haben kann!

2. Der Altar

Dem Kruzifix auch rdumlich zugeordnet ist in einer lutherischen
Kirche der Altar.'* Oft steht er in einer besonderen Nische, einer
Konche oder Apsis, die nach altem Brauch auf der Ostseite der
Kirche angebracht ist. Der Altar ist also nach Osten ausgerichtet,
nach Jerusalem nimlich, dem Ort der Auferstehung Christi und dem
Ort, von wo auch die Wiederkunft Christi nach alter Vorstellung
erwartet wird. Oriens heil3it ,,Osten’ auf lateinisch.

Kirchen und ihre Altdre sind ,,orientiert”, das heif}t ,,geostet*. Bis
heute darum meint die Redewendung ,.sich orientieren®, dass man
sich der richtigen Richtung zuwendet. Orientierung ist also die
Ausrichtung nach Osten.

Heute finden wir Altére in vielen unterschiedlichen Ausfithrungen:
Vom einfachen Tischaltar mit einer Tischplatte und zwei Seiten-
teilen (der mensa und den stipes) liber sarkophagartige Block- oder
Kistenaltire' iiber Kanzelaltire (s. u. Exkurs 2) bis hin zu gotischen
oder barocken Hoch- oder Retabelaltiren'

14 Ob das deutsche Wort ,Altar vom lateinischen Wort altus (,,hoch®) oder
ara (,,Opfertisch®) oder aus einer Zusammenfiigung beider Begriffe ent-
standen ist, 14sst sich wohl nicht entscheiden.

' Die riickwirtigen Hohlraume der Block- oder Kistenaltire eignen sich
vielleicht aus Sicht der Praktiker zur Aufbewahrung von Putzmitteln, Lied-
nummern, Kerzen und anderem Gerét, sollten aber von solchem scheuf3-
lichen Missbrauch verschont werden!

16 Retabeln nennt man die Aufbauten auf — hiufig gotischen oder neu-
gotischen — Altéren, oft mit Bildnissen des Gekreuzigten, auch als Klapp-
altdre mit beweglichen Seitenfliigeln.
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Kunstgeschichtler und auch manche Theologen mdgen, was Altére
betrifft, begriindete Vorlieben und Abneigungen haben — fiir uns ist
der Altar aber zunichst unabhingig von seiner Ausfithrung der Ort,
an dem Christus in seinem Leib und Blut unter Brot und Wein fiir
uns gegenwartig wird. Was fiir den Kirchenraum insgesamt gilt,
trifft auch hier zu: Das ist ein heiliger, weil durch seine Bestimmung,
Ort der Christusbegegnung zu sein, geheiligter Ort. Nur darum
schmiicken wir den Altar mit Blumen, legen eine besondere Decke
auf, behidngen ihn mit verzierten Paramenten (Altarbehéngen) und
geben ihm einen herausgehobenen Platz im Chor der Kirche. "

Ein Wort an alle, die in den Gemeinden Kiisterdienste iibernommen
haben: Ublicherweise sollte man als Altarblumen nur frische
Schnittblumen und keine Topfpflanzen verwenden."® Ein
Blumentopf auf dem Altar kann leicht signalisieren: Hier soll mit
moglichst wenig Geld und moglichst wenig Arbeit ein lang-
anhaltendes Ergebnis erzielt werden. Das kann schnell lieblos
wirken. Die einfachste Regel fiir Kiister oder Gemeindeglieder, die
Kiisterdienste versehen, ist daher: Es sollte nichts fiir den Altar
verwendet werden, was ich nicht auf einen festlich fiir liebe Géste
gedeckten Esstisch stellen oder legen wiirde.

In manchen Kirchen liegt noch immer eine meist alte, teilweise reich
verzierte Bibel aufgeschlagen auf dem Altar. Eigentlich hat sie da
nichts zu suchen, denn der angemessene Ort fiir die Gegenwart
Gottes in seinem Wort ist die Kanzel bzw. das Lesepult (auch Ambo
genannt). Gott will sich ja ausdriicklich in den unterschiedlichen
Gnadenmitteln Wort und Sakrament auf unterschiedliche Weise

7 Wo Altire in modernen Kirchengebiuden im Zentrum angeordnet sind,
ist auch das eine sinnvolle und aussagekriftige Symbolik.

18 Weil jeder liturgische Purismus die Tendenz zur bedriickenden Gesetz-
lichkeit hat, will ich gerne einrdumen, dass es Situationen geben kann, in
denen aus praktischen Erwégungen Topfblumen verwendet werden miissen,
ohne dass dies ein Zeichen von mangelnder Liebe zu Christus und seiner
Gemeinde sein muss!
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offenbaren. Wo sich aber aus Gewohnheit und Herkommen diese
(ibrigens noch nicht allzu alte) Sitte erhalten hat und die Ab-
schaffung des liebgewordenen Brauches die frommen Empfindungen
von Mitchristen verletzen wiirde, sollte man alles zum Besten kehren
und das Gute, das Erbauliche darin anerkennen: Das auf dem Altar
»inthronisierte Gotteswort* zeigt den Stellenwert der Heiligen
Schrift fiir den Glauben der Kirche an.

Allerdings muss man sich auch bewusst machen, dass eine uralte, nie
benutzte, meist beliebig ,,in der Mitte* aufgeschlagene Bibel auch
eine Antisymbolik vermitteln kann. So schon der alte Foliant auch
sein mag: Die handliche Kanzelbibel oder das biblische Lektionar in
zeitgemiBer, verstindlicher Ubersetzung, die der Prediger zur
Verlesung des Predigtabschnittes in die Hand nimmt und dann
aufgeschlagen liegen lésst, verkiindet wesentlich deutlicher, dass der
auferstandene Herr Christus auch heute noch durch sein lebendiges
Wort seine Kirche regiert, trostet und baut.

Exkurs 2: Der Kanzelaltar als ,,Spiegel lutherischer
Fréommigkeit"’

Eine Besonderheit stellen die auch in der SELK vorkommenden
Kanzelaltire dar.®® Hier ist der Kanzelkorb iiber dem Altar an-
gebracht, und Altar und Kanzel bilden entweder eine optische oder
auch bauliche Einheit. Auf den ersten Blick scheint der Kanzelaltar
die Uberordnung des Wortes iiber das Sakrament, also die Nach-
rangigkeit des Sakramentes, zu symbolisieren und damit Ausdruck
typisch calvinistisch-reformierter Theologie zu sein.

19 Vgl. K. Mohring, ,,Der Kanzelaltar der Kirche zu Selbelang unter Bertick-
sichtigung der Rezeption mittelalterlicher Plastik in der Mark Brandenburg®.

20 7. B. in Gérlitz, Weigersdorfund Klitten in der niederschlesischen Ober-
lausitz sowie in Fredersdorf in der Uckermark.
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Doch der erste Eindruck tiduscht. Abgesehen davon, dass der
klassische Calvinismus keine Altdre, sondern allenfalls ,,Abend-
mahlstische kennt, die zu den wenigen Abendmahlssonntagen im
Jahr eigens aufgestellt werden, entstanden Kanzelaltire tatsdchlich
im Raum des Luthertums, und zwar bereits in der Zeit der luthe-
rischen Orthodoxie, also Ende des 16. Jahrhunderts. Der erste
Kanzelaltar entstand im Rahmen der Erneuerung des Schlosses samt
Schlosskapelle in Rotenburg a. d. Fulda durch Landgraf Philipp von
Hessen-Kassel in den Jahren 1581 bis 1590. Der élteste erhaltene
Kanzelaltar befindet sich in der Schlosskapelle zu Schmalkalden und
entstand ebenfalls 1590 auf Veranlassung desselben Landgrafen.?!

Katharina Mohring bezeichnet den Kanzelaltar zurecht als ,,Spiegel
lutherischer Frommigkeit“. Im Blick auf das Gottesdienstverstindnis
heiflt dies: Der Gottesdienst wurde wieder neu als Ellipse mit den
zwei Brennpunkten Wort und Sakrament entdeckt. Im Gegensatz zur
einseitigen Betonung des Sakramentes bzw. zum Verstdndnis der
Messe als ,,Messopfer-Feier* bedeutete dies eine Ankniipfung an das
altkirchliche Gottesdienstverstindnis.

Der Kanzelaltar dokumentiert daher architektonisch die Zusammen-
gehorigkeit von Wort und Sakrament — gegen die einseitige Be-
tonung des Sakramentes zu Lasten des Wortes auf der einen
(romisch-katholischen) Seite und des Wortes zu Lasten des Sakra-
mentes auf der anderen (reformiert-calvinistischen) Seite. Wenn es
also eine ,,typisch lutherische* Altarform gibt, dann lieBe sich der
Kanzelaltar mit einigen guten Griinden so bezeichnen.

3. Die Abendmahlsgerate

Wird ein Sakramentsgottesdienst gefeiert, was nach Schrift und
Bekenntnis zumindest an Sonn- und Feiertagen wiinschenswert
wére, dann griilen uns schon beim Betreten der Kirche die Abend-
mahlsgerdte auf dem Altar. Noch sind die Gerdte mit dem Velum

2 Vgl. Bothe, ,,Kirche, Kunst und Kanzel“, S. 85 f.
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verhiillt — manchmal ein undurchsichtiges Tuch in der jeweiligen
liturgischen Farbe, manchmal aber auch ein halbdurchsichtiger
weiBer Schleier.”? Wo dies der Fall ist, wird damit angedeutet, dass
wir den lebendigen Gott in dieser Zeit und Welt noch verhiillt sehen.
Im Sakrament begegnet uns Christus auf eine fiir uns nicht rational
erklarbare, sakramentale Weise. ,,Wir sehen jetzt durch einen
Spiegel ein dunkles Bild; dann aber von Angesicht zu Angesicht®
(1. Kor. 13,12a).

Zu den Abendmahlsgerdten auf dem Altar zihlen: Der Kelch, die
Patene®, die Kanne, ggf. ein Siebloffel*!, die Pyxis®, ggf. ein
Kénnchen mit Wasser (zur Reinigung des Kelches nach der
Abendmahlsfeier). Zu den Textilien, die bei der Sakramentsfeier
verwendet werden, zihlen: Das Corporale®, das Kelchtuch (zum
Reinigen des Kelches nach der Abendmabhlsfeier), die Palla (als ein
,,Zwischending* zwischen Gerit und Textilie)”’ und das Velum.

22 Velum ist das lateinische Wort fiir ,,Schleier.

2 Altgriech. patane, altlat. patina, mittellat. patena (,,Schale®, auf der die
Hostien liegen).

* Der Siebloffel dient zum Entfernen evtl. in den Kelch gefallener Kork-
stiickchen, Insekten, Bliiten usw.

25 Der Name Pyxis kommt vermutlich von griech. pyxos (,,Buchsbaum-
holz*). Aus Buchsbaumholz waren in der Antike wertvolle ,,Biichsen zur
Aufbewahrung von Schmuck oder Kosmetika gearbeitet.

26 Das Corporale ist ein quadratisches, neunmal gefaltetes Tuch, das auf die
Altardecke gelegt wird. Es symbolisiert das (Leichen-)Tuch, auf das der
Korper (lat. corpus) Christi gelegt wurde. Es beinhaltet fiir die Kommuni-
kanten das Gewissheits-Signal: Was auf dem Corporale steht (Hostien und
Weinim Kelch oder in der Kanne), ist konsekriert. Was auBlerhalb des durch
das Corporale begrenzten Bereiches steht, ist nicht konsekriert.

7 Die Palla ist ein quadratisches Tuch, meist in Form eines ,,Bezuges*
gearbeitet, in dem sich eine entsprechend geformte Kunststoffplatte be-
findet. Die Palla dient zum Abdecken des Kelches.
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Die Altargerite gehdren eigentlich in die Mitte des Altars, weil sie
wihrend der Feier Trager des fiir uns geopferten Leibes und Blutes
Christi sein und damit das Zentrum, den Mittelpunkt des ,,Geheim-
nisses des Glaubens®, darstellen werden. Die Zentrierung der
Altargerdte hat sich weitgehend durchgesetzt. Man findet jedoch
immer noch Gemeinden, in denen es iiblich ist, in die Mitte des
Altars eine aufgeschlagene Bibel zu legen (siche oben) und die
Abendmahlsgerite seitlich davon aufzubauen. Eine sicherlich nicht
beabsichtigte Botschaft dieser Art der Aufstellung konnte jedoch
sein: Das Abendmahl ist eine ,,Randerscheinung®. Gemeinden, die
dennoch an dieser (freilich nicht wirklich alten®™) Tradition
festhalten mochten, mochte ich folgende Anregung geben: Nach
wirklich alter Tradition gilt, vom Liturgen aus gesehen®, die rechte
Seite des Altars als sog. Brotseite und die linke als sog. Kelchseite.
Rechterhand wurde der Leib Christi, linkerhand das Blut Christi
gereicht. Wo also noch eine Bibel im Zentrum des Altars aufgestellt
ist, konnten die Hostien auf der Patene (durch ein Velum bedeckt)
rechts, Kelch und Kanne (ebenfalls durch ein Velum bedeckt) links
aufgestellt werden.

Wir sind immer noch beim Ankommen, Schauen, Wahrnehmen: Die
Altargerite sind mit dem Velum bedeckt, und zwar so, dass es die

%% Simtliche mir bekannten bildlichen Darstellungen evangelisch-luthe-
rischer Abendmabhlsfeiern aus dem 16., 17. und 18. Jahrhundert zeigen ganz
zentral Kelch, Patene und ggf. Agende bzw. Messbuch (nicht die Bibel!) auf
dem Altar. Die Sitte der seitlichen Aufstellung der Altargeréte scheint mir
eine im spéten 18. und 19. Jahrhundert entstandene zu sein (vgl. H. Schatz.
Historische Bilder zum evangelisch-lutherischen Gottesdienst).

¥ Die sog. ,liturgischen Seiten” werden dadurch bestimmt, dass sie aus der
Perspektive des sozusagen auf dem Altar thronenden Christus verstanden
werden, bzw. aus der Perspektive des Liturgen, der anstatt und anstelle
Christi das Sakrament verwaltet. Man spricht auch von der (rechten)
Evangelien- und der (linken) Epistel-Seite, weil das Evangelium von der
rechten Seite des Altars, die Epistel von der linken aus gelesen wurde. Die
rechte Seite galt immer als die ,,vorrangige®.
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Form eines Trapezes bildet. Man konnte auch sagen: eines kleinen
Zeltes oder einer kleinen Hiitte. Was ,,predigt® dieses Zelt, diese
Hiitte? ,,Siehe da, die Hiitte Gottes bei den Menschen! Und er wird
bei ihnen wohnen, und sie werden sein Volk sein, und er selbst, Gott
mit ihnen, wird ihr Gott sein“ (Offb. 21,3). ,,Tabernaculum Dei‘
steht da fiir ,,Hiitte in der lateinischen Vulgata-Ubersetzung der
Bibel. Die Zeltform erinnert auch an die Stiftshiitte, Gottes Heilig-
tum bei den Israeliten, bevor der erste Tempel gebaut wurde.

Hier noch einmal stichpunktartig eine ,,Bauanleitung* fiir die Abend-
mabhlsgerite:

a) Das Corporale wird auf die Altardecke gelegt.

b) Auf das Corporale wird der Kelch gestellt.

¢) Die Patene wird auf den Kelch gelegt.

d) Auf die Patene kommt die Palla.

e) Das Velum wird trapezartig iiber Kelch, Patene und Palla gehingt.

f) Weinkanne und Pyxis werden entweder hinter oder neben das
»Irapez® gestellt.

g) Kelchtuch, Siebloffel und ggf. Wasserkédnnchen befinden sich
neben dem ,, Trapez”.

40



4. Die Kanzel*®

An der Stelle, an der in fritheren Jahrhunderten die Altarschranken
den Chor- oder Altarraum vom Kirchenschiff trennten, stand die
cathedra, der Predigt- und Lehrstuhl des Bischofs bzw. Gemeinde-
bischofs.*! Von hier aus legte er das Wort Gottes aus und unterwies
die Gemeinde in der Lehre des Evangeliums. Bis heute sieht man in
romisch-katholischen Bischofskirchen die cathedra in der Form
eines thronartigen Sessels.

Ubrigens findet man solche besonderen Sitzgelegenheiten auch in
den lutherischen Kirchen im Elsa3 und teilweise in den USA. Hier
zeigen sie an, was nach lutherischer Uberzeugung und biblischem
Zeugnis auch zutrifft: Der Pastor einer Gemeinde ist der Bischof der
Gemeinde. Es gibt nur das eine Hirtenamt der Kirche. Und so ist
auch ein lutherischer Bischof nichts anderes als ein Pastor, was aber
umgekehrt bedeutet: Jeder Pastor ist Bischof seiner Gemeinde.

39 Das Wort »Kanzel“ ist vom mittellat. cancelli altaris abgeleitet und be-
zeichnet den vom Kirchenschiff durch ,,Schranken” bzw. ,,Gitter* ab-
getrennten allerheiligsten Bereich am Altar. Vor allem in Barockkirchen
findet man bis heute oft reich geschmiickte Altarschranken. Kunsthistorikern
mag es ein Griuel sein: Vielfach wurden die Altarschranken auch aus
(inzwischen auch in der romischen Kirche nachvollzogenen) theologischen
Griinden (zu Recht!) entfernt und ins Museum gestellt: Der Vorhang im
Tempel ist zerrissen und der Weg zum Vater ,,durch Christus hindurch* frei.
Ein Allerheiligstes, das den getauften Christen nicht und dem geweihten
Priester ausschlieBlich zugénglich wiére, kédme einer tonlosen anti-
evangelischen Predigt gleich.

31 Aus der Sichtweise des Christus reprisentierenden Bischofs entwickelten
sich die Festlegungen der , liturgischen Seiten®: ,,Liturgisch rechts* heif3t
,zur rechten Hand des der Gemeinde gegeniibersitzenden Bischofs“ (vgl.
FuBnote / Anmerkung 29).
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Aus diesem Predigt- oder Lehrstuhl®> entwickelte sich unsere
Kanzel™

Wie der Altar der Ort des Gnadenmittels ,, Altarsakrament® ist, ist
die Kanzel der gewiesene Ort des Gnadenmittels ,,Wort“. Beides
gehort untrennbar, aber eben doch unterscheidbar, zusammen. Wo
die Unterscheidung zwischen der Lesung des Gotteswortes und
seiner Auslegung dokumentiert werden soll, kann auch neben der
Kanzel noch ein Lesepult* aufgestellt werden.

Notig ist das freilich nicht und verleitet auch gelegentlich dazu, das
Lesepult, das eigentlich der feierlichen Proklamation des Wortes
Gottes vorbehalten sein sollte, zum Ort von Verlautbarungen aller
Art zu degradieren, sodass empfindliche Gemiiter gelegentlich ihre
Schwierigkeiten damit haben, von ein und demselben Ort zunéchst
das Heil in Christus und kurz darauf im Plauderton die Problematik
ausbleibender Kuchenspenden fiir das Gemeindefest héren zu
miissen.

Eine Anregung fiir diejenigen Gemeinden, in denen es ein be-
sonderes Lesepult, ein Ambo, gibt: Die Kerzen auf dem Altar sym-
bolisieren, dass dort der Ort der Gegenwart des wahren Leibes und
Blutes Christi unter Brot und Wein ist. Nun ist der auferstandene
Herr Christus jedoch sowohl im Sakrament als auch im Wort (und
auch im Sakrament durch das Wort) gegenwiértig. Eigentlich wére es

32 Nicht von ungefihr sprach man noch bis 19. Jahrhundert hinein von der
Kanzel als dem ,,Predigtstuhl, und bis heute bezeichnet man die Stelle eines
Universititsprofessors nach dem Mébelstiick, auf dem er seine Tétigkeit
ausiibt(e), als ,,Lehrstuhl®.

33 Das Wort ,,Kanzel“ stammt von lat. cancelli (,,Gitter*, ,,Schranken®). Der
Ort von Lehre und Predigt, die cathedra, war (und ist) in der Ndhe der
»Schranken® zwischen Chorraum und Kirchenschiff aufgestellt.

34 Das Lesepult wird auch Ambo genannt, von griech. anabaino (,hinauf-
steigen®).
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daher nur angemessen, auch eine Kerze auf oder neben dem Ambo
aufzustellen —als Zeichen fiir die Gegenwart Gottes in seinem Wort.

Aber zuriick zur Kanzel: Sie ist weit mehr als nur ein praktisches
Mobelstiick. Das ist sie auch, denn die meist erhGhte Position dient
der Verstandlichkeit des gesprochenen Wortes, insbesondere dann,
wenn iiber der Kanzel noch ein sog. Schalldeckel angebracht ist, der
den Schall biindelt und ins Kirchenschiff hinein reflektiert. Aber die
Kanzel predigt auch: Wir glauben, dass Gott ein lebendiger Gott ist,
kein stummer G6tze, — der, der von sich aus mit den Menschen in ein
liebevolles Gesprach eingetreten ist. Wir glauben, dass Gott sich uns
in seinem Wort offenbart und uns alles sagt, was wir wissen miissen,
um ihn so erkennen, glauben und bekennen zu kénnen, dass wir selig
werden. Wir glauben, dass das proklamierte und gepredigte Wort
wirklich Gottes eigenes Wort ist, Kraft aus der Hohe. Gott steigt in
seinem Wort zu uns Menschen herab. Auch die Kanzel gehért also
in dem bereits angesprochenen Sinne durchaus zu den heiligen, den
durch Gottes Gegenwart geheiligten Orten im Kirchenraum.®

35 Ubrigens soll man daraus nicht ableiten, dass nichtordinierte Gemeinde-
glieder (und zwar unabhéngig vom jeweiligen Geschlecht!) diesen Ort in
irgendeiner Weise ,,entweihen” kdnnten, indem sie ihn betreten und zu dem
Zwecke nutzen, zu dem er eingerichtet, gesegnet und also geweiht wurde:
Wo aus rdumlichen Griinden kein Lesepult vorhanden ist und Lektoren
iiblicherweise einer der gottesdienstlichen Lesungen iibernehmen, mdgen sie
das an dem dazu vorgesehenen Ort, ndmlich der Kanzel, tun. Das ist
unbedenklich und auch bei vielleicht aufkommenden Bedenken doch
allemal besser, als wiirde eine Lektorin sich irgendwo in der Mitte des Altar-
raums hilflos und unsicher mit einem viel zu schweren Lektionar abquélen
oder ersatzweise die Epistel aus ihrer privaten Senfkornbibel oder gar vom
Laptop vortragen.
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5. Der Taufstein

Seinen ureigenen Platz hat der Taufstein in einer Seitenkapelle oder
Nische der Kirche unmittelbar an deren Eingang. In Siideuropa
findet man sogar héufig eigene, vor der Kirche errichtete Tauf-
kapellen, sog. Baptisterien. Es ist ja das Sakrament der Heiligen
Taufe, durch das wir zu Kindern Gottes werden, zu solchen, die
»durch Jesus Christus hindurch* einen freien Zugang zu Gott dem
Vater geschenkt bekommen. Man gelangt also — sinnbildlich
gesprochen — durch die Taufe, iiber den Taufstein, zum Altar.*

In unseren Breiten und in unseren (frei-)kirchlichen Verhiltnissen
muss man allerdings héufig genug dankbar sein, {iberhaupt einen
Kirchraum oder eine kleine Kapelle nutzen zu kénnen. Von der
schonen Idee der Taufkapellen und Baptisterien verabschieden wir
uns also ganz bescheiden, ohne den theologischen Grundgedanken
dabei aber aus dem Blick verlieren zu miissen.

Durch das Gnadenmittel der Heiligen Taufe erhilt der Mensch den
Zugang zum ewigen Leben; durch das Gnadenmittel des Heiligen
Abendmahles wird er wie die Rebe am Weinstock mit den Giitern

36 Ein dkumenischer Seitenblick: In romisch-katholischen Kirchen findet
man am Eingang des Gotteshauses fast immer ein sog. Weihwasserbecken,
in das der Gldubige beim Betreten der Kirche seine Finger taucht und sich
mit den weihwasserbenetzten Fingern bekreuzigt. Was sicherlich vielfach
zum sinnentleerten Ritus verkommen sein mag, hat urspriinglich die sym-
pathische Bedeutung der Tauferinnerung. Wenn ich die Kirche zur Feier des
Gottesdienstes betrete, mache ich mir also mit diesem Gestus bewusst, dass
ich durch die Taufe ein Kind Gottes geworden bin und nun im Hause des
Vaters Heimatrecht geniee, am Tisch des Herrn eingeladen bin zur Ge-
meinschaft mit Christus und mit meinen geistlichen Geschwistern. Die
Verbissenheit, mit der mancher Lutheraner solche ,typisch romischen
Sitten und Gebrauche ablehnt und bekédmpft, zeigt meist nur Unwissenheit
oder, was schlimmer wire, ein geringes Denken iiber den Schatz der
Heiligen Taufe.
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des ewigen Lebens gespeist und getrankt; durch das Gnadenmittel
des Wortes erhdlt er Wegweisung, Trost und Kraft auf dem Weg
zum Ziel des ewigen Lebens. Taufstein, Altar und Kanzel bilden
darum — in den meisten Kirchen auch optisch — eine Einheit.

Ubrigens: Giinstigerweise sind Taufstein, Altar und Kanzel aus Stein
gearbeitet und ,,immobil“, also fest im Boden verankert. Denn diese
drei Orte der Gegenwart Christi im Gottesdienst weisen ja auf die
Fundamente, die unumst68lich und absolut verldsslichen Saulen des
Christenlebens, hin. Symbolisch gesprochen: Das Kirchengebidude
mag von Feuer zerstort werden, aber Taufstein, Altar und Kanzel
werden den Weltenbrand tiberstehen.

Ich sage so munter ,, Tauf-Stein®, wohl wissend, dass es sich oftmals
um sehr mobile ,,Tauf-Holzer* handelt. Fiir diese Losung mag es in
vielen Fillen praktische, finanzielle oder auch durchaus nach-
vollziehbare stilistisch-optische Begriindungen geben. Doch gerade
in diesen Fillen sollte man besonders darauf bedacht sein, dem
Taufstédnder einen festen und seiner Bedeutung entsprechend wiir-
digen Platz einzurdumen.’” Wo Taufgeriite bei Bedarf auch mal in
der Sakristei verschwinden, irgendwo an den Rand geschoben
werden oder als Ablage und Stinder fiir Liedertafeln, Ernte- und
Adventskranze herhalten miissen, degradiert man den Taufstein
letztlich zur profanen Gerétschaft.

Als ich dreiBig Jahre nach meiner eigenen Taufe einmal die Kirche
besichtigte, in der ich getauft wurde, war es fiir mich ein bewegender
und geistlich gefiillter Augenblick, den alten Taufstein zu sehen und
mir sagen zu diirfen: An diesem Ort bin ich ein Glied am Leib
Christi geworden, ein erldster, geretteter und von Siinde, Tod und

37 Traurig stimmt es, wenn insbesondere kleine Gemeinden ganz auf ein
sichtbar aufgestelltes Taufgerét verzichten, nur von Fall zu Fall eine Tauf-
schale auf den Altar stellen und dies damit begriinden, Taufen seien ja so
selten. Ob man da noch mit dem Wirken des Heiligen Geistes — nicht nur
»im Allgemeinen®, sondern auch ,,im Besonderen® der eigenen Gemeinde —
rechnet?
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Teufel befreiter Mensch. Meine Erlosung hat auch einen ,,Ort* in
dieser Zeit und Welt.

6. Das Glockengelaut

Kirchenmusiker wissen, dass die Glocken Musikinstrumente sind,
Bestandteil der Kirchenmusik und damit einbezogen in den musi-
kalischen Verkiindigungsdienst. Das gilt von der ,,schrigen Bimmel
aus Stahl“ genauso wie fiir das kunstvoll komponierte, vielstimmige
Bronzegeléut. Ist das nicht etwas iibertrieben?

Gewiss —wo es die Verhiltnisse nicht zulassen, dass wenigstens ein
Glockchen in einem Dachreiter das Gottesdienstgebdude auch
duBerlich als ,richtige Kirche* erkennbar macht, tut das dem
Geschehen des Gottesdienstes keinen Abbruch. Aber die alte
Tradition des Kirchengeldutes hat schon ihr eigenes Gewicht und
ihre eigene geistliche Bedeutung. Zundchst und seinem Ursprung
nach zeigt das Léauten natiirlich den Beginn des Gottesdienstes an
und ruft die Glaubigen hierzu zusammen.

Wenn man bedenkt, dass es bis heute in islamischen Lindern den
christlichen Kirchen entweder glattweg verboten oder doch sehr
erschwert wird, mit 6ffentlichem Geldut zum Gottesdienst zu rufen,
wiéhrend der Muezzin dies selbstverstindlich fiinfmal am Tag darf,
wird auch deutlich, dass das Liuten die Funktion eines 6ffentlichen
Bekenntnisses hat.* Innerhalb der christlichen Kirchen war man sich

3% Mindestens ein gravierender Unterschied besteht freilich zwischen dem
Gebetsruf des Muezzin und dem Glockengeldut christlicher Kirchen: Der
Muezzin verkiindet verbal und exklusiv, dass Allah der einzige wahre Gott
und Mohammed sein Prophet sei, und erhebt damit einen Herrschafts-
anspruch gegeniiber allen ,,Ungldubigen®. Das Glockengel&ut ist eine non-
verbale Einladung zu Gottesdienst und Gebet, die zunéchst an die Christus-
glaubigen gerichtet ist und niemanden von vornherein ausgrenzt. Dieselbe
Wirkung wie beim Muezzinruf wiirde beispielsweise dann erzielt, wenn statt
des Glockengeldutes der Kiister iiber Lautsprecher das Athanasianische
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dieser symbolhaften Bedeutung immer bewusst. So war es vielerorts
den Lutheranern durch die romischen Katholiken, spiter auch den
Altlutheranern durch die landeskirchlichen und staatlichen Behorden
untersagt, Kirchtiirme zu errichten und zu den Gottesdiensten mit
Gelaut offentlich einzuladen.

Neben der 6ffentlichen Einladung zum Gottesdienst ist das Lauten
aber auch fiir diejenigen, die beispielsweise aus Krankheitsgriinden
an der Mitfeier des Gottesdienstes gehindert sind, das Signal, sich
nun im stillen Gebet mit der Gemeinde zu vereinigen und auf diese
Weise an der Gebetsgemeinschaft teilzuhaben.

In vielen Gemeinden ist es Uiblich, auch wihrend der Gottesdienst-
feier zu lauten. Genauer gesagt: Wéhrend des Vaterunser-Gebetes.
Dies ist fiir alle Daheimgebliebenen der Hinweis, in dieses Haupt-
und Kerngebet der Christenheit, das die Kirche von Jesus Christus
selbst empfangen hat, mit einzustimmen. Wenn man bedenkt, dass
im Hauptgottesdienst (mit Feier des Altarsakramentes) das Vater-
unser vor dem Erklingen der Einsetzungsworte bzw. — je nach Form
der Sakramentsfeier — kurz vor Beginn der Austeilung des Heiligen
Mahles seinen Platz hat, gewinnt das ,,Vaterunserlduten® iiberdies
auch die Bedeutung ecines Hinweises auf die sakramentale

Glaubensbekenntnis vom Kirchturm riefe, das mit den Worten beginnt:
»Wer da will selig werden, der muss vor allem den rechten christlichen
(wortlich: katholischen) Glauben haben. Wer denselben nicht ganz und rein
hat, der wird ohne Zweifel ewiglich verloren sein...“ Auf die Reaktionen der
nichtchristlichen oder andersgldubigen Nachbarschaft widre ich sehr
gespannt!
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Gegenwart Jesu Christi®, also das Bekenntnis der Kirche gegeniiber
der Welt: ,,Maranatha! Unser Herr kommt!*4°

7. Die Stand-Punkte des Pastors

7.1 Beim Altardienst

An dieser Stelle seien einige Hinweise eingefiigt, die sich auf das
Verhalten des Pastors am Altar bzw. im Gottesdienst beziehen und
dieses deuten und erkliren sollen.

Romisch-katholische Christen, die im Leben und Gottesdienst ihrer
Kirche verankert sind und als Géste einen (alt-)lutherischen Gottes-
dienst mitfeiern, sagen haufig anschlielend: Bei euch ist das ja wie
bei uns vor dem Konzil. Sie fiihlen sich erinnert an die Zeit vor der
Liturgiereform der romischen Kirche, durch die Ende der sechziger,
Anfang der siebziger Jahre die jeweilige Landessprache als
Gottesdienstsprache das Latein abloste, an die Stelle der Hochaltére
sog. Volksaltire traten und eine ganze Reihe anderer Anderungen
der Liturgie eingefiihrt wurden. Fragt man genauer, was denn
speziell so ,,vorkonziliar gewesen sei, wird man meist darauf

3% In der rémischen Kirche wird darum nach den Einsetzungsworten eine
Glocke angeschlagen. Allerdings ist dieses Offentliche Sakramentslauten
vielerorts in den Kirchenraum hinein verlegt worden und geschieht nur noch
mittels kleiner Schellen oder Glockchen. Man wird wohl sagen miissen, dass
der urspriingliche Sinn damit verlorenging zugunsten einer eher mystischen
Unterstreichung des Mysteriums der Wandlung. Das lutherische Vaterunser-
lauten hat aber seinen Ursprung ebenfalls im Sakramentslauten und darf
darum auch heute durchaus so verstanden und praktiziert werden. Es sig-
nalisiert: ,,Gott ist gegenwirtig. Lasset uns anbeten!*

40 Maranatha® ist darum z. B. auch der Name einer der Glocken der alt-
lutherischen St.Petri-Gemeinde in Wuppertal-Elberfeld.
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hingewiesen, dass ,,der Priester mit dem Riicken zur Gemeinde

zelebriere®,*!

In der Tat fillt auf, dass der Pastor bei einigen Handlungen der
Gemeinde gegeniibersteht, sie also ansieht, bei anderen wiederum
eine Wendung zum Altar vollzieht und der Gemeinde gewisser-
maBen ,,den Riicken zukehrt“. Liturgiegeschichtlich ist es wohl
richtig, dass in der frithesten Christenheit der Altar ein gewohnlicher
Tisch war und der Gemeindebischof dahinter stand. Es spricht also
unter historischen Gesichtspunkten nichts dagegen, bei Kirchen-
neubauten den Altar von der Chorwand abgeriickt zu platzieren, um
so dem Pastor das Stehen hinter dem Altar zu ermoglichen. Warum
aber liberhaupt dieser Wechsel der Positionen? Und welche Bedeu-
tung kann man den unterschiedlichen Stand-Punkten abgewinnen?

Wendet sich der Pastor zur Gemeinde, tritt er ihr gegeniiber, ,,anstatt
und anstelle Jesu Christi“.* Das geschieht, wenn der Pastor die
Gemeinde mit dem Segensvotum ,,Der Herr sei mit euch* griifit. Er
wendet dabei die gedffneten Hinde der Gemeinde zu. Dies kann als
Zeichen der leiblichen Zuwendung, der Einladung oder auch als
symbolische Imitation des Auferstandenen gesehen werden, der den
Jiingern am Abend des Ostertages erscheint, ihnen seine Wundmale
zeigt und sie mit dem FriedensgruB3 segnet und trostet. Daran
erkennen die Jiinger, dass der Herr selbst in ihrer Mitte ist. Und eben
dies ist auch das zentrale Geschehen jedes Gottesdienstes: Der
auferstandene und lebendige Herr Jesus Christus dient seiner Ge-
meinde, die sich in seinem Namen in seiner Gegenwart zur Auf-
erstehungsfeier versammelt hat.

Der Gemeinde gegeniiber, sie anblickend und so Christus repriasen-
tierend, segnet der Pastor auch. Er legt im Namen und im Auftrag

1 Nach der Liturgiereform im Zuge des 2. Vatikanischen Konzils stehen
heute die Priester meist hinter dem ,,Volksaltar®, also mit dem Gesicht zur
Gemeinde.

*2 In der Apologie des Augsburgischen Bekenntnisses 7,28 heiBt es von den
ordinierten Amtstragern: ,,...Christi vice et loco porrigunt.*
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des dreieinigen Gottes den Namen Gottes auf die Gemeinde (vgl.
Kapitel V,4.2).

Der Pastor vollzieht im Gottesdienst jedoch kein ,,Rollenspiel®, bei
dem er stdndig von der Rolle des Christusreprésentanten in die Rolle
des getauften Christen und Gemeindevertreters fallt, sondern er
richtet seinen Dienst in dieser Unterschiedenheit, aber zugleich
untrennbaren Zusammengehorigkeit der Funktionen aus.

Wenn der Pastor sich also, etwa wéhrend der Feier des Heiligen
Abendmahls, iberwiegend dem Altar zuwendet, kann man daraus
nicht schlieBen, dass er dann als ,,Beauftragter der Gemeinde* einen
Stellvertreterdienst fiir sie verrichte und also nicht mehr ,,anstatt und
anstelle Jesu Christi“ handele. Dennoch hat die Wendung zum Altar
ihren besonderen Sinn.

Einmal wird durchaus deutlich, dass es die Aufgabe des Hirten ist,
der Gemeinde dem wiederkommenden Herrn voranzugehen. Er kehrt
also der Gemeinde dann nicht in dem Sinne den Riicken, dass er sich
von ihr absetzt, sondern im Gegenteil: Er steht in derselben Blick-
richtung hin zum wiederkommenden Christus wie die Gemeinde.
Wenn man so mdchte und wem daran liegt: Das ist die ,,demo-
kratischere* Haltung. Wenn das Grofle Dankgebet (Prifation), das
Heilsgedéchtnis (Anamnese) und die Bitte um den Heiligen Geist
(Epiklese) gesungen werden, leiht der Pastor auch der Gemeinde
seinen Mund, verleiht ihrem Beten Klang und Ton. Insofern ist er
dann durchaus auch Stellvertreter der Gemeinde.

Anders ist es aber zu verstehen, wenn er die Einsetzungsworte
(Konsekrationsworte oder Verba Testamenti) singt. Hier ist er Vox
Christi, Stimme Christi, der mit seinen Worten Brot und Wein
segnet und darin mit seinem Leib und Blut gegenwirtig wird.
Hierbei ist der Pastor ganz zuriickgenommen, abgewandst, als Person
und Individuum verhiillt. Sein Gesicht ist fiir die Gemeinde nicht
sichtbar, und seine Stimme ist dann Stimme Christi.
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Exkurs 3: Die Bedeutung der Gebarden und Kérper-
haltungen von Liturg und Gemeinde im Gottesdienst

a) Stehen

Stehen ist die urspriinglichste gottesdienstliche Gebetshaltung. Jesus
sagt: ,,Und wenn ihr steht und betet...”. (Markus 11,25).

In der Alten Kirche war an den Sonntagen der Osterzeit sowie bei
der Eucharistie das Knien verboten.”” Das aufrechte Stehen
unterscheidet den Menschen vom Tier, ist sozusagen Ausdruck der
gottgeschaffenen Menschen-Wiirde. Christen sind ,,erbberechtigte*
S6hne und Tochter Gottes des Vaters. Als Sohne und Tochter diirfen
siec vor dem Vater aufrecht stehen (insbesondere auch beim
Vaterunser!).

Man erhebt sich und steht aber auch, um vor einem Hoherstehenden
Respekt zu zeigen. Christus sitzt auf dem Thron, die Gemeinde
erhebt sich vor ihm und steht. Wer steht, signalisiert: Ich bin bereit!

Im Gottesdienst stehen wir beim feierlichen Einzug, beim Beginn
des Riistgebetes, beim Eingangspsalm, beim Kyrie, beim Gloria,
beim Segensgrull, beim Eingangsgebet, bei den Lesungen, beim
Halleluja, beim Kanzelsegen, beim Kirchengebet, beim Wechselgruf3
zu Beginn der Abendmahlsfeier, bei Epiklese und Anamnese (wenn
der Gottesdienst nach Form B gefeiert wird), beim Vaterunser, in
manchen Gemeinden auch beim Agnus Dei, wéhrend der Schluss-
liturgie bis einschlieflich zum Segen und eigentlich grundsétzlich
beim Gebet.

43 Beschluss des Konzils von Nizia 325.
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b) Sitzen

Das Sitzen ist die Haltung des Zuhorens, aber auch des Nachdenkens
und Uberlegens. Friiher durften nur Priester und Bischofe sitzen
(ibrigens auch wahrend sie predigten). Erst als die Predigt eine
groBere Bedeutung im Gottesdienst bekam, wurden die Kirchen (im
Westen) mit Banken ausgestattet.

Der Glédubige bringt durch das Sitzen dem (lehrenden) Leiter einer
Versammlung Respekt entgegen, der jener, dhnlich wie der Lehrer
auf dem Lehrstuhl oder der Richter auf seinem Richterstuhl, vorsitzt.

Wir sitzen wéihrend der Predigt, beim Singen der Kirchenlieder und
bei den Abkiindigungen.

Nach angelsdchsisch-anglikanischem Brauch steht die Gemeinde
iibrigens wihrend des Singens der Kirchenlieder. Da unsere Chorile
gesungene Gebete sind, ist das durchaus angemessen. Gesangs-
physiologisch aber gilt auch: Es singt sich besser im Stehen.

c) Knien

Vor keinem Menschen knie ich mich hin — nur vor Gott knie ich!*

Im Knien bringe ich zum Ausdruck, wie klein ich bin. Weil Gott
mich trotzdem liebt, kriimme ich aber meinen Riicken nicht, sondern
knie gerade vor ihm: Ich bin sein geliebtes Kind. Ich will zu ihm
aufschauen. Wenn ich wieder aufstehe, dann deshalb, weil Gott es
ist, der mich groB3 macht und mich erhebt!

Beim Knien wird sich der Mensch seiner eigenen Hilfsbediirftigkeit
und Unzulédnglichkeit vor Gott bewusst. Das Knien verkorpert

* Die kniefillige Verehrung vor romischen Kaiserstatuen (der Kaiser galt
als Gott!) wurde in der Frithzeit der Kirche von bekennenden Christen oft
verweigert. Eher erlitten sie das Martyrium, als den Kniefall vor dem
Gotzenbild zu machen.
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auerdem sinnfillig die innere Bufigesinnung und das reumiitige
Schuldbewusstsein. Mit der Gebéarde des Kniens bittet und dankt
man Gott von ganzem Herzen.

Das Knien ist eine liturgische Gebéarde, die erst spat in der Kirche
aufgekommen ist. Sie hat in den Riten der Kirche im ausgehenden
Mittelalter, zum Teil erst im 16. Jahrhundert, Einzug gehalten. In
den ersten Jahrhunderten wurde beim Gottesdienst nur gestanden,
was heute noch in der Liturgie der Ostkirche der Fall ist, die das
Knien bzw. die Kniebeuge in ihren Riten iiberhaupt nicht kennt. Die
Gebarde des Kniens hat aber schon ihr Vorbild bei Jesus selbst, der
im Garten Gethsemane kniend zu seinem Vater betet (vgl. Lukas
22,41).

Wirknien beim Riistgebet, von der Konsekration bis zum Vaterunser
bzw. bis zur Anamnese, beim Kommunionsempfang und bei der
Beichte. In einigen Gemeinden ist es auch iiblich, sich zum Segen
niederzuknien. Wo der Agnus-Dei-Gesang dezidiert als Gesang der
Anbetung des mit seinem wahren Leib und Blut im Sakrament
anwesenden Herrn Christus verstanden wird, ist auch dann das
Knien durchaus angemessen und aussagekraftig.

Eine kritische Bemerkung: Wie fiir alle gottesdienstlichen Gebarden
gilt auch fir das Knien wéhrend der Konsekration und der
Kommunion, dass es sich dabei um ein Adiaphoron handelt. Das
heiBt: Um etwas, das in der Heiligen Schrift, also durch Gottes Wort,
weder ausdriicklich geboten noch ausdriicklich verboten ist. Es gibt
iiberdies Kirchen, deren Mobiliar das Knien schlichtweg nicht vor-
sieht — entweder aufgrund komplett fehlender Kniebanke sowohl im
Gestiihl als auch vor dem Altar (was sich technisch &ndern lief3e)
oder aufgrund physiologisch falsch angebrachter Kniebanke (nim-
lich schriag anstatt horizontal), die nur ein wenig wiirdiges ,,Has-
chen-in-der-Grube-Hocken* (im Volksmund auch ,,altlutherisches
Knien* genannt) oder ein aufrechtes Knien zulassen, bei dem einem
vor Schmerzen jegliche Andacht abhanden kommt.

Dass das Knien aus korperlich-gesundheitlichen Griinden nicht
jedem moglich und daher auch nicht erwartbar ist oder das Nicht-
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knien irgendwie ,,geistlich bewertbar®, versteht sich von selbst. Es
gibt aber auch gemeindliche wie personliche Einstellungen, die
besagen: ,,Ich knie prinzipiell nicht!* Vor nichts und niemandem!
Die Motive sind dabei moglicherweise unterschiedlich und reichen
von einem unreflektierten und wenig intelligenten ,,antirdmischen
Affekt” bis zu einer gewissen egozentrischen Hybris.

In Gemeinden, die das Knien wahrend der Konsekration und der
Kommunion nicht kennen, kann ich das respektieren und inszeniere
als Gast oder Gastpastor deshalb keinen Skandal. Wenn jedoch
Gemeindeglieder in Gemeinden zu Gast sind, in denen das Knien
wihrend Konsekration und Kommunion selbstverstandlich ist, und
dies demonstrativ verweigern, empfinde ich das als Argernis.* Nicht
zuletzt auch, weil fiir Adiaphora*® gilt: Wenn im Bekenntnisfall (in
statu confessionis) eine eigentlich nebensédchliche Geste oder ein
eigentlich beliebiger Ritus in einem bestimmten Kontext ein not-
wendiges Bekenntniszeichen darstellt, muss es auch erfolgen. Nun
leben wir nicht nur in einem gesellschaftlichen, sondern eben auch
in einem kirchlichen Umfeld, in dem das Bekenntnis zur Real-
préasenz definitiv angefochten, infrage gestellt, abgelehnt, mehrheit-
lich nicht mehr vertreten wird. Das Knien wéihrend der Konsekration
und der Kommunion ist jedoch auch ein klares Bekenntniszeichen
fiir den Glauben an die Gegenwart des wahren Leibes und Blutes
Christi in, mit und unter dem Brot und dem Wein. Man bedenke,
was die Verweigerung dieser Geste also in diesem Kontext zum
Ausdruck bringt oder wie es zumindest verstanden werden kann —
gerade auch von denen, die dieses Bekenntnis teilen und daher den
Gestus des Kniens an diesen Stellen sehr bewusst vollziehen!

* Dasselbe gilt sinnentsprechend auch fiir die Verweigerung der Mund-
kommunion.

% Als Adiaphora (Singular: Adiaphoron) werden in der lutherischen Kirche
Dinge (z. B. Gebriuche, Gesten, liturgische Texte) bezeichnet, die in der
Heiligen Schrift weder geboten noch verboten sind.
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d) Handefalten

Die Hiande kann man auf zweierlei Weisen falten: Entweder legt
man beide Handflachen mit ausgestreckten Fingern aufeinander (das
ist die traditionelle Gebetshaltung der Liturgen) oder man faltet die
Hénde durch Verschrianken der Finger. Beide Versionen signali-
sieren: Ich lege mein Leben in deine Hande!

Das Falten der Hénde (das Aneinanderlegen der inneren Hand-
flichen), das als Haltung in den Gottesdienst der Kirche einfloss,
ging urspriinglich aus der germanischen Huldigungsform hervor.
Hierbei trat der Vasall mit dieser Handhaltung vor seinen Lehns-
herrn und empfing von diesem das duBlere Zeichen der Belehnung,
indem er seine gefalteten Hande in die ge6ffneten Hénde des Hohe-
ren zum Treueversprechen legte. Hintergrund dabei: Mit gefalteten
Hénden mache ich mich wehrlos, liefere mich aus, kann nicht mehr
zum Schwert greifen.

Das Falten der Hénde kam erst unter Einfluss des germanischen
Rechts in die Kirche und wurde im 12. Jahrhundert zum allgemeinen
Brauch.

Wir falten die Hinde insbesondere zum Gebet.

e) Orantenhaltung

Die urspriinglichste Gebetshaltung ist die sog. Orantenhaltung:
Stehend mit auf Kopfhohe ausgebreiteten Armen. Auf friithchrist-
lichen Darstellungen werden die Betenden fast immer in der sog.
Orantenhaltung gezeigt*’ Sie wird in der lutherischen Kirche meist
nur vom Liturgen praktiziert und symbolisiert den gedffneten Kelch:
Herr, fiille mich neu! Aber auch: Wenn ich bete, 6ffne ich mich fiir
die Antwort(en), die Gott uns im Gebet zuteil werden l4sst.

47 Das lateinische Wort orare heiBt beten®.
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f) Kniebeuge und Verbeugung

Beide Gesten sind Zeichen der Ehrfurcht und Referenz. Kinder
Gottes beugen ihre Knie nur vor Gott dem Vater. Als im Romischen
Reich die Christen gezwungen werden sollten, eine Kniebeuge vor
Gotter- und Kaiserstandbildern zu machen, weigerten sich viele und
nahmen dafiir Leiden und Tod in Kauf.

Die biirgerliche oder vielleicht hofische Differenzierung zwischen
dem Verbeugen bzw. der Kniebeuge der ,Herren” und dem
»Knicksen der ,,Damen” ist noch gelegentlich zu sehen, aber
eigentlich nicht mehr zeitgemill und ein Zugestdndnis an ver-
gangliche und eigentlich auch vergangene weltliche Sitten. Wer
jedoch als Frau so erzogen wurde und wem es wichtig ist, soll sich
von meinen despektierlichen Bemerkungen nicht abhalten lassen,
weiterhin zu ,,knicksen. Wenn wir den Gottesdienst so verstehen,
dass hier der Kyrios, der Herr aller Herren, ,,Hof hilt“, also uns
Audienz gewihrt und freundlich mit uns redet, ist auch der héfische
Knicks durchaus angemessen.

Wir verbeugen uns oder beugen die Knie im Mittelgang, bevor wir
in die Bank treten, bevor wir an den Altar treten und wenn wir den
Altar wieder verlassen.

g) Kreuzzeichen

Luthers Morgensegen (und sinnentsprechend auch sein Abendsegen)
beginnt mit den Worten: ,,Des Morgens, wenn du aufstehst (ur-
spriinglich: wenn du aus dem Bette fahrst), sollst du dich segnen mit
dem Zeichen des heiligen Kreuzes und sagen: Das walte Gott Vater,
Sohn und Heiliger Geist! Amen.“ Da steht tatsdchlich ,,sollst* und
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nicht ,,kannst* oder ,,magst*, wie das in neueren Ubertragungen fast
immer zu lesen ist.*

Das Sich-Bekreuzigen galt ,,frither als untriigliches Kennzeichen
des romischen Katholizismus. Dass ,,friiher” ein sehr relativer
Begriff ist, zeigen z. B. die Anweisungen Luthers selbst in seinem
Morgen- und Abendsegen. Diese ,,Anweisung™ ist gewissermalien
eine,,Soll-Bestimmung®, beschreibt einen zu erwartenden Regelfall,
aber kein Gesetz.

Und dennoch: Das Sich-Bekreuzigen hat wihrend der letzten
Jahrzehnte auch in der SELK eine Wiedergeburt erlebt und ist fiir
zunehmend mehr Kirchglieder eine selbstverstindliche gottesdienst-
liche und auBlergottesdienstliche Gebarde geworden.

Das Kreuzzeichen (signum crucis) ist ein Segenszeichen und er-
innert (mich und andere) an den Tod Jesu, seine Auferstehung und
an die Erlosung des Menschen durch Jesu Sithnetod am Kreuz. Es ist
auch ein Ausdruck des Glaubens an den dreieinigen Gott. Indem ich
mich mit dem Kreuz bezeichne, bekenne ich o6ffentlich: Ich bin
Gottes Eigentum!*

Das Kreuzzeichen wird (eigentlich) gemacht, indem man mit den
Fingerspitzen der ausgestreckten rechten Hand von der Stirn zur
Brust und von der linken Schulter zur rechten Schulter fahrt. Diese
vier Punkte werden jeweils beriihrt. (Also: Von der Stirn in die Leib-
mitte, vom Herzen auf die dem Herzen entgegengesetzte Seite.)
Wihrend der Bekreuzigung liegt die linke Hand (eigentlich) flach
auf der Brust. Warum zweimal ,,eigentlich“? Weil es dazu in der
lutherischen Kirche kein kodifiziertes ,,Richtig” und ,,Falsch* gibt
und weil viele Christen sich ganz unbewusst in der Weise

a8 »Signabis* heifit es in der lateinischen Fassung, das ist Futur I, 2. Person
Singular: ,,du wirst (dich) segnen®.

# Es gibt bewusst christliche Sportler, insbesondere FuBballer, die sich auf
diese Weise vor Millionenpublikum unter den Segen des dreieinigen Gottes
stellen. Wunderbar!
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bekreuzigen, dass sie Daumen, Zeige- und Mittelfinger der Rechten
zusammenfiigen und so das Kreuzeszeichen iiber sich machen und
die linke Hand dabei nicht flach auf der Brust lagern. Da es in der
Kirche iiber die ,richtige Art des Sich-Bekreuzigens schon zu
Kirchenspaltungen gekommen ist,® lassen wir weitere Aus-
fiihrungen dazu an dieser Stelle besser auf sich beruhen.

Die Gebirde kam in der frithen Kirche schon ab dem 2. Jahrhundert
als Prigezeichen auf, womit die Stirn eines Katechumenen
bezeichnet wurde, und bedeutete, dass jener nun zu Christus gehort.
Das Kreuzzeichen begleitete fast jede Handlung des Christen vom
Aufstehen bis zum Schlafengehen als Abwehr gegen die Ddmonen
sowie der Versuchung, zur Starkung des Glaubens und als offenes
Glaubensbekenntnis.

Die Gebérde des Kreuzzeichens findet sich in den Riten sowohl der
Westkirche als auch der Ostkirche und wird an Personen sowie
Sachen vollzogen. Jedes Kreuzzeichen ist zugleich auch eine Tauf-
erinnerung. Im deutschen Wort ,,Segen* findet man das lateinische
signare bzw. se signare wieder, das mit ,,sich bezeichnen* iibersetzt
wird und damit auf das mit dem Segen verbundene Kreuzzeichen
hinweist.

Mit dem Zeichen des Kreuzes segnet der Pastor auch die Gemeinde.
Das Kreuzzeichen unterstreicht bei der Konsekration auch: Dieses
Brot, dieser Wein sind nun Leib und Blut Christi.

Wir bezeichnen uns mit dem Zeichen des Kreuzes bei der Nennung
des Namens des dreieinigen Gottes (,,im Namen des Vaters... +++),
beim Segen nach Empfang des Abendmahls und beim
(Schluss-)Segen.

30 Konkret: 1667 kam es zur Abspaltung der sog. ,,Altglaubigen® von der
russisch-orthodoxen Kirche. Eines der Streitthemen damals: Muss man das
Kreuzeszeichen mit ,,zwei Fingern gerade, drei gekriimmt* (Altgldubige)
oder mit ,,drei Fingern gerade, zwei gekriimmt® (Reformer) machen?
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Das Kreuzeszeichen kann man als ,,stehendes® oder als ,,liegendes*
Kreuz machen. ,,Stehend* wird ein Pastor z. B. die Gemeinde
segnen, wenn er vor ihr steht. Oder auch bei einer Hausweihe, wenn
er vor dem zu segnenden Gebaude steht. ,,Liegend wird ein Pastor
dann segnen, wenn er ,,iiber jemandem (z. B. einem Kranken) oder
etwas (z. B. Brot und Wein bei der Konsekration) das Kreuzzeichen
macht.

h) Gebérden zur Kommunion

Wenn man an die Altarstufen tritt, verneigt man sich oder macht
eine Kniebeuge als Referenz (Ehrenbezeugung) vor dem unter Brot
und Wein mit seinem Leib und Blut anwesenden Herrn Christus.
Dann kniet man nieder. Wir ,,holen uns nicht ab, was uns zusteht®,
sondern sind Empfangende, also unverdient Beschenkte.

Man 6ffnet den Mund und legt die Zunge so, dass sie die Unterlippe
beriihrt: So kann der Pastor die Hostie in den Mund bzw. auf die
Zunge legen, ohne mit seinen Fingern den Mund beriihren zu
miissen.

Den Kelch kann man am Kelchfull anfassen und leicht fithren. Das
hilft dem Pastor und vermeidet versehentliches Verschiitten. Man
kann sich aber auch ,,trinken® lassen. Das unterstreicht: Ich bin
Empfangender, der sich speisen und tranken lésst. (Dann sollte der
Pastor oder Kommunionhelfer jedoch das Kinn des Kommunikanten
mit dem Kelchtuch umfassen, um beim Kelchreichen ein Ver-
schiitten zu vermeiden.)

In der lutherischen Kirche ist die Mundkommunion {iblich. Wer
unbedingt die Handkommunion praktizieren mdchte, legt beide
Handfldchen wie eine Schale ineinander, ldsst sich die Hostie dort
hineinlegen und fiihrt sie unmittelbar danach mit der rechten Hand
zum Mund.

Wer aus bestimmten personlichen (z. B. gesundheitlichen) Griinden
den Kelch nicht empfangen mochte oder darf, legt die rechte Hand
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aufs Herz. Die Pastoren wissen dann, dass der Kommunikant den
Kelch nicht empfangen mochte.

7.2 Im Gottesdienst

Gibt es einen ,,richtigen” und infolgedessen auch ,,falschen* Sitz-
platz fiir den Pastor, wenn er nicht am Altar steht?

Ublicherweise nehmen die Pfarrer im Gottesdienst einen Platz auf
der ersten Kirchenbank ein. Solange sie dort sitzen und singen,
stellen sie sich als getaufte Glieder der Kirche mitten in die
Gemeinde. Der Wechsel von der Kirchenbank auf die Kanzel bzw.
an den Altar unterstreicht dann die doppelte Weise, auf die ein
Pastor im Gottesdienst als Glied der Gemeinde und als Reprasentant
Christi bzw. ,,Voranginger*' der Gemeinde seinen Dienst tut.

Mochte man die Bedeutung eines lutherischen Pastors als Bischof
der Ortsgemeinde betont wissen, der als Hirte und Lehrer die
Gemeinde mit dem Wort weidet und leitet, mag man — wie es in
auBerdeutschen lutherischen Kirchen haufiger vorkommt — einen
besonderen Sitzplatz neben der Kanzel bevorzugen, die sich ja aus
dem Lehrstuhl, der cathedra des Bischofs, entwickelt hat. Weniger
passend erscheint mir ein fester Sitzplatz des Pastors im Altarraum.
Nach lutherischem Versténdnis ist ein Pastor kein Hoherpriester, der
seinen Wirkungsbereich im Allerheiligsten hat und sich darin auch
vom ,,gemeinen Volk* unterscheidet. Wo die rdumlichen Verhilt-
nisse es erfordern,*” mag ein Sitzplatz im Altarraum aber durchaus
hingenommen werden. Als Hirte der Gemeinde weidet der Pastor die

1 Was im Deutschen etwas unschén ,,den Gottesdienst halten genannt
wird, heiflt im Flamischen in diesem Sinne passenderweise de eredienst
voorgaan (,,dem Gottesdienst vorgehen*).

52 Das mag z. B. in groBen Kirchen der Fall sein, in denen die Entfernung
zwischen der ersten Kirchenbank und dem Altarraum bzw. der Kanzel so
grof} ist, dass andernfalls ein dauerndes unruhiges Hin- und Herlaufen des
Pastors storend wirkte.
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Herde nicht nur mit dem Wort, sondern eben auch mit dem
Sakrament, sodass das ,,hohepriesterliche Missverstandnis® zwar
moglich, aber nicht unabdingbar ist.

Meist werden sowieso die konkreten rdumlichen Gegebenheiten
bestimmen, wo der Sitzplatz des Pfarrers wihrend des Gottes-
dienstes ist. Und man sollte diese Frage auch nicht allzu sehr theo-
logisch oder pseudo-theologisch iiberhdhen.

Es gibt allerdings Situationen, in denen die erste Bank als Sitzplatz
des Pfarrers unpassend ist. Beispielsweise wahrend eines Trau-
gottesdienstes, wenn das Brautpaar, wie allgemein iblich, auf
besonderen Brautstiihlen unmittelbar vor dem Altar sitzt. Hier wire
es dullerst unschon, wenn der Pastor z. B. wihrend der Lieder oder
kirchenmusikalischen Darbietungen nur den Riicken des Brautpaares
sdhe. Gerade bei dieser Kasualie kann es iibrigens den ja doch meist
etwas aufgeregten und unsicheren Brautleuten auch eine seelsorg-
liche Unterstiitzung sein, wenn sie dem Pastor ins (hoffentlich
freundlich-ermunternde und ermutigende) Gesicht blicken konnen.
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IV. Bezeichnungen fiir den Gottesdienst

In der Lutherischen Kirche spricht man meist vom ,,Haupt-
gottesdienst®, wenn man den sonn- oder festtdglichen Gottesdienst
der Gemeinde mit Predigt und Sakramentsfeier meint. In einigen
Gemeinden ist aber auch der Begriff,,Messe* bekannt und gebréuch-
lich. Andere Bezeichnungen lauten ,,Liturgie®, ,,Eucharistiefeier*
oder ,,Kommunionfeier®.

1. Hauptgottesdienst™

Das Wort ,,Hauptgottesdienst™ signalisiert bereits, dass es hier um
die Hauptsache des Gemeindelebens geht und daneben auch noch
andere Gottesdienstformen vorkommen, die durchaus Gottesdienste
sind (nicht mehr oder weniger ,,gliltig”, wiirdig oder ,,richtig®), aber
eben nicht Hauptgottesdienst.

Der Hauptgottesdienst ist Gottesdienst der ganzen Gemeinde und
von daher per se ,,Familiengottesdienst®, in dem sich Junge und
Alte, Alleinstehende und Familien am Tag des Herrn, dem Sonntag,
in der Gemeindekirche versammeln.**

Dieser Hauptgottesdienst wird vom Hirten der Gemeinde, dem
Pastor, geleitet. Hier ist der Pastor ,,anstatt und anstelle Christi*
derjenige, der die Gemeinde, die Herde, durch Wortverkiindigung
und Sakramentsverwaltung weidet.

3 Vgl. Aufsatz im zweiten Teil ,JV. Zur Frage der Haufigkeit der
Abendmahlsfeier.

3% Daraus folgt, dass Gottesdienste, die man iiblicherweise als ,,Familien-
gottesdienste™ bezeichnet, in aller Regel gerade dies nicht sind, weil diese
Form des Gottesdienstes sich meist vorwiegend an kleine Kinder und deren
Eltern richtet, aber Senioren, junge Erwachsene und andere Gemeinde-
glieder ausblendet.
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Im Hauptgottesdienst kommt das Weide- und Hirtenamt des
ordinierten Pastors zu seiner vollen Geltung. Und die Leitung dieses
Hauptgottesdienstes ist auch dem Gemeindepastor unbedingt und
ausschlieBlich zugeordnet.

Hier geschieht Lehre, Unterweisung, Seelsorge, Sammlung, Stir-
kung und Sendung. Durch die Predigt von Gesetz und Evangelium
verwaltet der Pastor auch den Binde- und Loéseschliissel, die ihre
eigentliche Anwendung in der Beichte finden, in einer allgemeinen,
aber ihm als Seelsorger zukommenden Weise.

Es mag Diasporagemeinden geben, in denen ,,nur* der sonntigliche
Hauptgottesdienst gefeiert wird, denen aber zum Gemeindesein
nichts fehlt, weil die Hauptsache nicht fehlt. Und es mag umgekehrt
Gemeinden geben, die die ganze Woche iiber eine schier un-
iibersehbare bunte Vielfalt an Angeboten bereithalten, in denen aber
sonntags nur eine winzige Schar sich zum Gottesdienst versammelt
und das Heilige Abendmahl kaum vorkommt. Bése Zungen nennen
solche Gemeinden ,,Pizza-Gemeinden‘: Schon bunt, aber flach...

Es ist iibrigens der lutherischen Reformation zu verdanken, dass der
volle Hauptgottesdienst, zu dem Wortverkiindigung und Sakraments-
feier gehdren, wiederentdeckt und fiir die ganze Gemeinde lebendig
gemacht wurde. Die bereits erwdhnten lutherischen Kanzelaltdre
»predigen dies sinnenfillig.

Die mittelalterliche romische Kirche kannte zwar die — tégliche —
Messfeier. Diese war aber kein dialogisches Geschehen zwischen
Priester und Gemeinde, sondern ein Ritus des Priesters und seiner
Helfer, die oft auch die einzigen Kommunikanten waren, wihrend
die anwesende Gemeinde stille Gebete verrichtete, den Rosenkranz
betete und allenfalls zur ,, Wandlung**® ihr eigenes Andachtstreiben

> Die ,,Wandlung* ist der Zeitpunkt der Konsekration (d. h. der Segnung
von Brot und Wein mit den Einsetzungsworten Christi). Unmittelbar im
Anschluss erhebt der Priester Hostie und Kelch (das ist die Elevation,
»Erhebung®), wobei durch Glockenschlag oder kleine Wandlungsschellen
in der Kirche der Gemeinde dieser Moment angezeigt wird. Es gab Zeiten,
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unterbrach. Die Kirche hat damals (und zwar bereits durch das
Laterankonzil von 1215) die Beichte und die Kommunion
wenigstens einmal jahrlich verpflichtend gemacht und als Zeitpunkt
dieser Jahreskommunion das Osterfest festgelegt. Daher spricht man
bis heute von der ,,Osterbeichte® und der ,,Osterkommunion.

Mit der Reformation énderte sich das: Die ganze Gemeinde war am
Gottesdienst beteiligt, sang und sprach die Liturgie in deutscher
bzw. der jeweiligen Landessprache mit, stimmte in die landes-
sprachlichen Chorile mit ein und empfing hdufig, ja sonntiglich das
Heilige Abendmabhl. Erst mit zunehmendem Einfluss des Staats-und
Landeskirchentums, der Aufkldrung und der liberalen Theologie trat
eine Verschiebung ein, sodass im 19. und 20. Jahrhundert der Ein-
druck entstehen musste, der hdufige Sakramentsempfang und die
sonntigliche Abendmahlsfeier seien ,,typisch romisch-katholisch®.
Die romische Kirche hatte namlich von der Reformation durchaus
etwas gelernt und ist spitestens seit den S50er Jahren des 20.
Jahrhunderts zur Gemeindemesse in der Landessprache mit der
Kommunion der ganzen Gemeinde zuriickgekehrt.

In den reformatorischen Kirchen wurde daher der Hauptgottesdienst
nach und nach mangels Kommunikanten in aller Regel zu einer
»abgebrochenen Messe*. Sie begann wie der Sakramentsgottesdienst
mit einer langen Eingangsliturgie, brach aber nach Predigt und
Kirchengebet abrupt mit dem Segen ab. Bis heute ist diese seltsame
Form als ,,Predigtgottesdienst in lutherischen Gemeinden noch
iiblich und wird — falschlicherweise — als ,,Hauptgottesdienst* be-
zeichnet. Es schadet aber nichts, sich vor Augen zu fiihren, dass
diese Gottesdienstform nicht nur dem urspriinglichen reforma-
torischen Anliegen widerspricht und Folge einer geistlichen Notlage
und eines geistlichen Niedergangs ist, sondern auch dem neu-
testamentlichen Vorbild nicht gerecht wird.

in denen die Gemeindeglieder kurz vor diesem Zeitpunkt erst die Kirche
betraten, die Wandlung als ,,geistliche Kommunion* betracheteten und
anschlieBend die Kirche wieder verlieBen. In stark romisch-katholisch
geprigten Gegenden kann man das bis heute manchmal noch erleben.
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Der christliche Gottesdienst, wie er im Neuen Testament bezeugt
wird, ist ganz zweifelsfrei geprigt von der ,,Lehre der Apostel, der
Gemeinschaft, dem Brotbrechen und dem Gebet“.® Mit anderen
Worten: Hier ist die biblische Kernstelle fiir die Definition dessen,
was heute ,,Hauptgottesdienst* genannt werden sollte.

Fiir Martin Luther war das noch selbstverstindlich, was nicht nur
indirekt daran erkennbar ist, dass seine eigenen liturgischen
Vorschlige®” immer die Kommunionfeier mit einschlossen, sondern
auch daran, dass direkte Definitionen iiberliefert sind. Neben dem
meist zitierten Satz aus Luthers Torgauer Kirchweihpredigt von
1544, die den Gottesdienst als dialogisches Geschehen (im Unter-
schied zur priesterlichen Still- und Winkelmesse) charakterisiert™,
macht folgendes Zitat aus einer Kirchweihpredigt iiber Lukas
19,1-10 aus Veit Dietrichs Haus-Postille deutlich, was fiir Luther der
Gottesdienst ist: ,,Was aber die Kirche und den rechten Gottesdienst
belanget, ndmlich, dass man Gottes Wort héren, zusammenkommen,
miteinander beten und das Abendmahl des Herrn austeilen soll,
dasselbe soll billig bleiben; denn es bessert die Leute und kann nicht

36 vgl. Apg. 2, 42: ,Lehre der Apostel“ meint Schriftauslegung, ,,Brot-
brechen ist ein Synonym fiir die Sakramentsfeier. ,,Gemeinschaft” be-
zeichnet sowohl die geistliche Gemeinschaft der versammelten Glaubigen
wie auch die Teilhabe (griech. koinonia, lat. communio, ,,Gemeinschaft™)
am Sakrament (vgl. im Apostolischen Glaubensbekenntnis ,,Gemeinde*
bzw. ,,Gemeinschaft der Heiligen, d. h. Teilhabe am Heiligen, also den ge-
heiligten, gesegneten Elementen Brot und Wein) und schlie8lich das Teilen
im Sinne des Anteilgebens gegeniiber bediirftigen anderen (das bedeutet
,,Kollekte“, ndmlich das diakonische Eintreten einer Gemeinde fiir andere
durch Fiirbitte und Dankopfer).

57 ,»Von Ordnung Gottesdiensts in der Gemeinde® 1523, ,,Formula missae
et communionis® 1523, ,,Die Deutsche Messe* 1526.

8 Das sei evangelischer, reformatorischer Gottesdienst, ,,dass nichts anderes
geschehe, denn dass unser lieber Herr selbst mit uns rede durch sein heiliges
Wort, und wir wiederum mit ihm reden durch Gebet und Lobgesang* (zitiert
nach, F. Kalb, ,,Grundriss der Liturgik®, S. 31).

65



gar ohne Frucht abgehen, obgleich der wenigste Theil mit Ernst sich
drum annimmt.* (W% Bd. XIIla, Sp. 1288 f.) Wir sehen: Luthers
Definition nimmt exakt Apg. 2,42 auf und stellt dies als den
Gottesdienst der Gemeinde dar!

2. Messe

Auch der Begriff ,Messe* will nichts anderes sagen als die
Bezeichnung ,,Hauptgottesdienst™, nimlich dass der Gottesdienst aus
Wortverkiindigung und Sakramentsfeier besteht und dazu dient, die
Gemeinde zuzuriisten fiir ihr Leben im Alltag. ,,Messe® ist eine
Eindeutschung des lateinischen missa, was soviel wie ,,Sendung*
bedeutet. Der Schlusssatz der alten und der romischen Messe bis
heute lautet: ,,/te, missa est (,,Geht hin, das ist die Sendung®). Im
lutherischen Hauptgottesdienst ist dies der ,,vorletzte Satz* in der
Form,,Gehet hin im Frieden des Herrn, worauf der Segen als letztes
Wort folgt.

Vielleicht lasst sich die Verschiebung des Segens vom ,,Vorletzten*
zum ,,Letzten® so deuten, dass unsere irdischen Gottesdienste eben
nicht vom Tun des Menschen, sondern vom Handeln Gottes an den
Menschen gekennzeichnet sind.

3. Liturgie

Wenn von ,,Liturgie” die Rede ist, versteht man darunter meist die
gesungene Abfolge bzw. die Struktur der liturgischen (im Sinne von
,feststehenden, immer wiederholten®) Stiicke des Gottesdienstes.
Das griechische Wort leiturgia bedeutet ,,Dienst des Volkes* — also
das, was das ,,Volk®, die Gemeinde, die Kirche Gott als Dienst der
Anbetung, des Dankens und Lobens erweist.

In den Kirchen des Ostens ist ,,Liturgie” auch die Bezeichnung fiir
den gesamten Gottesdienst. Allerdings wird hier auch ein theo-
logischer Akzent horbar, der lutherischer Auffassung nicht voll und
ganz gerecht wird, denn der Gottesdienst ist kein einseitiges
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Geschehen, bei dem die Kirche Gott einen (Opfer-)Dienst erweist,
sondern vorrangig ein Geschehen, in dem Christus uns, der Kirche,
dient mit Wort und Sakrament.

4. Eucharistiefeier

Wer den Gottesdienst als ,,Eucharistiefeier” bezeichnet, mochte
dadurch zum Ausdruck bringen, dass die Feier der Eucharistie, also
des Heiligen Mahles, eine zentrale Stellung einnimmt. Griech.
eucharistein heiBit soviel wie ,,Dank sagen®. Das darin enthaltene
Wort charitzomai bedeutet ,, mit Giite beschenken und ist dann auf
Gottes Tun zu beziehen.

Die enge Verkniipfung von Abendmahl und Danksagung hangt wohl
damit zusammen, dass Christus den Stiftungsworten zufolge das
Brot nahm, Dank sagte, es brach und den Jiingern gab. Allerdings
sollte man wissen, dass die im Neuen Testament fiir ,,Dank sagen*
verwendete Vokabel nur bei Lukas eucharistein lautet, wihrend
Matthdus und Markus hier eulogein benutzen, was echer die
Bedeutung von ,,segnen“ hat: Eben dies ist auch die effektive
Bedeutung dessen, was Christus, bzw. heute der Pastor, mit den
Worten Christi tut: Er segnet (d. h. konsekriert) Brot und Wein.
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5. Kommunion(-feier)

Auch ,,Kommunionfeier** wird der vollstéindige Hauptgottesdienst

manchmal genannt. Insbesondere im englischen Sprachraum versteht
man auch in der lutherischen Kirche unter ,,Holy Communion®
hiufig den gesamten Hauptgottesdienst und nicht nur den Empfang
der Heiligen Kommunion.

Der neutestamentliche Hintergrund dieser Bezeichnung® meint die
Anteilhabe an Leib und Blut Christi durch das leibliche Essen und
Trinken des gesegneten Brotes und Weines. Kommunion, Ge-
meinschaft, haben wir im Gottesdienst mit Christus, aber auch durch
Christus untereinander als Glieder am Leib Christi.

Diese ,,Anteilhabe am Heiligen* ist auch ein Bestandteil des Aposto-
lischen Glaubensbekenntnisses, in der deutschen Fassung als
»Gemeinde® bzw. ,,Gemeinschaft der Heiligen* iibersetzt. Natiirlich
ist auch der Glaube an die Kirche als Gemeinde der durch Christus
Geheiligten und insofern ,,Heiligen* Bestandteil des christlichen
Glaubens. Theologische Untersuchungen legen es jedoch nahe, dass
die urspriingliche Formulierung das Sakrament des Altars als
»Anteilhabe an den heiligen Dingen® im Glaubensbekenntnis der
Kirche festschreiben wollte."!

%% In der rémischen Kirche bezeichnet man als .JKommunionfeiern“iibrigens
héufig Gottesdienste ohne Priester, bei denen ein Diakon oder liturgisch
geschulte Laien eine Lesepredigt halten und anschlieend die zuvor von
einem Priester ,,vorgeweihten“ Gaben (die bis dahin im Tabernakel
aufbewahrt wurden) nur noch austeilen.

% Griech. koinonia ist 1. Kor. 10,16 entnommen, wo der Apostel Paulus
fragt: ,,Das Brot, das wir brechen, ist das nicht die Gemeinschaft (koinonia,
d. h. ,Anteilhabe‘) des Leibes Christi?“

o1 Vgl. Elert, ,,Abendmahl und Kirchengemeinschaft in der alten Kirche
hauptsichlich des Ostens®, S. 6 ff.
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Bei der Verwendung des Begriffes ,,Kommunion® sollten wir darauf
achten, dass nicht im Zuge der Zeit und ihres Geistes die Ge-
meinschaft der Christen untereinander im Vordergrund steht, so als
sei das Heilige Abendmahl nichts anderes als ein Gemeinschafts-
mabhl, sondern dass die Gemeinschaft, die uns Christus gewahrt und
erst ,,durch ihn und in ihm und mit ihm*“ auch die Christen
untereinander verbindet, im Zentrum bleibt.

6. Predigt- / Lesegottesdienst

Wo es Hauptgottesdienste gibt, gibt es auch Predigt- und Lese-
gottesdienste.

Die Bezeichnung ,,Predigtgottesdienst” zeigt an (wer hitte das
gedacht?), dass in dieser Form des Gottesdienstes die Predigt im
Mittelpunkt steht. Sie zeigt aber zugleich auch an, dass etwas fehlt,
und was: das Heilige Abendmahl nédmlich. Die Verwendung des
Begriffes ,,Predigtgottesdienst™ kann daher als Defizitanzeige ver-
standen werden. Das muss man bedenken.

Eine doppelt reduzierte Gottesdienstform signalisiert der Begriff
,Lesegottesdienst™. Er findet Verwendung fiir Gottesdienste, in
denen in der Regel ein Lektor oder eine Lektorin eine nicht selbst
verfasste Predigt vorliest. Auch wenn immer wieder darauf hin-
gewiesen wird, ein Lese- oder Lektorengottesdienst sei ganz und gar
und ,,giiltig” Gottesdienst, stirke die geistliche Mitverantwortung
der Gemeindeglieder und diirfe keinesfalls nur als Notlosung fiir die
Félle verstanden und eingesetzt werden, wenn der Pastor aus
unterschiedlichen Griinden den Gottesdienst nicht selbst leiten kann:
Die Wirklichkeit siecht doch meist — Hand aufs Herz! — deutlich
anders aus. Die Zahl der Gottesdienstbesucher ist dann vielfach
erkennbar niedriger.

Ich rege daher an, alle diese Feinunterscheidungen in der Nomen-
klatur gar nicht mehr plakativ vorzunehmen. Stattdessen lautet die
Bezeichnung fiir den Gottesdienst der Gemeinde am Sonntag-
vormittag ,,Gottesdienst”. Punkt. Wer den Gottesdienst der Ge-
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meinde mitfeiern mochte, erfahrt aus Gemeindebrief und Schau-
kastenaushang, an welchem Tag und zu welcher Uhrzeit er statt-
findet. Und wer der Einladung folgt, erlebt entweder eine lutherische
Messe (mit Predigt und Sakramentsfeier) oder einen Wort-
gottesdienst mit der Predigt eines Pastors oder mit der nicht selbst
verfassten Predigt eines Lektors.

Einschriankend sei jedoch gesagt: Das kann man so halten, wenn in
einer Gemeinde die sonntégliche lutherische Messe die Regelform
ist und nur selten ,,sakramentsfreie* Gottesdienste stattfinden. Wo
ein regelmiBiger Wechsel zwischen Wort- und Sakraments-
gottesdiensten tiblich ist oder wo (in groflen Diaspora-Pfarrbezirken)
auch keine zuverldssige RegelmaBigkeit des Wechsels angeboten
werden kann, sollte man schon aus seelsorglichen Erwagungen auf
Anhieb erkennen kénnen, um welche Art von Gottesdienst es sich
handelt. Gemeindeglieder, die in Wechselschicht arbeiten oder oft
an Sonntagen arbeiten miissen, sollen wissen, wann sie Gelegenheit
haben, das Heilige Abendmahl zu empfangen, und sich darauf
einrichten kdnnen. Sonst wird der Gottesdienstbesuch zur Lotterie
mit ungewissem Ausgang, und es kann passieren, dass betroffene
Gemeindeglieder wochen- oder monatelang ,.keinen Treffer landen®,
also das Heilige Abendmahl nicht empfangen kénnen.

Dann aber sollte es so sein: ,,Gottesdienst” bezeichnet die luthe-
rische Messe mit Predigt und Abendmahl. ,,Predigtgottesdienst* be-
zeichnet alle Formen des reinen Wortgottesdienstes (einschlieBlich
Lesegottesdienst). ,,Hauptgottesdienst™ heifit implizit immer: Alle
anderen Formen sind (nur) ,,Nebengottesdienste®.
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V. Die Teile des Gottesdienstes

1. Eroffnung und Anrufung

1.1 Das Vorspiel (Praludium) und der Einzug

Ein notwendiger Bestandteil des Gottesdienstes ist das Praludium,
meist als Orgelvorspiel ausgefiihrt, sicher nicht. Insbesondere da, wo
einansprechendes Glockengeldut (Glocken sind ja Musikinstrumen-
te!) den Gottesdienstbeginn priagt und die Gemeinde das Geléut als
Zeit zur Sammlung und inneren Einstimmung nutzt, ist ein Pré-
ludium durch Orgel, andere Instrumente oder gelegentlich auch
einmal ein Chorstiick entbehrlich. Ein Choralvorspiel vor dem Ein-
gangslied ist dann sachgemil und ausreichend.

Andererseits besitzen aber viele Kirchen und Kapellen entweder gar
kein oder nur ein musikalisch weniger schmeichelndes Geldut, und
Gemeinden sind selten so geschult und diszipliniert, dass sie wéh-
rend des Lautens bereits zur Ruhe kommen, sodass das Praludium
einen guten Sinn hat und auch den Kirchenmusikern Gelegenheit
gibt, ,,zweckfrei” Gott musikalisch die Ehre zu geben.

Ein subjektives Wort an die Kirchenmusiker: Ich vertrete dabei aber
die Auffassung, dass die Organisten und anderen Ausfiihrenden im
normalen Sonntagsgottesdienst das Pridludium nicht dazu nutzen
sollten, zehnminiitige Konzerte zu geben, wenn auch die klassischen
Préludien haufig dazu verleiten mégen. Die Zeiten haben sich aber
,,seit Bach* gewaltig verdndert, und die einzelnen gottesdienstlichen
Stiicke sollten in einem sinnvollen und ausgewogenen Verhiltnis
zueinander stehen. Zu Bachs Zeiten dauerten die Gottesdienste in
Leipzig drei Stunden und mehr. Daran gemessen war ein zehn- oder
flinfzehnminiitiges Praludium durchaus verhdltnismiBig. Wenn ein
Festgottesdienst mit sehr vielen Kommunikanten und einer aus-
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gedehnten Predigt heute aber hdchstens einmal zwei Stunden dauert,
ist das schon sehr lang. Die konzentrierende, also der inneren
Sammlung auf die Mitte dienende Wirkung eines Préludiums kann
sehr bald bei der Gemeinde ins Gegenteil umschlagen, wenn sie —
meist schon mit aufgeschlagenem Gesangbuch und auf das Ein-
gangslied wartend — das Ende der Fuge zunehmend herbeisehnt.

Prozessionen (von lat. procedere, ,,voranschreiten®) verbindet man
eher mit den Brauchen der romisch-katholischen Kirche. Tatsiachlich
finden sich jedoch auch in der lutherischen Kirche Formen der
Prozession.® Der (Dank-)Opferumgang, von dem spéter noch kurz
zu reden sein wird, gehort dazu. Aber eben auch der sog. Einzug.

Bekannt ist der feierliche Einzug insbesondere bei besonderen An-
lassen wie z. B. Amtseinfiihrungen, Konfirmationen und — natiir-
lich— Trauungen. Aber auch bei anderen besonderen Anldssen kennt
die lutherische Kirche liturgische Einziige.

Man unterscheidet dabei einen ,kleinen“ und einen ,,groflen* Ein-
zug. Der kleine Einzug findet ggf. sogar sonntéglich statt, wenn
niamlich auBer dem Pfarrer noch weitere Liturgen (Lektoren, Vikar,
Pastoralreferentin) im Gottesdienst fungieren und man zu Beginn
des Priludiums (eigentlich wihrend des Introitus, des Einzugs-
gesanges) aus der Sakristei in die Kirche einzieht (,,klein“ u. a. auch
deswegen, weil die Sakristeien sich meist im Bereich neben dem
Altarraum befinden und es eben auch nur ein , kleiner” Weg ist, den
diese Einzugsprozession zuriick zu legen hat). Unter dem groflen
Einzug versteht man zu herausgehobenen Anlédssen diese Prozession
vom Eingang durch den Mittelgang der Kirche bis zum Altar. Hiufig
wird dabei auch ein Prozessions- oder Vortragekreuz vorangetragen.

Wihrend in der romisch-katholischen Kirche fiir die Einziige meist
keine komplizierten Absprachen dariiber erforderlich sind, ,,wer, wo,
neben, vor und hinter wem® lduft und einzieht, muss das in der

62 Ubrigens gibt es auch im weltlichen Bereich Prozessionen in Form von
Demonstrationen, Festumziigen usw.
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lutherischen Kirche immer sorgfaltig abgesprochen werden, um ein
unsicheres und verunsicherndes Gedringel und Getiimmel zu ver-
meiden. Dabei ist es eigentlich ganz einfach: Man hélt sich an die
kirchlichen Traditionen, die sich — sobald man sie kennt und ver-
standen hat — als duf3erst sinnvoll, hilfreich und plausibel erweisen.
Danach gilt: Die ,,rangh6chste® Person bzw. der (Haupt-)Liturg geht
immer zuletzt. Oder urspriinglich: Der Bischof geht immer zuletzt.

Weshalb? Hauptsachlich aus zwei Griinden:

a) Es steht dem, der die Leitung hat, gut an, als Zeichen von Demut
nicht zu den Ersten, sondern zu den Letzten zu gehoren.

b) Vor allem aber steht dahinter das Bild vom Hirten und der Herde.
Ich werde mich hiiten, mich auf schifereihandwerkliche Fachfragen
einzulassen, von denen ich nichts verstehe, und behaupten, dass der
Schéfer, der Hirte, ,,immer hinter seiner Herde* hergeht. Im Zu-
sammenhang mit dem Einzug in die Kirche ist es jedoch so zu
verstehen: Der Erzhirte Christus (symbolisiert im Vortragekreuz)
geht der Herde bzw. Gemeinde voran und fiihrt sie zum frischen
Wasser und zur griinen Weide, dem Ziel. Der Unterhirte aber hat den
gefihrlichen Job, ihr zu folgen, um sie vor Angriffen aus dem
Hinterhalt zu schiitzen.

Exkurs 4: Die Auswahl der Lieder

Die Liedauswahl gehort meist zu den Aufgaben des Pastors und
dabei zu einer der wichtigsten Gottesdienstvorbereitungen. Wo aus-
gebildete Kantoren oder Kirchenmusiker zur Verfiigung stehen, die
in ihrer Ausbildung auch theologische Ficher studiert haben®, kann
es durchaus angemessen sein, diesen auch die Liedauswahl weit-
gehend zu tberlassen. Vielfach werden diese jedoch dankend

83 Fiir A- und B-Musiker trifft dies in jedem Fall zu. Auch C-Musiker
weisen meist gute theologische Grundkenntnisse auf.
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verzichten, denn: Die Liedauswahl, sorgfaltig durchgefiihrt, bedeutet
doch recht viel Zeit und Miihe.

Zu beachten ist unbedingt, dass die Lieder und Chorile, die im
Gottesdienst gesungen werden, Bestandteil der Evangeliums-
verkiindigung sind. Der Auswahl der Lieder ist daher dieselbe
Sorgfalt und Ernsthaftigkeit zu widmen wie der Predigt oder der
Gebetsliturgie. Es kann vorkommen, dass ich fiir die Liedauswahl
bis zu zwei Stunden Vorbereitungszeit bendtige, und die Gemeinde
merkt das in aller Regel auch in positiver Weise am Ergebnis: Sie
hat dann nidmlich den zutreffenden Eindruck, dass sie sich singend
(und damitbetend) an der Verkiindigung des Wortes Gottes beteiligt
und dass zwischen Lesungen, Auslegung, Gebeten und Liedern ein
sich erginzender Dialog entsteht.

Es ist flir Kiister zwar ldstig, viele unterschiedliche Ziffern und Zei-
chen ,,anzuschlagen®, und manchmal aufgrund technischer Mangel
auch nicht so durchfiihrbar: Dennoch pladiere ich ganz entschieden
dafiir, Lieder auch in gezielter und sorgfiltig getroffener Vers-
auswahl singen zu lassen, und nicht grundsétzlich alle Verse eines
Liedes oder in sturer Fantasielosigkeit die Verse ,eins bis drei®.
Dadurch ldsst sich der Schatz des Gesangbuches manchmal in
erstaunlicher Weise zur Wirkung bringen, und selten oder nie
beachtete Verse, z. B. von Abendliedern®, entfalten in neuem
Zusammenhang eine bisher ungeahnte Verkiindigungskraft. Zur
Sorgfalt der Versauswahl gehort dabei selbstverstandlich auch,
darauf zu achten, dass Lieder, die einen ganz eindeutigen und vom
Dichter erkennbar beabsichtigten Gesamtzusammenhang darstellen,
nicht mutwillig auseinandergerissen werden.

64 Mein schonste Zier (ELKG 358), Verse 2 und 3 (u. a. ,,Dein Wort ist
wahr und triiget nicht®) eignen sich z. B. gut als Strophen vor der Predigt.
,,Breit aus die Fliigel beide* (Vers 8 des Liedes ,,Nun ruhen alle Wilder*,
ELKG 361) kann im Zusammenhang von Taufen oder als Schlussvers
verwendet werden.
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Anregung: Vielleicht sind die Zeiten, in denen die Lieder mithilfe
von bedruckten oder bemalten Pléttchen in neugotische Liedertafeln
geschoben werden, sowieso vorbei. Ganz zu schweigen davon, dass
die in vielen Gemeinden gebrduchlichen ,,zusétzlichen Lieder-
biicher irgendwelche selbstgebastelten (und auch so aussehenden)
Téfelchen hervorbringen, auf die man wirklich gut verzichten kann.
Im Zeitalter von Computern, Druckern und Kopierern, ggf. sogar
Beamern und Flachbildschirmen, braucht man eigentlich keine
altvéterlichen Liedtafeln mehr. Mehr noch: Ein Gottesdienstblatt
oder Sonntagsblatt erdffnet neben der Angabe sehr diversifizierter
Liedverse viele andere Moglichkeiten, von denen an anderer Stelle
noch die Rede sein wird. Unter anderem aber eben auch diese: Man
kann die Lieder strikt nach passenden Inhalten auswéhlen und Verse
frei kombinieren, ohne dass dies der Kiisterin nicht zu bewiltigende
technische Herausforderungen beschert.

Wie finde ich passende Lieder, wenn ich als Pastor, Pastoral-
referentin, Vikar, Pfarrdiakon, Lektor oder Kantor diese Aufgabe
habe? Klar — im Gesangbuch! Das bisherige Evangelisch-Luthe-
rische Kirchengesangbuch (ELKG) bzw. dessen Texte liegt als
Word-Datei vor. Das kiinftige Gesangbuch der SELK wird es
hoffentlich ebenfalls als ,,verwend- und verwertbare* Datei geben.
Das Evangelische Gesangbuch (EG) und das romisch-katholische
Gotteslob gibt es als Dateien (dafiir muss man allerdings ordentlich
bezahlen.)

Mit den herkommlichen Schlagwort-Suchfunktionen ist es jedenfalls
immer moglich, gewissermaflen ,,objektivund ungefiltert” inhaltlich
passende Liedverse zu finden, ohne sich dabei durch Kapitel-
iiberschriften oder Einsortierungen durch Gesangbuchherausgeber
gingeln lassen zu miissen.

Lieder, genauer: einzelne Liedverse, eignen sich iibrigens auch,
gelegentlich (!) einmal Teile des liturgischen Ordinariums zu er-
setzen. Mithilfe der Schlagwort-Suchfunktion in einer Gesangbuch-
Datei wird man dabei schnell fiindig und vielleicht erstaunt sein, wie
viele Liedverse es gibt, die sich hierzu eignen.
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Beispiele:

a) Als kombinierte Kyrie-Gloria-Variante eignen sich Verse des
Liedes ,,Sonne der Gerechtigkeit“ (ELKG 218), wobei der letzte
Vers ,,Kraft, Lob, Ehr und Herrlichkeit sei dem Hochsten allezeit
das Gloria aufnimmt.

b) Um das Halleluja in den iiblichen Kirchentonen zu ersetzen,
finden sich bald zahllose Halleluja-Strophen, die auch kirchen-
jahreszeitlich wechselnd (wiederum: gelegentlich!) eingesetzt
werden konnen.

¢) Als Sanctus eignet sich ,,Gott ist gegenwartig™, Vers 2 (ELKG
128).

1.2 Das Eingangslied

Uber die Frage, welche Liedgattungen als Eingangslied geeignet und
welche ungeeignet sind, gehen die Schulmeinungen auseinander.
Naheliegend wére es, Morgenlieder zu wahlen. Dabei sollte nur
beachtet werden, dass viele Morgenlieder urspriinglich als ,,Alltags-
lieder* verfasst wurden und darum eher in die hdusliche Andacht vor
Arbeitsbeginn passen als in den Sonntagsgottesdienst. In vielen
Féllen miisste hier eine bedachte Versauswahl getroffen werden.

Geeignet sind sicher alle Lieder, die in der Rubrik ,,Zum Eingang
des Gottesdienstes zu finden sind. Sie formulieren Gedanken, die
auch das stille persdnliche Sammlungsgebet des Einzelnen vor
Gottesdienstbeginn charakterisieren.

Wer sich bewusst um kreative Lied-(vers-)Auswahl bemiiht und
darum selten oder nie Lieder auswihlt, die unter der Uberschrift
»Zum Eingang* erscheinen, nimmt es allerdings auch in Kauf,
aussagekréftige und geistlich tiefgriindige Eingangslieder in Ver-
gessenheit geraten zu lassen — beispielsweise das Lied ,,Gott Lob,
der Sonntag kommt herbei (ELKG 332), das nicht nur ein
auferstehungsfrohliches Eingangslied ist, sondern sich auch als
Grundlage fiir eine (6sterliche) Liedpredigt eignet.
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Bei Psalmliedern sollte eine Doppelung im Blick auf den noch
folgenden Eingangsspalm vermieden werden, wie iiberhaupt
Doppelungen eher selten zu rechtfertigen sind. Soll ein Psalmlied
zum Eingang gesungen werden (vor allem, wenn es keine freien
Nachdichtungen, sondern wortgetreue Psalmlieder — etwa aus dem
Genfer Psalter® —sind), liegt es nahe, an solchen Sonntagen auf den
Introitus als Wechselgesang zu verzichten.*

1.3 Das Riistgebet

Alle bisher genannten Stationen des Gottesdienstes, vom Glocken-
geldut iiber das Pridludium bis hin zum Eingangslied, gehoren —
streng genommen — noch nicht zum Gottesdienst im eigentlichen
Sinne. Und das gilt auch fiir das Wechselgebet zwischen Liturgen
und Gemeinde, das die martialisch klingende Bezeichnung ,,Riist-
gebet trigt. Es diente urspriinglich der Zuriistung, also der
Vorbereitung, der Liturgen (des Bischofs bzw. Pastors und der
Helfer) und findet eigentlich noch in der Sakristei statt. Das ist auch
der Grund dafiir, dass es nicht mit dem gottesdienstlichen Votum
,Im Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes*
begonnen, sondern mit Psalm 124,8% erdffnet wird.

In der lutherischen Agende findet sich noch das vollstindige
Riistgebet fiir die Sakristei, das dort mit einem Bittlied um den
Heiligen Geist beginnt. Es folgt die Eroffnung ,,Im Namen des

65 Als Genfer Psalter oder Hugenottenpsalter wird eine Reihe von frithen
reformierten Gesangbiichern mit gereimten Psalmtexten in franzdsischer
Sprache bezeichnet.

% Im dritten Teil finden sich bei IV.9 und IV.10 liedférmige Fassungen von
Psalm 113 fiir den 11. Sonntag nach Trinitatis und Psalm 24,3-5 fiir den 13.
Sonntag nach Trinitatis, die als Eingangspsalmen gesungen werden konnen.

67 ,Unsere Hilfe steht im Namen des HERRN, der Himmel und Erde
gemacht hat; nach den lateinischen Anfangsworten ,,Adiutorium nostrum-
genannt.
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Vaters...“ und ein Psalmgebet mit Versen des 43. Psalms unter dem
Leitvers ,,Ich will hintreten zum Altar Gottes, zu dem Gott, der
meine Freude und Wonne ist“ (Ps. 43,4a). Erst danach respondieren
die Liturgen das Adiutorium nostrum, woran sich das Siinden-
bekenntnis mit der Bitte um Gottes Erbarmen anschlieBt. Das
Sakristei-Riistgebet endet nach einem aus Psalmversen bestehenden
Wechselgebet mit einer Schlusskollekte.

Nur der mittlere Teil dieses ausfiihrlichen Vorbereitungsaktes ist in
unsere Gottesdienstordnungen als Riistgebet aufgenommen worden
und findet dann zwischen Liturgen und Gemeinde nach dem
Eingangslied statt. Es darf als 6ffentlicher Riistakt zum Auftakt des
Gottesdienstes entfallen, wenn dem Hauptgottesdienst eine Beichte®®
vorangegangen ist, ersetzt aber ansonsten die Beichte nicht, da beim
Riistgebet nicht die Absolution (Lossprechung), sondern ,,nur eine
Bitte um Vergebung den Schluss bildet.

Leider muss festgehalten werden: Dieses Riistgebet, so wie es in
unseren Gottesdiensten vorgesehen ist, ist nur ein Torso. Die Folge
davon ist, dass der Hauptgottesdienst, dessen Wesen doch darin
besteht, dass wir uns als Christen ,,im Namen des Vaters und des
Sohnes und des Heiligen Geistes™ versammeln, mit einem ent-
sprechenden Votum nicht er6ffnet wird. An dessen Stelle steht ein
Psalmwort, mit dem auch ein Synagogengottesdienst begonnen
werden konnte und das traditionell und ganz bewusst anstelle des
trinitarischen Votums reformierte Gottesdienste eréffnet. Ubrigens
ist die Selbstindige Evangelisch-Lutherische Kirche mit der
Beibehaltung dieser Sitte auch gegeniiber den lutherischen bzw. den
unierten Landeskirchen ins Abseits geraten, die — und zwar zurecht
und lobenswerterweise — in ihrer neuen Agende® das trinitarische
Eréffnungsvotum vorsehen. Da die konfessionelle Eindeutigkeit der

%8 Die Beichte ist nicht Bestandteil des Hauptgottesdienstes, sondern geht
ihm — als Einzelbeichte oder Allgemeine Beichte — voraus. Auf sie wird
deshalb hier nicht eingegangen.

% vgl. , Evangelisches Gottesdienstbuch®, S. 64 u. a.
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Landeskirchen nicht gegeben ist, hat man allerdings unmittelbar
darauf folgend das ,,reformierte Adiutorium angeschlossen, um
allen Erwartungen gerecht zu werden. Es wére also, auch wenn ich
sonst nicht dem eigenméchtigen ,,Liturgie-Stricken* das Wort reden
mochte, an dieser Stelle angebracht, das trinitarische Eroffnungs-
votum zumindest dem Adiutorium voranzustellen.

Das Riistgebet selbst enthilt zunichst die Aufforderung an die
Gemeinde, sich bewusst zu machen, was das eigentlich bedeutet,
dass wir siindige, sterbliche, vergidngliche Menschen im Gottesdienst
in die Gegenwart des lebendigen Gottes treten, dass wir ihn in
Gebeten und Lobliedern anrufen diirfen, den Leib und das Blut
seines Sohnes Jesu Christi empfangen werden. Es ist Gottes alles
Verstehen und Begreifen iibersteigende Gnade, die es ermoglicht
hat, dass Himmel und Erde zueinander finden, dass sich irdische und
himmlische Lobgesénge zu einem groflen Jubellied vereinigen. Die
rechte Haltung fiir einen Menschen in Gottes Gegenwart ist die des
ZdlIners im Tempel, der sich an die Brust schldgt und spricht: ,,Gott,
sei mir Stinder gnadig® (vgl. Lukas 18,9-14).

Dass der Gottesdienst mit dem Riistgebet, also einem Bekenntnis der
Gemeinde, vor Gott als Siinder dazustehen, er6ffnet wird, erscheint
manchem ,drgerlich, unzeitgemil3, unpassend. Ich weil3 das und
kann die Motive nachvollziehen. ,,Manche* sind aber erfahrungs-
gemél gerade nicht die Géste in unseren Gottesdiensten, sondern die
»Alteingesessenen™ oder Pastoren. Dass nach einem (hoffentlich
festlich-feierlichen!) Pridludium und einem (hoffentlich) froh-
stimmenden Eingangslied der Gottesdienst mit der Erinnerung daran
eroffnet wird, dass wir diesen nun folgenden Gottesdienst, in dem
wir mit Gnade und Vergebung beschenkt werden, auch wirklich
nétig haben, und auch warum und weshalb, finden Giste in aller
Regel keineswegs niederschmetternd oder unangemessen. Im Gegen-
teil: Wir haben es doch immer wieder mit christlich gepriagten
Gisten zu tun, die auf der Suche sind. Die es einfach leid sind,
immer nur Varianten unernsthafter ,,Kindergottesdienste fiir
Erwachsene erleben zu miissen und diese im Riistgebet zum
Ausdruck gebrachte Ernsthaftigkeit und Seriositét sehr zu schitzen
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wissen. Die sich als Christen, als Erwachsene und als Siinder endlich
einmal ernst genommen fiihlen.

Also: keine Scheu vor dem Riistgebet! Riistgebet ist auch nicht
Riistgebet. Es lohnt sich, in eigene Formulierungen Zeit und Miihe
zu verwenden, anstatt immer nur auf den ,,Standard*‘ und seine zwei
agendarischen Varianten zuriick zu greifen!”

1.4 Der Eingangspsalm (Introitus)

Wer iiber die geschichtliche Entwicklung des lutherischen Haupt-
gottesdienstes, der ja in der Tradition der abendléndisch-
katholischen Messe steht, nicht im Bilde ist, wird sich wohl fragen,
warum erst jetzt, nachdem der Gottesdienst dem Gefiihl nach doch
schon léangst begonnen hat, der ,,Eingangs“-Psalm erscheint. Wer die
historischen Hintergriinde kennt, weil, dass Priludium und
Eingangslied eigentlich noch in den Bereich der privaten Erbauung
und Besinnung gehoren und das Riistgebet in die Sakristei. Der
offentliche Gottesdienst der Gemeinde beginnt, wenn der Liturg oder
die Liturgen in einer kiirzeren oder ldngeren Prozession in die
Kirche einziehen. Jetzt erst erhebt sich die Gemeinde und singt und
betet zum Auftakt und als lobpreisende Begleitung dieses Einzuges
den Einzugspsalm, den Introitus. Dieser Einzug des oder der
Liturgen ist nur vordergriindig der Einzug der konkreten Menschen,
die den Gottesdienst ,,halten* oder leiten. Eigentlich handelt es sich
um den Einzug des Kyrios, des Herrn aller Herren, um den Einzug
Jesu Christi mitten unter sein Volk, die Gemeinde, die Kirche.

Mit einem Psalm bzw. Gebetslied aus dem Alten Testament, der
hebréischen Bibel, der Heiligen Schrift des Volkes Israel, beginnt
der christliche, jedenfalls der lutherische Gottesdienst! Jesus,
geborener Jude, betete als letzte Worte vor seinem Tod einen
Psalmvers: ,,In deine Hande befehle ich meinen Geist* (Psalm 31,6).
Das ist (bis heute) das Sterbegebet der frommen Juden.

70 vgl. Texte dazu im dritten Teil ,,II. Riistgebete im Kirchenjahr.
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Ohne das Alte Testament ist das Neue Testament gar nicht
verstehbar. Die Kirche ist ohne die Synagoge gar nichts. Ohne
Judentum kein Christentum. Das Volk Israel wurde nicht ,,enterbt®,
sondern Gott, der Vater Abrahams, Isaaks und Jakobs und der Vater
Jesu Christi hidlt an allen seinen Verheilungen und Zusagen
gegeniiber seinem ersterwidhlten Volk fest! Das alles klingt und
schwingt mit, wenn wir den Introitus-Psalm singen. Wenn wir
Llsrael, , Jerusalem* und ,,Zion‘ singen.

Wo es (noch oder wieder) iiblich ist, dass zum Introitus, dem
Einzugspsalm, der Pastor und gegebenenfalls gottesdienstliche
Helfer in die Kirche einziehen, wo ein Vortragekreuz im Gebrauch
ist, da wird die urspriingliche Bedeutung dieses gottesdienstlichen
Brauches ganz besonders sinnféllig: Im Gottesdienst kommt der
allméchtige Gott zu seinem Volk. Nicht um zu herrschen wie einst
der Kyrios von Byzanz (vgl. Exkurs 5), sondern um dem Volk zu
dienen mit Gnade und Barmherzigkeit.

Natiirlich ist das eher schwer und nur mit etwas Phantasie nach-
vollziehbar, wenn der Introitus im Anschluss an ein Eingangslied
eher ,,abgearbeitet wird, wenn die Gemeinde dazu nicht steht,
sondern sitzt, wenn niemand einzieht, sondern der Pastor bereits
wihrend des Lautens auf der ersten Bank Platz genommen hat.

Die musikalische Notierung unserer Introiten in den alten
Psalmtonen geht zuriick auf eine Zeit, in der es kaum oder gar keine
Orgeln in den Kirchen gab und der Gesang einer (Monchs-)Schola
resonante Kirchen, Dome und Kathedralen fiillte. In den Jahren nach
dem 2. Weltkrieg hat man versucht, den gregorianischen Gesang im
Raum der evangelischen Kirche wieder zu beheimaten, und ist dabei
nach dem Grundsatz ,Zuriick zu den Quellen” verfahren.”!
Bemiihungen, den gregorianischen Psalmengesang den Besonder-
heiten der deutschen Sprache anzupassen, um ihn wieder in den

"' In der evangelischen Kirche geschah dies z. B. durch die ,,Kirchliche
Arbeit Alpirsbach®, die auf den Kirchenmusikdirektor Richard Golz
zuriickgeht.
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Gemeinden zu beheimaten, gab und gibt es auch in der romisch-
katholischen Kirche.”” Alle diese Versuche, den gregorianischen
Psalmengesang wirklich als Gemeindegesang wieder zu etablieren,
sind nach meiner Wahrnehmung gescheitert.

Einzig in der SELK werden m. W. nahezu sonntéglich und in fast
allen Gemeinden die Introitus-Psalmen noch von der Gemeinde
gesungen. Musiktheoretiker und -wissenschaftler sowie Kirchen-
musiker mogen die seit Anfang der 80-er Jahre in der SELK ein-
gefiihrten Tonmodelle nicht als Gregorianik akzeptieren, schon gar
nicht als deutsche. In der Tat: Die Silbenverteilung erscheint ge-
legentlich etwas holprig. Manchmal {iberrascht es, dass ein
Wortchen wie ,,ist* betont, ,,Gott* oder ,,Herr* aber unbetont bleibt.
Insgesamt gesehen aber sind die Introiten in der Fassung des
Evangelisch-Lutherischen Kirchengesangbuches (ELKG) als Er-
folgsgeschichte zu bezeichnen. Jedenfalls, wenn es einem darum
geht, das Gebet- und Gesangbuch Israels als festen Bestandteil des
lutherischen Gottesdienstes lebendig zu erhalten. Manchmal habe
ich den Eindruck, dass es Musiktheoretikern jedoch vielmehr darum
geht, aus einer Mischung aus Asthetizismus, Purismus und musik-
ideologischen Gesichtspunkten eine bestimmte Singweise iiber den
Gesang als solchen zu stellen. Auch auf Kosten der Singfreude.

Zu verbreitetem kirchenmusikalischem Purismus gehdrt es auch, die
Orgelbegleitung des Psalmengesanges abzulehnen. Als ,,gesangs-
erzieherische Maflnahme* gewissermaflen. Den Musiktheoretikern
ist zuzustimmen: Die Singefédhigkeit der Menschen nimmt ab. Die
Tonhohen sinken. Immer weniger Menschen, auch solche in unseren
Kirchgemeinden, haben regelmiBige Ubung und Schulung als
Chorsidnger. Man kann das bedauern. Dass die Singefreudigkeit
jedoch abnimmt, kann ich freilich nicht beobachten. Im Gegenteil!

72 Diese Arbeit ist insbesondere verbunden mit dem Namen Godehard
Joppich (*1932). Er gilt als einer der bedeutendsten Erforscher und
Interpreten des gregorianischen Chorals in Europa. Er ist u. a. Mitverfasser
des Deutschen Antiphonale von Miinsterschwarzach und des Antiphonale
zum Stundengebet.
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Ob Karaoke oder ,Rudelsingen*”: Jawohl, der sog. moderne

Mensch singt ausgesprochen gerne. Aber er lisst sich dabei auch
gerne auf einen instrumentalen Klangteppich fallen, will sich mit
seinem in der Tat ungeschulten Stimmchen nicht exponieren. Wenn
man ihm das aber ermoglicht, singt er voller Begeisterung. Und
bezahlt dafiir sogar Eintritt.

Es konnte so einfach sein: Die Orgel begleitet den Introitusgesang
mit ,liegenden Akkorden®, schafft einen Klangraum, in dem man
sich wohlfiihlt und sich mitzusingen, /aut mitzusingen traut und es
auch tut. Ein falsches Tonchen fallt dabei weder auf noch ins
Gewicht.™

1.5 Das Kyrie eleison

Das Kyrie eleison ist seinem Ursprung nach kein Siindenbekenntnis
und keine Vergebungsbitte, sondern ein feierlicher Huldigungsruf
(vgl. Exkurs 5). In den ostkirchlichen Liturgien, sowohl den griechi-
schen wie den slawischen’, erklingt ein vielfaches ,,Herr, erbarme
dich!* wihrend des gesamten Gottesdienstes als eine den Herrn
preisende, ihm alles Vertrauen bezeugende Antwort auf die Nennung
von Gebets- und Bittanliegen.

Dass auch fiir die Liturgiker der Reformationszeit diese urspriing-
liche Bedeutung des Kyrie als Huldigungsruf noch lebendig vor
Augen stand, lasst sich {ibrigens leicht an dem 1537 in Naumburg
nach einer altkirchlichen Vorlage entstandenen Kyrie-Lied nach-
weisen. Zwar liegt auch hier schon ein ,,nur noch* dreifaches Kyrie
vor, allerdings in einer reichen trinitarischen Entfaltung, in der der

73 Vgl. https://rudelsingen.de/teams/team-rauterberg .

4 Fiir Organisten, die das nicht gelernt haben oder nicht wissen, wie man
das macht: Kantor Jirgen Gottmann (Wuppertal) hilft ggf. auch mit
Begleitsitzen gerne weiter. E-Mail: jotgot@gmx.de .

7> Hier heiBt es dann: ,,Gospodin pomiluj.“
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dreieinige Gott als Schopfer, Erloser und Troster gepriesen wird
(ELKG 130). Leider wird dieses Lied, das durchaus auch musi-
kalisch den Charakter einer Litanei aufweist, als Gestaltungsvariante
in unseren Gottesdiensten hochst selten gebraucht. Es ist gar nicht
s0 ,,unsingbar®, wie man vielleicht auf den ersten Blick meint. Man
kann es z. B. auch mit ,,verteilten Rollen* singen: Der Pastor oder
Kantor singt jeweils ,,Kyrie®, eine Schola oder ein kleiner Chor singt
den nachfolgende Lobpreis, die Gemeinde iibernimmt das ,,eleison®.
Das kann sie! Vor allem, wenn alles von der Orgel begleitet wird.

Stattdessen erklingt nun vielfach jahrein, jahraus das dreifache Kyrie
in der Stralburger Fassung von 1525 im Anschluss an den Introitus.
Die Verwendung von Varianten’ kénnte dazu fiihren, dass auch das
altbekannte (und durchaus hochlébliche) Stralburger Kyrie in seiner
Bedeutung neu erfasst und mit groBBerer Liebe dann auch wieder neu
gesungen wird.

Es gibt neben dem erwdhnten Naumburger Kyrielied inzwischen
eine Vielzahl passender Kyrie-Varianten, die das urspriingliche
Anliegen sehr angemessen aufnehmen.”” Hierbei kann auch der
Wechsel der Kirchenjahreszeiten sehr schon zum Ausdruck
kommen.

Mit etwas Sprachgefiihl lassen sich die Huldigungsrufe, je nach
Anlass, auch selbst formulieren und dann gegebenenfalls, auf einem
Ton gesungen, dem StraBBburger Kyrie voranstellen. Also zum
Beispiel am Tag Christi Himmelfahrt:

Chor / Liturg: Wir preisen dich, Herrscher und Konig, Kyrie
eleison!

Gemeinde: Herr, erbarme dich!

7 Vgl. die zahlreichen lobpreisenden Kyrie-Anrufungen in der ,Evan-
gelisch-Lutherischen Kirchenagende®, Band I, S. 544-550!

"7'Vgl. hierzu das ,,Beiheft zum Evangelisch-Lutherischen Kirchengesang-
buch®.
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Chor / Liturg: Du sitzest zu der Rechten des Vaters, Christe eleison!
Gemeinde: Christe, erbarme dich!

Chor / Liturg: Erfiille uns mit dem Geiste der Wahrheit, Kyrie
eleison!

Gemeinde: Herr, erbarm dich tiber uns!

Auf diese sehr einfache und auch unter diasporageprigten Verhalt-
nissen durchfithrbare Weise lasst sich der vollig falsche Eindruck
vermeiden, beim Kyrie handele es sich um eine Art diisteres
Siindenbekenntnis, zumal ja im Riistgebet bereits ein Siinden-
bekenntnis erfolgt ist.

Diesem falschen Eindruck ist iibrigens auch Ko&nig Friedrich
Wilhelm III. von PreuBlen erlegen, der die beriihmt-beriichtigte
Unionsagende entworfen hat. Seither findet sich das Kyrie in vielen
landeskirchlichen Liturgien als ,,Siindenbekenntnis®, worauf ein
sogenannter ,,Gnadenspruch folgt und die Gemeinde auf diesen
Gnadenspruch dann ein erleichtertes ,,Gloria in Excelsis“ singt
(meist allerdings auf die erste Zeile reduziert).

,Kyrie eleison!*“ — | Herr, erbarme dich!* — das galt in Byzanz nur
einem, ndmlich dem Kaiser (vgl. Exkurs 5). Von niemandem sonst
war Gnade und Erbarmen, Gnade vor Recht zu erwarten. Der
Erbarmungsruf eines Untertanen, dem Audienz (Anhdrung) beim
Kaiser gewdhrt wurde, war definitiv kein Siindenbekenntnis, sondern
ein Huldigungs-, ein Lobpreisruf, ein Ausdruck der einzigartigen
Allmacht des Kaisers.

Je mehr und deutlicher also in unseren Gottesdiensten sich das
,Kyrie® vom preuBlischen Missverstdndnis eines zweiten Siinden-
bekenntnisses (nach dem Riistgebet) absetzt, desto besser und
sachentsprechender!

&5



1.6 Das Gloria in excelsis

Kyrie und Gloria gehéren zusammen, nicht zuletzt, weil beide
Stiicke der lobpreisenden, anbetenden BegriiBung des zu seinem
Volk kommenden Gottes dienen. ,,Ehre sei Gott in der Hohe!* — das
ist kein menschlicher, sondern ein ,,engelischer, ein Engelsgesang.
Lukas 2,14 vermeldet von der heiligen Nacht der Geburt Christi,
dass bei dem Verkiindigungsengel die Menge der himmlischen
Heerscharen Gott mit diesem Ruf lobten.

Das Gloria gehort in den Zusammenhang der Freude iiber die
Menschwerdung Gottes, also zu der letzten und endgiiltigen Weise
Gottes, in seinem Sohn Jesus Christus zu seinem Volk zu kommen:
»EBuch ist heute der Heiland geboren!* Das ist nicht mehr zu
iiberbieten. Die alttestamentliche VerheiBung des Immanuel, des
Gott-mit-uns, hat sich erfiillt. Die Engel haben es verkiindet, und
unsere Antwort darauf ist Lob und Preis und Dank.

Schon friih entwickelte sich der Brauch, dass der Gemeindebischof
den Engelgesang anstimmte und die Gemeinde mit dem Laudamus’®
fortfuhr. Das hdangt wohl damit zusammen, dass in der Offenbarung
St. Johannis die Bischofe der Gemeinden als ,,Engel bezeichnet
werden (vgl. Offb. 2 und 3). In der liturgischen Fassung des Gloria
mit Laudamus (ELKG, S.11-12), zwischen Chor bzw. Liturgen und
Gemeinde im Wechsel gesungen, klingt noch der iiberschdumende
Jubel ,,aus allen Ecken und Winkeln* des Audienzsaales nach (vgl.
Exkurs 5). Diesen ,,Effekt* kann man {ibrigens ein bisschen dadurch
nachempfinden, dass man beispiclsweise die Maéanner die im
Gesangbuch bezeichnete Gruppe I und die Frauen die Gruppe II
singen lasst.

Das Gloria ist wirklich ,,byzantinischer Gesang® — freilich im besten
Sinne des Wortes. Dass man hierbei nicht sitzt, sondern als Zeichen
der Wiirdigung und des Respektes steht, sollte selbstverstindlich

78 Lat. laudamus heiBt {ibersetzt: ,,Wir loben dich.*
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sein: Gott ist Mensch geworden und ist unter uns gegenwértig in
seinem Wort und seinem Sakrament — das muss uns doch ,,von den
Stiihlen reiflen*!

Warum schweigt aber die Orgel zum Gloria in so vielen Gemeinden?
Warum begniigt man sich mit der (zeitsparenden) Kurzfassung des
»Allein Gott in der Hoh sei Ehr” von Nikolaus Decius und singt
nicht wenigstens alle Strophen dieses Liedes, das das lateinische
Gloria gekonnt aufnimmt (ELKG 131)?

,,All Fehd hat nun ein Ende* heifit es in dem Decius-Lied, eine
Aussage, die man wortwdrtlich in der lateinischen Fassung und ihrer
deutschen Ubersetzung vergeblich sucht. Aber Decius hat den
theologischen Kern exakt getroffen: Das Gloria, der Engelgesang,
richtet sich an den erhohten Herrn, wie er in der Johannes-
Offenbarung bezeugt wird. Er ist das Lamm Gottes, aber nun zur
Rechten des Vaters sitzend, mit ihm herrschend, als unser ewiger
Mittler und Hoherpriester auf dem Thron Gottes. Der Kampf ist
entschieden. Christus ist als Sieger und Konig daraus hervor-
gegangen: ,,All Fehd hat nun ein Ende!“

Unser irdischer Gottesdienst verbindet sich im Gloria bereits mit
dem himmlischen Gottesdienst, indem wir einstimmen in das ,,neue
Lied“: ,,Und ich sah, und ich horte eine Stimme vieler Engel um den
Thron und um die Gestalten und um die Altesten her, und ihre Zahl
war vieltausendmal tausend; die sprachen mit groBer Stimme: Das
Lamm, das geschlachtet ist, ist wiirdig, zu nehmen Kraft und
Reichtum und Weisheit und Stiarke und Ehre und Preis und Lob. Und
jedes Geschopf, das im Himmel ist und auf Erden und unter der Erde
und auf dem Meer und alles, was darin ist, horte ich sagen: Dem, der
auf dem Thron sitzt, und dem Lamm sei Lob und Ehre und Preis und
Gewalt von Ewigkeit zu Ewigkeit! Und die vier Gestalten sprachen:
Amen! Und die Altesten fielen nieder und beteten an.*”

" Offb. 5,11-14; vgl. auch Verse 8-10.
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Und schlieBlich, was allerdings fiir alle liturgischen Stiicke gilt:
Variatio delectat! Abwechslung erfreut! Es gibt eine ganze Reihe
inhaltlich und melodisch gelungener Gloria-Lieder, die, ab und zu
eingesetzt, nicht nur fiir Abwechslung sorgen, sondern auch dazu
beitragen konnen, den geistlichen Inhalt des Gloria in anderen
Worten und mit anderen Tonen neu wahrzunehmen, verstehen und
schétzen zu lernen.

Exkurs 5: Das Byzantinische Hofzeremoniell als eine
Quelle des christlichen Gottesdienstes

An dieser Stelle mochte ich einen Exkurs einfiigen, um eine der
Quellen unseres Gottesdienstes und seiner Struktur vorzustellen und
damit ein vertiefteres Nachvollziehen der Feier zu fordern.

Die wichtigste Quelle unseres Gottesdienstes hinsichtlich des
Inhaltes und der Wortgestalt ist selbstverstindlich die Heilige
Schrift. Viele Stiicke der Liturgie sind wortwdrtlich daraus ent-
nommen.% Der,,Wortteil*, bestehend aus Lesungen, Bekenntnis und
Auslegung, macht deutliche Anleihen im Synagogengottesdienst, ja
entspricht strukturell dem Synagogengottesdienst. Die Sakraments-
feier ist vermutlich noch das urspriinglichste und originalste christ-
liche Element.

Die Liturgie der Eréffnung, die als solche auch den Charakter des
ganzen Gottesdienstes prigt, hat ithre Wurzeln jedoch in dem
eigentlich weltlichen Zermoniell am Hof des ostromischen Kaisers
in Byzanz. Wie kam es dazu?

8 Im Riistgebet Lukas 18,13; beim Kyrie z. B. Matth. 17,15; beim Gloria
Lukas 2,14; die Lesungen; das Halleluja; beim Sanctus Jes. 6,3 und Matth.
21,9; beim Vaterunser Matth. 6,9 ff.; bei den Einsetzungsworten z. B. 1.
Kor. 11,23b-25; beim ,,Geheimnis des Glaubens* 1. Tim. 3,16; beim Agnus
Dei Joh. 1,29; beim Nunc dimittis Lukas 2,29-32.
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Der romische Kaiser Theodosius der Grof3e (379-395 n. Chr.) teilte
das romische Reich unter seine S6hne Arkadios und Honorius; 395
fielen die beiden Halften endgiiltig in ein westromisches und ein
ostromisches Reich mit Byzanz®' auseinander. Um den Fiihrungs-
anspruch Ostroms als ,,neues Rom* zu unterstreichen, entwickelte
sich am byzantinischen Hof ein prunkvolles und eindrucksvolles
Hofzeremoniell, das bis heute in dem Schlagwort ,,Byzantinismus*
nachklingt. Darunter versteht man — mit negativem Unterton vor
allem in der politischen Publizistik — eine sklavische Unterwiirfig-
keit gegeniiber einem Herrscher, verbunden mit einer fast kultartigen
und pompdsen Verehrung weltlicher Potentaten. Tatsache ist, dass
die Prachtentfaltung am byzantinischen Hofe sprichwortlich war,
aber eben auch fiir die hochste und vollkommenste Form der
Verehrung stand.

Was wire fiir Christen, die nicht den Kyrios* in Byzanz, sondern
den Kyrios Christus® als den Herrn des Himmels und der Erde
ansahen und verehrten, naheliegender, als einzelne Bestandteile des
byzantinischen Hofzeremoniells geradezu demonstrativ auf ihren
Herrn zu tibertragen und fiir die Feier der Gottesdienste zu iiber-
nehmen? Der Leitgedanke am Kaiserhof wie im Gottesdienst ist
dabei vergleichbar: Der allerhochste Herr kommt zu seinem Volk.
Gottesdienst ist ,,Audienz bei Gott*“. Audienz heif3t: Der Herr hort
uns und spricht auf menschenfreundliche Weise mit uns.

Dieser Leitgedanke spiegelt sich vor allem in der Eingangsliturgie.
Man versetze sich also fiir einige Augenblicke in einen Thronsaal,
an dessen Kopfseite, leicht erhoht, der Kaiserthron steht. Im groflen

81 Byzanz ist das spitere Konstantinopel, das heutige Istanbul.
82 Griech. kyrios bedeutet iibersetzt ,,Herr*.

8 Griech. kyrios Christos bedeutet ,,Herr Christus“. Mit kyrios wird in den
griech. Ubersetzungen des AT das hebr. Wort Jahweh iibersetzt. Wenn im
Hebréischen vor den Gottesnamen Jahweh ein hebriisches adonaj (,,Herr™)
tritt, entsteht in der alten Lutheriibersetzung das seltsam anmutende ,,Herr
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Raum wartet das Volk auf seinen Herrn. Dann kiindigen Lob- und
Preisgesidnge das Nahen des Herrschers an. (Hier ist das Vorbild fiir
den Introitus, den Einzugs-Psalmgesang.) Bedienstete erscheinen mit
Weihrauchfédssern, um die Luft fiir den Kaiser zu reinigen. (Der
Gebrauch von Weihrauch beim Einzug der Liturgen geht darauf
zuriick.) Der Herold und der Standartentrdger tragen die Hoheits-
zeichen des Herrschers voran. (Vortragekreuze, in sehr festlichen
Gottesdiensten manchmal auch das hocherhobene Evangelienbuch
und die Abendmahlsgerdte, werden als Hoheits- und Herrschafts-
symbol des herbeikommenden Kyrios vorangetragen.)Wenn der
Kaiser erscheint, féllt das Volk auf die Knie und ruft den Herrn um
sein Erbarmen an: ,,Kyrie eleison. Weniger Siindenbekenntnis als
vielmehr anbetende Anerkennung des Kyrios als dem Einzigen, von
dem Erbarmen zu erwarten ist, bedeutet dieses Kyrie eleison. Beim
Néherkommen des Kaisers bricht das Volk in Jubel aus. Aus allen
Ecken ertonen Preisrufe: ,,Wir loben dich! Wir benedeien dich! Wir
beten dich an!“ (Das Gloria in excelsis mit Laudamus, wechselweise
zwischen Liturg, Gemeinde und Chor gesungen, ldsst diesen viel-
fachen Jubel beim Erscheinen des Kyrios noch ahnen.) Unter dem
Jubel des Volkes besteigt der Kyrios die Stufen zu seinem Thron
und nimmt Platz. Nun ist der Herr mitten unter seinem Volk.

1.7 Das Kollektengebet

Wenn der Pastor als Hirte und Bischof der Gemeinde den ver-
sammelten Glaubigen zum ersten Male gegeniibertritt und sie mit
dem Segenswunsch (lat. salutatio) ,,Der Herr sei mit euch!* griif3t,
worauf die Gemeinde diesen Gruf3 erwidert*, und die Aufforderung

84 Und mit deinem Geiste* ist die wortliche Ubersetzung einer antiken
Wendung, die man auch mit ,,und auch mit dir“ wiedergeben konnte. ,,Mein
Geist“ oder auch ,,meine Seele* ist besonders im Hebriischen eine Um-
schreibung des eigenen Ich, wobei das Zentrum des Ich, ndmlich Geist und
Seele, benannt wird.
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anfiigt ,,Lasst uns beten!*“®>, meint er das ernst: Jetzt ist Zeit zum
Beten. %

Diese Zeit, und wenn es sich um wenige Sekunden fiir ein kurzes
StoBgebet handelt, sollte dann aber auch gewahrt werden. Das heif3t:
Der Pastor gewihrt der Gemeinde ein paar Sekunden stille
Gebetszeit.

Was man dann betet, ist jedem iiberlassen. Das personliche Gebet
geschieht in der Stille. Es mag in der Friihzeit der Kirche wohl so
gewesen sein, dass viele Gemeindeglieder ihre personlichen Bitten
und Anliegen an dieser Stelle auch laut genannt haben. Wer
Erfahrung mit offentlichem, freiem Beten hat, weifl allerdings,
welche Tiicken menschlicher Eitelkeit, Frommelei, Heuchelei, ja
verdeckter Bosheit®” damit verbunden sein kdnnen.

Es werden wohl auch solche Erfahrungen gewesen sein, die es
geraten scheinen lieBen, die personlichen Bitten und Anliegen als
stille Gebete zu sprechen. ,,Colligo* (,,Ich fasse zusammen*), konnte
der Gemeindebischof diese Gebetszeit lateinisch beschlossen haben.
Sprachgeschichtlich erklért sich mit diesem ,,Zusammenfassen®,

85 ,Lasst uns beten“ muss es heien, nicht etwa ,,Wir wollen beten. Ob wir
das wollen, weil3 der Pastor ndmlich erstens nicht, und zweitens spielt das
auch keine Rolle. Denn wir sind im Gottesdienst, um zu beten. Selbst-
verstandlich. Aber jetzt —und das zeigt die Aufforderung zum Gebet an —,
jetzt ist Zeit dazu gegeben.

8 Bei der Salutatio kann der Pastor jeweils die Hande zu einer einladenden
Geste ausbreiten. In dieser Korperhaltung reprasentiert er aber auch den
auferstandenen Christus, der in den Kreis der Jiinger tritt und ihnen den
Friedensgruf3 entbietet, wobei er ihnen seine Héinde mit den Négelmalen
zeigt.

87 Man kann bekanntlich in solchen ,,Gebeten® auf dem Umweg ,.iiber den
lieben Gott“ seinem Mitmenschen unter frommer Tarnung manches
Kritische sagen, ohne dass der die Moglichkeit hitte, darauf zu reagieren.
Es sei denn, wiederum auf dem erwdhnten Umweg. Mit Gebet hat das dann
allerdings nichts mehr zu tun.
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»Zusammenbinden® jedenfalls der Begriff,,Kollektengebet*, der fiir
unsere nur an Geldkollekten gewohnte Ohren zundchst etwas
missverstiandlich ist.

Dass das Kollektengebet seinem Ursprung nach tatsdchlich die
zusammenfassende Sammlung einzelner Gebetsanliegen und
weniger ein Gebet zu ,,innerer Sammlung* ist, ldsst sich am Aufbau
und am Inhalt der traditionellen agendarischen Kollektengebete
zeigen, die vielfach schon uralt sind. Sie folgen einem ganz
bestimmten Schema: Auf eine Anrede, die mit wenigen Ausnahmen
Gott den Vater im Blick hat, folgt eine preisende Ausschmiickung
mit dem relativischem Anschluss ,,der du®. Darin wird eine Eigen-
schaft oder Heilstat Gottes benannt. Dem so Angeredeten wird eine
Bitte vorgetragen, die {iblicherweise auch nur einen Satz umfasst.

Anrede und Bitte sind in den geprégten Zeiten dem Kirchenjahr und
dem Proprium des Sonn- oder Festtags angepasst und nehmen darauf
Bezug. Den Abschluss bildet die Wendung ,,durch Jesus Christus,
der mit dir und dem Heiligen Geist lebt und regiert von Ewigkeit zu
Ewigkeit“. Zur Verdeutlichung flige ich meist hinzu: ,,Das bitten wir
durch Jesus Christus....“. Die lateinische Fassung ,,per Dominum
lesum Christum’ macht dem Kundigen deutlich, dass hier per modal
gebraucht ist und die Bedeutung ,,vermittelst®, ,,vermittelt durch*
hat. Und genau das ist mit dieser Wendung auch gemeint: Unsere
Gebete sind beim Vater durch den Mittler, den Fiirsprecher und
Hohenpriester Jesus Christus, gehort und erhort.

Ohne Christus und seinen Mittlerdienst hitten wir ja keinen direkten
Zugang zum allméchtigen Gott. Darum miindet, ausgesprochen oder
unausgesprochen, jedes christliche Gebet in die Formulierung: Das
bitten wir, das konnen wir nur bitten durch Jesus Christus, unseren
Herrn.

Mit dem Kollektengebet endet der erste Hauptteil des Gottes-
dienstes: Er6ffnung und Anrufung.
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2. Verkiindigung und Bekenntnis

2.1 Die Lesungen (Lektionen)

2.1.1 Die Beziehung der Lesungen zueinander

,Verkiindigung und Bekenntnis* ist die Uberschrift des zweiten
Hauptteils im lutherischen Gottesdienst. Ideal wire es, wenn dieser
Hauptteil nicht mit der (neutestamentlichen) Epistel er6ffnet wiirde,
sondern mit einer Lesung aus dem Alten Testament. Die Lesungen
des Gottesdienstes bilden eigentlich einen Dreiklang, einen
harmonischen Akkord aus alttestamentlicher, epistolischer und
evangelischer Lektion. Warum wiére das ideal?

Einmal, weil dies dem alten lutherischen Schriftauslegungsgrundsatz
entspricht, dass die Heilige Schrift sich selbst interpretiert. Ein
Beispiel: der 6. Sonntag nach Trinitatis. In der alttestamentlichen
Lesung Jesaja43,1-7 erklingt das herrliche ,,Fiirchte dich nicht, denn
ich habe dich erldst; ich habe dich bei deinem Namen gerufen; du
bist mein!“ Das ist einer der beliebtesten Taufspriiche. Einen Vers
der Epistel Romer 6,3-11 kennen alle auswendig, die Luthers
Kleinen Katechismus gelernt haben: Vers 4 ist die Belegstelle
Luthers fiir die Taufe. Und das Evangelium Matthius 28,16-20
beinhaltet den Taufbefehl.

Gott hat schon ,,vorzeiten vielfach und auf vielerlei Weise geredet...
zu den Vitern durch die Propheten® (Hebr. 1,1). Dies ist der zweite
Grund: Das Volk Israel ist Erstempfanger der Offenbarung Gottes
gewesen, in der das, was ,,in diesen (letzten) Tagen zu uns geredet
(wurde) durch den Sohn* bereits angekiindigt, verheilen und erhofft
wurde. Es ist ein heilsames Korrektiv zur Selbstgeniigsamkeit und
Selbstherrlichkeit, die die Kirche manchmal befillt, sich der
Herkunft, der Wurzeln und Urspriinge des christlichen Glaubens aus
dem Volk Israel, aus dem Judentum, Sonntag fiir Sonntag schon
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dadurch bewusst zu werden, dass eine Lesung aus dem Alten
Testament diese Zusammengehorigkeit und diese geschichtliche
Offenbarungslinie horbar macht.

Im Lichte des Neuen Testamentes lesen, horen und verstehen wir
Christen das Alte Testament, und nicht anders. Aber ohne das Alte
Testament ist das Neue Testament nicht ,,neu” und tiberhaupt nicht
als Erfilllung uralter Verheiflung zu begreifen, nicht als Zeugnis der
unverdnderlichen Treue Gottes.

Immerhin: Das Evangelisch-Lutherische Kirchengesangbuch druckt
fiir jeden Sonn- und Festtag auch eine alttestamentliche Lektion ab,
sieht jedoch vor, dass diese dann anstelle der Epistel und nicht
zusétzlich zur Epistel gelesen werden soll. Es ist dennoch dem
Gottesdienstbesucher unbenommen, etwa beim Vorspiel zu einem
Lied, die alttestamentliche Lektion still zu lesen und den Dreiklang
der Lesungen so fiir sich zur Kenntnis zu nehmen.

Auch in den bisherigen sechs Predigtreihen sind ebenfalls alt-
testamentliche Abschnitte als Predigttexte im Laufe des Kirchen-
jahres vorgesehen, sodass das Alte Testament durchaus vorkommt.®
Mit der Einfithrung der neuen Perikopenordnung (2018) sind noch
mehr alttestamentliche Abschnitte als Predigttexte aufgenommen
worden. Jede der neuen Perikopenreihen enthilt zu einem guten Teil
auch Texte aus dem AT.

Ein Kompliment muss ich in diesem Zusammenhang der rémischen
Leseordnung machen, bei der fiir jede Messe (in drei Lesejahren)
drei Lesungen vorgesehen sind, die so sinnvoll und stimmig aus-
gesucht und einander zugeordnet sind, dass tatsdchlich der Dreiklang
der biblischen Lesungen eine (meist) liberzeugende Weise der
Selbstauslegung der Heiligen Schrift sind.

Ublicherweise jedoch macht die Epistel den Anfang des Ver-
kiindigungsteils. Epistel (lat. epistula) heiit nichts anderes als

8 Die bisherige Predigtreihe VI sicht beispielsweise insgesamt an neunzehn
Sonn- und Festtagen alttestamentliche Abschnitte als Predigttexte vor.
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,Brief. Gemeint sind die Briefe der Apostel, die diese an die frithen
christlichen Gemeinden (in Rom, Korinth, Ephesus etc.) oder an
einzelne Personen (Titus, Timotheus) geschrieben haben.

Wenn man so mochte, sind die Episteln Originalpredigten der
Apostel. Und so sollte man sie hdren! Als authentisches Zeugnis, als
urspriinglichste Auslegung der Heiligen Schrift Alten Testamentes
und Bezeugung des Evangeliums Jesu Christi durch dessen engste
Mitarbeiter bzw. durch seine von ihm dazu berufenen Erstzeugen.
Und nicht anders horten auch die ersten christlichen Gemeinden
diese Episteln: Als vorgelesene Predigten der Apostel in deren
Abwesenheit.

Es hat mich einmal sehr beeindruckt, einen Gottesdienst der
katholisch-apostolischen Gemeinden mitzufeiern. Diese Gemeinden
entstanden im 19. Jahrhundert, als einige erweckte anglikanische
Geistliche meinten, die Zeit des Weltendes sei unmittelbar bevor-
stehend und man miisse fiir diese letzte Zeit zwolf neue Apostel
wihlen, die die Menschen zu einer endzeitlichen Heilsgemeinde
sammeln sollten. Man ging davon aus, dass Christus wiederkdme,
bevor der letzte dieser neuen Apostel gestorben sei. Als das
erwartete Ereignis ausblieb und immer mehr der von den Aposteln
eingesetzten Amtstriger starben, schlieflich auch keine bevoll-
méchtigten Prediger mehr lebten, zehrte man von den Predigten der
»Apostel”, die bis heute in den Gottesdiensten in der mithsamen,
schwer verstdndlichen Sprache des 19. Jahrhunderts verlesen
werden.* So seltsam uns diese Vorstellungen auch erscheinen
mogen: Dieser Gottesdienst atmete den Geist dieser apostolischen
Erweckungsbewegung und machte in den altmodischen Worten und

% Ein Teil der damaligen katholisch-apostolischen Gemeindeglieder wollte
ihren Irrtum nicht eingestehen. Sie behaupteten, Gott habe seinen Plan
gedndert, und wahlten ,,neue Apostel”. Aus diesem Teil der ,,unbuBfertigen‘
katholisch-apostolischen Gemeindeglieder entstand die sog. Neuaposto-
lische Kirche, mit der die heute noch existierenden Reste der katholisch-
apostolischen Gemeinden allerdings nichts zu tun haben und auch haben
wollen.
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eigentiimlichen Gedankengingen diese ldngst vergangene Zeit und
diese lidngst gestorbenen Menschen gegenwirtig. Keiner der
lebenden und anwesenden Gottesdienst-Helfer fiigte etwas hinzu
oder kommentierte das Verlesene aus heutiger Sicht, und alle waren
sich spiirbar der Tatsache bewusst: Jetzt spricht wirklich und wahr-
haftig unser ,,Apostel soundso* zu uns.

Einbisschen von diesem,,Faszinosum der Gleichzeitigkeit™ wiinsch-
te ich auch unseren Gemeindegliedern (und mir selbst), wenn sie in
der Epistellesung die Stimme des Apostels Paulus oder des Sehers
Johannes oder des Apostels Petrus vernehmen.

2.1.2 Die Ankiindigung der Lesungen

Alle Lesungen werden vom Liturgen bzw. Lektor angekiindigt. Fiir
alle Lesungen des Wortes Gottes gilt ja: Jetzt spricht der lebendige
Gott, der Konig und Herr des ganzen Universums, selbst zu seinem
Volk.

Bevor in alten Zeiten ein Konig sprach, wurden sein Erscheinen und
seine Rede von einem Herold angekiindigt. Ein Konig muss sich bei
seinem Volk nicht erst mithsam Gehor verschaffen; das Volk
schweigt ehrfurchtsvoll, wenn der Konig spricht. In diesem Sinne ist
die Ankiindigung der Lesungen keine trockene Information. Es wird
nicht ,,zu unserer Kenntnisnahme vorab mitgeteilt™, was nun als
nichstes auf dem Programm steht. Merkt man das den An-
kiindigungen an?

Oft genug jedenfalls nicht. Es klingt nicht nach Heroldsdienst,
sondern nach Lautsprecherdurchsage auf dem Bahnhof, wenn es von
Lesepult oder Kanzel tont: ,,Die Lesung steht im ersten Petrus flinf,
flinf-c bis elf*. Ist das eine Verkehrsmeldung? Hat sich der Lektor
heute iiberlegt, einmal etwas aus dem 1. Petrusbrief vorzulesen? Wer
ist Petrus, wer Timotheus oder wer ein gewisser Markus?

Natiirlich tbertreibe und iiberzeichne ich und weill, dass die
Gemeinde auch bei solchen Ankiindigungen versteht, worum es sich
handelt. Aber diese beildufige Art und Weise der Ankiindigung wird
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dem folgenden Geschehen nicht wirklich gerecht. Vor der ersten
Lesung sollte gesagt werden, welchem Sonn- oder Festtag sie
zugeordnet ist. Es ist ja nicht zufillig oder beliebig, dass z. B. am
15. Sonntag nach Trinitatis die Epistel aus dem 1. Brief des Apostels
Petrus zum Vortrag kommt. Und es ist angemessen zu sagen, dass
Petrus ein Apostel des Herrn ist, dessen Wort fiir uns also Gewicht
und Verbindlichkeit hat, und eben nicht irgendein Mensch, der
Lirgendwann frither einmal etwas aufgeschrieben hat.

Das Evangelium kann also auch ruhig als ,heiliges Evangelium
bezeichnet und so angekiindigt werden: Es ist ja Heilsbotschaft,
Wort des heiligen Gottes, durch das wir geheiligt werden. Der Bote,
der uns dieses Wort tiiberliefert, ist von Gott dazu ausersehen,
berufen und also geheiligt” worden. Warum also nicht: ,,Das heilige
Evangelium bei St.”! Markus im 2. Kapitel*?

Warum nicht? ,,Das Heilige hat Konjunktur, heift es im Klappen-
text des Buches ,,Das Heilige (in) der Moderne*.”* In der ,,Mo-
derne®, beim sog. modernen Menschen. Und wir Christen scheuen
zuriick, wenn es gilt, das, was wirklich heilig ist, auch so zu be-
nennen! Heilig, sakral, ist der Gegenbegriff zu profan. Profan
bedeutet: AuBerhalb des Heiligen. Wo, wenn nicht in der Kirche, im
Gotteshaus, im Gottesdienst, befinden wir uns im Heiligen — oder
besser: in der Gegenwart des heiligen Gottes? Welche seltsame
Scheu hindert uns, die von Gott auserwihlten Propheten, Apostel
und Evangelisten, die uns das Heil in Christus ankiindigen oder die
Erfiillung der VerheiBBung verkiindigen, heilig zu nennen?

%0 ,,Geheiligt” im Sinne von: in Gottes Dienst gestellt, aus dem Alltdglichen
herausgenommen.

o ,»St.““ ist die Abkiirzung fiir ,,Sankt*, die eingedeutschte Kurzform von lat.
sanctus (,,heilig*).

%2 Hector Canal / Maik Neumann / Caroline Sauter, ,,Das Heilige (in) der
Moderne. Denkfiguren des Sakralen in Philosophie und Literatur des 20.
Jahrhunderts®, Bielefeld 2013.
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2.1.3 Die Besonderheit des Evangeliums

Die ganze Heilige Schrift ist Gottes unfehlbares Wort, das Alte
Testament nicht weniger als das Neue und die Briefe der Apostel
nicht weniger als die Evangelien. Und doch tritt uns in den vier
Evangelien etwas Besonderes, Herausgehobenes entgegen: In ihnen
sind die Worte und Taten, das Leben und Leiden, das Sterben und
Auferstehen unseres Herrn Jesus Christus bewahrt und iiberliefert.

Es ist ein Unterschied, ob uns im Alten Testament die Ankiindi-
gungen und VerheiBungen des Erlosers verkiindet werden, ob uns in
den Apostelbriefen Lehre und Zeugnis iiber den Erloser sowie
apostolische Auslegung des Alten Testamentes begegnen oder ob
wir in den Evangelien dem Wort des Erlosers selbst begegnen. Diese
Unterscheidung wird auch im Gottesdienst sichtbar, erfahrbar und
horbar: Eingeleitet wird die Evangelienlesung (auflerhalb der BuB3-
und Trauerzeiten) durch das jubelnde Halleluja der Gemeinde (s. u.
in 2.2).

Nach der Ankiindigung respondiert die Gemeinde: ,,Ehre sei dir,
Herre®. Der Herr Christus wird selbst angesprochen. Er ist ja der
Auferstandene und der Lebendige, der auch heute noch zu uns redet.
Wer so angesprochen, so direkt gelobt und gepriesen wird, der ist
nicht abwesend, sondern gegenwartig. Wir horen nicht Sitze aus
langst vergangenen Zeiten, erinnern uns nicht mithsam an historische
Ereignisse, sondern vor unseren Ohren und Herzen wird gegen-
wirtig, was und wer uns Heil und Rettung gebracht hat. Dem sei
Ehre und dem sei Lob. Darum singen wir die sogenannten ,,Rahmen-
stiicke* vor und nach der Evangelienlesung und heben das Evan-
gelium auch aus den anderen Lesungen bewusst hervor.

2.1.4 Stehen oder sitzen?

Vielfach ist es iiblich, alle gottesdienstlichen Lesungen (also auch
die Verlesung des Predigttextes) stehend zu horen. In manchen
Gemeinden hat es sich eingebiirgert, die Epistel (und ggf. die
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alttestamentliche Lesung) sitzend, das Evangelium dagegen stehend
zu horen. Diese Sitte wird damit begriindet, dass einerseits das lange
Stehen im Gottesdienst ermiidend und der erforderlichen Kon-
zentration abtriglich sei, andererseits das Stehen wéhrend des
Evangeliums auch den Unterschied betone, der zwischen dem
Apostelwort und dem ,,eigentlichen Christuswort* bestehe.

Ich muss zugeben, dass ich eine Zeitlang auch diese Meinung
vertreten habe, insbesondere wegen der erstgenannten Begriindung.
Inzwischen sehe ich das anders: Einmal scheint es mir theologisch
gefahrlich zu sein, die Heilige Schrift prinzipiell nach Bestandteilen
zu sortieren, die mehr, und solche, die weniger Ehre wert sind.”
Durch das (Auf-)Stehen wird ja Ehrfurcht und Achtung vor dem
Wort Gottes zum Ausdruck gebracht (so wie frither und manchmal
auch heute noch Schiiler sich erheben, wenn Lehrer den Klassen-
raum betreten). Und wer dem Wort Gottes — etwa durch Erheben und
Stehen — seine Achtung erweisen mochte, hat von daher keine
Ursache, zwischen Altem und Neuem Testament oder innerhalb der
Testamente in dieser Hinsicht irgendwelche Unterschiede zu doku-
mentieren.

Im Ubrigen stimmt es auch sachlich nicht ganz, dass die Evangelien,
so wie sie im Gottesdienst verlesen werden, ausschliefSlich und Wort
fiir Wort Christi ureigenes Wort seien (lat. ipsissima vox Christi),
das hoherer Ehre wert sei als das ,bloe Apostelwort”. Die
Evangelisten mit ihren Worten, ihren Einleitungen, ihren Kommen-
taren und Erklarungen kommen selbstverstandlich in den Evangelien
vor, was deren Wert oder Bedeutung als Gottes Wort an uns
Menschen nicht schméilert und mindert, aber eben auch keinen

% Wenn sich die Gemeinde nur zum Evangelium erhebt, provoziert das
sofort auch die Frage, ob nur das Evangelium ,,wirklich® Gottes Wort ist,
wihrend eine Lesung aus einem Prophetenbuch oder einem Paulusbriefeben
nur Menschenwort wére. Die Grundordnung der SELK jedenfalls trifft
solche Unterscheidungen nicht, sondern bezeugt, dass die ganze Heilige
Schrift Alten und Neuen Testamentes Gottes unfehlbares Wort sei.
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qualitativen Unterschied zu Gottes Wort Alten Testamentes oder in
einer Epistel begriinden kann.

Kurz: Ich plddiere dafiir, das Bekenntnis der lutherischen Kirche,
dass die ganze Heilige Schrift Gottes unfehlbares Wort ist, auch in
der Feier des Gottesdienstes dadurch zu unterstreichen, dass die
Gemeinde sich zu allen Lesungen erhebt.

Das heif3t natiirlich nicht, dass Gemeindeglieder, die wegen korper-
licher Gebrechlichkeit nicht stehen konnen oder fiir die langes
Stehen zu einer Qual wird, die tatsdchlich keine Konzentration mehr
ermdglicht, in evangelischer Freiheit auch wihrend der Lesungen
Platz behalten kdnnen. Das ist {ibrigens auch dann statthaft, wenn
auBergewohnlich lange Lesungen folgen. Dann sollte der Lektor vor
Beginn der Lesung einen entprechenden Hinweis geben, der die
Ausnahme von der Regel deutlich werden ldsst.*

Also: Alles mit Augenmal} und Barmherzigkeit! Auch wenn man in
der Regel stehend konzentrierter zuhdrt (und tibrigens auch besser
singt) als sitzend, erleben Menschen mit kdrperlichen Einschrankun-
gen das ggf. natiirlich vollig anders.

2.1.5 Wer liest was?

In der Frage, wer die Lesungen des Gottesdienstes und — wenn es
sich um unterschiedliche Personen handelt — wer jeweils welche
Lesungen iibernimmt bzw. iibernehmen kann oder darf, herrscht zum
Teil grofBe Unsicherheit und zum Teil auch ziemliche Willkiir. In der
Evangelisch-Lutherischen Kirchenagende ist von ,,Liturg (Lektor)*
die Rede, wobei hierunter der amtierende Pastor bzw. eine Person
verstanden werden kann, die entweder das Amt eines Lektors

% Andererseits: Zum ,,Schwiitzchen® nach dem Gottesdienst, bei Sonder-
angeboten im Kaufhaus an der Kasse, langen Disco-Néchten und Pop-
Konzerten kdnnen wir ja auch ziemlich unermiidlich stehen, warum dann
nicht die wenigen Minuten im Gottesdienst?
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innehat oder aber die Funktion eines Lektors ausiibt. Wahrend der
Begriff ,,Liturg™ also sehr eindeutig den amtierenden ordinierten
Pfarrer bezeichnet, bleibt es bei der Bezeichnung ,,Lektor* offen, ob
ein Amtstrager gemeint ist oder eine Funktion beschrieben wird.

Umdie eingangs gestellte Frage grundsétzlich zu beantworten, sollte
man sich zunichst bewusst machen, dass der Vortrag der biblischen
Lektionen im Gottesdienst ,, Wort-Gottes-Verkiindigung pur*, also
die ureigene Aufgabe dessen ist, der in einer Gemeinde zur Ver-
kiindigung des Wortes Gottes berufen ist. Gottes Wort erklingt im
offentlichen Gottesdienst unkommentiert und rein, noch bevor es in
der Predigt ausgelegt und als Antwort des Glaubens fiir die heutige
Zeit erklart und gedeutet und durch den Hirten und Seelsorger
mahnend, trostend und wegweisend einer konkreten Gemeinde
zugesprochen wird. Ein Pastor wird zur 6ffentlichen Wortverkiindi-
gung und zur Sakramentsverwaltung ordiniert. Der &ffentliche
Vortrag der biblischen Lesungen im Hauptgottesdienst der Ge-
meinde kommt also zundchst dem ordinierten Pastor zu. Es ist ein
,heiliger Dienst, der griindliche Vorbereitung, Besinnung und
Konzentration sowie die rechte geistliche Einstellung erfordert. In
der romisch-katholischen Kirche ist es darum eindeutig festgelegt,
dass die Lesung des Evangeliums nur durch den Diakon bzw. den
Priester erfolgen soll.

Auf der anderen Seite ist die Frage berechtigt, ob der Pastor diese
ihm eigentlich zukommende Funktion nicht auch delegieren koénne,
wenn dabei einerseits deutlich bleibt, dass die Ausiibung dieses
Dienstes in seiner Verantwortung geschieht und andererseits die
oben genannten Kriterien der griindlichen Vorbereitung, Besinnung,
Konzentration und geistlichen Einstellung erfiillt sind. Ich meine,
dass dies moglich und sogar wiinschenswert ist.

So wie auch das lutherische Kirchen- bzw. Gemeindelied eine Weise
der Wort-Gottes-Verkiindigung durch die ganze Gemeinde® darstellt

% Ich denke hierbei vor allem auch an sog. Erzihllieder, die z. B. das
Weihnachts-, Passions-, Oster- oder Pfingstevangelium in Reimform
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und ganz bewusst den Gottesdienst wieder als dialogisches
Geschehen zwischen Christus und seiner Gemeinde erkennen lisst,”®
kann auch die Beteiligung geeigneter und entsprechend vorbereiteter
Gemeindeglieder an anderen gottesdienstlichen Handlungen an-
gemessener Ausdruck der biblisch-reformatorischen Uberzeugung
vom sog. Priestertum der getauften Glaubigen sein.

Dies besagt ja nicht, dass alle getauften Glédubigen das Amt des
Pastors haben und ausiiben sollen und dass Berufung, Segnung und
Sendung durch die Ordination eigentlich unnétig seien, weil es kein
besonderes apostolisches Hirten- und Weideamt der Kirche gebe.
Man konnte sogar sagen: Im Gegenteil. Das tibliche Missverstidndnis
des Satzes vom sog. Priestertum der Glaubigen besteht ja darin, dass
man meint, die Gemeinde delegiere die eigentlich ihr zukommenden
Aufgaben und Dienste voriibergehend an den Pastor, wiahrend es in
unserem Fall genau umgekehrt darum geht, dass der Pastor eigent-
lich ihm zukommende Aufgaben und Dienste an dazu geeignete
getaufte Glaubige delegiert. Diese aber tun diese Dienste, weil sie
durch Taufe und Glauben als ,,Priester” unmittelbaren Zugang zu
ithrem Herrn Christus haben und keiner ,,amtspriesterlichen Ver-
mittlung® hierfiir bediirfen. Sie iiben damit nicht das Hirten- und
Weideamt selbstverantwortlich aus, sondern haben Anteil an dem
Auftrag, den Christus der ganzen Kirche gegeben hat, ndmlich das
Evangelium zu verkiinden und Zeugen Jesu Christi zu sein.

Wiinschenswert und agendarisch vorgesehen ist es, dass solche
Lektoren”” zu ihrem Dienst nicht nur zugeriistet, sondern auch

nachzeichnen, also Evangeliumsverkiindigung durch die Gemeinde sind
(vgl. ELKG 19; 56; 58; 79; 100 u. a.).

% Das steht im Gegensatz zum mittelalterlich-romischen (esoterischen)
Ritual zwischen dem heilsvermittelnden Priester und Gott.

%7 Da und insofern unbestritten klar bleibt, dass der ordinierte Pastor der
Hirte der Gemeinde ist und die Leitung des Hauptgottesdienstes ihm allein
obliegt, spricht iibrigens m. E. auch nichts dagegen, wenn Frauen als
Lektorinnen eine oder mehrere Lesungen iibernehmen.
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gottesdienstlich beauftragt und dazu gesegnet werden. Es ist und
bleibt eben ein ,heiliger Dienst”, Gottes Wort zu verkiindigen,
etwas, wozu man gesegnet wird, damit dadurch Segen gewirkt
wird.”®

Das Amt des Lektors war in der Alten Kirche einer der sog.
niedrigen Weihegrade. Das heifit: Zu diesem Dienst wurde eine
distinkte Ordination, eine Weihe, erteilt. Jeder, der Priester werden
wollte, war zuvor einmal Lektor. Und niemand, der nicht zum Lektor
geweiht wurde, durfte das Amt des Lektors versehen. Das ist
Tradition, aber inhaltlich-theologisch ist diese Tradition in der
lutherischen Kirche nicht obsolet. Wer im Gottesdienst Lesungen
des Wortes Gottes vortrdgt, hat Anteil am Amt der Wortverkiindi-

gung.

Natiirlich ist es ,,irgendwie nett”, z. B. Konfirmanden und Konfir-
mandinnen ,,in den Gottesdienst zu integrieren®. Es ist auch nicht
nur nett, sondern sogar sehr sinnvoll. Ich pladiere aber dafiir, den
Lektorendienst absolut ernst zu nehmen und nur Personen, Méanner
und Frauen, damit zu betrauen, die darauf vorbereitet wurden, die
genau wissen, was sie da tun, die auch die notigen fachlich-tech-
nischen Fahigkeiten haben und die dazu beauftragt und gesegnet
wurden.

Fiir Konfirmanden gibt es zahlreiche andere Einsatzmdglichkeiten
im Gottesdienst. Man kann hier iibrigens von der rdmisch-
katholischen Kirche und ihrer Einrichtung des Ministrantendienstes
viel Gutes lernen und profitieren, wenn man es denn will...

Der Wiirde des Lektorendienstes nicht angemessen erscheint mir,
wenn ein Konfirmand oder eine Konfirmandin erlebbar un-

% In unserer Gemeinde ist beispielsweise iiblich, dass Lektoren die Lesung
der Epistel ibernehmen, wihrend der Pastor die Lesung des Evangeliums
iibernimmt. Wiahrend der Epistellesung bleibt der Pastor am Altar stehen,
um damit symbolisch deutlich zu machen, dass er die Verantwortung fiir
alles gottesdienstliche Geschehen innehat und auch im Falle der Delegation
einzelner Bestandteile nichts aus der Hand gibt.
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vorbereitet ans Lesepult tritt, eine Senfkornbibel” aufschligt
(moglichst noch in der Version der ,,Guten Nachricht™) und,
akustisch schwer verstéindlich, stockend und sich dauernd verlesend,
ein Evangelium ,,beim Markus zwei* vortragt.

2.2 Die Gesidnge zwischen den Lesungen und das
Halleluja

Beim schon erwihnten ,,Dreiklang® der Lesungen ergeben sich zwei
Ubergiinge, ndmlich der von der alttestamentlichen zur epistolischen
und der von der epistolischen zur evangelischen Lesung, die in der
Alten Kirche durch Gesénge miteinander verbunden waren.

Auf die alttestamentliche Lektion folgte, von den Stufen des Lese-
pultes (Ambo) aus vom Kantor gesungen, der danach so genannte
Gradual-Psalm (lat. gradus bedeutet ,,Stufe*). Ein daraus ent-
nommener Psalmvers wurde jeweils nach einigen Versen von der
Gemeinde (bzw. der Schola) als Responsorium (das bedeutet
,Antwort®, , Kehrvers* oder ,,Refrain®) gesungen.'®

Auf die Epistel folgte — als Ankiindigung des Evangeliums! — ein
Hallelujapsalm, also ein Psalm, auf den die Gemeinde mit
,Halleluja“ antwortete (hebr. hallelu ja bedeutet ,,lobt Jahwe!* bzw.
,lobt den Herrn!*).

Wihrend des Halleluja-Psalms und des Hallelujas begab sich der
Diakon oder Priester in einer kleinen Prozession mit dem Evangeliar
(Evangelienbuch) zum Lesepult, wobei in festlichen Gottesdiensten
Helfer mit Weihrauch und Leuchtern vorangingen, die rechts und

% Von Senfkornbibeln ist freilich kaum mehr die Rede. Eher von Smart-
phones. Auch bei Pastoren habe ich es, wenngleich ,,nur bei Andachten und
nicht im Gottesdienst, schon erlebt, dass neuerdings Gottes Wort vom
Smartphone oder Tablet verlesen wird.

19 Ein Beispiel dafiir ist Psalm 136 mit der immer wiederkehrenden Strophe
»denn seine Giite wihret ewiglich®.
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links neben dem Lesepult aufgestellt wurden.'”' Bis heute findet man
diesen Brauch oder zumindest Bestandteile davon in rémisch-
katholischen und auch lutherischen Gottesdiensten.

Vom Sonntag Septuagesimi bis Karsamstag sowie an Buf3-, Bitt-
und Trauertagen entféllt das jubelnde Halleluja.

Aus diesen urspriinglichen Zwischengesingen ist im Laufe der Zeit
in unseren lutherischen Gottesdiensten der Hallelujavers (als
verkiirzter Halleluja-Psalm) mit dem Halleluja-Responsorium der
Gemeinde und das sog. Graduallied entstanden. Dieser auch
»Hauptlied* genannte Choral nimmt Bezug auf die Kirchenjahreszeit
oder einen Leitgedanken des Sonntagspropriums.'®

Das Graduallied ist keine vollige Neuschdpfung der Reformation,
sondern konnte sich auf mittelalterliche Vorbilder stiitzen, so-
genannte ,,Sequenzen”, denen man schon recht frith zum Teil auch
deutsche Lieddichtungen hinzufiigte. Bekannte Sequenztexte (also
freie Dichtungen und keine Psalmverse), die bis heute als Gradual-
verse in unseren Gottesdiensten vorkommen, sind z. B. die Sequenz
der Christnacht und zu Pfingsten, die im ELKG unter den Nummern
06 bzw. 043 als Hallelujaverse aufgenommen wurden.

Das Graduallied gehdrt zum Proprium des Sonn- oder Festtages und
ist durch die Kirche festgelegt, unterliegt also in der Regel nicht der
freien Auswahl durch Pastor oder Kantor wie die anderen Lieder des
Gottesdienstes.

Das Halleluja (samt Hallelujavers) folgt im lutherischen Gottes-
dienst chronologisch auf die Epistellesung. Daher wird es auch als
Antwort auf die Epistel empfunden. Sachlich ist das falsch. Das

1% Dies geschah als symbolische Untermalung des Wortes ,,Dein Wort ist
meines FuB3es Leuchte und ein Licht auf meinem Wege* (Psalm 119,105).

102 Proprium“ nennt man die je nach Kirchenjahreszeit wechselnden Stiicke

des Gottesdienstes wie z. B. Lesungen, Hauptlied, Hallelujavers; ,,0Ordi-
narium‘ heiflen die feststehenden Stiicken wie z. B. das Kyrie, das Vater-
unser etc.
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Halleluja ist der Bereitungsgesang auf die ,,Hauptlesung®, das
Evangelium, in dem Christus zu seinem Wort kommt. Die reforma-
torisch-historische Erweiterung des Hallelujas durch das Graduallied
hat dazu gefiihrt, dass wir das Gefiihl dafiir verloren haben, dass das
Halleluja dem Evangelium und eben nicht der Epistel zugeordnet ist.

Kann oder muss man dagegen etwas ,,unternechmen? Man ,,kann‘
schon: Beispielsweise kann man in Unterricht, Bibelstunden,
Christenlehre und Predigten die Gemeinde entsprechend informie-
ren. Man kann, wo iiblich, im Gottesdienst- oder Sonntagsblatt
optisch die Zuordnung von Halleluja (und Graduallied) zum
Evangelium markieren und dies von der Epistel absetzen. Man kann
auch zwei Lektionare anschaffen, das eine auf dem Ambo depo-
nieren, das andere auf dem Altar. Wahrend des Hallelujas und des
Gradualliedes wiirde dann das Altar-Lektionar, aus dem das Evan-
gelium gelesen wird, vielleicht begleitet durch einen Helfer, der eine
Kerze tragt, zum Ambo getragen. Man ,,muss* das nicht. Aber sinn-
voll wire es durchaus, dass alle verstehen: ,,Halleluja“, ,,Gelobt sei
der Herr*, gilt dem heiligen Evangelium von Jesus Christus, bereitet
das Lautwerden des Heilswortes des Heilands vor und ist nicht eine
sonst kaum sinnvoll einzuordnende ,,Antwort auf die Epistel®.

Die lutherische Kirche, darauf mochte ich jedoch Wert legen,
reprisentiert eine legitime westkirchliche Tradition. Sie hat in tiber
500 Jahren ihre eigenen legitimen Traditionen und Formen aus-
gebildet. Das allein (Faktum, Alter, reformatorisch-lutherischer
Ursprung) ist kein letzter und einziger Grund, unter allen Umstédnden
daran festzuhalten. Wo sich verifizierbare Irrtlimer oder Fehl-
entwicklungen zweifellos nachweisen lassen, sollen und miissen sie
abgeschafft und beseitigt werden. Lassen sich Traditionsabweichun-
gen jedoch erkldren, einordnen und begriinden, sehe ich keine
Veranlassung, sie zu édndern.

In der SELK haben Agenden kirchenrechtlich verbindlichen Cha-
rakter. Es ist auch seelsorglich und im Blick auf die innerkirchliche
Einheit und Einmiitigkeit keineswegs egal, ob und dass in allen
Gemeinden der SELK wiedererkennbar derselbe Gottesdienst
gefeiert wird. Daher halte ich es fiir nicht tragbar, wenn einzelne
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Pastoren Anderungen an der Grundstruktur des lutherischen
Gottesdienstes vornehmen. So viele liturgiegeschichtliche Griinde
auch dafiir sprechen mogen.

Das Halleluja und das Graduallied, chronologisch im Anschluss an
die Epistel, sind westkirchlich-lutherische Tradition, ebenso wie das
Credo chronologisch auf das Evangelium folgt. Das alles hat seine
Griinde, 1dsst sich auch begriinden. Wenn ich in einer Gemeinde der
SELK einen Gottesdienst mitfeiere, erwarte ich, dass ich dort den
Gottesdienst strukturell in derselben Weise feiern kann wie in
meiner Heimatgemeinde: agendarisch nimlich.'®

Die nachkonziliare romisch-katholische Kirche hat in einigen Teilen
der Liturgie (z. B. Stellung des Hallelujas oder des Credos)
liturgiehistorisch sachgerechte Riickgriffe umgesetzt. Und dennoch:
Unsere lutherische Kirche hat eben in einzelnen Teilen eine andere
Entwicklung genommen. Die lésst sich erkldren und begriinden.

2.3 Das Glaubensbekenntnis (Credo)

In der Alten Kirche, bis in die Reformationszeit hinein und auch
noch lange danach, wurde an Sonn- und Festtagen immer das
Tagesevangelium in der Predigt ausgelegt, die sich — sofern sie
iiberhaupt folgte — unmittelbar an die Lesung des Evangeliums
anschloss. In einem Sakramentsgottesdienst ohne Predigt antwortete
die Gemeinde auf die Lesungen mit dem Glaubensbekenntnis

103 Ausgenommen hiervon sind mehr oder weniger alte ,,Gemeinde-
traditionen®, die von eigenméchtigem Eingreifen eines Pfarrers in die Struk-
tur des Gottesdienstes zu unterscheiden und oft nur unter Inkaufnahme von
Streit und Unfrieden zu beseitigen wiren. Beispielsweise gibt es solche
Strukturunterschiede dort, wo es in Gemeinden iiblich ist, beim Heiligen
Abendmahl ,eigentlich” die Form B zu verwenden, durch Weglassen von
Epiklese und Anamnese faktisch jedoch eine in der Struktur gednderte Form
A feiert. Auch in der Schlussliturgie findet man gelegentlich seit Jahr-
zehnten bestehende strukturelle Anderungen, etwa in der Reihenfolge von
Salutatio — Entlassung — Segen.
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(Credo'™) und nahm so das gehdrte Wort Gottes, es sich zu eigen
machend, bezeugend und bekennend auf. Diese Beschreibung des
Credo und seiner Funktion gilt bis heute. In der lutherischen Kirche
hat sich die Abfolge ,,Evangelium — Credo® bis heute erhalten,
obwohl nun gerade die regelmafige Predigt durch die Reformation
in besonderer Weise wiederentdeckt und wiederbelebt wurde.

Wenn man historisierend eine liturgische Ur-Reinheit wieder-
herstellen moéchte, konnte man auf den Gedanken kommen, der
romischen Kirche zu folgen und das Credo wieder als Antwort auf
die Predigt festzulegen. Man konnte argumentieren: Auf die
Lesungen des Wortes Gottes folgt als erste Ant-Wort die Auslegung
durch den dazu berufenen Verkiindiger des Wortes Gottes und
darauf die Ant-Wort der Gemeinde in der Form des Glaubens-
bekenntnisses.

Die in der lutherischen Kirche iibliche Reihenfolge hat aber
durchaus etwas fiir sich. Das Nizéinische Glaubensbekenntnis'® ist
Bekenntnis der Kirche, nicht eines Einzelnen. Die gottesdienstlichen
Bekenntnisse sind gewachsen und bezeugen den Glauben derer, die
vor uns geglaubt haben. Es ist ihr Anspruch und Selbstverstdndnis,
auch giiltig und verbindlich auszusagen, was die Christen, die nach
uns kommen, noch glauben und bekennen werden. Wenn also Gottes
Wort der ganzen Kirche gilt und verkiindigt wird und die ganze
Kirche, die ganze Gemeinde darauf mit einem Mund durch ein
Bekenntnis antwortet, besteht hierin ein nachvollziehbarer, stimmi-
ger Zusammenhang. Der einzelne Ausleger, der das der ganzen
Kirche geltende Wort Gottes einer konkreten Gemeinde einer
bestimmten Zeit an einem bestimmten Ort auslegt, steht nach dieser
Sichtweise zu Recht an zweiter Stelle mit seiner Ant-Wort.

1% Lat. credo heiBt ,,ich glaube.

195 Das Nizénische Glaubensbekenntnis heiBt eigentlich Nizino-konstantino-
politanisches Glaubensbekenntnis nach den 6kumenischen Konzilien von
Nicaea (325 n. Chr.) und Konstantinopel (381 n. Chr.).
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Fiir den gottesdienstlichen Gebrauch sind vor allem zwei Glaubens-
bekenntnisse vorgesehen: Das sog. Apostolische und das sog.
Nizénische Glaubensbekenntnis.

Das Apostolikum ist seinem Ursprung nach eigentlich ein Tauf-
bekenntnis. Es fasst die Kerninhalte des christlichen Glaubens wie
in einem Kurzkatechismus zusammen. Genau genommen hat es
seinen Platz darum auch nur im Taufgottesdienst.

Es gab Zeiten in der Kirche, zu denen man sich liber Frage gestritten
hat, wie das Verhiltnis von Gottheit und Menschheit in Jesus
Christus zu bestimmen sei und ob der Heilige Geist als dritte Person
der Dreifaltigkeit nur vom Vater oder auch vom Sohn ausgehe.

Wenn man davon absieht, dass es in der Zeit der Alten Kirche noch
keine kirchlichen Institutionen mit Karteien und Mitgliedslisten gab,
konnte man schon die damaligen Zerwiirfnisse als ,,Konfessionali-
sierung” oder Kirchenspaltung bezeichnen. Das heifit: Es gab
Gemeinden, die sich als rechtgldubig und andere infolgedessen als
irrgldubig verstanden. Die einen lieBen die anderen nicht zum
Sakrament zu. Géste in den Gottesdiensten mussten sich durch
Empfehlungsschreiben ihrer Bischdfe als rechtglédubig ausweisen,
bevor sie in einer fremden Gemeinde kommunizieren durften. Man
nahm es damals sehr genau mit der Abendmahlsgemeinschaft und
der Sakramentszulassung. Bis heute ist in den ostkirchlichen Litur-
gien vorgesehen, dass vor dem Glaubensbekenntnis der Diakon ruft:
,.Die Tiiren, achtet auf die Tiiren!*'”, woraufhin ein eigens dazu
beauftragter und geweihter ,, Tiirhiiter* dafiir Sorge zu tragen hat,
dass nun die Kirchentiiren (fiir alle Ungldubigen, Ungetauften und
Irrglaubigen) verschlossen werden. Das dann folgende Glaubens-
bekenntnis ist also wurspriinglich auch zu verstehen als ein
Bestandteil der Sakramentszulassung: Wer in dieses Bekenntnis
nicht mit einstimmen kann, gehort nicht dazu, erweist sich als
falschgldubig und hat keinen Zugang zum Sakrament der recht-
glaubigen Kirche.

106 vgl. , Die gottliche Liturgie der orthodoxen Kirche®, S. 116.
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In einer Zeit, in der es auch unter solchen, die sich Christen nennen,
nicht mehr selbstverstdndlich ist, dass man an Jesus Christus als
Gottes Sohn, geboren von der Jungfrau Maria, glaubt, und in der es
nicht mehr ausgemacht ist, dass man an die leibliche Auferstehung
Christiund aller Menschen glaubt, sollte sehr wohl erwogen werden,
ob und durch welche anderen Texte man die alten kirchlichen
Bekenntnisse ersetzt.'”” Oder deutlicher: Es gibt moderne Credotexte
und Credo-Lieder'®, die nicht nur (inhaltsleere, wenngleich nicht
explizit ,,falsche®) ,,Kleinglaubenslieder” sind, sondern explizite,
auch christologische, also das Glaubensherz, die Glaubensmitte
treffende Irrlehren transportieren.

Ubrigens: Im Nizinum, dem eigentlichen Credo des Haupt-
gottesdienstes, kommt auch das Bekenntnis zur ,.einen Taufe zur
Vergebung der Siinden* ausdriicklich vor. Das heif3t: Das Sakrament
der Taufe ist einmalig, wird ein fiir allemal gespendet und emp-
fangen, ist daher nicht wiederholbar und wirkt effektiv und tat-
sdchlich die Vergebung der Siinden. Dieser Passus erhélt dadurch
eine aktuelle Bedeutung, dass immer wieder ,,fromme Sucher in
den Gottesdiensten der (Selbstidndigen) evangelisch-lutherischen
Kirche auftauchen, die eigentlich aus dem téuferischen und wieder-
tduferischen Bereich stammen oder dorthin tendieren, aber mit
groBer Selbstverstandlichkeit, weil sie sich ja fiir ,,gldubig, bekehrt,
wiedergeboren und bibeltreu halten, am Heiligen Abendmahl in der
lutherischen Kirche teilnehmen wollen.

197 Das gilt insbesondere auch bei der Verwendung von Credo-Liedern: Hier
ist agendarisch das Credo-Lied Luthers (ELKG 132) ausdriicklich vor-
gesehen. Beim Einsatz eines Credoliedes ersetzt dieses dann sinnvollerweise
das Lied vor der Predigt.

108 Vgl. das Lied ,,Gott des ganzen Weltalls* (Text: Ute Passarge 2005), das
beim 9. Lutherischen Kirchentag in Erfurt 2018 als Credolied gesungen
wurde und im héretisch-modalistischen Sinne von ,,dreierlei Gestalten® der
Trinitét spricht, ansonsten inhaltsleer ist.
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Das Nizédnische Glaubensbekenntnis stellt gegeniiber Wieder-
getauften, Wiedertiufern'” oder solchen, die die Wiedertaufe be-
fiirworten eine klare Schranke dar. In dieses ,,Wir glauben konnen
sie nicht einstimmen, und es miisste ihnen sehr deutlich sein und vor
allem auch deutlich gemacht werden, dass sie damit eine ent-
scheidende Voraussetzung fiir die Teilnahme am stiftungsgeméfBen
Heiligen Abendmahl nicht erfiillen.

2.4 Die Liedstrophe vor der Predigt

»Siekann entfallen®, heilt es in Agende und Gesangbuch, ,,wenn das
Credo gesungen wurde®. Die Liedstrophen vor der Predigt wollen
eine Hilfe fiir die Gemeinde und den Prediger sein, sich auf die
Predigt einzustellen und vorzubereiten.

Formal heif3t das: In der Regel wird es sich also um mehr als nur die
eine in Agende und Gesangbuch vorgesehene und so bezeichnete
Liedstrophe handeln, sondern — je nach Strophenldnge — durchaus
auch um drei oder vier. Immerhin soll auch fiir den Prediger zeitlich
die Moglichkeit zu einem personlichen stillen Gebet und zum
,Kanzelaufstieg* bestehen.

Inhaltlich heil3t das: Die Liedstrophen vor der Predigt sind entweder
Dank und Lobpreis fiir Gottes Wort oder Bitte um den Heiligen
Geist und rechtes Horen oder darum, dass Gottes Wort bei uns
Frucht bringt. Die Liedstrophen vor der Predigt konnen aber auch
eine inhaltliche Hinfithrung zum Thema oder zu einem der zentralen
Gedanken des Predigtabschnittes und der Predigt sein.!''

199 Auf heutige deutsche Verhiltnisse bezogen betrifft dies vor allem Bap-
tisten, Mitglieder freier evangelischer Gemeinden, zahlreiche sog. charis-
matische Gruppierungen (wobei es hier betrachtliche Unterschiede gibt, die
zu beachten sind!), Adventisten, Pfingstler und allerlei ,,Freie Gemeinden®.

0 Ein Beispiel: Vor einer Predigt zu 1. Mose 12,1-4a kann ELKG 443,1-3
gesungen werden.
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Eine Moglichkeit ist es auch, vor der Predigt Kirchenmusik er-
klingen zu lassen, die zur inneren Sammlung und zum stillen Gebet
einlédt.

2.5 Die Predigt'"

In der Liturgiegeschichte unterscheidet man die ,,Homilie®, also die
Vers-fiir-Vers-Auslegung eines biblischen (Evangelien-)Abschnittes,
und den ,,Sermon* (lat. sermo), urspriinglich eine freie Rede iiber
das Leben eines Heiligen oder auch aktuelle Ereignisse im Licht des
christlichen Glaubens.

Beides gab es auch lidngst vor der Reformation. Luther hat die
Predigt nicht,,erfunden®, sondern ihr (wieder) einen festen Platzund
damit einen wesentlichen Stellenwert im Gottesdienst der Gemeinde
eingerdumt. In seinem Sinne ist die Predigt darum selbstverstandlich
zuallererst ,,Homilie®, Vers-fiir-Vers-Auslegung des gehdrten Wor-
tes Gottes.

Wenn eine Predigt aber nicht eine von der Kanzel vorgetragene
Lehrvorlesung iiber die Bedeutung biblischer Texte sein soll, wird
sie sicherlich auch Bestandteile eines ,,Sermons‘ aufweisen, also
aktuelle Ereignisse und die konkrete Situation der Gemeinde mit
einbezichen, der gepredigt wird. Und doch sind dies nur duBere
Beschreibungen dessen, was ,,Predigt™ eigentlich ist.

Es ist hier nicht der Ort, eine ausfiihrliche Lehre von der Predigt
(Homiletik) zu entfalten. Aber so viel sollte zum Versténdnis der
Predigt als Bestandteil des Gottesdienstes angemerkt werden:

Die Predigt ist in der Kraft des verkiindeten Gotteswortes wirksame
Applikation, Zueignung und Anwendung des Wortes Gottes. Sie ist

! Das Wort ,»Predigt“ kommt von lat. praedicatio (,,6ffentliche Bekannt-
machung®) bzw. praedicere (,,0ffentlich verkiinden). Zur Stellung der
Predigt im Ablauf des Gottesdienstes vgl. das in Abschnitt 2.3 zum
Glaubensbekenntnis (Credo) Bemerkte.
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also nicht nur Information und Belehrung, sondern hat ,sakra-
mentale Qualitdt™. Das gepredigte Wort wird nicht wieder leer zu
seinem Urheber, also Gott selbst, zuriickkommen, sondern wird tun,
was ihm gefallt, und ihm wird gelingen, wozu er es gesandt hat (vgl.
Jes. 55,11).

In der Predigt geschieht Seelsorge, und so ist Predigt immer und
grundsitzlich seelsorgliche Predigt. Zur Seelsorge gehort die
Verkiindigung des Gesetzes, des Gebotes und Willens Gottes, und
die Verkiindigung des Evangeliums, der Gnade und Barmherzigkeit
Gottes; und beides in der rechten Unterscheidung. In der Predigt
geschieht also ganz Ahnliches wie auch in der Beichte: Denen, die
BuBle tun und an Christus glauben, wird die Vergebung der Siinden
wirksam zugeeignet, und denen, die unbuBlfertig sind und dem Wort
Christi nicht glauben, bleiben die Siinden effektiv behalten.

In der Predigt vollzieht Christus selbst sein Weide- und Hirtenamt
und leitet so die Gemeinde durch Trost und Mahnung, geistliche
Erbauung, Lehre und Wegweisung. Hieraus ergibt sich, dass die
offentliche Predigt im Hauptgottesdienst der Gemeinde ureigene
Aufgabe des dazu berufenen und ordinierten Hirten, des Pastors der
Gemeinde,'"? ist, der sein apostolisches Predigt-Amt ,,anstatt und
anstelle Jesu Christi ausiibt (lat. Christi vice et loco, Apologie
7,28).

Ich sage es ungern, aber aus Uberzeugung: Es gibt meiner Meinung
nach zwei Hauptgriinde, weshalb eigentlich hochverbundene
Christen aus der Mitte der Gemeinde, die ,,mit Ernst Christen sein
wollen®, sich von der lutherischen Kirche abwenden und sich
irgendwelchen ,,freien Gemeinden™ anschliefen. Einmal sind es
todrichtige, strohtrockene Predigten, die mit der Lebenswelt der
Gemeinde nichts zu tun haben. Predigten, die keinerlei unterhaltende

12 ,,Vom kirchlichen Amt wird gelehrt, dass niemand in der Kirche 6ffent-

lich lehren oder predigen oder die Sakramente reichen soll, der nicht dazu
ordnungsgemaf berufen (eigentlich: ordiniert) ist™ (Artikel 14 des Augs-
burgischen Bekenntnisses von 1530).
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Aspekte'" beinhalten und in denen es von Chiffren (wie ,,Wort und
Sakrament*,,,Rechtfertigung®, ,,Siihnetod®, ,,Siinde*, ,,Tod und Teu-
fel”, ,,Gesetz und Evangelium®) nur so wimmelt, die aber nicht
adédquat ,,ins Leben des 21. Jahrhunderts* iibersetzt werden, die man
also weniger erlebt als erleidet. Daneben kann eine lieblos
abgelesene, unvorbereitete agendarische Liturgie, die den Eindruck
vermittelt, der Pastor stehe selbst nicht dahinter, verstehe den Sinn
der Liturgie nicht oder lehne sie ab, solches Leiden an der Predigt
noch verstarken.

An dieser Stelle noch eine abschlieBende Anmerkung zur
technischen Ausfithrung der Predigt (und das gilt sinnentsprechend
auch fiir die Lesungen und andere gesprochene Bestandteile des
Gottesdienstes): Ich halte dafiir, dass in den wenigsten Kirch-
gebduden — jedenfalls der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen
Kirche —die Einrichtung von Lautsprecheranlagen vonnéten ist. Die
Kirchen sind meist so gebaut, dass die natiirliche Stimme durch die
Architektur bzw. zusitzliche Einrichtungen wie etwa eines Schall-
deckels iiber der Kanzel tragend und raumfiillend versténdlich die
Gemeinde erreicht. Wo ein Pfarrer oder insbesondere auch Lektoren
eine zu schwache oder zu hohe Stimme haben und auch Sprech- und
Atemtechnik diese Defizite nicht auszugleichen vermdgen, mag eine
zuriickhaltende, sanfte Stimmverstirkung und -libertragung durch
Lautsprecher angebracht sein. Grundsétzlich sollte man aber sehr
ernsthaft erwégen, ob nicht die aktuelle Auslegung des lebendigen
Gotteswortes durch die natiirliche Stimme, unverstellt und un-
verzerrt durch technische Zwischenschaltungen, die eigentliche
Weise der Evangeliumsverkiindigung sein und bleiben sollte. Es ist
doch im Unterschied zu den vielen Tonkonserven und kiinstlich
erzeugten Tonen unserer Zeit die Besonderheit des Gottesdienstes,
dass hier die lebendige Stimme des Evangeliums (lat. viva vox
evangelii) zu horen ist.

13 Definitiv darf und soll eine Predigt auch unterhaltsame Aspekte be-
inhalten!
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2.5.1 Der Kanzelgru

Die Predigt ist ,,apostolischer Dienst“. Deshalb griiit der Prediger
die Gemeinde auch vorab mit einem ,,apostolischen Segensgruf3®,
der einem der Apostelbriefe entnommen ist.'"* Dieser ,, KanzelgruB*
ist keine Bitte und kein Gebetswunsch, sondern tatsdchlich ein
Segenszuspruch, der den Aposteln von Jesus selbst aufgetragen
wurde und in diesem Sinne auch von den Aposteln ihren Briefen
vorangestellt ist (vgl. Joh. 20,21; Matth. 10,12 ff.). Darum ist es
falsche Bescheidenheit und ein unzuldssiger Verzicht auf die
Auslibung des apostolischen Segensamtes, wenn ein Prediger der
Gemeinde nicht den Frieden und die Gnade Christi zuspricht, indem
er das biblische ,,euch® in ein selbsterdachtes ,,uns* abédndert.

Der Kanzelgrufl wird, streng genommen, nur dann der Predigt voran-
gestellt, wenn der Prediger nicht identisch mit dem Hauptliturgen
oder Leiter des Gottesdienstes ist. Dann nédmlich tritt der Prediger
zum ersten Mal offentlich und ,,amtlich® im Gottesdienst in Er-
scheinung und griiit die Gemeinde. Der Liturg hat dies ja bereits vor
dem Kollektengebet schon getan und miisste es vor der Predigt
eigentlich nicht wiederholen. Ich rdume aber kampflos das Feld,
wenn gegen diesen Hinweis eingewendet wird, es handele sich dabei
um eine etwas iibertriebene Spitzfindigkeit.

Wenn Liturg und Prediger nicht identisch sind, wird der Kanzelgruf3
eine zusitzliche Bedeutung erlangen; wenn Liturg und Prediger —
wie es in den meisten Féllen in der kirchlichen Praxis sein wird —
identisch sind, ist der apostolische Segensgrufl vor der Predigt im
Blick auf die Bedeutung der Predigt als Proklamation des lebendigen
Gotteswortes durchaus angemessen.

114 Der »Kanzelgrufl* lautet hiufig: ,,Gnade sei mit euch und Friede von
Gott, unserem Vater, und dem Herrn Jesus Christus® (2. Thess. 1,2 und
ofter).
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2.5.2 Woriiber wird gepredigt?

Es gibt die (frei- und landes-) kirchliche Praxis der freien Wahl des
Predigtabschnittes (auch ,,Perikope® genannt). Dabei lduft man als
Prediger natiirlich Gefahr, seine Lieblingstexte zu predigen, mehr
noch: seine Lieblingsgedanken anschlieBend darauthin ausgesuchten
biblischen Texten zuzuordnen, also die Schrift nicht wirklich
,aus-zulegen* sondern seine Ideen ,,hinein-zulegen®,'"” sich schwie-
rigen oder einem selbst schwer zuginglichen Bibelabschnitten zu
verschlieBen und sich davor zu driicken, in eine geistlich-theo-
logische Auseinandersetzung damit einzutreten. Im Ergebnis fiihrt
das zu einem willkiirlichen Subjektivismus nach dem Motto ,,Was
ich euch schon lange mal sagen wollte...* und im schlimmsten Falle
dazu, dass der Prediger nicht Christus, sondern sich selbst predigt
(vgl. 2. Kor. 4,5).

Es ist darum eine gute und heilsame Regelung in der lutherischen
Kirche, dass die Pastoren sich an die kirchlich empfohlenen Predigt-
abschnitte halten. Damit die ganze Heilige Schrift, zumindest im
Uberblick, vorkommt, gibt es sog. Predigtreihen, die fiir jeden Sonn-
und Feiertag einen besonderen Predigtabschnitt vorsehen. Daneben
gibt es auch noch sog. Marginalreihen, die Alternativen anbieten.
Gepredigt werden die gottesdienstlichen Lesungen und weitere, den
Sonn- und Festtagen thematisch sinnvoll zugeordnete Texte.

Wer jeden Gottesdienst mitfeiert, hort darum im Laufe von sechs
bzw. sieben Jahren Auslegungen einer gro3en Fiille unterschied-
licher Perikopen, die sich erst nach diesem langen Zeitabschnitt
wiederholen.

Dem langjédhrigen Prediger wird nach zwolf oder vierzehn Jahren
dabei bewusst, dass Gottes Wort so reichhaltig und vielschichtig ist,
dass sich zwei Predigten zu demselben Bibelabschnitt nicht gleichen
werden und auch fiir den Rest seines Predigerdaseins Gedanken und

115 Das nennt man Eis-egese statt Ex-egese.
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Erkenntnisse in Hille und Fille aus ein- und demselben Abschnitt
zu heben bleiben.

In der SELK wurde 2018 eine neue Perikopenordnung eingefiihrt,
die — mit einigen Abweichungen — der der Evangelischen Kirche in
Deutschland (EKD) entspricht, die diese neue Ordnung 2017
eingefiihrt hatte. Die Abweichungen der neuen Perikopenordnung
sind jedoch im Vergleich zur bisherigen gering und nicht gravierend.
Die zuvor beschriebenen Prinzipien und Griinde, sich an der
Perikopenordnung zu orientieren und ihr mdglichst zu folgen,
bleiben dadurch unberiihrt.

Allerdings: Im Zuge der Neuordnung wurde in der SELK durch
entsprechend beschlossene Texte vom Allgemeinen Pfarrkonvent
und der Kirchensynode betont, dass diese Perikopenordnung nicht
als ,,ehernes Gesetz“ zu verstehen sei. Die Theologische Kom-
mission der SELK empfahl {iberdies, ,,die bisherigen sechs Peri-
kopenreihen und die Predigttexte des Revised Common Lectionary
mit Stellenangaben abzudrucken, sodass sich den Predigern eine
groflere Vielfalt an Predigtmdglichkeiten bieten wiirde, die sie
gleichwohl jeweils in eine Skumenische Gemeinschaft hinein-
stellen.«!"

2.5.3 Der Kanzelsegen

Den Abschluss der Predigt bildet der sog. Kanzelsegen, der wortlich
Phil 4,7 aufnimmt: , Der Friede Gottes, der hoher ist als alle
Vernunft, bewahre eure Herzen und Sinne in Christus Jesus.* Eine
Predigt, die nicht den Frieden proklamiert, den Christus uns gebracht
hat durch sein Blut am Kreuz (vgl. Kol. 1,20), den Frieden, der

116 Dag »Revised Common Lectionary* (1994) ist eine vor allem im
englischsprachigen Raum verbreitete Perikopenordnung, die gemeinsam von
romischen Katholiken, Anglikanern und Lutheranern verantwortet wird. Es
entspricht der romisch-katholischen Leseordnung, wie sie nach dem
2. Vatikanischen Konzil herausgegeben wurde.

117



Christus in Person ist (vgl. Eph. 2,14) und der sowohl denen gilt, die
nahe waren, als auch denen, die ferne waren (vgl. Eph. 2,17), hatte
Thema und Ziel verfehlt.

Es gibt ja Predigten, die einen Frieden verkiinden, der gerade nicht
unsere Vernunft iibersteigt, sondern iiberaus bemiiht mit unserer
Vernunft konform geht und ausdriicklich gehen will: Der ,,Seid-nett-
zueinander“-Frieden, der politische Frieden, der politisch korrekte
Frieden, der ,,Ich-darf-so-bleiben-wie-ich-bin*“-Frieden, der ,,Wir-
haben-uns-alle-lieb“-Frieden, der ,,Alles-ist-erlaubt-was-gefallt“-
Frieden usw. Allerdings: Dieser Friede derer, die rufen ,Friede,
Friede, und ist doch kein Friede® (vgl. Jer. 6,14) wird unsere Herzen
und Sinne nicht in Christus Jesus bewahren, stirkt nicht im Glauben,
festigt nicht die Hoffnung und inspiriert nicht die Liebe.

Exkurs 6: Das Amen

Wenn Christen beten, sei es in der Form der Bitte, der Fiirbitte, des
Lobes, des Dankes oder der Klage, richten sie ihre Gebete an Gott
den Vater. Und zwar ,,durch Christus, unseren Herrn“. So endet
jedes christliche Gebet. Seit Christus fiir uns zum Opfer und
Hohenpriester zugleich geworden ist, indem er sich selbst dem Vater
als Opfer fiir die Stinden der Welt dargebracht hat, brauchen wir
keine Vermittlung mehr, weder durch irgendeinen Opferdienst noch
durch fiir uns opfernde Priester. Der Zugang zum Thron des Vaters
ist frei und unverstellt, ,,der Cherub steht nicht mehr dafiir, Gott sei
Lob, Ehr und Preis!” (ELKG 21,6) In dieser Gewissheit beten wir
und sprechen in unseren Gebeten ,,wie die lieben Kinder zu ihrem

lieben Vater*.!"”

7 Martin Luther, Der Kleine Katechismus, 3. Hauptstiick, ,,Die Anrede®.
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Ausdruck dieser Gewissheit, die ,,Horgewissheit™ und Erhorungs-
gewissheit''® einschlieBt, ist das kleine Wortchen ,,Amen®. Luther
erklart es im Kleinen Katechismus: ,,Ja, ja, so soll es geschehen.*
»~Amen* ist ein urspriinglich hebriisches Wort und héngt sprachlich
zusammen mit den hebrdischen Wortern fiir ,,Festigkeit”, ,,Wahr-
heit®, ,,Treue®, ,,Zuverlassigkeit™.

Wer auf das Gebet eines anderen sein ,,Amen‘ spricht, stimmt damit
selbst in dieses Gebet ein und diesem Gebet zu. Das gilt nicht nur fiir
Gebete, sondern auch fiir bekenntnishafte Aussagen, zu denen in
gewisser Weise auch die Predigt zahlt. Das Amen ist also Ausdruck
der Gewissheit und der Zustimmung.

In jedem Gottesdienst sprechen wir an vielen unterschiedlichen
Stellen unser Amen. Das gilt fiir alle Gebete, fiir Segenszuspriiche,
fir das Glaubensbekenntnis, fiir bekenntnishafte Formeln und
ibrigens auch im Zusammenhang der Kommunion, wenn uns Leib
und Blut Christi mit den Worten vorgewiesen werden: ,,Das ist der
wahre Leib unseres Herrn Jesus Christus.“ Der Kommunikant
antwortet darauf ,,Amen® und bekennt sich dadurch zur wahren
Gegenwart des Leibes und Blutes Christi in, mit und unter Brot und
Wein im Altarsakrament.

»Das Amen gehort der Gemeinde* ist ein alter Satz, der ausdriicken
mdchte: Mitihrem Amen beteiligt sich die ganze Gemeinde wéhrend
des gesamten Gottesdienstes am gottesdienstlichen Geschehen.
Hierdurch iibt sie in herausragender Weise auch den Dienst aus, den
man als ,,Allgemeines Priestertum der getauften Glaubigen*
bezeichnet.

Es gibt manche Stellen im Ablauf der Liturgie, an denen der Pastor
vermeintlich alleine handelt, spricht, betet, singt. In Wirklichkeit iibt
er aber dann haufig einen stellvertretenden Dienst aus, als ,,einer fiir

18 Die Erhorungsgewissheit steht unter dem Vorbehalt: ,,Dein Wille, nicht
unser Wille geschehe, weil dein Wille fiir uns immer ein guter und gnadiger
Wille ist.
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alle®, wobei eben ,,alle* sich diesen Dienst durch das Amen zu Eigen
machen. Dazu muss der Pastor der Gemeinde aber auch Raum
geben! Es hat geradezu den Charakter eines etwas unbeholfenen
Selbstgespriches, wenn ein Pastor ein Gebet oder den Segen spricht,
dann sofort selbst mit dem Amen ,,antwortet und die Gemeinde
zum Schweigen verurteilt (und auch aus der geistlichen Verant-
wortung entlésst, sie also letztlich bevormundet).

Umgekehrt gilt aber auch: Eine Gemeinde muss ihre geistliche
Mitverantwortung auch wahrnehmen, den Gottesdienst wirklich
mitfeiern und nicht nur stumm {iber sich ergehen lassen. Das gilt
grundsétzlich, fangt aber bei einem laut und vernehmbar gesproche-
nen oder gesungenen Amen an und fallt iibrigens auch anderen
(Besuchern und Gisten) gerade an dieser Stelle beeindruckend auf.

2.6 Das Predigtlied

Im Zusammenhang mit dem Glaubensbekenntnis machte ich bereits
deutlich, dass dem Evangelium urspriinglich sofort die Auslegung,
also die Predigt, folgte und der Predigt das Glaubensbekenntnis
(Credo). Das Credo der Gemeinde hatte somit die Funktion, sich zu
Gottes Wort und seiner Auslegung zu bekennen.

Bei der in der lutherischen Kirche iiblich gewordenen Reihenfolge
Evangelium — Credo — (Liedstrophe) — Predigt — Predigtlied gehoren
Predigt und Predigtlied als Antworten des Glaubens und der aktuell
versammelten Glaubigen zusammen, wahrend der Zweiklang Evan-
gelium — Credo den Aspekt der ganzen Christenheit, der ganzen
Kirche betont.

Im Predigtlied kann ein Gedanke der Predigt vertieft oder weiter-
gefiihrt werden. Das Predigtlied darf durchaus auch so etwas wie
eine Zusammenfassung des Gehorten sein. Dann erhélt es die Be-
deutung eines zustimmenden Bekenntnisses der Gemeinde, die
gewissermallen durch das Lied selbst ,,predigt. Das Predigtlied
kann Dank fiir die in der Predigt entfalteten Heilstaten Gottes oder

120



auch eine Bitte um personliche Zuwendung dieser Heilstaten
ausdriicken.

Alle genannten Facetten lassen sich aber auch im stillen,
personlichen Gebet zusammenfassen. Darum ist es moglich und von
Zeit zu Zeit hilfreich, anstelle des Predigtliedes der Kirchenmusik
Raum zu geben und der Gemeinde dadurch einen besinnlichen,
meditativen Rahmen zum Gebet.

2.7 Die Abkiindigungen

Man mochte meinen, die Abkiindigungen (auch ,,Vermeldungen*
oder schlicht ,,Bekanntmachungen® genannt) seien eigentlich kein
Bestandteil der Liturgie. Aber das stimmt nicht, auch wenn sie
manchmal — aber das liegt dann an Form, Inhalt und Vortragsweise —
jeden liturgischen (und sonstigen) Rahmen sprengen. Eigentlich sind
Abkiindigungen ,,Lebenszeichen einer Gemeinde*— Lebenszeichen,
die Leiden und auch Sterben mit einbeziehen.

Wenn man Abkiindigungen so versteht, muss man sich natiirlich
vorher dariiber verstdndigen, was zum Leben einer Gemeinde gehort,
was eine Gemeinde zu einer ,,lebendigen Gemeinde* macht.

Zuallererst ist das nach lutherischem Verstindnis der Gottesdienst.
Dass diese Gemeinde auf dem Weg ist, dass sie wie Pilger in der
Wiiste von Quelle zu Quelle, von Oase zu Oase oder als das
wandernde Gottesvolk von Abendmahl zu Abendmahl auf dem Weg
in die Ewigkeit ist, dass und wann der nidchste Gottesdienst auf
diesem Weg gefeiert wird, das gehort unbedingt in die Abkiindi-

gungen.

Weitere Lebenszeichen wie Geburten, Taufen, Verlobnisse (Auf-
gebote), Trauungen, Eintritte, Austritte und Ausschliisse, Sterbefille
und Beerdigungen werden als Fiirbittanliegen genannt. Diesen
Zweck sollen die Abkiindigungen ndmlich in erster Linie erfiillen;
darum stehen sie eigentlich auch unmittelbar vor dem Allgemeinen
Kirchengebet.
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Im Sinne von Gebetsanliegen kdnnen — wo es die betroffenen
Gemeindeglieder wiinschen oder gestatten — auch Krankheitsfalle
genannt werden. Ebenso sind bevorstehende kirchliche Versamm-
lungen wie Konvente und Synoden, aber auch Ordinationen,
Einfiihrungen und kirchliche Wahlen von iibergeordneten Amts-
tragern anzuzeigen und der Fiirbitte zu empfehlen.

Und schlieBlich bildet das Ergebnis der Dankopfersammlung des
vorangegangen und der Zweck der Dankopfersammlung des aktu-
ellen Gottesdienstes einen festen Bestandteil der Abkiindigungen.
Das mag erstaunen, weil es um so weltliche Dinge wie Geld geht,
hat aber einen tiefen geistlichen Grund, von dem im Abschnitt ,,2.8
Die Dankopfersammlung® ausfiihrlicher zu reden sein wird.

Alles andere gehort — streng genommen — nicht in die gottes-
dienstlichen Abkiindigungen. Wo es iiblich ist, ein sonntédgliches
Informations- und Gottesdienstblatt auszulegen, lassen sich die
vielen anderen Informationen aus dem Gemeindeleben dort unter-
bringen. Aber selbst dann lésst es sich nicht immer vermeiden, neben
den genannten Hauptpunkten auch eher Nebenséchliches im Rahmen
der Abkiindigungen der Gemeinde mitzuteilen.

Es stimmt: Die Bitte um Kuchen- und Salatspenden, der aus-
driickliche Hinweis auf Entfallen oder Verschiebung irgendeines
Termins sind keine wirklichen Anliegen fiir das Allgemeine
Kirchengebet. Und dennoch miissen diese Dinge mitgeteilt werden,
wobei das gesprochene Wort manchmal eben hoheren Aufmerksam-
keitswert hat als das geschriebene. Wir sollten uns deshalb nicht
sklavisch an die oben ausgefiihrten Kriterien fiir die Abkiindigungen
halten, aber doch bemiiht sein, sie nicht stindig zu einer launig-
plauschigen Clownerie verkommen zu lassen.

Pastoren sind dafiir manchmal etwas anfillig. Nicht bei jedem
Gemeindeglied kommt das als Zeichen von Menschlichkeit und
lebendiger Unkompliziertheit an. Mancher empfindet solcherlei
lockere Conférencen eher als mangelnde Ernsthaftigkeit und fiihlt
sich briiskiert. Hier sind von den Pastoren (oder auch Kirchen-

122



vorstehern, die die Abkiindigungen vornehmen) viel Feingefiihl und
gute Kenntnis der jeweiligen Gemeinde gefordert.

Grundsitzlich gilt: Die Abkiindigungen miissen wie alle Bestandteile
des Gottesdienstes sorgfaltig (d. h. schriftlich!) vorbereitet und nicht
beildufig ,,aus dem Armel geschiittelt werden. Nicht zuletzt lassen
sie sich dadurch auch im Blick auf die Lange (keine zweite Predigt!)
ertriaglich halten.

ScheuBlich und fiir Géste der Gemeinde eine schlichte Zumutung ist
es, wenn an der Stelle der Abkiindigungen Gemeindeversammlungs-
protokolle oder Synodalberichte verlesen werden. Solche Gemeinde-
internen Informationen haben ihren Platz nach Beschluss des
Gottesdienstes und ihren Ort am besten im Gemeindesaal. Hier muss
man auch barmherzig mit denen sein, die entweder an solchen
ausfiihrlichen Berichten kein Interesse oder aber aus triftigen und zu
respektierenden Griinden keine Zeit haben.

Ublicherweise, aber nicht notwendigerweise, werden die Ab-
kiindigungen mit einem Segenswort beschlossen: ,,Der dreieinige
Gott segne diese Gemeinde nach dem Reichtum seiner Gnade.* Im
Gottesdienst meiner derzeitigen Gemeinde sind nahezu immer auch
Giste, also solche, die formal nicht zur Gemeinde gehdren. Damit
sie sich mit angesprochen und nicht ausgeschlossen fiihlen, ver-
wende ich folgende Formulierung: ,,Der dreieinige Gott segne diese
zum Gottesdienst versammelte Gemeinde nach dem Reichtum seiner
Gnade.”

Der eigentliche Ort der Abkiindigungen ist die Stelle zwischen
Predigtlied und Dankopfersammlung (bzw. Dankopferlied). Mitten
im Gottesdienst. Freilich dann auch mit all den erwédhnten Effekten,
durch die der Gottesdienst faktisch unterbrochen wird und die von
nicht wenigen auch als unpassend oder stérend empfunden werden.

Gibt es Alternativen?

Zunéchst wére das schon genannte Sonntagsblatt zu nennen, das
zumindest die Abkiindigungen dadurch entlasten kann, indem dort
Termine usw. verzeichnet sind, die man sich beim Horen miindlich
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vorgetragener Abkiindigungen sowieso nicht merken kann. Dennoch
bleiben dann noch zahlreiche Anlésse iibrig, die von vielen gar nicht
wahrgenommen wiirden, wenn sie nur schriftlich vorldgen und nicht
auch miindlich-6ffentlich vorgetragen wiirden. Das gilt insbesondere
fur ,,Aufrufe um Mithilfe und Mitarbeit aller Art.

Eine weitere Alternative besteht darin, die Abkiindigungen entweder
dem Gottesdienst voranzustellen oder sie ans Ende zu legen. Eine
Voranstellung, z. B. kurz nach dem Léiuten, wird jedoch auch als
eher storend empfunden. Die Gemeinde ist auf die Feier des
Gottesdienstes eingestellt und muss sich zuvor anhoéren, welche
Veranstaltungen in der neuen Woche stattfinden, dass der geplante
Arbeitseinsatz mangels Beteiligung abgesagt werden muss oder dass
Frau X. noch Mitfahrgelegenheiten zur Kirchenbezirkssynode
anbietet.

Besser wire also eine Verlagerung der Abkiindigungen ans Ende des
Gottesdienstes, und zwar nach dem Segen und dem Schlusslied, vor
dem Nachspiel.

Optimal wire es, wenngleich mit etwas Mehrarbeit in der Vor-
bereitung verbunden, wenn zwischen ,,geistlichen und ,,weltlichen
Abkiindigungen unterschieden wiirde. Das hieBle dann: Geburt,
Krankheit, Tod, kirchliche Ereignisse wie Ordinationen, Synoden
usw., kurz: Fiirbittanliegen wirden nach dem Predigtlied und vor
dem Allgemeinen Kirchengebet als ,,geistliche Abkiindigungen*
vorgetragen, alles andere als ,,weltliche Abkiindigungen* nach Segen
und Schlusslied. Nicht immer wird sich ,,geistlich® und ,,weltlich®
dabei strikt trennen lassen. Dies wiederum muss jedoch kein
Problem, sondern kann eine geistliche Bereicherung sein, wenn
beispielsweise eine Gemeindefahrt abgekiindigt wird (auch mit
Termin, Treffpunkt und Fahrtkosten), dieser Anlass dann aber im
Fiirbittengebet auch bedacht wird: um behiitete Fahrt, gesegnete
Gemeinschaft...
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2.8 Die Dankopfersammlung und das Dankopfergebet

Nicht der ,,schnéde Mammon®, sondern die Diakonie hat in der
Dankopfersammlung ihre gottesdienstliche Verankerung. Wenn man
davon absieht, dass die Fiirbitte selbstverstidndlich auch eine Form
der Diakonie ist, weil auch hier einer des anderen Last mittrégt, ist
die Dankopfersammlung ansonsten der einzige Ort im Gottesdienst,
an dem die Diakonie vorkommt. Man sagt: Liturgie (Anbetung,
Lobpreis), Martyrie (Zeugnis, Bekenntnis, Verkiindigung, Mission)
und Diakonie (Dienst der Nachstenliebe) seien die drei haupt-
sdchlichen LebensduBerungen der Kirche. Es ist also nicht beliebig,
ob und wie die Diakonie im Gottesdienst vorkommt oder nicht.

In der Alten Kirche brachte die ganze Gemeinde unter Lobgesang
Gaben in Form von Naturalien zum Altar. Gaben, die im Anschluss
an den Gottesdienst an die Bediirftigen und Armen der Gemeinde
verteilt wurden. Aus der Fiille dieser Gaben sonderte der Bischof der
Gemeinde, also der Leiter des Gottesdienstes, Brot und Wein fiir die
Sakramentsfeier aus. Uber den Gaben wurde ein Segensgebet ge-
sprochen, also ein Gebet mit der Bitte um gesegneten Gebrauch
durch die Empfanger und um Segen fiir die Geber.

Der aus Gemeinden der SELK (vornehmlich aus der altlutherischen
Tradition) stammende, zu besonderen Anldssen {ibliche
»(Dank-)Opferumgang* erinnert bis heute an diese diakonisch-
liturgischen Wurzeln (in Gemeinden der hannoverschen und anderer
Traditionen). Dabei wird die Kollekte nicht in durch die Reihen
gegebene Korbchen oder Klingelbeutel eingesammelt, sondern alle
Gemeindeglieder ziehen (singend) in einer Prozession um den Altar
und legen dort ihr Dankopfer ab.

Ubrigens geht die Dankopfersammlung auf neutestamentlich be-
zeugte Vorbilder zuriick, die sogar den Schluss nahelegen, dass
schon in den ersten Christengemeinden neben den Naturalien-
sammlungen fiir die Armen der eigenen Gemeinde auch bereits
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modern anmutende Geldsammlungen fiir entfernt wohnende Mit-
christen durchgefiihrt wurden.'"”

Es ist also ein echter Verlust, wenn in manchen Gemeinden anstelle
der gottesdienstlichen Dankopfersammlung nur noch ein Opferstock
am Ausgang aufgestellt wird, an dem man sich entweder geiibt
vorbeidriickt oder in den man eher verschdmt unter den kritischen
Augen eines Kiisters oder Kirchenvorstehers sein Schérflein einlegt.

In den Gemeinden der SELK wird sehr hdufig das Dankopfer fiir die
eigene Gemeinde erbeten. Jeder weil3, dass diese Gaben nicht vor-
rangig den ,,Armen der Gemeinde“ zugute kommen, sondern
schlichtweg dazu bendtigt werden, die laufenden Verpflichtungen
einer Kirchengemeinde zu erfiillen, die ohne Kirchensteuermittel
und 6ffentliche Zuwendungen zurechtkommen muss.

Wo die gottesdienstliche Dankopfersammlung aus der Ubung
gekommen ist und man nun nicht mit der Hauruck-Methode diesen
Brauch (wieder!) einfithren kann oder mdchte, wire es eine sinn-
volle Moglichkeit, zumindest die Sammlungen, die fiir diakonische
Zwecke auBlerhalb der eigenen Gemeinde gedacht sind, wéhrend des
Gottesdienstes einsammeln zu lassen. Dadurch wird ndmlich deut-
lich: Wir iibernehmen jetzt gemeinsam als Gemeinde aus christlicher
Liebe Mitverantwortung fiir andere Christen oder andere in Not
geratene Menschen.

Das gesammelte Geld wird zum Altar gebracht, wo der Pastor ein
Dankopfergebet spricht. Warum das? Man stelle sich nur vor,
welche ,,Geschichte® die Miinzen und Scheine haben konnen, die
nun auf dem Altar liegen und in den Dienst der christlichen
Néchstenliebe oder des Gemeindeaufbaus gestellt werden sollen! Ich
ibertreibe ein wenig: Es kann sich um Erpresser- und Verbrecher-
geld, um Huren-und Bestechungsgeld, um schon einmal gestohlenes

1197 B. Rémer 15,26: Hier werden Gemeinden in Mazedonien und Achaja
genannt, die flir die Armen der Gemeinde in Jerusalem ,,zusammengelegt™
haben (vgl. auch 2. Kor. 8 und 9).
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oder unterschlagenes, fiir die iibelsten Dinge bereits einmal aus-
gegebenes Geld handeln. Und da sagen wir nicht einfach pecunia
non olet,'”® sondern bitten Gott, dieses Geld in seinen Dienst zu
nehmen, es auszusondern aus den schlimmen und schuldverstrickten
Zusammenhéngen dieser Welt und es einzusetzen zum Bau seiner
Kirche und zu Wohl und Heil der Menschen sowie auch zum
Segen'?! derer, die es fiir diesen Zweck aus Dank geopfert haben.

Vor Jahren hat eine Berliner Gemeinde einmal den Versuch
unternommen, die Kollekte wieder als diakonische Liebessammlung
ins Bewusstsein zu riicken, und folgende Aufschrift am Kollekten-
korbehen befestigt: ,,Wer hat, der gebe, wer braucht, der nehme!* In
dieser Kirche fanden sich immer viele Obdachlose ein, die der
Aufforderung natiirlich gerne Folge leisteten. Zur groBen Uber-
raschung mancher war dennoch das Kollektenergebnis insgesamt
deutlich hoher als vor diesem ungewdhnlichen diakonischen
Versuch!

Man kann das Dankopfer unmittelbar im Anschluss an die Ab-
kiindigungen einsammeln und wihrenddessen ein zusitzliches
Dankopferlied singen lassen. Dem urspriinglichen Brauch naher (und
zeitsparender) wire es allerdings, das Dankopfer zum ,,Lied zur Be-
reitung” einzusammeln. Klassisch heifit dieses Lied oder ein
entsprechendes Musikstiick ,,Offertorium®. Dahinter steckt das
lateinische Wort offerre, was ,,darbringen* oder auch ,,opfern* be-
deutet und dazu gefiihrt hat, dass man in der lutherischen Kirche die
Gefahr witterte, die Dankopfersammlung in unmittelbarer Néhe zur
Sakramentsfeier konne falsche (romische) Opfergedanken (im Sinne
eines menschlichen Opferns, das vor Gott verdienstlich ist) in die
lutherische Abendmahlsfeier eintragen. Mir scheint das etwas

120 1 at. pecunia non olet heilit iibersetzt: ,,Geld stinkt nicht.*

121 Ich mache daher wihrend des Dankopfergebetes ein Kreuzeszeichen
iiber die Dankopfergaben.
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iiberidngstlich zu sein.'” Unsere gottesdienstlichen Ordnungen
schlagen als Alternative zu einem besonderen Dankopferlied daher
wohl vor, die Sammlung wihrend des Predigtliedes durchzufiihren.
Die Abkiindigungen folgten dann auf das Dankopfergebet.

Eines sollte aber deutlich geworden sein: Die Dankopfersammlung
ist keine weltliche Notwendigkeit, sondern eine geistliche und im
Gottesdienst beheimatete Selbstverstiandlichkeit, die darum auch
hinsichtlich Ergebnis und Verwendungszweck ihren legitimen Platz
in den (,,geistlichen) Abkiindigungen haben sollte. Das Geben des
Geldes ist die eine Seite, der dieses Geben motivierende Dank und
die die Gaben begleitende Fiirbitte ist die andere, nicht minder
wichtige Seite!

2.9 Das Allgemeine Kirchengebet oder Fiirbittengebet

In der mittelalterlichen (und bis heute in der romischen) Kirche sind
die Fiirbitten im Vergleich zur lutherischen Kirche meist erstaunlich
knapp. Das hingt sicher damit zusammen, dass im rémischen Mess-
kanon, also den die Abendmahlsfeier umrahmenden Gebeten, viele
Gebetsanliegen'?® vorkommen, die in der lutherischen Kirche ihren
Platz im Kirchengebet haben.

Nun muss man wissen, dass hinter diesem Unterschied die romische
Messopfer-Vorstellung steht, dass im Altarsakrament die Kirche
durch den vermittelnden Dienst des Priesters Gott ein Opfer

122 Wiirde ein lutherischer Christ des 21. Jahrhunderts wirklich einen Zu-
sammenhang zwischen (der Hohe seines) Dankopfer(s) und der Wirkung des
Sakramentes herstellen oder auch nur vermuten?

123 7. B. Fiirbitten fiir den Papst, den Ortsbischof, alle Mitarbeiter der
Kirche, Lebende und Verstorbene sowie Gebete um die Fiirbitte der
Heiligen, Einheit der Kirche, Frieden, Vergebung und Versohnung.
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darbringt und darum Gott gebeten wird, im Blick auf dieses ,,reine
und makellose Opfer* die Bitten der Kirche zu erhdren.'*

Das Allgemeine Kirchengebet kann in unterschiedlicher Weise
gehalten werden. Entweder spricht oder singt der Pastor das Gebet
stellvertretend fiir die Gemeinde, die mit ihrem ,,Amen® in die
Anliegen einstimmt, oder er (bzw. ein Diakon, eine Diakonin, ein
Lektor oder eine Lektorin) nennt einzelne Gebetsanliegen, die die
Gemeinde mit einer Bitte (z. B. ,,Herr, erbarme dich* oder ,,Kyrie
eleison, auch in gesungener Form) aufnimmt.'?

Immer jedoch folgt das Allgemeine Kirchengebet einem bewéhrten
Schema: Zuerst kommt a) die Kirche mit Bischof'*, Hirten, Lehrern
und Mitarbeitern in den Blick. Es folgt das Gebet fiir b) die Welt,
ihre Regierungen, ihren Erhalt, ihre Bewahrung und ihre Ordnungen.

124 Bis heute gilt in der romischen Kirche, dass jede Messe, jedes Gott dar-
gebrachte Messopfer ,,Friichte” bringt, die Lebenden und Verstorbenen
zugeeignet werden konnen. Und bis heute bezahlen Gléubige, die wiinschen,
dass ihre verstorbenen Angehdrigen im Messgebet erwdhnt werden, dass
ihnen also die Friichte des Messopfers zugewendet werden, dafiir Geld; das
sog. Messstipendium. Das erwidhne ich nicht, um unnétig Graben auf-
zureiBen, sondern um einer falschen und gefihrlichen Okumeneschwirmerei
vorzubeugen, die verkennt, dass zentrale biblische Anliegen der lutherischen
Reformation noch langst nicht aufgenommen und theologisch wie praktisch
umgesetzt wurden.

125 Bej einem solchen »diakonischen Gebet fasst der Liturg nach dem
Bittruf der Gemeinde das Gebetsanliegen noch einmal in einem kurzen
Sammel- bzw. Kollekten-Gebet zusammen.

126 In einer Reihe unserer agendarischen Kirchengebete wird der Bischof
(,,unser Bischof*) ausdriicklich in das Gebet der Gemeinde eingeschlossen.
Ich halte das nicht fiir einen ,,romischen Rest”, sondern fiir wichtig und
ndtig, denn dem Bischof (ebenso iibrigens den Propsten und Superinten-
denten) ist eine hohe Verantwortung iibertragen worden, und es ist ein
wirksames Zeichen der Liebe, diese kirchenleitenden Amtstréger nicht nur
mit Beschwerdebriefen {iber ihre Unvollkommenheit zu bedenken, sondern
sie auch im Gebet zu tragen und zu begleiten.
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Danach kommen c) die Menschen in den Blick, die in Leid und Not
sind, vor allem die Kranken und um des Glaubens willen Verfolgten.
SchlieBlich werden d) die Sterbenden in Gottes Hand gelegt, und es
kann der Verstorbenen gedacht werden.'”” Dieses Schema ist nicht
Ausdruck eines verkrusteten Traditionalismus, sondern dient dazu,
das Mitbeten zu ermdglichen und eine Gemeinde nicht den spon-
tanen Einfdllen eines Pastors auszusetzen.

Die konkrete Ausfithrung dieses Gebetes kann sehr verschieden und
variationsreich sein. Unsere Agende bietet eine Fiille von Vor-
schlagen und Varianten, an die sich jeder halten sollte, der sich nicht
in der Lage sieht, Fiirbitten selbst zu formulieren. Ich plddiere
ausdriicklich dafiir, dies bei vorhandener sprachlicher Begabung
dennoch zu tun, aber auch nur dann. Stellvertretende Gebete zu
formulieren ist keine Sache, die man im Vorbeigehen erledigen
kann: Eine Gemeinde muss in die Gebetsworte mit einstimmen
konnen, den Anliegen, Gedanken und Formulierungen innerlich
folgen konnen. Es gilt hier besonders, ,,Bewidhrtes zu bewahren®,
sich an erprobten Wendungen zu orientieren, eine gehobene Sprache
zu pflegen, die auf modische Begriffe und Fremdworter verzichtet,
und dabei doch das Sprachniveau einfacher Gemeindeglieder zum
Malstab zu nehmen. Es sollen am Ende ja alle dazu ,,Amen*
sprechen konnen. Oft ist es ausreichend, besondere aktuelle Note
oder Ereignisse in vorformulierte agendarische Gebete einzufiigen,
um das ,,wirkliche Leben‘ und die tatsichlichen Note und Anliegen
einer Gemeinde angemessen aufzunehmen.

Von Zeit zu Zeit ist es auch eine gute Moglichkeit, der Gemeinde
Raum fiir das stille, personliche und damit auch aktuelle und
konkrete Fiirbittengebet zu schenken, indem der Liturg im Sinne des
oben beschriebenen Schemas nur allgemeine Anliegen nennt und
dann eine Zeit des stillen Gebetes folgen l4sst. [hm obliegt es dann,

127 Vgl. Aufsatz im zweiten Teil ,III. Zur Frage des Gebets fiir Ver-
storbene‘.
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das Kirchengebet zu eréffnen und durch ein abschliefendes Kol-
lektengebet zu beschliefen.

Moglich ist es schlieBlich auch, die Fiirbitten in der Form eines
geeigneten Bittliedes zu gestalten (z. B. zur Jahreswende ,,Nun lasst
uns gehn und treten”, ELKG 42). Diese Variante eignet sich vor
allem dann, wenn zu bestimmten Anldssen besonders auf die Lange
bzw. ,,Kiirze* des Gottesdienstes geachtet werden muss. Das Fiir-
bittenlied kann dann ndmlich an der Stelle des Predigtliedes
gesungen werden und zugleich die Funktion des Liedes zur Be-
reitung erfiillen. Die Abkiindigungen miissten allerdings dann
unmittelbar auf die Predigt oder vor Beginn bzw. am Ende des
Gottesdienstes nach dem Segen erfolgen.

Kirchenmusikdirektor Pastor Hermann Otto hat ein sehr schones
Tonmodell'*® fiir gesungene Fiirbitten entwickelt, auf die die
Gemeinde mit dem meist sehr vertrauten ,,Kyrie eleison™ aus der
ostkirchlichen Liturgie der Ukraine antwortet (s. z. B. EG 178,9).
Auf dieses Tonmodell lassen sich Gebete fiir alle Anlédsse leicht
selbst formulieren. Voraussetzung dafiir, dass diese Form der
gesungenen Fiirbitten ihre ,,Wirkung entfalten kann, ist, dass ein
Liturg oder Vorsidnger vorhanden ist und der gesamte Gebetsgesang
mit der Orgel begleitet wird. A capella ,,klingt™ das nicht!

128§, dritter Teil unter IV,8.
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3. Die Feier des Heiligen Altarsakraments

3.1 Das Lied zur Bereitung'”

Das Lied zur Bereitung hat eine praktisch-liturgische und eine
theologisch-geistliche Bedeutung.

Zunichst gibt es dem Liturgen Zeit, die zur Sakramentsfeier notigen
Gerite (vor-) zu bereiten. Hierbei z&hlt er aus der Hostiendose
(Pyxis) eine ausreichende Anzahl nicht konsekrierter Hostien auf
den Hostienteller oder die Hostienschale (Patene).!*® Danach gieBt
er aus der Kanne Wein in den Kelch und deckt ihn mit einem
quadratischen, meist mit Leinen bezogenen ,,Deckel (Palla) ab, um
das Hineinfallen von Schmutzpartikeln oder Insekten etc. zu
verhindern. Patene und Kelch stellt er hierzu auf das Corporale'?!
(ein mehrfach gefaltetes Tuch) in der Mitte des Altars.** Dieser
Brauch hat den Sinn anzuzeigen: Was sich auf dem Corporale
befindet, ist zur Konsekration (Segnung) bereitet, die daneben
befindlichen Elemente Brot und Wein sollen davon (zunichst)
ausgenommen bleiben. Soll, etwa bei zu erwartenden hohen Kom-
munikantenzahlen, von vornherein die ganze Kanne (bzw. Pyxis)

129 Auf meinen Vorschlag, das Dankopfer wihrend des Liedes zur Bereitung
einzusammeln, weise ich hier noch einmal hin.

130 Hier kommt dann auch die in der SELK meist praktizierte Sakraments-
anmeldung zu einem ihrer Ziele: Der Pastor weill dadurch, wie viele Hostien
er mindestens konsekrieren muss, wird aber aus Erfahrung noch eine Anzahl
zusétzlicher Hostien bereithalten.

131 Das Wort Corporale ist von lat. corpus (,K6rper®) abgeleitet; dahinter
steht die Vorstellung vom ,,Leichentuch Christi*, das den Corpus Christi,
den Leib Christi tragt.

132 Zur Aufstellung der Sakramentsgerite vgl. die Ausfiihrungen zum Altar
in I11,2.
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konsekriert werden, miisste der Liturg um der Eindeutigkeit seines
Tuns und der Gewissheit fiir die Gemeinde willen diese ebenfalls auf
das Corporale stellen.

Wiéhrend des Liedes zur Bereitung hat der Liturg auch die
Moglichkeit, mit dem bereitliegenden Siebloffel ggf. Korkreste u. A.
aus dem Kelch zu entfernen.'*

Wo es moglich und machbar ist, konnte die Bereitung der Abend-
mahlsgaben auch so vollzogen werden, dass z. B. ein Helfer
(Kirchenvorsteher, Altardiakon, evtl. Konfirmand) die auf einem
Seitentisch bereitgestellten Gaben und Gerdte zum Altar bringt und
der Liturg sie dann entsprechend dem oben Gesagten vorbereitet.
Dadurch wiirde der altkirchliche Brauch des Herzutragens der
(diakonischen) Gaben in Erinnerung gebracht. Sinnvoll ist das
natiirlich nur dann, wenn die Gemeinde diese Hintergriinde kennt
und nicht annehmen muss, es solle hier eine gestelzte (und
moglicherweise noch der romischen Praxis unkritisch abgeschaute)
Feierlichkeit zelebriert werden.

Moglich ist es, dass nun der Liturg (in der Stille) {iber den Gaben
von Brot und Wein eine Art ,, Tischgebet®, ein Dankgebet fiir die
Friichte der Erde und der menschlichen Arbeit, spricht. Die
agendarisch vorgeschlagenen Formulierungen lehnen sich fast
wortlich an ein altes israelitisches Segensgebet (hebr. beracha) an,
das auch in der Passa-Liturgie als Segensgebet iiber Brot und Wein
Verwendung findet. Eine heilsame und gute Ankniipfung und
Erinnerung daran, dass wir als Kirche mit dem Volk Israel eng
verbunden und ohne Israel nicht denkbar wiren!

Ebenfalls als stilles bzw. halblautes Gebet des Pastors schldgt unsere
Agende an dieser Stelle ein personliches Vorbereitungsgebet fiir den
Liturgen vor, das die Bitte um eigenes segensreiches Tun und um

133 Wenn der Kiister zuvor den Wein bereits durch ein Sieb in die Kanne
gieBt, ldsst sich dieses wenig schone ,,Fischen® vermeiden.
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den gesegneten Empfang des Heiligen Mahles durch die Kommuni-
kanten beinhaltet.

Eine weitere Bedeutung des Liedes zur Bereitung beruht auf dessen
moglichen Inhalten.

Zunichst konnte hier ein Bekenntnislied zur wahren Gegenwart des
Leibes und Blutes Christi unter Brot und Wein in Frage kommen.
Wenn bislang im Gottesdienst diese Kernaussage biblisch-luthe-
rischen Glaubens noch nicht benannt und bekannt wurde, ist hier ein
passender Ort dafiir. ,,Wir glauben all und bekennen frei, dass nach
Christi Wort dies Brot der Leib Christi sei (ELKG 468) ist ein
Beispiel fiir ein solches Lied.'** Wie es in der Alten Kirche beim
Einstimmen in das ,,Ich glaube* des Glaubensbekenntnisses um die
sich selbst zu stellende Frage ging: Glaube ich das auch wirklich und
bin daher in dieser Gemeinde zur Kommunion zugelassen?, hat ein
so profiliertes und charakteristisches Bekenntnislied heutzutage
dieselbe Funktion. Selbstpriifung im Sinne von 1. Kor. 11,27-29
kann auch Sinn des Liedes zur Bereitung sein, wenn in den aus-
gewihlten Strophen um rechten Glauben, gesegneten Empfang,
Bereitschaft zur Vergebung und Versohnung gebeten wird.

Allgemein gilt: Die Auswahl der Lieder im Gottesdienst ist wich-
tiger Bestandteil der Gesamtverkiindigung! Insbesondere an so
exponierten Stellen wie kurz vor der Sakramentsfeier. Im Blick auf
das Heilige Abendmahl kdnnen natiirlich unterschiedliche Aspekte
betont werden. Das Heilige Abendmahl ist z. B. auch ein Ge-
meinschaftsmahl. Es ist daher durchaus zuléssig, als Bereitungslied
auch einmal Strophen auszuwéhlen, die gerade diesen Aspekt
unterstreichen. Allerdings sollte dann an anderer Stelle, etwa durch
Gebete, Lieder, Verkiindigung in der Predigt, schriftliche Hinweise
in Sonntagsblattern oder Hinweise im Rahmen der Abkiindigungen,
deutlich gemacht werden, was in dieser Kirche und Gemeinde im

134 Weitere Beispiele fiir betont lutherische Abendmahlslieder, strophen-
weise zur Bereitung oder vollstdndig zur Kommunion, finden sich im dritten
Teil (IV,1-3).
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Blick auf die Realprisenz'* vom Heiligen Abendmahl geglaubt und
bekannt wird. Fatal wére es, wenn der Sakramentsglaube ansonsten
gar nicht vorkdme und dann im Bereitungslied auf den Ge-
meinschaftscharakter reduziert bliebe.

Uberraschenderweise finden sich sowohl im ELKG als auch im
neuen Gesangbuch der SELK unter der ausdriicklichen Rubriken-
iiberschrift ,,Heiliges Abendmahl® verhéltnismaBig wenige Lieder,
die den (konkordien-) lutherischen Abendmahlsglauben spezifisch
zum Ausdruck bringen. Wer nicht ,,immer dasselbe* singen (lassen)
mochte, sollte auch hier mit Textdatei und Suchfunktion kreativ
werden. Es gibt zahlreiche Liedstrophen in vollig anderen Rubriken,
die als Strophen zur Bereitung gut geeignet sind!

Um ein Beispiel zu nennen: ELKG 335 ,,Ich dank dir, lieber Herre*
ist ein Morgenlied und auch in dieser Rubrik zu finden. Die
Kombination der Strophen 4, 5, 8 (und 9) vereint neben dem
Sakramentsbekenntnis (Strophe 8) den Glaubensaspekt (Strophe 4)
und — nicht gering zu achten! — die Selbstpriifung und den Ver-
s6hnungsgedanken in Strophe 5 (Bitte um christliche Liebe zu dem,
der mich verletzt hat).

In der alten altlutherischen Agende gehorte iibrigens zu den
Beichtfragen bei der Krankenkommunion auch die Frage: ,,Auf
dieses dein Bekenntnis hin frage ich dich: Hast du auch keinen Hass
oder Feindschaft gegen deinen Nichsten und, wenn dich jemand
beleidigt oder verletzt haben sollte, vergibst du ihm von Herzen, so
antworte: Ja.*!%

135 Realprisenz nennt man die wirkliche Gegenwart des wahren Leibes und
Blutes Christi in, mit und unter Brot und Wein: Hierin unterscheidet sich die
bekenntnisgebundene lutherische Kirche besonders deutlich von der an-
sonsten reformiert gepriagten, auf Gemeinschaft und Gedéchtnis reduzierten
evangelischen Landeskirche. Ausnahmen, die es in der Tat und erfreulicher-
weise gibt, bestétigen die Regel!

136 Agende fiir die evang.-luth. Kirche in Preufien, 2. Teil, , Kranken-
kommunion®, S. 43.
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3.2 Der Prafationsdialog und die Prafation'’

Die sog. Salutatio'*® (der WechselgruB: ,,Der Herr sei mit euch.“ —
,,Und mit deinem Geiste'*.*) taucht im lutherischen Gottesdienst an
drei Stellen auf: Vor dem Kollektengebet, zu Beginn der Sakra-
mentsfeier und vor dem Segen. In der modernen rémischen Messe
kommt die Salutatio an einer vierten Stelle hinzu, ndmlich vor dem

Evangelium.

Versucht man, die Bedeutung der Salutatio im Zusammenhang ihres
Vorkommens zu systematisieren, scheint mir die romische Variante
einleuchtender zu sein: Der Austausch des Segensgrulles zwischen
Pastor und Gemeinde erfolgt jeweils vor den zentralen Handlungen
des Pastors: vor dem Gebetsdienst, dem Verkiindigungsdienst, dem
Sakramentsdienst und dem Segnungsdienst.

Auf der einen Seite empfangt der Pastor durch den Zuspruch der
Gemeinde in der Salutatio an diesen Stellen den Segenswunsch der
Gemeinde zu seinem Tun. Auf der anderen Seite wird deutlich, dass
hier der Pastor ,,anstatt und anstelle des Herrn Christus* (lat. Christi
vice et loco) redet und handelt.

Mit dem Aufruf ,,Die Herzen in die Hohe!* wird zum Ausdruck
gebracht, dass unsere irdischen Gottesdienste und der himmlische
Gottesdienst, den die Engel und die Vollendeten vor Gottes Thron
und in seiner unmittelbaren Gegenwart in unauthorlicher Anbetung
begehen, miteinander verbunden sind. ,,Auf ewig ist verschwunden,
was Erd und Himmel trennt, denn Gott hat sie verbunden im heilgen

37 Lat. praefatio bedeutet ,,Vorspruch®, , Einleitung®.
138 1 at. salutatio bedeutet »Begrifung®, ,,Grufl*.

139 Die Meinung, unter ,,Geist“ sei hier der ,,Amtsgeist* des Pastors zu ver-
stehen, mag historisch gewisse Anhaltspunkte haben, scheint mir aber etwas
iiberspannt und fiir die Gemeinde nicht nachvollziechbar zu sein.
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Sakrament* (Wilhelm Lohe in seinem Abendmabhlslied ,,Weit offen
steht des Himmels Perlentor”, ELKG 476,3).

Wenn wir das Heilige Abendmahl feiern, erheben wir uns mit Herz
und Sinnen wirklich und tatséchlich in die Sphére des lebendigen
Gottes, besser noch: werden wir erhoben. Wir beginnen hier im
Glauben einen Danksagungs- und Anbetungsdienst, den wir in
Ewigkeit im Schauen vollenden werden. Beides ist fiir uns noch zu
unterscheiden, aber schon jetzt nicht mehr voneinander zu trennen!

Wenn uns das bei der Feier des Sakramentes bewusst ist, werden wir
auch mit einer ganz anderen Haltung respondieren: ,,Wir erheben sie
zum Herrn.* Unsere Leiber und Koérper sind auf dieser Erde, aber
unsere Herzen nehmen und erhalten Anteil am Goéttlichen, am
Himmlischen.

,,Bucharistie” nennt man die Feier des Altarsakramentes auch, Mahl
der ,,Danksagung®. In diesem Sinne eines Dankopfers der Erlosten
kann man der Eucharistie auch einen , Opfercharakter*'*’ zumessen.
Dank, Lob, Anbetung sind auf unserer Seite kennzeichnend fiir die
Abendmahlsfeier: Wir sind Empfangende, Beschenkte, Getrinkte

und Gespeiste. Unsere Antwort ist Dank (griech. eucharistia).

Diese Dynamik des iiberreichen Beschenkt-Werdens und Dafiir-
Dankens kommt in dem zweiten Dialog zur Geltung: ,,Lasst uns
Dank sagen dem Herrn, unserem Gott.” — ,Das ist wiirdig und
recht.” ,,Dignum et iustum est*, heiB3t das auf Latein. Justus heif3t
auch ,,gerecht. Aber erstens steht in allen liturgischen Biichern und
Formularen nun einmal als deutsche Ubersetzung ,,Jrecht® und nicht
»gerecht”, und zweitens geht aus dem (lateinischen) Text des
nachfolgenden Préfationsgebetes auch hervor, dass fustus nicht als
»gerecht” im Sinne des Gegenteils von ,,ungerecht®, sondern im

140 Genau genommen auch noch in einem weiteren Sinne: Das Abendmahl
ist auch ,,Opfermahl® , insofern wir Anteil erhalten am fiir uns geopferten
Leib und Blut Christi. Vgl. hierzu: J. G. Scheibel, ,,Das Abendmahl des
Herrn*, S. 8.
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Sinne von ,,angemessen‘* zu verstehen ist.'*! Ja, es ist der Heilstat
Gottes in Jesus Christus wirklich nur angemessen, dass wir, die
Beschenkten und Begnadeten, dafiir Dank sagen!

Dass erstaunlich viele Gemeindeglieder und ganze Gemeinden un-
beirrt respondieren ,,Das ist wiirdig und gerecht* stellt natiirlich
nicht die Orthodoxie in Frage. Aber es bedarf auch keines
gemeindepddagogischen Wunders, einer Gemeinde auf geeignete
Weise einmal deutlich zu machen, dass und weshalb es in unserer
Liturgie eben ,,recht” und nicht ,,gerecht* heifit. Erklarbar ist diese
»Iradition” vermutlich dadurch, dass die Kerngemeindeglieder die
Liturgie von Kind auf durch Horen und Nachsingen lernen und
auswendig singen, also nicht ablesen. Da der Text in unserer Agende
mit einer Melodie unterlegt ist, der eine Verteilung des ,,e“ in
nrecht” auf zwei Silben erfordert (,re-hecht®), klingt das ,,recht*
dann etwas wie ,,gerecht™.

Nun erst, nach dem erdffnenden Wechselgesang, beginnt das Pré-
fationsgebet, das den die ganze Feier (jedenfalls auf menschlicher
Seite) charakterisierenden Aspekt des Dankens und Lobens (griech.
eucharistia und eulogia) aufnimmt und die Griinde unserer
Dankbarkeit, nimlich das Heilshandeln Gottes, in Worte fasst. Die
Préfationen variieren deshalb auch im Wechsel des Kirchenjahres
und betonen, je nach Anlass und Festtag, unterschiedliche Heils-
ereignisse.

Bemerkenswert ist, dass zweimal besonders unterstrichen wird: Wir
danken Gott fiir sein Heilshandeln durch Christus und wir loben ihn
dafiir durch Christus. Mit anderen Worten: Das einzige ,,Tun® des
Menschen, ndmlich das Danken und Loben, ist nur méglich, und in
diesem Sinne auch wiederum empfangene Gabe, durch Christus.

41 Das Prifationsgebet beginnt lateinisch mit den Worten: ,,Vere dignum et
iustum est, aequum et salutare...” (,,Wahrhaft wiirdig und recht ist es,
angemessen und heilsam...)
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Die Préfation miindet ein in den schon eingangs erwahnten Ge-
danken der Vereinigung unseres irdischen Gottesdienstes mit dem
himmlischen Gottesdienst. Das nun folgende Dreimal-Heilig, das
Sanctus, singen wir ganz gewiss nicht allein, sondern vereint mit den
Engeln und Gewalten, den Cherubim und Serafim, den Vollendeten
und Heiligen und allen Méchten und Kriften des Himmels.

Es kann iibrigens trauernden Hinterbliebenen ein groBer Trost sein,
sich in jedem Abendmahlsgottesdienst im Lob und in der Anbetung
Gottes mit den Heimgegangenen zutiefst verbunden zu wissen!
Christus hat dem Tod die Macht genommen. Die letzte Grenze ist fiir
uns Christen nicht uniiberwindbar, sondern offen!

3.3 Das Sanctus'®

Das Sanctus besteht aus zwei Teilen, die beide der Heiligen Schrift
entnommen sind: Einmal aus dem Lobgesang der Engel, den der
Prophet Jesaja in seiner Berufungsvision horte, als er Einblick in den
himmlischen Gottesdienst vor Gottes Thron erhielt (Jes. 6,1-2).
Dann aus dem Huldigungsruf des Volkes von Jerusalem beim
Einzug Jesu am Palmsonntag, der Benedictus (,,gesegnet*) genannt
wird. Jeder Bestandteil wird mit dem ,,Hosianna in der Hohe*
beschlossen (Matth. 21,9 und Parallelen).

,JHosianna“ (hebr. hoscha-na) ist eigentlich die Ubersetzung bzw.
Urform des griechischen Kyrie eleison und heilit ebenfalls ,,Herr,
erbarme dich!“ bzw. ,Hilf doch, Herr!“!** Das Sanctus mit dem
Benedictus ist also huldigender Willkommensgruf3 an den nahenden
Herrn.

2 1 at. sanctus bedeutet Hheilig'.

'3 In dieser Form und Bedeutung findet man das Hosianna z. B. in Psalm
118,25. Psalm 118,26 weist auch die ,,Urform™ des Benedictus auf. Der 118.
Psalm gehorte zur Pilgerliturgie des Passafestes. So wurden die Pilger im
Tempel empfangen.
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Diesen Gedanken hat Wilhelm Lohe wieder besonders eindriicklich
in Worte gefasst: ,,Lobsingend tonen Lieder der Engel'* ihm voran,
es spiirt die Erde wieder den Herrn des Lebens nahn“ (aus ELKG
476,1).

3.4 Die Konsekrationsliturgie

3.4.1 Vorbemerkungen zu Form A und Form B

Die lutherische Kirche kennt zwei Grundformen der Sakraments-
feier, die als ,,Form A* und ,,Form B* bezeichnet werden.

Die schlichtere Form A geht, zumindest in ihrem Kernanliegen, auf
die ,,Deutsche Messe* Martin Luthers (1523) zuriick.'*® Die mittel-
alterliche romische Messe war durch eine Fiille von Abendmabhls-
gebeten gekennzeichnet, in denen der von der Reformation kritisierte
Messopfergedanke entfaltet wurde. Luther hat darum sehr ent-
schieden alle menschlichen Gebete aus dem unmittelbaren Umfeld
der Konsekration und der Kommunion eliminiert.

Ubrig bleiben dann das Vaterunser, die Einsetzungsworte, das
Agnus Dei (,,Lamm Gottes*) und die Austeilung selbst.

Der Kerngedanke der ,,Deutschen Messe*, den die Form A auf-
nimmt, besteht vor allem darin, zwischen Einsetzungsworten und
Kommunion keine weiteren liturgischen Teile zu schieben, um das,
was Christus in den Einsetzungsworten sagt, nimlich zu nehmen und
zu essen, in deutlichem zeitlichen und sachlichen Zusammenhang

4 Die ,Lieder der Engel* sind die in Jesaja 6 erwdhnten, also das Dreimal-
Heilig.

145 Die ,,Deutsche Messe* ist allerdings in ihrer urspriinglichen Form so
wenig an altkirchlichen Vorbildern orientiert, so sehr Luthers ,,Neu-

schopfung™ und liturgisch so ,holprig®, dass sie sich auch in der luthe-
rischen Kirche nie durchgesetzt hat.
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auch zu fun. Dem theologischen Prinzip der Form A entspricht es
daher eigentlich auch nicht, das Agnus Dei vor der Austeilung als
Anbetungsgesang des unter Brot und Wein mit seinem Leib und Blut
gegenwartigen Herrn Christus noch kniend zu singen oder vor die
Kommunion noch ein Vorbereitungsgebet zu setzen. Die agendari-
sche Anweisung lautet ganz konsequent im Anschluss an die
Einsetzungsworte: ,,Es folgt sogleich die Austeilung des heiligen
Abendmahles wihrend des Gesanges des Agnus Dei.“'*

Das heilit praktisch: Die ersten Kommunikanten treten zum Altar,
wihrend die Gemeinde (ggf. einschl. der Hinzutretenden) das Agnus
Dei singt. Auch ein Abendmahls-Vorbereitungsgebet (z. B. ,,O Herr,
ob ich zwar nicht wiirdig bin...“'*’) gehort nicht zur Form A, wenn
man sie denn ihrem eigentlichen Sinn und der Intention ihres Auf-
baus entsprechend feiern mdchte.

In der Agende klar, im Evangelisch-Lutherischen Kirchengesang-
buch (ELKG) uneindeutig ist, ob die Akklamation ,,Geheimnis des
Glaubens zur Form A, zur Form B oder zu beiden Formen gehort
bzw. bei beiden Formen eingeschoben werden kann. Die Agende
weist diese Akklamation jedenfalls eindeutig nur der Form B zu.

Dies ist der schematische Aufbau der Form A (im Anschluss an das
Sanctus):

a) Vaterunser

b) Konsekration

c) evtl. Akklamation ,,Geheimnis des Glaubens*

d) (Agnus Dei und) Kommunion

Die Form B ist im wortlichen Sinne ,,radikaler (von lat. radix, d. h.
»Wurzel”) als die Form A, da sie tatsdchlich auf die Wurzeln der
urchristlichen und altkirchlichen, im Neuen Testament schon

146 ,,Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Bd. I, S. 273.
147 _Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Bd. I, S. 282.
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vorgezeichneten Sakramentsfeier zuriickgreift,'*® die jaim Sinne der
eucharistia ,,Danksagung™ und ,,Lobpreis” fiir die empfangenen
Gaben sein will. Hier folgt auf das Sanctus ein Lobpreisgebet mit
der Bitte um den Heiligen Geist, das Epiklese (,,Herabrufung®)'*’
genannt wird.

Nach den Einsetzungsworten spricht oder singt der Liturg ein
Gedichtnisgebet, ,,Anamnese*“'*® genannt, in dem die Heilstaten
Gottes von der Menschwerdung Christi, iiber sein Leiden und
Sterben bis hin zu Auferstehung und Himmelfahrt in den Blick
kommen. Auch die Bitte um die endgiiltige Einheit aller Christus-
glaubigen in der Wahrheit des Evangeliums im Blick auf das
himmlische Mahl wird hier vorgebracht. ,,Dies tut zu meinem Ge-
déchtnis®, hatte Christus in den Einsetzungsworten gesagt.

Auf die Anamnese folgen das Vaterunser und der Friedensgrul.
Form B lésst die Moglichkeit zu, das anschlieBende Agnus Dei als
Anbetungsgesang vor der Kommunion singen und verstehen zu
lassen, legt aber regelmdpig fest: ,,Wihrenddessen treten die
Kommunikanten zum Altar... Die iibrige Gemeinde setzt (sic!)
sich.«!!

Dies ist der schematische Aufbau der Form B:
a) Epiklese
b) Konsekration
¢) evtl. Akklamation ,,Geheimnis des Glaubens*
d) Anamnese
e) Vaterunser
f) Friedensgruf3
2) (Agnus Dei und) Kommunion

148 Dokumentiert z. B. in der sog. Zwolfapostellehre (,,Didache) und der
Kirchenordnung des Hippolyt (2./3. Jhdt.).

1% Griech. epikaleo bedeutet ,,herabrufen®.
150 Griech. anamnesis bedeutet ,,Gedenken®, ,,Gedédchtnis®.

151 ,.Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Bd. I, S. 283.
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Soweit also die Theorie. Die Praxis sieht oft ganz anders aus.

Ich kenne keine Gemeinde der SELK, in der die Form A in Reinform
praktiziert wird."” Tatsdchlich ist es so, dass bei der Verwendung
der Form A fast nirgendwo die ersten Kommunikanten schon
wihrend des Agnus Dei zum Altar kommen. Dafiir wird die Form A
gerne mit einem Vorbereitungsgebet vor der Austeilung kombiniert,
das laut Agende jedenfalls der Form B zugeordnet ist. Die un-
eindeutige Zuordnung der Akklamation ,,Geheimnis des Glaubens*
im Gesangbuch (nicht in der Agende!) fiihrt dazu, dass auch diese
Bestandteil einer ,,frei gestalteten” Form A wird.

Wo Form B iiblich ist, wird das Agnus Dei fast immer als An-
betungsgesang vor Beginn der Kommunion verstanden und prakti-
ziert, was theologisch natiirlich legitim, agendarisch aber so nicht
vorgesehen ist.

Daneben findet man in manchen Gemeinden, die ,,eigentlich® die
Form B gebrauchen, eine reduzierte Variante dieser Form. Dabei
bleibt die Reihenfolge der Form B erhalten, also Konsekration, evtl.
Akklamation, Vaterunser, Agnus Dei, Kommunion. Aber die zu
Form B definitiv gehdrende und sie eigentlich konstituierende und
von der Form A unterscheidende Epiklese und Anamnese werden
einfach weggelassen. Das ist dann eine Form A mit verkehrter
Reihenfolge, also ganz besonders ,,unagendarisch® bzw. ganz be-
sonders wenig nachvollziehbar.

Nichts gegen eine geregelte liturgische Bandbreite. Schon gar nichts
gegen liturgische Varianten und Variationen. Auch tiberhaupt nichts

152 Man beruft sich auf Luthers »Deutsche Messe* von 1526. Vorschlige,
wie sie Luther z. B. in der Deutschen Messe von 1526 machte, bliecben aber
Theorie und kamen nie und nirgends in der lutherischen Kirche in Ge-
brauch. Zu Form A in Reinform gehort auch die Idee, der Priester solle
zuniachst das Brot konsekrieren. Unmittelbar danach sollten dann die
Kommunikanten zum Altar treten und den Leib Christi empfangen. Erst
danach solle der Priester dann den Kelch konsekrieren, wiederum triten die
Kommunikanten zum Altar und empfangen das Blut Christi.
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gegen lokale oder gemeindliche Eigen- und Sondertraditionen im
Blick auf liturgische Melodienbestandteile.'*® Struktur und Texte,
das ist der eigentliche und einheitsbewahrende Sinn der Liturgie,
sollten aber unbedingt kirchenweit wiedererkennbar einheitlich sein.
Gerade in einer Kirche wie der SELK, an deren Anfang ein sog.
Agendenstreit stand. Gerade auch im Blick auf diejenigen, die unter
anderem aus liturgischer Beliebigkeit und Willkiir zu uns kommen
und vollig verunsichert sind, wenn sie in einem Radius von 50
Kilometern ganz unterschiedliche liturgische Strukturen erleben, von
denen keine einzige in der Agende in dieser Form vorgesehen ist.

Die folgenden Abschnitte behandeln die einzelnen Stiicke der Kon-
sekrationsliturgie in der Reihenfolge von Form B.

3.4.2 Die Epiklese

Es gabund gibt unterschiedliche und auch kontroverse Auffassungen
iiber die Art und Wirkursache der sakramentalen Gegenwart Christi
im Gottesdienst zwischen morgenlédndischer (Ost-)Kirche und
abendléndischer (West-)Kirche, in deren Tradition sich auch die
lutherische Kirche findet.

Wiéhrend man im Osten eher betonte, dass Christus immer und vor
allem in der Kraft des Heiligen Geistes gegenwartig ist und dass von
daher das gottesdienstliche Gesamtgeschehen, das generell als
»epikletisch® gesehen wird (vor allem aber die Herabrufung des
Geistes, also die sog. Epiklese), als ,,Wirkursache* auch der sakra-
mentalen Gegenwart ansah, hatte man im Westen immer stérkeres
Interesse an einer philosophisch-theologischen Definition des
genauen Zeitpunktes und des exakten ,,Ausldsers®. Hierdurch war
man im Westen auf die Einsetzungsworte Christi als ,,Wirkursache®,
aber eben auch als zeitlichen Beginn der sakramentalen Gegenwart
Christi fixiert. Diese Sichtweise kam der lutherischen Reformation

153 7. B. unterschiedliche Melodien bei der Vaterunser-Doxologie, dem
Sanctus, dem Nunc dimittis, dem Schluss-,,Amen®...
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insofern entgegen, als damit die Kraft des Wortes Gottes selbst und
ausschlieBlich in den Mittelpunkt geriickt wurde.'**

Nun ist aber, und auch das ist genuin lutherische Auffassung, die
,.Kraft des Wortes* und die ,,Kraft des Geistes* kein Konkurrenz-
verhiltnis. Gott bindet seinen Heiligen Geist an Wort und Sakra-
ment. Wort und Sakrament sind also in der Kraft des Geistes
wirksam. Und wo zu Recht betont wird, dass auch die Sakramente
,hur in der Kraft des Wortes Christi (und eben nicht in der Kraft
kirchlicher Weihevollmachten) wirken, gilt folgerichtig, dass sie
somit auch und zugleich und davon nicht absehbar in der Kraft des
Geistes wirken.

Lutherische Theologie findet darum einmal mehr zu der ihr eigen-
tiimlichen ausgewogenen Mitte, wenn sie keine Exklusivdefinitionen
formuliert, sondern differenzierend festhélt: Der ganze Gottesdienst
ist geprdgt von der Gegenwart des auferstandenen Herrn Jesus
Christus durch sein Wort in der Kraft des Heiligen Geistes. Das gilt
vor allem fiir die Gegenwart Christi in seinem Wort und in seinem
Sakrament, aber auch fiir die ,,spirituelle* Gegenwart Christi, die er
selbst denen verheif3t, die in seinem Namen versammelt sind.

Die besondere sakramentale, also leibliche oder leibhafte Gegenwart
Christi mit seinem Leib und Blut unter Brot und Wein ist nicht zu
trennen von den Stiftungsworten, die Christus selbst der Kirche
uiberliefert hat, und daher vom Zeitpunkt ihres Lautwerdens an
zuverldssig und gewiss gegeben.

154 Fiir die rémische Kirche kam und kommt es dagegen vor allem auf die
in der Priesterweihe empfangene ,,Weihegewalt™ an, durch die erst das
Sprechen der Einsetzungsworte ,konsekrierende®, ,,wandelnde* Wirkung
habe.
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Lutherische Epiklesegebete kennen daher auch in der Regel'** keine
ausschlieBliche Herabrufung des Geistes auf die Gaben von Brot und
Wein (so als geschehe hier zwischen ,,Geist und Materie® eine vom
gottesdienstlichen Gesamtgeschehen ablosbare Sonderhandlung),
sondern die Bitte um die Sendung des Heiligen Geistes auf die ganze
gottesdienstliche Gemeinde.'*® Warum? Auch das kommt in der
Epiklese zum Ausdruck: Damit wir, in der Kraft des Heiligen
Geistes erneuert und geheiligt, unter Brot und Wein den wahren
Leib und Blut Christi nicht nur ,,an sich®, sondern im rechten
Glauben und damit auch zu unserem Heil empfangen. Weshalb wir
gewiss sein diirfen, dass genau dies nun auch geschieht? Weil wir
jetzt tun, was Christus uns befohlen hat, und damit sein Testament,
seinen letzten Willen, erfiillen und vollziehen.

155 Eine nordhessische Agende, deren Epiklese zumindest in einer Gemeinde
der SELK (Rodenberg) noch verwendet wird oder bis vor kurzem verwendet
wurde, kennt eine Gaben-Epiklese vor der Konsekration: ,,Wir bitten dich:
du wollest diese Gaben durch deinen Heiligen Geist und deine gottliche
Kraft heiligen und segnen und durch dein Wort schaffen, dass dieses Brot
dein Leib und dieser Wein dein Blut sei und sie denen, die davon essen und
trinken, zum ewigen Leben gedeihen lassen.” Aber auch diese lutherische
Gaben-Epiklese lasst keinen Zweifel daran, dass nicht das Gebet der Kirche
um oder an den Heiligen Geist, sondern die Kraft des Wortes das Wunder
der Gegenwart des wahren Leibes und Blutes Christi unter Brot und Wein
schafft.

136 7 B.:, Sende herab aufuns den Heiligen Geist, heilige und erneuere uns
nach Leib und Seele, und gib, dass wir unter diesem Brot und Wein deines
Sohnes wahren Leib und Blut im rechten Glauben zu unserem Heil
empfangen, da wir jetzt nach seinem Befehl sein eigen Testament also
handeln und brauchen.
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Exkurs 7: Romische Transsubstantiationslehre und
lutherische Konsubstantiationslehre

Bevor wir uns gleich den Einsetzungsworten widmen, mochte ich
auf zwei kompliziert klingende theologische Begriffe ndher ein-
gehen.

Die rémische Kirche hat im Mittelalter versucht (und vertritt das bis
heute so), das Mysterium, das Geheimnis, das Wunder der wirk-
lichen Gegenwart des Leibes und Blutes Christi im Altarsakrament
mit philosophisch-theologischen Definitionen in den Griff zu be-
kommen. Dabei ging man von der philosophischen Annahme aus,
dass alles Existierende eine unsichtbare sog. Substanz habe, die ein
,Ding® im innersten Wesen zu dem macht, was es ist. Zu dieser
Substanz triten dann noch mehr oder weniger zufillige AuBer-
lichkeiten, sogenannte Akzidenzien, die ein ,,Ding* dann nach Form,
Ausdehnung, Gewicht, Geschmack etc. ndher bestimmten.

Ubertrigt man diese Gedanken auf das Abendmahlsbrot, lisst sich
sagen: Die Akzidenzien des Brotes, also gebackener Teig aus Mehl
und Wasser, Dichte, Geruch, Geschmack, duflere Erscheinung etc.
bleiben auch nach der Konsekration erhalten. Aber die Konsekration
bzw. die Weihekraft des Priesters (1) bewirkt nun eine Verwandlung
der Substanz des Brotes in die Substanz des Leibes Christi.
AuBerlich scheint das Brot Brot geblieben zu sein. Seiner Substanz
nach ist es aber gar kein Brot mehr, sondern nur noch der Leib
Christi. Es hat also eine ,,Trans-Formation® der Brotsubstanz in die
Leib-Christi-Substanz stattgefunden, was dieser Lehre ihren Namen
gab.

Wer etwas Spal3 an solchen gedanklichen Spitzfindigkeiten hat, wird
wahrscheinlich von dieser Theorie ganz hingerissen sein und
womdglich denken: Endlich ,,verstehe ich, wie das Brot der Leib
Christi sein kann. Und das ist genau die Falle: Die Axiome, also die
nicht zu hinterfragenden Grundannahmen dieser Theorie (ndmlich,
dass es so etwas wie Akzidenz und Substanz itiberhaupt gibt), sind
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rein menschliche Ideen. Mit ihrer Hilfe soll etwas erkldrt werden,
was sich nicht erkldren ldsst, weil es ein Wunder Gottes, ein
Mysterium, eine geoffenbarte und zu glaubende Wahrheit ist.

In gewisser Weise ist auch Martin Luther, der eigentlich immer
bemiiht war, dieses Wunder gerade nicht zu erkldren und die Trans-
substantiationslehre Roms als unangemessen zuriickgewiesen hat, in
diese Vernunftfalle getappt und der Faszination der Philosophie
erlegen, indem er der Trams-Substantiationslehre die sog. Kon-
Substantiationslehre entgegengehalten hat. Damit wollte er sagen:
Wenn es denn so ist, dass jedes ,,Ding™ sich nach Substanz und
Akzidenzien unterscheiden ldsst, dann ist es doch unserer Vernunft
nicht zugénglich, wie es sein kann, dass wir mit dem Brot im
Sakrament den wahren Leib Christi empfangen. Wir konnen daher
nur feststellen: Mit (lat. con) dem Brot und seiner Substanz, die
substanziell Brot bleibt, empfangen wir zugleich, aber wirklich und
wahrhaftig und leiblich den Leib Christi seiner Substanz nach. Diese
Konstruktion nennt man daher Konsubstantiationslehre.

Man wird wohl, ohne sich dafiir den Vorwurf der Nestbeschmutzung
gefallen lassen zu miissen, sagen diirfen: Der intellektuell schlech-
tere und weniger befriedigendere Erklarungsversuch Luthers wird
dem Wunder des Heiligen Abendmahles mindestens ebenso wenig
gerecht wie der intellektuell bessere, weil den rational gepréigten
Menschen befriedigendere Erklarungsversuch Roms.

Ob Trans- oder Konsubstantiation: Beide Erklarungsversuche sind
letztlich unangemessen, da sie eben Erklérungs- Versuche eines nicht
erklarbaren Wunders sind.

Mit der Transsubstantiationslehre verbinden wir meist spontan den
Begriff der ,,Wandlung* (lat. mutatio), den wir als typisch romisch-
katholisch einsortieren und ablehnen. Das ist etwas zu kurz ge-
sprungen: Die lutherischen Bekenntnisschriften gehen sehr selbst-
verstiandlich davon aus, dass die Konsekration etwas bewirkt, das
dazu fiihrt, dass das Brot der wahre Leib Christi und der Wein das
wahre Blut Christi werden, dass sich da etwas ,,wandelt. Der
Begriff ,,wandeln* bzw. Wandlung® wird sehr schnell mit Ver-
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Wandlung (im Sinne von Magie oder Zauberei) konnotiert. Nein, die
Bekenntnisschriften urteilen nicht so kurzschliissig. In der Apologie
des Augsburgischen Bekenntnisses fallen im lateinischen Text des
Artikels 10 (,,Vom Heiligen Abendmahl®) gleich zweimal die
Begriffe ,,mutato und ,,mutari“ (BSLK S. 248).

Ob Trans- oder Konsubstantiation, lutherische und rémisch-
katholische Kirche sind sich zumindest im Ergebnis einig: Wir
empfangen im Heiligen Abendmahl den wahren Leib und das wahre
Blut Jesu Christi. Die Transsubstantiationslehre an sich ist also nicht
kirchentrennend.

Eine der trefflichsten Aussagen zum Wunder der Realprésenz finden
wir in Liedversen Johann Francks aus dem Jahre 1649, wo es heif3t:
,Ist auch wohl ein Mensch zu finden, der dein Allmacht soll
ergriinden? ... Nein, Vernunft, die muss hier weichen, kann dies
Waunder nicht erreichen!* (ELKG 157,3-4) Den Rest iiberlassen wir
mal schon der Kraft des Wortes und des Geistes.

3.4.3 Die Konsekration'”’

Manches, was zu den Konsekrationsworten, ihrer Bedeutung und
Wirkung zu sagen wére, ist bereits gesagt worden. Erinnern mochte
ich an die Feststellung: Mit dem Zeitpunkt des Lautwerdens der
Einsetzungsworte Christi ist die Realpridsenz, also die Gegenwart
seines Leibes und Blutes unter Brot und Wein auf dem Altar, zu-
verldssig und gewiss gegeben. Das ist und bleibt ein Wunder — wohl
das grofite Wunder, das wir in dieser Zeit und Welt erleben konnen.

Vor den Einsetzungsworten kniet die Gemeinde darum in Ehrfurcht
und Andacht nieder. Schweigen erdéffnet diesen Teil des Gottes-
dienstes.

157 Lat. consecrare bedeutet eigentlich ,aussondern® (aus dem profanen
Gebrauch), dann ,,segnen” und ,,weihen“ sowie auch ,,in Dienst stellen*
(zum geistlichen, ,,heiligen* Gebrauch).
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Die Worte Christi erklingen unvermittelt und unverbunden, nicht
eingeleitet oder abgeschlossen durch Menschenwort. Christus selbst
kommt jetzt zu seinem Wort.

Die Einsetzungsworte sind von den Evangelisten Matthius, Markus
und Lukas in leicht unterschiedlichen Fassungen tiberliefert worden.
Wihrend die romische Kirche eine Reihe unterschiedlicher Fassun-
gen der Einsetzungsworte verwendet, die mit vielen traditionellen
Versatzstiicken ange-, reichert* wurden'*® und in Gebetsform gefasst
sind, versteht die lutherische Kirche die Einsetzungsworte als
Verkiindigung des Evangeliums und verwendet als Einsetzungsworte
eine Synopse der Einsetzungsworte aus den synoptischen Evangelien
sowie den Einsetzungsworten, wie sie durch den Apostel Paulus im
1. Brief an die Korinther (11,23-25) als ,,vom Herrn empfangen*
bezeugt und iiberliefert werden. Mit dieser Entscheidung, die durch
den Apostel Paulus im 1. Korintherbrief tiberlieferten Einsetzungs-
worte fiir die Konsekration zu verwenden und keine der syn-
optischen Einsetzungsworte-Uberlieferungen fiir sich allein, entgeht
die lutherische Kirche auch der Diskussion, ob Christus nun (nur)
fiir ,,viele® oder fiir ,,alle” Menschen gestorben ist (vgl. Matth. 26,28
und Parallelen).

Diese Diskussion fiihrt die romisch-katholische Kirche, deren
Konsekrationsworte keiner der biblischen Varianten folgt, sondern
eine traditionelle Kompilation darstellt, die jedoch an synoptischen
Formulierungen orientiert ist. In der bisher giiltigen offiziellen
deutschen Fassung des romischen eucharistischen Hochgebets heif3t
es: ,,...mein Blut, das fiir euch und fiir alle vergossen wird zur
Vergebung der Siinden®. Das wurde durch Papst Benedikt XVI.

158 7 B.im ersten Hochgebet: ,,Am Abend vor seinem Leiden nahm er das
Brot in seine heiligen und ehrwiirdigen Hédnde, erhob die Augen zum Him-
mel, zu dir, seinem Vater, dem allméichtigen Gott, sagte dir Lob und Dank,
brach das Brot, reichte es seinen Jiingern und sprach... Hierbei soll, laut
Anmerkungen, der Priester diese Handlungen auch selbst nachvollziehen,
also z. B. die Augen nach oben wenden etc. (,,Die Feier der Heiligen
Messe®, S. 472 ff.).

150



geandert. Statt des ,,flir alle” muss nun im deutschen Sprachgebiet
die direkte, einfache Ubertragung , fiir viele* verwendet werden.
Wie viele sind denn nun viele?, ist die Frage, die sich daraus ergab.
Wer wird dabei ausgeschlossen? Eigentlich — theologisch, biblisch,
philologisch —ist das gar kein Problem. ,,Die Vielen ist eine Formu-
lierung, die nach semitischem Sprachgebrauch, der den synoptischen
Evangelien zugrunde liegt, die ,,Vollzahl®, also ,,alle” und nicht nur
einige meint.

Den Verkiindigungscharakter der Einsetzungsworte unterstreicht die
auf Luther selbst zuriickgehende gesungene Fassung'*® noch deut-
licher als der in der Agende als ,,Standard* leider vorgesehene Ge-
betston: Als Rezitationstonmodell wird hier der sog. Evangeliumston
verwendet, also das Singmodell, das auch sonst fiir den gesungenen
Vortrag der Evangelien in Gebrauch ist. Die Einsetzungsworte sind
ureigenste Worte Christi (lat. ipsissima verba Christi). Christi Wort
bewirkt die mutatio, das Wunder oder Geheimnis der Gegenwart
seines wahren (Auferstehungs-)Leibes und Blutes im Heiligen Mahl.
Nicht das Gebet des Priesters oder der Kirche!

Man erldutere der Gemeinde (im Rahmen einer Bibelstunde, einer
Christenlehre oder Predigt) einmal den Unterschied zwischen
Gebets- und Evangelienton! Etwa am Beispiel eines Kollekten-
gebetes und des Auferstehungsevangeliums der Osternacht. Dann
singe man ihr die Einsetzungsworte im Gebets- und im Evangelien-
ton vor. Und dann focussiere man dies auf die Einsetzungsworte.
Was fiir ein ,,lutherisch-theologisches Aha-Erlebnis* wiirde, wird
man erzielen!

Um es ganz deutlich zu sagen: Es wundert mich einigermaf3en, dass
die Evangelisch-Lutherische Kirchenagende nicht den Evangelien-
ton, sondern den Gebetston als ,,Standard* vorsicht. Den m. E.
eigentlich angemesseneren und der lutherischen Tradition deutlich
besser entsprechenden Evangelienton hat sie unter die ,,Alter-
nativen® in den Anhang verbannt.

159vgl. , Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Bd. I, S. 542-543.
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Und was macht der Pastor am Altar?

Diese Frage ist nicht so nebenséichlich, wie sie auf Anhieb wirken
mag. Im Unterschied zum romischen Priester, der durch seine
Aktionen und Korperhaltungen eine Art Mysterienspiel, eine
Identifizierung zwischen Christus und sich selbst, vorfiihrt, doku-
mentiert der lutherische Pastor durch sein Tun, dass er einerseits (in
gewisser Weise aktiv) Christus Hand und Mund als Werkzeug leiht,
andererseits selbst aber als Person auf die Seite der Empfangenden
und Anbetenden gehort.

Zum ,,Brot-und Kelchwort® erhebt er jeweils Patene bzw. Kelch und
hilt segnend die rechte Hand dariiber. Zu den Worten ,,Das ist mein
Leib* bzw. ,,Dieser Kelch ist das Neue Testament in meinem Blut®
bezeichnet er Brot und Wein mit dem Segenszeichen des Kreuzes.
Soll der Wein in der Kanne ebenfalls konsekriert werden, bezeichnet
er auch die (ge6ffnete und auf dem Corporale stehende) Kanne mit
dem Kreuzeszeichen.'®

Nach jedem Konsekrationswort erhebt der Pastor eine Hostie'*' bzw.
den Kelch und zeigt so Leib und Blut Christi der Gemeinde. Dieses
Erheben bezeichnet man als ,,Elevation (lat. elevare bedeutet
,hochheben). Es gab die Befiirchtung, dieser Gestus, den auch die
romische Kirche kennt, sei eigentlich eine Opfer- und Darbringungs-

160 O dies ein ,liegendes oder ,,stehendes Kreuzeszeichen ist, mag dem
Pastor iiberlassen bleiben. Unangemessen erscheint es mir aber, das Kreuz-
zeichen mit der flachen liegenden Hand in einer Art ,,wegwischenden®
Bewegung zu machen, wie man dies leider immer wieder sieht. Es spricht
nichts dagegen und manches dafiir, grundsétzlich entweder mit der senkrecht
gestellten ganzen Hand oder mit drei aufgestellten (Daumen, Zeige- und
Mittelfinger) und zwei angewinkelten Fingern der rechten Hand das
Kreuzzeichen zu machen. Man kann das als Symbol fiir die Dreieinigkeit
oder — bei angewinkeltem Daumen — als Hinweis auf die zwei Naturen
Christi verstehen — oder auch nur dsthetisch-optische Griinde anfiihren.

16! Hierfiir gibt es auch besonders grofie, sog. Schauhostien, die an-
schlieBend auch in mehrere Teile gebrochen werden kdnnen.
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geste und darum dem lutherischen Gottesdienst nicht angemessen.
Liturgiegeschichtliche Forschungen koénnen das aber nicht be-
stitigen, sondern erkennen in der Elevation durchgingig einen
Vorweise- oder Vorzeigegestus, als welchen bereits Luther'® die
Elevation verstanden und deshalb auch beibehalten wissen wollte:'®
»Seht — Christus, das Lamm Gottes, fiir euch dahingegeben in den
Tod!*

Wenn man so will, ist die Elevation eine Unterstreichung des Ver-
kiindigungscharakters der Einsetzungsworte. Insbesondere bei der
Form A ist hier auch ein Zeitraum der Anbetung des mit seinem Leib
und Blut unter Brot und Wein gegenwirtigen Herrn Christus
gegeben.

Nach der Elevation macht der Pastor eine Kniebeuge als Zeichen der
Ehrfurcht und Anbetung. In dieser Haltung nimmt er bewusst
dieselbe Position ein, wie die kniende Gemeinde. Er hat seinem
Amt, seinem Dienst und seiner Vollmacht gemél getan, was er in

1621 uther schreibt in der ,Deutschen Messe® von 1526: ,,Das Auftheben (des
Kelches) wollen wir nicht abtun, sondern beibehalten, deshalb weil es fein
mit dem Deutschen Sanctus tbereinstimmt und bedeutet, dass Christus
befohlen hat, seiner zu gedenken. Denn gleichwie das Sakrament leiblich
aufgehoben wird und doch Christi Leib und Blut darunter nicht gesehen
wird, so wird auch durch das Wort der Predigt seiner gedacht und wird er
erhoben, dazu wird er mit dem Empfangen des Sakraments bekannt und
hochgeehrt, und doch wird alles im Glauben begriffen und nicht gesehen,
wie Christus seinen Leib und Blut fiir uns gegeben und noch téglich fiir uns
bei Gott, uns Gnade zu erlangen, zeigt und opfert.*

163 Vgl. hierzu und zu Elevation und Kniebeuge als ,,Bekenntniszeichen“R.
Bente, Verniinftiger Gottesdienst, S. 31-32. Bente spricht sich ausdriicklich
fiir Elevation und Kniebeuge aus und empfiehlt sogar die Einfiihrung, wo sie
nicht mehr in Gebrauch sind. Bente verweist darauf, dass im Vorweisen der
Hostie und des Kelches vor der Kommunion bzw. nach der Austeilung vor
dem Entlassungs-Segenswort an die Kommunikanten in jedem Fall eine
Form der Elevation in unserer Kirche iiblich sei.
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seiner Ordination aufgetragen bekam, und tritt nun zuriick, wird
Empfangender.

3.4.4 Die Akklamation (,,Geheimnis des Glaubens)

Ich erwéhnte bereits, dass in der lutherischen Kirche iiberwiegend
die paulinische Fassung der Einsetzungsworte aus 1. Korinther
11,23-25 verwendet wird und die Einsetzungsworte selbst als
Evangeliumsverkiindigung in nuce'® verstanden sein wollen. Un-
mittelbar auf 1. Korinther 11,25 folgt der Satz: ,,Denn sooft ihr von
diesem Brot esst und von dem Kelch trinkt, verkiindigt ihr den Tod
des Herrn, bis er kommt.” Dieser Satz des Apostels begriindet den
Hauptteil der sog. Akklamation (lat. acclamatio bedeutet ,,Zuruf™):
»Deinen Tod, o Herr, verkiinden wir, und deine Auferstehung prei-
sen wir, bis du kommst in Herrlichkeit.*

Der Liturg ruft zuvor der Gemeinde zu: ,,Geheimnis des Glaubens*
(lat. mysterium fidei). Das ist eine verkiirzte Version der Aussage
,,grof ist das Geheimnis'® des Glaubens®, die uns 1. Timotheus 3,16
begegnet. Worin besteht dieses Geheimnis unseres Glaubens? ,,Erist
offenbart im Fleisch, gerechtfertigt im Geist, erschienen den Engeln,
gepredigt den Heiden, geglaubt in der Welt, aufgenommen in die
Herrlichkeit. Das ist das ganze Evangelium in Kurzform! Und
dieses Evangelium der Menschwerdung und Hingabe Gottes wird in
der Feier des Heiligen Abendmahles vor unseren Augen und Ohren
gegenwartig. Man konnte es sehr pointiert einmal so ausdriicken: In
einem Gottesdienst ohne Lieder, Lesungen, Gebete und Predigt, der
nur aus der Feier des Abendmahles bestiinde, geschéhe trotzdem
noch das, was einen Gottesdienst zum Gottesdienst macht: Der Tod
und die Auferstehung und die Wiederkunft des Herrn wiirden
verkiindigt.

164 1 at. in nuce bedeutet ,im Kern“, also pur und rein.

165 Griech. mysterion, lat. mysterium (,,Geheimnis®) wird auch fiir ,,Sakra-
ment* verwendet.
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Ein weiterer Gesichtspunkt, der diese Akklamation wertvoll macht,
ist die Erwahnung der Wiederkunft Christi und die Einordnung
unserer irdischen Gottesdienste in den Bereich der ,,vorletzten Din-
ge*, die noch auf Vollendung und Erfiillung warten. Solange nim-
lich, bis der Herr wiederkommt, feiern wir hier Gottesdienst und
verkiinden seinen Tod und preisen seine Auferstehung. In der
frithesten Liturgie (1. Kor. 16,22) und in den dltesten Liturgien war
der aramdische Ruf ,maranatha — unser Herr komm(t)!* fester
Bestandteil. Die Akklamation ,,Geheimnis des Glaubens® riickt dies
inhaltlich wieder in unser Blickfeld.

In der Selbstidndigen Evangelisch-Lutherischen Kirche wurde die
Akklamation nach Text und Melodie aus dem deutschen Messbuch
der romischen Kirche iibernommen und hat erst jiingst Eingang in
die agendarischen Ordnungen gefunden. Dort wird sie als fakultativ
ermoglicht. Mit dem staunenden Ausruf ,,(GroB ist das) Geheimnis
des Glaubens!” wird ungeachtet der Herkunft aus der (neuen)
romischen Liturgie die lutherische Auffassung vom unerklirbaren
Wunder des Sakramentes angemessen und mit biblischen Worten
zum Ausdruck gebracht. Ebenso unterstreicht diese Akklamation, in
der ja der im Sakrament gegenwértige Herr Christus direkt und
unmittelbar auf die Konsekration folgend angesprochen wird, den
Glauben an die Realpridsenz. Es wire also allemal auch in solchen
Gemeinden, die diese Akklamation bislang noch nicht eingefiihrt
haben, der Uberlegung wert, diesen Ruf zu einem festen Bestandteil
des Gottesdienstes werden zu lassen. Und schlieBlich ist es auch
kein Fehler, kumenische Zusammengehorigkeit in dulleren Dingen
dort zu dokumentieren, wo man sich in den Inhalten einig ist.

3.4.5 Das Heilsgedachtnis (Anamnese)

Das Fremdwort ,,Anamnese® ist denen geldufig, die im medizini-
schen Bereich titig sind. Dort bezeichnet es die Aufnahme der
Krankengeschichte. Im Arzt-Patientengesprach wird sozusagen ,,aus
der Tiefe der Lebensgeschichte* erhoben, was an Vorerkrankungen,
Lebensbedingungen, Pragungen und besonderen Umstdnden zum
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jetzigen Gesundheits- bzw. Krankheitszustand gefiihrt haben konnte.
Arzt und Patient ,,vergegenwdrtigen” sich in der Anamnese
gleichsam die Lebens- und Leidensgeschichte des Patienten.

Wenn Christus bei der Einsetzung des Heiligen Abendmahls sagt:
,,Tut dies zu meinem Gedéchtnis®, dann ist das mehr als nur die
Aufforderung, sich parallel zu diesem Tun an ihn und seine Taten zu
erinnern oder dabei (meinethalben auch dankbar) an ihn zu denken.

Die Aufforderung ,,Tut dies zu meinem Geddchtnis® hat eine
Parallele im Alten Testament, genauer: in der Einsetzung des
Passamahles. Die Einsetzung des ,,Festes der ungesduerten Brote*
durch Gott selbst wird 2. Mose 13,1-16 beschrieben und eingeleitet:
,,Gedenket an diesen Tag, an dem ihr aus Agypten, aus der Knecht-
schaft, gezogen seid...; darum soll kein gesduertes Brot gegessen
werden. Und weiter: ,,Darum soll es dir wie ein Zeichen sein auf
deiner Hand und wie ein Merkzeichen zwischen deinen Augen...
Darum halte diese Ordnung Jahr fiir Jahr zu ihrer Zeit.“ Im Vollzug
der Passaliturgie wird deutlich, was ,,gedenken‘ heifit: Jeder Be-
standteil des Passamahles hat eine symbolische Bedeutung, die das
Erlosungs- und Befreiungsgeschehen vergegenwértigen soll. Ur-
spriinglich feierte man das Passa sogar in Reisekleidung, also in
Nachahmung der Ursprungssituation kurz vor dem Auszug aus
Agypten.

Will sagen: Die Erlosung damals ist auch heute noch wirksam und
gegenwirtig. Der befreiende und rettende Gott Israels in der
Geschichte ist auch der befreiende und rettende Gott Israels in der
Gegenwart und als solcher fiir uns gegenwirtig. Das ist mehr und
anderes als nur ein rein intellektuell-mentales Sich-Erinnern.

Es geschieht im Zusammenhang eines Passamahles, das Jesus mit
seinen Jiingern hilt, dass er das Brot nimmt, es bricht, unter den
Jiingern verteilt und dazu die deutenden Einsetzungsworte spricht:
,,Das ist mein Leib. Tut dies zu meinem Gedéchtnis.*

Im Anamnesegebet geschieht grundsétzlich nichts anderes als schon
in der Préfation und in der Epiklese: Die Heilstaten Gottes werden
genannt. Aber das Heilsgedéchtnis, eingeleitet durch die Wendung
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»Also gedenken wir...“, will deutlich machen, dass die Kirche an
dieser Stelle ausdriicklich vollzieht und befolgt, was Christus
befohlen hat, als er ebenso ausdriicklich sagte: ,, Tut dies zu meinem
Gedachtnis.*

Wenn man so will, ist das Heilsgedachtnis daher ein zwar zusétz-
licher, aber besonders deutlicher Ausdruck des Gehorsams und der
Treue der Gemeinde dem Wort und Befehl Christi gegeniiber und
damit durchaus nicht iiberfliissig oder prinzipiell entbehrlich.

Uberdies gibt es neben dem ,,Standardgebet* in der Evangelisch-
Lutherischen Kirchenagende auch zusitzliche Anamnesen, die be-
sondere heilsgeschichtliche Schwerpunkte setzen und diese in
Prifation und Epiklese so nicht benannten Schwerpunkte der Ge-
meinde ins Bewusstsein bringen.

3.4.6 Das Vaterunser

Luthers Intention, die Messe von allen Gebeten und Zusédtzen zu
reinigen, die den unbiblischen ,,Messopfergedanken* zum Inhalt
haben, fiihrte — wie bereits erwdhnt — zu einer sehr rigiden Elimi-
nierung sdmtlicher ,,priesterlicher Amtsgebete* aus der Abendmabhls-
liturgie. Einzig das Vaterunser (neben dem Agnus Dei), das ja ein
biblisches bzw. das biblische Gebet schlechthin ist, durfte bleiben.

In der liturgiegeschichtlichen Entwicklung fiihrte dies aber dazu,
dass nun das Vaterunser praktisch den Rang, zumindest jedoch die
Stelle eines ,,priesterlichen Amtsgebetes™ einnahm und die Ge-
meinde wihrend des Vaterunsers zum Schweigen verurteilt wurde.
Sie macht sich das Gebet zwar durch Einstimmen in die Doxologie
und das sie beschlieBende ,,Amen‘ zu eigen, betet aber das Gebet
der getauften Gldubigen nicht mehr mit. Das Vaterunser ist
iiblicherweise in der lutherischen Kirche damit zum Privatgebet oder
allenfalls noch zum Gebet in Predigt- und Nebengottesdiensten
degradiert worden.

Das ist bedauerlich, zumal das Vaterunser im Blick auf die Anrede
Gottes als ,,Vater das Exklusivgebet der getauften Christen ist, also
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derer, die durch Taufe und Glauben Kinder Gottes geworden sind
und darum Gott zum Vater haben.

Dies ist auch der Grund, warum wir als Christen das Vaterunser
nicht zusammen mit Nichtchristen beten sollten. Es gibt ja heut-
zutage ,,0kumenische® Veranstaltungen mit Angehdrigen der Re-
ligionen, wie Moslems, Bahais, Hindus usw., bei denen, sicherlich
in groB3er Arglosigkeit, das Vaterunser gebetet wird. Man sollte sich
aber bewusst machen, dass man als Christ hierdurch etwas un-
zulédssig vorwegnimmt oder als unwesentlich beiseiteschiebt, was
zum Christsein unabdingbar dazugehdrt: Den Glauben an Jesus
Christus als Sohn Gottes und die Taufe auf den Namen des
dreieinigen Gottes. Unbeschadet der Arglosigkeit, mit der solche
Veranstaltungen meist wohl durchgefiihrt werden, heifit das fiir
Christen dennoch, dass sie faktisch ihren Glauben verleugnen.

Um das Vaterunser wieder als Gemeindegebet zuriickzugewinnen,
bedarf es keiner groBartigen Neuerungen. Man braucht der Ge-
meinde nur die Hintergriinde und Beweggriinde mitzuteilen und sie
zu bitten, das Vaterunser im Hauptgottesdienst mitzusprechen bzw.
-singen. Gegebenenfalls gibt man ihr dazu eine Vorlage mit Text und
liturgischer Melodie an die Hand.

Um es der Gemeinde praktisch zu erméglichen, auch die Anrede
mitzusprechen und zugleich die Bedeutung des Vaterunsers als
»Kinder-Gottes-Gebet zum Leuchten zu bringen, kann der Liturg
das Vaterunser auch mit dieser oder einer @hnlichen Einladung
er6ffnen: ,,Wir heiflen Kinder Gottes und sind es. Darum beten wir
voll Vertrauen...“ (es folgt gemeinsam das Vaterunser).'*

Wird das Vaterunser von der ganzen Gemeinde gesungen und der
Gesang mit der Orgel begleitet, sollten von der Orgel Téne vor-
gegeben werden, z. B. die ersten sieben Tone als ,,Intro“. Diese
Empfehlung hat einen praktischen und einen theologischen Grund:

166 Weitere Einladungs-Formulierungen finden sich in ,,Die Feier der
heiligen Messe®, S. 511.

158



Wiirde die Orgel ndmlich abrupt mit der Melodiebegleitung ein-
setzen, wiirden die Gottesdienstfeiernden mehrheitlich die Anrede
,»Vater® nicht mitsingen, weil sie noch mit Atemholen beschiftigt
sind. Neben dieser praktischen Erwigung fiihrt dies dann jedoch
unter theologischem Gesichtspunkt dazu, dass die zentrale Pointe
des Vaterunser-Gebets, die Anrede ,,Vater”, verpasst wird: ,,Gott
will uns damit locken, dass wir glauben sollen, er sei unser rechter
Vater und wir seine rechten Kinder, damit wir getrost und mit aller
Zuversicht ihn bitten sollen wie die lieben Kinder ihren lieben
Vater.“'%

Das Vaterunser, das in Form A den Einsetzungsworten und in Form
B der Kommunion vorausgeht, hat aber aul3er seiner grundsitzlichen
Bedeutung als christliches Grundgebet auch eine besondere Rele-
vanz im Zusammenhang der Sakramentsfeier. Manchmal liest man,
das Vaterunser sei an dieser Stelle ein ,, Tischgebet™. Das erscheint
mir zu missverstandlich, das Sakrament zu sehr auf gemeinsames
Essen und Trinken reduzierend, als dass ich mich dieser Formu-
lierung anschlieBen konnte. Das Vaterunser ist aber sicherlich ein
Vorbereitungsgebet fiir den Empfang bzw. die Feier des Herren-
mahls. Wenn man den Ausdruck ,,Tischgebet* so versteht, wire es
recht verstanden.

Ich will versuchen, in einer kurzen Betrachtung das Vaterunser
einmal als Vorbereitungsgebet auf das Heilige Mahl auszulegen.

Vater unser im Himmel: Das Abendmahl ist das Mahl der getauften
Glaubigen, der Kinder Gottes, die an den Tisch des Vaters geladen
werden. Nur die S6hne und Tochter, nicht die Knechte und Magde,
genieflen dieses Hausrecht.

Geheiligt werde dein Name: Die ganze Feier des Abendmahls ist
Eucharistie, Danksagung und Lobpreis, Verherrlichung und
Verkiindigung des Namens Gottes.

167 0\, Luther, Kleiner Katechismus, 3. Hauptstiick, ,,Anrede®.
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Dein Reich komme: Sooft wir von diesem Brote essen und von dem
Kelch trinken, verkiindigen wir den Tod des Herrn, bis er kommt
(vgl. 1. Kor. 11,26). Dass er wiederkommen wird, zu richten die Le-
bendigen und die Toten, ist unaufgebbarer Bestandteil unseres
Glaubens. In einem Abendmahlsgebet beten wir: ,,Bringe zusammen
deine Gemeinde von den Enden der Erde, auf dass wir mit allen
Glaubigen das Hochzeitsmahl des Lammes feiern mogen in deinem
Reich.”

Dein Wille geschehe, wie im Himmel, so auf Erden: Unser Heil,
unsere Erlosung, unsere Gerechtigkeit, die vor Gott gilt — alles ist
Gottes heiliger Wille und nur darum Wirklichkeit, weil Gottes Wille
geschieht. Das Wunder der Gegenwart Christi im Sakrament kdnnen
wir weder machen noch verstehen noch erklaren. Gott wollte es, und
darum ist es so.

Vergib uns unsere Schuld, wie auch wir vergeben unseren Schuldi-
gern: Dies vor allem empfangen wir im Heiligen Abendmabhl,
namlich Vergebung der Siinden. Und ,,wo Vergebung der Siinden ist,
da ist auch Leben und Seligkeit“'®®, Aber bevor wir zum Altar
kommen, sagt Jesus, sollen wir zu unserem Bruder gehen und uns
mit ihm versdhnen, damit wir nicht Verséhnung empfangen und
selbst unversohnlich bleiben (vgl. Matth. 5,23-24).

Fiihre uns nicht in Versuchung, sondern erlése uns von dem Bésen:
Das Sakrament ist Starkung fiir Leib und Seele. Es ist Nahrung und
Wegzehrung auf einem Weg, auf dem wir versucht und verfiihrt wer-
den konnen. Es ldsst uns in der Gemeinschaft untereinander und mit
Christus wachsen und fest werden. Wir empfangen den Leib Christi
und erhalten damit Anteil am Herrn. Christus in uns ist Schutz und
Schirm vor allem Bosen, Stirke und Hilfe zu allem Guten.'®’

168 M. Luther, Kleiner Katechismus, 5. Hauptstiick, ,,Zum Zweiten®.

199 S0 lautet der Konfirmationssegen: ,,Nimm hin den Heiligen Geist, Schutz
und Schirm vor allem Bosen, Stiarke und Hilfe zu allem Guten, von der gné-
digen Hand Gottes, des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes.*
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Sehr griindlich und tiefsinnig hat Georg Nicolaus die Bedeutung des
Vaterunsers bei Luther erforscht.!” Luther, so Nicolaus, weise dem
Vaterunser eine ,,sakramentale Funktion® zu. Nicolaus erkennt an
Text und Kontext des Vaterunsers in Lukas 11 Luthers klare Be-
griindung fiir das sog. Priestertum aller Glaubigen. Nun aber nicht,
wie sonst leider hdufig evangelischerseits in Konkurrenz (bzw.
jegliche Unterscheidung nivellierend) zu Amt und Ordination,
sondern als ,,universale priesterliche Fiirbitte” der Kirche. Nicolaus
zeigt (etwa unter Hinweis auf das obligatorische Vorkommen des
Vaterunsers im Stundengebet), dass Luthers Theologie des Vater-
unsers ein privatisierendes und individualisierendes Gebets- und
Liturgieverstdndnis fremd, ja entgegengesetzt ist. ,,Denn der Glaube
des einzelnen erwichst aus dem Glauben der Kirche, nicht um-
gekehrt™ (S. 219). Wo die Kirche ist, werde das Vaterunser gebetet,
aber wo das Vaterunser gebetet wird, miisse ,,noch lange nicht
Kirche sein“ (S. 259). Da nach Luther dem Vaterunser aufgrund des
doppelten Satzes von der Vergebung (in der 5. Bitte) sakramentale
Funktion zukomme, sei es ,,als doppelte tigliche Beichte — das tag-
liche Abendmahl und die tégliche Taufe™ (S. 285). Diese sakra-
mentale Funktion erhalte das Vaterunser jedoch in den konkreten
Kontexten von Taufe und Abendmahl, gehdre jedoch nicht wesens-
méBig zum Vaterunser. Es ist also kein Sakrament. Unter dem
Aspekt seiner sakramentalen Funktion im Kontext des Vollzuges der
Sakramente kommt Nicolaus auch ausfiihrlich auf die Eucharistie
und die Beichte zu sprechen, und — kumenisch hochst interessant —
auf die Ordination und die Krankenheilung (S. 266 ff.). Durchgingig
kommt der 5. Vaterunserbitte eine hervorgehobene Bedeutung zu,
nicht zuletzt auch im Rahmen der sich ebenfalls durchziehenden
(und nicht nur im der Rechtfertigung gewidmeten 7. Kapitel zu
findenden) Heranziehung des Vaterunser zur Begriindung des
reformatorischen Satzes iiber den Menschen und die Kirche (!) als
simul iustus et peccator bzw. simul iusta et peccatrix.

170 Georg Nicolaus, ,,Die pragmatische Theologie des Vaterunsers und ihre
Rekonstruktion durch Martin Luther®. Leipzig 2005.
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3.4.7 Der FriedensgruB (Pax Christi)

Als eher unscheinbares Relikt einer einstmals sehr bedeutsamen
Christensitte ist uns der Friedensgruf3 verblieben. Urspriinglich
tauschten die Gemeindeglieder vor dem Empfang der Kommunion
mit diesem GruB} des Auferstandenen Kuss und Umarmung: Den
christlichen Friedenskuss, den Kuss der Liebe (1. Petrus 5,14), den
heiligen Kuss (Romer 16,16).

Dieser Kuss war Zeichen der geistlichen (Glaubens-)Gemeinschaft
und wurde wie eine Auszeichnung denen gewihrt, die ,,dazu-
gehorten” und also auch zum Altar zugelassen waren, und denen
verwehrt, die ,,draulen” standen und nicht zum Sakrament zu-
gelassen waren.

In der frithen bzw. Alten Kirche stand der Friedenskuss bzw. -gruf3
(der ganzen Gemeinde) entweder unmittelbar vor der Kommunion
oder nach Ende des Wortteils, also zu Beginn der Sakramentsfeier.
In beiden Féllen hatten dann die Ungetauften und die ,,BiiBer* (also
diejenigen, die vom Sakramentsempfang suspendiert waren) ebenso
wie die Andersglaubigen die Kirche wieder zu verlassen. In den
Ostkirchen ruft bis heute an dieser Stelle ein Diakon ,,Die Tiiren!*,
was eine Anweisung an die Tirsteher (Ostiarier) ist, die Un-
getauften, Biiler und Andersgldaubigen aus dem Gotteshaus zu kom-
plimentieren und die Kirchentiiren zu schlief3en.

Seit dem 13. Jahrhundert war der Friedenskuss in der abend-
landischen Kirche nicht mehr iiblich, der Friedensgruf3 jedoch hat
sich auch in den reformatorischen Kirchenordnungen (Formula
Missae, Brandenburg-Niirnberger Kirchenordnung) erhalten.

Im Mittelalter wurde der Friedensgrull dann nur noch zwischen den
Liturgen und Amtstrdgern ausgetauscht. Erst nach der Liturgie-
reform nach dem 2. Vaticanum sieht die rémisch-katholische
Liturgie den Austausch des Friedensgrufles durch alle Gemeinde-
glieder wieder als Moglichkeit vor.
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In unserer Agende antwortet die Gemeinde auf den Gruf} ,,Der
Friede des Herrn sei mit euch allen* nicht, wie es eigentlich zu
erwarten wire, ,,Und mit deinem Geiste*, sondern mit einem etwas
schlichten ,,Amen“. Man kann dieser Verstiimmelung des urspriing-
lichen Wechselgrufles aber durchaus etwas abgewinnen, wenn man
sich bewusst macht, dass der Friedensgruf} in besonderer Weise der
GruB des auferstandenen Jesus Christus an seine Jiinger ist (vgl. Joh.
20,19.21.26). Nur er allein kann den Auferstehungsfrieden, der
hoher ist als alle Vernunft, der stirker ist als der Tod und der aus der
Versohnung der Welt mit Gott durch das Opfer Christi am Kreuz
flieBt, schenken. Das Johannesevangelium ldsst die Jiinger jedenfalls
schweigende, anbetende Empféanger dieses Friedens Christi sein, den
sie ihm nicht zuriickgeben kdnnen. Wenn also der Pastor der
Gemeinde allezeit den Frieden Christi zuspricht, tut er dies
wiederum anstatt und anstelle des Auferstandenen selbst, der uns zu
seinem Osterlichen Mahl 14dt. Das ,,Amen‘ ist darum durchaus eine
angemessene Antwort.

Will man hingegen den Frieden untereinander stdrker betonen als
den Frieden, den der Auferstandene seiner Kirche hinterlassen hat
und aus dem unser Friede erst fliet und ermdglicht wird, bietet
unsere Agende auch die Moglichkeit, dass die Gemeinde den
Friedensgrul3 austauscht. ,,Gebt einander ein Zeichen des Friedens*
leitet der Pastor dies dann ein, worauf sich alle die Hand reichen und
zum Banknachbarn ,,Friede sei mit dir* sprechen sollen.'”!

Man hat diese Sitte, wie manches andere auch, aus dem rémischen
Messbuch in die lutherische Kirchenagende iibernommen, was nicht
prinzipiell gegen den guten Sinn und die theologische Zulassigkeit
spricht. Man sollte aber, wenn iiberhaupt, auf diese Mdglichkeit nur
in einer kleinen Gemeinde zuriickgreifen, in der alle miteinander
vertraut sind und sich gut kennen. Es bietet sich auch an, dies im
Rahmen von Gottesdiensten bei Riistzeiten zu praktizieren. Aber
viele nord- und mitteleuropdische Menschen des 21. Jahrhunderts

171" _Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Band 1, S. 281.
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empfinden diese Aufforderung zur ,,handfesten Briiderlichkeit auf
Befehl* als unangenehm und aufgesetzt.

Ich will gar nicht von feuchten Handen oder anderen physischen
Unpésslichkeiten reden, aber darauf verweisen, dass das ,,Hand-
geben“ in unseren Breiten entweder eine sehr beliebige und bei-
laufige BegriiBungsgeste ist, mit der niemand etwas Besonderes ver-
bindet, oder aber — im Gegenteil — eine sehr wohl bedachte Geste der
Versohnung, die man eben auch nicht alle sieben Tage auf Zurufund
mit einem zuféllig neben einem sitzenden Menschen austauscht!
Bedacht werden sollte auch, dass ein solcher ,,Zwang zur korper-
lichen Néhe“ flir manche Menschen eine wirkliche psychische
Zumutung darstellt.

Den Austausch und die Weitergabe des héndeschiittelnden oder
umarmenden Friedensgrules habe ich in der eigenen Kirche nie
erlebt. Wohl aber in rdémischen Messen. Geradezu unangenehm sind
mir da Gottesdienst-Erfahrungen in Erinnerung, wo die Auf-
forderung zu einem ,,Zeichen des Friedens und der Verséhnung*
dazu fiihrte, dass der Pastor durch die Reihen marschierte und wie
der Bundeskanzler beim Wahlkampf mal diesem, mal jenem die
Hand schiittelte und darauthin ein allgemeines Hin- und Hergelaufe
und -geriicke, ein Gemurmel und Geplaudere entstand und jeder
meinte, im 360-Grad-Radius sdmtlichen Neben-, Vor- und Hinter-
bénklern die Hand schiitteln zu miissen.

Auch theologisch gebe ich zweierlei zu bedenken.

a) Von seinem Ursprung her besehen, wurden Friedensgrufl und
-kuss ausschlieBlich zwischen den zur Kommunion zugelassenen
Gemeindegliedern ausgetauscht. Genau genommen setzt der Frie-
densgrufl also den vorangegangenen Empfang der Absolution
voraus.

b) Da der Friedensgrul nach der Konsekration und vor der Kom-
munion erfolgt, halte ich es fiir zumindest grenzwertig, wenn so-
zusagen Leib und Blut Christi auf dem Altar solange warten miissen,
bis das allgemeine Handeschiitteln, Herzen, Driicken und Reden
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wieder einer der Sakramentsfeier angemessenen Andacht gewichen
ist.

3.4.8 Das Agnus Dei (,,Christe, du Lamm Gottes*)

In den allgemeinen Ausfithrungen zu den Unterschieden zwischen
Form A und Form B wurde schon darauf hingewiesen, dass das
Agnus Dei in Form A grundsétzlich als erstes Lied zur Austeilung
empfohlen wird, bei Form B aber auch wie eines der feststehenden
Stiicke des Gottesdienstes (Ordinarium) behandelt und als An-
betungsgesang vor der Kommunion verstanden werden kann. Damit
istauch schon die wechselhafte liturgiegeschichtliche Bedeutung des
Agnus Dei zwischen Ordinarium und Kommuniongesang umrissen.

Der Text stammt aus dem Johannesevangelium (vgl. Joh. 1,29) und
ist dort der Bekenntnis-Ausruf des Taufers Johannes zu Jesus als
dem verheiflenen Christus, dem vom Propheten Jesaja angekiindig-
ten Lamm Gottes, das fiir die Welt geopfert wird und durch sein
Opfer die Siinden der Welt hinwegnimmt (vgl. Jes. 53,4-7).

Da mit dem Begriff des Lammes auch die gedankliche Verbindung
zum Opfer gegeben ist, wurde das Agnus Dei schon in éltester Zeit
als Ordinariumsgesang mit dem Altarsakrament in Bezichung ge-
setzt. Seit dem 11. Jahrhundert 14sst sich auch der Zusatz ,,Gib uns
deinen Frieden nachweisen, vermutlich in Kriegszeiten hinzu-
gefiigt.

In der Reformationszeit verliert das Agnus Dei seinen Status als
Bestandteil des Ordinariums, wiewohl Luther selbst es 1528 vertont
und in seine liturgischen Entwiirfe mit aufgenommen hat; allerdings
als ersten Gesang zur Kommunion.

In der romischen Messe bricht (und brach) der Priester wiahrend des
Agnus-Gesanges die grofle Hostie, gleichsam als dramatische Dar-
stellung der Opferung Christi, des Zerbrechens seines Leibes, weil
jadie Messe als ,,unblutige Wiederholung® des Opfers auf Golgatha

165



verstanden wurde und wird.!”” Dies war die eine Front, der sich die
Reformatoren zu stellen hatten. Die andere Front entstand in Gestalt
der (reformierten) Anhénger Zwinglis und spiter Calvins, die — aus
ganz anderen, ndmlich biblizistisch-puristischen Motiven heraus —
die Brotbrechung fiir unabdingbar und als reformiertes Bekenntnis-
zeichen vertraten. Aus dieser doppelten Frontstellung heraus wollte
Luther die Brotbrechung (die eben urspriinglich wihrend des Agnus
Dei erfolgte) ganz abschaffen.

Wenn heute in lutherischen Gemeinden, in denen grofle Schau-
hostien verwendet werden, der Pastor wahrend oder zu Beginn des
Agnus Dei die groBe Hostie in kleinere Stiicke zerbricht'”, die
anschlieend mit den anderen Hostien den Kommunikanten gereicht
werden, geschieht dies ausschlieBlich, um damit zu verdeutlichen,
dass wir alle an dem einen Brot und damit an dem einen Leib Christi
Anteil erhalten (vgl. 1. Kor. 10,17), der fiir uns und fiir unsere
Siinden ,,zerbrochen* wurde. Die Symbolik des Brotbrechens ist so
charakteristisch fiir die Feier des Heiligen Abendmahles, dass bereits
im Neuen Testament die Sakramentsfeier mit dem Synonym ,,Das
Brotbrechen* belegt wurde (vgl. z. B. Apg. 2,42).

Um diese Teilhabe an dem einen Brot symbolisch zu unterstreichen,
die bei der Austeilung vorgefertigter Hostien natiirlich nicht so gut
zum Ausdruck kommt, halte ich es so, dass ich jeweils dem ersten
Kommunikanten jedes ,, Tisches* einen Teil der zerbrochenen gro3en
(Schau-)Hostie reiche. Damit dies nicht nur ein ,,stilles Vergniigen®
des Pastors an seinem guten Einfall bleibt, ist es erforderlich, der

172 In der Ostkirche ist dies noch drastischer erhalten geblieben: Der Priester
hantiert dort mit kleinen Lanzen, die er in die Opferbrote sticht, und voll-
zieht eine regelrechte Opferhandlung auf dem Altar.

173 Dabei sollte man darauf achten, dass man dies nicht zu dicht vor dem
mdglicherweise existierenden Altarmikrofon vornimmt. Das fiihrt zu einem
(fiir romische Messen inzwischen fast charakteristischen) Krachen in allen
Lautsprechern und fordert nicht gerade die Andacht der Kommunikanten!
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Gemeinde die Hintergriinde dieser Ubung auch zu erkliren.'” Bei
groBBeren oder groBen Gemeinden mit vielen Kommunikanten
werden freilich nur die jeweils ersten Kommunikanten der ersten
vier Tische ein Stiicke der groen Hostie empfangen.

Gelegentlich erlebe ich es, dass ich als (nicht amtierender) Gast von
einem Amtsbruder offenbar sehr bewusst einen Teil der groB3en
Hostie (die auch Priesterhostie genannt wird) erhalte, wéhrend die
Kommunikanten rechts und links neben mir ,,nur* eine kleine Hostie
empfangen. Ich weil3 das als Zeichen von Wertschéitzung oder
personlicher Sympathie und Freundschaft durchaus zu wiirdigen,
wiirde dies aber selbst nicht so praktizieren. Weshalb nicht?

Gerade auch beim Heiligen Abendmahl soll ja eigentlich doku-
mentiert werden, dass wir alle unterschiedslos als Siinder vor Gott
knien, die der Gnade und Vergebung Jesu Christi gleichermal3en
bediirfen. Jede Form von ,Bevorzugung®“ widerspricht diesem
Grundgedanken.'”

Dass wir das Heilige Abendmahl wirklich mit Brot (und natiirlich
auch wirklich mit Wein!) feiern, ist manchem Christen aufgrund der
Verwendung manchmal hauchdiinner Oblaten'”® kaum noch deutlich

174 Die katechetische Erlduterung von Gesten, Symbolen, Riten usw. ist
grundsitzlich die Voraussetzung dafiir, dass die Gemeinde den Gottesdienst
bewusst (und dies impliziert auch ,,Wissen‘) mitvollzieht. Wichtig ist, sol-
che Erlduterungen in groferen Absténden immer wieder einmal zu geben
(im Gemeindebrief, bei Bibelstunden usw.), damit auch neue Gemeinde-
glieder oder solche, die bei anderer Gelegenheit nicht anwesend waren,
diese liturgischen Hintergriinde kennen und verstehen lernen.

175 Vgl.auch 1. Kor 11,17 ff., insbesondere Vers 22: ,,0Oder verachtet ihr die
Gemeinde Gottes und beschiamt die, die nichts haben?*

176 Nebenbei: Manchem erscheint das Wort ,,Hostie* als zu , katholisch®,
weshalb man dann betont von ,,Oblaten® spricht. Das lateinische Wort
hostia heifit tatséchlich ,,Opfertier”, und der Begriff hat natiirlich historisch
etwas mit der Messopfertheologie zu tun. Nur leider heiBit lat. oblata ,die
Geopferte” und ist somit auch nicht ,,lutherischer®.
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(,,Esspapier”). Aber auch, wo etwas dickere Brothostien verwendet
werden, ist die Verwandtschaft zu dem, was wir iiblicherweise als
,,Brot“ bezeichnen, so entfernt, dass es gut ist, wenn man durch die
Verwendung groBerer Brothostien, die dann auch wirklich ge-
brochen werden miissen, um ausgeteilt werden zu konnen, die
Wurzeln wieder erkennbar werden lésst.

3.5 Die Kommuniongesange

In den éltesten Beschreibungen des christlichen Gottesdienstes sind
Psalmen die Gesidnge zur Kommunion, wie iiberhaupt neben den
neutestamentlichen Hymnen und Cantica der Psalter nicht nur das
»Gesang- und Gebetbuch® der Juden und insofern auch Jesu,
sondern auch in hohem Mafe der ersten Christen war. Nach und
nach verkiimmerte der Psalmengesang, und es blieben als Gesidnge
zur Kommunion nur Antiphonen und einzelne ,,Kommunionverse*
iibrig.

Luther wollte den Gesang ganzer Psalmen zur Austeilung wieder
beleben und empfahl vor allem Psalm 111 (,,Er hat ein Ged4chtnis
gestiftet seiner Wunder...”). Erstaunlich, dass es — zumindest im
ELKG — keine Psalmdichtung nach Psalm 111 gibt!"”" In der
Reformationszeit entstanden aber auch viele Psalmgesénge, sodass
auch die Gemeinde (und nicht nur eine im gregorianischen
Psalmgesang geiibte Schola) am Kommuniongesang beteiligt war.
Im 16. und 17. Jahrhundert kamen lutherische Abendmabhlslieder
hinzu, von denen bis heute einige, leider viel zu wenige, auch im
ELKG noch zu finden sind.

177 Der reformierte ,Psalter* verzeichnet ein Lied iiber den 111. Psalm mit
einer Melodie aus Lyon (1549), dessen 3. Strophe lautet: ,,Ein Denkmal
seiner Wunder gibt er selber, der uns ewig liebt. Wie gnédig zeigt er sich
uns Armen! Er speiset liebreich, wer ihn ehrt; nach seinem Bund, der ewig
wihrt, wird er sich unser stets erbarmen.*
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Abendmahlslieder sind in ganz besonderer Weise Ausdruck des
Glaubens und spiegeln auch die Verdanderungen (sprich: Verwisse-
rungen und Verflachungen) des Abendmahlsglaubens im Laufe der
Jahrhunderte wieder.'”

Was aber ist die Bedeutung der Kommuniongesénge? Sie werden
ausgefiihrt von denen, die nicht oder noch nicht kommunizieren oder
die bereits kommuniziert haben, also nicht von den gerade Kom-
munizierenden selbst.

An erster Stelle kommen sicherlich spezifische Abendmahlslieder
infrage, die entweder lehr- und bekenntnishaft, oder anbetend-
lobpreisend das Thema ,,Abendmahl* variieren. Wer das Bediirfnis
hat, sich unmittelbar vor der Kommunion in stiller Anbetung vor-
zubereiten, wird solche Lieder besonders zu schitzen wissen.
Weiterhin sind Lieder geeignet, die der Selbstpriifung dienen oder
aber die Gegenwart und Néhe Gottes, die Gemeinschaft mit Christus
oder die Stiarkung des Glaubens zum Inhalt haben. Auch allgemeine
Lob- und Danklieder eignen sich als Kommuniongesénge.

Natiirlich ist es auch moglich, zumindest zu Beginn der Austeilung
(nach dem Agnus Dei) Stille zu halten und so dem personlichen
stillen Gebet Raum zu geben.'” Unpassend ist es zu meinen, die
nicht-kommunizierende Gemeinde durch andauerndes Singen ,,be-
schéftigen® zu miissen und eine permanente musikalische Gerdusch-
kulisse aufrecht zu erhalten.

Selbstverstindlich ist die Zeit der Kommunion auch fiir (zurtick-
haltende!) kirchenmusikalische Darbietungen geeignet. Chorgesang
sollte — obwohl dies aus ganz profan-praktischen Griinden oftmals

178 Eine lesenswerte Untersuchung iiber die ,, Theologie der evangelischen
Abendmahlslieder* legte Armin-Ernst Buchrucker vor.

17 Das neue Gesangbuch der SELK bietet hierzu auch eine ,,Stille Andacht
zum Empfang des heiligen Abendmahls* an.
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nicht vermeidbar ist'® — eigentlich nicht stattfinden: Es ist einfach
unschon, wenn der Pastor durch die Austeilungsworte in eine akusti-
sche Konkurrenz zu den Chorséngern gerit, die sich lange und
sorgfiltig auf ihren Dienst vorbereitet haben. Das ist beim einstim-
migen Gemeindegesang (der allerdings auch zuriickhaltend erfolgen
und ebenso durch die Orgel begleitet sein sollte!) moglich, bei mehr-
stimmigem Chorgesang aber unangenehm fiir alle Beteiligten.

Wie so oft in liturgischen Spezialfragen ist es auch eine ,,Ge-
schmacksfrage®, ob Bldserchdre zur Austeilung spielen bzw. den
Kommuniongesang begleiten sollen. Das Stichwort ,,akustische Kon-
kurrenz® sollte hierbei ebenso bedacht werden wie Riicksichtnahme
auf solche Gemeindeglieder, die Blechblasmusik auch in anderen
Kontexten als eher andachtsstorend als andachtsfordernd empfinden.

In einigen Gemeinden ist es iiblich, dass jegliche Kommunionmusik
noch so lange schweigt, bis zum ersten Mal (beim ersten ,,Tisch®)
die Vorweisungs- und Austeilungsworte gesprochen und von der
Gemeinde gehdrt worden sind. Ein guter Brauch, wie ich meine.
Denn es geht ja auch darum, an dieser Stelle kurz vor der Kom-
munion noch einmal der ganzen anwesenden Gemeinde deutlich zu
machen, wozu sie dann nach dem Empfang des Heiligen Abend-
mabhls ,,Amen* sagen sollen.

In meiner jetzigen Gemeinde (Heilig-Geist-Gemeinde Gorlitz) fand
ich die Sitte vor, dass die ganze Kommunion (meist) in der Stille
erfolgt. Dieser Sitte, die ich anfangs als unschon, geradezu etwas
»gespenstisch® empfand, konnte ich recht bald etwas abgewinnen.
Es herrscht dadurch tatsdchlich eine sehr konzentrierte, andichtige,
jameditative Atmosphére, die durch die immer wieder erklingenden
Austeilungsworte gepragt wird.

180 Leider hapert es manchmal mit der Kommunikation zwischen Chéren
und Pastoren (auf beiden Seiten!), sodass Chorleiter unabgesprochen
irgendwelche Stiicke proben, die dann kurzfristig dem Pastor présentiert und
»irgendwie untergebracht werden miissen.
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3.6 Die Kommunion'®!

Die Kommunion bedarf eigentlich keiner besonderen Einleitung.
Haéufig ist vorab zu horen: ,,Schmecket und seht, wie freundlich der
Herr ist. Kommt, denn es ist alles bereit.“ Agendarisch ist dieser
Einladungsspruch nicht vorgesehen. Er gehort zum ,,frommen
Brauchtum®, ist jedoch sehr weit verbreitet.

Man kann dagegen einwenden, dass hierbei eigentlich nur eine
(vielleicht sogar ganz iiberfliissige) Regieanweisung gegeben werden
solle, die unter Missbrauch biblischer Versatzstiicke fromm verpackt
werde. Wenn sich der Pastor nach dem Agnus Dei mit der iiber der
Patene vorgewiesenen Hostie der Gemeinde zuwendet, wisse doch
jeder, dass ,.es jetzt losgeht”. Um mehr und anderes gehe es doch
dabei gar nicht. Man kann diesen Einladungsspruch jedoch auch als
einen ,,Akt der Barmherzigkeit“'®? verstehen, als eine Art ,,Eis-
brecher®, der der Gemeinde iiber diese Sekunden der Unsicherheit
(,,Sollen wir jetzt kommen, oder kommt noch was?*) hinweghilft.

,,Schmecket und seht, wie freundlich der Herr ist. Kommt, denn es
ist alles bereit™ — dieser ,,Einladungsspruch* ist eine Kompilation
aus Psalm 34,9 und Lukas 14,17. Psalm 34 ist ein Vertrauenspsalm.
,»Wohl dem, der auf ihn trauet”, lautet die Fortsetzung von Psalm
34,9. Und ,,Reiche miissen darben und hungern; aber die den
HERRN suchen, haben keinen Mangel an irgendeinem Gut*, heif3t
esin Vers 11. Nicht mehr hungern nach dem wahren Leben, auf den
Herrn vertrauen und satt werden durch die Speise, die vom Himmel
kommt — diese Aussagen entsprechen durchaus dem Heiligen

181 Im Zusammenhang mit der Austeilung sei auf zwei Aufsitze im zweiten
Teil hingewiesen: ,,I. Zur Frage der beim Abendmahl verwendeten Elemente
Brotund Wein“ und ,,II. Erwdgungen zum Gebrauch von Einzelkelchen bei
der Abendmahlsfeier®.

182 S0 nennt das Kirchenrat Michael Schitzel, Geschiftsfithrender Kirchen-
rat der SELK.
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Abendmahl. ,,Kommt, denn es ist alles bereit®, ldsst der ,,Mensch,
der ein grofles Abendmahl machte und viele dazu einlud* den ein-
ladenden Knecht sagen. Auch hier ist der Abendmahlsbezug nicht
gekiinstelt oder ,,gewollt”, sondern durchaus passend. Jedes Abend-
mabhl, das wir feiern, ist ja ein Vorgeschmack auf das ,,gro3e Abend-
mahl®, das ,,Hochzeitsmahl des Lammes in seinem Reich®.!®

Gedanken- oder Lieblosigkeiten bei der Kommunion?

Gewisse Unsicherheiten bei der Kommunion entstehen leider — mit
oder ohne Einladungsspruch —nicht selten dann und dadurch, wenn
in Gemeinden ein Mangel an ,,Kommunion-Disziplin“ herrscht.
Damit meine ich, dass es dort offenbar keine Regeln, Verein-
barungen oder automatisch geilibte Praxis beim Hinzutreten zum
Altar und zum Verhalten am Altar gibt.

,Organisch® wire es ja, dass diejenigen, die in den vorderen Bénken
sitzen, auch zuerst zum Altar kommen und dann der Reihe nach die
anderen Gottesdienstmitfeiernden sich anschlieen. Tatséchlich ist
es immer wieder so, dass jeder nach Gutdiinken aus der Bank tritt,
gerne die Hinterbénkler auch zuerst, durch den Mittelgang preschen
und so ein hochst unwiirdiger Wettlauf um den ersten Platz am Altar
entsteht. Wenn dann noch ein Gedréingel an den Kniebénken am
Altar entsteht, Familien oder Ehepaare, die gerne gemeinsam kom-
munizieren mochten, ,,auseinandergerissen* werden, Giste, die mit
den ortlichen Gebrauchen nicht vertraut und deshalb erst unsicher
sind, ganz an den Rand gedréngt werden, kann einem durchaus die
Galle hochkommen, und man wird an die vom Apostel Paulus
1. Korinther 11 kritisierten Missstande in Korinth erinnert.

Weshalb geschieht dies gar nicht so selten? Was lésst sich dagegen
tun? Im Kern sehe ich den Grund fiir diese unwiirdigen Verhaltens-
weisen schlicht und ergreifend in mangelnder Riicksichtnahme, also
Riicksichtslosigkeit und Egoismus und damit einem Mangel an

183 Diese Formulierung steht im Anamnesegebet (vgl. ,,Evangelisch-Luthe-
rische Kirchenagende®, Band I, S. 279).
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Liebe: Ich will moglichst schnell das Abendmahl empfangen, nicht
lange warten missen; meine Nebenmenschen und Mitchristen
interessieren mich dabei weniger. Wo, wenn nicht beim Heiligen
Abendmahl, wire es angemessener, aufeinander zu achten, die
.Schwachen zu schonen‘ und mehr auf meinen Nichsten bedacht zu
sein als auf mich selbst?

Klaus Douglass veroffentlichte 2001 ein Buch unter dem Titel ,,Die
neue Reformation. 95 Thesen zur Zukunft der Kirche. Die 62. The-
se lautet: ,,.Liebevolle Gemeinden haben Zulauf*. Dazu erldutert
Douglass unter anderem: ,,Nirgends wird so viel von Liebe geredet
wie in der christlichen Gemeinde. Doch von hehren Worten haben
die Menschen mehr als genug. Wenn wir dafiir sorgen, dass es in
unserer Mitte auch zu einer addquaten Praxis kommt, dann werden
wir uns vor Zulauf kaum retten konnen. Gemeinden, die im Umgang
miteinander die herzliche Atmosphdre einer intakten Familie
ausstrahlen, sind wie Oasen inmitten einer immer grof3er werdenden
Beziehungswiiste.“ (S. 216 f.)

Zu ganz dhnlichen Ergebnissen kommt auch Christian A. Schwarz
im ,,Einmaleins der Gemeindeentwicklung®, wenn er schreibt:
,»Glaubwiirdig gelebte Liebe verleiht einer Gemeinde eine sehr viel
groflere Ausstrahlungskraft, als alle Marketingbemiihungen der Welt
es vermoOgen. Marketing fiir die Gemeinde, das ist bestenfalls mit
einer Plastikblume zu vergleichen. Sie mag einer echten Blume zum
Verwechseln dhnlich sehen, aber sie duftet nicht. Wirkliche Liebe
dagegen verstromt jenen geheimnisvollen Duft, dem man sich nur
schwer entziehen kann.* (S. 24)

Nun lésst sich Liebe nicht fordern, machen oder erzwingen. Die
Entdeckung von Lieblosigkeit, z. B. beim Abendmahl, kann aber
Anlass und Inhalt von Predigten oder Ausfiihrungen des Pastors im
Jahresbericht bei der Gemeindeversammlung oder Gegenstand eines
Gesprichsabends sein.

Ein paar einfache Regeln, auf die man sich verstindigt, sind
ebenfalls hilfreich — beispielsweise (und wie erwéhnt), dass die
Kommunikanten der Reihe nach aus den Bénken treten und zum
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Altar kommen, dass man aufeinander achtet und Riicksicht nimmt.
In den USA gibt es héufig die Einrichtung der sog. usher, das sind
,,Platzanweiser®, die wihrend der Kommunion neben den Banken im
Mittelgang stehen und Reihe fiir Reihe, von vorn nach hinten
heraustreten lassen.

Die Kommunion selbst geschieht in der lutherischen Kirche so, dass
die Kommunikanten gruppenweise zum Altar treten, dort nieder-
knien und Leib und Blut Christi in der Form der Mundkommunion
empfangen. Dabei weist der Pastor Hostie bzw. Kelch vor, indem er
sie bzw. ihn kurz erhebt und dazu die sog. Spendeworte spricht.

Es ist ein Kennzeichen der bekenntnisgebundenen lutherischen Kir-
che, dass diese Spendeworte das Bekenntnis zur wahren Gegenwart
des Leibes und Blutes Christi unter dem Brot und dem Wein
enthalten. Von den Kommunikanten wird darum auch ihre Glaubens-
zustimmung in Form eines vernehmlichen ,,Amen® erwartet. Es
widerspricht (eigentlich) zutiefst dem Gedanken des ,,Mahles der
Einheit“, wenn Pastoren nach Gutdiinken selbstgestrickte, blumige
Spendeformeln verwenden, und ist ein echtes geistliches Argernis.'®

Soweit die Theorie, nun zur Praxis. Die in der SELK wohl am
weitesten verbreitete und gebriuchlichste Spendeformel lautet:
,,Nehmet hin und esset: das ist der wahre Leib unsers Herrn Jesu
Christi, fiir euch gegeben in den Tod. Der stirke und erhalte euch im
wahren Glauben zum ewigen Leben.” —, Nehmet hin und trinket: das
ist das wahre Blut unsers Herrn Jesu Christi, fiir euch vergossen zur
Vergebung der Siinden. Das stirke und erhalte euch im wahren
Glauben zum ewigen Leben.” Diese Formeln finden sich in den
altlutherischen Agenden von 1886 und 1935. So habe ich sie immer
gehort, als Vikar gelernt und immer verwendet.

184 Besonders fragwiirdig ist es deshalb, wenn bei der Austeilung nicht
deutlich gesagt wird, dass es der ,,wahre” Leib Christi ist, den wir emp-
fangen. Genau in diesem Préadikat unterscheidet sich ndmlich die landes-
kirchliche von der lutherischen Praxis, wie sie in der SELK verbindlich
geordnet ist.
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Die Evang.-Luth. Kirchenagende I der SELK sieht hingegen aus mir
unerfindlichen Griinden als Variante I vor:'%, Nehmet hin und esset:
das ist der wahre Leib unsers Herrn Jesus Christus, fiir euch
dahingegeben in den Tod. Der stirke und bewahre euch im Glauben
zum ewigen Leben.” — ,,Nehmet hin und trinket: das ist das wahre
Blut des Neuen Testaments, fiir euch vergossen zur Vergebung der
Stinden. Das stirke und bewahre euch im Glauben zum ewigen
Leben.“ (S. 283)

An der Einfithrung einer neuen, das Bekenntnis zur Realprédsenz
verdunkelnden und verwischenden (,,unierten) Spendeformel ist die
duBlere Einheit der lutherischen Kirche in Deutschland um die Mitte
des 19. Jahrhunderts einmal zerbrochen. Die altlutherische, die
allerdings eben auch die alte lutherische Spendeformel ist, hat daher
eine ganz besondere Dignitit. Weshalb uns das Sakrament, der
neuen Spendeformel zufolge, nicht mehr im ,,wahren* Glauben er-
halten soll, ist nicht nachvollziehbar. Glauben ist eben nicht
Glauben. Es gibt wahren (biblischen) Glauben und Irrglauben. Die
Formulierung ,,Blut des Neuen Testaments® ist zwar biblisch, 1auft
aber der sprachlichen Parallelitdt mit dem Brotwort zuwider, ist
daher sperrig und ldsst Assoziationen mit einem bluttriefenden
Neuen Testament entstehen.

Sollte es irgendwann nach einem neuen Gesangbuch auch eine neue
Agende geben, wiirde ich jedenfalls dafiir streiten, unter allen Um-
stinden zur altlutherischen, zur alten lutherischen Spendeformel
zurlick zu kehren. Nach dem Grundsatz, dass irgendwann einmal
kirchlich approbierte Agenden auch weiter verwendet werden diir-
fen, behalte ich diese alte Spendeformel auch bei.

135 Das fiel mir, offen gestanden, erst auf, als ein von mir auszubildender
Vikar diese ,,neue Formel verwendete und sich zurecht darauf berief, dass
diese doch die agendarisch vorgesehene sei. Zwischen meiner und seiner
Vikarsausbildung lagen Jahrzehnte, wihrend derer die ,,neue” Kirchen-
agende I erschienen war.
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Im Anschluss an die Austeilung des Brotes bzw. des Weines spricht
der Pastor den Kommunikanten jeweils das Segenswort zu: ,,Das
stirke und erhalte euch im (wahren) Glauben zum ewigen Leben.*
Dieses Segenswort erinnert daran, dass das Heilige Abendmahl in
der Tradition der Kirche immer als ,,Pilgerspeise auf dem Weg zur
Ewigkeit und als ,,Arznei der Unsterblichkeit* verstanden wurde.

Wenn zwei Liturgen an der Austeilung beteiligt sind, geht der
zustdandige Ortspastor mit den Hostien voran und signalisiert damit
dem (mdglicherweise ortsfremden Kelch-Diakon bzw. Gast-Pastor):
Derjenige, dem ich den Leib Christi reiche, ist auch zum Sakrament
zugelassen.

Es ist fiir den austeilenden Pastor iibrigens hilfreich, wenn die
Kommunikanten bei der Darreichung den Kelch am Fuf3 anfassen
und ihn selbst zum Mund fiihren. Das wiirde niemand als Zeichen
von Eigenméchtigkeit missdeuten.

Durch das Knien und die Sitte der Mundkommunion'®® wird

symbolisiert: Beim Heiligen Abendmahl sind wir Empfangende. Wir
lassen uns speisen und trédnken wie kleine Kinder, begeben uns ganz
und gar in den Schutz des himmlischen Vaters und iiberlassen uns
seiner Fiirsorge. ,,Hilf dir selbst!*, heiflt es sonst; aber hier nehme
ich mir nichts, sondern lasse mir geben. Wie heilsam kann das fiir
Menschen sein, die in ihrem Alltag als Chefs und Vorgesetzte oder
auch ,,coole* Jugendliche, ,harte Ménner” oder ,,emanzipierte
Frauen® vielleicht niemals Schwéche, Zartheit und Verletzbarkeit
zeigen diirfen (oder wollen)! Hier, am Altar, in der Gegenwart

136 Mancher empfindet heutzutage dieses ,,Geflittertwerden® als entmiindi-
gend. Aber abgesehen von der damit verbundenen Symbolik des Empfan-
gens hat die Mundkommunion gerade heute wieder eine aktuelle Bedeutung
erlangt: Es geschieht durchaus, dass Mitglieder satanistischer Zirkel, die fiir
ihre ,,schwarzen Messen‘ geweihte Hostien benétigen, sich solche dadurch
erschleichen, dass sie die Hostie, sofern die Handkommunion praktiziert
wird, nicht in den Mund stecken, sondern in der Hand behalten und damit
anschliefend ihren diabolischen Missbrauch betreiben.
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Gottes, darf ich Kind sein, mich bergen in Gottes Hand und ohne
Verdienst und Leistung und eigene Wiirdigkeit nur empfangen, mich
nur beschenken lassen.

Und wer da manchmal zusammen am Altar kniet! Wie eindriicklich
ist mir bis heute die Erinnerung an eine Abendmahlsfeier, bei der ein
eigentlich Obdachloser, der in einem Ubergangswohnheim unter-
gekommen war, neben einem mehrfachen Milliondr und Konzern-
chef kniete und die Kommunion empfing: ,,Hier ist nicht Jude noch
Grieche, hier ist nicht Sklave noch Freier, hier ist nicht Mann noch
Frau; denn ihr seid allesamt einer in Christus Jesus.” (Galater 3,28)

3.7 Das Nunc dimittis (,,Herr, nun lasst du deinen Diener
in Frieden fahren®)

Das von der Gemeinde gesungene neutestamentliche Canticum
,Herr, nun ldsst du deinen Diener in Frieden fahren® (Nunc
Dimittis)'®” schlieBt die Kommunion in der Regel ab. Es scheint
heutzutage eine Besonderheit in der Liturgie der Selbstindigen
Evangelisch-Lutherischen Kirche zu sein, wo es in wohl allen Ge-
meinden als Schlussgesang nach der Kommunion auf die eine oder
andere Weise gesungen wird'®® ist aber bereits im 12. und
13. Jahrhundert als Postcommuniogebet ,,nach dem Abendmahl*
(lat. post communio) nachweisbar.

Interessanterweise scheint das Nunc dimittis jedoch kein Gebet bzw.
Gesang gewesen zu sein, das der Gemeinde oder dem liturgischen
Chor, sondern dem Priester zukam. Es gibt den Hinweis aus einem
Sakramentar (Messbuch) aus St. Peter in Rom aus dem 12./13. Jahr-

187 Vgl. Lukas 2,29-32; die ersten beiden Worte der lateinischen Uber-
setzung lauten ,,Nunc dimittis“ (,,Nun lasst du dahinfahren®).

138 Ein besonderes Erlebnis war es fiir mich, in einem Gottesdienst der
Ev.-Luth. Missionsditzese Finnlands in Helsinki das Nunc dimittis zwar in
finnischer Sprache, aber auf dieselbe vertraute Melodie zu héren und zu
singen.
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hundert,'® nach dem der Priester u. a. das Nunc dimittis als be-
gleitendes Gebet zur Reinigung der Abendmahlsgerdte gesprochen
hat.

Heute nun singt die Gemeinde das Nunc dimittis — ihrem Pastor zu!
So jedenfalls hore ich diesen Gesang und freue mich jedesmal
dariiber. Und wie im 12. oder 13. Jahrhundert reinige ich wahrend-
dessen die Abendmahlsgerite, stelle sie wieder in der richtigen
Ordnung zusammen und bedecke sie mit dem Velum. Und genau zu
diesem Zeitpunkt ist das Nunc dimittis beendet, und ich kann mit
einstimmen in die Doxologie: Ehre sei dem Vater und dem Sohn und
dem Heiligen Geist!

Ob der neutestamentliche Simeon nun ein Priester war,'*® ein alter
oder gar nicht so alter Mann, der auf Anregung des Geistes in den
Jerusalemer Tempel gekommen war, ist eher nebenséchlich: Er hatte
seinen Heiland mit eigenen Augen gesehen, das Licht, das in die
Welt gekommen war, um die Heiden zu erleuchten und sein Volk
Israel als Ehre und Verherrlichung Gottes zu erweisen. Und darin
gleicht er jedem, der im Heiligen Abendmahl seinen Heiland
gesehen, geschmeckt und empfangen hat und darum ,,in Frieden
fahren* kann.

4. Die Schlussliturgie

Die ,,Schlussliturgie” besteht aus Salutatio, Versikel, Dankgebet
nach dem Abendmahl, Sendewort (weniger schon auch ,,Entlassung*
genannt) und Segen. Sie wird mit der Salutatio ,,Der Herr sei mit
euch” eingeleitet.

In der rémisch-katholischen Kirche steht die Salutatio unmittelbar
vor dem Segen. Das ist auch sachgerecht. Dort kommt die Salutatio

189 Vgl. Jungmann, ,,Missarum sollemnia®, S. 493, Anm. 41.

190 S0 nimmt man es hiufig an, aber es ist im Lukasevangelium nicht aus-
driicklich bezeugt.
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ganz konsequent viermal, ndmlich zu Beginn des Gottesdienstes, vor
dem Evangelium, zu Beginn des Sakramentsteils und vor dem Segen
vor. Das sind die Stellen im Gottesdienst, an denen der Priester
»anstatt und anstelle Christi in ganz wesentlicher Weise seines
Amtes waltet.

Die Stellung der Salutatio vor Versikel, Postcommuniogebet (Dank-
gebet nach dem Abendmahl), Entlassung und Segen reifit zeitlich
Salutatio und Segen zwar auseinander, ldsst sich jedoch auch so
verstehen: Der Segen wird damit nicht nur als eine Formel, sondern
als eine zusammengehorende Aktion begriffen und entfaltet, zu dem
der ihn er6ffnende Lob und Dank der Gemeinde (Versikel), das Ge-
bet und die Sendung in die Welt, in den Alltag, gehort. Die Segens-
formel selbst ist dann die Zuspitzung, der effektive Zuspruch.

4.1 Der Versikel und die Schlusskollekte

Der Versikel (lat. versiculum, ,,Verslein®) ist sicher entbehrlich,
kann aber, wenn er entsprechend der Kirchenjahreszeit wechselt, den
Ablauf des Kirchenjahres mit seinen unterschiedlichen Akzentu-
ierungen noch einmal unterstreichen. Unser bisheriges Gesangbuch
ELKG bietet vierzehn verschiedene Versikel an; da ist es schade,
wenn in mancher Gemeinde das ganze Jahr {iber nur ,,Danket dem
Herrn, denn er ist freundlich, und seine Giite wihret ewiglich®
gesungen wird.

Eine gute Moglichkeit, auch dem sog. Wochenspruch, der ansonsten
nur als Abschluss der Abkiindigungen verwendet wird, eine sinn-
volle Funktion im Gottesdienst einzurdumen, ist es, diesen als
Versikel zu verwenden. Allerdings passt das aufgrund der Teilvers-
langen bzw. der zu hohen Silbenzahlen, manchmal auch aufgrund
des Inhaltes nicht immer. Aber anstatt z. B. am 19. Sonntag nach
Trinitatis zum 19. Mal ,,Danket dem Herrn...* den Wochenspruch
als Versikel zu nutzen, ist &uBBerst passend: ,,Heile du mich, Herr, so
werde ich heil. Halleluja! — Hilf du mir, so ist mir geholfen. Halle-
lujal* (Jer. 17,14).
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Der Versikel, der eigentlich ins Stundengebet (Mette, Vesper,
Komplet) gehort, ist an dieser Stelle eine lutherische Eigenart, die
wohl damit zu erkldren ist, dass das Te Deum laudamus (,,Herr Gott,
dich loben wir®“, ein altkirchlicher Lobgesang aus dem 4. Jahr-
hundert) mit Kollektengebet und Versikel abgeschlossen wurde'",
aber im Laufe der Zeit nicht mehr in jedem Gottesdienst den
Schlussgesang bildete. Ubrig blieben Kollekte und — Versikel.

Das Sendewort ,,Gehet hin im Frieden des Herrn“, von der Ge-
meinde beantwortet mit ,,Gott sei ewiglich Dank®, stellt die deutsche
(lutherische) ,,Ubersetzung* des alten lateinischen ,,Ite, missa est
(,,Geht hin, das ist die Sendung®) dar, woraus sich die Bezeichnung
»Messe® fir den gesamten Sakramentsgottesdienst entwickelt hat.
Dieses unscheinbar wirkende Sendungswort hat es ,, in sich. Von
hier aus erhélt namlich der ganze Gottesdienst ein bestimmtes Ge-
fille. Er ist die Versammlung der Gléubigen, die durch ihren Herrn
gestarkt, getrdstet, orientiert und dann ,,in die Welt gesandt* werden.

In manchen Gemeinden findet man am Ausgang das provokative
Schild: ,,Achtung, Sie betreten jetzt das Missionsfeld!* Das ist nur
eine — wenn auch wichtige — Facette dessen, was ,,Sendung® meint.
Es konnte auch heiflien: Sie gehen jetzt zuriick in Thren Alltag, in
,»den Kampf, der [hnen verordnet ist“, in dem Sie sich als Christ mit
Ihrem Glauben zu bewidhren haben. Oder: Sie begeben sich jetzt
wieder auf den Pilgerweg Ihres Lebens, der einen guten Sinn und ein
Ziel hat, namlich Gottes Ewigkeit.

1 Dasselbe gilt fiir die Litanei (vgl. z. B. ELKG 453 , Litanei vom heiligen
Altarsakrament® mit Versikel und Kollekte als Abschluss).
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4.2 Der Segen'”’

In der lutherischen Kirche findet im Hauptgottesdienst der ,,Priester-
segen* oder ,,Aaronitische Segen* Verwendung, wie er 4. Mose
6,24-26 iiberliefert ist.'”

Danach gebot Gott Mose, dem Priester Aaron diese Segenshandlung
zu libertragen und dadurch den ,,Namen Gottes auf die Israeliten zu
legen, dass er sie segne* (4. Mose 6,27).

Der Aaronitische Segen verbindet auch die Kirche mit dem Volk
Israel. Er ist nicht ,,trinitarisch® in dem Sinne, dass er Vater, Sohn
und Heiligen Geist ausdriicklich benennt, aber in eigentiimlicher
Weise ,triadisch, indem er drei unterschiedliche Segnungen Gottes
in Worte fasst, die man durchaus den drei Personen der Dreifaltig-
keit zuordnen konnte:

Der HERR segne dich und behiite dich: Als der Schopfer und
Erhalter segne dich Gott, der Vater.

Der HERR lasse sein Angesicht leuchten iiber dir und sei dir
gnddig: In Jesus Christus hat sich uns der allméichtige Gott gezeigt,
wie er von uns gesehen werden will. In Christus blickt uns Gott
freundlich, mit,,Jeuchtendem Angesicht* an. In Christus, dem Sohn,
ist Gott uns gnadig.

Der HERR erhebe sein Angesicht auf dich und gebe dir Frieden: Der
Friede, den der auferstandene Christus uns schenkt, kommt durch
den Heiligen Geist in unser Herz und erfiillt uns. Durch die Geistes-
gabe des Glaubens an Jesus Christus empfangen wir den Frieden, der
hoher ist als alle Vernunft und den die Welt nicht geben kann.

192 Das Wort »segen kommt von lat. signare (,,bezeichnen®); eigentlich:
,,sich mit dem Zeichen des Kreuzes bezeichnen® bzw. ,,mit dem Zeichen des
Kreuzes bezeichnet werden®.

193 In der romischen Kirche wird meist der trinitarische Segen verwendet.
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Wenn es heif3t: ,,Der HERR segne dich* und nicht etwa ,,euch (und
schon gar nicht ,,uns®), dann scheint damit der Einzelne gemeint zu
sein. Obwohl es richtig ist, dass Gott jeden Einzelnen kennt und
meint und auch segnet, geht aus dem Zusammenhang von 4. Mose
6 deutlich hervor, dass hier das Volk (Israel) angesprochen wird und
gemeint ist. Wenn im Gottesdienst der Segen erteilt wird, dann wird
der Name Gottes auf sein ihm geheiligtes und erldstes Volk gelegt.
Es ist der eine Leib Christi, dem der Segen Gottes hier gilt, die
Gemeinde bzw. Kirche Christi an ihrem Ort ist.

Dazu wird ein Pastor unter anderem ordiniert, dass er als Hirte in
Vollmacht seine ,,Herde® im 6ffentlichen Gottesdienst segnet. Das
,»Du des Segens richtet sich an die Gemeinde. Eine Mutter oder ein
Vater kann ihr bzw. sein Kind segnen. Giiltig und wirksam ist dieser
Segen, zweifellos. Ein Christ kann einen anderen Christen segnen;
und wenn er es tut, tut er gut daran. Aber es hat seine Bedeutung und
seine besondere Wiirde, dass der Pastor die Gemeinde segnet. Das
tut er nicht als Privatperson, sondern in Kraft der Vollmacht, die ihm
in der Ordination verliechen worden ist.

Diesen Segen (wie auch den Segen im Zusammenhang des sog.
Kanzelsegens oder des abschlieBenden Segenswortes bei der Kom-
munion) kann sich der Christ symbolisch zu eigen machen, indem er
sich wihrend des oder nach dem letzten Satz des Aaronitischen
Segens ,,bekreuzigt”. Das heiflt nichts anderes, als: Ich unterstelle
mich diesem Segen Gottes mit allen Gaben und Giitern, die damit
verbunden sind. Und ich bekenne mich dazu, dass Gottes Segen,
némlich als Erlésung und Befreiung von Siinde, Tod und Teufel im
Kreuz Jesu Christi fiir mich und alle, die an Christus glauben, in
Kraft gesetzt wurde.

Mit dem Zeichen des Kreuzes wurden wir bei unserer Taufe
gesegnet: ,,Nimm hin das Zeichen des Kreuzes. Du gehorst Christus,
dem Gekreuzigten.” Eine ,,Bekenntnisfrage ist das Bekreuzigen,
wie auch manche anderen gottesdienstlichen Gebrauche, dennoch
freilich nicht. Wer gesegnet wird und den Segen im Glauben an-
nimmt, ist gesegnet, ganz gleich, ob er sich dazu bekreuzigt oder
nicht.
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4.3 Die Schlussstrophe

Eine Schlussstrophe kann als Amen-Strophe gesungen werden, die
das ,,Amen‘ nach dem Segen aufnimmt und entfaltet, als Ausblick
auf die Ewigkeit oder als Dankvers. Unbedacht, aber hédufig vor-
kommend ist es, als Schlussvers eine Bitte um Segen zu singen. Den
haben wir ja gerade empfangen!

Im Blick auf die Schlussstrophe sollte man bedenken, dass es
durchaus angemessen wire, den Segen Gottes das ,,letzte Wort* im
Gottesdienst bleiben zu lassen. Eine Schlussstrophe ist also ent-
behrlich, wird allerdings von der Gemeinde gerne gesungen.

4.4 Das Nachspiel (Postludium)

Das (Orgel-)Nachspiel ist, genau genommen, Prozessionsmusik,
wiahrend der der Pastor Zeit hat, ,,auszuziehen®, in die Sakristei zu
gehen, ein personliches Dankgebet zu sprechen und sich um-
zuziehen. Wenn man den Kirchenmusikern diesen Hintergrund im
Gesprach verdeutlicht, werden sie es auch nicht als Missachtung
ihres Dienstes verstehen, dass der Pastor wahrend des Nachspiels
den Kirchraum verlisst." Die Gemeinde hat wihrenddessen eben-
falls Gelegenheit zu einem Dankgebet.

Darum ist es eigentlich nicht ,,n6tig™, wenn auch vielfach iiblich, im
Anschluss an das Nachspiel noch eine Weile stehen zu bleiben und

194 Das Umziehen nach dem Gottesdienst, bevor der Pastor dann an der
Kirchentiir die Gemeinde verabschiedet, ldsst sich durchaus begriinden: Die
gottesdienstliche Kleidung ist dem gottesdienstlichen Handeln vorbehalten.
Da nicht der Pastor, sondern eigentlich Jesus Christus ,,Gastgeber” im
Gottesdienst ist, gibt es auch keine Veranlassung, dass der Pastor in seiner
yAmtsfunktion® die Gemeinde verabschiedet. Wenn er es tut und jedem
Einzelnen einen gesegneten Sonntag oder eine behiitete Woche wiinscht
dann als Privatperson und somit auch nicht in Amtskleidung.
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ein Gebet zu sprechen, das man auch wihrend des Postludiums hétte
sprechen kdnnen. Was hat man eigentlich in dieser Zeit gedacht und
getan?
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VI. Gottesdienstliche Gewander

Dass ein Pastor im Gottesdienst eine besondere liturgische Ge-
wandung tréigt, hat den guten und triftigen Grund, dass er nicht als
Privatperson handelt. Liturgische Gewinder verhiillen gewisser-
mafen die Privatperson, die hinter ihrem Amt und Auftrag zuriick-
tritt. Das gilt librigens fiir jegliche ,,Amtstracht®, seien es Richter-
roben oder Polizeiuniformen: Sie wollen das Amt in den Vorder-
grund riicken, das Handeln der jeweiligen Amtsperson als ,,objektiv*
und an auBlerpersonliche Kriterien gebunden dokumentieren und die
Person in den Hintergrund riicken.

Aus diesen genannten Griinden halte ich es auch fiir mehr als
angemessen, dass auch (nicht-ordinierte) Helfer im Gottesdienst eine
gottesdienstliche Gewandung tragen. Ist die Lange des Rockes der
Lektorin unangemessen, die Bluse zu weit ausgeschnitten, die
Krawatte des Lektors zu bunt? Solche Fragen tauchen sofort auf aber
erlibrigen sich, wenn Lektoren und andere Helfer eine einheitliche
gottesdienstliche Gewandung tragen.

Welche liturgischen Gewénder soll oder darf oder kann ein Pastor
denn nun tragen? Die kirchlichen Ordnungen der Selbstidndigen
Evangelisch-Lutherischen Kirche geben dafiir nur einen Rahmen,
indem sie eine recht grof3e Palette von kirchenrechtlich zugelassenen
Varianten aufzihlen: schwarzer Talar'®> mit Beffchen (dann aber
bitte nicht mit Stola), schwarzer Talar mit Stola!*® (dann aber bitte
nicht mit Beffchen), schwarzer Talar bzw. Soutane'”” mit Chor-

195 Lat. talarius bedeutet ,,bis zu den Kno6cheln reichend®.

1% Die Stola ist ein knie- oder kndchellanges Stoffband, bestickt oder un-
bestickt, in den liturgischen Farben. Sie ist Sinnbild fiir das ,,Joch Christi*
und seit dltesten Zeiten Zeichen des ordinierten Geistlichen.

17 Die Soutane dhnelt dem Talar, nur enger, taillierter geschnitten.
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hemd'”® und Stola, weiBer Talar (bzw. Albe'”®) mit Stola, Kasel*”
mit Stola.

Im sog. ,,Berliner Heft®, einer Selbstdarstellung der SELK, heif3t es
unter der Uberschrift , Gottesdienstliche Kleidung*: , Haufig ist in
Deutschland noch der schwarze Talar anzutreffen. Aber dem vom
Evangelium geprigten, festlichen Charakter des Gottesdienstes ent-
spricht eher das weile Gewand mit der Stola in den liturgischen
Farben.**!

Ich erspare es mir, die zahlreichen Stellen im Neuen Testament ein-
zeln aufzufiihren, an denen Christus als der Auferstandene oder der
zur Rechten des Vaters Erhohte beschrieben wird als einer, der mit
einem weifien Gewand angetan ist, oder die Heiligen, die iiberwun-
den haben, als solche in weifSen Gewdndern, die ihre Kleider im Blut
des Lammes gewaschen haben. Es ist vollig eindeutig: Weil} ist die
Christusfarbe und die Farbe der erldsten Heiligen, der zu Christus
gehdrenden Menschen.

Sieht man sich Darstellungen von lutherischen Gottesdiensten aus
dem 16. Jahrhundert an, erkennt man sofort, dass die Liturgen, die
die Sakramente (Taufe, Abendmahl und Beichte) verwalten, fast aus-
nahmslos weille Gewéander iiber ihren schwarzen Gelehrten-Talaren
tragen. Mit anderen Worten: Der schwarze Talar mit ,,Beffchen* als
gottesdienstliche Gewandung ist eine Neuerung, die sich weder (und

198 Das Chorhemd ist ein weilles, halblanges Gewand, das iiber dem Talar
bzw. der Soutane getragen wird.

1991 at. alba bedeutet ,,weiB*. Die Albe ist ein diinnes, weiBes Untergewand,
das mit einer Kordel bzw. einem Zingulum zusammengehalten wird (lat.
cingulum bedeutet ,,Giirtel ).

29 pie Kasel ist ein weites Gewand in weiB oder unterschiedlichen liturgi-
schen Farben.

201 ,,Die Selbstandige Evangelisch-Lutherische Kirche (SELK)“, S. 47.
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schon gar nicht) auf das Neue Testament noch auf die Alte Kirche
noch auf die lutherische Tradition berufen kann.?*”

Dass der schwarze Talar dennoch so verbreitet ist, hingt damit
zusammen, dass der preuBische Konig Friedrich Wilhelm III. allen
seinen Staatsbeamten eben diese Amtstracht gesetzlich verordnet
hat. Darum tragen bis heute Richter, Staatsanwilte, Rabbiner(!) und
landeskirchliche Pastoren den schwarzen Talar mit und manchmal
auch ohne ,,Beffchen®. Friedrich Wilhelm III. von Preuflen ist nun
aber ausgerechnet der Konig, der in Preuflen die sog. Union zwi-
schen der lutherischen und der reformierten Landeskirche durch
Staatsgesetz zwangseingefiihrt hat. Er ist derjenige, der maf3geblich
am Entwurf der ersten unierten Agende beteiligt war und es teil-
weise unter Anwendung von Waffengewalt durchgesetzt hat, dass
diese Agende gegen den erbitterten Widerstand der (Alt-)Lutheraner
auf alle preuBBischen Altire gelegt und im Gottesdienst verwendet
wurde. Opponierende lutherische Pfarrer liel er massenweise ver-
haften und ins Geféngnis werfen oder zu immensen Geldstrafen und
Berufsverbot verurteilen. Bis heute nennt man den schwarzen Talar
mit Umlegekragen und breiten Falten ,,PreuBischen Talar*.

Der Talar an sich, wenn man darunter ein schwarzes, kndchellanges
Gewand versteht, ist allerdings keine Erfindung Friedrich Wilhelms
I11., sondern war im Mittelalter und in der Reformationszeit die Stan-
deskleidung der Gelehrten, der Professoren und Doktoren, ,,Schau-
be genannt. Hier liegt wohl der Grund dafiir, dass in Europa (und
dariiber hinaus) Richter und Staatsanwiélte nach wie vor einen
schwarzen Talar mit einem Beffchen (entstanden als Relikt eines
weillen Umlegekragens mit der Funktion, den weiflen Puder aus den
gepuderten ,,Amtsperiicken* aufzufangen!*”) tragen. Eine solche

292 In vielen europidischen und den meisten iiberseeischen lutherischen Kir-
chen ist der schwarze Talar mit Beffchen daher auch kaum gebréuchlich.

203 Alle anderen »Erklarungen® des Beffchens und schein-konfessionelle
Unterscheidungen nach ,,geschlossenem®, ,,halbgeschlossenem*und ,,ge6 ff-
netem Beffchen sind willkiirlich nachgeschobene Griinde ohne jeden
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Schaube trug auch Martin Luther, nachdem er (erst nach 1525) das
Monchshabit abgelegt hatte, als Alltagskleidung. Im Gottesdienst
dagegen trug er die traditionellen Messgewédnder oder iiber der
Schaube ein weilles Chorhemd.

Es ist schon eine berechtigte Frage, ob es angemessen ist, im Gottes-
dienst als Pastor nichts anderes als das Alltagsgewand mittel-
alterlicher Gelehrter zu tragen. Eine Bekenntnisfrage ist allerdings
auch dies nicht. In der SELK ist es Sache der Gemeinden und ihrer
zustidndigen Organe, im Rahmen der zugelassenen Amtstrachten
diejenige(n) festzulegen, die in der jeweiligen Gemeinde gebrauch-
lich sein sollen.

Es hat sich vielfach bewihrt, vor der eventuellen Anderung oder
Erweiterung der Gewinderordnung sorgfiltig, langfristig und un-
verbissen {iber die Hintergriinde zu informieren und Einwénde aus
der Gemeinde, auch wenn sie theologisch und liturgiegeschichtlich
noch so haltlos sein sollten, ernst zu nehmen. Je weniger ein Pastor
dabei den Eindruck vermittelt, sein Herzblut klebe an Farbe oder
Schnitt eines Stiickes Stoff, desto eher wird eine Gemeinde auch
bereit sein, hinzuhdren, die Argumente zu erwégen und sich Er-
probungsphasen gefallen zu lassen, die dann gar nicht so selten in
allgemeiner Gelassenheit und gegenseitigem Vertrauen zu den ge-
wiinschten Ergebnissen fithren. Sich dariiber zu streiten, zu {iber-
werfen und die wirklich bedeutsamen Dinge aus dem Blick zu ver-
lieren, lohnt sich in keinem Fall. Wie formulierte es ein weiser
Mensch? ,,Fiir mich sind liturgische Texte wichtiger als liturgische
Textilien!

verniinftigen Sinn.
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VII. Der Sonntag als Tag des Herrn**

Dass und wie und warum wir Gottesdienst feiern, ist bis hierhin
ausfiihrlich zur Sprache gekommen. Aber wann feiern wir Gottes-
dienst? Selbstverstindlich am Sonntag! Ist das so selbstverstandlich,
und war das immer so, und warum ausgerechnet am Sonntag?

In den romanischen Sprachen heifit der Sonntag ,,Dimanche* (frz.),
»Domingo® (span.) oder ,,Domenica“ (ital.). Dahinter steckt das
lateinische Wort ,,dominus®, ,,Herr*. Der Sonntag ist der ,,Tag des
Herrn*, der dem Herrn geweihte und gehdrende Tag. Ein fran-
zosischer, spanischer, italienischer oder portugiesischer Atheist
muss zwangsldufig den Namen des Herrn Jesus Christus in den
Mund nehmen, indirekt, unbewusst und unfreiwillig Christus den
Herrn nennen, wenn er von dem Tag spricht, den wir ,,Sonntag*
nennen. Auch ein schoner Gedanke! In den germanischen Sprachen
dagegen hat sich die alte heidnische Bezeichnung durchweg
erhalten.

Im Hebréischen ist unser Sonntag der ,,erste Tag der Woche*, der
Tag nach dem Sabbat. So wird der Sonntag, der Tag der Auf-
erstehung Jesu Christi von den Toten, im Neuen Testament ge-
nannt.”” Und natiirlich feiern wir deshalb auch am Sonntag, am Tag
des Herrn, den Gottesdienst. Jeder Sonntagsgottesdienst ist darum
in gewisser Weise auch ein dsterlicher Gottesdienst, eine ,kleine
Osterfeier, in der der auferstandene Herr Jesus Christus gegen-
wértig ist und uns mit seinem Wort und Sakrament dient. Gott ist
gegenwartig: Lasset uns anbeten!

204 Siehe auch im zweiten Teil den Aufsatz ,V. Zur Frage ,Sabbat oder
Sonntag?‘“ mit Anmerkungen zur adventistischen Apologetik.

205 Vgl. z. B. Matth. 28,1: ,,Als aber der Sabbat voriiber war und der erste
Tag der Woche anbrach...”
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Den ersten Tag der Woche bezeichnet auch der Seher Johannes als
»lag des Herrn“. Gefangen oder verbannt auf die Insel Patmos,
erhélt er am ,,Tag des Herrn“ Einblick in den himmlischen Gottes-
dienst, die himmlische Liturgie (vgl. Offb. 1,10 ff.). Der Tag des
Herrn und die Feier des Gottesdienstes gehdren also zusammen.

Die allerersten Christen waren Juden. Und die Juden, wie auch die
Judenchristen der ersten Stunde, feiern ihren heiligen Tag am Sabbat
(unserem Sonnabend), und zwar in der Synagoge (griech. synagoge
bedeutet ,,Sammelort®, ,,Versammlungsplatz®). Das taten die ersten
Christen auch. Bis zum Jahre 70 n. Chr.?* gingen sie sogar regel-
miBig in den Tempel zum Gebet.””” Daneben aber feierten sie am
ersten Tag der Woche, am Tag des Herrn, in den Hausern (also den
christlichen Hausgemeinden) das Herrenmahl, ,,Brotbrechen* ge-
nannt (vgl. Apg. 2,42.46).

Wenn man davon ausgeht, dass die ersten Christen am Sonntag zu
arbeiten hatten, werden die Abendmahlsgottesdienste voraussichtlich
in den frilhen Morgenstunden stattgefunden haben. Gegen die
Moglichkeit der spéteren Abendstunden spricht die Tatsache, dass
die Auferstehung Christi von den Frauen am frithen Morgen des
ersten Wochentages entdeckt wurde und die Symbolik der im Osten
aufgehenden Sonne (Sinnbild fiir den auferstehenden und wieder-
kommenden Christus) eher ein Argument fiir die frilhen Morgen-
stunden ist.

Im Laufe der Zeit kam es zu einer (konfliktgeladenen) Trennung
zwischen christlichen und nichtchristlichen Juden und zu einem Zu-
strom von Heidenchristen, denen die jiidischen Traditionen fremd
waren. Damit einher ging eine Verlagerung der Gottesdienstzeit auf

296 70 n. Chr. wurde der Tempel in Jerusalem vom romischen Kaiser Titus
zerstort.

27y gl.z.B. Apg. 3,1. Apg 2,46 bezeugt nebeneinander Tempelgottesdienst
und Abendmahlsgottesdienst ,,in den Hausern®.
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den Sonntag. Um das Jahr 150 n. Chr. war diese Entwicklung
abgeschlossen.

Insbesondere in der Ostkirche behielt jedoch bis heute auch der
Sabbat, der Sonnabend, einen besonderen Charakter und eine be-
sondere Wiirde. So darf der Sabbat in der Ostkirche (im Gegensatz
zur Westkirche) kein Fasttag sein. Lustbarkeiten und Feiern sowie
Hochzeiten finden in der Ostkirche am Samstag nicht statt. In einem
orthodoxen Katechismus heif3t es: ,,So ist also in der Orthodoxen
Kirche der alte Sabbat nicht einfach abgetan, sondern tritt zuriick
gegeniiber dem Herrentag, als dessen Vorabbildung er verstanden
und aufgenommen ist.“*%

Das alte Tagesverstandnis, nach dem ein neuer Tag jeweils am
Vorabend des zuende gehenden Tages beginnt, hat sich aber auch in
der Westkirche erhalten. So beginnen die hohen Feste auch in der
lutherischen Kirche mit einer Vesper am Vorabend. Das bekannteste
Beispiel hierfiir ist die Christvesper, eine Vorabendfeier, die sich so
ins Bewusstsein der Glaubigen eingeprédgt hat, dass mancher gar
nicht realisiert, dass Weihnachten nicht am 24. Dezember, sondern
am 25. Dezember gefeiert wird. In der romisch-katholischen Kirche
werden vielfach sog. Vorabendmessen mit dem Proprium des
folgenden Sonntags angeboten. Romische Christen erfiillen mit dem
Besuch einer solchen Vorabendmesse auch kirchenrechtlich ihre
»Sonntagspflicht®.

Bevor das Christentum unter Kaiser Konstantin Staatsreligion und
der Sonntag allgemeiner Feiertag und also arbeitsfreier Tag wurde,
feierten die Christen ihre Gottesdienste weiterhin in den frithen
Morgenstunden.

208 ,.Christus in euch — Hoffnung auf Herrlichkeit®, S. 137.
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Der erste Tag der Woche, der Tag der Auferstehung, war jedenfalls
von Anfang an, wenn auch zundchst neben dem Sabbat, der
christliche Gottesdienst-Tag.?”

2 Dies gilt es auch im Gespréch mit den Siebenten-Tags-Adventisten fest-
zuhalten, einer Gemeinschaft, die in gesetzlicher Weise die Einhaltung des
Sabbats auch fiir ihre Mitglieder verpflichtend macht und dabei nicht nur die
0. g. Griinde ignoriert, sondern auch die Warnung des Apostels Paulus an
die Kolosser: ,,So lasst euch nun von niemandem ein schlechtes Gewissen
machen wegen Speise und Trank oder wegen eines Feiertages, Neumondes
oder Sabbats® (Kol. 2,16).
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VIIIl. Die Beichte im Gottesdienst

Die Beichte mit Absolution unter Handauflegung wird gelegentlich
(z. B. in Selbstdarstellungs-Broschiiren) als eine Art ,,Markenzei-
chen® oder Alleinstellungsmerkmal der Selbstindigen Evangelisch-
Lutherischen Kirche im Vergleich und Gegeniiber zu den Landes-
kirchen beschrieben und positiv betont. Tatsidchlich scheint es
jedoch eher so, dass sich Beichtgottesdienste vor den Haupt-
gottesdiensten und auch die Beichte mit Absolution unter Hand-
auflegung in den Gemeinden der SELK signifikant auf dem Riickzug
befinden. Bei einer Umfrage im Sprengel Ost der SELK ergab sich
2014 aus dem Riicklauf, dass nur noch in drei Gemeinden bzw.
Pfarrbezirken regelméBig Beichtgottesdienste vor Beginn des Haupt-
gottesdienstes stattfinden. Die Tendenz, die Beichte in den Haupt-
gottesdienst zu integrieren, sowie die Haufigkeit der Beichte zu re-
duzieren, war deutlich erkennbar.

Es sind sowohl formale als auch inhaltliche Griinde, die gegen die
Beichte bzw. regelmiBige und hdufige Beichten in den Gemeinden
genannt werden. Formal: Ein besonderer Beichtgottesdienst vor
Beginn des Hauptgottesdienstes fiihre dazu, dass die Anfangszeit fiir
viele zu friith sei und daher schlecht besucht werde. Eine in den
Hauptgottesdienst integrierte Beichte (mit personlicher Absolution
unter Handauflegung) sei keine echte Alternative, weil dadurch der
Gottesdienst ,,zu lang* werde. Inhaltlich wird argumentiert, ,,dass im
Gottesdienst ohnehin schon sehr viel von Siinde die Rede sei, was
Besucher abschrecke*.?!’ Zu héren ist gelegentlich auch, dass man
bei der Beichte bzw. Absolution dieselbe Siindenvergebung erhalte
wie beim Heiligen Abendmahl, sodass eine Hintereinanderschaltung
von Beichte und Abendmabhl also eine unnétige Doppelung sei.

Gegen die formalen Griinde ldsst sich mit rationalen Gegen-
argumenten kaum ankommen. Altere und alte Menschen schlafen in

21050 im Stuttgarter ,,Immanuelsbrief” Nr. 8/9-2018, S. 4.
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der Regel auch sonntags nicht bis neun Uhr und kénnten, wenn sie
es wollten, also durchaus bereits um 9.00 Uhr oder 9.30 Uhr in der
Kirche sein. Junge Eltern kleiner Kinder wiirden vielleicht gerne bis
neun Uhr ausschlafen, kdnnen es aber meist nicht, weil die Kinder
schon deutlich frither wach sind. Hier wire es bei einem ent-
sprechenden Zeitmanagement durchaus moglich, 30 Minuten frither
als sonst und damit piinktlich zum Beichtgottesdienst zu erscheinen.

Gegen das Argument der Lange liele sich moralinsauer fragen, wie
viel Zeit diejenigen, denen 90 Minuten Gottesdienst zu lang er-
scheinen, wiahrend der Woche fiir sinn- und zwecklose Dinge auf-
wenden oder wie viel Zeit ihnen ,,Gott eigentlich wert™ sei. Er-
fahrungsgemalf verstirkt dies aber den Widerstand gegen die Beichte
nur.

Um die Beichte mit Absolution unter Handauflegung, als eigen-
standigen Gottesdienst oder in den Hauptgottesdienst integriert, zu
bewahren oder wiederzugewinnen, scheint eine ,,pragmatische
Doppelstrategie” sinnvoll: Einerseits sollte nach Moglichkeiten
gesucht werden, auf die gefiihlten Befindlichkeiten (im Blick auf die
formalen Griinde) einzugehen und Riicksicht zu nehmen. Anderer-
seits sollte der Gemeinde die Beichte theologisch bedeutsam und
seelsorglich lieb ,,gemacht* werden.

Praktisch konnten folgende Losungen in Frage kommen, die prag-
matisch, wenngleich nicht vollkommen ,liturgisch korrekt* bzw.
liturgiegeschichtlich einzuordnen sind.

a) Einmal im Monat ist der ,,Hauptgottesdienst* der Gemeinde ein
Beichtgottesdienst. Dabei ist es wichtig, diesen Gottesdienst so zu
gestalten, dass hierbei die ,,Freude der Bufle wahrnehmbar und
erlebbar wird.

Bei den kurzen Beichtgottesdiensten vor Beginn des Haupt-
gottesdienstes war und ist es auch immer noch héufig so, dass hierzu
nicht geldutet wird, keine oder nicht alle Kerzen brennen und die
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Orgel schweigt.’'' Viele Gemeindeglieder verbinden daher mit
,Beichtgottesdienst eine diistere, freudlose Atmosphére und haben
eine Aversion dagegen entwickelt.

Ein Beichtgottesdienst als sonntdglicher Hauptgottesdienst der
Gemeinde konnte daher im Eingangs- und Wortteil genauso gefeiert
werden wie ein Predigt- oder Abendmahlsgottesdienst. Das Riist-
gebet entfillt dann, die seelsorgliche Predigt thematisiert Recht-
fertigung, Versohnung, Vergebung, Neuanfang usw. Auf das
Predigtlied folgt die Beichte nach agendarischem Muster, wobei das
Eingangsgebet kein Psalm zu sein braucht, wenn der Introitus zuvor
gesungen wurde, keine zusétzliche Beichtansprache erfolgt und auf
die Verlesung der Zehn Gebote verzichtet werden kann. Anstelle des
agendarischen Dankgebetes nach der Beichte wird der Gottesdienst
mit dem Allgemeinen Kirchengebet fortgesetzt (das natiirlich den
Dank fiir die empfangene Lossprechung aufnehmen wird) und mit
Vaterunser usw. bis zum Segen in der iiblichen Weise gefeiert.

Der Vorschlag eignet sich besonders fiir Gemeinden, die (noch)
nicht sonntéglich das Heilige Abendmahl feiern. Einer der monat-
lichen Predigtgottesdienste wird dann durch den Beichtgottesdienst
ersetzt.

b) Wo das Heilige Abendmabhl bereits sonntéglich gefeiert wird und
man darauf auch nicht verzichten mochte, lasst sich eine kurze Form
der Beichte auch so in den Hauptgottesdienst integrieren, dass sich
der Gottesdienst nur unwesentlich verlingert.'? Es empfiehlt sich,
der Gemeinde die Moglichkeit zu geben, sich wihrend einer ,,Er-
probungsphase® selbst einen Eindruck zu verschaffen.

211 jturgisch bzw. theologisch hat dieser Reduktionismus durchaus einen
nachvollziehbaren Grund: Die Beichte, auch die gemeinsame in Form eines
Gottesdienstes, ist ja eigentlich eine ,,Kasualie“, die sich aus der Einzel-
beichte entwickelt hat, und kein Gemeindegottesdienst.

212 Alternativ lieBen sich auch beispielsweise sechsmal im Jahr, also alle
zwei Monate, solche Beichtgottesdienst feiern, was immer noch mehr und
besser wire als der vollige Wegfall der Beichte.
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Bei der ,,Gekiirzten Form der Beichte**"* zu Beginn des Haupt-

gottesdienstes beginne ich an der Stelle des Riistgebetes mit dem
trinitarischen Votum und der Verlesung von Johannes 20,22b-23 als
Einsetzungswort der Beichte.”'* Auf die Aufforderung ,,Lasst uns
niederknien und gemeinsam dem Herrn unsere Siinde bekennen®
folgt das Beichtgebet. Neben den agendarischen verwende ich hier
auch selbst verfasste Gebete. Nach den iiblichen Beichtfragen
empfangen die Gemeindeglieder dann die Absolution unter
Handauflegung. Beschlossen wird der Beicht-Teil mit dem iiber-
leitenden Votum ,,Lasst uns nun eintreten in das Heiligtum Gottes
und ihn, der uns mit Vergebung beschenkt hat, mit dem Eingangs-
psalm (unter der Nummer...) anbeten und loben.* Der Introituspsalm
wird dadurch als Gebet betont; ein zusitzliches Dankgebet nach der
Beichte entfillt.

Man sollte der Gemeinde deutlich sagen, dass der Empfang des
Heiligen Abendmahls nicht zwingend den Empfang der Absolution
voraussetzt und es ebenso denkbar ist, ,,nur” die Absolution (ohne
anschlieBend auch das Altarsakrament) zu empfangen. Ich prakti-
ziere es so, dass an zwei Sonntagen im Monat diese kurze Form der
Beichte und an zwei Sonntagen das Riistgebet gehalten wird. Die
Erfahrung zeigt, dass nie alle Gottesdienst-Mitfeiernden die
Absolution empfangen und auch nie alle das Abendmahl. Dass die
Gottesdienste durch die kurze Beichte signifikant ldinger wiirden, ist
durch die Erfahrung also nicht gedeckt.?'

213 ygl. , Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Band I, S. 489 ff.

214 Die Einsetzungsworte der Beichte leite ich mit den Worten ein: ,,Jesus
Christus hat seiner Kirche die geistliche Vollmacht gegeben, denen die Siin-
den zu vergeben, die sie vor Gott bekennen und bereuen, und denen die
Siinden zum Gericht zu behalten, die sie nicht erkennen wollen und keine
Reue zeigen. — Unser Herr Jesus Christus spricht zu seinen Aposteln...*

215 Die Moglichkeit, an solchen Sonntagen etwas kiirzer zu predigen und
weniger Liedverse auszusuchen, um den Gottesdienst nicht zu lang werden
zu lassen, besteht ja dariiber hinaus. Dass Taufen, Einfithrungen von Kir-
chenvorstinden oder besondere kirchenmusikalische Auffiihrungen nicht
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Dem Argument, die Beichte (bzw. ,,die Rede iiber die Siinde®)
verschrecke Gottesdienstbesucher, ist entgegenzuhalten: Bei diesem
,.Gottesdienstbesucher* handelt es sich nach meiner Uberzeugung
um den Fall des von alteingesessenen Gemeindegliedern konstru-
ierten, aber wirklichkeitsfernen ,,unchurched Harry* ?'® Gerade das
Erleben der Absolution unter Handauflegung und der personliche
Zuspruch ,,Dir sind deine Siinden vergeben wird von Gisten aus
anderen Kirchen fast immer als besondere und tiefe geistliche
Erfahrung erlebt und wertgeschétzt, die man in der Tat au8erhalb der
SELK so kaum machen kann.

Man mag sich {liber den hier dargelegten Pragmatismus und die
gewisse theologisch-liturgische GroBziigigkeit im Umgang mit den
»eigentlichen® agendarischen Abldufen entriisten oder auch nur
dariiber lacheln. Mit einem starren Formalismus oder Purismus ist
jedoch nach meiner Uberzeugung die Beichte mit Absolution unter
Handauflegung mittelfristig nicht zu retten.

ausgerechnet in einem der beiden monatlichen Gottesdienste mit Beichte
stattfinden miissen, versteht sich von selbst.

216 Anfang der 90-er Jahre des 20. Jahrhunderts erschien das Buch ,,Inside
the Mind of Unchurched Harry and Mary* von Lee Strobel (deutsch in etwa:
,,Blick ins Gehirn des unkirchlichen Heinz und der unkirchlichen Mary. Wie
man Freunde und Familienangehdrige erreichen kann, die Gott und die
Kirche meiden®). Der Autor versucht darin, sich ein Bild von dem typischen
wunkirchlichen Harry*, seinen Erwartungen, Motiven und Vorstellungen zu
machen, um gerade diesen Typus des untypischen Gottesdienstbesuchers
durch entsprechend auf ihn (und seine Frau, die ,unkirchliche Mary*)
zugeschnittene Angebote zu erreichen.
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IX. Gottesdienst- oder Sonntagsblatt

Sonntagsblatter, die Lieder, Gottesdienstablauf, einen Teil der Ab-
kiindigungen, geistliche Impulse und weitere Informationen (z. B.
auch zur Abendmahlszulassung) enthielten, begegneten mir erstmals
wihrend meines Hauptpraktikums im Theologiestudium in Form
US-amerikanischer church bulletins. Das Praktikum absolvierte ich
in einer Stadt mit einer US-amerikanischen Garnison (Air Baise), zu
der auch eine lutherische Gemeinde der Lutheran Church —Missouri
Synod (LCMS), einer Schwesterkirche der SELK, gehorte. Dort
hatte ich nicht nur Gelegenheit, in der deutsch-amerikanischen
Jugendarbeit titig zu werden und in einem amerikanischen
(Militér-)Kirchenchor mitzusingen, sondern auch, ohne jemals einen
FuB} auf amerikanischen Boden gesetzt zu haben, US-Alltagsleben
in dem damals dort bestehenden ,,US-Ghetto* hautnah zu erleben.
EinschlieBlich lutherischen Gemeindelebens.

Manches, was ich dort an selbstverstiandlicher kirchlicher Praxis
unserer angeblich so konservativen lutherischen Schwesterkirche
erleben musste, fand ich haarstrdubend, anderes wiederum
auflerordentlich bereichernd und nachahmenswert. Neben Kirchen-
kaffee und potluck dinner (Gemeindemittagessen in Biiffetform, bei
dem jeder etwas mitbringt) — beides war in den achtziger Jahren in
der SELK keineswegs so iiblich und verbreitet wie heute! — gehorte
zu den bereichernden Erfahrungen auch das sonntéglich er-
scheinende und verteilte church bulletin, das Sonntagsblatt.

Ich habe es als Ausldnder (wenngleich im eigenen Land) und
Fremdsprachler sofort sehr zu schitzen gelernt. Obwohl die ameri-
kanisch-lutherische Liturgie natiirlich im Wesentlichen der abend-
landischen Messe entspricht und damit auch der Liturgie der SELK
(man also immer ,,weil}, wo man ist*) und ich der englischen Spra-
che einigermalien méichtig bin, war mir das eine unschétzbare Hilfe,
und ich nahm mir vor, habe es auch umgesetzt, ein solches Sonntags-
blatt in meiner Gemeinde einzufiihren.
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Mochte man ein Sonntagsblatt einfiihren, hat man ein Kirchenjahr
lang damit tatsdchlich etwas zeitintensivere Arbeit und Miihe.
Sobald jedoch ein Jahrgang komplett ist, wird die dafiir auf-
zuwendende wochentliche Arbeit sehr iiberschaubar. Lediglich die
Varianten und Variationen sind dann noch zu aktualisieren. Vieles
kann aus dem Vorjahr libernommen werden.

Weshalb plédiere ich so engagiert fiir ein Sonntagsblatt?

a) Ein Sonntagsblatt ist ein Akt der Barmherzigkeit sowohl fiir die
Gemeindeglieder und Gottesdienstbesucher als auch und ins-
besondere fiir Géste.

b) Dieklassischen Liedertafeln mit einzuschiebenden Liednummern
bzw. selbstgemalten zusitzlichen Kiirzeln fiir Introitus usw. ver-
ursachen den Kiistern oder Kirchendienstlern oft viel technische
Arbeit (oft genug miissen Leitern verwendet werden usw.) und sind
fiir Uneingeweihte dennoch nur bedingt versténdlich. Je nachdem,
wie die Liedertafeln (meist aus dem 19. Jahrhundert) beschaffen
sind, bieten diese nur Platz fiir eine bis zu dreistellige Liednummer.
Eine gezielte, nach inhaltlichen Kriterien erfolgende Versauswahl
scheitert dann bereits an der ,,Hardware“. Sonntagsblitter (die
Liedtafeln sind dann tiberfliissig) ermdglichen es dem Pfarrer oder
Kirchenmusiker, eine Liedauswahl nach strikt theologisch-inhalt-
lichen Gesichtspunkten zu treffen — also z. B. auch ELKG
276,1+4+7-8+11-12. Das passt auf keine Liedertafel, kann aber als
Predigtlied durchaus sinnvoll sein. Nicht technische, sondern inhalt-
liche Erfordernisse geben also den Ton an.

¢) Dieses Buch versucht, Anregungen fiir die Feier des lutherischen
Gottesdienstes zu geben. Sehr viele dieser Anregungen beruhen auf
liturgischen Varianten, die Agenden und Gesangbuch so nicht vor-
sehen. Das Sonntagsblatt erlaubt es, alternative Texte und Lieder ab-
zudrucken und damit auch hiufiger und regelméBiger zu verwenden.

d) Im Gesangbuch findet man eine Gottesdienstordnung. Wenn man
sie denn findet, weil man sowieso schon weil3, wo und wie. In jedem
Fall miisste man stidndig im Gesangbuch hin- und herbléttern, um
dort den Ablauf des Gottesdienstes verfolgen und singen oder
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sprechen zu kdnnen, was gerade ,,dran® ist. Davon abgesehen, gibt
es aber in sehr vielen Gemeinden kleine, nickelige Lokaltraditionen.
Seien es liturgische Melodieteile oder andere Abweichungen vom
»dtandard“. Es ist nicht moglich und wire auch wenig effektiv,
darauf vor jedem Gottesdienst wieder neu miindlich hinzuweisen.
Ein Sonntagsblatt eroffnet die Moglichkeit, den faktischen 6rtlichen
Gottesdienstablauf'samt allen,,Sonderfiindlein“ abzudrucken und so
auch Gisten und ,,Uneingeweihten zu ermdglichen immer zu
wissen, was nun folgt, was zu sprechen oder zu singen ist.

¢) Was wihrend der Abkiindigungen miindlich so alles an Terminen,
Zeiten und Einzelheiten (z. B. auch Kollektenzwecke, Spenden-
aufrufe, Kontonummern usw.) gesagt wird, rauscht erfahrungsgemaf
an den Ohren der Gemeinde vorbei. Sich das alles zu merken, ist
kaum moglich. Die Schriftlichkeit des Sonntagsblattes und die Mo g-
lichkeit, es mit nach Hause zu nehmen, entlastet daher die
Abkiindigungen und stellt eher sicher, dass die Informationen auch
ankommen und abrufbar bleiben.

f) Wie kann man als Pfarrer heutzutage der hohen geistlichen
Verantwortung fiir das Altarsakrament gerecht werden? Wie kann
man also gewéhrleisten, dass nur die das Sakrament empfangen, die
auch glauben und bekennen, was die lutherische Kirche vom
Heiligen Abendmahl glaubt und bekennt?

Auch da, wo die persdnliche Abendmahlsanmeldung (oder das Aus-
legen von Kommunikantenbiichern oder -listen) {iblich ist, ist es
kaum vermeidbar, dass immer wieder Kommunikanten am Altar
knien, die sich nicht personlich angemeldet haben und die dem
Pfarrer personlich nicht bekannt sind.

Dass auch ein Pfarrer niemandem ins Herz blicken kann, ist ein
ebenso héufig zitierter wie zutreffender Satz. An der hohen geist-
lichen Verantwortung, dafiir Sorge zu tragen, dass niemand das
Sakrament zum Gericht empfiangt, weil er eben nicht glaubt und
bekennt, unter Brot und Wein den wahren Leib und das wahre Blut
Christi zur Vergebung der Siinden zu empfangen, dndert dies jedoch
nichts.
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Ein entsprechender ,,Disclaimer* auf dem Sonntagsblatt, das allen
vor Beginn des Gottesdienstes ausgehindigt wird*!” und durch den
klar gesagt wird, was in dieser Gemeinde vom Heiligen Abendmahl
gelehrt, geglaubt und bekannt wird, ist daher eine angemessene Art
und Weise fiir Pfarrer und Gemeinde, dieser geistlichen Ver-
antwortung gerecht zu werden. Besser auf jeden Fall und weniger
»ausladend und ausgrenzend* als langatmige, solenne Ausschluss-
Vermahnungen vor Beginn der Abendmahlsfeier.

g) Dass und wenn jedes Sonntagsblatt auch alle Kontaktdaten (ein-
schlieBlich Kontoverbindungen fiir Kirchenbeitrage und Spenden)
und Angaben zu den im Gottesdienst Verantwortlichen enthélt, ist
ein weiterer Vorteil. Sonntagsbldttern kann man auch Spenden-
tiitchen, Liedblétter, Info-Flyer fiir besondere Veranstaltungen usw.
beilegen. Mehrfache ,,Austeilungsvorginge” werden dadurch
vermieden.

217 Kiister, BegriiBungsdienst usw. kénnen unbekannte Giste auch freund-
lich (aber nachdriicklich) darauf hinweisen und aufmerksam machen!
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X. Anregungen zu besonderen Tagen und
Anlassen im Kirchenjahr

1. Heiligabend

Weihnachten, der Tag der Geburt des Herrn, ist am 25. Dezember.
Obwohl dies nicht zu bestreiten ist, ist Weihnachten fiir viele Men-
schen am 24. Dezember und wird mit Heiligabend, Christbaum, Be-
scherung, Christvesper oder Christmette in Verbindung gebracht.

Die Christvespern sind fast iiberall die am besten besuchten Gottes-
dienste des gesamten Jahres. Neben der Stamm- und Kerngemeinde
finden dann auch Gemeindeglieder den Weg in den Gottesdienst, die
ansonsten nie oder kaum zu sehen sind. Familienbesuch, kon-
fessionell bunt gemischt, wird mitgebracht. Géste aus der Nachbar-
schaft kommen hinzu. Kurz: Die gottesdienstliche Gemeinde ist am
Heiligen Abend oft v6llig heterogen. Hochverbundene, Kirchen-
ferne, Alte und Junge, Menschen mit den unterschiedlichsten Hinter-
griinden, Motiven und Erwartungen versammeln sich zur Christ-
vesper. Entsprechend hoch ist der Erwartungsdruck, dem sich
Pfarrer und fiir den Gottesdienst am Heiligen Abend Verantwort-
liche oft ausgesetzt fiihlen.

Im Kirchenvorstand gehen die Meinungen weit auseinander: Wah-
rend die einen dafiir plddieren, ,,etwas Besonderes* zu bieten, einen
zeitgemdfBen modernen Gottesdienst, der gerade die Kirchenfernen
ansprechen soll, votieren die anderen dafiir, gerade am Heiligen
Abend keine kreativ iiberfrachteten Evente, sondern eine ganz
traditionelle Christvesper mit Weissagungen und den alten Liedern
anzubieten, um nicht die Kerngemeinde, die treu jeden Sonntag den
Gottesdienst mitfeiert, ausgerechnet an diesem Tag zu verprellen
und deren Erwartungen nicht zu enttduschen.

Ich kann mich an Zeiten erinnern, in denen ich ,,alle Jahre wieder*
unter dem Druck stand, am Heiligen Abend etwas ,,Besonderes* und
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Neues bieten zu miissen. Vor allem fiir Kinder, junge Familien und
Kirchenferne miisse die Christvesper (die mit einer Vesper kaum
noch etwas zu tun hatte) attraktiv sein. Diese Heiligabend-Gottes-
dienste habe ich dann meist nur ,,iiberstanden”, um mein per-
sonliches Weihnachten um 22 Uhr beim Besuch einer (oft romisch-
katholischen, still-besinnlichen und traditionellen) Christmette zu
beginnen.

Den Versuch zu unternehmen, sich als kirchlich sozialisierter und
hochverbundener Mensch wie Lee Strobel einmal in die Haut der
oben bereits erwédhnten ,,unchurched Harry und Mary“, also ganz
und gar unkirchlicher Menschen, zu versetzen, ist es allemal wert
(vgl. FuBBnote/ Anmerkung 216). Problem und Gefahr dabei ist jedoch
die Selbsttduschung. ,,Unchurched Harry und Mary* erweisen sich
dabei ndmlich meist als gut gemeinte Produkte einer frommen Phan-
tasie, die mit der Wirklichkeit wenig oder nichts zu tun haben.

Eine Verwandte, zur Gattung ,,unchurched Mary* gehorig, berichtete
mir von einem Heiligabend-Gottesdienst, den sie — nach jahrzehnte-
langer Kirchenabstinenz ihr erster Gottesdienst iiberhaupt — nur
besuchte, weil ihre Enkelin darin einen musikalischen ,,Auftritt*
hatte. Sie war tief enttduscht von diesem Gottesdiensterlebnis: So
gut wie kein Lied sei ihr bekannt gewesen. AuBler ,,Stille Nacht*
seien gar keine ,richtigen Weihnachtslieder gesungen worden.
Alles sei nur laut und hektisch, gar nicht ,,besinnlich* gewesen. Eine
,richtige Predigt® sei gar nicht vorgekommen, und die Orgel habe
auch nicht gespielt. ,,Nie wieder!*, lautete das enttduschte Resiimee.

Vielleicht verkennen wir kirchlich sozialisierten Menschen zu oft,
dass gerade auch die kirchenfernen Menschen im Gottesdienst keine
Fortsetzung der Event-Gesellschaft mit anderen Inhalten, son-
dern — im Gegenteil — ein Kontrastprogramm dazu erwarten. Fast
vergessene oder verschiittete Erinnerungen und Emotionen sollen
wachgerufen werden, Altbekanntes und Vertrautes soll vorkommen.
Im Wiedererkennen, im Mitsingenkdnnen soll ,,Zugehorigkeit trotz
allem* erlebt werden kdnnen. Harry und Mary sind enttduscht und
frustriert, wenn das, was sie als ,,Gottesdienst™, ,,Heiligabend* und
»Weihnachten* irgendwann fiir sich einmal abgespeichert haben,
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nicht geboten wird. Wenn sie den Eindruck haben, noch fremder in
der Kirche zu sein, als sie es sowieso zu sein meinten. Wenn nichts
mehr sicher ist, nicht einmal das ,,Amen in der Kirche*.

Ich erinnere mich an eine Anzeige in der Lokalzeitung, mit der eine
Kirchengemeinde zu ihrer Christvesper einlud und warb: ,,Traditio-
nelle Christvesper, kein Krippenspiel mit Kindern, nur die alten
Weihnachtslieder!* Ich fand es beachtens- und nachdenkenswert,
dass eine evangelische Gemeinde im dullersten Osten der Republik
mit einem Bevdlkerungsanteil von 80 Prozent Nichtchristen, viel-
leicht nach jahrelangem erfolglosem und frustrierendem Experimen-
tieren mit Event-Gottesdiensten am Heiligen Abend, gerade auf
diese Strategie kam. Nicht zuletzt, weil sich dies mit meinen eigenen
Erfahrungen, sowohl im familidren als auch dem nichtkirchlichen
Umfeld deckt.

Ich mochte daher Pfarrer, Kirchenvorstinde und Gemeinden dazu
ermutigen, sich einmal fiir zwei, drei Jahre eine Atempause zu
gonnen und es auszuprobieren: Am Heiligen Abend wird (um 17
oder 18 Uhr) ,,nur eine traditionelle Christvesper* gefeiert.”'® Dazu
wiirde es auch gehoren, deutlich werden zu lassen, dass der Heilige
Abend der Vorabend des Weihnachtsfestes, also gewissermafien
noch Advent ist. Weshalb also die Christvesper z. B. nicht mit
»Macht hoch die Tiir* beginnen lassen?

Zur Tradition gehoren die alttestamentlichen Weissagungen, denen
man ,,Hinfilhrungen* (Prafamen) voranstellen kann, um sozusagen
mystagogisch-erlduternd das Schema Verheiung — Erfiillung ins
Bewusstsein zu riicken. Viel Gemeindegesang, wenig Chor- und
Instrumentalmusik kommen den Erwartungen der Heiligabend-
Gemeinde entgegen. Den klassischen Weihnachtsliedern ist dabei
Vorrang einzurdumen. Bezugnehmende oder theologisch bzw.
gedanklich weiterfithrende Liedverse konnen jeweils die Weis-

218 In groBeren Gemeinden mit jungen Familien und Kindern in nennens-
werter Zahl kdnnte zusitzlich (um 15 oder 16 Uhr) eine ,,Weihnachtsfeier
in der Kirche mit Krippenspiel fiir Familien“ angeboten werden.
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sagungen miteinander verkniipfen und einer Wortlastigkeit in diesem
Teil des Gottesdienstes vorbeugen. Elemente ,,zur Erhhung der
Feierlichkeit®, sonst auch gerne mal als ,,Brimborium* verpdnt,*!?
haben ihren Platz und ihr Recht in der Christvesper. Es muss nicht
jeder immer alles im Detail verstehen kdnnen oder inhaltlich allem
zustimmen, um am Ende eines Gottesdienstes sagen zu konnen: Es
war schon!

Einer Legende zufolge soll fiir die Einfithrung des Christentums in
Russland (bei den Kiever Rus) das Erlebnis eines Gottesdienstes in
Byzanz ausschlaggebend gewesen sein. Westromische, jiidische und
islamische Gottesdienste habe man als ,,freudlos-streng* empfunden.
Einzig die griechisch-byzantinische Liturgie verbinde jedoch ,,die
Erhéhung des Geistes mit Schonheit und Freude“.?® Oder in bib-
lischer Variante heiflt es von einem ,,Unkundigen oder Unglaubi-
gen, der sich im christlichen Gottesdienst angesprochen fiihlt:
»...50 wiirde er niederfallen auf sein Angesicht, Gott anbeten und
bekennen, dass Gott wahrhaftig unter euch ist.” (1. Kor. 14,24)

Zu einer Vesper, deren Struktur erkennbar bleibt, gehdren eine Form
des Ingressus, Psalm(en), Lesung(en) mit Responsorien, Schrift-
auslegung, Hymnen, Gebete, Segen und eigentlich —als Evangelium
und Hohepunkt — das Magnifikat (in der Christvesper ersetzt durch
das Weihnachtsevangelium in Lukas 2).

Ein (jahrelang erprobter) Vorschlag fiir einen Ablauf einer
wtraditionellen® Christvesper (einschlieBlich Martyrologium) ist im
dritten Teil unter 1.1 beigefiigt.

219 Solche Elemente sind beispielsweise ein festlicher Einzug, das gesungene
Martyrologium anstelle des Ingressus, Verwendung einer Weihrauchschale
in der Krippe bzw. von Weihrauch-Réucherkerzen, gesungene Fiirbitten.

220 _5we, ,,Ein anderer Blick auf Russland*, S. 91.
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2. Christbaum - Passionskreuz — Osterkreuz

Ob der Kirchenchristbaum nach Epiphanias am 6. Januar oder erst
nach Marié Lichtmess am 2. Februar ,,abgeraumt* wird: Irgendwann
muss der Baum wieder weg. Dann diente er fiir einige Wochen als. ..
Alswas eigentlich? Als klassische deutsche Weihnachtsdekoration?
Als ,,Sinnbild fiir das Leben“? Aus den USA erhielt ich vor Jahren
eine Anregung, die ich libernommen habe und hier weitergeben
mochte.

Am 2. Februar, dem Tag der Darstellung des Herrn (auch Marid
Lichtmess genannt) endet (nach ,alter Zahlung*) 40 Tage nach
Weihnachten die weihnachtliche Festzeit, und es beginnt die
Vorfastenzeit. Anstatt den Christbaum zu zersdgen und zu entsorgen,
wird aus dem Stamm ein schlichtes Kreuz gezimmert, das in der
Kirche als Fasten- oder Passionskreuz stehen bleibt. In der
Osternacht oder zum Ostermorgen wird das Kreuz mit Blumen
geschmiickt und bleibt wihrend der Osterlichen Festzeit als
Osterkreuz erhalten.

Die theologische Botschaft ,,dahinter* erschlieft auf eindriickliche
Weise die Prafation zum Sonntag Judika, in der es heif3t: ,,Durch
Christus hast du das Heil des menschlichen Geschlechtes vollbracht
am Stamme des Kreuzes, und wie der Tod durch Adams Un-
gehorsam am Baum des Paradieses den Anfang genommen, so ist am
Holzdes Fluches das Leben wieder entsprossen durch deines Sohnes
Gehorsam.“?*! Der Christbaum, urspriinglich nur mit Apfeln (ersetzt
durch Kugeln) geschmiickt, symbolisiert den ,,Baum des Para-
dieses”, an dem der Tod durch Adams Ungehorsam den Anfang
genommen hat. Das schlichte Kreuz stellt das Holz des Fluches dar,
an dem Christus fiir die Siinde der Welt starb. Dass dieses Holz des
Fluches zugleich der Ursprung des Segens der Auferstehung, der

21 .Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Band I, S. 74 f.
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Erlésung, des Heils der Welt ist, wird dadurch versinnbildlicht, dass
zu Ostern am Holz des Fluches das Leben wieder entsprief3t.

3. Karfreitag

Am Karfreitagsgottesdienst scheiden sich gar nicht so selten die
Geister: Einerseits gilt der Karfreitag immer noch bei vielen als ,,der
hochste evangelische Feiertag®, hat also eine ganz besondere
Dignitét. Diese wird dann gelegentlich immer noch dadurch
unterstrichen, dass ausgerechnet am Karfreitag dann auch dort, wo
das Abendmahl ansonsten gar nicht sonntiglich oder jedenfalls nicht
sehr hiufig gefeiert wird, eine Sakramentsfeier stattfindet. Anderer-
seits aber begeht man den Karfreitag hdufig auch so respektvoll-
diister und traurig, dass mancher davon abgeschreckt wird und —
hochster Feiertag hin oder her — lieber erst am Ostersonntag wieder
den Gottesdienst mitfeiert.

Mein Eindruck ist, dass die in der Evangelisch-Lutherischen
Kirchenagende und im Gesangbuch (ELK G) vorgesehene besondere
Karfreitagsliturgie eher selten Verwendung findet. Jedenfalls nicht
in der kompletten, dort vorgesehenen Weise. Dabei eignet sich die
Liturgie in hohem Malle, wenn sie entsprechend ,,inszeniert* wird,
einen hochst eindrucksvollen, bewegenden und berithrenden Gottes-
dienst zu feiern. Ich versuche, dies einmal zu verdeutlichen (vgl.
dritter Teil, 1.2):

a) Um zu unterstreichen, dass am Karfreitag gewissermalien ,,der
Kosmos den Atem anhélt®, um die Einzigartigkeit des Geschehens
auf Golgatha und den ganz besonderen Charakter des ,,Stillen
Freitags® als Tag der Kreuzigung des Herrn zum Ausdruck zu
bringen, gibt es zahlreiche liturgische Mdglichkeiten, die nicht
notwendigerweise zum Eindruck eines ,.diisteren, freudlosen
Gottesdienstes fithren miissen.
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b) Unsere agendarische Vorlage fiir einen Karfreitagsgottesdienst**
sieht in der Rubrik vor, dass zum Gottesdienst nur mit einer Glocke
geldutet bzw. bei Vorhandensein nur einer Glocke diese nicht
geldutet, sondern nur angeschlagen wird.”? Warum soll eigentlich
am ,,Stillen Freitag™ iiberhaupt geldutet werden? In der romisch-
katholischen Kirche wird nach alter Tradition auf das Lauten ganz
verzichtet. Wer sich dariiber echauffiert, dass Nichtchristen am Kar-
freitag Rasen méhen, in die Disco gehen und Tanzveranstaltungen
stattfinden und dies als Storung der Karfreitagsstille empfindet,
sollte sich fragen, ob der Verzicht auf das Geldut nicht vielleicht
ganz angemessen wire. Geldut ist auch Geréusch!

¢) Anders beurteile ich allerdings die Regel, dass die Orgel am
Karfreitag schweigt. Das mag in sangeskriftigen, groBen Gemeinden
so praktiziert werden. In anderen Gemeinden fiihrt der Verzicht auf
Orgelbegleitung des Gemeindegesanges jedoch zu dem gerade nicht
erwiinschten Eindruck einer diisteren, traurigen, kldglichen Ver-
anstaltung. Auf Vor- und Nachspiel zu verzichten, den Gesang (und
auch Teile der Liturgie) aber (zumindest einstimmig) zu begleiten,
halte ich fiir angemessen.

d) Der bis auf das Kruzifix und ggf. eine Dornenkrone wirklich
komplett abgerdumte Altar unterstreicht, ohne deshalb eine diistere
Atmosphiére auszustrahlen, sehr wohl das Besondere, Einzigartige
dieses Tages. Auf den Altar richtet sich der Blick des in der Stille in
die Kirche eintretenden Gottesdienstbesuchers zuerst. Ohne Altar-
tuch, Blumen und Kerzen, das blof3e Stein- oder Holzmaterial dieses
eine Mal im Jahr unverstellt zeigend, riickt der Gekreuzigte, und nur
er, in den Mittelpunkt.

222 ,.Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Band I, S. 291 ff.

22 Das manuelle Anschlagen (,,beiern® genannt) ist allerdings oftmals schon
technisch nicht moglich.

208



e) Die Karfreitagsliturgie beginnt mit dem kniend im Wechsel zwi-
schen Liturg und Gemeinde gesungenen Kyrie und Vaterunser.
Dieser Eingangsteil wird durch das Kollektengebet beschlossen.

f) Die Agende sieht darauthin zwei bzw. drei Lesungen vor, wobei
auf die alttestamentliche Lesung die Improperien folgen kénnen. Ich
rege an, anstelle dieser Lesungen den Passionsbericht nach St.
Johannes (18,1 -19,42) folgen zu lassen.”** Und zwar nun dergestalt,
dass die Lesung in einzelnen Abschnitten erfolgt, die jeweils durch
einige Liedverse unterbrochen werden, die auf den Text Bezug neh-
men oder entsprechende Gedanken weiterfithren. Was ansonsten —
und nicht ohne Grund — als verpdnt gilt, scheint mir bei der Lesung
der Johannespassion am Karfreitag durchaus angemessen zu sein:
Das ,,Deklamieren®, der durch entsprechende Betonung oder auch
durch verteilte Rollen zum Ausdruck gebrachte dramatische
Charakter des Golgatha-Geschehens. Vor emotionaler Ubertreibung
oder theatralischer Gestik und Mimik beim Vortrag sollte man sich
natiirlich dennoch hiiten. Nach den Worten ,,Als nun Jesus den Essig
genommen hatte, sprach er: Es ist vollbracht! Und neigte das Haupt
und verschied* (Joh. 19,30) kniet die Gemeinde nieder. Der Liturg
oder Lektor begibt sich an den Altar und kniet ebenfalls zum stillen
Gebet nieder. Diese zwei oder drei Minuten auszuhaltende Stille
wird erfahrungsgeméB als exzeptionelles geistliches Erlebnis emp-
funden.

g) Die sog. Improperien, die Klagen des Gekreuzigten iiber sein
Volk im Anschluss an Micha 6,3-4 konnen der Passionslesung ent-
weder vorangehen oder folgen. Mein Eindruck ist, dass sie vermut-
lich nur in sehr wenigen Gemeinden iiberhaupt vorkommen. Das
mag auch daran liegen, dass Agende und Gesangbuch die Impro-
perien zwar erwihnen, nicht aber Text und ,,Auffithrungsweise*
dokumentieren. Ich habe daher eine Kompilation aus dem Impro-

224 Dass die Lesung des kompletten Passionsberichtes bereits am Palm-
sonntag erfolgte (wie in der romisch-katholischen Kirche {iblich), ist in den
Gemeinden der SELK uniiblich und sicher eher eine Ausnahme.
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perien-Lied ,,0 du, mein Volk, was tat ich dir” (neues ,,Gotteslob®,
Nr. 756) und dem ,,Refrain® des Liedes ,,Mitten wir im Leben sind*
(ELKG 309) entworfen.”” Hierbei singt eine Schola die Lied-
strophen, die Gemeinde antwortet jeweils nach zwei oder drei
Versen mit dem Trishagion”®® nach der bekannten und der
Gotteslob-Melodie kompatiblen Weise.

h) Auf die Predigt folgen dann die ,,Offene Schuld (keine Beichte),
das Predigtlied, die ,,GroBen Fiirbitten am Karfreitag**’ und der
Segen. Danach verldsst die Gemeinde schweigend die Kirche.

Ob diese Form der Karfreitagsliturgie zur Gottesdienstzeit am
Vormittag oder zur Todesstunde des Herrn gefeiert wird, ist nicht
entscheidend und héngt auch von den 6rtlichen Mdglichkeiten und
Gepflogenheiten ab. Wer sich aber einmal darauf einldsst, wird, so
meine Uberzeugung, die heilsgeschichtliche Zisur des Karfreitags-
geschehens in einer ganz eindriicklichen, wiirdigen und feierlichen
(um nicht zu sagen: geradezu ,,mystischen*) Weise erleben kdnnen,
ohne dass dieser Gottesdienst als diister-freudlose Trauerfeier
empfunden wird, an der nur die ,,ganz Hundertprozentigen aus
Tradition teilnehmen.

225 S, dritter Teil unter IV 4.

226 Trishagion heiBt , dreifach heilig* (nach Jes. 6,3); deutsch nach ELKG
309: ,,Heiliger Herre Gott, heiliger starker Gott, heiliger barmherziger
Heiland, du ewiger Gott: 1aB3 uns nicht verzagen vor der tiefen Hollen Glut.
Kyrieleison.*

227 Dieses Gebet enthilt eine Fiirbitte fiir Israel, deren vom Kollegium der
Superintendenten der SELK empfohlene Textfassung lautet: ,,Lasst uns
beten fiir das Volk der Juden, mit deren Vétern Gott geredet und seinen
Bund geschlossen hat, die Gott zum ersten Zeugen seiner Offenbarung
erwihlt hat und die berufen sind, mit uns das Heil durch Christus zu
empfangen, dass Israel das Licht der Wahrheit erkenne, das Heil in Christus
annehme und Jesus Christus mit der ganzen Christenheit preise. LaBt uns
den Herrn anrufen: Herr, erbarme dich!*
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4. Wenn keine Osternacht gefeiert werden kann

Langst nicht in jeder Gemeinde kann eine Osternacht gefeiert
werden. Dafiir kann es sehr unterschiedliche Griinde geben, z. B. die
Diasporasituation oder die Kleinheit einer Gemeinde. Manchmal
begegnen einem auch irrationale Vorbehalte und Vorurteile gegen-
iiber der Feier der Osternacht bei Gemeindegliedern, denen dieser
festliche und effektreiche Gottesdienst ,,zu katholisch® erscheint,
sodass Pfarrer und Kirchenvorstand lieber davon Abstand nehmen,
um Argernis zu vermeiden und weil man mit rationalen Argumenten
dann oft nicht weiterkommt. Andere Gemeindeglieder werden das
bedauern und gegebenenfalls dann anderswo die Osternacht
mitfeiern. Moglicherweise mit der Folge, dass sie dann auch am
Ostersonntag den Gottesdienst ihrer Gemeinde nicht mitfeiern.

In einer vergleichbaren Situation habe ich einen Vorschlag als Alter-
native oder Kompromiss entwickelt, den ich hier vorstellen mochte.
Er wurde in meiner Gemeinde so lange praktiziert, bis dann die ,,Zeit
reif* fiir eine ,,richtige* Osternachtsfeier wurde. Seit einigen Jahren
findet sie statt und hat sich inzwischen als (noch vor der Christ-
vesper am Heiligen Abend!) bestbesuchter Gottesdienst des Jahres
entpuppt.

Wo also eine Osternachtsfeier (noch) nicht mdéglich ist, kann man
einzelne Elemente des Osternachtsgottesdienstes in der Weise einer
,Bereitung auf das Osterfest™ an den Beginn des Gottesdienstes am
Ostermorgen stellen. Der Gottesdienst beginnt dann mit dem Einzug
des oder der Liturgen mit der (noch nicht brennenden!) Osterkerze
in die Kirche. Wahrenddessen singt die Gemeinde ohne Orgel-
begleitung (a capella) das Lied ,Jesus Christus, unser Heiland*
(ELKG 77). Auf dem Taufstein steht eine kleine brennende Kerze
zum Anziinden der Osterkerze. Die Osterkerze wird auf den Leuch-
ter gesetzt. Die Liturgen stellen sich in der Ndhe der Osterkerze auf
und wenden sich zur Gemeinde. Es folgt eine ,,Lichtfeier*: Jetzt wird
die Osterkerze mit der kleinen Kerze entziindet. Es folgt der Lumen-
Gesang aus der Osternacht. AnschliefSend singt der Liturg (oder ein
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Kantor) in der Néhe der nun brennenden Osterkerze den dsterlichen
Lobpreis, das Exsultet. Abgeschlossen wird dieser Eingangsteil zum
Osterlichen Festgottesdienst, der danach mit einem Eingangslied
(keine Beichte, kein Riistgebet) eroffnet wird, durch das Tauf-
gedidchtnis.

Auf diese Weise konnen einige wesentliche Teile der Oster-
nachtsfeier von allen Gemeindegliedern (auch solchen, die der
Osternacht eher skeptisch gegeniiberstehen) erlebt werden. Die
(neue) Osterkerze steht auch nicht einfach nur pldtzlich am
Ostermorgen auf dem Osterkerzenstdnder, sondern wird zum ,,erleb-
baren* Symbol.

Die Texte zu diesem Vorschlag sind im dritten Teil unter 1.3
beigefiigt.

5. Himmelfahrt

Nach alter Viter Sitte wird am Himmelfahrtstag nach dem Evan-
gelium die Osterkerze geloscht, die danach in lutherischen Kirchen
iiblicherweise nur noch zu Taufen und Taufgeddchtnissen brennt.
Nun sind brennende Kerzen im Gottesdienst, ob auf dem Altar oder
am Lesepult, immer ein Symbol fiir die Gegenwart Gottes, die
Gegenwart des auferstandenen Herrn Jesus Christus in seinem Wort
und in den Sakramenten. Eine Kerze auszuldschen ist daher eigent-
lich ein ,,Kontra-Symbol®. , Jetzt ist Jesus weg®, predigt der Brauch,
die Osterkerze nach dem Himmelfahrtsevangelium zu 16schen,
unwillkiirlich — und damit das Gegenteil dessen, was die Himmel-
fahrtsbotschaft eigentlich besagt: Christus ist und bleibt als der
Auferstandene und Lebendige gegenwirtig!

Hier eine Anregung, die es bei Umsetzung sowohl erlaubt, an dem
alten Brauch, die Osterkerze nach dem Evangelium zu 16schen,
festzuhalten, als auch der ungewollten Kontrasymbolik entgegen-
zuwirken.
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Zu Beginn des Himmelfahrtsgottesdienstes sind die Kerzen an den
Orten der Gegenwart Christi, also auf dem Altar und am Lesepult
bzw. der Kanzel, noch nicht entziindet. Die Osterkerze brennt. Nach
dem Evangelium wird das Licht der Osterkerze auf die Altar- und
Ambokerzen ,iibertragen®, die Osterkerze erst danach geldscht.

Natiirlich muss der Gemeinde diese liturgische Handlung im Vorfeld
oder zu Beginn des Gottesdienstes auf geeignete Weise erlautert und
ihre Bedeutung erklirt werden: Christus ist nicht mehr auf irdisch-
korperliche Weise in seiner Gemeinde gegenwirtig, sondern nun als
der Auferstandene in seinem Wort und in den Sakramenten.
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ZWEITER TEIL:

Vertiefende Beitrage zu einzelnen Themen
des Gottesdienstes



I. Zur Frage der beim Abendmahl
verwendeten Elemente Brot und Wein**

Uberlegungen zur Frage nach Wein oder Traubensaft im
Heiligen Abendmabhl

,» Wenn man die Stiftung Christi nicht hdlt, wie er’s geordnet hat,
ist es kein Sakrament. “**

1. Einleitung

In einer Meldung des Internet-Pressedienstes der Selbstindigen
Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK) war von einer ,,Abend-
mahlsweinprobe** in einer rheinischen Kirchgemeinde zu lesen.”°
Flankiert wurde diese Weinprobe durch ein Referat eines Professors
fiir Agrarwissenschaften iiber ,,Hintergriinde und Geschichte des
Abendmahlsweines“. In diesem Zusammenhang hieB3 es dann zur
Position der SELK: ,,In der SELK ist eindeutig festgelegt, dass beim
Abendmahl nur Wein und kein Traubensaft verwendet werden darf,
da der biblische Bericht von der Einsetzung des Abendmahls durch
Jesus Christus auch von Wein berichtet. Allerdings stellte (der
Referent) klar, dass die landlaufige Meinung, dass zur Zeit Jesu im
Altertumkein Traubensaft hitte verwendet werden konnen, da dieser

228 Erstveroffentlichung in , Lutherische Beitrédge* Nr. 3/2018, S. 184-199.

229 K onkordienformel (Solida Declaratio) Artikel 7, BSLK S. 1001. Die
Konkordienformel, die jiingste Bekenntnisschrift der lutherischen Kirche
aus dem Jahre 1577 (das gesamte Konkordienbuch erschien 1580), behan-
delt in ihrem 7. Artikel das Thema ,,Abendmahl*. Die ,,Solida Declaratio*
ist die vollstdndige Version der Konkordienformel, die ,,Epitome® eine
Kurzfassung.

230 SELK-news vom 19. 2. 2010, ,,Gute Noten fiir eigenen Abendmahls-
wein®.

216



im heilen Mittelmeerklima schnell vergoren wire, und nur deshalb
beim Abendmahl Wein verwendet werde, nicht tragfihig sei, da
schon bei dem romischen Dichter Vergil aus dem 1. Jahrhundert vor
Christus Belege fiir die Konservierung von unvergorenem Trauben-
most durch Kochen und Abtéten der Hefen zu finden seien.*

Das Konservierungs-Argument war mir bekannt und geldufig und
gehorte bislang auch zu meinem eigenen Repertoire, wenn es darum
ging, die Verwendung von Wein als alternativlos zu verteidigen. Es
findet sich, gewissermaBlen kirchlich approbiert, auch im Rund-
schreiben von Bischof Dr. Gerhard Rost vom 30. 2. 1979 zu ,,Seel-
sorge an Alkoholgefahrdeten und Feier des Heiligen Abendmahles®,
wenn es dort heif3t: ,,Nach tibereinstimmendem Urteil der Historiker
bzw. Archdologen gab es z. Zt. Jesu im Mérz/April (Passa) wegen
der damals noch unzureichenden Konservierungsmoglichkeiten
keinen Traubensaft. Das ,Gewichs des Weinstocks®, das Jesus den
Zwdlfen reicht, war also eindeutig Wein.“*!

Zwei Sétze einer Internet-Pressemeldung brachten dieses Argument
also ins Wanken. Wenig zeitaufwindige Recherchen, ebenfalls im
Allzweck-Medium ,,Internet, hitten es beinahe zu Fall gebracht:
Die Sachlage scheint eindeutig. Jesus hétte theoretisch offenkundig
Traubensaft verwenden kénnen.”*> Auch die Position der SELK zur
Frage ,,Wein oder Traubensaft beim Abendmahl?* ist in der Mel-
dung bzw. in dem wiedergegebenen Zitat korrekt dargestellt. Es darf
kein Traubensaft verwendet werden, da der biblische Bericht von

B! Kirchliches Rundschreiben der SELK Nr. 1v.2, S. 4.

232 Vgl. aber auch Jakob Wdhrle zu ,,Getrénke* in WiBiLex (2008): ,,Auch
Most (hebr. tirosch), also unvergorener oder nur leicht vergorener Frucht-
saft, wurde in Israel gerne getrunken. Most wurde vor allem aus Trauben,
aber auch aus anderen Friichten, etwa aus Granatépfeln (Hhld. 8,2), her-
gestellt. Da die Garung schon recht bald einsetzt, gab es frischen Most nur
zur Emtezeit.” ( https://www.bibelwissenschaft.de/wibilex/das-bibellexikon/lexikon/
sachwort/anzeigen/details/getraenke-at/ )
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der Einsetzung des Abendmahls durch Jesus Christus auch von Wein
berichtet.

Aber ist erst einmal ein Argument gefallen, wird man kritischer und
konnte auf die Idee kommen, in den Einsetzungsberichten des Neuen
Testamentes nachzulesen. Man wiirde finden, dass dort zwar von
einem Kelch (potdrion) und vom Gewachs des Weinstocks (gendma
tiis ampelou)™?, nicht aber ausdriicklich von Wein die Rede ist.

Gleichsam als Nebenprodukt der Internetnachforschung zu Kon-
servierungsmethoden im Altertum wird man, nun bereits doppelt
misstrauisch geworden, wie es denn um die Alternativlosigkeit der
Verwendung von Wein im Altarsakrament bestellt sei, fast auto-
matisch auf diverse Seiten von Sekten und christlichen Gruppen
geleitet, die sich aus religiosen Griinden dem Alkoholverzicht
verschrieben haben, auf denen ausfiihrlich zu beweisen versucht
wird, dass Jesus bei der Einsetzung des Heiligen Abendmabhles nie-
mals Wein verwendet habe, haben kénne, weil er ein Alkoholgegner
gewesen sei.

Vergewisserung tut also not. Zu diesem Zweck mochte ich im Fol-
genden einige Argumente erdrtern, die belegen sollen, dass es zur
Verwendung von Wein beim Altarsakrament keine Alternative gibt.
Insbesondere soll dies auch unter dem Gesichtspunkt der Stiftungs-
geméBheit erfolgen.

2. Abendmahl und Passamahl

Die Synoptiker bezeugen iibereinstimmend,?* dass die Einsetzung
des Abendmabhls durch Jesus im Kontext eines Passamahls stattfand.

Die aus den Evangelien zu entnehmenden Angaben iiber Bestand-
teile und liturgischen Ablauf des letzten Passamahles Jesu mit den

233 S0 bei Matthdus, Markus und 1. Korinther, nicht aber bei Lukas.

234 Matthéus 26; Markus 14; Lukas 22; vgl. auch Johannes 13.
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Aposteln weisen darauf hin, dass die Passafeier zur Zeit Jesu in den
wesentlichen Elementen genauso begangen wurde, wie es der
Mischna-Traktat Pesachim beschreibt. Die Mischna, also die
schriftliche Fixierung rabbinischer religionsgesetzlicher Uber-
lieferungen, die den Kern des Talmud bildet, entstand in schriftlicher
Form zwischen 70 und 200 n. Chr.

Im Traktat Mischna Pesachim X,1-7%*° werden liturgischer Ablauf
und die zur Feier verwendeten Nahrungsmittel und Getrinke be-
schrieben. Die ,,Becher” (Kelche) werden der Mischna zufolge mit
Wein gefiillt. Es ist die Rede davon, dass die ,,Becher gemischt®
werden. Der Brauch, den starken israelischen Wein mit Wasser zu
vermischen, ist erst in hellenistischer Zeit belegt, wurde vermutlich
aber auch zuvor schon praktiziert. Aus dem Hinweis auf die
Mischung, den die Mischna gibt, 1dsst sich aber noch klarer ableiten,
dass zur Passafeier vollig zweifelsfrei kein Most oder Saft, sondern
Wein verwendet wurde.

Dass mit dem von Jesus verwendeten Begriff ,,Gewédchs des
Weinstocks* in ganz eindeutiger Weise Wein gemeint ist, wird aus
zweierlei Beobachtungen deutlich:

a) Matthius 26,29 (Parallelen bei Markus 14 und Lukas 22) ist von
»diesem Gewdchs des Weinstocks™ die Rede. Der Riickbezug auf
den in Vers 27 erwihnten Kelch ist zweifelsfrei gemeint und
erkennbar.

b) Die Wendung ,,Gewichs des Weinstocks* wird in der Argu-
mentation fiir die Moglichkeit, Traubensaft zur Feier des Heiligen
Abendmahls zu verwenden, meist als Beleg dafiir angefiihrt, dass es
gar nicht so spezifisch um Wein (im Sinne von vergorenem und also
alkoholhaltigem Traubensaft) gehe, sondern eben ,nur“ um
(irgend-)eine ,,Frucht* des Weinstocks. Tatsdchlich aber, auch das
wird durch die Mischna (Traktat Berachot 6,1) klarer, handelt es
sich bei dieser Wendung um eine besonders spezifische

235 Der Talmud, S. 587 ff.
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Umschreibung des Weines. Dort heif3t es: ,,Wie spricht man den
Segen iiber Friichte aus? Uber Baumftriichte sagt man: ,Der du die
Baumfrucht schufst*, ausgenommen Wein, denn liber den Wein sagt
man: ,Der du die Frucht der Rebe schufst‘. Uber Erdfriichte spricht
man: ,Der du die Frucht des Bodens schufst*, ausgenommen Brot,
denn iiber Brot sagt man: ,Der du Speise aus der Erde hervor-
bringst.*“***_ Frucht des Weinstocks* (der Rebe) und ,,Speise aus der
Erde sind also in der iiberlieferten jlidisch-liturgischen Sprache
gerade keine allgemeinen, sondern zugespitzt spezifische, idiomati-
sche Wendungen, feierliche Umschreibungen des Gemeinten. Natiir-
lich ist es kein Zufall, dass solche fiir unsere Ohren eher ver-
allgemeinernd klingenden Begriffe ausgerechnet fiir Brot und Wein
verwendet werden. Brot und Wein gelten in der Bibel als die
Lebensmittel schlechthin, herausgehoben und stellvertretend fiir alle
Lebensmittel.

Wir kommen also nicht umhin festzuhalten, dass es sich bei dem
Inhalt des Kelches bzw. dem ,,Gewéchs des Weinstocks®, das Jesus
und die Apostel beim letzten gemeinsamen Passamahl bzw. ersten
Abendmahl verwendet haben, um (vergorenen) Wein handelte und
definitiv nicht um Most oder Saft.

Exkurs 8: Hat Jesus Wein getrunken?

Gemeinschaften, zu deren Prinzipien es zéhlt, keinen Alkohol zu
sich zu nehmen, und die deshalb auch ihre Abendmahlsfeiern grund-
sitzlich mit Traubensaft begehen, versuchen gelegentlich, diese Sitte
mit der Behauptung zu untermauern, dass Jesus selbst keinen Wein
getrunken habe.

Seltsamerweise fiithren sie in diesem Zusammenhang dann Lukas
1,15 und 7,33 an, wo es von Johannes dem Téaufer heif3t, er habe
keinen Wein getrunken und kein Brot gegessen — einmal in Form
einer Verheifung vor der Geburt des Téufers (Lukas 1), einmal in

236 Quelle: http://www.talmud.de/timd/mischnah-berachot-kapitel-6/
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Gestalt einer diese Verheilung bestétigenden Feststellung (Lukas 7).
Wie gesagt: Diese Aussagen betreffen ausdriicklich nicht Jesus,
sondern den Vorldufer des Herrn, Johannes den Taufer.

Jesus selbst nimmt in Matthdus 11,18-19 Stellung zur Rolle Jo-
hannes des Tédufers im vergleichenden Gegeniiber mit sich selbst und
sagt: ,,Johannes ist gekommen, a3 nicht und trank nicht; so sagen sie:
Er ist besessen. Der Menschensohn ist gekommen, isst und trinkt,
und sie sagen:... Siehe, dieser Mensch ist ein Fresser und Wein-
sdufer, ein Freund der Zollner und Siinder!*

Das Weintrinken unterscheidet demnach Jesus vom Téufer und auch
von anderen damals bekannten asketisch-prophetischen Gestalten
derart markant, dass die Gegner diese Gepflogenheit des Wein-
trinkens in Form von Schmihworten gegen Jesus richteten. Dass
Jesus Wein getrunken hat, steht also auller Zweifel. Es gibt keinen
Grund zu der Annahme, dass er ausgerechnet im Rahmen seines
letzten Passamahls mit den Aposteln, zu dessen damaligem wie
heutigem Brauch das Trinken von Wein gehort, Wein durch un-
vergorenen Traubensaft ersetzt haben sollte.

3. Die Verwendung von Wein als Bestandteil der
stiftungsgemaBen Abendmahlsverwaltung

Von der sachlichen Feststellung, dass beim letzten Passamahl Jesu
und damit bei der Einsetzung des Heiligen Abendmahls Wein
verwendet wurde, ist jedoch die Frage zu unterscheiden, ob und ggf.
weshalb dies zwingend ausschlieSen miisse, heute bei der Feier des
Heiligen Abendmabhls andere Substanzen verwenden zu diirfen.

Das Grundbekenntnis der lutherischen Kirche, das Augsburgische
Bekenntnis von 1530, nennt in seinem 7. Artikel die reine Predigt
des Evangeliums und die Reichung der Sakramente ,lauts des
Evangelii* als Kennzeichen der rechtglaubigen Kirche aller Zeiten.
Mit anderen Worten: Die sich heute ,,evangelisch-lutherisch*
nennende Kirche beansprucht mit den Bekennern von Augsburg,
dass in ihren Gemeinden eben diese rechtglédubige Kirche zu finden
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sei, in der das Evangelium rein verkiindigt und die Sakramente ihrer
Stiftung und Einsetzung durch Jesus Christus gemill verwaltet
werden.

Was bedeutet ,,stiftungs-,, oder ,.einsetzungsgemal“? Die Frage
muss man beantworten, um Kriterien und MafBstibe zu haben, nach
denen man eine Kirche und deren Praxis und Lehre beurteilen kann.
Grundlage fiir die Beantwortung dieser Frage in der evangelisch-
lutherischen Kirche ist die Heilige Schrift.

Nehmen wir als Beispiel das Matthdusevangelium. Hier heif3t es zur
Einsetzung des Heiligen Abendmahles: ,,Als sie aber aBen, nahm
Jesus das Brot, dankte und brach’s und gab’s den Jiingern und
sprach: Nehmet, esset; das ist mein Leib. Und er nahm den Kelch*’
und dankte, gab ihnen den und sprach: Trinket alle daraus; das ist
mein Blut des Bundes, das vergossen wird fiir viele zur Vergebung
der Siinden. Ich sage euch: Ich werde von nun an nicht mehr von
diesem Gewichs des Weinstocks™® trinken bis an den Tag, an dem
ich aufs Neue davon trinken werde mit euch in meines Vaters
Reich.“ (Matth. 26,26-29) Die genannten Bestandteile sind:

a) Nehmen von Brot,

b) Danken (wdrtlich: ,,segnen®),

c¢) Darreichen,

d) Aufforderung zum Essen und essen,

e) Deutung (,,Das ist mein Leib®),

f) Nehmen des Kelches mit Wein,

g) Danken (wortlich: ,,segnen*),

h) Darreichen,

i) Aufforderung zum Trinken und trinken,

j) Deutung (,,Das ist mein Blut des Bundes, vergossen zur Ver-

gebung der Siinden*).

7 Wir stellten fest, dass es sich im Kontext des Passamahles um einen
Kelch, gefiillt mit Wein, handelt.

238 Wir stellten fest, dass von Wein, also vergorenem Traubensaft die Rede
ist.
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Aus den Aufforderungen zum Essen und Trinken darf zuldssig ge-
schlossen werden, dass die Apostel der Aufforderung auch nach-
kamen und also allen und tranken. Es ist von einem Kelch die Rede,
den Jesus nimmt und weiterreicht. Es ist von Brot im Zusammen-
hang der Passafeier die Rede, also von ungesduertem Brot. Es ist
einer, namlich Jesus, der dieser Feier als ,,Hausvater* vorsteht und
sie leitet. In der Konstellation ,,Meister — Jiinger* hitte kein anderer
Apostel diese Funktion einnehmen kdnnen. Dies sind also die
wesentlichen Bestandteile einer Abendmabhlsfeier ,,lauts des Evan-
gelii“, einer einsetzungs- und stiftungsgemifen Abendmahlsfeier.

Die Konkordienformel setzt sich im 7. Artikel u. a. auch mit der
Frage auseinander, ob die romisch-pépstliche Messe, bei der den
Kommunikanten der Kelch vorenthalten wurde sowie das Brot zum
Zweck der Anbetung in Form der Aussetzung des konsekrierten
Brotes in einer Monstranz bzw. eines Umhertragens in Prozessionen
gesegnet wurde, iiberhaupt als Sakrament zu bezeichnen sei. Sie
kommt zu dem Schluss: Alle wesentlichen Bestandteile der
Einsetzung Christi miissen vorhanden sein, damit man von einem
Sakrament sprechen konne. Und dazu gehort auch das Essen und
Trinken der gesegneten Elemente durch Kommunikanten. Entfallt
dies, kann man nicht mehr von einem Sakrament sprechen. Die
Realprésenz, die wahre Gegenwart des Leibes und Blutes Christi
unter Brot und Wein, wird im Blick auf die papstliche Messe nicht
geleugnet. Wohl aber, dass es sich, wenn die gesegneten Elemente
nicht gegessen und getrunken werden, noch um ein Sakrament
handelt. Das heif3it: Das Wegfallen auch nur eines zur gesamten
Aktion der Abendmahlsfeier gehorenden Bestandteiles stellt im
Sinne der Konkordienformel die StiftungsgeméBheit nicht nur in
Frage, sondern fiihrt zu dem Schluss, dass kein Sakrament vor-
handen ist: ,,Wenn man die Stiftung Christi nicht hilt, wie er’s ge-
ordnet hat, ist es kein Sakrament.***

29 Konkordienformel (Solida Declaratio) Artikel 7, BSLK S. 1001.
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Exkurs 9: WeiBwein oder Rotwein? Geséuertes oder
ungesauertes Brot?

Biblisch eindeutig l4sst sich nur festhalten, dass das letzte Passamahl
Jesu mit seinen Aposteln, in dessen Zusammenhang Jesus das
Abendmahl einsetzte, mit Brot und Wein gefeiert wurde. Historisch
gesehen besteht kein Zweifel daran, dass hierzu ungeséduertes Brot
und Rotwein verwendet wurden.

Es gehort zur Einsetzung des Passa, dass ungesduertes Brot ver-
wendet wird: Beim Auszug aus Agypten wurde das erste Passa mit
ungesduertem Brot gefeiert, da keine Zeit mehr vorhanden war, den
Brotteig durchséuern zu lassen (vgl. 2. Mose 13). Ob gesduertes oder
ungesduertes Brot, hat also eine gewisse biblisch-theologische
Qualitét, die das Abendmahl der Kirche mit dem Passamahl Israels
verbindet. Der Auszug aus Agypten ist eine Vorabbildung des
Auszuges der Menschheit aus der Sklaverei von Siinde, Tod und
Teufel.

Da in Israel kein Weilwein angebaut wurde und Weillwein in der
Antike tiberhaupt sehr selten war, muss man auch davon ausgehen,
dass beim letzten Passamahl Jesu Rotwein verwendet wurde. Dies
hat allerdings keine theologische Bedeutung, sofern man nicht das
Abendmahl nur als symbolische Handlung versteht und dann den
Rotwein als Symbol fiir das Blut Christi.

Die beiden Fragen, Rotwein oder Weillwein bzw. gesduertes oder
ungeséduertes Brot, sind also auf zwei verschiedenen Ebenen zu
beantworten.

Einsetzungsgemal im strikten Sinne ist es, ungesduertes Brot zu
verwenden. Dieses Qualitdtsmerkmal hat durchaus eine biblisch-
theologische Bedeutung. Es gibt also gute Griinde dafiir, an un-
gesduertem Brot fiir die Feier des Abendmahles festzuhalten. Die
Ostkirchen verwenden gesduertes Brot, auch ,,siiles™ Brot genannt,
zur Sakramentsfeier. An dieser (wenngleich vorgeschobenen und die
wohl viel wesentlicheren politischen Fragen iiberdeckende) Frage
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zerbrach u. a. im frithen Mittelalter die Kirchengemeinschaft zwi-
schen Ost- und Westkirche. Die Ostkirche besteht auf gesduertem
bzw. ,,stiBem® Brot, weil sie damit betonen mochte: Das Abendmahl
ist mehr und anderes als nur eine Fortsetzung des Passamahles.**
Die Westkirche, zu der auch die lutherische Kirche gehort, betont:
Der Grundgedanke des Passa, also die Befreiung des Volkes Gottes
aus der Knechtschaft, liegt auch dem christlichen Abendmahl
zugrunde. Von daher ist die Verwendung ungesduerten Brotes im
Sinne einer einsetzungsgemédfen Sakramentsfeier dem geséduerten
Brot vorzuziehen.

Von einem ,,begriindeten Vorzug™ zu differenzieren ist jedoch die
Frage, ob daher die Verwendung gesduerten Brotes eine Abend-
mabhlsfeier per se ,,ungiiltig* und stiftungswidrig und damit zu einem
kirchentrennenden, die Sakramentsgemeinschaft ausschlieSenden
Faktor macht. Beim groen Morgenléndischen Schisma 1054 spielte
diese Frage immerhin eine Rolle und gehorte mit zu den (vielleicht
eher vorgeschobenen) Griinden fiir das Schisma. Hier ist jedoch zu
beachten: Der biblische Wortlaut bezeugt nur die Verwendung von
Brot. Wie aber ist ,,Brot* definiert?

In der frithesten und urspriinglichsten Form ist Brot ein Brei (Teig)
aus gemahlenem Getreide und Wasser, der unter Zufithrung starker
Hitze gebacken wird. Diese Frithform des Brotes (,,Fladenbrot®) ist
seit dem 5. Jahrtausend vor Christus belegbar. Gesduertes Brot ist
archiologischen Funden zufolge unter anderem auch in Agypten
bereits vor liber 5000 Jahren bekannt gewesen.

Die Verwendung von Brot gehort definitiv zur einsetzungsgeméfen
Sakramentsfeier. An der Frage, ob gesduert oder ungesiuert, ob ge-

240 ygl. den Anklang im Lied ,,Christ lag in Todesbanden* (ELKG 76,7):
,»Wir essen und leben wohl, zum siilen Brot geladen; der alte Saurteig nicht
soll sein bei dem Wort der Gnaden. Christus will die Kost uns sein und
speisen die Seel allein; der Glaub will keins andern leben. Halleluja.*“—nach
dem lat. Victimae paschali laudes des Wipo, (um 1045) von Martin Luther
1524,
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salzen oder ungesalzen, aus welcher Getreideart bereitet, ob in Form
aus einem grof3en Laib gebrochener Teilstiicke oder vorab in kleinen
Teilstiicken gebackenen Hostien, entscheidet sich hingegen die
EinsetzungsgeméiBheit nicht, solange nur Brot verwendet wird.

Damit ist auch die Frage beantwortet, ob nicht z. B. sogenannte
glutenfreie Hostien**' dem Kriterium der StiftungsgemiBheit wider-
sprechen. Selbstverstdndlich nicht, da solche Hostien als Brot im
Sinne der Definition zu gelten haben: Sie werden aus Getreide,
namlich Weizenstérke, hergestellt, bei der ,,ein Wasser-Weizenmehl-
Gemisch in einer speziellen Zentrifuge in die Bestandteile Weizen-
gluten und Sekundastirke (B-Stirke) einerseits sowie Primastirke
(A-Stirke) andererseits getrennt wird. In der weiteren Verarbeitung
wird die Prima-Weizenstirke unter Zugabe von Frischwasser weiter
verdiinnt, gesiebt und in Zentrifugen unter nochmaliger Zugabe von
Wasser gewaschen. Hierdurch wird der Resteiweifigehalt in der
Stirke minimiert.****

Die Calvinisten oder Reformierten verwenden ganz bewusst Rot-
wein zu ihren Abendmahlsfeiern. Sie wollen damit unterstreichen:
Wir empfangen nicht das wahre Blut Christi, sondern Wein, der
auch Wein bleibt und das Blut Christi durch die rote Farbung des
Rotweins lediglich symbolisiert. Romische Katholiken und Luthe-
raner verwenden in aller Regel WeiBwein, um auszudriicken: Das
Wunder des Sakramentes, also der Verwandlung von Wein in Blut
Christi, ist nicht mit der Vernunft zu erkléren, sondern héngt einzig
und allein an den wirkméchtigen Worten Christi selbst. Das, was wir

! Glutenfreie Hostien gibt es nach der neuen EU-Regelung nicht mehr, da
ein Wert von unter 20 ppm beim Herstellen mit Prima-Weizenstérke nicht
erreicht werden kann. Die oftmals als ,,glutenfrei* angebotenen Hostien sind
daher eigentlich ,,glutenreduziert”. Die Deutsche Zoliakie-Gesellschaft
(DZG) bezeichnet jedoch Hostien aus Primaweizenstérke als fiir Zoliakie-
Patienten (Zdliakie bedeutet ,,Glutenunvertriglichkeit®) geeignet.

22 Aus einer Darstellung der Deutschen Zoliakie-Gesellschaft e. V., siche
http://www.dzg-online.de/glutenfreie-weizenstaerke.51.0.html
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empfangen, muss daher nicht wie Blut aussehen, also auch nicht
unbedingt rot sein.

Wie bereits beim Brot, muss auch beim Wein begrifflich geklart
sein: Was macht Wein zum Wein?

Wein ist ein Getrank aus dem vergorenen Saft der Weinrebe. Die
Girung ist ein biochemischer Prozess, bei dem Kohlenhydrate
(Zucker) von Mikroorganismen (Hefen) unter sauerstoffarmen oder
-freien Bedingungen zu Athanol (Alkohol) und Sauerstoffdioxid
abgebaut (umgewandelt) werden. Traubensaft ist dabei das Aus-
gangsprodukt, aber etwas substantiell anderes als Wein. Der Alkohol
im Wein ist dabei nicht die entscheidende ,,neue Substanz*, sondern
»Abfallprodukt — ebenso wie Gluten im Brot nicht die ,ent-
scheidende Substanz“ sind. (Wiirde dem Wein also Athanol
nachtréiglich wieder entzogen, bliebe der Wein dennoch Wein und
wiirde nicht wieder zu Traubensaft.) Die Farbe der zur Wein-
herstellung verwendeten Weinbeeren ist daher fiir die Qualifizierung
vergorenen Traubensaftes als ,,Wein“ unerheblich.

Die Frage, ob Rot- oder Weilwein, ist ein klassisches und typisches
Adiaphoron, also ein sog. Mittelding, das in der Heiligen Schrift
weder geboten noch verboten ist, das allerdings im Bekenntnisfall
Bedeutung erlangen kann. ,,Bekenntnisfall“ konnte heilen: Wenn es
nicht mehr klar ist, dass eine Gemeinde an der Realprisenz festhélt
und dann Rot- statt WeiBwein verwendet, miisste man vom
rechtgldubigen Standpunkt aus unbedingt gegen Rotwein und fiir
WeiBwein sein.**

2% Davon abgesehen sollte aber aufgrund des doch sehr naheliegenden
Missverstiandnisses, Rotwein ,,symbolisiere” nur das Blut Christi, ,,bedeute
es nur, in lutherischen Gemeinden bewusst und betont Weifiwein verwendet
werden. Ganz zu schweigen von den praktischen Vorteilen. (Rotweinflecken
auf Altardecken und Kelchtiichern sind wesentlich schwerer zu entfernen als
Weilweinflecken, die gewissermallen unsichtbar sind.)
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4. Pastoraltheologische Erwagungen zum Umgang
mit dem Abendmahiselement Wein

4.1 Aligemeine Uberlegungen zur ,Diskriminierung im
Gottesdienst*

Im Hintergrund der Thematik ,,Wein oder Traubensaft* steht meist
die Frage nach der Teilnahme von (trockenen) Alkoholikern am
Heiligen Abendmahl. In diesem Zusammenhang wird jede Form der
Abendmahlsdarreichung, sei es die Verwendung von Wein oder die
Kommunion unter einer Gestalt, die betroffene Menschen von der
vollen Teilhabe am Sakrament ausschlie3t, unter den Diskrimini-
erungsverdacht gestellt und daher die Verwendung von Traubensaft
anstelle von Wein gefordert. Unter Antidiskriminierungsgesichts-
punkten bzw. aus seelsorglichen Erwégungen heraus.

Tatsache ist aber, dass nicht die Kirche alkoholkranke Christen von
der Teilnahme am Heiligen Abendmahl ausschlieB3t bzw. die volle
Teilhabe nicht ermoglicht, sondern die Erkrankung dafiir die Ur-
sache ist, dass dem Kranken die volle Teilhabe nicht moglich ist.
Idealerweise sollte jeder Gottesdienstteilnehmer mit allen Sinnen
den Gottesdienst mitfeiern konnen. Also: kommen und sehen, horen,
riechen und schmecken, wie freundlich der Herr ist. Vielen Christen
ist es jedoch aus physischen oder auch psychischen Griinden ver-
wehrt, den Gottesdienst in dieser sinnfélligen Fiille und Voll-
kommenheit mitzufeiern. Der Taube muss damit leben, dass er das
Evangelium und die Predigt nicht mit dem dafiir vorgesehenen
Sinnesorgan wirklich héren kann. Dem Blinden ist es verwehrt, die
Schonheit der gottesdienstlichen Liturgie mit ihren Farben und
Formen wirklich zu sehen. Altersschwache Menschen konnen der
Einladung ,,Kommt, denn es ist alles bereit* nicht mehr folgen und
miissen die Kommunion in der Bank sitzend empfangen. Es gibt
Menschen mit psychischen Stérungen, die sich bei ihnen so aus-
wirken, dass sie es nicht ertragen, kdrperlich beriihrt zu werden und
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die deshalb die Absolution unter Handauflegung nicht empfangen
konnen. Das alles hat jedoch mit Diskriminierung nichts zu tun.
Ebensowenig wie es etwas mit Diskriminierung zu tun hat, wenn
Menschen mit Alkoholunvertraglichkeit (die im tibrigen neben dem
Alkoholismus auch ganz andere Griinde und Ursachen haben kann)
den konsekrierten Wein nicht empfangen kdnnen.

4.2 Alkoholismus und Abendmahl

»Alkoholismus* ist ein so komplexes, vielschichtiges, kompliziertes
und oftmals sehr individuelles Phidnomen, dass es sich eigentlich
verbietet, pauschal und allgemein von ,,Alkoholismus® bzw. von
»Alkoholikern* zu sprechen. Es ist hier nicht der Ort, die Kom-
plexitit dieses Phdnomens im Detail zu referieren. Aber soviel ist
wichtig: Mit dem Ersatz von Wein durch Traubensaft bei der Abend-
mabhlsfeier wird man weder dem (theologischen und auch seel-
sorglichen) Problem noch den Betroffenen wirklich gerecht.

Zunichst sprechen wir in diesem Zusammenhang ja von den sog.
trockenen Alkoholikern. Aber schon hier muss man eigentlich
differenzieren. Es gibt ,,trockene Alkoholiker®, die es in langen und
miihevollen Therapien gelernt haben, mit Alkohol selbstverantwort-
lich und mafBivoll umzugehen, und es gibt ,,trockene Alkoholiker*,
die vollig alkoholabstinent leben (miissen). Bei den einen handelt es
sich um sehr stark stofflich abhdngige Menschen, bei denen die
sprichwortliche Schnapspraline reicht, um einen Riickfall und
Absturz auszuldsen. Bei anderen tiberwiegt und bleibt vor allem die
psychische Abhingigkeit ein stindiges Damoklesschwert.

Unter Letztgenannten gibt es solche, die berichten, nach dem Emp-
fang des Abendmahls mit Traubensaft bereits auf dem Heimweg
riickféllig geworden zu sein und sich am néchsten Kiosk mit Alkohol
eingedeckt haben: Die Assoziation von ,,Abendmahl‘und,,Alkohol*
war im Kopf synaptisch so eng verkniipft und der therapeutische
Erfolg offenkundig noch so wenig gefestigt, dass es trotz des Trau-
bensaftes durch den Vollzug des Abendmahlsganges zum Riickfall
kam. Andere Christen, die sich als ,trockene Alkoholiker® be-
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zeichnen, berichten hingegen, dass sie — wiederum ,,im Kopf* — das
Abendmahl in gar keiner Weise mit dem Thema ,,Alkohol® ver-
kniipfen und {iber Jahre und Jahrzehnte selbstverstandlich den kon-
sekrierten Wein vollig schadlos empfangen kdnnen. Dazwischen gibt
es aber auch noch viele andere, sehr individuelle Schattierungen, bei
denen z. B. ein mehr oder weniger stark empfundener Suchtdruck
eine Rolle spielt, dem man aber gelernt hat, standzuhalten.

Von entscheidender Bedeutung ist aber folgender Gedanke: Ein
»trockener Alkoholiker* musste in seiner Therapie zuallererst lernen,
begreifen und verinnerlichen, dass er selbst fiir sein Leben verant-
wortlich ist und diese Verantwortung nicht mehr auf andere
abschieben darf. Dazu gehort auch die Erkenntnis, dass man als
Betroffener in sehr vielen Alltags- und Lebenssituationen stindig
mit Alkohol konfrontiert wird.*** Es ist primir nicht Sache der
Umwelt, sich auf den Alkoholiker einzustellen, sondern Aufgabe des
Alkoholikers, sich auf eine Umwelt einzustellen, die nicht abstinent
ist. Gelingt das nicht, wird der Alkoholiker sein Leben nicht
meistern konnen. Das mag fiir solche, die vom Phéanomen des Alko-
holismus nicht viel wissen, etwas unterkiihlt und wenig menschen-

2 Eine Studie des Veteriniruntersuchungsamtes des Landes Baden-
Wiirttemberg in Stuttgart erbrachte iibrigens 2011 bei einer Untersuchung
von 191 Proben von Milchprodukten und Erfrischungsgetranken, bei denen
man eigentlich selbstverstindlich davon auszugehen hat, dass sie keinen
Alkohol enthalten, dass nur in 59 Proben kein Alkohol nachweisbar war, bei
97 Proben jedoch ein Alkoholgehalt von unter 0,1 Volumenprozent, bei 35
Proben sogar ein Gehalt von 0,1 bis 0,2 Volumenprozent nachgewiesen
werden konnte. Dieselbe Studie weist darauf hin, dass sich im Falle von
alkoholfreiem Wein die Restgehalte an Alkohol zwischen 0,03 und 0,17
Volumenprozent bewegen, also deutlich geringer sind als in manchen
Milchprodukten oder Erfrischungsgetrénken. Die als besonders gesund gel-
tenden milchsauer vergorenen Sauerkrautsifte enthielten bis zu 2,0 Vo-
lumenprozent Alkohol. (Quelle: http://www.ua-bw.de/pub/beitrag.asp?
subid=1&Thema ID=2&ID=1562&Pdf=No )
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freundlich klingen, ist aber die bittere Wahrheit, die allein zum
gelingenden Leben mit der Krankheit fithren kann.

4.3 Alternativen und Hilfen

Es ist nur zu verstindlich, dass sich Seelsorger und engagierte Ge-
meindeglieder mit der Auskunft, die Verwendung von Wein beim
Abendmahl sei exegetisch unbestreitbar und im Blick auf die vom
lutherischen Bekenntnis geforderte StiftungsgeméaBheit der Sakra-
mentsfeier unumganglich und unausweichlich geboten, nicht immer
zufrieden geben. Und zwar keineswegs, weil ihnen Gottes Wort
nichts bedeutete und ihnen das Bekenntnis der Kirche gleichgiiltig
wire. Hier streitet der Wunsch, schrift- und bekenntnisgeméf zu
glauben, zu lehren und gottesdienstlich zu handeln, mit dem
Bediirfnis, Alkoholikern nicht wie die ,,Pharisder und Schrift-
gelehrten®, sondern wie der ,,barmherzige Samariter* zu begegnen
(zu dessen therapeutischen Mitteln freilich ausgerechnet Wein
gehorte; vgl. Lukas 10,34).

a) In der lutherischen Kirche wird aus Griinden der Barmherzigkeit
daher in der Praxis meist der Verzicht auf den Kelch und die Kom-
munion unter nur einer, der Gestalt des Brotes, empfohlen und
durchgefiihrt (lat. communio sub una). Das geschieht meist nach
personlicher Absprache zwischen betroffenem Gemeindeglied und
Pfarrer. Nicht selten gilt in Gemeinden auch im Blick auf vollig
andere Ursachen und Griinde?*® die Regel: Wer beim Abendmahls-
empfang die rechte Hand aufs Herz legt, signalisiert dem Pfarrer, er
mochte den Kelch nicht empfangen. Das ist eine auerordentlich
dezente Art und Weise, die selbst von den unmittelbar neben einem
knienden Kommunikanten meist gar nicht bemerkt wird.

2% Erkiltung, Herpesblischen an der Lippe, Medikamentenunvertriglich-
keit, Schwangerschaft usw.
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Man muss sich hierbei allerdings aus theologischer Redlichkeit mit
der kritischen Frage konfrontieren lassen, wie diese Praxis mit dem
Artikel 7 der Konkordienformel (FC) in Ubereinstimmung zu brin-
gen sei. Der darin scharf kritisierte roémische Missbrauch besteht ja
gerade im sog. Kelchentzug. Und die FC kommt zu der bereits
zitierten Feststellung: ,,Wenn man die Stiftung Christi nicht hélt, wie
er’s geordnet hat, ist es kein Sakrament.” Der weitere Zusammen-
hang dieser Spitzenaussage zeigt, dass es hier durchaus um die fota
actio, die ,,ganze Action oder Verrichtung dieses Sakramentes**®
geht und nicht nur einzelne Bestandteile aufs Korn genommen
werden. Der nidhere Kontext weist aber auf, dass die konkrete
Zielrichtung hier die Reservierung konsekrierten Brotes zum aus-
schlieBlichen Zwecke der Anbetung (,,Einsperren im Tabernakel®),
des ,,Umhertragens* in (Fronleichnams-) Prozessionen ist. Dass auch
unter den ,,Papisten® das Sakrament gefeiert und giiltig und wirksam
empfangen wird, obwohl der Laienkelchentzug dort Gang und Gébe
war, war im Gegensatz zu den Abendmahlsfeiern der ,,Schwérmer
und Rottengeister* immer auch Luthers Uberzeugung.

Es wire m. E. geistlich fahrldssig, den Empfang des Altarsakra-
mentes ,,unter einer Gestalt” (ndmlich des konsekrierten Brotes) in
besonderen Not- und Einzelfallsituationen unter den Verdacht der
Ungiiltigkeit oder Unwirksamkeit zu stellen und damit die Ge-
wissheit von Spendern und Empféngern zu verletzen. Es gibt ja auch
den umgekehrten Fall der Kommunion unter einer Gestalt, wenn
beispielsweise Schwerstkranke nicht mehr in der Lage sind, eine
Hostie oder auch nur Partikel einer Hostie zu schlucken und dann
auf einem Loffel nur einen kleinen Schluck Wein gereicht be-
kommen. Wer wollte ggf. in casu mortis et periculi (,,bei Todes-
gefahr oder in groBer Not*) an der Giiltigkeit oder Wirksamkeit des
so gereichten Sakramentes Zweifel sden?

24 K onkordienformel (Solida Declaratio) Artikel 7, BSLK S. 1000.
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Dennoch kann man den Kelchverzicht allenfalls als Notldsung
bezeichnen. Man darf auch nicht vergessen, dass die Forderung des
Laienkelches bereits zu den Maximen der vor- und frithreforma-
torischen Bewegungen der Hussiten, Utraquisten (lat. utraque
bedeutet ,beide, ndmlich Gestalten des Sakramentes) und
Calixtiner (von lat. calix, ,,Kelch®) gehorte und die Reichung des
Laienkelches auf vielen reformatorischen Darstellungen der evan-
gelischen Messe geradezu ein Sinnbild der Reformation ist. Ins-
besondere ist jedoch gerade auch diese Praxis des Kelchverzichtes
fiir diejenigen, die fiir die Verwendung von Traubensaft eintreten
und die den Kelchverzicht als ,,Diskriminierung® empfinden und
bezeichnen, keinesfalls eine Alternative zum Traubensaft.

b) Wie bereits oben dargelegt, ist alkoholfreier (entalkoholisierter)
Wein, also vergorener Traubensaft, dem in einem bestimmten Ver-
fahren der Alkohol nachtraglich wieder entzogen wird, im gemeinten
Sinne wirklich Wein und nicht nur ein ,,weindhnliches Getrank*
oder schlicht wieder Traubensaft. Allerdings ist solcher Wein trotz
anderslautender Etikettierung nicht zu hundert Prozent alkoholfrei,
sondern enthélt einen Restalkohol von 0,03 bis 0,17 Volumen-
prozent. Alkoholiker, die primir auf Athanol reagieren, deren stoff-
liche Abhéngigkeit daher zum (Wieder-)Ausloser eines psychischen
Suchtdruckes bzw. akuten Riickfalls werden kann, konnen theo-
retisch auch aufgrund des Genusses von alkoholfreiem Wein einen
Riickfall erleiden. Das sollte man wissen. Ebenso allerdings auch,
dass z. B. milchsauer vergorener Sauerkrautsaft einen Alkoholgehalt
von 2 Volumenprozent hat und zahlreiche Milch- und Erfrischungs-
getrinke Alkoholgehalte von 0,1 bis 0,2 Volumenprozent haben,
ohne dass man diesen Gehalt erwarten oder ahnen konnte und ohne
dass dies auf den Produkten ausgewiesen wire (vgl. FuBinote /
Anmerkung 244).

Letztlich entscheidet jedoch nicht der tatséchliche Alkoholgehalt,
sondern die emotionale Konnotation des Alkoholikers: Ausldser fiir
einen Riickfall kann im Zweifelsfall das kiinstliche Rumaroma im
Pudding sein, also der an Alkohol erinnernde Geschmack. So wenig,
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wie man ausschliefen kann, dass niemand durch den Genuss von
Traubensaft im Abendmahl riickfallig wird, ldsst sich behaupten,
dass die Verwendung alkoholfreien Weines beim Abendmahl eine
deutlich erhohte Riickfallgefahr bedeute. Hier ist ndmlich nicht nur
der Geschmack, sondern auch der Kontext zu beachten. Alkohol-
freies Bier oder entalkoholisierter Wein kdnnen, in geselliger Runde
alkoholkonsumierender Freunde genossen, ganz leicht zum Riickfall-
ausloser werden. Der liturgisch-sakrale Kontext einer Abendmahls-
feier hingegen, der sich per se von den Zusammenhingen markant
unterscheidet, in denen der Alkoholiker wihrend seiner Karriere
Alkohol missbraucht hat, kann durchaus einen effektiven Schutz vor
suchtspezifischen Konnotationen bieten. Dies gélte dann allerdings
sowohl fiir alkoholfreien Wein als auch fiir Wein mit Alkohol.
Beispiele dafiir, dass trockene Alkoholiker trotz langjdhrigen
Alkoholmissbrauches durch den Empfang von (alkoholhaltigem)
Wein im Abendmahl nie riickfallig wurden, gibt es durchaus.

5. Fazit

a) Das Zeugnis der Heiligen Schrift und des lutherischen Bekennt-
nisses schlieen einen Ersatz von Wein durch Traubensaft aus:
Traubensaft ist kein Wein. Die Verwendung von Wein gehort zur
stiftungsgemifBen Feier des Abendmahls und dient der an dieser
Stelle objektivierbaren Gewissheit der Kommunikanten, das wahre
Blut Christi zu empfangen, wie der Gewissheit des Zelebranten, das
Abendmahl des Herrn einsetzungsgemal} zu verwalten.

b) Die vermeintliche Alternative, aus Riicksicht auf Menschen mit
Alkoholunvertriglichkeit, insbesondere aber (trockene) Alkoholiker,
Traubensaft statt Wein zu verwenden, scheidet nicht nur aus den
unter a) genannten theologischen Griinden aus: Wenn in Gemeinden
nicht grundsdtzlich nur noch Saft verwendet wird, sondern Saft-
Abendmahlsfeiern an bestimmten Sonntagen stattfinden oder aber
Regelungen getroffen werden, wonach der erste oder letzte ,,Abend-
mahlstisch® Saft erhélt oder der Saft auf der rechten oder linken
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Altarseite ausgeteilt wird usw., wirkt diese Separation zwischen
Saft- und Weinausteilung wesentlich bloBstellender und damit ggf.
diskriminierender als der dezente, mit dem Pastor abgesprochene
Kelchverzicht.’

¢) Riicksichtnahme der ,,Starkeren auf die Schwécheren® ist — auch
im Blick auf die Feier des Heiligen Abendmahles — ein sehr
legitimes christlich-biblisches Anliegen.?*® Sogar nicht nur ,,auch®,
sondern gerade, wie ein Blick auf 1. Kor. 11,17 ff. zeigt. Wo dieses
berechtigte Anliegen in einen Konflikt mit der Frage der Stiftungs-
und EinsetzungsgeméBheit des Sakramentes gerdt und damit die
Gewissheit der Gemeinde (und sei es auch nur ein moglicherweise
kleiner Teil der Gemeinde) geféhrdet ist, ist das Problem nicht
dadurch 16sbar, dass man aus Riicksicht auf eine bestimmte Gruppe
»Schwacher, die keinen Wein empfangen konnen oder wollen,
Traubensaft einfiihrt und damit eine andere Gruppe ,,Schwacher*
schafft, die aus Gewissheitsgriinden aufgrund ihres Schriftverstand-
nisses keinen Saft akzeptieren konnen. Das hiefle, aus Riicksicht auf
die eine Gruppe riicksichtslos gegeniiber der anderen Gruppe
»Schwacher® zu agieren, die man durch die Riicksichtnahme auf die
erstgenannte Gruppe iiberhaupt erst geschaffen hat.

Unter dem Gesichtspunkt der Riicksichtnahme auf Alkoholiker ist
ganz praktisch aber durchaus zu bedenken:

— Ist es erforderlich, zur Abendmahlsfeier hochprozentige, evtl. so-
gar schwere Likor- oder Dessertweine zu verwenden, die einen

247 Ein Betroffener aus der evangelischen Kirche, in dessen Gemeinde
immer beim ,letzten Tisch* Traubensaft ausgeteilt wird, berichtet, er gehe
nun gar nicht mehr zum Abendmahl, weil zum ,,letzten Tisch* nur Alko-
holiker und Schwangere gingen und er als Mann damit vor der ganzen
Gemeinde klar als Alkoholiker identifiziert werde. Schwanger konne er ja
schlieBlich nicht sein...

248 Vgl. Romer 14 ,,Starke und Schwache in der Gemeinde®, wo es in der
Tat um ,,essen und trinken* geht.
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starken Alkoholduft verbreiten? Geruchs-und Geschmackssinn sind
tatséchlich bei einer Reihe von Menschen mit Alkoholproblemen
gewissermalien ,,gefdhrdende Einfallstore®. Ein leichter Wein, ggf.
sogar mit Wasser verdiinnt, tut es auch.

— Dasselbe gilt fiir die gelegentlich vorkommende Praxis, den
Kelchrand nach jedem ,,Tisch“ mit hochprozentigem Alkohol zu
reinigen. Auch dies geschieht — gegen besseres wissenschaftliches
Wissen! — in dem Bestreben, einer ebenfalls in den Gemeinden vor-
handenen Gruppe ,,Schwacher* riicksichtsvoll entgegenzukommen:
der Gruppe derer ndmlich, die hygienische Zwangsvorstellungen
kultivieren und meinen, sich durch das Trinken aus dem Ge-
meinschaftskelch mit Krankheitskeimen infizieren zu konnen.
Welche Gruppe ist hier die ,,schwichere*?

— Ist es wirklich nétig und sinnvoll, Alkoholikern, die nach Ab-
sprache und durch entsprechenden Gestus signalisieren, den Kelch
nicht empfangen zu wollen, bei der Austeilung (wie es durchaus
geschieht) demonstrativ den Kelch vorzuweisen und dazu die in
keiner geltenden Agende vorkommenden Worte ,,Das Blut Christi,
das dich erldst hat von allen deinen Siinden, segne dich® (oder dhn-
liches) zu sprechen? Das fiihrt doch nur dazu, dass auch ein
andéchtig und vielleicht mit geschlossenen Augen neben dem so
»fromm iibergangenen®, aber so iibermiBig herausgehobenen
Abstinenzler knienden Nachbarkommunikant erst recht auf die hier
so feierlich zelebrierte Ausnahme und Sonderbehandlung auf-
merksam gemacht wird.

d) Die Verwendung von entalkoholisiertem Wein halte ich per-
sonlich fiir eine in der Kirche zu bedenkende, vielleicht auch zu
diskutierende und theologisch legitime Alternative. Gleichwohl
muss klar bleiben: Einen garantierten ,,Riickfallschutz bietet der
sog. alkoholfreie Wein im Blick auf Alkoholiker nicht. Der Ge-
schmack erinnert deutlich an Wein (wenn auch Weinkenner dies
energisch bestreiten werden). Riickfélle nach dem Genuss von ent-
alkoholisiertem Wein, Bier oder Sekt sind dokumentiert, und durch-
aus nicht wenige Alkoholiker und Suchtfachleute raten Alkohol-
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kranken davon ab, sich auf solche Experimente einzulassen. Aller-
dings ist mir weder aus der Literatur noch aus der Praxis ein Fall
bekannt, bei dem jemand im Kontext einer Abendmahlsfeier mit
alkoholfreiem Wein einen Riickfall erlitten hitte.”* Auch bei der
Verwendung von alkoholfreiem Wein beim Abendmahl bleibt aber
in Geltung, was fiir (trockene) Alkoholiker immer gilt: Sie selbst
iibernehmen ganz allein die Verantwortung und miissen entscheiden,
wie sie mit diesem Angebot umgehen. Fiir manchen wird das eine
echte Alternative sein, die sie dankbar und ohne Selbstgefdhrdung
in Anspruch nehmen. Fiir andere wird es aufgrund der eigenen
Selbsteinschidtzung keine Alternative sein, und sie werden darauf
verzichten. Uber die Méglichkeit der Einfiihrung entalkoholisierten
Weines zur Abendmahlsfeier hat allerdings definitiv nicht der
Schreiber irgendeines Aufsatzes zu entscheiden, nicht einmal dies-
beziigliche Empfehlungen abzugeben, auch nicht eine Einzel-
gemeinde, deren Pastor, Kirchenvorstand oder Gemeindeversamm-
lung, sondern nur die Kirche.”*

e) Eine abschliefende personliche Bemerkung: Sog. trockene Alko-
holiker, die sich — oft nach vielen stationdren Entgiftungen, Lang-
zeittherapien und dramatischen Riickfallerfahrungen — entschlossen

2 Der Verfasser ist seit vielen Jahren Seelsorger einer Selbsthilfegruppe
des ,,Blauen Kreuzes®, einer christlich gepragten Variante der ,,Anonymen
Alkoholiker (AA)*“.

20 Unabgestimmte Alleinginge diirfen hier unter keinen Umstinden ge-
duldet werden. Kéme es dazu, wiirden sich diejenigen, die entalkoholisierten
Wein nicht als stiftungs- und einsetzungsgemifl akzeptieren konnten, in
ihrem Gewissen gebunden und genétigt fithlen, dort nicht mehr zu kom-
munizieren, wo solcher Wein verwendet wird. Das kdme einer internen Kir-
chenspaltung, einem innerkirchlichen Schisma gleich. Auf die Selbstéindige
Evangelisch-Lutherische Kirche bezogen hiefle das: Nur nach einer ent-
sprechenden Entscheidung von Allgemeinem Pfarrkonvent und Kirchen-
synode wire die Ermoglichung der Verwendung entalkoholisierten Weines
denkbar und vertretbar.
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haben, prinzipiell und ausnahmslos Alkohol-abstinent zu leben,
haben eine personliche Verzichts-Entscheidung getroffen. Die Be-
tonung liegt auf ,,Verzicht“. Sie verzichten in ihrem Leben auf
etwas, was anderen Genuss bedeutet, weil sie leidvoll erfahren
haben, dass sie zur Kontrolle dieses Genusses nicht in der Lage sind.
Sie erleben diesen Verzicht tdglich und sténdig, in allen denkbaren
Lebenslagen und — wenn es gut geht —leiden sie zunehmend weniger
darunter, empfinden die Totalabstinenz immer weniger als Verzicht
und immer mehr als Gewinn an Lebensqualitit. Der Verzicht auf den
Kelch beim Abendmahl ist dabei dann nur eine Nuance, eine
Facette. Ich erlebe solche Menschen nicht als bemitleidenswert,
sondern als absolut bewundernswert: Sie {iberragen mich und viele
andere um Lidngen an Willenskraft, Selbsterkenntnis und Per-
sonlichkeitsstirke.

Sind das also wirklich die ,,Schwachen in der Gemeinde®, die man
in Watte packen miisste? Ich halte es nicht fiir richtig und vertretbar,
biblisch-exegetische, das Gewissen eigentlich bindende, die eigene
Glaubensgewissheit betreffende Erkenntnis , riicksichtsvoll“ hinten-
an zu stellen, um z. B. durch die Einfiihrung von Traubensaft beim
Heiligen Abendmahl diese ,,armen Mitmenschen® vor sich selbst zu
schiitzen. Gerade das empfiande ich als diskriminierend, herab-
lassend und unaufrichtig.

Und: Kéme ein solches Verhalten, kimen solche Entscheidungen
nicht letztlich in die N&he dessen, was man als Co-Abhingigkeit
bezeichnet? Also ein Verhalten von nicht-alkoholabhidngigen An-
gehorigen, Freunden (Gemeindegliedern) usw., die in manipulativer
Weise ihr Helfersyndrom pflegen, in subjektiv allerbester Weise
meinen, den Suchtkranken schiitzen, aber auch kontrollieren zu
miissen? [hn wie ein unmiindiges Kind zu behandeln, Verantwortung
fiir sein Leben zu libernehmen, geradezu an sich zu reiflen, und
damit letztlich nur suchtférdernd zu wirken und zu verhindern, dass
der Alkoholiker es lernt, Selbstverantwortung zu iibernechmen?
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Il. Erwdgungen zum Gebrauch von
Einzelkelchen bei der Abendmahlsfeier!

., Der Kelch des Segens, den wir segnen...” (1. Kor. 10,16)

1. Einleitung

Die Verwendung von Einzelkelchen — zusitzlich zu einem Altar-
oder GieBkelch oder auch ausschlieBlich®? — ist weder ein Novum
noch eine Frage, die (zumindest in der Selbstindigen Evangelisch-
Lutherischen Kirche) derzeit eine aktuelle Rolle spielt. Im ameri-
kanischen Luthertum, auch im konfessionellen, ist diese Praxis seit
langem verbreitet.”® Im deutschen Protestantismus ist sie deutlich
feststellbar auf dem Vormarsch, hiufig bereits die Regel. Dies gilt
auch und verstdrkt fiir evangelische Gemeinden in lutherischer
Tradition innerhalb der EKD, die bislang noch am traditionellen
Gemeinschaftskelch festgehalten haben.

Ein Blick ins Internet zeigt, dass nicht wenige evangelische Ge-
meinden in Kirchenvorstidnden sowie auf Gemeindeseminaren und
-versammlungen die Frage diskutiert haben, ob die Einfiithrung von
Einzelkelchen nicht statthaft bzw. sogar geboten sei. Die Tendenz,
solche Diskussionen mit der Einfithrung von Einzelkelchen entweder

21 Erstverdffentlichung in ,,Lutherische Beitrige* Nr. 2/2012, S. 89-100.

52 Einzelkelch: Jeder Kommunikant erhilt ein eigenes kleines Gefdfs in
Kelchform oder auch als Gléschen, in den USA sehr héufig als Plastik-
becherchen, wie es in Krankenhdusern zur Verabreichung von Medika-
menten verwendet wird. Giefkelch: ein Altarkelch mit einer Ausgiel3-
vorrichtung, sodass der konsekrierte Wein aus ihm in die Einzelkelche
geschiittet werden kann.

253 Vgl. Wieting, ,, The Blessings of Weekly Communion®, S. 252-253.
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grundsétzlich oder aber zu speziell ausgewiesenen Anldssen und
Sonntagen zu beschlieBen, ist uniibersehbar.

Mancher evangelische Pfarrer lutherischer Provenienz ahnt wohl,
dass die Einzelkelchpraxis nicht unproblematisch ist, tut sich jedoch
schwer damit, biblisch-theologisch und mit deutlicher Entschlossen-
heit dagegen zu argumentieren. Unsicherheiten entstehen iiber der
Frage, ob es sich hierbei nicht um den klassischen Fall eines
Adiaphorons handele und es von daher nicht ratsam sei, Streitig-
keiten und Meinungsverschiedenheiten innerhalb der Gemeinde
durch Nachgeben zu vermeiden. Andererseits fehlen hdufig auch
plausible biblisch-theologische Argumente, oder aber man fiirchtet,
mit biblisch-theologischen ,,Kanonen“ auf ganz und gar praktisch-
pragmatische ,,Spatzen zu schieflen.

Ahnliches gilte auch fiir die Frage nach der Zulissigkeit der
Verwendung von Traubensaft anstelle von Wein.?* Auch dies wire
eine Frage, die weder ein Novum noch eine im Raum der SELK
gerade brisante Aktualitit wire. Auch hier steht die Beantwortung
der Adiaphora-Thematik im Raum. Und auch hier — glaubt man
jedenfalls entsprechenden Berichten aus Nordamerika — gibt es
bereits ein Abweichen vom traditionellen Weingebrauch auch in
solchen Kirchen, die sich als , konkordienlutherisch® bezeichnen
wiirden.

Aber hier soll es nur um die Frage nach den Einzelkelchen gehen:
Beriihrt die Einzelkelchpraxis die StiftungsgemédBheit der Sakra-
mentsverwaltung? Kommt der Verwendung des Gemeinschafts-
kelches biblisch-theologische Dignitét zu? Diesen Fragen soll in den
folgenden Ausfiihrungen in der Weise eines Uberblickes nach-
gegangen werden.

254 Vgl. den vorausgehenden Aufsatz ,I. Zur Frage der beim Abendmahl
verwendeten Elemente Brot und Wein®.
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2. Zur Bedeutung des Kelches in den Einsetzungs-
berichten

2.1 Textiibersicht

Alle Abendmahlsberichte bzw. Einsetzungsworte, wie sie uns durch
die Evangelisten Matthius, Markus und Lukas sowie den Apostel
Paulus Uiberliefert werden, enthalten ein ,,Kelchwort®. Hier zunichst
die biblischen Texte im Wortlaut:

Matthdus 26,26-30. ,,Als sie aber allen, nahm Jesus das Brot, dankte
und brach’s und gab’s den Jiingern und sprach: Nehmet, esset; das
ist mein Leib. Und er nahm den Kelch und dankte, gab ihnen den
und sprach: Trinket alle daraus; das ist mein Blut des Bundes, das
vergossen wird fiir viele zur Vergebung der Siinden. Ich sage euch:
Ich werde von nun an nicht mehr von diesem Gewichs des
Weinstocks trinken bis an den Tag, an dem ich aufs Neue davon
trinken werde mit euch in meines Vaters Reich. Und als sie den
Lobgesang gesungen hatten, gingen sie hinaus an den Olberg.

Markus 14,22-26: ,,Und als sie allen, nahm Jesus das Brot, dankte
und brach’s und gab’s ihnen und sprach: Nehmet; das ist mein Leib.
Und er nahm den Kelch, dankte und gab ihnen den; und sie tranken
alle daraus. Und er sprach zu ihnen: Das ist mein Blut des Bundes,
das fiir viele vergossen wird. Wahrlich, ich sage euch, dass ich nicht
mehr trinken werde vom Gewéchs des Weinstocks bis an den Tag,
an dem ich aufs Neue davon trinke im Reich Gottes. Und als sie den
Lobgesang gesungen hatten, gingen sie hinaus an den Olberg.*

Lukas 22,17-22: ,,Und er nahm den Kelch, dankte und sprach:
Nehmt ihn und teilt ihn unter euch; denn ich sage euch: Ich werde
von nun an nicht trinken von dem Gewéchs des Weinstocks, bis das
Reich Gottes kommt. Und er nahm das Brot, dankte und brach’s und
gab’s ihnen und sprach: Das ist mein Leib, der fiir euch gegeben
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wird; das tut zu meinem Gedéchtnis. Desgleichen auch den Kelch
nach dem Mahl und sprach: Dieser Kelch ist der neue Bund in
meinem Blut, das fiir euch vergossen wird! Doch siehe, die Hand
meines Verraters ist mit mir am Tisch. Denn der Menschensohn geht
zwar dahin, wie es beschlossen ist; doch weh dem Menschen, durch
den er verraten wird!“

1. Korinther 11,23-26: ,,Denn ich habe von dem Herrn empfangen,
was ich euch weitergegeben habe: Der Herr Jesus, in der Nacht, da
er verraten ward, nahm er das Brot, dankte und brach’s und sprach:
Das ist mein Leib fir euch; das tut zu meinem Gedéchtnis. Des-
gleichen nahm er auch den Kelch nach dem Mahl und sprach: Dieser
Kelch ist der neue Bund in meinem Blut; das tut, sooft ihr daraus
trinkt, zu meinem Gedéachtnis. Denn sooft ihr von diesem Brot esst
und von dem Kelch trinkt, verkiindigt ihr den Tod des Herrn, bis er
kommt.*

Dazu 1. Korinther 10,16-17: ,Der Kelch des Segens, den wir
segnen, ist der nicht die Gemeinschaft des Blutes Christi? Das Brot,
das wir brechen, ist das nicht die Gemeinschaft des Leibes Christi?
Denn ein Brot ist's: So sind wir, die vielen, ein Leib, weil wir alle an
einem Brot teilhaben.*

Die Frage, ob es sich beim letzten Mahl Jesu mit seinen Aposteln um
ein Passamahl, genauer: um die Feier des Sederabends mit ent-
sprechender Liturgie, der ,,Pessach-Haggada®, gehandelt habe, in
deren Verlauf Jesus entscheidende Umdeutungen vornimmt, oder um
eine ,,gewoOhnliche” Abendmahlzeit im zeitlichen Kontext des
Passafestes, in deren Verlauf Jesus entscheidende Deutungen vor-
nimmt, wird nach wie vor von den Exegeten unterschiedlich
beantwortet. Die Tendenz, sich auf die Einbettung des letzten
Abendmahles in die Feier des Sederabends zu verstdndigen, ist
allerdings uniibersehbar. Fiir unsere Fragestellung ist die Beant-
wortung dieser Frage jedoch zunéchst nicht von ausschlaggebender
Bedeutung.
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Gemeinsam ist ndmlich allen Abendmahlstexten, dass von einem
Kelch ausgegangen wird, aus dem alle trinken.

Bei Matthdus und Markus ist von ,,dem Kelch®, also von einem
Kelch die Rede, den Jesus den Jiingern mit der Aufforderung reicht:
,,Irinkt alle daraus!* An welcher Stelle der Mahlzeit Brot- und
insbesondere Kelchwort exakt chronologisch einzuordnen sind, wird
bei Matthaus und Markus nicht ausdriicklich erwahnt. Die Hinweise
auf den abschlieBenden Lobgesang (die Hallelpsalmen im Verlauf
der Seder-Liturgie) und das ,,Schiisselwort® Jesu bei Markus weisen
aber unmissverstindlich auf die Sederliturgie.>

Bei Lukas ist von zwei Kelchen die Rede. Ein erster Kelch mit
Deutewort und Trinkaufforderung steht vor dem Brotwort. Darauf
folgt ,,nach dem Mahl* ein zweiter Kelch. Die Wendung ,,Kelch
nach dem Mahl* erscheint hier wie ein terminus technicus, dessen
Kenntnis und Bedeutung beim Leser vorausgesetzt zu werden
scheint. Die Trink- und Teilaufforderung ,,Nehmt ihn und teilt ihn
unter euch® wird nur in Bezug auf das erste Kelchwort {iberliefert,
die Wendung ,,desgleichen auch den Kelch® verweist jedoch darauf,
dass der Inhalt des Verses 17 (,,Und er nahm den Kelch...“) sich
auch auf das zweite Kelchwort bezieht.

Die wohl ilteste Uberlieferung der Abendmahlsworte im 1. Ko-
rintherbrief stimmt im Kernbestand mit der des Lukasevangeliums
iiberein: Sie spricht von einem ,,Kelch nach dem Mahl®, den Jesus
an seine Jlinger austeilt, wobei er sie auffordert, aus diesem einen
Kelch zu trinken. In 1. Korinther 10,16 hat Paulus den Abendmahls-
kelch bereits als ,,Segenskelch* erwéhnt, eine Bezeichnung, die in

255 Schiisselwort: Zur Sederliturgie gehdrt das Eintauchen , bitterer Kriuter®
(Petersilie) in eine Schiissel mit Salzwasser zur Erinnerung an den Ysop, der
zur bewahrenden Blutbesprengung verwendet wurde, bzw. an den Durchzug
Israels durchs Rote Meer.
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jidischer Tradition der dritte der insgesamt vier bzw. fiinf Kelche
des Sederabends®® trigt.

Formal steht es auller Frage, dass Jesus bei dieser letzten Mahlzeit
mit seinen Jiingern bzw. Aposteln einen Kelch verwendet, den er an
alle Jinger reicht (austeilt), damit sie alle aus diesem einen Kelch
trinken. Ganz gleich, ob wir die Einsetzung des Heiligen Abend-
mabhles in den Kontext des Sederabends oder in den Zusammenhang
einer ,,normalen” Abendmahlzeit stellen: Ublicherweise hat jeder
Teilnehmer am Mahl seinen eigenen Trinkbecher. Der Becher bzw.
Kelch, von dem die Einsetzungsberichte reden, ist ein einzelner
Kelch, den Jesus nimmt, segnet und ihn dann mit Deuteworten an
alle weiterreicht. Der eine Kelch, aus dem alle trinken, ist eine
Besonderheit.*’

Formal — das muss an dieser Stelle jedoch unterstrichen werden —
steht es auch auler Frage, dass Jesus ein ungesduertes Brot nahm, es
in Stiicke brach und diese Stiicke an die Jiinger austeilte. Formal ist
es auch wenig zweifelhaft, dass Jesus mit seinen Jiingern nach antik-
orientalisch-romischem Brauch zu Tische lag, dass sich die Jiinger
um einen Tisch versammelten usw.

Die Bedeutung des Gemeinschaftskelches unter dem Aspekt der
»Stiftungs- oder SchriftgeméBheit bzw. seiner biblisch-theologi-
schen Dignitét ist mit solchen Feststellungen kaum erfasst. Es sei
denn, man verstiinde unter ,,Stiftungs- und SchriftgemaBheit* die
moglichst exakte Kopie oder Imitation des ersten Abendmahles in
Jerusalem. Dann freilich stellte sich auch bald die Frage, ob nicht
moglicherweise auch Jerusalem als Ort einer stiftungsgemafBen und

258 Erster Becher: Kidduschbecher; zweiter Becher: Haggadabecher; dritter
Becher: Segensbecher; vierter Becher: Hallelbecher; fiinfter Becher (aus
dem nicht getrunken wird!): Eliasbecher.

257 Vgl. z. B. Grundmann, ,,Das Evangelium nach Matthdus®, S. 536: ,,Dass
Jesus ihnen seinen Becher gibt und jeder einzelne daraus trinken soll,
obwohl jeder seinen eigenen Becher hat, ist das Besondere.*
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dann auch nur einmal jéhrlich stattfindenden Abendmahlsfeier
relevant sein konnte.

Es miisste also gezeigt werden, dass die Symbolik des Ge-
meinschaftskelches bewusst, gewollt und daher nicht beliebig ist.

2.2 Die Kelchsymbolik: Deutungsmoglichkeiten

Modglichkeit 1: Der ,, Kelch nach dem Mahl “ ist der dritte Becher im
Rahmen der Passanacht-Feier. In diesem durchaus zu begriindenden
Fall wire der ,,Kelch nach dem Mahl* der dritte Becher, den der
Hausvater im Anschluss an den zweiten Teil der Sederfeier, das
eigentliche Sedermahl im Sinne einer Sattigungsmahlzeit, erhebt und
segnet.

Dieser dritte Kelch heiB3t ,,Segenskelch® oder ,,Kelch der Erlosung*.
Im Segensgebet, der Beracha, hei3it es u. a.: ,,Mach uns frei, Ewiger,
unser Gott, bald von all unseren Bedringnissen... Der Barmherzige
zerbreche das Joch des Druckes von unserem Nacken und fiihre uns
frei und aufrecht in unser Land... Er sende uns reichen Segen... und
den Propheten Elias, dass er uns gute Nachricht des Heils und des
Trostes bringe... und uns wiirdig mache fiir die Messiaszeit... Er
stifte Frieden fiir ganz Israel.*

Wohlgemerkt: Der Hausvater spricht diese Eulogie iiber seinem
Kelch, nachdem er zuvor die Kelche oder Becher der anderen
Anwesenden mit Wein gefiillt hat. Jeder trinkt darauf aus seinem
eigenen Kelch. Wenn Jesus a) diesen dritten ,,Segenskelch® mit
Deuteworten verbindet, die den liturgischen Rahmen der Passafeier
weit iiberschreiten, und b) seinen Kelch an alle Teilnehmenden
verteilt, kann es sich nicht um eine beliebige Handlungsweise
gehandelt haben. Dieser Kelch ,,ist das Blut des neuen Bundes®, das
Jesus vergielen wird. Das Trinken aller aus diesem Kelch schenkt
real Anteil an diesem neuen Bund, wie es auch in der dltesten
Uberlieferung des 1. Korintherbriefes (10,16) deutlich wird: Der
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Segenskelch ist die ,,Gemeinschaft“ bzw. Anteilhabe (griech.
koinonia) am Blut Christi.

Dieser Aspekt der realen Anteilhabe, der durch das Empfangen des
Bundesblutes aus dem einen Kelch symbolisiert wird, setzt einen
Gemeinschaftskelch, aus dem tatsdchlich auch alle trinken, zwin-
gend voraus. Der ,,Einzelkelch®, der sich vor jedem Jiinger befindet,
bleibt gewissermallen leer, weil Jesus als der ,,Hausvater* ihn nicht
gefillt hat, sondern sie aus seinem Kelch trankt.

Dass er selbst aus dem Kelch getrunken hétte, wird nicht bezeugt,
ebensowenig wie davon auszugehen ist, dass er von dem ge-
brochenen Brot gegessen hitte. Er ist der Geber, die Jiinger die
Empfangenden.

Moéglichkeit 2: Der Kelch ,,nach dem Mahl* ist der Eliasbecher.
Zum Passamahl gehoren vier ,,Becher®, wobei hierunter zu verstehen
ist, dass der Hausvater viermal die Becher der Teilnehmer mit Wein
fiillt und jeder nach entsprechenden liturgischen Begleitworten aus
seinem eigenen Becher trinkt. Neben diesen vier Bechern steht auf
dem Sedertisch ein fiinfter Kelch, der sog. Eliaskelch.

Wie die Beracha zum dritten Becher, dem Segensbecher, bereits
andeutet, richtet sich die Hoffnung Israels in der Nacht der Be-
freiung auf die endgiiltige Befreiung, auf das Kommen des Messias
und das Anbrechen seiner Friedensherrschaft. Wie es z. B.
zumindest frither in der Herrnhuter Briidergemeine {iblich war, bei
Versammlungen einen Stuhl fiir Jesus freizuhalten, der ja jederzeit
und also auch wéhrend dieser Versammlung wiederkommen konne,
so bleibt der Eliasbecher als ,,Empfangskelch® unberiihrt fiir den Fall
auf dem Sedertisch stehen, dass der Prophet Elias (der auch
synonym fiir den Messias verstanden wurde und nicht nur als dessen
Vorldufer”®) in dieser Sedernacht in ein jiidisches Haus eintritt.

258 Vgl. Matth. 16,14: ,,... andere, du seist Elia...
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In diesem Kontext wire der ,,Kelch nach dem Mahl“ also ,,der
Kelch, ndmlich ,,der Eliaskelch®, und die Angabe ,,nach dem Mahl*“
nicht Bestandteil eines terminus technicus oder stehenden Begriffes,
sondern reine Zeitangabe: ,,nachdem das Mahl beendet war®. Mit
,»Mahl“ist auch hier die eigentliche Sittigungsmahlzeit gemeint, auf
die der dritte Becher, der Segensbecher, folgt.

Wenn Jesus nun die Beracha zum dritten Segensbecher mit Bezug
auf Elia und den Messias spricht, aber eben nicht seinen vor ihm
stehenden Becher dabei erhebt, nicht zuvor den Jiingern neuen Wein
inihre jeweiligen Trinkbecher gegossen hat, sondern den Kelch, den
Elias- und Messiaskelch, aus dem niemand trinkt auller dem
Messias, nimmt und ihn austeilt, kann tiber den Symbolgehalt und
die damit verbundene Botschaft kein Zweifel bestehen. Jesu Deute-
wort mit dem Aspekt der realen Anteilgabe an seinem Blut des
neuen Bundes kommt auch hier zur Geltung.

3. Gemeinschaft und Gemeinschaftskelch

Gemeinschaft (griech. koinonia, was wortlich ,,Anteilhabe® bzw.
,»Anteilgabe™ bedeutet) mit Jesus und die durch Jesus gestiftete
Gemeinschaft der Jiinger untereinander entsteht durch die Anteil-
habe an dem einen Brot und dem einen Kelch des neuen Bundes.

Gemeinschaft mit Jesus Christus und Gemeinschaft untereinander:
Auf diese Reduktionsformel (die natiirlich 1dngst keine lutherische
Definition dessen ist, was im Heiligen Abendmahl geschieht und
geschenkt wird, aber eben doch auch ein Bestandteil dessen) kann
sich vermutlich auch heute noch jeder Durchschnittsprotestant
verstandigen. Und zwar unabhéngig davon, ob man von real-
sakramentaler Anteilgabe am wahren Leib und Blut Christi oder nur
von spiritueller Anteilhabe bzw. Gemeinschaft mit Christus ausgeht.
Aber gerade dann, wenn vom biblischen Verstidndnis des Heiligen
Sakramentes nurmehr der Gemeinschaftsaspekt iibrig geblieben sein
sollte, kime es doch entscheidend darauf an, ob wir diese
Gemeinschaft aufgrund von Ubereinstimmung oder Zustimmung
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selbst begriinden oder ob sie von Christus gestiftet und geschenkt
wird.

Freilich: Wenn sich eine Gemeinde vom biblischen Fundament so
weit entfernt hat, dass sie die Gemeinschaft nicht mehr als von
Christus gestiftete und geschenkte verstehen will, wird sie kaum
Vorbehalte gegen Einzelkelche haben. Dann wird sie auch bei
bemiihtester biblischer Argumentation nicht nachvollziehen, wes-
halb der eine Kelch, den Christus uns reicht und aus dem wir alle
empfangen, ein Symbol ist, dem theologische Dignitéit zukommt.

Die Praxis der Einzelkelche hat ja auch ihre ganz eigene, wenngleich
der biblischen widersprechende Symbolik. Sowohl moderner
Individualismus als auch die damit einhergehende Vereinzelung
finden darin ihren Ausdruck. Wenn viele Einzelne ihr Glas erheben
und sich darin und dadurch einer bestimmten Form von Ge-
meinschaft vergewissern, bietet sich das Bild eines Vereins oder —
noch unschéner — einer Burschenschaft, aber nicht der Kirche, nicht
des Leibes Christi, dessen Haupt Christus und dessen Glieder die in
seinen Leib Getauften sind.

4. Liturgiegeschichtliche Aspekte

4.1 Alte und mittelalterliche Kirche

Die Frage nach dem Modus des Kelchempfangs (durch Laien) ist
keine neuzeitliche. Bereits in der Alten Kirche stellte sich die Frage
nach der rechten Weise der Kelchkommunion, nicht zuletzt auch im
Blick auf die berechtigte Sorge, hierbei etwas vom Blut Christi zu
verschiitten. Vorausgesetzt war dabei natiirlich die Uberzeugung,
dass der Inhalt des ,,Kelches des Segens, den wir segnen“ auch
Christi wahres Blut sei.

Papst Gelasius 1. (492-496) forderte beispielsweise nachdriicklich
die Kelchkommunion nicht nur der Priester sondern auch der Laien.
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Die Kelchkommunion wurde auch in der Westkirche bis ins hohe
Mittelalter beibehalten. Hierbei empfing die Gemeinde das Blut
Christi entweder aus dem Konsekrationskelch selbst oder aber aus
einem Spendekelch bzw. mehreren Spendekelchen, die urspriinglich
aus dem Konsekrationskelch gefiillt und durch die Diakone
ausgeteilt wurden.

Schon friih ist bezeugt, dass zum Empfang des Blutes Christi
Saugrohrchen verwendet wurden (pugillaris, calamus oder fistula
genannt).”

Wiederum aus Sorge vor Verunehrung gab es auch den Brauch, in
den Spendekelchen unkonsekrierten Wein bereitzuhalten und in
diesen nur ein wenig konsekrierten hineinzugieBen. Seit dem
7. Jahrhundert ist auch die Form der Intinktion**® bekannt, bei der
das eucharistische Brot in den konsekrierten Wein getaucht und
dann Leib und Blut Christi gemeinsam empfangen wurden.

Radikaler 16ste man das Problem des moglichen Verschiittens in der
Ostkirche, wo meistenteils bis heute das Blut Christi mittels eines
Loffels, auf dem sich konsekriertes Brot befindet, empfangen wird.

Seit dem 12. Jahrhundert kam die Kelchkommunion der Laien
immer stérker aus der Ubung. Durch die Kirchenlehre, nach der in
jeder Gestalt der ganze Christus gegenwirtig sei,®' sah man den
Auftrag Christi erfiillt. Hinzu kam die Uberzeugung, dass der Auf-
trag Christi auch durch den Priester erfiillt sei, der ja als das ,,Haupt
der Gemeinde™ am Altar stehe.

29 Alle Belege bei Jungmann, ,,Missarum sollemnia®, Teil II, S. 464 {f.

260 Vgl. hierzu auch Wihlborg, Die Intinktion und das lutherische Be-
kenntnis, S. 110-112.

261 Lat. per concomitantiam (,,durch Mitteilung®) sei Leib im Blut und Blut
im Leib Christi ganz enthalten; daher der Begriff ,,Konkomitanz-Lehre*.
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Nicht zuletzt sorgten auch damals schon medizinisch-hygienische
Uberlegungen (vermeintliche Ansteckungsgefahr, Ekel) sowie
schlichtweg der hohe Preis bzw. die schwere Verfiligbarkeit des
Weines in noérdlichen Regionen dafiir, dass die Kelchkommunion
den Priestern vorbehalten blieb und es zu einem,,Kelchentzug kam.

4.2 Vorreformatorische Bewegungen und Reformation

Zu einem ausdriicklichen Verbot der Kelchkommunion durch Laien
kam es aber erst 1415 durch das Konzil von Konstanz als Reaktion
auf die vorreformatorische aufstindische und hierarchiekritische
Bewegung unter Johannes Hus®*, den nach ihm so genannten
Hussiten und auch Calixtinern (von lat. calixt, ,,Kelch®), zu deren
Hauptforderung die Kelchkommunion durch Laien zihlte.

Auch Luther und die Reformatoren des 16. Jahrhunderts wandten
sich gegen das Kelchverbot und forderten die Kelchkommunion der
Laien mit dem ausdriicklichen Hinweis auf den Auftrag und die
Stiftung Christi: ,,Nehmt hin und trinkt alle daraus.* Die Weinkanne
auf dem Altar ldsst sich von daher und im Kontext der Re-
formationszeit als dulleres Zeichen einer lutherischen Messe be-
zeichnen, wie es zur Zeit der Hussitenaufstidnde der Kelch auf ihren
Feldzeichen war.

In der Konkordienformel (Epitome, Art. 7,24) wird der Kelchentzug
ausdriicklich als gegen das offenbare Wort des Testamentes Christi
gerichtet bezeichnet und damit als schriftwidrig aus den Adiaphora
deutlich herausgenommen.

262 Johannes Hus (geb. um 1370) wurde 1415 als Ketzer in Konstanz ver-
urteilt und auf dem Scheiterhaufen verbrannt.
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4.3 Praxis der romischen Kirche heute

Nach der Allgemeinen Einfiihrung in das rdémische Messbuch nach
dem Text des deutschen Messbuches von 1975 (AEM) sind vier
Formen der Kelchkommunion unter bestimmten Umstidnden (z. B.
bei Messfeiern in kleineren Gemeinschaften) zuldssig: a) Trinken
aus dem Kelch, b) Intinktion, c) Benutzung eines Trinkrohrchens, d)
Benutzung eines Loffels.?*

4.4 Resumee der liturgiegeschichtlichen Aspekte

Die (rechtgldubige) Kirche war sich also stets bewusst, dass die
Kelchkommunion aller Kommunikanten (nicht nur der Zelebranten)
von mafigeblicher Bedeutung fiir die stiftungsgemifle Sakraments-
verwaltung, also fiir die Erfiillung des Auftrages Christi ist. Ebenso
war ihr gegenwiértig, dass hierbei das Trinken (als Akt; daher auch
das zeitweilige Verbot der Intinktion) und das Trinken aus einem
Kelch (daher Spendekelche, die aus dem Konsekrationskelch gefiillt
wurden, oder Trinkrohrchen etc.) wesentliche Aspekte der Stiftungs-
geméBheit sind. Gleichwohl gab es schon sehr frith hygienisch-
medizinische, praktisch-finanzielle und sakramentstheologische Be-
denken gegeniiber der Praxis, alle Kommunikanten aus einem Kelch
trinken zu lassen.

Aus solchen Bedenken erwuchsen auch schon friih Praktiken, die
durchaus geeignet waren, das gebotene Trinken aller aus dem einen
Kelch zu verdunkeln. Aber — und das ist festzuhalten — die Kirche
versuchte immer, solche Praktiken theologisch zu rechtfertigen (z. B.
Konkomitanzlehre, priesterliches Amtsverstindnis etc.), um liber
solche Konstrukte dann dennoch an der StiftungsgeméBheit der

263 Vgl. Adam/Berger, Pastoral-Liturgisches Handlexikon, Lemma ,,Kelch-
kommunion®.
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Sakramentsfeier festhalten zu kdnnen. Dies rechtfertigt nicht jede
einzelne Praxis oder das konziliare Kelchverbot von 1415, zeigt
aber, dass die Frage der Kelchkommunion immer in einem Zu-
sammenhang mit der Frage gesehen wurde: Wie feiert die Kirche die
Eucharistie dem Wort und Auftrag Christi gemaf3?

Weder die Kelchkommunion an sich noch der Modus der Kelch-
kommunion kann losgeldst von den Einsetzungsworten Christi, also
seiner Stiftung des Sakramentes, betrachtet werden. Weder die
Kelchkommunion an sich noch der Modus der Kelchkommunion ist
daher per se ein Adiaphoron.

5. Praktische Hinweise zur Verwendung von Einzel-
kelchen

5.1 Hygienisch-medizinische Argumentation

In Deutschland héngt die Problematisierung des Gemeinschafts-
kelches — auch in lutherischen Kreisen — maBgeblich mit dem
Bekanntwerden und der Verbreitung der Immunschwéchekrankheit
AIDS in den 80-er Jahren zusammen. Die damit einhergehende
Hysterie lédsst sich unter naturwissenschaftlichen Gesichtspunkten
nicht begriinden. Chemiker, Biologen und Mediziner sind sich einig,
dass bei der Verwendung edler Metalle fiir Abendmahlskelche’®* auf
der einen und Weines (also Alkohols und nicht etwa Saftes!) auf der
anderen Seite die Ubertragung ansteckender Krankheiten durch das
Trinken aus einem gemeinsamen Kelch mit an Sicherheit grenzender
Wabhrscheinlichkeit auszuschlieBen ist.*®

264 Mit anderen Worten: Das gilt nicht bei Ton- oder gar HolzgeféaBen oder
Billigmetallen.

265 Vgl. Wieting, ,,The Blessings of Weekly Communion®, S. 252-253,
FuBnote 66. In den VDI-Nachrichten Nr. 19 vom 9. 5. 2008, S. 7, findet sich
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Die Gefahr, sich im Zusammenhang mit der Kommunion an-
zustecken, tendiert im Vergleich mit der Ansteckungsgefahr der
Tropfcheninfektion,,durch die Luft* oder durch Korperkontakt beim
Hindeschiitteln gegen Null. Wer also aus uniiberwindbaren Angsten
vor Ansteckung oder tiefsitzenden Ekelgefiihlen den Einzelkelch
fordert, miisste konsequenterweise ganz auf die Kommunion, ja auf
den Gottesdienstbesuch verzichten.

Nichtsdestoweniger sollte, schon um Befiirwortern der Einzelkelche
hier keine Angriffsflachen zu bieten, bei der Sakramentsverwaltung
auf groBBtmogliche Hygiene geachtet werden. Dazu gehort z. B. die
Verwendung von peinlich sauberen Kelchtiichern (Plural!), das
Drehen des Kelches bei der Austeilung, ggf. die Zwischenreinigung
des Kelchrandes mittels hochprozentigen Alkohols** und die an-
schlieBende Sduberung des Kelches mit sehr heilem Wasser bzw.
zusétzlich auch noch durch Abreiben mit Alkohol.

Die Kommunikanten sollten sehen, wie der Pastor die Kelchtiicher
austauscht bzw. umdreht und immer auf die unbenutzte Seite faltet,
wie er den Kelchrand sdubert und dass er den Kelch wirklich
stiickweise dreht.

der Artikel ,,Mit Silber gegen Bazillen & Co.“, in dem iiber eine Neu-
entwicklung der Firma Bio-Gate AG (Niirnberg/Bremen) fiir die Medizin-
technik berichtet wird. Das neuartige Silberbeschichtungsverfahren soll
gegen die vor allem in Kliniken entstehenden Infektionen mit multiresisten-
ten Keimen eingesetzt werden, die in Europa jahrlich rund 50.000 Todes-
falle verursachen. In dem Artikel heiB3t es: ,,Seit der Antike sind die anti-
mikrobiellen Eigenschaften von Silber bekannt. Es ttet Kleinstlebewesen
aktiv ab, indem es den Zellstoffwechsel stort. Dadurch vermindert das Me-
tall die Entstehung von Biofilmen, weil sich Bakterien nicht mehr auf der
Oberflache vermehren kénnen. Mit Silber beschichtete medizinische Im-
plantate und Instrumente bleiben daher keimfrei. Dabei ist der Wirkungs-
grad von Silber sogar noch breiter als der von Antibiotika.*

266 7 beachten ist hierbei, dass in Anwesenheit sog. trockener Alkoholiker
auf die Verwendung von Alkohol besser verzichtet wird.
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5.2 Individualistisch-emanzipatorische Argumentation

Fiir die Verwendung von Einzelkelchen wird gelegentlich das Argu-
ment ins Feld gefiihrt, das ,,Getrinktwerden‘ beim Heiligen Abend-
mahl werde als demiitigend oder herabsetzend empfunden. Man sei
schlieBlich ein aufgekldrter erwachsener Mensch und kein
unmiindiges Kleinkind, das vom Pastor(!) den Kelch gereicht
bekomme wie ein Sdugling sein Flischchen durch die Mutter.?%’

Dagegen lésst sich allerdings nur in einem kirchlichen Umfeld
argumentieren, in dem noch mit einem akzeptierenden Verstéindnis
des Heiligen Abendmahls als Sakrament zu rechnen ist. Dann aber
lasst sich sagen: Nicht der Pastor, sondern der auferstandene Herr
Christus ist selbst auf sakramentale Weise als Geber und Gabe
zugleich mit seinem Leib und Blut im Sakrament gegenwirtig und
speist und trinkt seine Gemeinde. Diese wiederum besteht aus
Getauften, also Kindern Gottes, Sohnen und Tochtern des himm-
lischen Vaters, der seine Kinder mit ,,Mutterhdnden leitet” (ELKG
233,5).

5.3 Alternativen

Wie insbesondere aus dem neutestamentlichen Uberblick deutlich
geworden sein sollte, gibt es keine wirklich legitimen Alternativen
zur Verwendung des Gemeinschaftskelches. Der liturgiegeschicht-
liche Durchgang zeigte jedoch, dass es immer schon Praktiken gab,
die in mehr oder weniger geeigneter Weise bestimmten Ressenti-
ments und Bedenken Rechnung trugen. Zu den — unter heutigen
kirchlichen Bedingungen — geeigneteren Moglichkeiten zahlt dabei
der Riickgriff auf die Praxis einer Unterscheidung von Kon-

267 Ahnlich wird auch zugunsten der Handkommunion und gegen die
Mundkommunion, aber auch gegen den knienden Kommunionempfang
argumentiert.
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sekrations- und Spendekelchen, wobei unmissverstiandlich deutlich
bleiben muss, dass alle aus dem einen Kelch — wenn schon nicht
trinken, so doch jedenfalls — empfangen.

Einschlédgige Kirchenausstatter bieten sog. GieBkelche an, aus denen
der konsekrierte Wein in kleinere Spendekelche gegossen werden
kann, die in Form und Aussehen eindeutig als Kelche (mit Kuppa
und FuB}) erkennbar sein sollten. Keinesfalls sollten jedoch Glaschen
oder Becherchen verwendet werden, die sich in keiner Weise von
Schnapsgldsern oder -bechern unterscheiden. Solange einzelne
Kommunikanten aus Griinden, deren geistliche Zuléssigkeit und
Ernsthaftigkeit der zustdndige Seelsorger in seinem seelsorglichen
Ermessen abzuwégen hat, den Gemeinschaftskelch meinen, nicht
unmittelbar empfangen zu konnen, erscheint es mir unter bestimmten
Umstédnden notfalls denkbar, eine kleine Anzahl von Einzelkelchen
bereit zu halten, diese aus dem Konsekrationskelch zu fiillen und
diesen Kommunikanten z. B. beim ersten oder letzten ,, Tisch® zu
reichen. Freilich setzt dies die personliche Sakramentsanmeldung in
besonderer Weise voraus, in deren Rahmen um diese Form der
Kommunion gebeten werden muss. Die moglicherweise entstehende
Problematik, dass solche Einzelfdlle Schule machen und aus
Individuallosungen Generalforderungen werden und dass es prak-
tisch zu Komplikationen fithren kann, wenn pldtzlich mehr ,,Einzel-
kelchkommunikanten® vorhanden sind als Einzelkelche bereitstehen
etc., liegt auf der Hand.

6. Schluss

Gelingt es nicht, der Forderung nach der Verwendung von Einzel-
kelchen beim Heiligen Abendmahl biblisch-theologisch zu be-
gegnen, damit zu iiberzeugen und Gemeinden fiir den Ge-
meinschaftskelch zu gewinnen, wird es anders kaum gelingen
konnen. Dann bleibt nur Kapitulation vor dem geistlosen und
ungeistlichen Individualismus unserer Zeit, Resignieren oder
Quittieren. In groBen, volkskirchlich gepriagten Gemeinden sind
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erfahrungsgemif auch moderate, behutsame Alternativvorschlige
wie die unter 5.3 gemachten vermutlich unpraktikabel und werden
entgleiten und entgleisen.

Szenen, wie man sie auch im ,konservativen*“ amerikanischen
Luthertum verbiirgtermaf3en erleben kann, ,,Abendmahlsfeiern‘, bei
denen ein Kelch auf dem Altar konsekriert, aber nicht ausgeteilt
wird, der Pastor wie ein Oberkellner mit einem Stapeltablett voller
Plastikbecherchen hantiert, die Kommunikanten auf Zuruf kon-
sekrierten Wein in sich hineinkippen wie ein Gast an einer Bar
seinen Korn und am Ende der Feier in Miillsdcken neben den ge-
brauchten Plastikbechern nicht einzuschidtzende Mengen kon-
sekrierten(?) Weines wabern, sind bei uns — Gott sei’s gedankt! —
noch eine Horrorvision.

Die Selbstidndige Evangelisch-Lutherische Kirche existiert jedoch
nicht unter einer Glasglocke, sondern inmitten einer sich ent-
wickelnden Gesellschaft und auch kirchlich in einem weitgehend
nicht-lutherischen Umfeld, sodass es wohl nur eine Frage der Zeit
sein wird, bis die Forderung nach Einzelkelchen — wie auch jetzt
bereits schon die Infragestellung der (knienden) Mundkommunion
oder die Praxis der Intinktion — in unserer Mitte laut wird.

Die vorstehenden Ausfithrungen mochten dazu beitragen, rechtzeitig
fiir solche vermeintlich nur praktisch-pragmatischen, in Wirklichkeit
sehr geistlich-theologischen Fragen zu sensibilisieren und sowohl
Argumentshilfen zu geben also auch andere dazu anzuregen, sich
vertiefter und sachkundiger mit der Thematik zu beschéftigen, als
ich es hier vielleicht vermochte.
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lll. Zur Frage des Gebets fur Verstorbene

Ein Beitrag zur Wirklichkeit der Kirche unter dem
Gesichtspunkt der commemoratio mortuorum*®

Credo sanctorum communionem.*®

1. Beobachtungen

a) ,,Fiir wen sollen wir beten?, lautet die 214. Frage in ,,D. Martin
Luthers Kleiner Katechismus mit Erkldrungen®, der in 7. Auflage
1995 in GroB Oesingen erschienen ist, unter der Uberschrift ,,Das
Dritte Hauptstiick — Das Vaterunser — Vom Gebet im Allgemeinen®.
Antwort: ,,Fiir uns selbst und fiir alle anderen Menschen; nicht aber
fiir die Verstorbenen. Einzige diesbeziigliche biblische Belegstelle
hierzu ist Hebréer 9,27 in folgender Fassung: ,.Es ist den Menschen
bestimmt, einmal zu sterben, danach aber das Gericht.*?”

Nun besagen Frage und Antwort fiir sich genommen zunéchst nichts
anderes, als dass man fiir die Verstorbenen nicht beten solle, lassen
aber offen, ob man es ggf. nicht zumindest diirfe.

208 _at. commemoratio mortuorum bedeutet ,,Gedédchtnis der Verstorbenen®.

269 Aus dem dritten Glaubensartikel des Apostolikums; auf Deutsch: ,,Ich
glaube die Gemeinschaft der Heiligen®.

270 7um hier vorliegenden Schriftumgang vgl. Hebr. 9,27 im Kontext! In der
revidierten Lutherbibel heifit es mit unmittelbarem Kontext (Vers 27-28):
,,und wie den Menschen bestimmt ist, einmal zu sterben, danach aber das
Gericht: so ist auch Christus einmal geopfert worden, die Siinden vieler
wegzunehmen; zum zweiten Mal erscheint er nicht der Siinde wegen, son-
dern zur Rettung derer, die ihn erwarten.*
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Der urspriinglich einen ganz anderen Gedanken begriindende
Halbsatz aus Hebrier 9, der hier als sedes doctrinae®” fiir dieses
,»Wir sollen nicht* herangezogen wird, indiziert jedoch die Absicht
des Erklérers, das Gebet fiir die Verstorbenen (im Sinne einer Kon-
sequenz aus einer lutherisch-rémischen Unterscheidungslehre) zu
untersagen. Wohl in der Meinung, mit Tod und Gericht betreffe die
Gebetsgemeinschaft der Getauften nur noch die irdisch Uberleben-
den, nicht aber die Verstorbenen. Wohl auch, um dadurch jede
Vorstellung einer fiirbittenden Einwirkung der irdischen Kirche auf
das Ergehen der Verstorbenen auszuschlieBen, und sicherlich auch,
um jeden Gedanken an eine Bekehrung nach dem Tode zu unter-
binden.

b) In den ,,Sonderbestimmungen zum Gebrauch von Agende III in
der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche*?’? heilt es
u. a.: ,,Jn den angebotenen Gebeten (S. 206 ff.) sind jeweils die
Bitten um Siindenvergebung zu streichen [,rechne ihm... seine
Siinden nicht zu® usw.]. Gebet 4 ist tiberhaupt zu streichen... Im
genannten ,,Gebet 4 heilit es in der Einleitung fiir alle Anldsse:
»Lasset uns in Liebe gedenken unsers Bruders (unserer Schwester),
den (die) Gott aus diesem Leben abgerufen hat, und [in der Stille]
beten. — Stilles Gebet —“. Dann folgen Gebete fiir verschiedene
Anldsse mit Wendungen wie: ,,Wir bitten dich, nimm dich unsers
entschlafenen Bruders in Gnaden an; vergib ihm um Jesu Christi
willen seine Siinden und sei ihm gnédig im Gericht. — ,,Herr Gott,
himmlischer Vater, gedenke in Gnaden unsers verstorbenen Bruders.
Nimm ihn auf in deinen Frieden und gib ihm Anteil an der
Herrschaft deines Reiches.” — , Erbarme dich dieser verstorbenen
Mutter, die du aus der Mitte ihrer Familie hinweggenommen hast,
und setze ihr Geddchtnis ihren Kindern zum Segen... — ,,Schenke

271 Lat. sedes doctrinae bedeutet ,.Sitz der Lehre® und meint eine biblische
Belegstelle fiir eine (verbindliche) kirchliche Glaubenslehre.

272 Vgl. ,Kirchliche Ordnungen der SELK®, 1151.1, V. (Erstfassung
15.09.1972; 2. Aufl. 08.11.1976).
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ihm deine Barmherzigkeit und vollende ihn, wenn es dein Ratschluf3
ist, um Jesu Christi willen zum ewigen Leben.” — , Erbarme dich
unsers Bruders, den du so pldtzlich aus dieser Zeitlichkeit abgerufen
hast. Erwecke ihn am jiingsten Tage, sei ihm gnidig im Gericht.* —
[Bei einem Pfarrer:] ,,Vollende in Gnaden, was er auf dein Geheil3
begonnen hat, und laf3 es unter uns zur Frucht gedeihen. Sei ihm am
Tage der Rechenschaft ein gnddiger Richter und schenke ithm und
allen, die seiner Hut befohlen waren, den ewigen Frieden.**”

c) Im Gebetsteil des Evangelisch-Lutherischen Kirchengesang-
buches (ELKG) heiBt es in einem Gebet unter der Uberschrift ,,Nach
dem Sterben” u. a.: ,,Wir befehlen dir seine Seele zum ewigen
Leben. Was immer er aus menschlicher Schwachheit in der Zeit
seines Lebens gefehlt hat, das vergib nach deiner groflen Barm-
herzigkeit durch Jesus Christus, unsern Heiland. Erbarme dich seiner
im Gericht und tue an ihm nach deiner VerheiBung. (...) Der Friede
des Herrn sei mit dieser Seele und mit uns allen.” In einem
unmittelbar folgenden Gebet: ,,Herr, schenke ihm die ewige Ruhe,
und das ewige Licht leuchte ihm. Er ruhe im Frieden.” Und wie-
derum im darauf folgenden Gebet: ,,Verleihe unserem Entschlafenen
die ewige Ruhe. Lal} ihm dein Licht leuchten und nimm ihn auf in
die Schar der Vollendeten. Laf3 ihn schauen dein Angesicht und
begnade ihn mit der himmlischen Herrlichkeit.**"

Das ELKG verzeichnet auch eine ausdriickliche liturgische Ordnung
unter dem Titel ,,Die Aussegnung im Sterbehaus“ mit folgenden
Bitten: ,,Herr, unser Gott, nimm gnédig an unsern Bruder, den du aus
dieser Welt abgerufen hast. Befreie ihn von allen Banden des Bosen
und gewéhre ihm mit allen Heiligen und Vollendeten die immer-
wiahrende Freude in der Herrlichkeit der Auferstehung, dass er dich

23 Es wurde im Zitat jeweils nur die mannliche Form genannt; die Agende
sieht beide Formen vor.

2 ELKG S. 1226-1227. Es wurde im Zitat jeweils nur die ménnliche Form
genannt; das Gesangbuch sieht beide Formen vor.
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lobe und preise in Ewigkeit.“ In dieser Ordnung ist es auch vor-
gesehen, dass der bereits zuvor als liber dem Sterbenden zu
sprechende Valetsegen mit dem ausdriicklichen Vermerk ,,zu dem
Entschlafenen gewandt™ dem Verstorbenen gespendet wird: ,,Der
Dreieinige Gott nehme sich unsers entschlafenen Bruders gnddig an.
Gott, der Vater, der in nach seinem Ebenbild geschaffen hat, (...)
geleite ihn in sein Reich, wo seine Auserwéhlten ihn ewig preisen.”
Das erstgenannte Schlussgebet kennt die Formulierung: ,,Wir
befehlen ihn dir zum ewigen Leben. Erbarme dich seiner im Gericht
und tue an ihm nach deiner VerheiBung.**”

d) In der Evangelisch-Lutherischen Kirchenagende heilit es im
Allgemeinen Kirchengebet B19 ,,In der dsterlichen Freudenzeit™:
,Lektor: Fir unsere in Christus Entschlafenen, dass der auf-
erstandene Herr ihre Graber 6ffne und sie seine Herrlichkeit schauen
lasse, laB3t uns beten.” ,,Am Himmelfahrtstag* unter B20 heif3t es:
,,Lektor: Fiir unsere im Glauben Entschlafenen und fiir uns alle, dass
der Herr uns bei seiner Wiederkunft zur ewigen Herrlichkeit
erwecke, lait uns beten.* Und schlieBlich ,,Am heiligen Pfingstfest*
unter B21: , Lektor: Fiir unsere im Herrn Entschlafenen, dass Gottes
Geist sie am Tage Jesu Christi zur ewigen Freude rufe, laB3t uns
beten.*

e) Im Memento des eucharistischen Hochgebetes in der romisch-
katholischen Messe lautet das Gebet fiir die Verstorbenen zum
Schluss des Hochgebetes: ,,Wir empfehlen dir auch jene, die im
Frieden Christi heimgegangen sind, und alle Verstorbenen, um deren
Glauben niemand weil} als du. Gilitiger Vater, gedenke, dass wir
deine Kinder sind, und schenke uns allen das Erbe des Himmels in
Gemeinschaft mit der seligen Jungfrau und Gottesmutter Maria, mit
deinen Aposteln und mit allen Heiligen. Und wenn die ganze
Schopfung von der Verderbnis der Siinde und des Todes befreit ist,

25 ELKG S. 1228-1230. Es wurde im Zitat jeweils nur die ménnliche Form
genannt; das Gesangbuch sieht beide Formen vor.
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lal3 uns zusammen mit ihr dich verherrlichen in deinem Reich durch
unseren Hermn...* (Viertes Hochgebet, S. 509)*7¢

In den anderen Hochgebeten lauten die entsprechenden Bitten
schlichter: ,,Erbarme dich aller unserer verstorbenen Briider und
Schwestern und aller, die in deiner Gnade aus dieser Welt
geschieden sind. Nimm sie auf in deine Herrlichkeit. Und mit ihnen
lal auch uns, wie du verheilen hast, zu Tische sitzen in deinem
Reich.” (Drittes Hochgebet, S. 499)

Oder: ,,Gedenke aller unserer Briider und Schwestern, die
entschlafen sind in der Hoffnung, dass sie auferstehen. Nimm sie
und alle, die in deiner Gnade aus dieser Welt geschieden sind, in
dein Reich auf, wo sie dich schauen von Angesicht zu Angesicht.*
(Zweites Hochgebet, S. 488)

Oder: ,,Gedenke auch deiner Diener und Dienerinnen (N. und N.),
die uns vorangegangen sind, bezeichnet mit dem Siegel des Glau-
bens, die nun ruhen in Frieden. (...) Wir bitten dich: Fiihre sie und
alle, die in Christus entschlafen sind, in das Land der Verheifung,
des Lichtes und des Friedens.” (Erstes Hochgebet, S. 475 f.)

Jeweils gesondert einfiigbar sind Bitten fiir konkrete Verstorbene,
die alle einen ausdriicklichen Taufbezug haben und z. B. so lauten:
,,Erbarme dich unseres Bruder N., den du aus dieser Welt zu dir
gerufen hast. Durch die Taufe gehort er Christus an, ihm ist er
gleichgeworden im Tod: gib ihm auch Anteil an der Auferweckung,
wenn Christus die Toten auferweckt und unseren irdischen Leib
seinem verkléarten Leib dhnlich macht.* (zum Dritten Hochgebet, S.
498; dhnlich zum Zweiten Hochgebet, S. 487)

276 ,Die Feier der Heiligen Messe. Mef3buch fiir die Bistiimer des deutschen

Sprachgebietes.*

261



Diese Beobachtungen lassen sich folgendermalien zusammenfassen:

Uniibersehbar ist der Widerspruch zwischen dem (nicht offiziellen,
aber viel und leider ausgerechnet im kirchlichen Unterricht der
SELK gebrauchten) Erklarungstext der zitierten Ausgabe des Klei-
nen Katechismus, vor allem aber der Sonderbestimmungen zum
Gebrauch von Agende III einerseits und dem Wortlaut der auf-
gefiihrten Gebete in den offiziellen Gesang- und Gebetbiichern bzw.
Agenden der SELK andererseits.

Uniibersehbar ist weiterhin, dass die zitierten Gebete aus dem
romischen Messbuch den lutherischen Bitten fiir Verstorbene nicht
nur gleichen, sondern durchgidngig — was von den lutherischen Bei-
spielen so klar nicht zu sagen ist — durch Wendungen wie ,,fiir die im
Glauben Entschlafenen®, ,,in Christus Entschlafenen®, ,,die in deiner
Gnade aus dieser Welt geschieden sind®, ,,die im Frieden Christi
heimgegangen sind* jeglicher Form von ,,vorweggenommener Selig-
sprechung**’” wehren. Die deutschen, im Messbuch verwendeten
Verben ,,gedenken‘ und ,,wir empfehlen dir nehmen das lateinische
meminisse*™ auf, sind also Bitte an den Vater, seinerseits der Ver-
storbenen (in Gnade) zu gedenken, sich ihrer zu erinnern, ihrer
eingedenk zu sein. Ein Urteil iiber den Glauben und also die ,,zu
erwartende Seligkeit™ der Verstorbenen mafien sich diese Gebete des
romischen Messbuches ausdriicklich nicht an, wenn es geradezu ,,re-
formatorisch exklusiv* heilt: ,,... et omnium defunctorum, quorum
fidem tu solus cognovisti“ (,,... und aller Entschafenen, deren
Glauben allein Du kennst®).

277 S0 begriinden die ,,Sonderbestimmungen* die Ablehnung der Bestat-
tungsformel ,,Friede sei mit dir (mit ihm, ihr) von Gott + dem Vater und dem
Sohne und dem Heiligen Geiste.* (Agende 111, S. 166)

278 ,Memento etiam illorum, qui obierunt in pace Christi tui, et omnium

defunctorum, quorum fidem tu solus cognovisti.“ (,,Gedenke auch jener, die
im Frieden deines Christus abgeschieden sind, und aller Entschlafenen,
deren Glauben du allein kennst.*)
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Exkurs 10: Historisch-theologische Einordnung der
Kontroverse um die Zulédssigkeit des Gebets fiir die
Verstorbenen

Die Frage, ob das sog. Gebet fiir die Verstorbenen schriftgemas,
bekenntnisgemil, im Einklang mit lutherischer Tradition und Frém-
migkeit sei, fiihrte bei unterschiedlicher Beantwortung und liturgie-
praktischer Umsetzung im Luthertum immer wieder zu Kontrover-
sen.?””” Wer immer sich fiir eine Form des Gebetes fiir Verstorbene
einsetzt, setzt sich damit dem Generalverdacht romanisierender
Tendenzen aus. Zugrunde liegt dabei ein tiefsitzender anti-romischer
Affekt, der allerdings oft genug bar jeder Kenntnis sowohl der
aktuellen rdmisch-katholischen Theologie als auch der historisch-
theologischen Sachlage des 16. Jahrhunderts ist.

Wihrend sich heute die innerlutherische Kontroverse um die Be-
antwortung der Frage dreht, ob es zuldssig sei, fiir Verstorbene zu
beten, weil moglicherweise durch solches Beten entweder das Urteil
Gottes vorweggenommen oder der Eindruck erweckt werde, es
konne so etwas wie eine Bekehrung nach dem Tode geben oder aber
eine implizite Allversdhnungslehre liturgisch verankert werden,
stand im 16. Jahrhundert die Vorstellung von der Existenz eines
Reinigungsortes (,,Fegfeuer) fiir die im Glauben Entschlafenen®™'

2" Fingst z. B. in der SELK wieder im Zusammenhang mit der ,,probe-
weisen® Einfiihrung der neuen VELKD-Bestattungsagende.

280 Eg geht dabei um die Vorstellung, Gott werde, wenn wir denn darum
bitten und beten, auch den in Ungnade und Unglauben Verstorbenen
aufgrund unserer Bitte postum Gnade und Seligkeit gewéhren.

21 Mit anderen Worten: Auch das ,,Fegfeuer* ist nach romischer Auffassung
nicht gleichbedeutend mit der ,,H61le®, sondern gewissermallen der Vorhof
zum Himmel. Das zu betonen ist leider nétig, da auch unter lutherischen
Theologen vielfach nicht bekannt!
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im Kreuzfeuer reformatorischer Kritik, an dem die Verstorbenen
ihre von der Kirche auferlegten zeitlichen Kirchenbuflen ,,ab-
zuleisten* hitten, bevor sie in die Ewigkeit Gottes aufgenommen
werden konnten. Diesen ,,armen Seelen im Fegfeuer™ galten die
Friichte des Messopfers und die Abldsse, wobei beides natiirlich
seine liturgischen Ausdrucksformen in Gebeten fand. Die Kom-
bination der Gebete fiir die Verstorbenen mit der Vorstellung eines
Purgatoriums und der unaufldsliche Zusammenhang sowohl dieser
Gebetspraxis als auch der Messgebete fiir die Verstorbenen mit dem
Ablasswesen war Gegenstand der reformkatholischen Kritik. Mit
unseren Kontroversen, damit aber auch mit den Argumenten der
Gegner des Gebetes fiir die Verstorbenen auf lutherischer Seite, hat
dies alles nichts zu tun.

Heute, das sollen die weiteren Ausfilhrungen belegen, geht es
vielmehr um die Frage nach einer schrift- und bekenntnisgeméfen
Ekklesiologie, nach der Relevanz der Auferstehung und des Oster-
sieges Christi fiir die Lehre von der Kirche, ja fiir den christlichen
Glauben, und um pastoraltheologische Implikationen, die allerdings
strikt zu unterscheiden wiren von psychologischen Uberlegungen.??

An dieser Stelle sei im Blick auf romische Theologie und Praxis
darauf hingewiesen, dass die im Abschnitt 1 unter e) aufgefiihrten
Gebete ihrem Wortlaut nach die Lehre vom Purgatorium nicht im
Blick haben, sondern gewissermaflen auf das ,,Danach abzielen.
Freilich: Die romische Kirche hilt an der Purgatoriums-Lehre nach
wie vor fest, obgleich sie keine biblischen Anhaltspunkte hat. Nach
wie vor gibt es Theorie und Praxis des Ablasses, der auch immer

282 Eine psychologische Uberlegung wire etwa die Frage, ob es nicht der
Trauerbewaltigung dient, auch nach dem Tod eines geliebten Menschen
noch ,,etwas fiir ithn tun* zu konnen.
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noch, da er sich ja auf zeitliche Kirchenstrafen® bezieht, in Tagen,
Wochen und Jahren berechnet und gewihrt wird.***

Nach wie vor gibt es sog. Messstipendien, also die Moglichkeit, eine
Messe zugunsten der Seelen im Fegfeuer zelebrieren zu lassen, d. h.
die ,Friichte dieses Messopfers den im Fegfeuer auf die Voll-
endung wartenden Seelen zuzuwenden. Nach wie vor wird fiir solche
Messstipendien Geld bezahlt, und es existiert —wie ich von romisch-
katholischen Amtsbriidern verbindlich weill — die Sitte, bezahlte
Messen, die ein einzelner Priester aufgrund ihrer Vielzahl nicht
selbst ,,lesen* kann, z. B. in die Mission zu ,,verschicken®. Das be-
deutet, dass die mit der bezahlten Messe verbundenen Fiirbitt-
anliegen bzw. die Zuwendung des jeweiligen Messopfers einem
Priester in Afrika, Stidamerika etc. tibertragen wird, der dafiir auch
das bereits entrichtete ,,Messstipendium® erhélt und nicht selten
damit seinen Lebensunterhalt bestreitet bzw. deutlich aufbessert.

Diese Lehre und die damit verbundene Praxis ist und bleibt uns
fremd. Sie entbehrt jeglicher Riickbindung an die Heilige Schrift,
war der Alten Kirche unbekannt und ist es bis heute librigens auch
in den Ostkirchen. ,,Katholisch® ist sie daher mitnichten! Die
reformatorische Kritik daran, und nicht nur an ihren volkstiimlichen
Auswiichsen, bleibt ernst zu nehmen.

Andererseits sagt die Heilige Schrift iber Verbleib und Status der im
Glauben Verstorbenen bis zum Jiingsten Gericht kaum etwas
Eindeutiges aus. Ist dieser Zustand dem Schlaf vergleichbar? Oder
gilt vielmehr das Wort Jesu zum Schécher zur Rechten: ,,Heute wirst
du mit mir im Paradies sein“? Wie passt die Aussage des Apostels

2 Es ging urspriinglich um die Zeitspanne, fiir die einem Siinder die
Teilnahme an der Kommunion untersagt wurde, also die Zeit, in der er als
BiiBer exkommuniziert war.

284 1¢ch besitze aus meiner Studienzeit in den 80-er Jahren Ablassbriefe iiber
mehre hundert Jahre, die mir meine romisch-katholische Zimmerwirtin in
freundlicher Meinung ,.,erworben‘ hat!
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Paulus, der Lust hat abzuscheiden und bei Jesus zu sein (offenbar
ohne irgendeinen ,,Zwischenzustand®), zum Liedgut der lutherischen
Kirche, in dem der Schlaf als des Todes Bruder besungen wird und
das Grab als Schlafkdmmerlein?

Wichtig ist und bleibt die differenzierte und differenzierende
Wahrnehmung der romischen Purgatoriumslehre gegeniiber der
Thematik des Gebetes fiir die Verstorbenen.

2. Die Lutherischen Bekenntnisschriften und das
Gebet fiir die Verstorbenen

Vor dem Hintergrund der historisch-theologischen Einordnung sollte
verstdndlich geworden sein, dass die lutherischen Bekenntnis-
schriften auf unsere aktuellen Fragestellungen (fast) nicht eingehen.
Zur gebetsweisen postumen Zueignung von Abléssen, zur gesamten
Fegfeuer-Problematik, der Frage nach dem ,,wahren Schatz der
Kirche* (Christi Verdienst nur fiir die Vergebung der Siinden, die
Verdienste der Heiligen zusétzlich noch fiir den Nachlass zeitlicher
Siindenstrafen etc.) dullern sich die Bekenntnisschriften ausfiihrlich
und héufig.

Die Fiirbitte fiir die Toten stiel jedoch auch bei den lutherischen
Reformatoren nicht auf Ablehnung. Luther, dessen teilweise auch
wechselnden theologischen Auffassungen ja nicht Bekenntnisdigni-
tdt haben, hilt sie zumindest ,,nicht fiir eine Siinde*. Melanchthon
erklart in der Apologie der Augsburger Konfession: ,,Das Gebet fiir
die Toten verbieten wir nicht* (Art. 24,94). Immerhin handelt es sich
hierbei um eine Aussage der lutherischen Bekenntnisschriften. Auch
Johann Bugenhagen (Braunschweiger Kirchenordnung 1528) und
Martin Chemnitz sowie Johann Gerhard, also gerade auch die-
jenigen, die sich als Vertreter der lutherischen Orthodoxie mit den
Beschliissen des Tridentinischen Konzils kritisch und fiir die
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lutherische Kirche wegweisend auseinandersetzten, sprachen sich
fiir die Fiirbitte fiir Verstorbene aus.**

Insbesondere die einzige Stelle in den Bekenntnisschriften, die sich
mit dem sog. Gebet fiir die Verstorbenen in dem heute zur Debatte
stehenden Sinn befasst, verdient ndhere Aufmerksamkeit. Bezeich-
nenderweise findet sich diese Erwdhnung im 24. Artikel der Apo-
logie des Augsburgischen Bekenntnisses unter der Uberschrift,,Von
der Messe“. Fegfeuerlehre, Ablasswesen, Zuwendung der Friichte
des Messopfers an die Seelen im Fegfeuer etc. werden zunéchst ar-
gumentativ abgewiesen. Dann folgt diese Passage, die hier in der
(nicht verbindlichen) deutschen Ubersetzung wiedergegeben wird:
,uUnd der griechisch Canon appliciert auch nicht die Messe als ein
Genugtuung fiir die Toten; denn er appliciert sie zugleich fiir alle Pa-
triarchen, Propheten, Aposteln. Daraus erscheinet, dass die Griechen
auch als eine Danksagung opfern, nicht aber als ein Satisfaktion fiir
die Pein des Fegfeuers. Denn es wird freilich nicht ihr Meinung sein,
die Propheten und Aposteln aus dem Fegfeuer zu erlésen, sondern
allein Dank zu opfern neben und mit ihnen fiir die hohen ewigen
Giiter, so ihnen und uns gegeben sind. Die Widersacher zichen an,
dass etwa fiir Ketzerei verdammt sein soll, dass einer, genannt
Aerius, soll gehalten haben, die MeB sei nicht ein Opfer fiir die To-
ten. Hie behelfen sie sich aber mit ihren gewdhnlichen Griffen, dass
sie erdichten, unsere Lehre sei von Alters her verworfen. Aber die
Esel schidmen sich keiner Liigen. So wissen sie nicht, wer Aerius
gewesen oder was er gelehret hat. Epiphanius schreibet, dass Aerius
gehalten habe, dass das Gebet fiir die Toten sei unniitz. Nu reden wir
nicht vom Gebet, sondern vom Nachtmahl Christi, ob das ex opere
operato ein Opfer sei den Toten zu helfen. Dieser unser Handel
betrifft Aerium nichts. Was auch sonst aus den Vitern vor die Mef}
angezogen wird, belangt alles diesen Handel nicht.***¢

285 7u den Nachweisen vgl. RGG Band 3, Sp. 965.
28 Apologie der Augsburger Konfession, Art. 24,93-96 (BSLK S.375-376).
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Wie wird hier argumentiert und was wird gesagt?

Es ist ein Genuss fiir einen Katholiken Augsburgischen Bekenntnis-
ses, diese gebildete und scharfsinnige Argumentation der Reforma-
toren (hier: Melanchthons) zu lesen und zu kommentieren. Zunéchst
belegt Melanchthon, dass die ,,griechischen (wir wiirden heute sa-
gen: ostkirchlichen, und das heif3t: dltesten kontinuierlich praktizier-
ten) Messliturgien die romische Sonderlehre vom Fegfeuer, der
Applikation der Friichte des Messopfers etc. nicht kennen. Ironisch
fihrt Melanchthon aus: Die Commemoratio, das fiirbittende Ge-
déchtnis der (Iebenden und) verstorbenen Patriarchen, der Propheten
und Apostel ist Bestandteil der mit der Sakramentsfeier verbundenen
Gebete.

Von frithester Zeit an gab es sog. Diptychen, Listen von Christen,
vor allem Mértyrern, Bekennern und rechtgldubigen Lehrern, derer
die Kirche bei der Eucharistiefeier gedachte. Dieser Fiirbitt-Liste der
Lebenden und Verstorbenen zuzugehoren galt als Erweis der Recht-
glaubigkeit. Folglich bedeutete die (auch praktizierte) Streichung aus
diesen Listen eine — notfalls auch postume — Form der Exkommuni-
kation. Melanchthon fragt: Wollt ihr wirklich behaupten, die Alte
Kirche habe angenommen, die Patriarchen, Propheten und Apostel
seien im Fegfeuer und bediirften der Applikation der Friichte des
Messopfers? Eucharistia, so Melanchthon im Bekenntnis, heif3t
Danksagung, nicht Satisfaktion fiir die Pein des Fegfeuers.

Dann kommt er auf ein weiteres Argument der Gegner zu sprechen.
Man habe behauptet, mit der Verurteilung eines gewissen Aerius als
Ketzer sei ein fiir allemal klar, dass die Ablehnung der rémischen
Fegfeuer-, Messopfer- und Ablasslehre von alters her als Ketzerei
bezeichnet worden sei. Wir haben es hier nicht mit Schrift-
argumentation zu tun, sondern mit dem Katholizitdts- oder auch
Traditionsargument, das fiir die Reformatoren (wie nicht zuletzt der
umfangreiche, dem Konkordienbuch angefiigte Katalog der Viter-
zeugnise, catalogus testimoniorum genannt, deutlich macht) als
hermeneutischer Schliissel zum Schriftverstdndnis noch eine ganz
andere Rolle spielte und Bedeutung hatte, als dies heute im Luther-
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tum leider hiufig beachtet wird. Es wére durchaus ein treffendes
Argument der Gegner gewesen, wire es beweisbar, dass die Lehre
der Reformkatholiken Luther oder Melanchthon schon in der Alten
Kirche als Ketzerei, als Hiresie verurteilt worden wére. Aerius, so
behaupteten die Gegner, sei doch schon von der Alten Kirche wegen
seiner Ablehnung der quasi automatischen (ex opere operato)
Zuwendung der Friichte des Messopfers den Seelen im Fegfeuer
zugute als Ketzer verurteilt worden. Damit sei die Haltung der
Reformatoren als Ketzerei bewiesen.

Melanchthon hélt dagegen: Das hat Aerius nie behauptet. Er konnte
es nicht behaupten, weil zu seinen Lebzeiten diese romische
Sonderlehre noch unbekannt war. Er hat sich gegen die Fiirbitte fiir
die Verstorbenen gewandt und wurde (u. a.) dafiir als Haretiker
verurteilt. Aber wir, so die Reformatoren, reden doch gar nicht vom
Gebet fiir die Toten, sondern von der Messe als Opfer fiir Lebende
und Verstorbene. In diesem Zusammenhang steht im (verbindlichen)
lateinischen (Bekenntnis-) Text dann die entscheidende Formulie-
rung : ,,Orationem per mortuis non prohibemus* (,,Das Gebet fiir die
Verstorbenen verbieten wir nicht®).

Melanchthon war — das sollte unbedingt zur Kenntnis genommen
werden — vollig im Recht: Aerius, der 377 n. Chr. noch am Leben
war und dessen Lebensdaten ansonsten nicht bekannt sind, war dem
von Melanchthon erwéhnten Epiphanius zufolge eine Asket, der um
355 von Bischof Eustathios zum Presbyter und Leiter eines Armen-
bzw. Fremdenhospitals gemacht wurde. Eustathios bekundet, dass
es zwischen ihm und Aerius aus Neid iiber die Wahl des Eustathios
zum Bischof zum Bruch kam. Das rémisch-katholische ,,Lexikon fiir
Theologie und Kirche* (LThK) urteilt: ,,Dagegen muss der Konflikt
auf dem Hintergrund des Widerspruchs zwischen radikaler Askese
und bischéflichem Amt gesehen werden.* Aerius trennt sich von sei-
nem Bischof und griindet eine Sondergemeinschaft, spater Aerianer
genannt. Er lehnt jede gesetzlich fixierte Form des Fastens ab, aber
wendet sich auch gegen die libliche Form des ,,christlichen Passa‘“
(Abendmahls), das fiir ihn nur und ausschlieBlich ein eschato-
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logisches Freudenfest war. Das LThK schreibt weiter: ,,Eschatologi-
sche Hintergriinde sind bei seiner Ablehnung der Totenfiirbitte zu
vermuten.*?*’

Uber ,,die Theologie des Aerius® ist so gut wie nichts bekannt. Es
kann nur vermutet werden, dass er zu den allerfrithesten Vertretern
der spiter calvinistischen und heute noch von calvinistischen Ge-
meinschaften (wie z. B. den Briidergemeinden) vertretenen ,,Be-
harrungslehre* gehorte, nach der ein Christ, der an Jesus Christus
einmal geglaubt habe, aus diesem Glauben nie wieder herausfallen
konne und aufgrund dieses urspriinglichen Glaubens auch auto-
matisch gerettet sei. Dann freilich ist das Gericht fiir einen Christen
kein Thema mehr, und es eriibrigt sich folgerichtig die Bitte um
Gnade im Gericht. Diese ,,Beharrungslehre® wurde von der luthe-
rischen Kirche allerdings immer als Irrlehre abgewiesen.”®®

Die Bekenntnisschriften, und das ist fiir unsere Fragestellung von
immenser Bedeutung, schlieen sich dem Urteil der Alten Kirche an,
nach dem Aerius ein Héretiker gewesen sei. Die explizite Ver-
werfung bzw. Ablehnung des Gebetes fiir die Verstorbenen, so die
klare und unmissverstiandliche Aussage des evangelisch-lutherischen
Bekenntnisses, ist eine Hdresie.

,,Nu reden wir nicht vom Gebet, sondern vom Nachtmahl Christi‘.
Unsere Diskussion um das Gebet fiir die Verstorbenen hat also
ebenso wenig mit romischer Fegfeuer-, Ablass- oder Messopferlehre
zu tun wie die reformatorische Ablehnung dieser Lehren und
Praktiken.

Schon an dieser Stelle wird deutlich, dass die im Abschnitt 1 unter
a) zitierte ,,Erklarung® zum 3. Artikel des Lutherschen Kleinen
Katechismus also nicht der hier erléuterten Bekenntnisaussage ent-
spricht, also die Antwort ,,nicht aber fiir die Verstorbenen* auf die

287 Jirgen Schmelter zum Lemma ,,Aerios” in LThK Band 1, Sp. 185-186.
288 Vgl. Franz Pieper, ,,Christliche Dogmatik*, Band 3, S. 107-120.
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Frage ,,Fiir wen sollen wir beten?* dem Anspruch des Bekenntnisses
nicht gerecht wird. Darum muss die Frage gekléart werden, ob man
a) fiir die Verstorbenen beten darfund b) fiir den Fall, dass man dies
entschieden ablehnt und andere, die dies nicht tun, der Abweichung
von Schrift und Bekenntnis bezichtigt, wirklich im Einklang mit der
in der evangelisch-lutherischen Kirche angenommenen Lehre steht.

3. Lex orandi lex credendi®

Der Grundsatz lex orandi lex credendi beruht auf dem héufig Papst
Coelestin 1. (422-440) zugesprochenen, nach Stuflesser’ jedoch
urspriinglich auf Prosper von Aquitanien (gest. nach 450) zuriick-
gehenden Satz: ,,... legem credendi lex statuat supplicandi* (,,Die
Ordnung Anrufens stellt die Ordnung des Glaubens fest). Das heif3t:
Was die Kirche in ihrer Liturgie betet, ist gebetetes Dogma, ge-
beteter Glaube. Was in Gesang- und Gebetbiichern, in Messbiichern
und Agenden liturgisch ausgesagt wird, muss dem Glauben, der
verbindlichen Lehre und dem Dogma der Kirche entsprechen. Und
umgekehrt: Was in Gesang-und Gebetbiichern, in Messbiichern und
Agenden liturgisch ausgesagt wird, ist Ausdruck der geltenden
Lehre, des verbindlichen Dogmas der Kirche.

Die Beobachtungen in Abschnitt 1 unter b) bis d) haben deutlich
gemacht, dass in der SELK in der Frage des Gebetes fiir die Ver-
storbenen zwischen lex orandi und lex credendi (sofern mit lex
credendi die genannten Sonderbestimmungen zum Gebrauch von
Agende III gemeint sind, nicht das Bekenntnis, dem diese Sonder-

29 Lat. lex orandi lex credendi heiBt iibersetzt: ,,Die Ordnung des Betens
entspricht der Ordnung des Glaubens.*

20 Martin Stuflesser, ,,Memoria Passionis. Das Verhéltnis von lex orandi
und lex credendi am Beispiel des Opferbegriffs in den Eucharistischen
Hochgebeten nach dem II. Vatikanischen Konzil“, Altenberge 1998. XII,
S. (MThA 51), S. 23 ff.
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bestimmungen widersprechen!) ein Widerspruch besteht. Es kann
eigentlich nicht sein, dass in ein- und derselben Kirche (wie lange
auch immer zuriickliegende) Kirchenleitungsbeschliisse und offiziell
geltende kirchliche Ordnungen das Gebet fiir Verstorbene fiir
Haresie, fiir nicht lutherisch, fiir nicht schrift- und bekenntnisgemaf
erkldren, aber die geltenden liturgischen Biicher eben dieses Gebet
vorsehen.

Das Gebet fiir Verstorbene ist Praxis in der SELK. Es ist Bestandteil
nicht nur unserer eigenen liturgischen Biicher, sondern auch z. B. der
in der SELK gebrauchten VELKD-Begriabnis-Agende. Auch bei der
offiziellen Freigabe wurde iibrigens auf die geltenden Sonder-
bestimmungen zur Vorgingeragende III nicht hingewiesen, was
darauf schlieen lésst, dass die neue VELKD-Begribnisagende
einschlieBlich der dort regelméfig vorkommenden Fiirbitten fiir
Verstorbene von Seiten der aktuellen Kirchenleitung der SELK als
zumindest nicht bekenntniswidrig erkannt wurden.

4. Die Bedeutung des Gebets fiir die Verstorbenen
fur Ekklesiologie und Osterglauben

Im 16. Jahrhundert stand die Frage nach den Kriterien fiir die
Verifizierbarkeit der sichtbaren, der irdischen Kirche im Mittelpunkt
der Auseinandersetzungen. Zahlten zu den ,Kennzeichen der
Kirche* (lat. notae ecclesiae) einzig die reine, also schriftgemélie
Wort- und Sakramentsverwaltung durch dazu rite (d. h. dem
altkirchlichen Ritus der Ordination entsprechend geweihte) berufene
und also ordinierte ,,Diener* (lat. ministri), die durch diese
Gnadenmittel eine Gemeinde sammelten? Oder zdhlte auch die
geistliche und jurisdiktionellen (d. h. kirchenrechtliche) Verbunden-
heit mit dem romischen Papst und seinen von ihm eingesetzten
Bischofen notwendigerweise dazu?

Unumstritten war allerdings, dass die Kirche Jesu Christi als irdisch
streitende und als himmlisch vollendete Kirche zu denken und zu
glauben sei. Von daher ist es selbstverstiandlich, dass die luthe-
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rischen Bekenntnisse zu dieser Frage kein Wort verlieren und die
Zusammengehdrigkeit der irdischen und der himmlischen Kirche
voraussetzen. Dass etwa die selige Jungfrau Maria und alle Heiligen
im Himmel fiir die Kirche beten, gehort zu den Aussagen des
lutherischen Bekenntnisses.”' Bestritten wird lediglich die Not-
wendigkeit, Maria und alle Heiligen um Fiirbitte bei Christus
anzurufen. Dies sei in der Heiligen Schrift weder bezeugt noch
geboten. Dies widerspricht allerdings auch entschieden der einzigen
und ausschlieSlichen Heilsmittlerschaft Jesu Christi, der uns als
Hoherpriester vor dem Vater vertritt. Und — um rémische Argu-
mentation gleich mit zu beriicksichtigen — : Nicht nur die Heils-
mittlerschaft, sondern auch die Gebetsmittlerschaft Christi ist nach
neutestamentlichem Zeugnis einzigartig und exklusiv!*?

Mit dem Sieg Jesu Christi iiber Siinde, Tod und Teufel — das sollte
unter lutherischen Christen unbestritten sein — ist der irdische Tod
jedenfalls keine letzte Grenze mehr. Die communio sanctorum, die
durch Taufe und Glauben begriindete Gemeinschaft der Heiligen, ist
seit Ostern nicht mehr durch den irdischen Tod begrenzt. Die
Fiirbitte der Christen fiireinander und die Verpflichtung dazu (!)
endet nicht mehr mit dem irdischen Tod. Die Wirklichkeit der
Kirche umfasst die ecclesia militans genauso wie die ecclesia
triumphans >

Es wird immer wieder eingewendet: Gerade weil die in Christus
Entschlafenen auch iiber den irdischen Tod hinaus Teil der Kirche
Christi bleiben, miisse sich doch eigentlich die Fiirbitte fiir die Toten
eriibrigen. Dagegen ist zu sagen: Das (hdufig zu horende) Er-

291 Vgl. Apologie der Augsburger Konfession, Art. 21,8-10.27 (BSLK
S.318 und S. 322).

2 ygl. z. B. Joh. 14,6; Joh. 14,13 ff.; Apg. 4,12; Rémer 8,34; 1. Tim. 2,5;
1. Joh. 2,1; Hebr. 8.

23 Lat. ecclesia militans meint die ,streitende (also irdische) Kirche®,
ecclesia triumphans die ,triumphierende (also himmlische) Kirche®.
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ibrigungsargument miisste dann aber fiir die Firbitte im All-
gemeinen und nicht nur fiir die Fiirbitte fiir Verstorbene im
Besonderen gelten. Weil wir gewiss sein konnen, dass alle, die an
Christus glauben und auf seinen Namen getauft sind, in Gottes Hand
sind und bleiben und niemand sie aus der Hand Gottes reiflen kann,
und weil wir gewiss sind, dass der himmlische Vater weil3, was wir
brauchen, bevor wir es gesagt haben, und weil wir nach Jesu Wort
nicht sorgen sollen wie die Heiden, und weil Gott fiir uns mindestens
so giitig und sorgfaltig sorgt wie fiir die Vogel unter dem Himmel,
eriibrigt sich grundsitzlich jegliche Fiirbitte, auch fiir die Lebenden.
AuBerdem konnte man mit dem Eriibrigungsargument auch die
Frage stellen, ob es nicht eine Anmafung bedeute, Gott iiberhaupt
konkrete Bitten vorzutragen und nicht vielmehr in volligem,
schweigendem Vertrauen alles aus seiner Hand so anzunehmen, wie
er es schickt. Dagegen sprechen freilich samtliche neutestamentliche
Aussagen, die das Beten ausdriicklich fordern.

Die Fiirbitte fiir die Verstorbenen ist letztlich ein Akt christlicher
Niéchstenliebe und ein fiir Christen selbstverstdndlicher Bestandteil
des christlichen Begrébnisses. Die Erlduterungen zur neuen Be-
stattungsagende erwéhnen daher ausdriicklich, dass die kirchliche
Tradition unter Berufung auf Tobias 1,20 das christliche Begrabnis
fiir ihre Toten den ,,Werken der Barmherzigkeit“ (nach Matth.
25,31-46) hinzugefiigt habe.?* Tatsichlich lisst sich bereits fiir die
fritheste Zeit der Kirche der Nachweis fiihren, dass die vorbildliche
Fiirsorge der Christen fiir ihre Verstorbenen (einschlieBlich des fiir-
bittenden Gedenkens und der Grabpflege) selbst erkldrten Gegnern
Bewunderung abgenétigt hat. (z. B. Julian Apostata®?).

Wenn es in Hebrder 13,7 z. B. heilit: ,,Gedenkt eurer Lehrer, die
euch das Wort Gottes gesagt haben; ihr Ende schaut an und folgt

24 ZAgende fiir evangelisch-lutherische Kirchen und Gemeinden®, Band 11,
Teil 5: Die Bestattung, S. 11.

295 Vgl. hierzu RGG Band 3, Sp. 963 ff.
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dem Beispiel ihres Glaubens®, dann ist das eine auch neutestament-
liche Verpflichtung zum Gedéchtnis der Verstorbenen. Und genau
so hat die Alte Kirche Hebrder 13,7 auch immer verstanden.
»Wahrlich, ich sage euch: Wo das Evangelium gepredigt wird in der
ganzen Welt, da wird man auch das sagen zu ihrem Gedéchtnis, was
sie getan hat“ (Markus 14,9) — dieses Jesuswort macht deutlich, dass
das Gedéachtnis der ,,verstorbenen Heiligen im Zusammenhang der
Evangeliumsverkiindigung (und wo wird das Evangelium Christi
dichter und klarer verkiindigt als in der Feier der Eucharistie, also
des Todes und der Auferstehung Christi?) im Sinne Jesu und seinem
Willen gemaiB ist. Die Kirche hat das immer so verstanden.

Hermann Sasse schreibt in seinem Aufsatz ,,Das Gedachtnis der
Toten in der Liturgie*: ,,Wenn es aber ein legitimes Gedédchtnis der
Toten des Alten Testamentes in der ersten Kirche gab [was er zuvor
belegt, d. Verf.], so gibt es auch ein Gedéchtnis der Entschlafenen
des Neuen Bundes. Wie man der Patriarchen und Propheten gedenkt,
so auch der Apostel, Mértyrer und Bekenner. Eine Liste wie die
GruBliste von R6m 16 verwandelt sich ganz von selbst fiir die spéte-
ren Leser aus einem Memento fiir die Lebenden in ein Memento fiir
die Toten. Das Gedéchtnis ist nicht nur selbstverstindlich, es ist
auch in der Schrift geboten. Wie das Gedachtnis der Gottlosen nach
Ps 109,15 ausgerottet wird auf Erden, so bleibt nach Prov 10,7 das
Gedéchtnis der Gerechten im Segen. (...) So ist es Pflicht der Kirche,
derer, die ,in dem Herrn® (Offb 14,13) gestorben, ,in Christo
entschlafen® (1 Kor 15,18) sind, zu gedenken. Die Frage ist nur, wie
das geschehen soll, in welchen Formen, in welchem Umfang, zu
welcher Zeit.«?

2% Hermann Sasse, ,,In statu confessionis, Band 2, S. 80.
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5. Schlussfolgerungen

Wenn es, wie auch Sasse sagt (der in seinem Aufsatz nicht ganz zu
denselben Schlussfolgerungen gelangt wie ich), ,,in der Schrift
geboten* sei und zur ,,Pflicht der Kirche* gehore, der Verstorbenen
zu gedenken, bleibt die Frage, in welcher Form, in welchem Umfang
und zu welcher Zeit dies zu geschehen habe.

Raum und Zeit sind aus der Perspektive Gottes keine relevanten
Dimensionen. Gebet oder Fiirbitte fiir in der Gnade, im Frieden
Christi, im Glauben, in der Hoffnung auf die Auferstehung Ver-
storbene, also fiir solche, von denen nicht wir Menschen, sondern
Gott allein weil3, ob es sich um solche handelt, sind darum nicht an
Raum und Zeit gebunden. Es mag der kirchlichen Tradition ent-
sprechen, der Verstorbenen zu bestimmten Zeiten nach deren Tod zu
gedenken. Aber es ist von Schrift und Bekenntnis her nicht in
irgendeiner deutlichen Weise geregelt, wann und wie oft und wie
lange nach dem Tod das Gedichtnis der Heimgegangenen gepflegt
werden darf, soll oder muss.

Die lex orandi, auch die der Selbstindigen Evangelisch-Lutheri-
schen Kirche, besagt, dass das Gedéchtnis der Verstorbenen un-
mittelbar nach deren irdischem Abscheiden und zumindest in der
Osterlichen Festzeit (von Ostern bis Pfingsten) in der Weise gepflegt
wird, dass man Gott den Vater bittet, ihnen im Gericht gnidig zu
sein, sie schauen zu lassen, was sie auf Erden geglaubt haben, ihnen
ihre Siinden nicht zuzurechnen, ihre Gréber zur Auferstehung zu
Offnen, sie im Frieden ruhen zu lassen, ihnen das ewige Licht
leuchten zu lassen etc.

Das Evangelisch-Lutherische Kirchengesangbuch sieht einen
Gedenktag der Heiligen am 1. November vor (ELKG Nr. 096 /S.
236), auBerdem Proprien fiir alle Apostel-, Evangelisten- und
Marientage.
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6. Was heif’t ,,Gedachtnis“?

Griechisch anamnesis oder hebréisch zakar heiit weit mehr als nur
intellektuelles ,,Sich-erinnern®. ,,Dies tut zu meinem Gedéichtnis®,
sagte Christus seinen Aposteln stellvertretend fiir alle Christen.
Damit meinte er das Gedéchtnis seines Todes und seiner Auf-
erstehung. Wer kein Calvinist sein will, wird zustimmen, dass damit
mehr und anderes als intellektuelles, rationales Erinnern gemeint ist.
Es geht um ein Realgedéchtnis, ein Wieder-Holen der Vergangenheit
indie Gegenwart (Gottes), ein Gleichzeitigwerden des Vergangenen
mit dem Gegenwartigen.

Das Gedéchtnis der Verstorbenen korrespondiert also mit der Freude
dariiber, dass ihre Namen im Himmel aufgeschrieben sind, mit der
vertrauenden Hoffnung, dass die, die im Leben Christus bezeugt
haben, auch nach ihrem Tod bei Gott unvergessen und in seiner
seligen Gemeinschaft sind.

Seinen liturgischen Ausdruck findet dieses Gedéchtnis im Gebet.
Beten hat vielfdltige Formen. Dazu gehort aber auch die com-
memoratio, das dankende ,,Gedenken®, und die commendatio, die
»Anempfehlung® in die Gnade Gottes.

Die Bitte, Gott moge einem Verstorbenen im Gericht gnddig sein,
ithm seine Siinden vergeben und nicht anrechnen, ihn in seine himm-
lische Herrlichkeit aufnehmen, ithm sein Licht leuchten zu lassen
usw. ist nichts anderes als eine solche commemoratio oder com-
mendatio. Solche Bitten sind Ausdruck des christlichen Glaubens an
den Sieg Jesu Christi liber den Tod, der fiir die, die an Christus
glauben, keine letzte Bedeutung mehr hat. Es bleibt einzig und allein
Gott dem Herrn iiberlassen, ob und wie er unsere Gebete erhort. Sein
Urteil {iber Glauben oder Unglauben der Verstorbenen wird durch
unser Gebet nicht tangiert. Es gilt: ,,Dein Wille geschehe wie im
Himmel, so auf Erden.” Die Gemeinschaft der Heiligen, der Ge-
tauften und Glaubigen, wird jedoch, und das findet seinen Ausdruck
im Gebet fir die Verstorbenen, durch den irdischen Tod nicht
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tangiert. Sie ist eine {iberzeitliche, iberraumliche Gemeinschaft, die
sakramental von Christus selbst durch die Gnadenmittel gestiftet und
begriindet wird.

Was kann nun der Inhalt unseres lutherischen Gebetes fiir Ver-
storbene sein?

a) Wir beten in der Hoffnung, dass die Verstorbenen ,,im Glauben®,
»im Frieden Christi“, ,,in der Hoffnung auf die Auferstehung* etc.
aus diesem Leben geschieden sind. Sollte das nicht der Fall sein,
was allein Gott weil} (der aber auch den Glauben des Schichers zur
Rechten Jesu kannte!), kann unser Gebet nicht erhdrt werden, da es
eine ,,Bekehrung nach dem Tod* nicht gibt, wohl aber eine ,,Bekeh-
rung im letzten Zehntel einer Sekunde vor dem Tod*.

b) Unser Gebet fiir die Verstorbenen ist dankbares Gedéchtnis und
zugleich Anempfehlung der Verstorbenen in Gottes Hand, Gottes
Gnade, Gottes Urteil. Dieses Urteil wird hier, wie auch bei jeder
sonstigen Fiirbitte fiir noch Lebende, nicht vorweggenommen,
sondern ganz und gar Gottes Ratschluss {iberlassen.

¢),,Geddchtnis* hei3t immer betendes, fiirbittendes ,,Ins-Gedachtnis-
Gottes-Rufen®. Das gilt fiir lebende und fiir verstorbene getaufte
Christen. Ein rationales, biografisches Erinnern allein wird dem
biblischen Gedéchtnis-Begriff daher nicht gerecht.

7. Art, Form, Umfang und Zeit des Gebets fur die
Verstorbenen

Hermann Sasse hat in seinem schon erwidhnten Aufsatz deutlich
gemacht, dass nicht die Frage nach der Zuldssigkeit des Gedacht-
nisses der Verstorbenen an sich Gegenstand innerlutherischer
Kontroversen sein konne, sondern allenfalls die Frage, ,,wie das
geschehen soll, in welchen Formen, in welchem Umfang, zu welcher
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Zeit.“?’’ Das Gedichtnis der Verstorbenen an sich sei ,,von der
Schrift geboten und Pflicht der Kirche.* Die von Sasse aufgebrachte
Frage nach dem ,,Wie®, den Formen, dem Umfang und der Zeit des
Totengedichtnisses ist zu komplex, um sie in einem Satz be-
antworten zu konnen.

7.1 Zum Wie und zur Form

Wer den biblischen Gedachtnis-Begriffnicht im calvinistischen Sinn
nur als biografisches Sich-Erinnern auf Seiten der Menschen
missverstehen will, was unmittelbare Auswirkungen auch auf das
Eucharistieverstindnis hitte (1)*, wird nicht umhin kénnen, ,,Ge-
dichtnis“ als ,,Ins-Gedichtnis-Gottes-Rufen“?” zu verstehen. Dieses
,»Ins-Gedachtnis-Gottes-Rufen® setzt aber notwendigerweise eine
Form des Gebetes voraus. Die Kirche ruft Gott die im Glauben
Entschlafenen ins Gedédchtnis. Wie anders als in Gebetsform, also in
der Form der auf Gebets-Dialog angelegten Anrede an Gott, sollte
dies geschehen? Der Satz: ,,Gedenke, Herr, unserer im Glauben
Entschlafenen®, oder auch konkret: ,,Gedenke, Herr, unseres im
Glauben entschlafenen Bruders N. N.“ ist ein Gebet.

Wie schon in der Alten Kirche offenkundige Apostaten oder
Hiéretiker selbstverstidndlich nicht in die Diptychen, die Fiirbittlisten
der Verstorbenen, aufgenommen wurden und sogar postum als
solche bekannt gewordene Hairetiker wieder aus den Diptychen
gestrichen werden konnten (was einer Exkommunikation nach dem
Tode gleichkam), so wird auch heute noch die Gedichtnisbitte fiir

27 Hermann Sasse, ,,In statu confessionis, Band 2, S. 80.

28 ygl. insbesondere auch 1. Kor. 11,23 ff. (und entsprechende Stellen der
synoptischen Evangelien).

2 Hierzu hat Max Thurian entscheidend gearbeitet in ,,Eucharistie —
Einheit am Tisch des Herrn* (franzdsischer Originaltitel: ,,L.’Eucharistie —
Mémorial du Seigneur. Sacrifice d’action du grace et d’intercession®).
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die im Glauben Entschlafenen entweder in dieser oder einer dhn-
lichen allgemeinen Form formuliert werden oder aber nur mit
konkreter Namensnennung verbunden sein, wenn der Verstorbene
in seinem irdischen Leben am Christusglauben festgehalten und ihn
nach allgemeiner Kenntnis nicht verleugnet hat.

Hinsichtlich des Inhaltes (des ,,Wie®) eines solchen Gebetes ist der
Gestaltungsspielraum eng begrenzt. Logischerweise eng begrenzt:
Das Gedachtnisgebet entspricht formal und inhaltlich immer und
prinzipiell einer commendatio, einer Anempfehlung der Gnade und
Barmherzigkeit Gottes. Die Vielfalt der Mdglichkeiten der Leben-
den, sich fiirbittend fiir noch Lebende einzusetzen, also beispiels-
weise die Bitten um Umkehr, Bewahrung vor Krankheit, Schmerzen,
Unfall, Schaden, Versuchung, einem unvorbereiteten, schnellen,
bosen Tod oder Rettung, Heilung etc. sind im Blick auf bereits
Verstorbene sinnlos. Die Mdglichkeit einer sog. Bekehrung nach
dem Tode verbietet sich (neutestamentlichem Zeugnis geméf3) von
selbst, und so sollte innerlutherisch auch niemandem unterstellt
werden, er ziehe eine solche Moglichkeit in Erwédgung.

Die Zukunftsperspektive Verstorbener ist immer und ausschlieBlich
das Gericht und dann der Freispruch oder Schuldspruch Gottes. Und
einzig allein auf diese noch verbleibende ,,Zukunftsperspektive*
konnen unsere Gebete fiir Verstorbene gerichtet sein, immer in der
Klammer und unter der Voraussetzung, dass a) der Verstorbene tat-
sdchlich ,,in Christo* verschieden ist und b) Gottes Wille geschehe
im Himmel wie auf Erden. Die im ersten Abschnitt des Aufsatzes
dargestellten Gebetstexte b) bis €), und zwar die lutherischen wie die
romischen, entsprechen diesen Vorgaben.

Melanchthon konnte in seiner Argumentation fiir das Gebet fiir die
Verstorbenen (in klarer Abgrenzung zur Zuwendung der Friichte des
Messopfers!) die Patriarchen, Propheten und Apostel, also gewisser-
maBen die ,,biblischen Heiligen®, affirmativ von der Notwendigkeit
ausnehmen, auf die Zuwendung (Applikation) der Friichte des Mess-
opfers angewiesen zu sein. Mit anderen Worten: Fiir Melanchthon
(und hier auch fiir das lutherische Bekenntnis) kommt es nicht in
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Frage, von diesen biblischen Heiligen anzunehmen, dass sie nicht
bereits bei Christus sind, sondern noch in einem Zustand, in dem sie
der Reinigung oder des Nachlasses irgendwelcher zeitlicher Siinden-
strafen bediirfen.

Dies also, die Feststellung, dass die biblisch (und zwar alt- wie
neutestamentlich®”) bezeugten Heiligen mit Gewissheit bei Christus
sind, ist die einzige Form lutherischer Selig- bzw. Heiligsprechung.
Aber auch die gibt es immerhin!

Die Evangelisch-Lutherische Kirchenagende, um ein Beispiel zu
nennen, kann dem Erzmértyrer Stephanus im Sinne einer solchen
Heiligsprechung in der Form des Kollektengebetes zum ,,Tag des
Erzmértyrers Stephanus‘ bescheinigen, dass er bereits die Herrlich-
keit Gottes geschaut habe.*'

Am Gedenktag der Heiligen, dem 1. November, heif3it es im Kol-
lektengebet in der Evangelisch-Lutherischen Kirchenagende: ,,Herr
Jesus Christus, du Krone und Lohn aller Heiligen: gib uns Gnade,
dass auch wir nach ihrem Vorbild dir nachfolgen und mit ihnen zur
ewigen Freude gelangen.“*” Gnade wird hier fiir uns, die noch
Lebenden, erbeten. Die ewige Freude wird fiir die vollendeten Hei-
ligen vorausgesetzt. Der 21. Artikel der Augsburger Konfession
erweist, dass nach lutherischem Verstindnis mit Gewissheit die sog.
biblischen Heiligen als solche zu zéhlen sind, wobei dem Bekenntnis
entsprechend David als einziges konkretes Beispiel genannt wird.

39 Viele alttestamentliche Heilige sind durch ihre Auflistung in Hebréer 11
auch zu ,,neutestamentlich legitimierten Heiligen geworden.

301 ,,Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Band 1, S. 180.

302 ,,Evangelisch-Lutherische Kirchenagende®, Band 1, S. 215.
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7.2 Zum Umfang und zur Zeit

Zu ,,Umfang und Zeit*“ des fiirbittenden Gedachtnisses der im Glau-
ben Entschlafenen schreibt Luther: ,,Was die Fiirbitte fiir die Toten
betrifft, so halte ich es, weil die Schrift nichts davon meldet, nicht
fiir Stinde, aus freier Andacht so oder desgleichen zu bitten: Lieber
Gott, steht es um die Seele so, dass ihr zu helfen ist, so sei ihr
gnidig. Und wenn dieses Gebet einmal geschehen ist oder zweimal,
so laB3 es genug sein. Denn die Vigilien und Seelenmessen und
jéhrlichen Totenbegingnisse niitzen nichts und sind des Teufels
Jahrmarkt. 3%

Nun ist dies zwar ein Bekenntnis Luthers, aber nicht lutherisches
Bekenntnis. Immerhin: Luther bezeichnet die Fiirbitte fiir die Toten
ausdriicklich nicht als Siinde. Die Empfehlung ,,einmal, hochstens
zweimal“ist vor dem Hintergrund der Vorstellung zu verstehen, dass
hohere Quantitdt der Gebete auch hohere Effektivitit besitze —
iibrigens eine Fehlhaltung, die auch heute noch, und zwar im Blick
auf'sog. Gebetsketten oder ununterbrochene Gebete in evangelikalen
und charismatischen Kreisen grassiert.

Luther ist zuzustimmen, dass die Schrift nichts von einer kirchlichen
Fiirbitte fiir die Verstorbenen, sei es in der Form einer Anweisung
oder eines Beispiels, vermeldet. Luther schlieB3t daraus (und der wei-
tere Zusammenhang macht deutlich, dass er dies vor dem Hinter-
grund der romischen Fegfeuerlehre tut), dass die Fiirbitte fiir die
Toten dennoch keine Siinde sei. Was die Schrift nicht ausdriicklich
verbietet, ist zwar nicht geboten, aber eben auch nicht als schrift-
widrig zu bezeichnen.

393 Martin Luther, ,,Bekenntnis der Artikel des Glaubens wider die Feinde

des Evangeliums und allerlei Ketzereien®, in: ,,Vom Abendmahl Christi,
Bekenntnis®, 1528 (WA 26,499-509).
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Luther fahrt fort: ,,Wir haben auch nichts in der Schrift vom Feg-
feuer; es ist ohne Zweifel auch von den Poltergeistern aufgebracht
worden. Darum halt ich, dass nicht not sei, ein Fegfeuer zu glauben,
wiewohl Gott alle Dinge méglich sind und er gewiss auch konnte die
Seele peinigen lassen nach ihrer Trennung vom Leibe. Aber er hat’s
nicht lassen sagen noch schreiben. Darum will er’s auch nicht
geglaubt haben. Ich kenne aber ein anderes Fegfeuer gut. Aber von
diesem ist nichts in der Gemeinde zu lehren; man kann dagegen auch
nichts mit Stiftungen von Totenmessen und Vigilien tun.“
(Heraushebungen durch den Verf.)

Auch wenn, wie gesagt und betont, Luthers Meinung nicht auto-
matisch mit lutherischem Bekenntnis gleichzusetzen ist, macht
dieses Zitat doch deutlich, dass die Frage nach Umfang und Zeit eine
adiaphoristische ist und von der Kirche frei zu entscheiden bleibt.

In der Alten Kirche des Westens wurde es bald iiblich, das fiir-
bittende Totengedachtnis am 3., 7. (9.), spater am 30. (40.) Tag und
Jahrtag nach dem Todesfall zu begehen. In der Ostkirche ist
iiblicherweise der Samstag dem Totengedachtnis gewidmet.

Rationalismus und Protestantismus in Deutschland haben ver-
weltlichte Ersatzformen des Totengedéchtnisses in der Form des
,»Totensonntags™ bzw. des Ewigkeitssonntags hervorgebracht, an
denen die Namen der im Kirchenjahr Verstorbenen ,,verlesen‘
werden. Wenn dies frither in der Weise der Abkiindigung erfolgte,
zeigt sich mittlerweile, dass diese protestantische Form des
Totengedichtnisses zunehmend in das Allgemeine Kirchengebet
integriert wird.

Letztlich ist die Frage nach Umfang und Zeit auch unter pastoral-
theologischen Gesichtspunkten zu entscheiden. Wo es liblich ist, der
Verstorbenen im Kirchengebet am Sonntag nach dem Tod bzw. dem
Begribnis zu gedenken, spricht auch nichts dagegen, dieses am
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Jahrestag als ,,Jahresgedichtnis* zu wiederholen.** Wenn seelsorg-
liche Umstinde dies angeraten oder angemessen erscheinen lassen,
ist die Frage, was theologisch gegen eine Wiederholung am 5. oder
10. Jahrestag verbiete, wohl nicht zu entscheiden.

8. ,,Ich glaube an die Gemeinde der Heiligen*

Die ,,Gemeinde* bzw. Gemeinschaft der Heiligen (lat. communio
sanctorum) ist Glaubensartikel. So wird die ,heilige christliche
Kirche* (lat. ecclesia sancta catholica) definiert. Diese Heiligen
sind die durch Taufe und seligmachenden, rettenden Glauben ge-
heiligten Glieder des Leibes Christi. Zusammen mit dem Bekenntnis
zur Auferstehung des ,,Fleisches* (d. h. des Leibes) bilden diese
Aussagen das Bekenntnis zur Wirklichkeit der Kirche, des Leibes
Christi, der seit Ostern dem Tod entrissen und entkommen ist. Fiir
diese Heiligen stellt der Tod keine Grenze, keine Scheidung und
Trennung mehr dar. Dieses Bekenntnis ist so sehr christlich-
katholisches Allgemeingut, dass es weder Gegenstand der reforma-
torischen Kritik noch der ,,confutatorischen*** Erwiderung ist.

Gegenstand der kritischen Diskussion im Bereich der Ekklesiologie
istdie Frage nach der Verifizierbarkeit, der Definition, den Kriterien
und Voraussetzungen fiir die irdische Kirche. Dazu nehmen die
lutherischen Bekenntnisse Stellung. Hierzu geben sie Auskunft und
bestreiten beispielsweise, dass die Institution des Papsttums zur
Verifizierbarkeit der rechtglaubigen Kirche in ihrer irdischen Gestalt
notwendig sei. Hierzu nimmt zentral auch der 7. Artikel der
Augsburger Konfession Stellung. Der Glaube an die Kirche als
communio sanctorum, als irdischer ecclesia militans und

304 S0 ist es auch in nicht wenigen, vornehmlich altlutherischer Tradition
verbundenen Gemeinden iiblich.

3% Die Confutatio war die romisch-katholische Erwiderung auf die Augs-
burger Konfession 1530.
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himmlischer ecclesia triumphans, bleibt davon unberiihrt und wird
vorausgesetzt.

Daraus folgt aber auch, dass das fiirbittende Eintreten der Glieder
des Leibes Christi flireinander nicht durch den (besiegten, in den
Sieg Christi verschlungenen) Tod begrenzt sein kann und darf, wenn
nicht das Faktum des Ostersieges Christi damit relativiert werden
soll. Dass einer des anderen Last trage, dass alle Glieder leiden bzw.
sich freuen, wenn ein Glied leidet bzw. sich freut, findet an der
Grenze des Todes kein Ende.

Das Gedéchtnis der Frau, die Jesus salbte, das nach Jesu Worten ein
Immerwéhrendes bleiben wiirde, und das Gedéichtnis des Todes und
der Auferstechung des Herrn selbst stellen keine intellektuelle
Erinnerung an ldngste vergangene Vorgédnge dar, sondern bleiben
aus Gottes Perspektive raum- und zeitiibergreifende Gegenwart.

9. Schluss

Die lutherische Tradition hat die Fiirbitten fiir Lebende und Ver-
storbene aus gutem Grund aus dem unmittelbaren Zusammenhang
des eucharistischen Hochgebetes entbunden und sie dem sog.
Allgemeinen Kirchengebet zugeordnet, das noch deutlich vor dem
Hochgebet in die Liturgie eingefiigt wurde.

Epiklese und Anamnese der Evangelisch- Lutherischen Kirchen-
agende (Form B) folgen altkirchlichen Vorlagen, die Luther, da
diese erst Ende des 19. oder Anfang des 20. Jahrhunderts wieder
aufgefunden wurden, noch nicht kennen konnte. Diese altkirchlichen
Vorlagen kennen kein fiirbittendes Gedédchtnis der Verstorbenen im
unmittelbaren Zusammenhang der Eucharistiefeier.

Ein Allgemeines Kirchengebet, das mit der Fiirbitte fiir die
Sterbenden endet, die im Glauben Entschlafenen aber verschweigt,
bleibt an dieser Stelle auch das christliche Bekenntnis zur Auf-
erstehung und das christliche Bekenntnis zur Kirche als communio
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sanctorum, als Gemeinschaft der getauften Gldubigen iiber den
irdischen Tod hinaus, schuldig.

Die Frage nach der prinzipiellen Legitimitit des Gebetes fiir Ver-
storbene, also das liturgische Gedéchtnis der (verstorbenen)
,Heiligen® ist — wie bereits Sasse deutlich machte — folglich kein
Adiaphoron.

Adiaphoristisch ist die Beantwortung der Frage, ob das Gebet fiir
bestimmte Verstorbene nur unmittelbar nach dessen irdischem Tod,
in bestimmten Abstdnden danach oder sonntéglich im Gottesdienst
zu erfolgen hat bzw. erfolgen kann.

Die Entscheidung der SELK (in Form ihrer Evangelisch-Luthe-
rischen Kirchenagende), der Verstorbenen (abgesehen von Evan-
gelisten, Aposteln, Mértyrern, Lehrern der Kirche und der Jungfrau
Maria) nur ausdriicklich in der osterlichen Freudenzeit von Ostern
bis Pfingsten im Allgemeinen Kirchengebet zu gedenken, ist legitim
und widerspricht nicht den gemachten Beobachtungen.

Insbesondere in der Begrabnisliturgie jedoch hat das Gebet fiir Ver-
storbene seinen ureigenen Ort. Commemoratio oder commendatio,
die Bitte um Gottes Gnade im Gericht hier wegzulassen oder nur als
rubrikale Moglichkeit zuzulassen, wére ein Widerspruch zur
lutherischen Ekklesiologie und verdunkelte an dieser Stelle das
Zeugnis vom Glauben der Kirche an die Auferstehung.

Die Pauschalantwort der ,,Erklarung* der eingangs zitierten Ausgabe
des Kleinen Katechismus Martin Luthers, wonach auf die Frage ,,Fiir
wen sollen wir beten? die Antwort (auf diese 214. Frage) lautet:
,,Fur uns selbst und fiir alle anderen Menschen; nicht aber fiir die
Verstorbenen®, ist allerdings mit dem lutherischen Bekenntnis und
auch der in der SELK zu findenden liturgischen Praxis nicht in
Einklang zu bringen.**

39 K ritische Anfragen an diese Katechismusausgabe ergeben sich auch zu
anderen Abschnitten. So ist etwa auch Frage 270 (,,Wie viele Sakramente
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Die neue VELKD-Begribnisagende bietet gewiss mancherlei (teil-
weise auch gravierende) Griinde zu ihrer Ablehnung. Die dort
selbstverstidndlich und nicht in Klammern oder als alternative
Varianten vorkommende Fiirbitte fiir die Verstorbenen gehort
allerdings nicht zu den Ablehnungsgriinden aus konfessioneller
lutherischer Sicht. Die VELKD, auch wenn sie sicherlich keine
konkordienlutherische konfessionelle Kirche ist, die fiir das (nicht
einmal nur deutsche) Luthertum als Ganzes sprechen konnte, hat im
bilateralen 6kumenischen Dialog mit der rémisch-katholischen
Kirche bislang jedoch immer den Anspruch erhoben, auf der
(exklusiven) Grundlage des lutherischen Bekenntnisses zu argumen-
tieren. Wenngleich die solcherart entstandenen Okumenischen
Dokumente mit der Realitit der VELKD als leuenbergischer Unions-
kirche nicht in Einklang zu bringen sind und die Gespréchs-
ergebnisse daher auch innerhalb der VELKD (und schon gar nicht
der EKD, zu der die VELKD im vollen ekklesiologischen Sinn
gehort) vielfach nicht rezipiert wurden, stellen sie doch eine be-
achtenswerte Moglichkeit eines lutherisch-romischen Konsenses dar,
insofern die lutherischen Bekenntnisse exklusive Geltung be-
anspruchen kénnen (wie dies ausweislich von Art. 1,2 und 2,2 der
Grundordnung der SELK dort der Fall ist).

Von daher ist es beachtenswert, was im Dokument ,,Communio
Sanctorum® der bilateralen Arbeitsgruppe der Deutschen Bischofs-
konferenz und der VELKD im Jahr 2000 zum Thema ,,Das Gebet fiir
die Verstorbenen* gesagt werden kann: ,,(223) Gemeinsam sind wir

gibt es?) bzw. die Antwort (,,Zwei, die heilige Taufe und das heilige
Abendmahl‘‘) nicht bekenntnisgeméB. In den lutherischen Bekenntnisschrif-
ten gibt es nur eine einzige Sakramentsdefinition. Diese findet sich in der
Apologie der Augsburger Konfession (BSLK S. 292), wo es heift: ,,Vere
igitur sunt sacramenta baptismus, coena Domini, absolutio, quae est
sacramentum poenitentiae.* (,,Wahrlich sind nun Sakramente die Taufe, das
Mahl des Herrn, die Absolution, welche ist das Sakrament der Bufle.”) Die
Beichte bzw. Absolution, so bezeugen es die lutherischen Bekenntnisse, ist
Sakrament im strikten Sinn.
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iiberzeugt, dass es der Gemeinschaft, in der wir in Christus mit den
schon Verstorbenen iiber ihren Tod hinaus verbunden sind, ent-
spricht, fiir sie zu beten und sie in liecbendem Gedenken der Barm-
herzigkeit Gottes anzuvertrauen. Denn alle — auch die, welche ein
christliches Leben gefiihrt haben — bleiben als Siinder hinter dem
Anspruch Gottes zuriick und bediirfen der annehmenden Liebe des
barmherzigen Gottes... (228) (...) Die Gemeinschaft in Christus, in
die der Mensch berufen wird, bleibt auch in Tod und Gericht
erhalten und wird dadurch vollendet, dass er durch den Schmerz
iiber sein Versagen im irdischen Leben hindurch der Liebe Gottes
die vollendete Antwort seiner Liebe geben kann. Dass dies geschehe,
darum darf die Gemeinschaft der Glaubenden auf Erden auf Grund
des allgenugsamen Opfers Christi Gott allezeit bitten. Dieses ihr
Gebet ist wie die Verehrung der Heiligen liturgischer Ausdruck ihrer
eschatologischen Hoffnung.**"’

307 Communio Sanctorum. Die Kirche als Gemeinschaft der Heiligen.“ Hg.:
bilaterale Arbeitsgruppe der Deutschen Bischofskonferenz und der Kirchen-
leitung der Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutschlands,
S. 108 und S. 110.
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IV. Zur Frage der Haufigkeit der
Abendmabhlsfeier™

Ist die wochentliche Abendmahlsfeier geboten?
1. Das biblische Zeugnis vom Heiligen Abendmahl

1.1 Das Alte Testament

Es besteht heute weitgehend Konsens dariiber, dass die Einsetzung
des Heiligen Abendmahls in einem zeitlichen und sachlichen
Zusammenhang zu einem jiidischen Passamahl steht. Matthdus
26,17-20 wird der Bericht iiber die Einsetzung des Abendmahls
eingeleitet mit den Worten: ,,Am ersten Tag des Festes der un-
gesduerten Brote aber traten die Jiinger zu Jesus und sprachen: Wo
willst du, dass wir dir das Passamahl zu essen bereiten? Er aber
sprach: Geht in die Stadt zu dem und dem und sprecht zu ihm: Der
Lehrer sagt: Meine Zeit ist nahe; bei dir halte ich das Passa mit
meinen Jiingern. Und die Jiinger taten, wie Jesus ihnen befohlen
hatte, und bereiteten das Passa. Als es aber Abend geworden war,
legte er sich mit den Zwdlfen zu Tisch.

In 2. Mose 12, kurz vor dem Auszug Israels aus Agypten, wird die
Einsetzung des Passamahles berichtet. Dazu gehdren die un-
gesduerten Brote als Gedédchtnis an die Hast und Eile, in der Israel
aus Agypten flichen musste und die keine Zeit fiir eine Durch-
sduerung des Brotteiges lieB (vgl. Erklarung in 5. Mose 16,3). Dazu
gehort das geschlachtete Lamm, dessen Blut mit einem Biischel

3% Gemeindevortrag, gehalten im Juni 2008 in der St. Johannes-Gemeinde
Oberursel (Taunus). Die Bibelzitate sind der revidierten Elberfelder Uber-
setzung von 1993 entnommen.
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Ysop an die Oberschwelle und die beiden Pfosten der israelitischen
Haustiiren gestrichen werden sollte, und dazu gehoren bittere
Kréauter.

Dass das Lamm nicht nur einfach geschlachtet und gegessen,
sondern im Sinne eines Opfers Gott dargebracht werden soll, geht
aus 5. Mose 16,2.5-6 hervor. Dort heift es: ,,Und du sollst fiir den
HERRN, deinen Gott, das Passa schlachten, Schafe und Rinder, an
der Stitte, die der HERR erwidhlen wird, um seinen Namen dort
wohnen zu lassen... Du kannst das Passa nicht in einem deiner Tore
schlachten, die der HERR, dein Gott, dir gibt. Sondern an der Stitte,
die der HERR, dein Gott, erwédhlen wird, um seinen Namen dort
wohnen zu lassen, sollst du das Passa schlachten am Abend, beim
Untergang der Sonne, zur Zeit deines Auszugs aus Agypten. Die
Stitte, die der Herr erwahlt hat, war der Tempel in Jerusalem, in
dem auch die Passaldmmer vor dem Verzehr geopfert wurden.

Das Blut an den Tiirpfosten der Israeliten, also das Opferblut der
Lammer, hatte die Bedeutung, Gott ins Gedachtnis zu rufen, dass er
die, die auf ihn vertrauen und seinem Wort gehorsam sind,
verschonen wollte. An diesen Tiiren wiirde der Todesengel voriiber-
gehen. Das war gewissermaflen das Blut des Alten Bundes, um
dessentwillen Gott Israel gnéddig war. Obwohl bis zur endgiiltigen
Zerstorung des Tempels im Jahr 70 n. Chr. jedes Jahr die Passa-
lammer im Tempel geopfert und spéter in der hduslichen Passafeier
verzehrt wurden, blieb der Blutritus ein einmaliger Vorgang. Stell-
vertretend fiir das Opferblut wurde Wein Bestandteil des
Passamahles, wobei der Wein vielfach auch als Zeichen heils-
zeitlicher Freude interpretiert wird. Seit der Tempel nicht mehr
besteht und keine Passalammer mehr geopfert werden, liegt
symbolisch ein Lammknochen auf dem Passatisch.

Das Passamahl ist vor allem anderen ein Gedichtnismahl. In 2. Mose
12,14 heiBt es: ,,Und dieser Tag soll euch ein Gedachtnis sein, und
ihr sollt ihn feiern als Fest fiir den HERRN. Als ewige Ordnung fiir
all eure Generationen sollt ihr ihn feiern.” Oder 2. Mose 12,26-27:
,»und es soll geschehen, wenn euch eure Kinder fragen: Was
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bedeutet dieser Dienst fiir euch?, dann sollt ihr sagen: Es ist ein
Passaopfer fiir den HERRN, der an den Hausern der S6hne Israel in
Agypten voriiberging, als er die Agypter schlug, unsere Hiuser aber
rettete. Da warf sich das Volk nieder und betete an.*

,»Gedachtnis® heifit aber deutlich mehr als blofe intellektuelle
Erinnerung. In jeder neuen Generation soll die grundlegende
Rettungs- und Erlésungstat Gottes gegenwartig bleiben. Jeder Jude
soll in der und durch die Feier des Passa gewissermalien zeitgleich
mit denen werden, die als erste Zeugen der Erldsung Israels aus der
agyptischen Sklaverei waren. Darum heifit es z. B. 2. Mose 12,11 in
einer Art Ausfithrungsbestimmung oder liturgischer Rubrik: ,,So
aber sollt ihr es essen: eure Lenden gegiirtet, eure Schuhe an euren
Fiilen und euren Stab in eurer Hand; und ihr sollt es essen in Hast.
Ein Passa fiir den HERRN ist es.*

Mit anderen Worten: Bis in die liturgischen Details der Kleidung
hinein soll alles der Vergegenwartigung, der Gegenwartigsetzung
der Erlosungstat Gottes dienstbar sein und in jeder Generation dieses
einmalige und grundlegende Heilsereignis immer wieder neu
gegenwirtig setzen, damit jeder Jude als Teil des Volkes Gottes
daran Anteil erhilt und damit Anteil an der Besiegelung des alten
Bundes. Es soll alles so sein, wie in der Nacht der Erlésung. Im
Talmud-Traktat Pessachim heiflt es dazu: ,,In jedem Zeitalter ist
jeder verpflichtet, sich selbst so anzusehen, als wire er selbst aus
Agypten ausgezogen... Deshalb sind wir verpflichtet, zu danken, zu
loben, zu preisen, zu verherrlichen, zu erheben, zu erhdhen den, der
an uns und an unseren Vitern alle diese Wunder getan hat. Er hat
uns herausgefiihrt aus der Knechtschaft in die Freiheit, aus der
Finsternis in das grofe Licht und aus der Knechtschaft in die
Erldsung. 3%

Wenn wir also sagen: Das Passamabhl ist ein Geddchtnismahl, dann
muss uns bewusst bleiben, dass es hier um weit mehr geht als nur um

3% Der Talmud, Pessachim X,5bc, S. 589 ff.
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eine Erinnerung an ein lédngst vergangenes Ereignis. Denken und
Danken gehdren hierbei unaufloslich zusammen. Das Gedichtnis der
Erlosung kann gar nicht anders vorgestellt werden als im Sinne eines
dankbaren, lobpreisenden Gedichtnisses. Das Passamahl als Ge-
ddchtnismahl ist also auch Mahl der Danksagung.

Das Passamabhl ist aber auch seinem Ursprung nach eine Opfer-
mabhlzeit. Und zwar in folgendem Sinne: Gott selbst hatte durch
Mose die Zusage der Rettung verkiinden lassen und zugleich das
Passaopfer gesetzt, eingesetzt, angeordnet. Natiirlich braucht Gott im
eigentlichen Sinne kein Lammblut, um deshalb und darum gnédig zu
sein. Aber er forderte von Israel den vertrauenden Gehorsam in seine
VerheiBung und sein Gebot und als Bekenntnis dazu die Ausfithrung
seiner Anordnung, dieses Opfer darzubringen und das Opferblut als
Bundeszeichen und Ausdruck des gehorsamen Vertrauens an die
Tiirpfosten zu streichen. Die Opfermahlzeit ist dann wiederum das
von Gott eingesetzte Mahl des Bundesvolkes: Wer daran teilhat, hat
Anteil am Gottesbund; aber auch umgekehrt: Nur wer Anteil am
Gottesbund hat, erhilt Anteil am Opfermahl des Gottesbundes. Und
auch beim Aspekt des Opfermahls darf der Dank nicht fehlen: Die
Feier des Passa ist als Ganze ein Dankopfer Israels. Nicht zuletzt
deshalb gehoren zur Passaliturgie die sog. Halleluja- oder Hallel-
Psalmen 113-118 und 136.

Als Opfermahl des Gottesvolkes Israel ist das Passamahl aber auch
ein Gemeinschaftsmahl. Das hat nun allerdings nicht viel mit un-
serem heutigen sozial-psychologischen Verstindnis von Gemein-
schaft zu tun, sondern — wie gesagt: Hier geht es um die Anteilhabe
an der Gemeinschaft des von Gott erwihlten und erlosten Bundes-
volkes Israel. Und darum durfte auch kein Beisasse oder Tagelohner,
also kein nichtjiidischer Auslidnder, am Passamahl teilnehmen, es sei
denn, er lief3e sich beschneiden, also es sei denn, er erweise sich als
»Oottesfiirchtiger”, der die Ordnungen Gottes hilt. In 2. Mose
12,43.44.47.48 lesen wir: ,,Und der HERR sprach zu Mose und
Aaron: Dies ist die Ordnung des Passa: Kein Fremder soll davon
essen. Jeder um Geld gekaufte Sklave eines Mannes aber — wenn du
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ihn beschneidest, dann darf er davon essen... Die ganze Gemeinde
Israel soll es feiern. Wenn sich aber ein Fremdling bei dir aufhélt
und dem HERRN das Passa feiern will, so soll bei ihm alles
Mainnliche beschnitten werden, und dann komme er herbei, um es zu
feiern; und er soll wie ein Einheimischer des Landes gelten. Es darf
jedoch kein Unbeschnittener davon essen.*

Nicht zuletzt ist das Passamahl aber auch ein (eschatologisches)
Verkiindigungsmahl. Und zwar so, dass die Feier des Passa mit
seinen Symbolen und liturgischen Zeichen sowie seinen Gebeten,
Psalmen und lehrhaften Erlauterungen als eine Art Gesamtkatechese
oder -predigt der Heilstaten Gottes verstanden wird. Der jilingste
Sohn jedes Hauses hat bei der Passafeier die Aufgabe, vier Fragen
zur Bedeutung der Symbolik und zum Anlass des Passafestes zu
stellen, die der Hausvater in liturgischer Weise beantwortet. Dieses
liturgisch geformte Lehrgesprach mit den einzelnen Deuteworten hat
den Charakter einer Dialogpredigt oder einer Katechese. So wird die
ganze Passafeier zur Verkiindigung.

Zusammenfassung:

a) Das Passamabhl ist Gedachtnismahl im Sinne von Erldsungs-Ver-
gegenwértigungsmahl.

b) Es ist Opfermahl im Sinne von vertrauensvoller und gehorsamer
Hingabe an Gott, seine Verheiflung und seine Gebote.

¢) Es ist Gemeinschaftsmahl im Sinne von Bundesmabhl des erlosten
Gottesvolkes, Anteilhabe am Gottesbund.

d) Es ist Verkiindigungsmahl, wobei die Verkiindigung der Heils-
taten Gottes und der Dank dafiir zugleich der Vergegenwértigung
(und Vorwegnahme) der (endgiiltigen) Erldsung dient.

e) In jeder Hinsicht ist das Passamahl aber auch ein Mahl der
Danksagung und der lobpreisenden Verkiindigung und Proklamation
des Heilshandelns Gottes.
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Dies ist zu beachten, wenn man die Einsetzung des Heiligen Abend-
mabhles durch Jesus Christus im Zusammenhang eines Passamahles
in rechter Weise verstehen und wiirdigen mdchte.

1.2 Die Zeit zwischen den Testamenten

Bevor wir nun zu den einschlégigen neutestamentlichen Stellen
kommen, miissen wir einige Fakten zur Kenntnis nehmen, die sich
so nichtunmittelbar aus der Heiligen Schrift erheben lassen, die aber
zum Verstdndnis der neutestamentlichen Abendmahlsaussagen
wichtig sind. Das hdngt damit zusammen, dass die Verschriftlichung
des Alten Testamentes etwa im 5. Jahrhundert vor Christus ab-
geschlossen war und es eine sog. Zeit zwischen den Testamenten
gibt, manchmal auch die ,,stille Zeit* oder Zeit des Spatjudentums
genannt. Diese Jahrhunderte waren durch starke Einfliisse des
Griechentums, der antiken, vor allem auch griechischen Philosophie
und Gelehrsambkeit auf die jiidische Theologie und Schriftauslegung
gekennzeichnet. Diese Zeit ist aber auch stark durchtrinkt von
Vorstellungen der Volksfrommigkeit {iber eine endgiiltige Erlosung
Israels, den Anbruch einer Heilszeit, das Kommen eines Heils-
bringers, eines Messias, angekiindigt durch seine Vorldufer und
Wegbereiter.

Eine wichtige Rolle spielte dabei z. B. auch die Vorstellung, dass der
Prophet Elia wiederkommen werde, um die Ankunft des endzeit-
lichen Messias einzuleiten. Matthius 16,14 klingt dies noch sehr gut
an, wenn Jesus auf die Frage, was die Leute glauben, wer er sei, von
den Jiingern zur Antwort erhilt: ,,Einige sagen, du seiest Johannes
der Téufer, andere, du seiest Elia, wieder andere, du seiest Jeremia
oder einer der Propheten.*

Solche Vorstellungen finden auch ihren Niederschlag in der
judischen Liturgie. Fiir uns ist in diesem Zusammenhang der Brauch
interessant, einen Becher mit Wein, den 5. Becher, beim Passamahl
fiir den wiederkommenden Propheten Elia zu reservieren, einen
Becher, den man wihrend der Feier nicht herumreichte und trank.
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Das ist der sog. Eliabecher, hochstwahrscheinlich der ,,Kelch nach
dem Abendmahl“, von dem in den Einsetzungsberichten die Rede
ist.’'" Er blieb eigentlich unberiihrt, nachdem im Laufe des Mahles
vier Becher vom Hausvater mit einem ausfiihrlichen Dankgebet
gesegnet und dann an alle Teilnehmer weitergereicht wurden.

1.3 Das Neue Testament

Vor diesem Hintergrund werden nun die Einsetzungsberichte des
Neuen Testamentes sehr lebendig und beginnen, sehr tiefgriindig
und weit in die Geschichte Israels zuriickgreifend zu uns zu
sprechen.

1.3.1 Die Einsetzungsberichte

Berichtet wird die Vorbereitung des Passamahles in traditioneller
Form: Jesus iibernahm die Rolle des Hausvaters seiner Haus-
gemeinde, bestehend aus den zwolf Aposteln. Ein Lamm wurde im
Tempel dargebracht, das Fleisch zum Verzehr gebraten. Un-
gesduertes Brot, Bitterkrduter, Fruchtmus zur Erinnerung an den
Lehm, den die Israeliten in der dgyptischen Sklaverei zu Ziegeln
verarbeiten mussten, die vier Becher mit Wein und der fiinfte, der
Eliabecher, wurden bereitgestellt.

319 Andere Deutungen sehen darin den sog. Segensbecher oder ,,Kelch der
Erlosung”. In der Liturgie des Sederabends lauten die Deuteworte des
Segensgebetes, der Beracha u. a.: ,,Mach uns frei, Ewiger, unser Gott, bald
von all unseren Bedréngnissen... Der Barmherzige zerbreche das Joch des
Druckes von unserem Nacken und fithre uns frei und aufrecht in unser
Land... Er sende uns reichen Segen... und den Propheten Elias, dass er uns
gute Nachricht des Heils und des Trostes bringe... und uns wiirdig mache fiir
die Messiaszeit... Er stifte Frieden fiir ganz Israel.
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Das Passamahl begann in gewohnter Weise. In der liturgischen
Funktion des Hausvaters nahm Jesus die Mazza, den ungesduerten
Brotfladen, und segnete ihn mit einem Dankgebet, das zugleich ein
verkiindigendes Deutewort enthélt, zerbrach den Fladen in gleiche
Teile und reichte es den Aposteln. Dies Wort lautete eigentlich: ,,Ge-
priesen seist du, Ewiger, unser Gott, Konig der Welt, der hervor-
bringt Brot aus der Erde. Dies ist das Brot des Elends, das unsere
Viter in Agypten aBen. Wer hungrig ist, komme und esse! Wer in
Not ist, komme und begehe Passa mit uns! Dies Jahr als Knechte —
im kommenden Jahr als Freie.”“ Heute und auBerhalb Israels fiigt
man hinzu: ,,Dies Jahr hier — im kommenden Jahr im Lande Israel.*

Der Evangelist Lukas fasst die ersten Handlungen und Gebete so
zusammen: ,,Und er nahm das Brot, dankte und brach’s und gab’s
ihnen und sprach...“ (Lukas 22,19). Ganz &hnlich Matthius und
Markus, wobei Lukas uns einen wichtigen weiteren Hinweis gibt: In
Kapitel 22,17 erwidhnt er vor den Brotworten bereits einen Kelch,
iiber dem Jesus ebenfalls den Segen und den Dank spricht und ihn
dann den Aposteln mit den Worten reicht: ,,Nehmt diesen und teilt
ihn unter euch! Denn ich sage euch, dass ich von nun an nicht von
dem Gewichs des Weinstocks trinken werde, bis das Reich Gottes
kommt.“ Das heift: Einer der vier Freudenkelche wird verbunden
mit der Verkiindigung des kommenden Reiches Gottes, in dem die
Freude der Erlosung erst seine vollkommene Fiille finden wird. Hier
haben wir einen Anhaltspunkt dafiir, dass Erlosung, Himmel,
Paradies, Ewigkeit, himmlisches Jerusalem und wie auch immer man
hieriiber sprechen mochte, nicht nur eine ewige Fortsetzung, sondern
die letzte und innigste Mahlgemeinschaft Jesu mit den Seinen
darstellen wird.

Aber auch Lukas fahrt nach dem dann folgenden Brotwort fort:
,Desselbengleichen auch den Kelch nach dem Mahl...*“. Und hier
haben wir den entscheidenden Hinweis darauf, worum es sich bei
diesem Kelch handelte, namlich um den Eliabecher. Nun kommt es
nach Danksagung und Segnung sowie Brechung und Austeilung des
Brotes zu einer entscheidenden Wende: Jesus dndert das traditionelle
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Deutewort und sagt nicht: ,,Dies ist das Brot des Elends etc., son-
dern: ,,Das ist mein Leib, der fiir euch gegeben wird.” Indem er das
sagt, verkiindet er zugleich sein stellvertretendes Siihneleiden und
Sterben fiir seine Jiinger.

Und mehr noch: Er nimmt vorweg, er setzt gegenwirtig, was noch
zukiinftig ist, weil es erst am folgenden Tag geschehen wird. Jesus
selbst bindet sein Wort an das Brot. Er predigt nicht einfach nur in
mehr oder weniger dunklen Worten, wie er es in seinen Abschieds-
reden getan hatte, sondern er vergegenwaértigt durch sein Wort in
Verbindung mit dem Element des Brotes seine Selbsthingabe am
Kreuz und teilt die Frucht seines stellvertretenden Leidens und
Sterbens an die Apostel aus. Sie erhalten Anteil an seinem fiir sie
geopferten Leib. Das Segnen, Danken, Deuten bzw. Verkiindigen,
Brechen, Verteilen, Nehmen und Essen lédsst sich hierbei nicht
elementarisieren, nicht auseinanderreiflen, sondern gehort als eine
Handlung unaufldslich zusammen.

Wir sehen: Obwohl das letzte Passamahl Jesu mit den Aposteln in
enger Verbindung zur jiidischen bzw. alttestamentlichen Tradition
steht und anders gar nicht eingeordnet und verstanden werden
konnte, kommt es doch zu einem volligen Neueinsatz, zu einer vollig
neuen Einsetzung. Und wir erkennen noch etwas: In den Deute-
worten Jesu ,,Das ist mein Leib, der fiir euch gegeben wird* ist das
ganze Evangelium enthalten. Hier haben wir es mit der kiirzesten
und pragnantesten Verdichtung des Evangeliums vom stellvertreten-
den Leiden und Sterben Jesu fiir uns Menschen zu tun. Hier schlagt
das Herz der guten Botschaft von der Erlosung allein aus Gnade,
allein durch Christus.

Jesus erklirt sich hierbei zu dem Lamm Gottes, das die Siinde der
Welt hinwegnimmt, und gibt sich als der zu erkennen, auf den
Johannes der Téufer ganz zu Beginn mit eben diesen Worten
hingewiesen hatte (vgl. Joh. 1,29). Das wird noch deutlicher in dem
Deutewort Jesu zum Kelch nach dem Abendmahl. Aber schon die
Tatsache, dass Jesus nun diesen — gewissermaflen unberiihrbaren —
Kelch erhebt, ihn segnet, das Dankgebet spricht und ihn den
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Aposteln zum Trinken reicht, markiert einen unglaublichen Wende-
punkt. Jesus sagt damit ja, dass der Messias gekommen ist, dass das
Warten ein Ende hat, dass das Heil der Welt in seiner Person
gegenwartig ist und die, die mit ihm dieses Mahl feiern, daran Anteil
erhalten.

,,Dieser Kelch ist der neue Bund in meinem Blut, das fiir euch
vergossen wird.“ So sehr hierdurch eine Verbindung hergestellt wird
mit dem Opferblut der Passaldmmer, das einst das Voriibergehen des
Todesengels in Agypten bewirkte, so sehr schafft Jesus an dieser
Stelle wiederum einen Neueinsatz. Dieser alte Bund wird iiberboten
und zum Ziel gebracht, indem nun Christus als das einzig- und
endgiiltige Lamm Gottes sein Blut zur Erlésung der Menschen
vergief3t.

1.3.2 Das Johannesevangelium

Und so haben wir im Heiligen Abendmahl sowohl eine Ankniipfung
an das Mahl des alten Bundes als auch einen volligen Neueinsatz,
die Stiftung des Mahles des neuen und ewigen Bundes Gottes mit
seinem Volk. Dieses neue Gottesvolk wird repréasentiert durch die
zwoOlf Apostel. Die Zahl zwolf hat hier den Wert einer Vollzahl,
steht aber auch fiir die zwolf Stdmme Israels.

Ob diese Worte nun symbolisch im {ibertragenen Sinne oder wort-
lich und ganz realistisch zu verstehen seien, war von Anfang an eine
Streitfrage auch unter den Jiingern Jesu. Deshalb hat es der
Evangelist Johannes unternommen, nicht einfach einen Erlebnis-
bericht iiber das letzte Passa und die Einsetzung des Abendmahles
zu verfassen, sondern auf andere, erkldarende und vertiefende Weise
klarzustellen, was Sinn und Meinung der Einsetzung dieses Mahles
ist.

In Kapitel 6,22-60 seines Evangeliums iiberliefert uns Johannes die
sog. Brotrede Jesu in Kapernaum. Darin finden wir die ent-
scheidenden Sétze: ,,Da sprach Jesus zu ihnen: Wabhrlich, wahrlich,
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ich sage euch: Nicht Mose hat euch das Brot aus dem Himmel
gegeben, sondern mein Vater gibt euch das wahrhaftige Brot aus
dem Himmel. Denn das Brot Gottes ist der, welcher aus dem
Himmel herabkommt und der Welt das Leben gibt... Wabhrlich,
wahrlich, ich sage euch: Wer glaubt, hat ewiges Leben. Ich bin das
Brot des Lebens. Eure Viter haben das Manna in der Wiiste
gegessen und sind gestorben. Dies aber ist das Brot, das aus dem
Himmel herabkommt, damit man davon esse und nicht sterbe. Ich
bin das lebendige Brot, das aus dem Himmel herabgekommen ist;
wenn jemand von diesem Brot it, wird er leben in Ewigkeit. Das
Brot aber, das ich geben werde, ist mein Fleisch fiir das Leben der
Welt. Die Juden stritten nun untereinander und sagten: Wie kann
dieser uns sein Fleisch zu essen geben? Da sprach Jesus zu ihnen:
Wahrlich, wahrlich, ich sage euch: Wenn ihr nicht das Fleisch des
Sohnes des Menschen efit und sein Blut trinkt, so habt ihr kein
Leben in euch selbst. Wer mein Fleisch it und mein Blut trinkt, hat
ewiges Leben, und ich werde ihn auferwecken am letzten Tag; denn
mein Fleisch ist wahre Speise, und mein Blut ist wahrer Trank. Wer
mein Fleisch i3t und mein Blut trinkt, bleibt in mir und ich in ihm.*
(Joh. 6,32-33.47-56)

Johannes verwendet hier nicht den Begriff ,,Leib“, sondern
»Fleisch®, um jede Spiritualisierung, jede Verfliichtigung in ein
iibertragenes, symbolisches Verstindnis auszuschlieen.

Und Johannes berichtet, wie sich an dieser Rede Jesu die Geister
scheiden. Das sei eine harte Rede. Wie kdnne dieser uns sein Fleisch
zu essen geben? Davon abgesehen, war allein schon die Vorstellung
des Blutgenusses, geschweige denn Menschenblutgenusses, fiir
Juden undenkbar. Aber genau darum geht es. Darum geht es Jesus
und darum geht es Johannes.

»von da an“, heilt es abschlieBend, ,,wandten seiner Jiinger viele
sich ab und wandelten hinfort nicht mehr mit ihm* (Joh. 6,66). Es
war und ist bis heute das Heilige Abendmahl und sein Verstdndnis,
an dem sich die Jiinger Jesu von denen trennen, die fragen: ,,Wie
kann dieser uns sein Fleisch zu essen geben?*
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Da Jesus diese Rede in Kapernaum gehalten hat und viele seiner
bisherigen Jiinger nicht verstanden und verstehen wollten, was Jesus
meinte, und dem Missverstiandnis erlagen, Jesus verlange von ihnen
eine Art Menschenfresserei, spricht man bis heute von dem
,kapernaitischen Missverstandnis“. Wir werden gleich noch darauf
zu sprechen kommen.

In der Reformationszeit gab es eine heftige Auseinandersetzung
zwischen Luther und Zwingli, ob man Johannes 6 sakramental auf
das Abendmahl hin verstehen diirfe. Uberraschenderweise war
Luther der Ansicht, man diirfe nicht, wahrend Zwingli die gegen-
teilige Meinung vertrat. Der missourische Theologe David Scaer
wies jiingst darauf hin, dass Luther hier eine Entscheidung traf, die
biblisch nicht haltbar ist, weil er Johannes 6 aus der ganzen Debatte
um die sog. Realpridsenz heraushalten wollte. Der Grund: Zwingli
behauptete zwar, Jesus spreche Johannes 6 vom Abendmahl, legte
aber bei seiner Argumentation das ganze Gewicht auf die Aussage:
,Der Geist ist’s, der da lebendig macht; das Fleisch ist nichts niitze.*
Daraus folgerte er, dass wir im Abendmahl nichts weiter empfingen
als Brot und Wein, welche auch im Genuss derselben Brot und Wein
bleiben, wie es bis heute z. B. im badischen unierten Landes-
katechismus steht. Da es ja der Geist sei und das Fleisch nichts
niitze, konne man allenfalls von einer Vereinigung zwischen dem
glaubigen Menschen und dem erhohten Jesus Christus im Geiste und
im Glauben sprechen. Von daher erklért es sich, dass das Abend-
mahl in der spéteren reformierten Kirche keine bedeutende Rolle
spielte und sein Wesen darin besteht, ein Bekenntnis- und Er-
innerungsakt der Glaubigen zu sein, die dem Wort Christi ge-
horchen: ,,Solches tut zu meinem Gedéachtnis.*

David Scaer’!! zeigt, wie abwegig diese Exegese von Johannes 6 ist.
In Johannes 6,63 steht: ,,Der Geist ist’s, der da lebendig macht; das

3 Vgl. David Scaer, ,,Werdet ihr nicht essen das Fleisch des Menschen-
sohnes®, in LuthBeitr 3/2005, S. 139-156.
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Fleisch ist nichts niitze.“ Es steht nicht da: Der Geist ist etwas niitze,
das Fleisch nicht. Von welchem Geist redet Johannes? Von dem
Geist, der da lebendig macht. Genau diese Wendung kennen wir aus
dem Nizénischen Glaubensbekenntnis, und wir bezeugen darin: ,,Ich
glaube an den Herrn, den Heiligen Geist, der da lebendig macht.” In
diesem 3. Artikel unter der Uberschrift , Der Heilige Geist be-
kennen wir auch die Auferstehung der Toten und das Leben der
zukiinftigen Welt. Es muss also einen direkten Zusammenhang
zwischen dem rechten Sakramentsverstdndnis und dem Bekenntnis
zum ,,Herrn, dem Heiligen Geist, der da lebendig macht,* geben.

Bleiben wir noch kurz im Johannesevangelium, um nachzupriifen,
ob sich hier nicht noch eine nachvollziehbare Ausdeutung des Satzes
findet: ,,Der Geist ist’s, der da lebendig macht; das Fleisch ist nichts
niitze.“ In Kapitel 20 werden wir fiindig. In Vers 14 heifit es im
Bericht iiber die Begegnung Marias von Magdala mit dem Auf-
erstandenen: ,,Als sie dies gesagt hatte, wandte sie sich zuriick und
sieht Jesus dastehen; und sie wullte nicht, dass es Jesus war.* Der
Auferstandene ist zweifellos derselbe wie der Gekreuzigte und wird
dennoch von seinen engsten Vertrauten nicht erkannt. Das Erkennen
stellt sich erst in der direkten Anrede mit dem Namen ,,Maria“ ein.

In Vers 19 lesen wir weiter von der Erscheinung des Auferstandenen
im Jingerkreis: ,,Als es nun Abend war an jenem Tag, dem ersten
der Woche, und die Tiiren, wo die Jiinger waren, aus Furcht vor den
Juden verschlossen waren, kam Jesus und trat in die Mitte und
spricht zu ihnen: Friede euch!* Mit anderen Worten: Der Auf-
erstandene hat zwar einen Leib, der sich durch die Vorweisung der
Négelmale auch als identisch mit dem Gekreuzigten erweist, aber
dieser Leib ist unseren irdischen Definitionen von Leiblichkeit nicht
mehr unterworfen: Jesus kann durch verschlossene Tiiren gehen.

Das Fleisch Jesu, das er uns darreicht, ist also einerseits identisch
mit dem Leib des Gekreuzigten, andererseits aber (und nur so ist es
etwas ,,niitze*) durch den Heiligen Geist, der da lebendig macht, in
der Auferstehung verwandelt worden in eine andere Art der Leib-
lichkeit, die unserem Denken vollkommen unzugéinglich ist. Sie wird
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bezeugt und kann erfahren werden. Aber sie ldsst sich nicht in
menschlich-irdische Begriffe fassen.

Das Ende des Lukasevangeliums gibt weiteren Aufschluss: Die
Emmausjiinger liefen neben dem Auferstandenen her, sprachen mit
ihm und erkannten ihn nicht. Schon sein Wort bewirkte, dass ihnen
das Herz brannte. Aber sie erkannten ihn immer noch nicht. Dazu
kam es erst, und das ist ganz bezeichnend, als Jesus mit ihnen zu
Tische sal, das Brot nahm, dankte, es brach und ihnen gab. Da
wurden ihre Augen gedffnet, und sie erkannten ihn.

Es bleibt also ein Paradoxon, was wir glauben: Wir empfangen mit
dem Brot und dem Wein den wahren Leib und das wahre Blut
Christi. Brot und Wein sind Christi Leib und Blut, der sich fiir uns
am Kreuz geopfert hat. Und doch essen wir nicht einen Teil von
Jesus. Wir erhalten vielmehr leibhaften Anteil am Auferstehungsleib
und -blut Christi und werden dadurch ein Leib mit Christus, dass wir
uns das Sakrament ein-verleiben.

Das Fleisch ist nichts niitze, wenn wir uns mit irdisch-menschlichen
Definitionen und eingesperrt in solche banalen Vorstellungen darum
streiten. Es ist der Herr, der Heilige Geist, der da lebendig macht,
der allein es bewirkt, dass wir mit dem Brot und dem Wein den
Lebendiggemachten und Lebendigmacher in uns aufnehmen, damit
er uns auch von innen her verwandeln und lebendig machen kann.
Darum nannte man schon in der Alten Kirche das Altarsakrament
auch eine Arznei der Unsterblichkeit.

Das Lebendigmachen hat natiirlich einen ganz eindeutigen Zu-
sammenhang mit der Siindenvergebung: Wir sind ja die in Siinden
Toten ohne Christus. Durch den Empfang seiner Vergebung werden
wir aus Verlorenen bzw. Toten zu lebendiggemachten S6hnen und
Tochtern Gottes.

Es ist also keine Vergewaltigung unseres Intellektes vonnéten, um
zu bekennen: Ich glaube, dass ich im Heiligen Abendmahl mit Brot
und Wein den wahren Leib und das wahre Blut Christi zur Ver-
gebung der Siinden, zur Starkung meines Glauben und zur Festigung
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und Erneuerung der Gemeinschaft mit Christus empfange. Eher
schon ein geistlicher Zugang zu einem eigentlich ,,mystischen®,
genauer eben: sakramentalen Grundzug der altkirchlichen und
lutherischen Abendmahlslehre.

Exkurs 11: Lutherischer Abendmahlsglaube — ein
,mystisches” Abendmahlsverstidndnis?

Man hat weithin zu wenig beachtet, dass Martin Luther von der
mittelalterlichen Mystik geprdgt war. Mystik meint religions-
phénomenologisch die Vereinigung des Menschen mit der Gottheit.
Luther war ein Verehrer der Mystiker wie Johannes Tauler oder
auch Bernhard von Clairvaux. Er hat’s nicht so fein und hochgeistig
ausgedriickt wie diese, aber genau dasselbe gemeint und es auch so
verstanden, wenn er etwa die Rechtfertigung mit der Vermahlung,
also dem Ein-Fleisch-werden einer Hure mit dem gerechten Christus
beschreiben konnte, sodass Gott, wenn er das arme Hiirlein ansieht,
in ihr doch den gerechten Christus sieht und sie um dessentwillen
gerecht spricht und ihr gnédig ist. Das ist ein mystisches Verstidndnis
der Rechtfertigung, die ja gerade im Heiligen Abendmahl leibhaft
wird.

Ein anderer mystischer Zugang Luthers zum Geheimnis des Glau-
bens ist das Wort von dem einen Kuchen. Wir werden mit Christus
ein Kuchen, sagt Luther, und meint damit: Wenn wir im Glauben
den Leib und das Blut Christi empfangen, werden wir so sehr eins
mit Christus, wie die Bestandteile eines Kuchenteiges miteinander
eins werden. Es gibt keine innigere Gemeinschaft mit Christus in
dieser Zeitund Welt als die im Heiligen Abendmahl. Empfangt, was
ihr seid: Leib Christi. Und werdet, was ihr empfangt: Leib Christi.

Dass Luther mit diesem Sakramentsverstdndnis nicht nur mittel-
alterliche Mystiker und iibrigens auch bis heute die ganze Ostkirche,
sondern vor allem das klare Zeugnis der Heiligen Schrift selbst auf
seiner Seite hat, wird deutlich, wenn wir beim Apostel Paulus im
1. Korintherbrief nachlesen: ,,.Der Kelch der Segnung, den wir seg-
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nen, ist er nicht die Anteilgabe des Blutes des Christus? Das Brot,
das wir brechen, ist es nicht die Anteilgabe des Leibes des Christus?
Denn ein Brot, ein Leib sind wir, die vielen, denn wir alle haben teil
an dem einen Brot.“ (1. Kor. 10,16-17). Luther iibersetzte das
griechische Wort koinonia (,,Anteilgabe“) mit,,Gemeinschaft®, was
durchaus nicht falsch, aber missversténdlich ist. Paulus sagt hier,
dass wir ein Leib sind, weil wir Anteil haben an dem einen Brot, das
wir brechen und das wiederum Anteil an dem Leib des Christus gibt.
,,Denn wir alle haben teil.*

Hier besteht ein unaufldsbarer Begriindungszusammenhang, den
man allerdings in die Negation umkehren kann. Und das hie3e dann:
Wenn wir nicht Anteil haben an dem Brot, das uns Anteil gibt an
dem Leib Christi, sind wir nicht ein Leib mit ihm und auch nicht
Leib Christi.

Im Epheserbrief beschreibt Paulus mit dem Wort ,,LLeib Christi* die
Kirche. Kirche wird also im Zentrum konstituiert durch die
Anteilgabe und Anteilhabe am Leib und Blut Christi. Nur so ist es
zu verstehen, dass der Ausschluss vom Herrenmahl eine Maflnahme
der Kirchenzucht sein kann. Paulus setzt seinen Gedankengang im
1. Korintherbrief ja bekanntlich fort mit den Worten: ,,Ihr konnt
nicht des Herrn Kelch trinken und der Ddmonen Kelch; ihr konnt
nicht am Tisch des Herrn teilnehmen und am Tisch der Ddmonen®
(1. Kor. 10,21).

Der Ausschluss vom Tisch des Herrn erfolgt auch als Selbst-
ausschluss fiir diejenigen, die dem Herrn und seinem Wort untreu
werden und einen — wie auch immer gearteten — Gdotzendienst
betreiben, der grundsétzlich darin besteht, Gottes Gebote nicht zu
achten und sich nicht zur Umkehr, zur BuB3e und zur Vergebung
rufen zu lassen.
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1.3.3 Die Apostelgeschichte

Nachdem wir jetzt die biblische Verankerung des Abendmahls und
sein Verstidndnis im Licht der Evangelien betrachtet haben, kommen
wir zu der Frage, welchen Stellenwert die Feier des Heiligen Abend-
mahles in der frithesten Kirche gehabt hat, oder — anders ge-
sprochen — : wie die Jerusalemer Urgemeinde Gottesdienst gefeiert
hat.

Die erste Quelle hierfiir ist die Apostelgeschichte des Lukas. Im
2. Kapitel lesen wir: ,,Die nun sein Wort (gemeint ist die Pfingst-
predigt des Petrus) aufnahmen, lieBen sich taufen; und es wurden an
jenem Tag etwa dreitausend Seelen hinzugetan. Sie verharrten aber
in der Lehre der Apostel und in der Gemeinschaft, im Brechen des
Brotes und in den Gebeten.* (Apg. 2,41-42) Die Gemeinde ist das
durch die Kraft des Heiligen Geistes, der sich an das gepredigte
Apostelwort bindet, berufene, erleuchtete, zum Glauben gefiihrte,
getaufte Volk Gottes. Von diesen Christen wird ausgesagt, dass sie
in der Lehre der Apostel, in der Gemeinschaft, im Brotbrechen und
in den Gebeten verharrten. Diese vier Punkte beschreiben auf das
Kiirzeste das Wesen des christlichen Gemeindelebens. Wir erkennen
in diesen vier Punkten die bis heute vorfindlichen Eckpunkte unseres
Gottesdienstes: Die apostolische Lehre (wie sie z. B. im Apostoli-
kum bekannt wird) als Verkiindigung des Evangeliums im weiteren
Sinne, Gemeinschaft (insofern die Gemeinde zum Gottesdienst
zusammenkommt und nicht jeder Christ isoliert Gottesdienst feiert,
aber auch insofern Gemeinschaft, als die Gemeinde zur gegen-
seitigen Auferbauung zusammenkommt, was in vielfaltigen Formen
dargestellt wird und z. B. auch durch die Dankopfersammlung fiir
die Bediirftigen seinen Ausdruck findet). Das Brotbrechen ist ein
Synonym fiir die Feier des Herrenmahles. Das ist deshalb so, weil
das Brechen des Brotes die dullere Geste ist, mit der die Sakra-
mentsfeier eroffnet wird. Und schlieBlich gehoren die Gebete dazu,
wobei wir hierunter sowohl die Psalmen in Wort und Gesang, die
Fiirbitte, das Dank-und Segensgebet wie frithchristliche Hymnen zu
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verstehen haben. Ganz zu Beginn schon steht uns hier der Gottes-
dienst mit seinen Hauptbestandteilen vor Augen, wie wir ihn bis
heute unter der Bezeichnung ,,Hauptgottesdienst™ kennen.

Dieses ,,Verharren® oder ,,Bleiben® in diesen Stiicken wird einige
Verse spiter konkretisiert: Es geschieht nicht nur dann und wann,
sondern tiglich. ,, Taglich verharrten sie einmiitig im Tempel und
brachen zu Hause das Brot, nahmen die Speise mit Jubel und
Schlichtheit des Herzens, lobten Gott und hatten Gunst beim ganzen
Volk. Der Herr aber tat téglich hinzu, die gerettet werden sollten.*
(Apg. 2,46-47) An dieser Stelle fillt eine Parallelitdt auf: Der
Gottesdienst der Jerusalemer Christen geschieht in dieser frithesten
Zeit noch sowohl im Tempel als auch in den Héusern, wobei {iber
die Art des Tempelgottesdienstes zunédchst noch nichts gesagt wird,
wohl aber, dass man in den Hausern zum Brotbrechen, also zur Feier
des Herrenmahles, zusammenkam.

Wenige Verse weiter, zu Beginn des 3. Kapitels, erfahren wir, dass
Petrus und Johannes zum Gebet zur iiblichen Gebetszeit um die
neunte Stunde in den Tempel gingen. Mit anderen Worten: Die
ersten Christen, die ja Judenchristen waren, verrichteten ihre
traditionellen jlidischen Tagzeitengebete noch im Tempel, kamen
aber parallel und erginzend dazu in den Hausern zur Mabhlfeier
zusammen. Dass die Christen am Siithneopfergottesdienst weiterhin
teilnahmen, ist ausgeschlossen. Dies wiirde der zentralen Glaubens-
wahrheit der christlichen Lehre von dem ein fiir allemal durch
Christus dargebrachten Lebensopfer am Kreuz widersprechen.

Dem ,,taglich® des Tempelgebetes und der hauslichen Herrenmahl-
feier entspricht sprachlich das ,tdglich der vom Herrn zur Ge-
meinde hinzugefiigten neuen Christen. Das ist keine Rand-
beobachtung, sondern ein Hinweis darauf, was wir unter ,,aposto-
lischem Gemeindeaufbau® zu verstehen haben. Er speist sich nicht
nur durch die Kraft des Gottesdienstes, er ist Gottesdienst; er besteht
darin, Gottesdienst zu feiern. Die Apostel halten vor den Nicht-
getauften und noch nicht Christusglaubigen Missionspredigten. Aus
diesen Predigthorern kommen téglich einige zum Glauben und
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lassen sich taufen. Diese getauften Christen halten noch die jii-
dischen Tagzeitengebete, kommen aber bereits téglich zur Feier des
Herrenmahls in den Hausern zum eigentlich und wesentlich christ-
lichen Gottesdienst zusammen. Die Frage, wann diese ersten
Christen in Jerusalem denn eigentlich gearbeitet haben mdgen, ist
berechtigt. Eine Ahnung davon, dass diese sehr praktische Frage
auch damals aktuell war, gibt der Hinweis: ,,Alle Glaubig-
gewordenen aber waren beisammen und hatten alles gemeinsam; und
sie verkauften die Giiter und die Habe und verteilten sie an alle, je
nachdem einer bediirftig war* (Apg. 2,44-45).

Es ist Erweckungszeit, und es ist immer typisch fiir Erweckungs-
zeiten gewesen, dass dem Gottesdienst, wie es auch in der Bene-
diktinerregel heil3t, nichts vorgezogen wurde. Aus den Berichten
iiber die Hermannsburger Erweckung im 19. Jahrhundert erfdhrt man
Ahnliches. Die Menschen hielten Morgen- und Abendandachten in
den Familien, gingen mittwochs und freitags zum Gottesdienst und
sonntags ohnehin, wobei es fiir den Anfang der Hermannsburger
Erweckung typisch war, dass sonntiglich das Heilige Mahl gefeiert
wurde und auBer den in Kirchenzucht befindlichen alle zum
Sakrament gingen.

Diese hochste Intensitét liel sich freilich nicht durchhalten, zumal
auBerhalb Jerusalems nicht. Mit dem Fortschreiten der Mission tritt
eine Anderung ein. Am Prinzip 4nderte sich jedoch nichts: Die
Apostel suchten immer zuerst die Synagogen auf, um dort das
Evangelium zu predigen. Kamen Juden zum Glauben, wurden sie
getauft und sammelten sich in christlichen Hausgemeinden. Die
H&auser waren noch keine Kirchen, sondern die Privathiduser
einzelner Christen. Ein bekanntes Beispiel ist die Purpurkrdmerin
Lydia in Philippi, die ihr Haus den Aposteln und der Gemeinde zur
Verfiigung stellte (Apg 16,14 ff.).

Die Apostelgeschichte ist in weiten Teilen nicht Beschreibung des
Jerusalemer Gemeindelebens, sondern Missionsbericht. Wir erfahren
nur am Rande etwas von der Gottesdienstpraxis der Apostel und
ihrer Mitarbeiter. Hochst aufschlussreich ist hier Apostelgeschichte
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20,6 ff. Lukas berichtet aus Troas: ,,Am ersten Tag der Woche aber,
als wir versammelt waren, um Brot zu brechen, unterredete sich
Paulus mit ihnen, da er am folgenden Tag abreisen wollte; und er
zog das Wort hinaus bis Mitternacht. Es waren aber viele Lampen in
dem Obersaal, wo wir versammelt waren. Ein junger Mann aber mit
Namen Eutychus sal im Fenster und wurde von tiefem Schlaf
iberwiltigt, wiahrend Paulus noch weiterredete; und vom Schlaf
uberwaltigt, fiel er vom dritten Stock hinunter und wurde tot auf-
gehoben. Paulus aber ging hinab und warf sich iiber ihn, und ihn
umfassend sagte er: Macht keinen Larm! Denn seine Seele ist in
ihm. Und als er hinaufgestiegen war und das Brot gebrochen und
gegessen und lange bis zum Anbruch des Tages geredet hatte, reiste
er so ab. Sie brachten aber den Jungen lebend und wurden nicht
wenig getrostet. (Apg. 20,7-20)

Der Bericht setzt sehr selbstverstidndlich voraus, dass man am ersten
Tag der Woche, also am Sonntag, zum Brotbrechen zusammen-
kommt. Zur Feier des Brotbrechens gehort, wie schon Apostel-
geschichte 2,42 bezeugt, die Lehre der Apostel, die sich in diesem
Falle so sehr in die Lénge zieht, dass es schlieBlich zu der Begeben-
heit mit dem eingeschlafenen Knaben kommt. Auffallend ist, dass
offenbar zunéchst die Predigt erfolgt und danach das Brotbrechen.
Nicht anders ist die Reihenfolge des Gottesdienstes bis heute.
Auffallend ist weiter, dass es der Apostel Paulus ist, von dem gesagt
wird, dass er das Brot bricht. Offensichtlich leitet der Apostel die
Mahlfeier.

1.3.4 Die Paulusbriefe

Uber den Gottesdienst der ersten Christen schreibt der Apostel
Paulus auch im 1. Brief an die Korinther. Im elften Kapitel heil3t es:
,,Denn erstens hore ich, dass, wenn ihr in der Gemeinde zusammen-
kommt, Spaltungen unter euch sind, und zum Teil glaube ich es.
Denn es miissen auch Parteiungen unter euch sein, damit die Be-
wihrten unter euch offenbar werden. Wenn ihr nun zusammen-
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kommt, so ist es nicht moglich, das Herrenmahl zu essen. Denn jeder
nimmt beim Essen sein eigenes Mahl vorweg, und der eine ist
hungrig, der andere ist betrunken.” (1. Kor. 11,18-21)

,2Zusammenkommen* ist hier terminus technicus fiir die Feier des
Gottesdienstes der Gemeinde. Das griechische Wort, das hier
Verwendung findet, ist eine Verbform zu synagoge. Eine Synagoge
ist also der Ort, an dem die Gemeinde zum Gottesdienst zusammen-
kommt. Wenn aber die Gemeinde zum Gottesdienst zusammen-
kommt, das ldsst sich aus diesen Versen entnehmen, dann heif3t das:
Sie feiert das Herrenmahl. Das Herrenmahl stand von Anfang an
also im Zentrum des christlichen Gottesdienstes, der anfangs tiglich,
spater sonntiglich gefeiert wurde.

Natiirlich lielen sich aus den Schriften des Neuen Testamentes noch
weitere Bestandteile des Gottesdienstes aufzéhlen. So gehdrt auch
die diakonische Dankopfersammlung von Anfang an dazu, wie z. B.
1. Korinther 16 zeigt: ,,An jedem ersten Wochentag lege ein jeder
von euch bei sich zuriick und sammle an, je nachdem er Gedeihen
hat, damit nicht erst dann, wenn ich komme, Sammlungen ge-
schehen® (1. Kor. 16,2).

Der Rostocker Neutestamentler Gottfried Holtz legt gar den ge-
samten 1. Timotheusbrief unter dem Gesichtspunkt aus, dass sich
hierin eine Fiille liturgischer Formeln und Stiicke finden, die
allesamt einen Bezug zur Abendmabhlsliturgie haben.

1.3.5 Die Offenbarung St. Johannis

SchlieBlich finden wir im letzten Buch der Heiligen Schrift, in der
Offenbarung St. Johannis, eine Fiille von Erwdhnungen des Heiligen
Abendmahles, allerdings nun des himmlischen Mahles der Erlosten.
Die Offenbarung beginnt mit der Beschreibung der Situation, in der
der Seher einen visiondren Einblick in den himmlischen Gottesdienst
erhilt: ,,Ich war an des Herrn Tag im Geist, und ich horte hinter mir
eine laute Stimme wie von einer Posaune® (Offb. 1,10). Am Herren-

309



tag, am ersten Tag der Woche findet diese Vereinigung des irdischen
mit dem himmlischen Gottesdienst statt.

Als Synonym fiir die Erldsung, die Vereinigung Gottes mit den
Menschen, fiir das ersehnte Ziel, an dem Gott alles in allem sein
wird, dient wiederum das Abendmahl. Der Gemeinde in Laodizea,
die durch ihre Lauheit und geistliche Sattheit gekennzeichnet ist,
wird gesagt: ,,Weil du sagst: Ich bin reich und bin reich geworden
und brauche nichts, und nicht weiflt, dass du der Elende und
bemitleidenswert und arm und blind und blo8} bist, rate ich dir, von
mir im Feuer geldutertes Gold zu kaufen, damit du reich wirst; und
weille Kleider, damit du bekleidet wirst und die Schande deiner
Bl6Be nicht offenbar werde; und Augensalbe, deine Augen zu
salben, damit du siehst. Ich iiberfiihre und ziichtige alle, die ich
liebe. Sei nun eifrig und tu BuBle! Siehe, ich stehe an der Tiir und
klopfe an; wenn jemand meine Stimme hort und die Tiir 6ffnet, zu
dem werde ich hineingehen und mit ihm Mabhl halten, und er mit
mir.*“ (Offb. 3,17-20) Luther {ibersetzt in dem gemeinten Sinne
,,2Abendmahl halten*.

Und schlieBlich, fast am Schluss der Offenbarung, wird der
Jubelgottesdienst im Himmel beschrieben, die Anbetung Gottes im
Bild des groBen Hochzeitsmahles: ,,Laf3t uns frohlich sein und jubeln
und ihm die Ehre geben; denn die Hochzeit des Lammes ist
gekommen, und sein Weib hat sich bereitgemacht. Und ihr wurde
gegeben, dass sie sich kleide in feine Leinwand, gldnzend, rein; denn
die feine Leinwand sind die gerechten Taten der Heiligen. Und er
spricht zu mir: Schreibe: Gliickselig, die eingeladen sind zum
Hochzeitsmahl des Lammes! Und er spricht zu mir: Dies sind die
wahrhaftigen Worte Gottes. (Offb. 19,7-9) Auch hier {ibersetzt
Luther ganz bewusst ,,Abendmahl*.

Denn so schlieft sich der Kreis: Die Einsetzung des Abendmahls
kennzeichnet den Beginn des christlichen Gottesdienstes des Neuen
Bundes im Unterschied zum jiidischen des Alten Bundes. Das
Abendmahl ist tdgliche oder doch zumindest sonntigliche Weg-
zehrung auf dem Weg der Christen. Und am Ende miindet dieser
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Weg ein in den Hochzeitssaal des Lammes, wo die irdischen Mahl-
feiern zur ewigen Vollendung gelangen.

1.3.6 Zusammenfassung des neutestamentlichen Zeug-
nisses

Zusammenfassend ldsst sich feststellen: Es wird im Neuen Testa-
ment kein christlicher Gottesdienst ohne die Feier des Herrenmahls
bezeugt. Es gibt die jiidischen Tagzeitengebete, die sicher — ohne
dass dies klar bezeugt wiirde — mit der Zeit zu christlichen Tag-
zeitengebeten wurden. Es gibt die Missions- und Evangelisations-
predigt der Apostel bzw. auch der Diakone Philippus und Stephanus
gegeniiber Einzelnen oder Zuhorergruppen. Diese sind aber nicht
gleichzusetzen oder zu verwechseln mit dem Gottesdienst der
getauften Christen.

Es gibt vielleicht, wenn man Apostelgeschichte 20 so verstehen
mochte, schon recht frith eine Zweiteilung des Gottesdienstes, wobei
der erste, evangelistische Predigtteil den Ungetauften gilt und der
zweite, der Mahlteil, exklusiv den getauften Christen vorbehalten
bleibt. Diese Zweiteilung findet sich ja bis heute in unserem
Hauptgottesdienst. In der orthodoxen Liturgie konnte sich aus dieser
Urformnoch erhalten haben, dass nach dem Wortteil der Diakon ruft
,Die Tiiren! Die Tiiren!” und danach die noch ungetauften
Katechumenen und die Biiler das Gotteshaus verlassen miissen.

2. Die Alte Kirche

Die friihesten au3erbiblischen Liturgien haben sich aus dem 2. und
3. Jahrhundert erhalten. Das élteste genaue Zeugnis iiber den Ablauf
und die Inhalte des christlichen Gottesdienstes liegt in der Apologie
Justins des Martyrers (gest. 165) aus der Zeit um 150 n. Chr. vor. In
der Didache, den Plinius- und Ignatiusbriefen finden sich teilweise
noch dltere, aber nicht vollstdndige Hinweise.
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Sowohl diese dlteren Zeugnisse als aber auch die Justinusapologie
und die Kirchenordnung des Bischofs Hippolyt zeigen deutlich: Der
Gottesdienst der Alten Kirche ist grundsitzlich Sakraments-
gottesdienst und nach einem Wort- und einem Sakramentsteil
unterschieden. Der Wortteil ist geprdgt durch Lesungen aus aposto-
lischen und prophetischen Schriften, die auch die Grundlage fiir
Auslegungen, Predigten und katechetische Ansprachen bilden. Der
Sakramentsteil ist vielfach bis in die Wortwahl hinein mit unserer
agendarischen Abendmabhlsfeier nach der sog. Form B identisch.

Wenn man davon ausgeht, dass Justin der Martyrer seine liturgische
Schrift um 150 n. Chr. beendet hat und darin bereits iiber das bei den
Christen tibliche Herkommen berichtet, nachdem der Gottesdienst
ein Sakramentsgottesdienst ist, darf man daraus schlielen, dass es
nie anders war. Es gibt also eine liickenlose Bezeugung des
Abendmahlsgottesdienstes als einzigem christlichen Regel- und
Standardgottesdienst von den Schriften des Neuen Testamentes an
bis zu den ersten altkirchlichen Dokumenten.

3. Die Reformationszeit bis zum 18. Jahrhundert

Dass es iiberhaupt so etwas wie reine Predigtgottesdienste gibt, ist
eine sehr spéate, aus dem Mittelalter stammende Erscheinung, die mit
dem Aufkommen der Predigerorden zusammenhéngt. Diese Ordens-
leute traten als BuB- und Gerichtsprediger auf und sammelten
Zuhorer zundchst sogar vor den Kirchen, spéter auch an Werktagen
und Sonntagnachmittagen in den Kirchen. An der Aullermauer der
Erfurter Augustinerkirche, in der Luther seine Monchsgeliibde
abgelegt hat, ist heute noch der Rest einer solchen Predigerkanzel zu
sehen. Diese Predigtgottesdienste der mittelalterlichen Predigerorden
nahmen dann Zwingli und spiter Calvin zum Vorbild fiir den
oberdeutschen reformierten Predigtgottesdienst, der sich damit als
typisch reformierte Erscheinung erweist.
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In den lutherischen Gebieten war der sonntdgliche Sakraments-
gottesdienst selbstverstdndlich. Warum sonst wéren Luthers samt-
liche Gottesdienstentwiirfe Messgottesdienste gewesen?

Die drei liturgischen Hauptschriften Luthers, ,,Von Ordnung Gottes-
diensts in der Gemeine“ von Ostern 1523, ,,Formula Missae et
communionis‘ vom Dezember 1523 und ,,Die deutsche Messe* vom
Herbst 1523 setzen die Sakramentsfeier am Sonntag als selbst-
verstandlich voraus. Selbst in der frithesten Schrift, ,,Von Ordnung
Gottesdiensts®, die stark polemisch gegen die Verbannung der Pre-
digt aus der Messe gerichtet ist, steht die sonntégliche Sakraments-
feier auBler Frage, und Luther sagt ausdriicklich, dass auch an
Werktagen, wenn ,,etliche auler am Sonntag das Sakrament be-
gehren, so halte man Messe, wie es die Andacht und die Zeit ergibt;
denn hier kann man kein Gesetz noch MaB aufstellen.**!?

An dieser Stelle treten wir in die geschichtliche Situation der
Reformationszeit ein.

Luther fand in der Kirche seiner Zeit folgende Verhéltnisse vor: Es
wurden tiglich, oft auch mehrmals, Messen gefeiert, wobei diese in
lateinischer Sprache oft mutterseelenallein vom Priester an Seiten-
altdren gelesen wurden. Diese Messen wurden als Darbringung des
Messopfers verstanden, und man meinte, mit der bloBen Feier einer
solchen Messe etwas fiir das Heil der Lebenden und der Ver-
storbenen zu tun. Eng damit zusammen hing auch das von Luther
scharf kritisierte Ablasswesen.

Trotz der Fiille der Messen kommunizierte aber kaum noch jemand.
Das Werk der Messe an sich war bereits verdienstlich. Der
urspriingliche Sinn der Anteilhabe an Leib und Blut Christi durch
den Empfang des Abendmahles war weithin verlorengegangen. Es

312 Martin Luther, Ausgewéhlte Schriften, Band 5 (Kirche, Gottesdienst,
Schule), S. 30-31.
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war Luthers groBes Verdienst, das ,fiir euch” des Sakramentes
wieder neu als Inbegriff des Evangeliums entdeckt zu haben.

Was war nun ,,typisch lutherisch an Luthers Messreform? Einer-
seits natiirlich die inhaltliche Reinigung der Messliturgie von
unbiblischen Messopfervorstellungen. Da Luther die heute be-
kannten altkirchlichen Liturgien, wie sie auch in unsere Agende
Eingang gefunden haben, nicht kannte, erscheint seine Liturgie-
reform heute sehr radikal: Er strich alle biblisch-theologisch nicht
haltbaren Gebete und Formulierungen aus und behielt gewisser-
maflen nur den verbleibenden Rest. Andererseits aber war
entscheidend fiir Luthers Messreform, dass er die Gemeinde-
kommunion wiederentdeckte und sie durch Schriften, Predigten,
Katechesen und Katechismen dem Kirchenvolk wieder nahebrachte
und lieb machte.

In der romischen Kirche galt zur Zeit Luthers und noch sehr lange
danach der Grundsatz, dass jeder Christ einmal im Jahr, und zwar zu
Ostern, das Sakrament empfangen muss. Daher hat bis heute in
katholisch gepragten Gegenden die sog. Osterkommunion noch eine
besondere Bedeutung. Man erhélt dann ein kleines Bildchen mit
einem Gebet und der jeweiligen Jahreszahl — urspriinglich als Nach-
weis, das man tatsidchlich im Jahr soundso die Kommunion empfan-
gen hat. Andernfalls drohte ndmlich die Exkommunikation. Luther
hatte mit dem Evangelium auch das Altarsakrament neu entdeckt,
weil doch die Messe ,,ein Teil des Evangeliums, vielmehr die
Summe und Zusammenfassung des Evangeliums (ist). Denn was ist
das ganze Evangelium als die gute Nachricht von der Siinden-
vergebung? Doch was immer von der Siindenvergebung und der
Barmherzigkeit Gottes des langen und breiten gesagt werden kann,
das ist in den Einsetzungsworten kurz zusammengefafit. Daher
sollten auch die Predigten an das Volk nichts anderes sein als Aus-
legungen der Messe, d. h. Erklarungen der gottlichen VerheiSungen
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dieses Testamentes, denn das hie3e den Glauben lehren und wahr-
haft die Kirche aufbauen.“*"

Zur Unsitte des manchmal nur einmal jihrlichen Sakraments-
empfangs in der rdmischen Kirche schreibt Luther im Groflen
Katechismus, in dem Wort ,,So oft ihr’s tut” sei inbegriffen, ,,dass
man’s oft tun soll; es ist aber deswegen hinzugefiigt, weil Christus
das Sakrament frei haben wollte, nicht gebunden an eine bestimmte
Zeit, wie das Essen des Passahlammes bei den Juden (...) obgleich
spater der Papst dies in das Gegenteil verkehrt hat und wieder ein
,Judenfest‘ daraus gemacht hat.**'"

Als Luther den sonntéglichen Sakramentsempfang einfiihrte, emp-
fahl, dafiir warb und dazu lockte, war es durchaus nicht so, dass von
einem Tag auf den anderen das Kirchenvolk zum Altar stromte. Ein
Grofteil dessen, was Luther im Groflen Katechismus zum Abend-
mabhl schreibt, richtet sich gegen diejenigen, die sich gegen den
sonntdglichen Sakramentsempfang aus unterschiedlichen Griinden
noch strauben. Wie Luther selbst denkt, ist ganz eindeutig: ,,Darum
ist uns das Sakrament zur tdglichen Weide und Fiitterung gegeben,
damit sich der Glaube erhole und stirke, um in diesem Kampf
keinen Riickfall zu erleiden, sondern immerfort stiarker und stiarker
zu werden. "

Luther hat in der Vorrede zum Kleinen Katechismus den vielfach
missbrauchten und zumindest missverstandenen Satz geschrieben:
»Wer das Sakrament nicht sucht, noch wenigstens einmal oder etwa

313 Martin Luther, ,,De Capitivitate* 1520, zitiert nach Reinhard MeBner,
,,Die MeBreform Martin Luthers und die Eucharistie der Alten Kirche®, S.
164. Fiir ,,gute Nachricht™ steht im lateinischen Original bonum nuntium,
also besser ,,gute Botschaft™.

314 Martin Luther, GroBer Katechismus, in heutiges Deutsch iibertragen von
Detlef Lehmann, S. 47-48.

315 Martin Luther, Grof3er Katechismus, in: Unser Glaube, Abschnitt 837.
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viermal im Jahr begehrt, bei dem muss man Sorge haben, dass er das
Sakrament verachtet und kein Christ ist, ebenso wie der kein Christ
ist, der das Evangelium nicht glaubt oder hort.**'® Dass mancher
daraus gemacht hat, man miisse oder diirfe gar nur viermal jéhrlich
das Sakrament empfangen, ist eine Verkehrung des von Luther
Gesagten und Gemeinten.

Im Ubrigen: Luther schreibt an diesen und vielen anderen Stellen
iiber die Haufigkeit des Sakramentsempfangs, nicht {iber die Frage,
wie oft das Sakrament zu feiern sei. Das ist noch einmal ein ge-
waltiger Unterschied. In den Bekenntnissen der lutherischen Kirche
wird die sonntégliche Feier des Sakramentes sowieso selbstverstind-
lich vorausgesetzt. Die Frage der Haufigkeit des Empfangs ist dabei
noch eine ganz andere.

Hier noch ein Beispiel, das belegt, dass die sonntdgliche Abend-
mabhlsfeier vom Bekenntnis her als Regel und Ordnung festgelegt ist.
In der Apologie der Augsburger Konfession heif3t es im Artikel 24
,»von der Messe™: ,,Denn Messen werden bei uns gefeiert an den
einzelnen Sonntagen und anderen Festtagen, an denen das Sakra-
ment denen gereicht wird, die es empfangen wollen, nachdem sie
gepriift und losgesprochen wurden.**!”

Im 16. Jahrhundert war es geradezu ein konfessionelles Charakte-
ristikum der lutherisch gewordenen Kirchtiimer, dass dort die
Gemeinden wieder das Sakrament empfingen. So auch unser Be-
kenntnis : ,,Bei uns ist der Empfang des Abendmahles hiufiger und
gottesfiirchtiger.(...) Da wir also die Predigt des Evangeliums und

316 Martin Luther, Kleiner Katechismus, in: Unser Glaube, Abschnitt 489.

317 Apologie der Augsburger Konfession, Artikel 24, in: Unser Glaube,
Abschnitt 299.
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die rechtmiBige Sakramentsverwaltung beibehalten, bleibt uns das
tiigliche Opfer erhalten.*'8

Die romisch gebliebenen Kirchtiimer begniigten sich weithin mit der
sog. Schaukommunion. Das hiefl — und heif3t es in sehr rémisch ge-
priagten Regionen bis heute — , dass man entweder bis zur sog.
Wandlung, deren Zeitpunkt durch Glockenzeichen angekiindigt
werden musste, weil das Volk der lateinischen Sprache unkundig
war, in der Kirche seine Privatandacht mit Rosenkranzgebet oder
anderem verrichtete und dann kurze Zeit, wihrend die Hostie
erhoben wurde, andéchtig auf die Knie ging, um sich anschlieBend
wieder seiner Privatandacht zu widmen —und in jedem Fall, ohne zu
kommunizieren.

Kurz: Es war typisch lutherisch, sonntdglich das Sakrament zu
empfangen, und typisch katholisch, dies nicht zu tun.

Das hatte nichts mit unterschiedlichen Traditionen zu tun, sondern
ganz zentral mit der Mitte des Evangeliums: ,,Diese Worte , fiir euch’
sind, wie ich gesagt habe, keinem Stock und Stein gesagt, sondern
mir und dir, denn sonst hétte er ebensogut stillschweigen und kein
Sakrament einzusetzen brauchen. (...) Denn hier bietet Christus uns
allen den Schatz an, den er uns vom Himmel gebracht hat; auerdem
14dt er uns auf’s allerfreundlichste ein, wenn er spricht: Kommt her
zu mir alle, die ihr miihselig und beladen seid, ich will euch
erquicken. Nun ist es eine Siinde und Schande, dass er uns so treu
und herzlich auffordert und ermahnt, unser hochstes und bestes Gut
wahrzunehmen, und wir verhalten uns ablehnend und leben solange
dahin, bis wir ganz erkaltet und verhértet sind und keine Lust und
keine Liebe mehr zum Sakrament haben. Man muss das Sakrament
doch nicht als etwas Schédliches ansehen, vor dem man weglaufen
miisste, sondern als eine sehr heilsame, trstliche Arznei, die dir hilft
und dir Leben schenkt fiir Seele und Leib. Denn wo die Seele

318 Apologie der Augsburger Konfession, Artikel 24, in: Unser Glaube,
Abschnitt 313.
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genesen ist, da ist auch dem Leibe geholfen. Wie stehen wir eigent-
lich zum Sakrament? Als ob es ein Gift sei, durch das man sich den
Tod holt?*3"

Luthers flehentliches Werben und Locken war durchaus von Erfolg
gekront. Die lutherische Kirche wurde zur Kirche des Wortes und
des Sakramentes und verwirklichte weithin ihren Anspruch, in Lehre
und Leben biblisch, neutestamentlich zu sein und die Fortsetzung
der alten, rechtglaubigen Kirche Christi.

Noch im 17. und 18. Jahrhundert, etwa zur Zeit Bachs in Leipzig,
wurden in den Jahren zwischen 1720 und 1740 in den beiden Haupt-
kirchen St. Thomas und St. Nikolai jeweils zwischen 15.000 und
20.000 Kommunikanten verzeichnet. Sonntdgliche und teilweise
auch werktédgliche Kommunionen waren {iblich. Selbst in den unter
der Woche gehaltenen Frilhkommunionen waren 200 und mehr
Kommunikanten anwesend. Jiirgen Diestelmann unterstreicht: ,,Die
lutherische Messe ist somit der Boden, auf dem die Bachsche
Kirchenmusik gewachsen ist! (...) Die Sorge mancher heutiger
Protestanten, die hdufige Feier des heiligen Abendmahles konne die
Bedeutung des Wortes zuriickdriingen, kannte man nicht.**?°

Und noch ein Beispiel dafiir, wie sehr die sonntégliche Sakraments-
feier und der héufige Sakramentsempfang als typisch lutherisch
empfunden wurden: Eine Antwerpener Chronik aus dem Jahr 1566
meldet, dass in den romischen Kirchen der Stadt fiir den Aller-
heiligentag die Kommunionausteilung angesetzt wurde, was also ein
so auBlerordentliches Ereignis gewesen sein muss, dass es eigens
erwihnt wird. Uber die Calvinisten heifit es in derselben Chronik
und in demselben Zusammenhang, dort sei fiir den darauf folgenden
Tag das Abendmahl angesetzt worden, wihrend lapidar zu den
lutherischen Gemeinden, die man als , Mertinisten* bezeichnete,

319 Martin Luther, GroBer Katechismus, in heutiges Deutsch iibertragen von
Detlef Lehmann, S. 67-68.

320 Jiirgen Diestelmann, Uber die lutherische Messe, S. 74.
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gesagt wird: ,,De Mertinisten deylden in een kerke gemeynelyck alle
sondach het sacrament uyt.“*!

Erst mit der Aufklarung, dem Aufkommen der liberalen Bibelkritik,
dem Rationalismus und dem Eindringen reformiert-calvinistischer
Lehren in die lutherischen Kirchen kam es zu einer Kehrtwende. Sie
begann Ende des 18. Jahrhunderts und fiihrte dazu, dass im 19. und
20. Jahrhundert der vollig falsche Eindruck entstand, es sei typisch
lutherisch, das Sakrament gering zu achten, und typisch katholisch,
es hoch zu achten.

Dass wir heute immer noch so etwas wie einen Predigtgottesdienst
kennen und in so mancher Gemeinde, die durchaus lutherisch sein
mochte, regelméfig ohne Not pflegen, entspringt einem geistlichen
Notstand. Man kann sogar an der Form dieses Predigtgottesdienstes
ablesen, dass es sich dabei um eine Notstandslosung handelt: Der
urspriingliche oberdeutsche calvinistische Predigtgottesdienst kennt
kein Kyrie, kein Gloria, kein Credo. Unser heutiger Predigtgottes-
dienst dagegen ist eine abgebrochene Messe. Er beginnt wie ein
Sakramentsgottesdienst und wird bis zur Predigt so fortgefiihrt. Nach
der Predigt endet er aber abrupt mit Fiirbitten, Vaterunser und
Segen. Die Eingangsliturgie hat ein unverhiltnismiBiges Uber-
gewicht gegeniiber dem Rest des Gottesdienstes. Warum ist das so?
Weil ab Ende des 18. Jahrhunderts die Kommunionhéufigkeit
drastisch zuriickging. Es kam immer haufiger vor, dass der Pfarrer
der einzige Kommunikant war, weil niemand zum Altar kam. Die
Messe musste also abgebrochen werden, weil es lutherischer Uber-
zeugung entspricht, dass das Sakrament nur dann gefeiert werden
kann, wenn Kommunikanten da sind. Der Predigtgottesdienst in der
Form der abgebrochenen Messe ist ein trauriges Zeugnis fiir einen
geistlichen Niedergang der lutherischen Kirche in der Folge von
Aufklarung, Rationalismus und bibelkritischem Liberalismus.

321 Die Lutheraner teilten in ihrer Kirche gewdhnlich jeden Sonntag das

Sakrament aus.* Vgl. Jiirgen Diestelmann, ,Uber die lutherische Messe®, S.
73-74.
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4. Schlussfolgerungen

Eine Kirche wie die evangelisch-lutherische Kirche, die sich als
schrift-und bekenntnisgebundene Kirche Jesu Christi versteht, muss
an dieser Stelle neuen Gehorsam lernen, wenn sie sich nicht um
reichen Segen bringen will.

Ein ganz und gar des romanisierenden Hochkirchlertums un-
verdichtiger Theologe und bekenntnistreuer lutherischer Pastor der
SELK, Propst i. R. Christoph Horwitz, den ich nur mit schwarzem
Talar und preuBBischem Beffchen kenne, aber ein aulergewdhnlich
bibelfester und bibelfrommer Mensch, schreibt in dem eigentlich
sehr weit verbreiteten, aber wohl doch nicht so genau gelesenen
Biichlein ,,Die Gabe des heiligen Abendmahles®: ,,.Soweit wir es
iiberblicken konnen, wurde das heilige Abendmahl in der Ur-
gemeinde téglich gefeiert. Besonders die Menschen, die bisher mit
Jesus in so enger Gemeinschaft gestanden hatten, mochten darauf
nach der Himmelfahrt nicht verzichten und suchten sie erneut am
Abendmahlstisch. Inder anbrechenden Verfolgung konnten sie nicht
ohne die Kraft leben, die ihnen durch die unmittelbare Verbindung
mit Christus geschenkt wurde. Die romisch-katholische Kirche hat
die tiagliche Abendmahlsfeier bis zum heutigen Tage beibehalten.
Sie weil} gewiss, welchen Schatz sie sich dadurch erhalten hat, und
es konnte ein Grund dafiir sein, dass die Verfallserscheinungen in ihr
langsamer um sich greifen, als das in der evangelischen Kirche
insgesamt gesehen der Fall ist. Von daher bedarf es nur noch der
Feststellung, dass wir so oft wie mdglich von der Einladung an den
Tisch unseres Herrn Gebrauch machen sollten. Je mehr wir Zugang
zu dieser Kraftquelle gewinnen, desto lebendiger wird sich unsere
Christusnachfolge entfalten. Die evangelische Kirche wéire gut
beraten, wenn auch in ihrem Bereich wenigstens das sonntigliche
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Abendmahl wieder fester Bestandteil ihrer Gottesdienste wiirde.*>%?

Soweit Propst i. R. Christoph Horwitz.

Interessant ist es festzustellen, dass vermeintliche konfessionelle
Festlegungen oder Pragungen, auch was die sonntdgliche Mahlfeier
angeht, immer dann aufgebrochen werden und sich grofle Ko-
alitionen zwischen ansonsten ganz unterschiedlich theologisch
gepréagten Christen ergeben, wo man sich bemiiht, genau das Wort
und die Aussagen der Heiligen Schrift zu héren. So schreibt
beispielsweise der dem evangelikal-pietistischen Protestantismus
zuzurechnende Theologe Rainer Riesner in seinem Buch ,,Aposto-
lischer Gemeindeaufbau®, einer biblischen Untersuchung iiber das
urchristliche Gemeindeleben: ,,Apg 2,42 zihlt wahrscheinlich die
Hauptbestandteile eines urchristlichen Gottesdienstes auf. Am
Beginn stand 1) ein Wortteil. Diese ,Apostellehre* (griech. didache
ton apostolon) diirfte Predigt und Lehre umfaf3t haben. Daran schlof3
sich 2) die Herrenmahlfeier an, hier ,Brotbrechen® (klasis tou artou)
genannt. Sie war mit einem gemeinsamen Séttigungsmahl (koinonia)
verbunden. Den Abschlul3 bildete 3) ein Gebetsteil. Wie die Mehr-
zahl ,Gebete* (proseuchai) andeutet, war er sehr vielféltig gestaltet.
(...) Gebundene Form (Liturgie) und Spontaneitit waren im ur-
christlichen Gottesdienst zu einer lebendigen Synthese vereinigt! Die
konfessionelle Spaltung hat auch die urspriingliche Einheit des
Gottesdienstes zerbrochen. Im Protestantismus steht die Predigt, im
Katholizismus das Mahl, in den Pfingstkirchen das freie Singen und
Beten im Vordergrund. Wenn Paulus in seinen Missionsgemeinden
bewusst an der Ordnung der Jerusalemer Urgemeinde festhielt (vgl.
1 Kor 11,16; 14,36), dann sollte uns das zu denken geben. Sind
dadurch nicht alle Gemeinden herausgefordert, die urspriingliche
Vielfalt und den fritheren Reichtum wiederzugewinnen? So wiirde

322 Christoph Horwitz, ,,Die Gabe des heiligen Abendmahles®, S. 10.
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auch die richtige Balance zwischen den Anspriichen der Seele und
des Intellekts hergestellt.**?

Lassen Sie mich abschlieBend noch Folgendes sagen: Es wére un-
gerecht und génzlich unangemessen, jeden, der nicht entschieden fiir
die sonntédgliche Sakramentsfeier und den sonntiglichen Abend-
mahlsempfang pladiert, als Sakramentsverachter oder Christusfeind
zu diffamieren. Ganz bewusst habe ich sehr ausfiihrlich anfangs
meinen personlichen Zugang zur Sakramentsfrommigkeit ge-
schildert, um deutlich zu machen, dass natiirlich und selbst-
verstindlich das Gewohnte, Vertraute, die individuelle Pragung, das,
was man gelernt hat und was einem vertraut ist, auch die
Wahrnehmung pragt. Auch tibrigens die Wahrnehmung biblischer
und geschichtlicher Fakten. Mir ist bewusst, dass viele unserer
Kirchglieder in zweiter, dritter oder vierter Generation die sonn-
tagliche Sakramentsfeier nicht kennen und so auch nicht unterwiesen
wurden. Wo sich aber die Frage nach Recht oder Unrecht dieser
Praxis gar nicht stellte, ist es sehr unwahrscheinlich, dass man sich
damit beim Bibelstudium oder beim Studieren der Bekenntnis-
schriften ernsthaft und gezielt befasst. Es ist also kein bewusster
Ungehorsam der Schrift, dem Wort Gottes und dem Bekenntnis
gegeniiber, dass wir vielfach zur biblischen und altkirchlichen und
reformatorischen Praxis der sonntéglichen Abendmahlsfeier und des
regelméBigen Sakramentsempfangs noch nicht zuriickgekehrt sind.

Wir sind eben in vielerlei Hinsicht das, was wir geworden sind.
Nach dem 2. Vatikanischen Konzil in den sechziger Jahren des 20.
Jahrhunderts hat sich die romisch-katholische Kirche wieder auf die
biblischen und altkirchlichen Fundamente besonnen und manches
positiv und iibrigens im Sinne der Reformation veréndert, was bis
dahin auBerordentlich reformbediirftig war. Unter anderem eben
auch die Einfiihrung der Landessprache als Gottesdienstsprache und
den héufigen Empfang des Abendmahles durch die ganze Gemeinde.

323 Rainer Riesner, ,,Apostolischer Gemeindeaufbau®, S. 77-79.
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Ich kann es gut nachvollziehen, dass in diesem Zeitraum von etwa
50 Jahren der Eindruck entstanden ist, es sei typisch romisch, sonn-
taglich die Messe zu feiern und zu kommunizieren. Dass sich aus
diesem Eindruck auch eine gewisse Skepsis gegeniiber dieser Praxis
entwickelte, ist daher erklarlich.

Uns wurde jahrzehntelang beigebracht, man miisse sich griindlichst
auf den Empfang des Sakramentes vorbereiten. Es diirfe nicht zur
Routine werden. Dazu beigetragen hat auch die Verkniipfung von
Konfirmation und Erstzulassung zum Sakrament. Weil das
Sakrament so heilig und ehrwiirdig sei, miisse man dazu in dunkler,
feierlicher Kleidung erscheinen. Die Beichte vor dem Sakraments-
empfang sei ein indiskutables Muss. Dies alles ist ja kein Zeichen
von Sakramentsverachtung, sondern von besonderer Sakraments-
hochachtung. Man kann also niemandem, der sich noch nie mit der
Frage befasst hat, was die Bibel, was das Neue Testament, was die
Bekenntnisse eigentlich zur Sakramentshdufigkeit sagen, den Vor-
wurf machen, er habe sich bewusst am klaren Gebot und Wort
Gottes versiindigt.

Und doch ist die lutherische Kirche die Kirche, die mit dem An-
spruch angetreten ist, sich immer neu vom Wort Gottes her erneuern
und auch korrigieren zu lassen. Ganz bewusst und ausdriicklich hat
sie es immer abgelehnt, die Tradition zu einer zweiten Offen-
barungsquelle zu erheben. Was lange Zeit praktiziert und fiir richtig
erachtet wurde, muss, gemessen am Mafstab des Wortes Gottes,
darum noch lange nicht richtig sein und bleiben.

Das Wort Gottes, die Heilige Schrift, hat sogar den Vorrang
gegeniiber dem Bekenntnis, auch wenn wir davon iiberzeugt sind,
dass unser Bekenntnis die zutreffende und verbindliche Auslegung
der Schrift darstellt. Im Falle der sonntéglichen Sakramentsfeier ist
es nun aber eindeutig so, dass Schrift und Bekenntnis {iberein-
stimmen, dasselbe bezeugen und aussagen.

Im Sprichwort heift es, Unwissenheit schiitze vor Strafe nicht. Ich
bin der Uberzeugung, dass im geistlichen Bereich Unwissenheit
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durchaus vor Strafe schiitzt. Und das heif3t, auf unser Thema be-
zogen: Wer bisher die sonntdgliche Sakramentsfeier und die
regelmiBige Kommunion nicht befiirwortet hat, hat damit keine
Schuld auf'sich geladen. Die Ergebnisse ernsthafter Schriftforschung
und gewissenhafter Priifung unserer Bekenntnisse, sowie die Fest-
stellung historischer Tatsachen lassen aber keinen anderen Schluss
zu als den, dass die sonntédgliche Sakramentsfeier und der regel-
maBige Abendmahlsempfang von Schrift und Bekenntnis her
geboten sind. Wohlgemerkt ist dabei zu unterscheiden: Geboten ist
das sonn- und feiertdgliche Angebot des Heiligen Abendmabhls; der
sonntigliche Empfang des Sakramentes dagegen kann nicht ge-
setzlich eingefordert werden. Hierzu kann nur evangelisch ein-
geladen werden. Ich bin kein Freund von Praxisargumenten, wenn
es in der Theologie um Wahrheit oder Irrtum geht. Aber immerhin
ist auch zu bedenken, was es fiir Schichtarbeiter (wozu iibrigens
auch Arzte, Krankenpflegepersonal, Polizisten und viele andere
Berufsgruppen zédhlen) bedeutet, wenn in einer Gemeinde das
Heilige Abendmahl nur alle zwei, drei oder gar vier Wochen an-
geboten wird, und solche Gemeindeglieder, wenn sie ,,aus dem
Rhythmus geraten®, oft wochen- oder monatelang um das Sakrament
gebracht werden: Hier versiindigt sich eine Gemeinde, ein Kirchen-
vorstand, ein Pfarrer im tiefsten Sinne des Wortes an Christi Gebot
und Befehl.

Nun muss sich jeder selbst die Frage stellen und beantworten, was
es heifdt, ein an Schrift und Bekenntnis gebundener lutherischer
Christ zu sein.
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V. Zur Frage ,,Sabbat oder Sonntag?“:*

Anmerkungen zur adventistischen Apologetik

1. Zugang

Die Siebenten-Tags-Adventisten (STA), in Deutschland zihlten sie
2014 nach eigenen Angaben 34.811 Mitglieder’®, verstehen und
bezeichnen sich heute selbst als ,,Freikirche®. Das von der VELKD
herausgegebene ,,Handbuch religiose Gemeinschaften und Welt-
anschauungen* kommt diesem neuen Selbstverstindnis insofern
entgegen, als es die STA in Klammern als letzte der dort be-
handelten Freikirchen auffiihrt, jedoch hinzufiigt, dass es sich
hierbei umeine ,,Sonderstellung* handele. ,,Die von den Adventisten
vertretene Lehre vom Sabbat, ihre Heiligtums- und Gerichtslehre
wie auch ihr exklusives Selbstverstindnis in Anlehnung an die
,dreifache Engelsbotschaft® aus Offb 14*, so das Handbuch, ,,lassen
sie aus der Sicht von Landes- und Freikirchen nicht ohne weiteres
protestantischen Freikirchen zuordnen.***

Von den genannten Sonderlehren der STA ist ihr Sabbatverstidndnis
diejenige, die sowohl bei der adventistischen Selbstdarstellung als
auch in der AuBBenwahrnehmung die markanteste Unterscheidungs-
lehre darstellt — gerade auch im Vergleich zu anderen Ge-
meinschaften, mit denen die STA ihre Ablehnung der Kindertaufe,
die Betonung der Staatsfreiheit bzw. Freiwilligkeit, die Forderung

324 Erstverdffentlichung in ,,Lutherische Beitrige* Nr. 1/2018, S. 24-39.
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des Zehnten, ihre stark ethisch-gesetzliche Ausrichtung usw.
gemeinsam haben.

Die STA haben es langst und besser als manche Kirche verstanden,
moderne Medien in den Dienst ihrer Mission zu stellen. Vor allem
reicht die Wirkung der STA durch ihr Rundfunk- und Fernseh-
programm weit iiber den Missionsradius einzelner Ortsgemeinden
hinaus und erreicht unter dem Namen ,,Stimme der Hoffnung* auch
die Wohnzimmer und nicht selten auch die Gehirne und Herzen
lutherischer Christen, die ,,mit Ernst Christ sein wollen* und die
Urheberschaft der sehr ansprechend und professionell gemachten
Sendungen oft nicht realisieren. Genau eine solche Erfahrung als
Gemeindepastor brachte mich dazu, diesen Beitrag zu verfassen!

2. Der Anlass: Ein adventistisches Pamphlet

Zur Vertiefung der gehorten und gesehenen Sendungen der ,,Stimme
der Hoffnung* werden Druckschriften angeboten. Unter anderen
auch das 2009 erschienene, von Siegfried Wittwer verfasste Booklet
,Die Sabbat-Verschworung — Fakten und Hintergriinde®. Auf 52
Seiten entwickelt Wittwer eine — wie der freilich anders gemeinte
Titel es bereits nahelegt — Verschwérungstheorie, wonach die
Beachtung des Sonntags anstelle des Sabbats die Folge einer
unheiligen Allianz aus altromisch-politischen Interessen und dem
Autoritatsanspruch der romisch-katholischen Kirche sei, wobei auch
die Reformation ihrem eigenen Anspruch ,,allein die Schrift* untreu
geworden und gewissermallen unvollendet geblieben sei. Apolo-
getisch-polemisch und auf die Uberzeugung des Lesers von seinen
Ansichten ausgerichtet, entwickelt Wittwer die These: ,,Um Gott zu
entthronen, musste man also diesen Gedenktag abschaffen® (S. 34),
und bezeichnet die Sonntagsheiligung anstelle der Sabbatheiligung
(wortlich und ausdriicklich) als ,,S{inde*.

Er stellt zunichst die gottliche Setzung des Sabbats (1. Mose 2,1-3)
als ,,Zeichen der Autoritdt des Schopfergottes™ (S. 11) dar und
folgert: ,Indem wir diesen Tag heiligen, erkennen wir diese
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Autoritdt an® (S. 11). Und dann spitzt er polemisch zu: ,,,Deshalb
gehen wir ja am Sonntag in die Kirche‘, sagen Sie jetzt vielleicht.
Ganz unter uns: Am Sonntag konnen Sie ruhig im Bett bleiben oder
in die Berge fahren. Er ist ndmlich nicht der siebte Tag, den Gott
zum Zeichen seiner Schopfermacht erklért hat. Er ist nicht der Tag,
an dem wir von unserer Arbeit ausruhen sollen. Der Sonntag ist nur
der erste Tag der Woche. Nichts weiter. Nirgendwo in der Bibel
fordert Gott von uns, dass wir diesen Tag heiligen sollen. Uber-
priifen Sie das ruhig. Sie werden keinen Bibeltext finden. Ga-
rantiert.” (S. 11-12)

Eine vergleichbare Argumentation mit polemischer Pointe findet
sich auch in Bezug auf Rémer 14,1-3.15.20-23. Wittwer: ,,Natiirlich
konnen auch Sie Ostern, Pfingsten oder Erntedank feiern. Aber diese
Feiertage sind keine religiose Pflicht, auch heute nicht. Machen Sie
sich also keine Gewissensbisse, wenn Sie Pfingsten lieber aufs
Surfbrett steigen als in die Kirche zu gehen. Dann haben Sie Paulus
namlich durchaus richtig verstanden.* (S. 32)

Alles lauft selbstverstandlich darauf hinaus, dass der Sabbat und die
Sabbatheiligung nach adventistischem Verstindnis die einzige
Moglichkeit sei, das ,,vierte Gebot Gottes” (in katholisch-luthe-
rischer Zahlung das dritte Gebot!) zu halten, wenngleich — das rdumt
Wittwer durchaus ein, das ,,Halten der Gebote uns nicht erldst,
»sondern allein das Opfer Jesu fiir unsere Siinde*. Wittwer fligt
hinzu: ,,Doch wer erldst ist, will nicht weiter in der Siinde leben*
(S.18). An dieser Stelle wird die grundsétzliche Einschitzung der
Sonntags- anstelle der Sabbatheiligung als ,,Stinde* in aller Klarheit
markiert.
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3. Biblische Theologie oder weltliche Kalender-
mathematik?

Noch einmal die Eingangsfrage: Lohnt es sich also, sich ausfiihrlich
mit den Details der adventistischen, einer sektiererischen Sonder-
lehre vom Sabbat auseinanderzusetzen und auf die Argumentation
der STA in allen Einzelheiten eine Gegenargumentation zu ent-
wickeln?

Jeder entsprechende Versuch akzeptiert die These der Adventisten,
es handele sich bei Sabbat oder Sonntag um zwei grundverschiedene
Dinge. Und jeder Versuch, beispielsweise erste, im Neuen Testa-
ment zu findende Ansdtze beginnender Sonntagsfeiern durch die
ersten Christen als Beleg fiir die Legitimitdt der Sonntagsheiligung
anstelle der Sabbatheiligung anzufiihren oder den auch durch die
STA interpretierten Paulus-Stellen (Galater 4, Romer 14 und 15
usw.) anderslautende Interpretationen entgegenzuhalten, liefe ja
zunichst Gefahr, in die Falle zu tappen, die durch einen prinzipiellen
Denk-und Argumentationsfehlansatz der Adventisten gestellt wird.

In den herkémmlichen Argumentationen und Gegenargumentationen
wird fast immer verkannt, dass es sich bei der Sabbatfrage letztlich
nicht um eine theologisch-dogmatische Frage rechten oder falschen
Glaubens, sondern um eine kalenderhistorische und kalender-
mathematische Spezialfrage handelt.

2. Mose 20,8-11 besagt: ,,Gedenke des Sabbattages, dass du ihn
heiligest. Sechs Tage sollst du arbeiten und alle deine Werke tun.
Aber am siebenten Tage ist der Sabbat des HERRN, deines Gottes.
Da sollst du keine Arbeit tun, auch nicht dein Sohn, deine Tochter,
dein Knecht, deine Magd, dein Vieh, auch nicht dein Fremdling, der
in deiner Stadt lebt. Denn in sechs Tagen hat der HERR Himmel und
Erde gemacht und das Meer und alles, was darinnen ist, und ruhte
am siebenten Tage. Darum segnete der HERR den Sabbattag und
heiligte ihn.*
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Ebenso bezeugt auch der Schopfungsbericht 1. Mose 1-2 nichts
anderes als eine Abfolge von sechs Schopfungs-,,Tagen®, wobei
deutlich wird, dass es sich bei diesen biblischen Tagen nicht um
Tage nach unserem kalendarischen System handeln kann: Dieses
richtet sich nach dem Umlauf der Erde um die Sonne. Die Sonne
aber wird nach 1. Mose 1,14-19 erst am vierten Schopfungs-,,Tag®
erschaffen. Der biblische Schopfungs-,,Tag* ist definiert durch eine
Abfolge von Finsternis und Licht, deren Zeitraum sich unseren
Messungen und Berechnungen vollig entzieht.

Was hier — in der Tat! — géttlich gesetzt, gestiftet und verfiigt wird,
ist eine geordnete Abfolge von sechs Tagen Arbeit und einem Tag
Ruhe, wobei der Ruhetag neben der Enthaltung von Arbeit insbeson-
dere dem heiligenden Gedéchtnis Gottes des Schopfers geweiht sein
soll. Der Rest ist ,,Kalendermathematik*.

Beginnen wir bei den hebriischen Bezeichnungen der Wochentage.
Sie lauten:

Jom Rischon ( wortlich ,erster Tag®)

Jom Scheni ( wortlich ,,zweiter Tag")

Jom Schlischi ( wortlich ,,dritter Tag*)

Jom Revi’i ( wortlich ,,vierter Tag®)

Jom Chamischi ( wortlich ,,fliinfter Tag™)

Jom Schischi (wortlich ,,sechster Tag")

Schabbat (wortlich: ,,Ruhe(-tag)*; dazu schdwdt, wortlich ,,Auf-

héren®, ,,Ablassen®, ,,Untétigsein‘)

Diese im Vergleich zu altromischen, germanischen oder altfrénki-
schen Wochentagsbezeichnungen zwar etwas phantasielose Durch-
nummerierung der Tage entspricht genau dem, was der Schopfungs-
bericht vorgibt. Jeder Mensch, der sich an diese Abfolge von Arbeit
und Rubhe hilt, steht in diesem Punkt im Einklang mit der Schopfer-
ordnung Gottes. Und jeder Jude oder Christ, der Gottes Wort ernst
nimmt und daher den siebenten Tag nicht nur ,,einhélt“, sondern
»des Sabbattages gedenkt, indem er ihn heiligt” (das heilit: an
diesem Tage Gottes als des Schopfers und Retters gedenkt), befindet
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sich im Einklang mit dem formalen Inhalt des dritten bzw. vierten
Gebotes.

Heiligung jedes siebenten Tages ist der Inhalt dieses Gebotes. Und
diese Heiligung besteht im Gedéchtnis der Schopfer- und Rettertaten
Gottes, also dessen, was wir — in welcher Form und Weise auch
immer — ,,Gottesdienst” nennen. Um dieses prinzipiellen Zweckes
der Heiligung des Sabbats willen soll dieser Tag frei von Arbeit sein.
Und zwar sowohl fiir das ersterwihlte Volk Gottes, Israel, als auch
fiir alle Menschen. Genauer noch: Auch fiir die Tiere, also die ganze
belebte Schopfung. Alles kommt zur Ruhe Gottes, um seiner gottes-
dienstlich gedenken zu kénnen. Dies ist die erste, urspriingliche und
eigentliche Begriindung des Ruhetagsgebotes.

Vollig richtig tibertragt Luther das hebrdische Wort schabbat in
seinen Katechismen daher mit ,Feiertag”. Das deutsche Wort
»Feier leitet sich vom lateinischen Begriff feriae her, was nichts
anderes als ,,Ruhetag™ bedeutet (,,Ferien” sind Ruhezeiten) — fiir
Luthers Sprachgebrauch noch deutlich préisenter als heute, wo
,feiern* mit Ausgelassenheit, Tanz, Musik usw. konnotiert wird.*?’
Weder lasst Luther also das hebriische Original uniibersetzt, noch
ersetzt er es einfach durch ,,Sonntag®“. Beide Begriffe wiren miss-
verstandlich und trafen nicht das Gemeinte. Gemeint ist nimlich
nicht ein bestimmter Tag nach der Berechnung und Zdhlung eines
bestimmten Kalendersystems, sondern — wie gesagt — der jeweils
siebente nach sechs vorangegangenen (Arbeits-)Tagen.

Selbst der Begriff ,,Tag* verdient noch genauere Differenzierung:
Wiirde man iiber das in 2. Mose 20 Bezeugte und Geforderte hinaus-
gehen und eine mathematisch korrekte Festsetzung zur Voraus-
setzung fiir eine ,korrekte” Befolgung des dritten bzw. vierten
Gebotes erheben, miisste man auch beachten, dass nach jiidischer

327 Die urspriingliche Bedeutung von ,,feiern“ im Sinne ,,ausruhen® ist heute
noch im Begriff ,,Feierabend* enthalten.
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bzw. gesamtbiblischer Rechnung der ,, Tag® jeweils an dessen ,,Vor-
abend” beginnt.

Kalendersysteme orientieren sich fast immer an der Natur, nach
Sonne, Mond und Sternen, Jahreszeiten, Regen- und Trockenphasen
usw. Sie sind von Menschen erdacht und wurden und werden immer
wieder gedndert. Das gilt auch fiir die Z&hlung der Wochentage. Im
»alten Rom* gab es z. B. jahrhundertelang (seit der Zeit der ro-
mischen Republik) eine Acht-Tage-Woche, die sog. Marktwoche.
Die alte Bezeichnung nundinae (,,neuntagig®) weist darauf hin, dass
die beiden(!) Markttage bei der Zdhlung von eigentlich nur acht
Wochentagen miteinbezogen wurden. Dabei kannte der romische
Kalender aber keine durchlaufende Woche, wie sie heute iiblich ist.

Mit anderen Worten: Fiir Juden war immer nach sechs Tagen Arbeit
der darauf folgende siebente Tag vollig unabhidngig vom gerade
geltenden Kalendersystem der Ruhetag, der bzw. ihr Sabbat. Durch
diese Unabhéngigkeit von abweichenden, aber gesellschaftlich ver-
bindlichen Kalendersystemen kommt es natiirlich zu Verwerfungen
und ggf.fiir Juden dann zu zwei arbeitsfreien Tagen: dem Sabbat und
dem offiziellen arbeitsfreien Tag.

Fiihrte bereits im Altertum, wo ein regelméfig und in relativ kurzen
Abstinden eingelegter Ruhetag unbekannt bzw. uniiblich war, diese
jidische Gepflogenheit zu Neid, Ablehnung und dem Eindruck,
Juden seien faul oder hielten sich fiir etwas Besseres, musste dies
umso schirfer aufgefasst werden, wenn Juden sich aufgrund ihrer
Beibehaltung eines eigenen Kalendersystems gleich zwei arbeitsfreie
Tage ,,genchmigten®.

Als in Rom schlieflich mit dem Julianischen Kalender wieder die
dltere Siebentagewoche eingefiihrt (nach 133 v. Chr.) und der
Nundialzyklus durch diese ersetzt wurde, existierte das Christentum
noch nicht und war ein regelméaBiger Ruhetag nicht vorgesehen. Die
Juden hielten nach wie vor nach sechs Arbeitstagen am siebenten
Tag ihren Sabbat.
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Mit der Einfiihrung des Christentums als einer Staatsreligion im
romischen Reich unter Konstantin dem Grof3en im Jahr 321 n. Chr.
wurde der nach bisheriger Zéhlung bzw. Bezeichnung ,.erste Tag™
der Siebentagewoche zum allgemeinen Ruhetag erklart. Dies sollte
(in vermutlich durchaus antijiidischer Absicht) den Ruhetag der
Christen von dem der Juden unterscheiden, war aber von Seiten des
Kaisers vielleicht vor allem auch ein Zugestidndnis an den damals
verbreiteten und einflussreichen Mithraskult, dem vor allem Sol-
daten anhingen. Die wdchentliche Verehrung des Mithras, der
mythologischen Personifizierung der Sonne, war in der rémischen
Kalenderzdhlweise dem dies solis, dem ,,Sonnentag™ zugeordnet.

Der ,,Samstag™ trug die Bezeichnung dies saturni (vgl. engl.
Saturday), war also dem Saturn, dem die hochste Verehrung zukam,
zugewiesen und galt damit in der Planetenhierarchie als der ,,hochste
Tag*. Nach jiidisch-astrologischer Tradition wurde der Saturn als
»Stern Israels® verstanden (vgl. ,,Stern von Bethlehem®, evtl. eine
Saturn-Jupiter-Konjunktion, die als Hinweis auf den Messias
verstanden wurde). Jiidisch-astrologische Tradition und romische
Zuweisung des Saturn-Tages als siebenten Tag der Woche ergéinzten
sich daher.

Adventistischer Argumentation ist hier also teilweise recht zu geben,
wenn sie die Festlegung des Sonntages bzw. des ,.ersten Tages der
Woche* (in spiterer Zeit!) als staatlichen Ruhetag als Folge einer
auch politischen Entscheidung bezeichnet. Das ist kaum zu
bestreiten, reicht aber fiir eine formliche Verdammung der Sabbat-
heiligung am Sonntag als ,,Siinde* oder ,,Ubertretung des 3. bzw.
4. Gebotes* nicht im Entferntesten aus.

Die Wochentagsbezeichnung und -zdhlung beruht letztlich auf
menschlicher Ubereinkunft und dementsprechend zugrunde gelegten
Basismustern wie z. B. der antiken Regel, die iiber babylonische,
alt-indische, jiidische und dann griechisch-romische Wege auch nach
Nordeuropa kam: Dem Wochentags-Heptagramm fiir Planeten oder
Wochentage. Jeder Stunde des Tages wurde dabei ein Planetengott
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als Stunden-Herrscher zugeordnet. Der Herrscher iiber die jeweils
erste Stunde gibt dabei dem Tag den Namen.

Auf Vereinbarung beruhte es aber auch, dass (in weltlichen
Kalendern) der Montag als erster Tag der Woche bezeichnet und
gezdhlt und der Sonntag damit zum ,,Wochenende gerechnet wird.
Bis 1975 (in der DDR bis 1969) war durch die DIN 1355 der
Sonntag als erster Tag der Woche festgelegt. Seit 1978 ist auf
Beschluss der UNO der Montag international der erste Tag der
Woche, der Sonntag wird zusammen mit dem Samstag zum Wochen-
ende gerechnet. Danach feiern Juden und Adventisten folglich ihren
Ruhetag dann aber gerade nicht am siebenten, sondern am sechsten
Tag. Diejenigen jedoch, die das Gebot der Sabbat- bzw. Ruhetags-
Heiligung am Sonntag befolgen, halten den Sabbat nach geltender
Zahlweise und Bezeichnung am ,,siebenten Tag“. Wer — und nach
welchen (auBBerbiblisch-weltlichen) Kriterien — wére hier der ,,Siin-
der*?

Man miisste eigentlich sehr schnell an diesem Gemisch aus astro-
logischen, astronomischen, traditionellen und ziemlich beliebigen
menschlichen Normvereinbarungsgriinden erkennen, wie sinn- und
nutzlos ein Streit {iber die Frage eigentlich ist, an welchem Tag der
Woche das zweifellos und unbestritten bestehende gottliche Gebot
der Ruhetagsheiligung zu befolgen ist. Ahnlich sinn- und nutzlos
iibrigens wie der Kirchenstreit iiber den ,,richtigen* Weihnachts-
oder Ostertermin, dessen Festsetzung lediglich davon abhéngt, ob
der Julianische oder der Gregorianische Kalender zugrunde gelegt
wird.

Theologisch problematisch werden solche Streitigkeiten allerdings
dann, wenn die Verfechter der einen oder anderen Wochentags-
festlegung ihre Positionen theologisch zu iiberhéhen versuchen oder
die Vertreter anderer Positionen der Gebotsiibertretung bzw. der
Stinde bezichtigen und an die Befolgung der einen oder anderen
Meinung letztlich das Heil kniipfen.
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Hierzu ist allerdings gerechterweise auch Folgendes zu sagen: Mit
der konstantinischen Neufestlegung des Sonntags als des christ-
lichen Ruhetages im 4. Jahrhundert waren auch kirchlicherseits
solche Versuche theologischer Uberhéhung und nachtriiglicher
Rechtfertigung verbunden. Und zwar so nachhaltig, dass sie sich bis
heute als Argumente der eigentlich iiberhaupt nicht erforderlichen
Sonntagsverteidigung erhalten haben. Dabei wird gewissermalien die
Flucht nach vorne angetreten bzw. der ,,Spiel umgedreht* und die
Sabbatheiligung am ,,ersten Tag* ausdriicklich als die einzig richtige
Variante dargestellt.

4. Was bezeugen Bibel und altchristliche Tradition
zur Sabbat-Sonntags-Frage?

Alle solche Versuche schieflen m. E. iiber das eigentlich gemeinte
Ziel hinaus, sich gegen adventistisch-gesetzliche Verunglimpfung
der Sabbatheiligung am Sonntag biblisch argumentierend zur Wehr
setzen zu wollen, und stiften mehr Konfusion als Kldrung. Denn es
ist ein Faktum: Aus der Bibel, dem Neuen Testament zumal, l14sst
sich nicht belegen, dass die Kirche irgendwann den Sabbat ,,ab-
geschafft und ein fiir allemal und endgiiltig durch den Sonntag
ersetzt habe.

Bezeugt wird, dass die ersten (Juden-)Christen sehr selbstverstind-
lich am (jiidischen) Sabbat, also zeitgleich und zunichst auch noch
gemeinsam mit den nicht-christusgldubigen Juden (teilweise sogar
zuden Gebetszeiten im Tempel) Gottesdienst feierten. Zugleich wird
aber auch bezeugt, dass zusitzlich spezifisch christliche Gottes-
dienstfeiern, ndmlich Mahlfeiern in den Hausern, zunichst téglich
und besonders am (jiidischen) ersten Tag der Woche stattfanden.*?

Aus Offenbarung 1,10 scheint hervorzugehen, dass bereits gegen
Ende des ersten Jahrhunderts sowohl der (jiidische) erste Tag der

328 Vgl. z. B. Apg. 2,46; 3,1; 13,14-15; 20,7; 1. Kor. 16,2.
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Woche als Gottesdienst- und Gemeindeversammlungstag feststeht
als auch die Bezeichnung ,,Herrentag“ oder ,,Tag des Herrn®. Diese
(freilich interpretationsfahige) Stelle, die eine Audio-Vision wieder-
gibt, wire dann auch einer der wenigen biblischen bzw. neutesta-

mentlichen Hinweise auf den Sonntag als ,,christlichen Sabbat*.**

Die gleichzeitige Feier des ,,Sabbats® und des ,,Sonntags* durch die
Christen ist noch nachweislich bis etwa 130 n. Chr. erfolgt (Aposto-
lische Konstitutionen, spates 4. Jh.). Erst nach der endgiiltigen und
offenkundigen Trennung des Christentums vom Judentum (135
n. Chr.) kommt es auch von christlicher Seite zur Forderung des
Sonntags bzw. der ,,Ablosung des Sabbats®.

Gleichwohl zeigen friiheste christliche Zeugnisse** und moglicher-
weise auch eine nichtchristliche Quelle (Plinius), dass die Christen
bereits lange vor irgendeiner Einflussnahme staatlicher oder ro-
misch-katholischer,,Verschworer (vgl. Wittwer) den wochentlichen
Gottesdienst, und zwar den eucharistischen (Haupt-)Gottesdienst
bzw. das ,,Brotbrechen®, am Sonntagmorgen begingen und diese
Praxis auch biblisch-theologisch deuteten.

Der Brief des romischen Statthalters Plinius (Provinz Bithynien) an
seinen Kaiser um 111/112 n. Chr. ist ein frithes Dokument eines
Nichtchristen, eines Heiden. Sein Interesse an den Christen ist
freilich kein theologisch-liturgisches, sondern ein eher kriminal-
rechtliches. Ob aus dem klassischen ,,Sonntagszitat des Plinius
allerdings tatsichlich die historische Bezeugung des Sonntags als
Gottesdiensttag ableitbar ist, kann bezweifelt werden. Jorg Christian
Salzmann resiimiert seine Behandlung dieser Stelle: ,,...so bleibt die

329 Diese Bezeichnung findet sich tatsichlich in der altchristlichen Literatur:
vgl. Gerhard Kunze, ,,Die gottesdienstliche Zeit“, in: Leiturgia Band I, S.
445.

339 Gemeint sind hier Quellen auBerhalb des Neuen Testamentes; im Neuen
Testament ist 1. Kor 16,2; Apg. 20,7 und Offb. 1,10 vom ,,Tag des Herrn*
bzw. dem ersten Tag der Woche als Gottesdienst-Tag die Rede.
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niichterne Feststellung: die Christen treffen sich stato die, was wir
also fiir den Regelfall durchaus auf den Sonntag beziehen kdnnen,
fiir die Zeit vor der Jahrhundertwende vielleicht auch auf den
Sabbat.“**! Plinius schreibt: ,,Sie pflegten sich an einem bestimmten
Tage (stato die) vor Sonnenaufgang zu versammeln, Christus als
ihrem Gott einen Wechselgesang zu singen... Hernach seien sie
auseinandergegangen und dann wieder zusammengekommen, um
Speise zu sich zu nehmen.*

In der Didache (Apostolische Viter; zw. 80 und 180 n. Chr.) heif3t
es: ,,Am Tage des Herrn versammelt euch, brechet das Brot und
saget Dank, nachdem ihr zuvor eure Siinden bekannt habet, damit
euer Opfer rein sei. Jeder aber, der mit seinem Freunde einen Streit
hat, soll sich nicht bei euch einfinden, bis sie versohnt sind, damit
euer Opfer nicht entweiht werde. Denn so lautet der Ausspruch des
Herrn: ,An jedem Ort und zu jeder Zeit soll man mir darbringen ein
reines Opfer, weil ich ein groBer Koénig bin, spricht der Herr, und
mein Name wunderbar ist bei den V6lkern‘ (Mal. 1,11.14).%%

Im Barnabasbrief (1. Jh.) findet sich erstmals eine theologische
Begriindung, warum die Christen den Sonntag und nicht den Sabbat
als Feiertag halten: ,,Deshalb begehen wir auch den achten Tag (d. h.
den Sonntag, den ersten Tag der neuen Woche) in Freude, an dem
auch Jesus von den Toten auferstanden und, nachdem er sich
geoffenbart hatte, in den Himmel aufgestiegen ist.**

In derselben Weise begriindet Justin der Mértyrer (gestorben um
165) in seiner Ersten Apologie (67. Kapitel), die er — die Christen
verteidigend — an den Kaiser Antonios Pius schickte, die christliche

31 Jorg Christian Salzmann, ,,Lehren und Ermahnen. Zur Geschichte des
christlichen Wortgottesdienstes in den ersten drei Jahrhunderten®, S. 136.

332 Quelle: https://www.unifr.ch/bkv/kapitel1-14.htm

333 ,,Der Barnabasbrief*, hier zitiert nach:
https://www.unifr.ch/bkv/kapitel5.htm (Bibliothek der Kirchenviter).
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Sonntagsfeier: ,,Am Sonntage aber halten wir alle gemeinsam die
Zusammenkunft, weil er der erste Tag ist, an welchem Gott durch
Umwandlung der Finsternis und des Urstoffes die Welt schuf und
weil Jesus Christus, unser Erldser, an diesem Tage von den Toten
auferstanden ist. Denn am Tage vor dem Saturnustage kreuzigte man
ihn und am Tage nach dem Saturnustage, d. h. am Sonntage, er-
schien er seinen Aposteln und Jiingern und lehrte sie das, was wir
zur Erwiigung auch euch vorgelegt haben.“***

Es handelt sich also, wie wir sahen, beim Ubergang vom Sabbat zum
Sonntag nicht, wie es von adventistischer Seite gerne behauptet
wird, um eine frithe Verirrung, einen Abfall vom Glauben und einen
Ungehorsam, der lediglich auf Druck staatlicher Organe oder einer
antichristlich entarteten Staatskirche erfolgte. Vielmehr wird
deutlich, dass hier eine theologisch begriindete Akzentverschiebung
und Re-Interpretation des alttestamentlichen Feiertagsgebotes im
Lichte des Neuen Testamentes vorliegt.

Es ist daher auch keine aus der Begriindungsnot geborene Willkiir
oder eine strukturkonservative nachgeschobene Argumentation,
wenn der ,,Tag des Herrn®, der erste Tag der Woche, als Tag der
Auferstehung Jesus Christi und der Anfang der Neuschdpfung
verstanden wird, als Hinweis auf das Neue, das mit Christus in die
Welt gekommen ist.

5. Das Sabbatgebot als Gebot fiir das alte Israel

Das dritte (vierte) Gebot, auch das ist dabei zu beachten, ist neben
dem ersten Gebot in ganz besonderer Weise unter der General-
iiberschrift des Dekaloges zu lesen: ,,Ich bin der HERR, dein Gott,
der ich dich aus Agyptenland, aus der Knechtschaft, gefiihrt habe*
(2. Mose 20,2). Das gilt Israel; aber das gilt in dieser Begriindungs-

33% https://www.unifr.ch/bkv/kapitel 77-66.htm
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struktur und in wortlicher Ubertragung nicht der Kirche aus Juden-
und Heidenchristen in derselben Unmittelbarkeit.

Das wird auch aus anderen Stellen ersichtlich, wie z. B. 5. Mose 5:
,Und Mose rief ganz Israel zusammen und sprach zu ihnen: Hore,
Israel, die Gebote und Rechte, die ich heute vor euren Ohren rede,
und lernt sie und bewabhrt sie, dass ihr danach tut! Der HERR, unser
Gott, hat einen Bund mit uns geschlossen am Horeb. Nicht mit
unsern Vitern hat der HERR diesen Bund geschlossen, sondern mit
uns, die wir heute hier sind und alle leben. (...) Ich bin der HERR,
dein Gott, der dich aus Agyptenland gefiihrt hat, aus der
Knechtschaft. (...) Den Sabbattag sollst du halten, dass du ihn
heiligest, wie dir der HERR, dein Gott, geboten hat. Sechs Tage
sollst du arbeiten und alle deine Werke tun. Aber am siebenten Tag
ist der Sabbat des HERRN, deines Gottes. Da sollst du keine Arbeit
tun, auch nicht dein Sohn, deine Tochter, dein Knecht, deine Magd,
dein Rind, dein Esel, all dein Vieh, auch nicht dein Fremdling, der
in deiner Stadt lebt, auf dass dein Knecht und deine Magd ruhen
gleichwie du. Denn du sollst daran denken, dass auch du Knecht in
Agyptenland warst und der HERR, dein Gott, dich von dort
herausgefiihrt hat mit méchtiger Hand und ausgerecktem Arm.
Darum hat dir der HERR, dein Gott, geboten, dass du den Sabbattag
halten sollst.” (5. Mose 5,1-3.6.12-15) Nicht die Teilhabe an der
Schopferruhe Gottes, sondern die Heils- und Rettungstat des Gottes
Abrahams, [saaks und Jakobs schlechthin, die Befreiung des Volkes
Israel aus der 4gyptischen Knechtschaft, ist der tiefste Grund fiir das
Sabbatgebot: ,,Darum hat dir der HERR, dein Gott, geboten...!

Die Kirche, die zunehmend aus Heidenchristen bestand, die sich
aber in Teilen zugleich mit solchen auseinanderzusetzen hatte, die
eine Tora-Observanz (einschlieBlich Beschneidung und Beachtung
judischer Fest- und Fasttage, Sabbate usw.) als Voraussetzung fiir
das Christsein forderten, war herausgefordert, eine theologisch kon-
sistente Reinterpretation des 3. Gebotes vorzunehmen, um einerseits
die bleibende Relevanz dieses Gebotes fiir die Kirche zu unter-
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streichen, andererseits aber der Gefahr judaisierender (Sab-
bat-)Gesetzlichkeit zu begegnen.*

Die Kirche hat also unter der Leitung des Heiligen Geistes (vgl. Joh.
16,13) und nicht unter Anstiftung eines romischen Kaisers oder
staatskirchlichen Papstes den hermeneutischen Grundsatz auf das
3. Gebot angewendet, der uns bereits im Kolosserbrief, und zwar im
unmittelbaren Zusammenhang mit der Sabbatfrage, begegnet: ,,Das
alles ist nur ein Schatten des Zukiinftigen; der Leib aber ist Christus
eigen (Kol. 2,17).

Es ist gewissermalien christologische Gesetzesauslegung, zu argu-
mentieren: Die erste grundlegende Heilstat Gottes, die Befreiung des
Volkes Israel aus der Knechtschaft Agyptens, korrespondiert mit der
zweiten und endgiiltigen Heilstat Gottes an allen Menschen, ndmlich
der Befreiung aus der Knechtschaft von Siinde, Tod und Teufel
durch das Leiden, Sterben und Auferstehen Jesus Christi.**

335 Dass diese Gefahr eines Riickfalls in die Gesetzlichkeit bestand, sei es
von judenchristlicher, sei es von ,,philosophischer* Seite oder aus mehreren
Richtungen, zeigt u. a. der Kolosserbrief; hier insbesondere Kolosser
2,16.17: ,,So lasst euch nun von niemandem ein schlechtes Gewissen ma-
chen wegen Speise und Trank oder wegen eines Feiertages, Neumondes
oder Sabbats. Das alles ist nur ein Schatten des Zukiinftigen; der Leib aber
ist Christus eigen.*

336 Ich méchte damit jedoch nicht prinzipiell bestreiten, dass nicht auch das
Bestreben heidenchristlicher Kreise, sich von den Judenchristen abzusetzen,
bzw. mitunter auch antijlidische oder sogar antisemitische Tendenzen zu den
Motiven gehort haben mdgen, die Sonntagsfeier zu Lasten der Sabbatfeier
zu betonen und zu fordern.
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6. Der Sabbat in der ostkirchlichen und orien-
talischen Tradition

Gleichwohl wire es aber nicht zutreffend zu sagen, die Kirche habe
den Sabbat zugunsten des Sonntags ,,abgeschafft* oder den Sabbat
einfach ,,aufgehoben®. Obwohl dies im Blick auf die westkirchliche
Entwicklung bei weniger sorgfiltiger Betrachtung so scheinen mag
und sicherlich auch immer wieder so gesagt und geschrieben wurde,
zeigt ein Blick auf die Ostkirchen, dass tatsidchlich der Sabbat, der
siebente Tag nach biblischer Zéhlung und in Unterscheidung vom
ersten Tag der Woche, in der Kirche bleibend eine Bedeutung
behielt.

Insbesondere in der é&thiopisch-orthodoxen Kirche hat sich die
Sabbatheiligung®’ (des 7. Tages nach biblischer Zihlung) als be-
sonderes Kennzeichen lange erhalten, bzw. wurde seit dem
14. Jahrhundert stark in den Vordergrund gestellt. Erst 1971 wurde
der Samstag als allgemeiner Ruhetag und die Sabbatfeier durch
Kaiser Haile Selassie I. formal aufgehoben. Kai Merten weist darauf
hin, dass der Streit zwischen der romischen Kirche (dort ausgehend
von den Jesuiten) und der dthiopischen Kirche iiber die Sabbatfeier
dadurch befriedet wurde, dass man sowohl ,,die im Alten Testament
geforderte Sabbatruhe als auch die im Neuen Testament praktizierte
Sonntagsfeier fiir verpflichtend* erklirte. ,,In die Literatur ein-
gegangen®, so Merten, sei ,,dieser Brauch als die ,Observanz der
zwei Sabbate ‘. Im Amharischen spreche man vom ,,kleinen Sabbat*
(Samstag) und vom ,,groBen Sabbat* (Sonntag).***

337 Dasselbe gilt fiir andere , jiidisch wirkende Traditionen wie Speise- und
Fastenregeln, die Beschneidung am achten Tag usw.

38 Kai Merten, ,,Das dthiopisch-orthodoxe Christentum: ein Versuch zu
verstehen®, S. 89.
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In dem von Sergius Heitz und Susanne Hausammann erarbeiteten
,,Orthodoxen Glaubensbuch® mit dem Titel ,,Christus in euch —
Hoffnung auf Herrlichkeit®, einem deutschsprachigen orthodoxen
(Erwachsenen-)Katechismus, heifit es zur Bedeutung des (alten)
Sabbats in Lehre und Leben der Ostkirchen: ,,So ist also in der
Orthodoxen Kirche der alte Sabbat nicht einfach abgetan, sondern
tritt zurlick gegeniiber dem Herrentag, als dessen Vorabbildung er
verstanden und aufgenommen ist. Durch die Vesperfeier am
Samstagabend, mit der der Sabbat ausklingt und der Herrentag
beginnt, und die als Vorbereitung auf die sonntégliche Liturgie, wo
immer es moglich ist, gefeiert wird, bekommt der Samstagabend fiir
den orthodoxen Glaubigen ein besonderes Geprage. Lustbarkeiten
und gesellschaftliche Anldsse werden von diesem Abend fern-
gehalten. Darum finden in der Orthodoxen Kirche Hochzeiten auch
nicht am Samstag, sondern am Sonntagnachmittag statt. In unseren
wie in vielen slavischen Gemeinden gehen die Glidubigen am
Samstagabend nach der Vesper zur Beichte und verbringen dann den
spateren Abend mit Gebet, geistlicher Lektiire und der Vorbereitung
auf die Kommunion. In vielen orthodoxen Familien wird am
Samstagabend das Fernsehen nicht eingeschaltet. Dies alles ge-
schieht ohne Gesetzlichkeit, aber mit dem Wissen darum, dass die
Feier der Gottlichen Liturgie keine Sache ist, die beildufig ge-
schehen kann, sondern Zeit zur Vorbereitung und Selbstbesinnung
erfordert.***

7. Sabbatheiligung auch in westkirchlicher Tradition

Vieles von dem, was dieses ostkirchliche Glaubensbuch zum Sabbat
sagt, erinnert allerdings auch an die Frommigkeitspraxis der Frithzeit
der selbstindigen lutherischen Kirchen im 19. Jahrhundert. Auch da
hatte und hat bisweilen bis heute der Samstag, jedenfalls der
Samstagabend, ein besonderes Geprége. Freilich weniger unter dem

339 Christus in euch — Hoffnung auf Herrlichkeit®, S. 137-138.
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Gesichtspunkt einer spezifischen Sabbatfeier als vielmehr unter dem
Aspekt der Vorbereitung auf den Sonntag, insbesondere auf den
Sakramentsempfang, und dies aufgrund der Beachtung der jiidischen
Anschauung, wonach der folgende Tag bereits am Abend des vor-
hergehenden (nach moderner Tageszdhlung) beginnt.

Dazu gehort z. B. auch, dass die Vesper am Samstagabend bis heute
liturgisch das erste Gebet des folgenden Sonntags und das Proprium
der Samstagsvesper das des ersten Tages der neuen Woche ist.

8. Was die Kirche von den Adventisten lernen kann

Umden Adventisten Gerechtigkeit widerfahren zu lassen: Pamphlete
wie das eingangs zitierte (allerdings nicht uralte, sondern 2009 er-
schienene) von Siegfried Wittwer sind hinsichtlich ihres un-, ja
antiokumenischen Stils und ihrer sektiererischen Wortwahl nicht
typisch und symptomatisch fiir die deutschen Adventisten und ihre
Kommunikation. Das wire, nebenbei bemerkt, auch nicht forderlich
im Blick auf die Bemiihungen der Adventisten, sich aus der Sekten-
nische in Richtung einer Akzeptanz als ,,evangelischer Freikirche*
zubewegen. Und dennoch bewegt sich Wittwer im Rahmen des auch
heute und auch von den deutschen Adventisten vertretenen Argu-
mentationsrahmens zum Thema ,,Sabbat®.

,.Sekten sind die Insekten an den Wunden der Kirche.* Das soll der
romische Kardinal und Prisident des Pédpstlichen Rates zur For-
derung der Einheit der Christen (,,vatikanischer Okumenereferent*)
Kurt Koch gesagt haben. Erfunden hat er dieses Diktum vermutlich
nicht, und auf wen es urspriinglich zuriickzufiihren ist, war fiir mich
nicht ermittelbar. Der Satz, von wem auch immer er stammt, enthéalt
aus meiner Sicht jedoch einen entscheidenden Funken Wahrheit:
Sekten (sofern man nicht einen rein soziologischen Sektenbegriff
vertritt) erweisen sich als solche durch eine unangemessene Uber-
betonung, oft kontextvergessene, die Differenzierung zwischen
Altem und Neuem Testament, Gesetz und Evangelium aufler Acht
lassende Uberbetonung einzelner biblischer Aussagen, die sie zu
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ihrer spezifischen Sonderlehre erheben. Biblische Aussagen, die
allerdings von der Kirche im Laufe der Zeit oftmals vernachléssigt,
an den Rand geschoben, ignoriert und vergessen wurden. Die
Themen ,,Gericht” und ,,Wiederkunft Christi zum Gericht* sind
einleuchtende Beispiele dafiir.

Die sabbatistische Sonderlehre der Adventisten teile ich definitiv
nicht. Sie ist weder christlich-biblisch noch logisch und, sofern sie
dazu fiihrt, diejenigen, die sie nicht teilen, als ,,Stinder” zu be-
zeichnen, mindestens schismatisch, also in sich selbst Siinde. Und
trotzdem beriihrt sie m. E. ein Defizit, eine ,, Wunde* der Kirche und
konnte, recht verstanden, Anlass fiir eine geistliche Bereicherung der
Kirche sein.

Diese besteht darin, den Sabbatismus als Impuls positiv auf-
zunehmen, die Kontinuitdt zwischen Israel und Kirche, zwischen
Judentum und Christentum, die Zusammengehdrigkeit und das Auf-
einandergewiesensein von Israel und Kirche nicht aus dem Blick zu
verlieren. So wie der Apostel Paulus Heidenchristen mahnt, Riick-
sicht auf das Gewissen der ,,Schwachen®, der Judenchristen, zu
nehmen, die sich vehement gegen den Verzehr von Fleisch wandten,
das zuvor heidnischen Gotzen geopfert und geweiht wurde, so
konnte es der Kirche gut anstehen, im Sinne von Kolosser 2,17 den
Sabbat als schattenhafte Vorabbildung des Herrentages zu achten, zu
wiirdigen und in ihre Frommigkeitspraxis einzubeziehen. Nicht zu
Lasten des Sonntags, aber im Sinne einer wiirdigenden Ein-
beziehung. FEine liturgisch-gottesdienstliche und frommigkeits-
praktische Wiedergewinnung des Samstags als ,,kleinem Sabbat*
konnte auch eine Briickenfunktion zum Judentum haben.**

Als Anregung zur Umsetzung dieser Gedanken folgende Fragen:
Miissen beispielsweise kirchliche Trauungen und Hochzeitsfeiern
wirklich samstags stattfinden? Konnte nicht der Samstag, der

349 Messianisch-jiidische Gemeinden halten ausschlieBlich den Samstag als
Sabbat und verstehen ihn als Gebot der Tora im jiidischen Sinne.
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biblische Sabbat, frei von kirchlichen (Arbeits-) Veranstaltungen
bleiben? (Von,,Arbeitseinsidtzen®, russisch-/DDR-traditionell ,,Sub-
botnik“ genannt, ganz abgesehen). Ist es notig, den freien Tag der
Pfarrer, den ,,Pastorensonntag® (in der Regel) auf den Montag zu
legen, oder empfiehlt sich dafiir nicht der Samstag in Anerkennung
des alttestamentlichen Sabbat? Sollte man nicht in Diaspora-
parochien gegen alle strukturkonservativen Widerstinde traditiona-
listischer (unflexibler) Gemeindeglieder verstdrkt Samstagabend-
Gottesdienste theologisch begriindet ansetzen? Konnen nicht Beicht-
gottesdienste (als Vorbereitung auf die sonntdgliche Kommunion)
samstags angeboten werden, anstatt ,,Kurz- und Schnellbeichten®
dem sonntédglichen Hauptgottesdienst vorzuschalten oder den Beicht-
gottesdienst ganz in der Versenkung verschwinden zu lassen? Zu
Ostern werden alle diese Fragen plausibel, wo am Karsamstag, dem
Tag der Sabbatruhe Jesu Christi, nachts der Ubergang von der
Grabesruhe zur Auferstehung gefeiert wird.

Im adventistischen Gesangbuch ,,Wir loben Gott* fand ich folgendes
Sabbat-Lied, das ich aus gegebenen Anldssen auch in unserer Ge-
meinde singen lasse: ,,1. O Tag des Herrn, Tag voller Licht, / bring
uns vor Gottes Angesicht. / Dich griiit die miide Seele gern, / du
fiihrst zur Ruhe, Tag unsers Herrn. 2. Du heilger Tag, voll Fried und
Freud, / du bist des Lebens schonste Zeit. / Still in Anbetung steh ich
hier; / ach zieh mich néher, Gott, zu dir! 3. Tief ist dein Rat, grof3
deine Macht, / Herr, der den Sabbat uns gemacht. / Leit auf der
Weisheit Wunderpfad / heut deine Schar in deiner Gnad. 4. Tag der
Ruh fiir alle Welt, / einst unter Gottes Schutz gestellt, / sei uns ein
Bote seiner Treu, / die seinem Volk heut wieder neu. 5. Vom Para-
dies bringst Kunde du, / trigst Gottes Nam’, schenkst Gottes Ruh. /
Sei mir ein Mahner auf der Bahn / zur ewgen Ruh nach Kanaan.***!

3 Wir loben Gott“, Nr. 455. Text von Otto Liipke 1907 nach dem
englischen Original von 1832. Melodie: ,,O Jesu Christe, wahres Licht®,
Niirnberg 1676 (s. ELKG 50).
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Ob der Verfasser es so meinte oder nicht: Gott hat seinem Volk,
seinem ersterwihlten Volk, Israel, wie seinem neuen Volk, der
Kirche, den Sabbat geschenkt und ihn unter seinen Schutz gestellt.
Der ,,Tag des Herrn* ist im Alten Bund vorabgebildet und im Neuen
Bund erfiillt. Dieser Tag ,,bringt Kunde vom Paradies®, bezeugt und
erinnert also daran, dass am Anfang die Siinde nicht herrschte, dass
Schopfer und Geschopf im Frieden miteinander waren. Die ,,ewge
Ruh* in ,Kanaan“ ist die Ruhe Gottes, die seinem Volk noch
vorhanden ist. Nicht, weil wir Menschen Gottes Gebote aus eigener
Kraft ganz und vollkommen gehalten hitten, sondern weil Jesus
Christus fiir uns und an unserer Stelle gehorsam war bis zum Tod am
Kreuz und so den Tod, der Siinde Sold, besiegt hat und am ersten
Tag der Woche auferstanden ist und lebt und regiert und in dieser
vergehenden Welt bis zum Jiingsten Tag gegenwértig ist. Sabbat und
Sonntag, so lese, hore und singe ich dieses Lied, gehdren zusammen,
bilden eine Einheit, lassen sich nicht gegeneinander ausspielen und
diirfen nicht gegeneinander ausgespielt werden.

Es wire den Adventisten zu wiinschen, dass sie zu einer solchen
ausgewogenen, unaufgeregten Anschauung der Feiertagsfrage ge-
langten und sich von ihrer unbiblischen, gesetzlichen und anti-
okumenischen Exklusivitét 16sten. Es wire aber auch der (West-)
Kirche zu wiinschen, dass sie sich durch die adventistisch-
sabbatistische Sonderlehre dazu inspirieren lie3e, den Sabbat bzw.
den Samstag frommigkeitspraktisch und theologisch mit neuem
Leben zu erfiillen, ohne den Sonntag, den Tag des Herrn, in seiner
Bedeutung zu schmilern.
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DRITTER TEIL:
Texte und Musik fiir den Gottesdienst



l. Liturgische Entwiirfe

1. Liturgie fiir eine traditionelle Christvesper
Vorspiel

Ankiindigung des Weihnachtsfestes

(nach dem ,,romischen Martyrologium*“, gesungen, s. IV.6)
Begriilung

Pfarrer:

Im Namen des Vaters + und des Sohnes und des Heiligen Geistes.
Amen.

Mit dem Aufgang des Abendsterns beginnt nach biblischer Vor-
stellung der neue Tag. Die Kirche hat diese Vorstellung fiir die Ein-
teilung ihrer Gebetsgottesdienste iibernommen und feiert daher die
Vesper, das Abendgebet, als ersten Gottesdienst des neuen Tages. In
dieser Tradition feiern wir auch die Christvesper als ersten der
zahlreichen Gottesdienste des Weihnachtsfestes. Im Ablauf der
Christvesper vollziehen wir den Ubergang von der Adventszeit zum
Fest der Christgeburt nach.

Noch ist Adventszeit, Wartezeit. Noch ist es dunkel auf der Erde,
laut, verwirrend und heillos. Die Propheten des Alten Testamentes
weissagen jahrhundertelang, dass einmal der Retter der Welt ge-
boren wird. Und dann, in der Mitte der Nacht, scheint das helle
Licht: Im Weihnachtsevangelium bricht das Fest der Mensch-
werdung Gottes an, und wir stimmen ein in den Lobgesang der
Engel. Dann hat sie begonnen, die stille, die heilige Nacht, mit der
es doch heller Tag geworden ist auf dieser Welt. Und dann soll es
auch heller Tag fiir dich werden. Denn: Wére Christus tausendmal
in Bethlehem geboren / und nicht in dir, du wérst doch ewiglich
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verloren! / Komm, o mein Heiland, Jesu Christ, / meins Herzens Tiir
dir offen ist! Amen.

Eingangslied
,»Macht hoch die Tiir, die Tor macht weit” (ELKG 6, 1+3)
Eingangsgebet

Pfarrer: Lasst uns beten. — Gnadiger Gott, Jahr fiir Jahr erwarten wir
voll Freude das Fest unserer Erlosung. Gib, dass wir deinen Sohn
von ganzem Herzen als unseren Retter und Heiland aufnehmen,
damit wir ihm voll Zuversicht entgegengehen kdnnen, wenn er am
Ende der Zeiten als Richter wiederkommt. Er, der in der Einheit des
Heiligen Geistes mit dir lebt und herrscht in alle Ewigkeit.
Gemeinde: Amen.

Weissagungen

Pfarrer: Mit unverginglichem Segen segne uns der ewige Vater.
Gemeinde: Amen.

1. Lesung:

Pfarrer: Hort, wie der Prophet Jesaja 700 Jahre vor der Geburt Jesu
Christi dem Volk Israel die Geburt des Sohnes Gottes aus einer
Jungfrau ankiindigt. Lesung aus dem Buch Jesaja im 7. Kapitel:
Lektor 1 liest Jesaja 7,14.

2. Lesung:

Pfarrer: Hort, wie zu derselben Zeit, lange bevor das Ereignis
eintritt, der Prophet Micha seinem Volk ankiindigt, dass der ver-
heiene Erloser aus dem unbedeutenden Dorf Bethlehem kommen
wird. Lesung aus dem Buch Micha im 5. Kapitel:

Lektor 2 liest Micha 5,1-3.

Zwischengesang: ,, Zu Bethlehem geboren

3. Lesung:
Pfarrer: Das Konigreich Davids war gefallen. In dieser Hoffnungs-
losigkeit schenkt Gott seinem Propheten Jesaja die Gewissheit, dass
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aus dem am Boden liegenden Rest des Geschlechtes Davids, wie aus
einem uralten Wurzelstock ein griiner, neuer Zweig, ein frischer Reis
austreibt, der ersehnte Messias, der einmal aus der Familie des
Konigs David und seines Vaters Isai hervorgehen wird. Diese Weis-
sagung liegt dem Weihnachtslied ,,Es ist ein Ros (eigentlich: ein
Reis) entsprungen” zugrunde. Lesung aus dem Buch Jesaja im
11. Kapitel:

Lektor 3 liest Jesaja 11,1-2.

Zwischengesang: ,, Es ist ein Ros entsprungen‘ (ELKG 23)

4. Lesung:

Pfarrer: 500 Jahre vor der Geburt Jesu Christi ruft der Prophet
Sacharja das Volk Israel zu groBBer Freude auf und weissagt, dass
einmal alle Volker, nicht nur Israel, den einen wahren und
lebendigen Gott erkennen und sich ihm im Glauben zuwenden
werden. Lesung aus dem Buch Sacharja im 9. Kapitel:

Lektor 4 liest Sacharja 9,9-10.

Zwischengesang: ,, Tochter Zion, freue dich* (ELKG 409, 1-3)
Weihnachtsevangelium
Lektor 1:

Die Weltreiche der Assyrer, Babylonier, Perser und Griechen waren
vergangen. Rom stand auf dem Gipfel seiner Macht. Die Zeit war
erfiillt. Hort, was geschah, als Gott seine VerheiBBungen erfiillte.

Der eingeborene Sohn wiirdige uns seiner Segnungen und Hilfe.
Aus dem heiligen Evangelium nach St. Lukas im 2. Kapitel:

,,Es begab sich aber zu der Zeit... Und alsbald war da bei dem Engel
die Menge der himmlischen Heerscharen, die lobten Gott und
sprachen:* (Lukas 2,1-13)

Zwischengesang der Gemeinde: ,, Christ der Retter stieg hernieder **
(Str. 1-2)
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Lektor 1:,Und da die Engel von ihnen gen Himmel fuhren... wie
denn zu ihnen gesagt war.” (Lukas 2,15-20)

Lied nach dem Evangelium

,,Herbei, o ihr Gldubigen™ (ELKG 417,1-3)

Ansprache

Lied

,,Dies ist die Nacht, da mir erschienen’ (ELKG 32,1-2+5)
Schlufkollekte

Pfarrer: Lasst uns beten. — Herr, unser Gott, in dieser hochheiligen
Nacht ist uns das wahre Licht aufgestrahlt. Lall uns dieses
Geheimnis im Glauben erfassen und bewahren, bis wir im Himmel
den unverhiillten Glanz deiner Herrlichkeit schauen. Darum bitten
wir durch Jesus Christus, unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.
Vaterunser
Fiirbitten (gesungen, Tonmodell s. 1V.8)

Ptarrer:

Allméchtiger, / ewiger Gott:

Wir bringen unsere Fiirbitte fiir alle / Menschen vor dich,

die in dieser heiligen Nacht weder danken noch / bitten kénnen:
Hore gnidig uns-/re Gebete:

Gemeinde: Kyrie eleison, Kyrie eleison, Kyrie eleison!

Ptarrer:

Dass die ganze Kirche erfiillt werde mit dem / Geist der Wahrheit,
dass alle, die sich zum / Herrn bekennen,

eins werden unter seinem heiligen Wort und zusammenstehen in /
seiner Liebe,

lasst uns den / Herrn anrufen:
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Gemeinde: Kyrie eleison, Kyrie eleison, Kyrie eleison!

Pfarrer:

Dass Gott alle beschiitze , die zu re-/gieren haben,
dass Frieden auf / Erden herrsche,

dass denen, deren Amt es ist, zu raten / und zu richten,
Weisheit und Erkenntnis ge-/geben werde:

Gemeinde: Kyrie eleison, Kyrie eleison, Kyrie eleison!

Pfarrer:

Dass wir durch das Kind in der Krippe immer tie-/fer begreifen,
dass unser Gott Mensch geworden ist, um / unsretwillen,

damit wir in Liebe und Dank den / Menschen dienen,

lasst uns den / Herrn anrufen:

Gemeinde: Kyrie eleison, Kyrie eleison, Kyrie eleison!

Pfarrer:

Weil Gott giitig ist, bitten wir um Trost und Stér-/ke fiir alle,

die in diesem Leben in Angst, Kummer und / Trauer leben.

Fiir die, die unter Not, Krankheit, Terror und anderem / Ungliick
leiden,

lasst uns den / Herrn anrufen:

Gemeinde: Kyrie eleison, Kyrie eleison, Kyrie eleison!

Pfarrer:

Vor Gott gedenken wir derer, die im Glau-/ben entschlafen sind
und aller Opfer von / Terror, Krieg und Mord:

Gott moge uns mit allen, die Glieder sind am / Leibe Christi

die Auferstehung und ewiges / Leben schenken:

Gemeinde: Kyrie eleison, Kyrie eleison, Kyrie eleison!

Ptarrer:

Das gewihre uns, Va-/ter im Himmel,
durch deinen Sohn / Jesus Christus,

der fiir uns / Mensch geworden ist

und mit dir lebt und / herrscht in Ewigkeit:
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Gemeinde: Amen. Amen. Amen.
Entlassung und Segen

Pfarrer: Der Herr sei mit euch.
Gemeinde: Und mit deinem Geiste.
Pfarrer: Lasst uns lobpreisen den Herrn.
Gemeinde: Gott sei ewiglich Dank.

Pfarrer: Der barmherzige Gott hat durch die Geburt seines Sohnes
die Finsternis vertrieben und diese Nacht erleuchtet mit dem Glanz
seines Lichtes; er mache eure Herzen hell mit dem Licht seiner
Gnade.

Gemeinde: Amen.

Pfarrer: Den Hirten lieB er duch den Engel die groBe Freude ver-
kiinden; mit dieser Freude erfiille er euer ganzes Leben.
Gemeinde: Amen.

Pfarrer: In Christus hat Gott Himmel und Erde verbunden; durch ihn
schenke er allen Menschen seinen Frieden, durch ihn vereine er euch
mit der Kirche des Himmels.

Gemeinde: Amen.

Pfarrer: Das verleihe euch der dreieinige Gott, der Vater und der
Sohn + und der Heilige Geist.

(Oder trinitarischer Segen)

Gemeinde: Amen.

Abkiindigungen
Schlusslied: , Stille Nacht, heilige Nacht

Nachspiel
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2. Liturgie fiir den Karfreitag

Am Karfreitag schweigt die Glocke. Bis auf das Kruzifix und die
Dornenkrone ist der Altar schmucklos und leer.

Eingangslied: ,, Das ist eine Segensstunde (ELKG 428)
Kyrie und Vaterunser
Pfarrer und Gemeinde knien nieder.

Pfarrer: Kyrie eleison.
Gemeinde: Christe eleison, Kyrie eleison.

Pfarrer und Gemeinde: Vater unser im Himmel...
Wechselgebet

Pfarrer: Gott, sei mir gnadig, nach deiner Giite

Gemeinde: und tilge meine Siinden nach deiner gro3en Barmherzig-
keit.

Pfarrer: Wasche mich rein von meiner Missetat
Gemeinde: und reinige mich von meiner Siinde.

Pfarrer: An dir allein habe ich gesiindigt

Gemeinde: und iibel vor dir getan.

Pfarrer: Schaffe in mir, Gott, ein reines Herz

Gemeinde: und gib mir einen neuen, bestandigen Geist.
Pfarrer: Verwirf mich nicht von deinem Angesicht
Gemeinde: und nimm deinen Heiligen Geist nicht von mir.
Pfarrer: O du Gotteslamm, das der Welt Siinde trégt,
Gemeinde: erbarm dich unser.

Pfarrer: O du Gotteslamm, das der Welt Siinde trégt,
Gemeinde: erbarm dich unser.

Pfarrer: O du Gotteslamm, das der Welt Siinde trégt,
Gemeinde: verleih uns Frieden.

Kollektengebet
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Pfarrer: Allmichtiger, ewiger Gott, du hast von Anbeginn der Welt
beschlossen, das menschliche Geschlecht zu erldsen, und hast deinen
Ratschluss in der Hingabe deines Sohnes am Kreuz vollendet: Lass
uns die Tat deiner ewigen Liebe erkennen und, mit dir versdhnt,
teilhaben am ewigen Leben. Durch unsern Herrn Jesus Christus,
deinen Sohn, der mit dir und dem Heiligen Geiste lebt und regiert
von Ewigkeit zu Ewigkeit.

Gemeinde: Amen.

Die Gemeinde setzt sich wieder.

Die Improperien

(Klagen des Gekreuzigten nach Micha 6, Noten s. IV.4)
Vorsdnger / Schola:

1. O du mein Volk, was tat ich dir? / Betriibt ich dich? Antworte
mir! / Agyptens Joch entriss ich dich, / du legst des Kreuzes Joch auf
mich.

2. Ich fiihrte dich durch vierzig Jahr / und reichte dir das Manna
dar; / das Land des Segens gab ich dir, / und du gibst mir das Kreuz
dafiir.

Gemeinde: Heiliger Herre Gott, heiliger starker Gott, heiliger
barmherziger Heiland, du ewiger Gott: Lass uns nicht versinken in
des bittern Todes Not. Kyrieleison.

Vorsdnger / Schola:

3. Was hab ich nicht fiir dich getan? / Pflanzt dich als meinen
Weinberg an, /und du gibst bittern Essig mir, /durchbohrst des
Retters Herz dafiir.

4. Ich fihrte dich durchs Rote Meer, und du durchbohrst mich mit
dem Speer. / Der Heiden Macht entriss ich dich, /du iibergabst den
Heiden mich.

Gemeinde: Heiliger Herre Gott...
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Vorsdnger / Schola:

5. Ich nédhrte in der Wiiste dich, /und du, du ldsst verschmachten
mich; / gab dir den Lebensquell zum Trank, / und du gibst Galle mir
zum Dank.

6. Ich schlug den Feind, gab dir sein Land; / und grausam schlégt
mich deine Hand. /Das Konigszepter gab ich dir, / du gibst die
Dornenkrone mir.

7. Ich gab dir Gnaden ohne Zahl; / du schldgst mich an des Kreuzes
Pfahl. / O du mein Volk, was tat ich dir? / Betriibt ich dich?
Antworte mir!

Gemeinde: Heiliger Herre Gott...
Lesung der Passion des Herrn (Joh. 18,1 —19,42)

Zwischengesang nach Joh. 18,14:
,, Christus, der uns selig macht“ (ELKG 56,1+8)

Zwischengesang nach Joh. 18,40:
,,Herzliebster Jesu, was hast du verbrochen* (ELKG 60,1+4-5)

Zwischengesang nach Joh. 19,17
,,Du ziehst als ein Konig ein* (ELKG 68,2+3)

Zwischengesang nach Joh. 19,27
,, Christi Mutter stand mit Schmerzen* (s. IV.5)

Nach Joh. 19,30 kniet die Gemeinde nieder zum stillen Gebet, die
Liturgen knien vor dem Altar.

Zwischengesang nach Joh. 19,37
,»O Haupt voll Blut und Wunden* (ELKG 63,1+4+6+9+10)

Lied nach Joh. 19,42:
,, O Traurigkeit, o Herzeleid (ELKG 73,1-3+5)

Predigt
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Offene Schuld

Pfarrer: Lasst uns miteinander vor Gott bekennen, dass wir ge-
stindigt haben mit Gedanken, Worten und Werken, auch aus eigener
Kraft uns von unserem siindigen Wesen nicht erldsen konnen.
Darum nehmen wir Zuflucht zu der grundlosen Barmherzigkeit
Gottes, unseres himmlischen Vaters, begehren Gnade um Christi
willen und sprechen: Gott sei mir Siinder gnidig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allmichtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fiihre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Der allmichtige, barmherzige Gott hat sich unser erbarmt,
seinen einzigen Sohn fiir unsere Siinde in den Tod gegeben und um
seinetwillen uns verziehen, auch allen denen, die an seinen Namen
glauben, Vollmacht gegeben, Gottes Kinder zu werden, und ihnen
seinen Heiligen Geist verheillen. Wer da glaubt und getauft wird, der
wird selig werden. Das verleihe Gott uns allen.

Gemeinde: Amen.
Predigtlied

Es wird hier kein Dankopfer eingesammelt. Die Kollekte findet am
Ausgang statt.

Grofle Fiirbitten am Tag der Kreuzigung des Herrn
Schlusslied
Entlassung und Segen

Pfarrer: Der Herr sei mit euch!
Gemeinde: Und mit deinem Geist!
Pfarrer: Lasst uns lobpreisen den Herrn!
Gemeinde: Gott sei ewiglich Dank!

Trinitarischer Segen

Nach dem Gottesdienst (kein Orgel-Nachspiel!) verldsst die
Gemeinde schweigend die Kirche.
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3. Liturgie zur Bereitung auf das Osterfest

Gemeindelied zum Einzug (ohne Orgel):
,,Jesus Christus, unser Heiland“ (ELKG 77)

Die Liturgen ziehen mit der (noch nicht brennenden) Osterkerze in
die Kirche ein. Auf dem Taufstein steht eine kleine brennende Kerze
zum Anziinden der Osterkerze. Die Osterkerze wird auf den Leuchter
gesetzt. Die Liturgen stellen sich in der Néihe der Osterkerze auf und
wenden sich zur Gemeinde.

Lichtfeier

Diakon (Helfer): Im Namen des Vaters und des Sohnes und des
Heiligen Geistes.

Gemeinde: Amen.

Diakon: Unsere Hilfe steht im Namen des Herrn,

Gemeinde: der Himmel und Erde gemacht hat.

Jetzt wird die Osterkerze mit der kleinen Kerze entziindet. Dabei
spricht der Pfarrer: Christus, gestern und heute, Anfang und Ende,
Alpha und Omega. Sein ist die Zeit und die Ewigkeit. Sein ist die
Macht und die Herrlichkeit in alle Ewigkeit.

Gemeinde: Amen.

Pfarrer: Christus ist glorreich auferstanden vom Tod. Sein Licht
vertreibe das Dunkel der Herzen.

Diakon (singt): Christus ist das Licht!

Gemeinde: Gott sei ewig Dank!

Diakon (singt einen Ton hoher): Christus ist das Licht!
Gemeinde: Gott sei ewig Dank!

Diakon (singt noch einen Ton héher): Christus ist das Licht!
Gemeinde: Gott sei ewig Dank!

Osterlicher Lobpreis
(., Exsultet, s. Evang.-Luth. Kirchenagende S. 300)
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Pfarrer: Frohlocket nun, ihr Engel... von Ewigkeit zu Ewigkeit.
Gemeinde: Amen.

Pfarrer: Der Herr sei mit euch.

Gemeinde: Und mit deinem Geiste.

Diakon: Die Herzen in die Hohe.

Gemeinde: Wir erheben sie zum Herren.

Diakon: Lasset uns danksagen dem Herren, unserm Gotte.
Gemeinde: Das ist wiirdig und recht.

Der Pfarrer (oder der Diakon) betet bzw. singt die ésterliche Prd-
fation (s. Evang.-Luth. Kirchenagende, S. 301).

Gemeinde: Amen.
Taufgedéchtnis

Pfarrer: Wir preisen Gott, der in der heiligen Nacht der Auf-
erstehung seines Sohnes der Welt die Erlosung geschenkt hat. Wir
preisen ihn, dass er diese Erlosung durch das Wasserbad der Taufe
auch uns zugewandt hat. Darum dankt Gott fiir diese Gnade und
bekennt euch zu dem, was er an euch getan hat, dass er euch errettet
hat von der Macht der Finsternis und versetzt in das Reich seines
lieben Sohnes. Steht auf und sprecht mit mir:

Pfarrer und Gemeinde: Ich entsage dem Teufel und all seinem Werk
und Wesen und ergebe mich dir, du dreieiniger Gott, Vater, Sohn
und Heiliger Geist, im Glauben und Gehorsam dir treu zu sein bis an
mein Ende.

Pfarrer: Lasst uns beten. — Herr, unser Gott, du hast denen, die an
dich glauben, durch die heilige Taufe neues Leben geschenkt: ver-
leihe allen in Christus Wiedergeborenen deinen Schutz, dass sie
nicht in Irrtum und Siinde verstrickt werden, sondern erhalten
bleiben in deiner Gnade. Das bitten wir durch Jesus Christus, unsern
Herrn.

Gemeinde: Amen.

Es folgt das Eingangslied des dsterlichen Festgottesdienstes.
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Il. Rustgebete im Kirchenjahr

1. Advent

Pfarrer: Bevor wir in Gottes Heiligtum eintreten, sein Wort horen,
ihn mit Lobgesidngen preisen, ihn in Gebeten anrufen und in der
Gemeinschaft dieses Altares den Leib und das Blut Christi emp-
fangen, lasst uns vor Gott und voreinander bekennen, dass wir auf
den Wegen der vergangenen Woche schuldig geworden sind in
Gedanken, Worten und Werken. Lasst uns bekennen, dass es in
unserem Leben noch immer Bereiche gibt, in denen wir Christus,
den Ko6nig, nicht allein den Herrn sein lassen; dass wir unsere Ohren
und Herzen taub machen fiir das entlarvende und richtende
Christuswort, unsere Augen und Seelen blind fiir sein Licht. So
bitten wir im Vertrauen auf die erneuernde Kraft des Heiligen
Geistes um Vergebung und Hilfe zu einem neuen Anfang und
sprechen: Gott, sei uns Siindern gnidig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fiihre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Gnadiger Gott, unser Herr und Konig, ziehe nun ein mit
deinem Erloserwort und deinem Sakrament. Speise und néhre uns
mit dem Leib und Blut deines Sohnes, dass Christus in uns lebe, uns
trage und prage und in allen Bereichen unseres Lebens unser Herr
und Konig sei. So lass uns, Herr, mit lauterem Herzen und reinen
Lippen diesen Gottesdienst feiern und dich preisen.

Oder:

Nimm von uns, Herr, unsere Siinde und verleihe uns, dass wir mit
lauterem Herzen und reinen Lippen diesen Gottesdienst feiern.
Verleihe uns allen deinen Heiligen Geist, dass wir miteinander und
mit dir versohnt auf das Fest der heiligen Christgeburt zugehen und
dich mit Freuden loben und preisen fiir das Wunder der Mensch-
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werdung deines lieben Sohnes Jesus Christus, unseres Herrn, der in
der Einheit des Heiligen Geistes mit dir lebt und herrscht von
Ewigkeit zu Ewigkeit.

Gemeinde: Amen.

2. Weihnachten

Pfarrer: Bevor wir nun hintreten zum Altar Gottes, miteinander sein
Wort horen, ihn in Gebeten und Lobliedern anrufen und den Leib
und das Blut Jesu Christi empfangen, um das unergriindliche
Geheimnis der Menschwerdung Gottes zu feiern, lasst uns bedenken,
dass wir gesiindigt haben mit Gedanken, Worten und Werken und
aus eigener Kraft uns von unserem siindigen Wesen nicht erlésen
koénnen. Doch weil das ewige Wort Fleisch geworden ist und durch
den wunderbaren Tausch in Jesus Christus unsere menschliche Natur
mit der gottlichen vereinigt wurde und wir Anteil erhalten an der
Herrlichkeit des Sohnes, konnen wir heute wieder Zuflucht nehmen
zu der grundlosen Barmherzigkeit Gottes, unseres himmlischen
Vaters, Gnade um Christi willen begehren und sprechen: Gott, sei
mir Siinder gnédig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Nimm von uns, Herr, unsere Siinde und verleihe uns, dass
wir mit lauterem Herzen und reinen Lippen diesen Gottesdienst
feiern und dich preisen. Das bitten wir durch Jesus Christus, unseren
Herrn.

Gemeinde: Amen.
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3. Altjahrsabend

Pfarrer: Briider und Schwestern, am letzten Abend des alten Jahres
hat Gott uns hier versammelt, dass wir ihn in Gebeten und Lob-
liedern anrufen, fiir seinen Schutz und Segen im vergangenen Jahr
danken und in der Gemeinschaft dieses Altars den wahren Leib und
das wahre Blut Jesu Christi empfangen. Bevor wir diesen Gottes-
dienst mit Andacht und gebiihrendem Ernst feiern, lasst uns be-
denken, dass es allein Gottes Gnade ist, die uns erschaffen hat, erhélt
und auch im neuen Jahr vor allem Bdsen bewahren will. Lasst uns
bekennen, dass wir vor ihm, dem Allméchtigen, immer als Siinder
stehen und ohne seine Vergebung verloren wéren. Darum bitten wir
den barmherzigen Vater auch heute: Herr, sei mir Siinder gnidig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fiithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Nimm von uns, Herr, unsere Siinde. Gedenke ihrer um
Christi willen nicht mehr und schenke uns mit dem Anfang des
neuen Jahres auch einen neuen Anfang mit dir. Gib, dass wir diesen
Gottesdienst als deine erlosten Kinder mit reinem und fréhlichem
Herzen feiern. Das bitten wir durch Christus, unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.

4. Neujahr

Pfarrer: Briider und Schwestern, am ersten Tag des neuen Jahres hat
Gott uns hier versammelt, dass wir ihm in Gebeten und Lobliedern
danken, um seinen Schutz und Segen fiir dieses neue Jahr bitten und
in der Gemeinschaft dieses Altars den wahren Leib und das wahre
Blut Jesu Christi empfangen. Bevor wir diesen Gottesdienst mit
Andacht und gebiithrendem Ernst feiern, lasst uns bedenken, dass es
allein Gottes Gnade ist, die uns erschaffen hat, erhélt und auch in
diesem Jahr vor allem B6sen bewahren wird. Lasst uns bekennen,
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dass wir vor ihm, dem Allméchtigen, immer als Siinder stehen und
ohne seine Vergebung verloren wiren. Darum bitten wir den barm-
herzigen Vater auch heute: Herr, sei mir Siinder gnédig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allmichtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Nimm von uns, Herr, unsere Siinde, schenke uns mit dem
Anfang dieses Jahres auch einen neuen Anfang mit dir und gib, dass
wir diesen Gottesdienst als deine erlosten Kinder mit reinem und
frohlichem Herzen feiern. Das bitten wir durch Christus, unseren
Herrn.

Gemeinde: Amen.

5. Epiphaniaszeit

Pfarrer: Verborgen unter der Armut des Stalls und der Hilflosigkeit
des Kindes in der Krippe ist Gott Mensch geworden. In der Gegen-
wart unseres Herrn Jesus Christus leuchten Glanz und Herrlichkeit
des Himmels in unsere Welt. In diesem Licht erkennen wir, dass wir
geslindigt haben mit Gedanken, Worten und Werken. Aus eigener
Kraft konnen wir uns nicht erlosen. Deswegen nehmen wir Zuflucht
zu seiner Gnade und sprechen: Gott sei mir Siinder gnidig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Nimm von uns, Herr, unsere Siinde und verleihe uns, dass
wir mit lauterem Herzen und reinen Lippen diesen Gottesdienst
feiern und dich preisen. Das bitten wir durch Jesus Christus, unseren
Herrn.

Gemeinde: Amen.
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6. Epiphaniaszeit (mit Taufgedenken)

Pfarrer: Da wir hier versammelt sind, um miteinander Gottes Wort
zu horen, ihn in Gebeten und Lobliedern anzurufen und in der
Gemeinschaft dieses Altars den Leib und das Blut Jesu Christi zu
empfangen, lasst uns zuvor gedenken unserer Taufe, durch die wir
von Siinde und Tod errettet und der Gemeinschaft des neuen Lebens
mit Jesus Christus teilhaftig geworden sind. Weil wir aber wieder
gesiindigt haben mit Gedanken, Worten und Werken und uns aus
eigener Kraft nicht erlésen kdnnen, nehmen wir Zuflucht zu der
Gnade, die wir in unserer Taufe empfangen haben, und sprechen:
Gott sei mir Siinder gnédig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fiihre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Nimm von uns, Herr, unsere Siinde und verleihe uns, dass
wir mit lauterem Herzen und reinen Lippen diesen Gottesdienst
feiern und dich preisen. Das bitten wir durch Jesus Christus, unseren
Herrn.

Gemeinde: Amen.

7. Fastenzeit (und andere BuBzeiten)

Pfarrer: In Christus geliebte Gemeinde, damit wir die heiligen
Geheimnisse in rechter Weise feiern konnen, lasst uns vor Gottes
Angesicht bekennen, dass wir als Siinder vor ihm stehen und von
Natur nicht fahig sind, ihn {iber alle Dinge zu fiirchten und zu lieben.
Lasst uns vor dem Gekreuzigten ablegen, was uns belastet und be-
schwert: unsere Schuld, unsere Versdumnisse, unsere Schwachheit,
unsere Siinde. Weil er sie fiir uns getragen hat, lasst uns ihn, das
Lamm Gottes, um seine Gnade bitten und dann, durch Jesus Christus
mit dem Vater und untereinander versohnt, im Frieden diesen
Gottesdienst feiern, zu seinem Lob und zu unserem Heil.
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Pfarrer und Gemeinde: Der allmichtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Allmichtiger Gott, barmherziger Vater, in der Taufe hast
du uns als deine Kinder angenommen. Um Christi willen vergibst du
uns unsere Siinde und schenkst uns durch deinen Geist neues Leben.
Sei nun in unserer Mitte, starke unseren Glauben durch dein Wort
und Sakrament und nimm das Dankopfer unseres Lobens und Betens
in Gnaden an. Das bitten wir durch Jesus Christus, deinen Sohn,
unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.

8. Griindonnerstag

Pfarrer: Aus der Unruhe der Welt kommen wir in die Stille dieses
Heiligtums, um Gottes Wort zu horen, ihn in Gebeten und Lob-
liedern zu preisen und uns beschenken zu lassen mit Gnade und
Vergebung im Heiligen Sakrament des wahren Leibes und Blutes
Jesu Christi. Zuvor lasst uns still werden und vor dem allméichtigen
Gott und voreinander bekennen, dass wir gesilindigt haben in
Gedanken, Worten und Werken. Lasst uns Gott um sein Erbarmen
anrufen, damit wir im Frieden diesen Gottesdienst feiern und ihn
preisen.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Allmichtiger Gott, barmherziger Vater, wir danken dir,
dass du im Heiligen Mahl ein Gedichtnis gestiftet hast deiner
Wunder und uns berufen hast, vor dir zu stehen und dich zu preisen.
Wir bitten dich: Sende uns deinen Heiligen Geist, dass wir mit
lauterem Herzen und reinen Lippen eintreten in dein Heiligtum und
die Gaben zum Segen empfangen, die du uns gibst. Das bitten wir
durch Jesus Christus, deinen Sohn, unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.
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9. Osterliche Freudenzeit

Pfarrer: Da wir hier versammelt sind, um miteinander Gottes Wort
zu horen, ihn in Gebeten und Lobliedern anzurufen und in der
Gemeinschaft dieses Altars den Leib und das Blut Jesu Christi zu
empfangen, lasst uns zuvor gedenken unserer heiligen Taufe, durch
die wir von Siinde und Tod errettet und der Gemeinschaft des neuen
Lebens mit Jesus Christus teilhaftig geworden sind. Weil wir aber
wieder gesilindigt haben mit Gedanken, Worten und Werken und uns
aus eigener Kraft nicht erlosen kdnnen, nehmen wir Zuflucht zu der
Gnade, die wir in unserer Taufe empfangen haben, und sprechen:
Gott sei mir Siinder gnédig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fiihre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Wir danken dir, barmherziger Gott, dass du uns durch die
Auferweckung deines Sohnes ewiges Leben eroffnet und uns durch
Wasser und Geist zu deinen Séhnen und Tochtern wiedergeboren
hast. Wir bitten dich: Nimm von uns, Herr, unsere Siinde und ver-
leihe uns, dass wir mit lauterem Herzen und reinen Lippen diesen
Gottesdienst feiern und dich, den Sieger iiber die Siinde und den
Tod, frohlich preisen. Das bitten wir durch Jesus Christus, unseren
Herrn.

Gemeinde: Amen.

10. Pfingsten

Pfarrer: In Christus geliebte Gemeinde, bevor wir das Gedéchtnis
des Todes und der Auferstehung des Herrn begehen, lasst uns vor
Gott bekennen, dass wir als siindige Menschen vor ihm stehen, dass
wir Schuld auf uns geladen, Gutes unterlassen und Bdses getan
haben in Gedanken, Worten und Werken. Lasst uns Gott bitten, dass
er uns seinen Heiligen Geist sende, uns mit seinen Gaben erleuchte,
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heilige und erneuere. Dass er uns ausriiste mit Kraft aus der Hohe,
der Versuchung und Siinde zu widerstehen und in Worten und Taten
seine Zeugen in der Welt zu sein.

Pfarrer und Gemeinde: Der allmichtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Allmichtiger Gott, barmherziger Vater, sende uns deinen
Heiligen Geist, dass wir uns auch untereinander vergeben, wie du
uns vergeben hast. Schenke uns den Frieden, den die Welt nicht
geben kann, und lass uns in deinem Wort und in der Feier des
Heiligen Sakramentes horen, sehen und schmecken, wie freundlich
du bist. Das bitten wir durch Jesus Christus, deinen Sohn, unseren
Herrn.

Gemeinde: Amen.

11. Reformationstag, 25. Juni, Apostel- und Evan-
gelistentage

Pfarrer: Da wir hier versammelt sind, um miteinander Gottes Wort
zu horen, ihn in Gebeten und Lobliedern anzurufen und in der
Gemeinschaft dieses Altars den Leib und das Blut Jesu Christi zu
empfangen, lasst uns zuvor gedenken unserer Unwiirdigkeit und vor
Gott bekennen, dass wir gesiindigt haben mit Gedanken, Worten und
Werken, auch aus eigener Kraft uns von unserem siindigen Wesen
nicht erlésen konnen. Darum nehmen wir Zuflucht zu der grundlosen
Barmherzigkeit Gottes, unseres himmlischen Vaters, begehren
Gnade um Christi willen und sprechen: Gott sei mir Siinder gnidig.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Allmichtiger Gott, barmherziger Vater, in der Taufe hast
duuns als deine Kinder angenommen. Um Christi willen vergibst du
uns unsere Siinde und schenkst uns durch deinen Geist neues Leben.
Wie du deiner Kirche verheiflen hast, sie durch dein lebendiges Wort
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zu erhalten, und ihr das Bekenntnis des rettenden Glaubens
geschenkt hast, dass die Pforten der Holle sie nicht liberwinden
werden, so bitten wir dich: Sei nun in unserer Mitte, stirke und
erneuere unseren Glauben durch dein Wort und Sakrament und
nimm das Dankopfer unseres Lobens und Betens in Gnaden an. Das
bitten wir durch Jesus Christus, deinen Sohn, unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.

12. Erntedank

Pfarrer: Aus der Unruhe der Welt kommen wir heute in die Ruhe
dieses Heiligtums, um Gott zu loben, sein Wort zu horen, uns
beschenken zu lassen mit dem Segen seiner Vergebung und um dem
lebendigen Gott fiir seine Giite zu danken, mit der er uns so reich
begnadet hat: Mit allem, was not tut fiir Leib und Leben hat er uns
reichlich und tédglich versorgt, in allen Gefahren beschirmt und vor
allem Ubel behiitet und bewahrt; und das alles aus lauter viterlicher,
gottlicher Gilite und Barmherzigkeit, ohne unser Verdienst und
unsere Wiirdigkeit. Zuvor lasst uns still werden und vor dem
allméchtigen Gott und voreinander bekennen, dass wir gesilindigt
haben in Gedanken, Worten und Werken. Lasst uns Gott um sein
Erbarmen anrufen, damit wir im Frieden diesen Dankgottesdienst
feiern und ihn preisen.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Allmichtiger Gott, barmherziger Vater, wir danken dir,
dass du uns berufen hast, vor dir zu stehen und dich zu preisen. Mit
leeren Handen stehen wir vor dir und bitten dich: Sende uns deinen
Heiligen Geist, dass wir mit lauterem Herzen und reinen Lippen
diesen Gottesdienst feiern und dich preisen, zu deinem Lob und zu
unserem Heil. Das bitten wir durch Jesus Christus, deinen Sohn,
unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.
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13. Israelsonntag

Pfarrer: Im Namen des Herrn sind wir hier versammelt, um sein
Wort zu héren, ithn thm Gebet und Loblied anzurufen und in der
Gemeinschaft dieses Altares den Leib und das Blut Jesu Christi zu
empfangen. Bevor wir uns von Gott wieder neu mit Gnade und
Vergebung unserer Schuld und mit einem neuen Anfang beschenken
lassen, bekennen wir, dass wir keines seiner Gebote ganz und voll-
kommen gehalten haben. Wir bekennen, dass wir dadurch den
Namen des Herrn entheiligt haben mit Gedanken, Worten und Wer-
ken. Darum nehmen wir Zuflucht zu dem alten Gott und flichen
unter seine ewigen Arme, rufen ihn um Barmherzigkeit an und
wagen es, wie der jlidische Zollner zu bitten: Gott, sei mir Siinder

gnidig.
Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Herr, Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs, Herr, Gott Israels
und Vater Jesu Christi, heilige deinen Namen unter uns und bleibe
unser Vater; lehre uns dein Wort, mache uns unserer Erlosung
gewiss, vergib uns unsere Siinde und sende uns deinen Geist, dass
wir auch heilig als deine Kinder nach deinem Wort und Willen
leben. Durch Christus, unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.

14. Allgemein (erste Alternative)

Pfarrer: Aus der Unruhe der Welt kommen wir heute in die Ruhe
dieses Heiligtums, um Gott zu loben, sein Wort zu héren und uns
beschenken zu lassen mit dem Segen seiner Gnade und Vergebung.
Lasst uns zuvor still werden und vor dem allméchtigen Gott und
voreinander bekennen, dass wir gesiindigt haben in Gedanken,
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Worten und Werken. Lasst uns Gott um sein Erbarmen anrufen,
damit wir im Frieden diesen Gottesdienst feiern und ihn preisen.

Pfarrer und Gemeinde: Der allméachtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Allmidchtiger Gott, barmherziger Vater, wir danken dir,
dass du uns berufen hast, vor dir zu stehen und dich zu preisen. Mit
leeren Hénden stehen wir vor dir und bitten dich: Sende uns deinen
Heiligen Geist, dass wir mit lauterem Herzen und reinen Lippen das
neue Lied der Erlésten singen und tun, was du geboten hast, zu
deinem Lob und zu unserem Heil. Das bitten wir durch Jesus
Christus, deinen Sohn, unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.

15. Allgemein (zweite Alternative)

Pfarrer: Vor Gottes Angesicht und vor euch, Briider und Schwes-
tern, bekenne ich, dass ich gesiindigt habe in Gedanken, Worten und
Werken und bitte euch, fiir mich zu beten zu Gott unserem Herrn.
Damit wir im Frieden und durch Christus mit Gott und miteinander
versohnt, diesen Gottesdienst feiern konnen, lasst uns nun ge-
meinsam vor Gott unsere Schuld bekennen, und ihn um sein
unergriindliches Erbarmen bitten:

Pfarrer und Gemeinde: Der allméchtige Gott erbarme sich unser, er
vergebe uns unsere Siinde und fithre uns zum ewigen Leben. Amen.

Pfarrer: Allmichtiger Gott, barmherziger Vater, erhore das Flehen
deines Volkes. Sende uns deinen Heiligen Geist, starke und erneuere
unseren Glauben, unsere Liebe und unsere Hoffnung, dass wir mit
frohlichem Herzen und reinen Lippen diesen Gottesdienst feiern und
dich preisen. Das bitten wir durch Jesus Christus, deinen Sohn,
unseren Herrn.

Gemeinde: Amen.
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lll. Sakristeigebete zur
Abendmahlsanmeldung

1. Einfiihrende Hinweise

Insbesondere in den Kirchgemeinden der Selbstindigen Evan-
gelisch-Lutherischen Kirche (SELK) ist es vielfach noch iiblich,
dass sich diejenigen, die das Heilige Abendmahl empfangen
mochten, vor dem Gottesdienst beim Pfarrer in der Sakristei hierzu
anmelden. ,,Anmelden‘ hat einen etwas steril-formalen Klang, der
nicht ganz zur geistlichen Dimension der Kommunion zu passen
scheint. Daher zunéchst einige Bemerkungen zu Herkunft, Sinn und
Zweck der sog. Abendmahlsanmeldung.

Die Abendmahlsanmeldung ist ein Rudiment der aus der Re-
formationszeit stammenden Praxis, vor jedem Kommunionempfang
zur Einzelbeichte zu gehen. Der Pfarrer entschied nach der Beichte,
ob jemand zum Sakrament zugelassen oder nicht zugelassen wird.
Sowohl die Glaubensiibereinstimmung als auch das ethische Ver-
halten (z. B. Unversdhnlichkeit, Erregung 6ffentlichen Argernisses
usw.) sind dabei Kriterien. In Artikel 25 des Augsburgischen
Bekenntnisses (1530) ,,Uber die Beichte* heif}t es: ,,Die Beichte
wurde von unseren Predigern nicht abgeschafft. Auch bei uns ist es
tiblich, keinem das Sakrament zu reichen, der nicht vorher befragt
wurde und die Vergebung empfangen hat* (urspriinglich: ,,verhort
und absolviert).

Die Abendmahlsanmeldung hat heute sowohl seelsorglich-praktische
als auch kirchlich-theologische Griinde.

a) Die Sakramentsanmeldung ist meist mit einem Vorbereitungs-
gebet oder einem Segen bzw. Segenswunsch verbunden. Der Pfarrer
hat dabei auch die Moglichkeit eines kurzen seelsorglichen
Gespriches oder zur Vereinbarung eines Besuches. An der Zahl der
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angemeldeten Kommunikanten ersieht der Pfarrer, wie viele Hostien
er konsekrieren muss, damit die Relicta*** sich in {iberschaubarem
und konsumierbarem Rahmen halten. Uber die Kommunionstatistik
lassen sich auch gewisse Riickschliisse auf den geistlichen Zustand
einer Gemeinde zichen.

b) In der SELK gilt: Zum Heiligen Abendmahl ist eingeladen, wer
den Glauben und das Bekenntnis der lutherischen Kirche, ins-
besondere auch zum Heiligen Abendmahl, teilt. Bei der Anmeldung
besteht daher immer auch Gelegenheit fiir den verantwortlichen
Pfarrer, insbesondere (ihm nicht personlich bekannte) Géste darauf
hinzuweisen und ggf., wenn diese Einigkeit im Bekenntnis nicht
festgestellt werden kann, darum zu bitten, nicht am Heiligen Abend-
mabhl teilzunehmen.

In vielen Gemeinden wird die sog. Anmeldung geistlich gestaltet,
indem sie mit einem Gebet (mit einem Einzelnen oder einer kleinen
Gruppe) beschlossen wird. Wem es gegeben ist, ,,druckreif frei zu
beten®, wird damit keine Miihe haben. Wer nicht spontan und mehr-
fach hintereinander solche freien Gebete formulieren kann oder
mdchte, mag auf die hier aufgefiihrten, kirchenjahreszeitlich sortier-
ten Gebete zuriickgreifen. Meist nehmen sie Bezug auf einen Aspekt
des jeweiligen Sonn- oder Festtagsevangeliums. Zugleich enthalten
sie ein Bekenntnis zur Realpridsenz, sodass auch dann, wenn fiir
Glaubensgesprache vor dem Gottesdienst keine Zeit bleibt, jeder
Kommunikant deutlich gehort hat, was nach dem Glauben dieser
Gemeinde vom Heiligen Abendmahl gelehrt und bekannt wird und
was er oder sie anschlieBend empféangt: den wahren Leib und das
wahre Blut Jesu Christi in, mit und unter dem Brot und dem Wein.

342 Als Relicta bezeichnet man konsekrierte Hostien und konsekrierten Wein
(also Leib und Blut Christi), die nach Ende des Gottesdienstes iibrigbleiben.
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2. Sakristeigebete im Kirchenjahr
Erster Advent

Herr Jesus Christus, wir danken dir, dass du uns im zuriickliegenden
Kirchenjahr begleitet, getrostet und gestérkt hast, und bitten dich:
Zieh auch heute wieder als Konig unseres Lebens mit den Gaben
deines Wortes und deines Sakramentes bei uns ein. Schenke uns
Vergebung aller unserer Siinden, wenn wir gleich deinen Leib und
dein Blut empfangen. Mache uns bereit, dir mit offenem Herzen in
dieser heiligen Zeit der Vorbereitung auf dein Kommen im Fleisch
entgegenzugehen. Amen.

Zweiter Advent

Gnédiger Gott, wir bitten dich: Schenke unserer Gemeinde eine
geistliche Erweckung und fange bei uns an. Sende uns deinen
Heiligen Geist, dass wir den Leib und das Blut deines Sohnes Jesus
Christus jetzt mit Freude empfangen und dadurch wieder neu gewiss
werden, dass er als unser Erloser wiederkommen wird, um uns zu
vollenden. Das bitten wir durch ihn, Christus, unseren Herrn. Amen.

Dritter Advent

Barmherziger Gott, wir danken dir, dass du Johannes den Taufer
gesandt hast, der auf die kommende Erlésung in Jesus Christus
hingewiesen hat, und bitten dich: Lass das Wort, das wir heute
horen, fiir uns zur Verkiindigung des Todes und der Auferstehung
des Lammes werden, dessen Leib und Blut wir heute empfangen,
damit wir daran Anteil erhalten und mitten in allem Leid dieser Welt
die Freude genieBen konnen, die du fiir uns bereitet hast. Durch
Christus, unseren Herrn. Amen.

Vierter Advent

Himmlischer Vater, in Vorfreude auf das Fest der Geburt deines
Sohnes hast du uns heute wieder an deinen Altar gerufen. Wir bitten
dich: Lass uns dein Wort horen und glauben, wie Maria es tat. Lass
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uns Empfangende des Leibes und Blutes deines Sohnes Jesus
Christus werden und dankbar dafiir sein, dass du die Niedrigkeit der
Menschheit in Liebe angesehen und dich iiber uns erbarmt hast.
Durch Jesus Christus, deinen Sohn, unseren Herrn. Amen.

Weihnachten I

Gnédiger Herr und Gott, wir danken dir, dass du das ewige Wort in
deinem Sohn hast Fleisch werden lassen und wir nun deine
Herrlichkeit unter den niedrigen Gestalten von Brot und Wein sehen
konnen; dass wir deine Freundlichkeit schmecken und in uns
aufnehmen konnen, wenn wir jetzt den Leib und das Blut Jesu
Christi empfangen; dass wir gestiarkt und mit neuer Hoffnung in die
weihnachtliche Festzeit gehen. Mache uns zu Zeugen deiner Liebe,
die uns im Wunder deiner Menschwerdung erschienen ist. Durch
Christus, unseren Herrn. Amen.

Weihnachten I1

Herr, allméchtiger Gott, staunend stehen wir an der Krippe und
sehen das gottliche Kind, in dem deine Menschenfreundlichkeit auf
dieser Erde erschienen ist. Dafiir danken wir dir und bitten dich:
Mache auch uns zu einer Krippe fiir das Geschenk des Leibes und
Blutes deines Sohnes, unseres Erlosers und Heilandes, dass wir das
Geheimnis der Menschwerdung des Wortes immer tiefer verstehen
und daraus leben. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Tag des Erzmértyrers Stephanus (26. Dezember)

Heiliger Gott, die Welt, in die du aus Liebe zu den Menschen
gekommen bist, verachtet und verfolgt deinen Sohn Jesus Christus
und die, die ihm nachfolgen, von Anfang an. Wir bitten dich: Stérke
uns durch den Leib und das Blut Christi und gib uns Kraft, als
Zeugen und Nachfolger unseres Herrn deine Gnade und Barm-
herzigkeit in die Welt zu tragen. Durch Christus, unseren Herrn.
Amen.
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Tag der unschuldigen Kinder (28. Dezember)

Himmlischer Vater, den Unmiindigen und Schwachen, den Geringen
und Kleinen hast du deine Herrlichkeit offenbart: Lass uns heute mit
kindlichem Glauben und Vertrauen die Speise empfangen, mit der
du uns néhrst und erhéltst. Schenke uns Geborgenheit in dir und
Kraft fiir den Alltag. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Nach Weihnachten

Ewiger Gott, wir danken dir, dass du uns heute in deinem Haus
versammelt hast und uns in den zuriickliegenden Tagen so reichlich
mit deiner Gnade und Giite beschenkt hast. Lass uns auch heute
wieder werden, was wir empfangen: den Leib Christi. Lass uns
empfangen, was wir sind: den Leib Christi.** Durch ihn, Christus,
unseren Herrn. Amen.

Altjahrsabend

Allmichtiger, ewiger Gott, du hast uns im vergangenen Jahr viel
Gutes erwiesen, uns bewahrt und getrdstet, im Glauben gestirkt und
uns durch dein Wort den Weg gewiesen. Dafiir danken wir dir und
bitten dich: Besiegele dieses alte Jahr mit dem Siegel deiner Liebe
und Vergebung, die wir unter Brot und Wein im Leib und Blut
deines Sohnes jetzt empfangen, und er6ffne uns, so gestirkt, neue
Wege zu dir. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Neujahr

Gnidiger Gott, du bleibst uns treu durch Zeiten und Jahre. Wir
danken dir, dass du alle deine VerheiBungen erfiillst, und bitten dich:
Bleibe auch im neuen Jahr bei uns mit deinem Wort und Sakrament.
Verlass uns nicht, wenn wir durch dunkle Téler hindurch miissen.
Stéarke uns auch jetzt wieder mit dem Leib und Blut deines Sohnes,
damit wir voller Vertrauen an deiner Hand in die kommenden

33 Nach Augustinus: ,,Werdet, was ihr empfangt, empfangt, was ihr seid:
Leib Christi.*

375



Monate gehen und in dir getrostet leben. Durch Christus, unseren
Herrn. Amen.

Epiphanias

Herr Gott, himmlischer Vater, du hast den Heiden aus dem Osten
durch den Stern den Weg zum Heil in der Krippe von Bethlehem
gewiesen: Wir bitten dich fiir alle unsere Verwandten und Freunde,
fiir alle Menschen, mit denen wir zusammenleben und die dich nicht
kennen oder von dir nichts wissen wollen: Erleuchte sie durch deine
Gnade und schenke ihnen durch deinen Geist Erkenntnis des
Glaubens. Uns aber erfiille heute mit Vergebung und Stirkung
unseres Glaubens, wenn wir nun den Leib und das Blut deines
Sohnes empfangen. Durch ihn, Christus, unseren Herrn. Amen.

1. Sonntag nach Epiphanias (Taufe Jesu)

Gnédiger Gott, dein Sohn Jesus Christus hat sich von Johannes
taufen lassen und damit das Gesetz und die Folgen seiner
Ubertretung auf sich genommen: Wir danken dir, dass Christus das
fiir uns getan hat, damit wir die Strafe und den Zorn, den wir
verdient hétten, nicht erdulden miissen, sondern als deine befreiten
Kinder das Leben haben. Erfiille uns heute, wenn wir den Leib und
das Blut des fiir uns am Kreuz geopferten Lammes empfangen, mit
Vergebung und Gnade und neuer Glaubensstédrke. Durch Christus,
unseren Herrn. Amen.

2. Sonntag nach Epiphanias

Barmherziger Gott, dein Sohn hat bei der Hochzeit von Kana Wasser
in Wein verwandelt, um in diesem Wunder seine Herrlichkeit zu
offenbaren. Wir bitten dich: Lass uns heute im Sakrament des
wahren Leibes und Blutes deines Sohnes Jesu Christi das Wunder
erfahren, dass du in ihm und er in Brot und Wein wahrhaftig mitten
unter uns ist. Schenke uns dadurch die geistliche Freude, die nicht
mehr vergeht. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.
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3. Sonntag nach Epiphanias

Herr, wir sind nicht wiirdig, dass du eingehst unter unser Dach, aber
sprich nur ein Wort, so werden unsere Seelen gesund. Komm zu uns
mit deinem Leib und Blut und heile uns von allem, was uns von dir
trennt. Starke unseren Glauben und fiige uns, die wir Anteil haben
an deinem Leib, zu einer heiligen Gemeinde zusammen, die versdhnt
und im Frieden dir dankt. Amen.

Letzter Sonntag nach Epiphanias (Verkldrung Christi)

Gnédiger Gott und Herr, in deinem Sohn Jesus Christus hast du uns
das Licht geschenkt, das die Welt und uns mit Gnade und Barm-
herzigkeit, mit Wahrheit und Leben erleuchtet: Segne uns heute mit
diesen Gaben, wenn wir den wahren Leib und das Blut unseres
Herrn und Erldsers empfangen, und lass fiir die Wege dieser neuen
Woche daraus Segen erwachsen. Durch Jesus Christus, deinen Sohn,
unseren Herrn. Amen.

Fiinfter Sonntag vor der Passionszeit

Himmlischer Vater, so vieles, das an unsere Ohren und Augen
dringt, kdnnen wir nicht einordnen und mit deiner Barmherzigkeit
in Verbindung bringen. Aber auch so vieles in uns selbst passt nicht
zu unserer Wiirde als Christen und Kinder Gottes. Wir bitten dich:
Lass uns heute im Licht deines Wortes erkennen, dass wir auf deine
Gnade angewiesen sind, und erneuere uns durch das Sakrament, in
dem wir unter Brot und Wein den Leib und das Blut deines Sohnes
zur Vergebung unserer Siinden und zur Stirkung fiir einen
Neubeginn erhalten. Durch ihn, Christus, unseren Herrn. Amen.

Vierter Sonntag vor der Passionszeit

Starker Herr und Gott, du bist Schopfer und Herr der Natur. Unsere
irdischen Gaben von Brot und Wein, die wir dir als Zeichen des
Dankes fiir unsere Erlosung zum Altar bringen, nimmst du in Besitz
und gibst sie uns, verwandelt durch dein méchtiges Wort als
heilbringendes Sakrament des Leibes und Blutes Jesu Christi zurtick.
Wir bitten dich: Verwandle dadurch auch unsere schwache Natur
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und mach uns stark fiir die Woche, die vor uns liegt. Durch Christus,
unseren Herrn. Amen.

Septuagesima (dritter Sonntag vor der Passionszeit)

Herr Gott, himmlischer Vater, wir danken dir dafiir, dass wir uns die
Gnade, mit der du uns im Leib und Blut deines Sohnes heute wieder
beschenkst, nicht verdienen miissen, und bitten dich: Gib uns
Glauben, dass du uns gerade soviel durch dein Wort und Sakrament
an Trost und Kraft gibst, wie wir brauchen, um diese neue Woche
bestehen zu kénnen. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Sexagesimi (zweiter Sonntag vor der Passionszeit)

Lieber Vater im Himmel, gib, dass dein Wort heute bei uns auf
offene Ohren und Herzen trifft und wir das Sakrament des Leibes
und Blutes deines Sohnes Jesus Christus zum Heil und zum Segen
und nicht zum Gericht empfangen. Bewahre uns vor Oberflachlich-
keit und Lieblosigkeit und hilf uns, die Versohnung, die wir emp-
fangen, auch weiterzugeben. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Estomihi (Sonntag vor der Passionszeit)

Herr, du willst heute unter Brot und Wein mit deinem Leib und Blut
wieder Einzug bei uns halten: Schenke uns Glauben, dass wir sehend
werden, Vertrauen, dass wir deine Liebe erkennen, Erkenntnis
unserer Schuld, dass wir damit zu dir flichen und sie unter dein
Kreuz legen. Amen.

Invokavit

Ewiger Gott, ohne dich sind wir verloren in dem Ansturm der
Versuchungen, der Anfechtungen und Zweifel, mit dem uns der
Teufel taglich bedrdngt. Darum kommen wir heute an deinen Altar
und bitten dich: Stirke uns durch den Leib und das Blut Jesu Christi,
damit er in uns wohne und herrsche und fiir uns kimpfe und den
Sieg iiber alle Versuchungen behalte. Durch ihn, Jesus Christus,
deinen Sohn, unseren Herrn. Amen.
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Reminiszere

Barmherziger Gott, du hast uns deine Liebe bewiesen, indem du in
Christus fiir uns gestorben bist, als wir dich verachteten, vergal3en,
verlieBen und verrieten: Fiir uns Siinder kommst du auch heute
wieder in deinem Wort und deinem Sakrament zu uns, um uns mit
Vergebung zu beschenken. Lass uns im fiir uns und unsere Siinde
geopferten Leib und Blut deines Sohnes Verséhnung und einen
neuen Anfang erfahren. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

OKuli

Himmlischer Vater, du rufst uns in Treue zu deinem Wort und zu
deinen Sakramenten. Wir sind so oft zu bequem, zu trdge und zu
selbstgerecht, um deinem Rufzu folgen und die Einladung an deinen
Tisch anzunehmen. Wir bitten dich: Weise uns heute nicht zuriick,
wenn wir um Gnade bitten und hungrig und durstig nach der Speise
des Lebens zu dir kommen, die du uns im Leib und Blut deines
Sohnes Jesus Christus voller Gnade und Barmherzigkeit auch heute
wieder anbietest. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Litare

Allméchtiger Gott, du hast deinen Sohn in den Tod gegeben, damit
wir leben. Lass die Gaben des fiir uns zerbrochenen Leibes und fiir
uns vergossenen Blutes deines Sohnes, die wir heute wieder
empfangen diirfen, in unserem Leben reiche Frucht bringen und die
Versohnung, die wir empfangen, an die Menschen weitergeben, mit
denen wir in Familie und Gemeinde zusammenleben. Durch
Christus, unseren Herrn. Amen.

Judika

Gnidiger Gott, nicht wir dienen dir, wenn wir heute deinem Ruf
gefolgt sind und uns in deiner Gegenwart versammeln, sondern du
dienst uns. Dafiir danken wir dir und bitten: Mache uns bereit, im
Leib und Blut deines Sohnes deinen Vergebungsdienst anzunehmen,
dir dafiir dankbar zu sein und aus dieser Gnade in den Tagen dieser
neuen Woche zu leben. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.
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Palmarum

Herr, bewahre uns davor, dir heute mit Gebeten und Lobliedern
zuzujubeln und dich schon morgen wieder zu vergessen, heute deine
Vergebung im Sakrament des Leibes und Blutes deines Sohnes zu
empfangen und morgen in Unfrieden und Streit mit unseren
Mitmenschen zu leben, heute dein Gnadenwort zu héren und morgen
unbarmherzig mit denen umzugehen, die auf unsere Barmherzigkeit
hoffen. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Griindonnerstag

Gnidiger Gott und Vater, dein Sohn hat das Heilige Mahl gestiftet,
um unter Brot und Wein mit seinem fiir uns geopferten Leib und
seinem fiir uns vergossenen Blut auch heute noch in seiner Kirche
gegenwartig zu sein und uns immer wieder neu mit der Kraft der
Versohnung, des Trostes und des Glaubens zu speisen und uns
zusammenzuschlieBen zu einem heiligen Leib. Wir danken dir, dass
du uns wert machst, Giste an deinem Altar zu sein, und bitten dich:
Lass die Leiber, die an deinem lebendigen Leib Anteil haben, dem
Zeugnis deiner Wahrheit und Liebe und deiner Ehre geweiht sein.
Das bitten wir durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Ostersonntag

Allmichtiger Gott, lass uns heute, am Tag des Sieges deines Sohnes
iiber Siinde, Tod und Teufel, den Tod und die Auferstehung Christi
feiern und verkiinden und dir dafiir danken, indem wir tun, was er
uns befohlen hat, und in seinem Namen und zu seinem Gedéchtnis
seinen Leib und sein Blut als Unterpfand des ewigen Lebens und
Arznei der Unsterblichkeit empfangen. Durch ihn, den auferstande-
nen und lebendigen Herrn. Amen.

Ostermontag

Christus am Kreuzesstamm, / heiliges Gotteslamm, / im Sakrament
bist du zugegen. / Wir bitten dich zur Stund / mit Herz und Seel und
Mund: / Schenk uns Vergebung, Heil und Segen. / Wenn wir nach
diesem Mahl, / befreit von Siindenqual, / gesegnet und im Frieden
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gehen, / dann lass Barmherzigkeit, / Versohnung, Fried und Freud /
durch unsren Lebensdienst geschehen. Amen.

Quasimodogeniti

Barmherziger Gott, du hast deinen Sohn von den Toten auferweckt
und uns in unserer Taufe Anteil an dem neuen Leben geschenkt,
dass er fiir uns erkdmpft hat. Wir bitten dich: Mache uns wiirdig, das
Ostermahl zu halten und mit dem fiir uns geopferten Leib und Blut
Jesu Christi das neue Leben aufzunehmen, damit wir in diesem
vergehenden Leben gestiarkt im Glauben und beschenkt mit neuer
Hoffnung dem Ziel entgegengehen konnen. Durch Christus, unseren
Herrn. Amen.

Miserikordias Domini

Guter Hirte Jesus Christus, wir bitten dich: Rufe uns zuriick zur
griinen Weide und der frischen Quelle, die wir ohne dich wie Schafe
ohne Hirten in die Irre laufen. Stirke unseren Glauben, unsere
Hoffnung und unsere Liebe durch deinen Leib und dein Blut, dass
wir deine Stimme in unserem Leben allezeit horen und deinem Wort
folgen, das uns zum Leben bringt. Amen.

Jubilate

Himmlischer Vater, du hast uns in unserer Taufe zu Reben am
Weinstock deines Sohnes Jesus Christus gemacht: Vergib uns, wenn
wir meinen, diese Verbindung nicht zu brauchen, und fiige uns
immer enger mit ihm zusammen, durch den allein wir Kraft und
Hoffnung im Leben und im Sterben haben. Speise uns mit seinem
Leib und trdnke uns mit seinem Blut, dass wir an ihm bleiben und er
in uns. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Kantate

Allméchtiger Gott, weil dein Sohn Jesus Christus die Miihseligen
und Beladenen zu sich ruft, um sie zu erquicken, sind wir heute hier
und bitten dich: Erfiille uns ganz mit den Gaben des Leibes und
Blutes deines Sohnes, schenke uns dadurch Vergebung und die
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Freude erldst zu sein, damit wir dir, dem Geber aller guten Gaben,
dafiir neue Lieder singen und dich loben und preisen in Ewigkeit.
Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Rogate

Unser Vater im Himmel, unser tigliches Brot gib uns heute und die
Speise vom Himmel. Den Leib und das Blut Jesu Christi lass uns im
Glauben empfangen und in uns die Gaben des Heiligen Geistes neu
entziinden, dass wir voller Vertrauen von dir erbitten, was wir
brauchen. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Christi Himmelfahrt

Ewiger Gott, du hast deinen Sohn Jesus Christus zu deiner Rechten
erhoht, aber uns nicht als Waisen auf dieser Erde zuriick gelassen:
Wir danken dir fiir deine Gegenwart, fiir die Gegenwart des Leibes
und Blutes deines Sohnes unter Brot und Wein und in deinem
heiligen Wort, dass diese Gnadengaben uns trosten und starken und
Christus in uns regiere. Durch Christus, unseren Herrn und Koénig.
Amen.

Exaudi

Herr Jesus Christus, wir bitten dich, lass uns heute in deinem
Heiligen Mahl eins werden mit dir, dass alles, was du fiir uns
erworben hast, in uns wirkt, uns verwandelt, erneuert, heiligt und
trostet. Auf dein Kreuz und deine Vergebung vertrauen wir. Auf
deine Wiederkunft in Herrlichkeit hoffen wir. Lass uns mit dir
verbunden bleiben, hier zeitlich und dort ewiglich. Amen.

Pfingsten

Gnaédiger Gott, wir erbitten das Kommen deines Heiligen Geistes in
unser Leben. Du hast verheif3en, dass er sich suchen und finden lédsst
in deinem Wort und im Sakrament des Leibes und Blutes deines
Sohnes Jesus Christus. So bitten wir, wenn wir gleich das Sakrament
empfangen: Herr, komm in mir wohnen, / lass mein’ Geist auf
Erden / dir ein Heiligtum noch werden; / komm, du nahes Wesen, /
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dich in mir verkldre, / dass ich dich stets lieb und ehre. / Wo ich
geh, / sitz und steh, / lass mich dich erblicken / und vor dir mich
biicken. Amen.

Trinitatis

Dreieiniger Gott, Vater, Sohn und Heiliger Geist, das Geheimnis
deiner gottlichen Heiligkeit konnen wir nicht ergriinden. Wir danken
dir, dass du uns in so einfacher Weise, im Leib und Blut deines
Sohnes Jesus Christus unter Brot und Wein, nahe kommst und dich
uns hingibst und schenkst. Erleuchte dadurch unsere Herzen, dass
wir dich voller Vertrauen und mit gestiarktem Glauben in dieser
neuen Woche und in unserem ganzen Leben riihmen. Durch
Christus, unseren Herrn. Amen.

1. Sonntag nach Trinitatis

Gnédiger Gott, wir danken dir, dass du dir Apostel, Propheten und
Evangelisten erwihlt hast und wir durch ihren Dienst auch heute
noch das Wort von der Verséhnung horen und deine Liebe zu uns
Menschen im Sakrament sehen und schmecken kdnnen. Lass uns
auch jetzt wieder deine Heilsgaben mit Freude empfangen, damit wir
gestéirkt werden, wahrhaftig zu sein in der Liebe und zu wachsen in
allen Stiicken zu dem hin, der das Haupt ist, Christus. Durch ihn,
Christus, deinen Sohn, unseren Herrn. Amen.

2. Sonntag nach Trinitatis

Vater im Himmel, dein Sohn hat alle Miihseligen und Beladenen zu
sich gerufen, um sie zu trésten und zu erquicken. Wir danken dir,
dass du uns auch heute an deinen Tisch ladst, um uns mit dem
lebenspendenden Mahl der Versohnung zu speisen. Schenke uns
geistliche Freude, deiner Einladung oft und immer wieder zu folgen,
und hilf unserer Schwachheit auf, wo wir trige werden und meinen,
ohne dein Versohnungsmahl aus eigener Kraft den Weg durch die
Wiiste gehen zu kénnen. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.
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3. Sonntag nach Trinitatis

Ewiger Gott und Hirte unserer Seelen, nicht wir haben dich erwéhlt,
gesucht und gefunden, sondern du bist uns in Liebe nachgegangen,
hast uns in unserer Siinde aufgesucht und gerettet. Dafiir danken wir
dir und bitten dich: Speise uns wieder mit dem Leib und Blut deines
Sohnes, durch den wir erldst sind, und lass uns einstimmen in den
Freudengesang deiner Engel im Himmel, wenn wir nun das Mahl der
Freude feiern. Durch Christus, deinen Sohn, unseren Herrn. Amen.

4. Sonntag nach Trinitatis

Wir danken dir, Herr, von ganzem Herzen und erzihlen alle deine
Wunder. Denn du hast uns durch deinen Sohn Jesus Christus alle
unseren Siinden vergeben und uns zu deinen Kindern gemacht. Wir
bitten, wenn wir gleich wieder das Heilige Abendmahl empfangen:
Gib uns dadurch auch die Kraft, deine Barmherzigkeit an unsere
Mitmenschen weiterzugeben, nicht zu richten und zu verurteilen,
sondern zu vergeben und zu verzeihen, wie du uns vergibst und uns
heute wieder einen neuen Anfang schenkst. Durch Christus, unseren
Herrn. Amen.

5. Sonntag nach Trinitatis

Aus deiner Gnade, Herr, sind wir selig geworden. Du hast uns mit
Glauben beschenkt. Deine Gabe ist es und nicht unser Vermogen
und Wollen. Dafiir danken wir dir und bitten dich: Speise und trénke
uns auch heute wieder mit deiner Gnade und schenke uns die Gaben
deines Heiligen Geistes, dass wir in dieser neuen Woche Zeugen
deiner Barmherzigkeit und Liebe in unserem Leben sind. Durch
Christus, unseren Herrn. Amen.

6. Sonntag nach Trinitatis

Gnidiger Gott, in unserer Taufe hast du uns bei unserem Namen
gerufen und uns zu deinen Kindern und zu deinem Eigentum
gemacht. Wir danken dir dafiir, dass du uns heute im Leib und Blut
deines Sohnes wieder so nahe kommen willst, damit wir unserer
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Erlosung gewiss bleiben und nichts und niemand uns aus deiner
Hand reiflen kann. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

7. Sonntag nach Trinitatis

Lieber Vater im Himmel, wir hungern und diirsten nach Liebe und
Geborgenheit, nach Sinn und Halt in unserem Leben. Du vollbringst
das Wunder, uns immer wieder neu mit den Gaben des Heils zu
beschenken, mit dem Leib und Blut deines Sohnes Jesus Christus,
der Nahrung, die nie versiegt und uns mit Leben und Kraft erfiillt.
Dafiir danken wir dir durch Christus, unseren Herrn. Amen.

10. Sonntag nach Trinitatis

Ewiger Gott, mit Nachsicht und Geduld rufst du dein Volk zum
Tisch der Gnade und zum Thron der Verséhnung. Speise uns heute
wieder mit dem Leib und Blut deines Sohnes, der fiir uns und fiir
sein Volk Israel gestorben ist, damit wir nicht untergehen im Strudel
unserer Schuld, sondern immer wieder einen neuen Anfang machen
konnen. Durch ihn, Christus, unseren Herrn. Amen.

13. Sonntag nach Trinitatis

Barmherziger Gott, weil du uns auch heute wieder mit
Barmherzigkeit beschenkst, uns bewirtest mit dem Kelch des Heils
und dem Brot des Lebens, bitten wir dich: Lass die Leiber, die den
Leib Christi empfangen, fortan barmherzig zu denen sein, die auf
unsere Liebe und Vergebungsbereitschaft warten. Durch Christus,
unseren Herrn. Amen.

14. Sonntag nach Trinitatis

Herr, lass uns umkehren zu dir und dir danken, wenn wir heute das
Mabhl der Danksagung empfangen und reingewaschen werden durch
Christi Blut. Lass uns durch unser Leben deine Liebe bezeugen,
wenn wir heute geséttigt werden mit Christi Leib, und dir dadurch
danken. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.
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15. Sonntag nach Trinitatis

Lieber Vater, wir danken dir dafiir, dass du fiir uns sorgst und wir
auch heute wieder in Gebeten und Lobliedern alle Sorge auf dich
werfen diirfen. Mache uns satt an Leib und Seele durch die Friichte
des Opfers deines Sohnes, der seinen Leib und sein Blut fiir uns
dahingegeben hat, damit wir ohne Furcht und Sorgen vor dem
Morgen, an deiner Hand getrdstet, auch in diese neue Woche gehen
konnen. Durch ihn, Christus, unseren Herrn. Amen.

Tag des Erzengels Michael und aller Engel (29. September)

Barmherziger Gott, wir danken dir, dass du uns heute in deine
Gegenwart gerufen hast, um des Todes und der Auferstehung deines
Sohnes Jesus Christus zu gedenken. Besonders danken wir dir, dass
deine heiligen Engel uns auf allen unseren Wegen, auf Reisen und
im Alltag, begleiten und behiiten und dass du uns durch deine Boten
hilfst, ermahnst und auf dem rechten Weg héltst. Wir bitten dich:
Lass uns mit Freude und Andacht den Leib und das Blut Jesu Christi
empfangen, dadurch mit Vergebung der Siinden, neuer Glaubens-
starke und Trost beschenkt werden und dir durch unser Leben in
dieser neuen Woche dafiir danken. Das bitten wir durch Christus,
unseren Herrn. Amen.

Erntedanktag

Gnidiger Gott und Schopfer aller Dinge, wir bringen Brot und Wein
als Zeichen unseres Dankes und unserer Hingabe an dich, um dich
damit fiir deine Sorge um uns zu loben und zu preisen. Nimm diese
armen Opfer unseres Dankes gniddig an und verwandle sie durch die
Kraft deines lebenspendenden Wortes fiir uns in Leib und Blut
deines Sohnes Jesus Christus, damit wir dadurch Vergebung unserer
Siinden, Leben und Seligkeit erlangen. Durch Christus, unseren
Herrn. Amen.
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20. Sonntag nach Trinitatis

Herr, du hast uns Menschen Ordnungen gesetzt, die unserem Heil
und unserem irdischen Wohl dienen. Ob wir es fithlen oder er-
sehnen: Du hast geboten, das Mahl der Danksagung zu feiern und
den Tod und die Auferstehung deines Sohnes dadurch zu ver-
kiindigen, bis er wiederkommt. Stirke uns durch Leib und Blut
Christi und schenke uns ein vertrauensvolles, gehorsames Herz in
seiner Nachfolge. Durch ihn, Christus, unseren Herrn. Amen.

21. Sonntag nach Trinitatis

Allméchtiger Gott, nicht auf unsere Stdrke, auch nicht auf unsere
Glaubensstérke ist Verlass, sondern allein auf dich und deine Macht
und Kraft in uns. So bitten wir dich: Riiste uns aus mit deinem
stdrkenden Sakrament, dass wir dem B6sen in uns und um uns herum
wirksam Widerstand leisten kdnnen und nicht untergehen im Chaos
dieser Welt. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.

Reformationstag (31. Oktober)

Herr, lebendiger Gott, wir danken dir, dass du uns bis zu diesem Tag
dein Wort und deine Sakramente rein und unverfélscht erhalten hast.
Wir bitten dich: Lass uns nicht nachléssig und achtlos mit diesen
Schitzen deiner Gnade umgehen, sondern sie gerne und oft
empfangen. Lass den Leib und das Blut deines Sohnes, fiir uns am
Kreuz zu unserem Heil geopfert, auch heute wieder unsere
Erlosungsgewissheit stiarken, unseren Glauben kraftigen und unsere
Liebe zu dir und unseren Nichsten entziinden. Durch Christus,
unseren Herrn. Amen.

Drittletzter Sonntag im Kirchenjahr

Ewiger Gott, du rufst uns immer wieder in gro3er Geduld und Treue
in deine Gegenwart. Wir danken dir dafiir, dass dein Reich mitten
unter uns erfahrbar ist und du uns durch den Leib und das Blut
deines Sohnes immer tiefer mit dir verbinden willst. Wir bitten dich:
Lass uns jeden Tag als Tag deines Heils und deiner Gnade begreifen
und deiner Einladung folgen. Durch Christus, unseren Herrn. Amen.
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Vorletzter Sonntag im Kirchenjahr

Barmherziger Herr Jesus Christus, du willst uns auch heute im
Gefangnis unserer Schuld besuchen und uns daraus befreien, uns als
Arzt mit der Arznei der Unsterblichkeit, mit deinem Leib und Blut
speisen, uns umkleiden mit Vergebung, Versohnung und Gerechtig-
keit, uns eine Heimat in deiner Gemeinde geben und uns ein Siegel
auf das unverlierbare Biirgerrecht einprégen, das wir in unserer
Taufe erhalten haben: Wir danken dir fiir deine Barmherzigkeit, mit
der du uns aus dem Gericht reifit. Amen.

Ewigkeitssonntag (letzter Sonntag im Kirchenjahr)

Allmichtiger Gott, wieder geht ein Kirchenjahr zu Ende, und wir
stehen als reich Beschenkte und doch mit leeren Handen vor dir: Du
wirst sie uns heute wieder fiillen, damit wir uns, wenn du uns zu dir
rufst, nicht auf unsere Verdienste und Werke, sondern auf deine
Gerechtigkeit berufen konnen. Wir danken dir, dass Christi Blut und
Gerechtigkeit, sein fiir uns geopferter Leib, in uns leuchtet und du
auf ihn siehst und uns um seinetwillen gnidig bist. Durch ihn,
Christus, unseren Herrn. Amen.

3. Sakristeigebete fiir alle Sonntage

a) Barmherziger Gott, wir danken dir, dass du uns heute in deine
Gegenwart gerufen hast, um des Todes und der Auferstehung deines
Sohnes Jesus Christus zu gedenken. Wir bitten dich: Lass uns mit
Freude und Andacht den Leib und das Blut Jesu Christi empfangen,
dadurch mit Vergebung der Siinden, neuer Glaubensstérke und Trost
beschenkt werden und dir durch unser Leben in dieser neuen Woche
dafiir danken. Das bitten wir durch Christus, unseren Herrn. Amen.

b) Himmlischer Vater, lass uns heute, wenn wir an deinen Altar
treten und Christi wahren Leib und Blut empfangen, deine
brennende Liebe zu uns empfinden, dich als den lebendigen Gott
erkennen und als deine versohnten Sohne und Tochter in dieser
neuen Woche aus der Vergebung leben, die du uns heute aus lauter
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Gnade und Barmherzigkeit schenken willst. Das bitten wir durch
Christus, unseren Herrn. Amen.

¢) Gnéadiger Herr und Gott, wir freuen uns und danken dir dafiir,
dass du uns berufen hast, heute vor dir zu stehen und deine
Vergebung im heiligen Sakrament zu empfangen. Sende uns dazu
deinen Heiligen Geist mit seinen Gaben, dass wir erkennen, wie sehr
wir auf deine Vergebung angewiesen sind, wie gro3 deine un-
verdiente Barmherzigkeit uns gegeniiber ist und wieviel wir dir mit
unserem ganzen Leben in dieser neuen Woche zu danken haben. Das
bitten wir durch Christus, unseren Herrn. Amen.

d) O Herr, auch wenn ich aus mir heraus nicht wiirdig bin, dass du
in mein Herz eingehst, so brauche ich doch unbedingt deine Hilfe
und sehne mich nach deiner Gnade, damit ich dir ergeben bin und
gerettet werde. Nun komme ich in keiner anderen Zuversicht als auf
dein Wort, wenn du selbst mich an deinen Tisch ladtst und mir
Unwiirdigem zusagst, dass ich Vergebung meiner Siinden durch
deinen Leib und Blut empfangen soll, wenn ich esse und trinke in
diesem Sakrament. O lieber Herr, ich weil3, dass deine gottliche
Zusage und dein Wort gewiss und wahrhaftig sind. Daran zweifle
ich nicht, und nur darauf esse und trinke ich; mir geschehe nach
deinem Wort. Amen.

e) O Herr Jesus, vereinige dich mit mir, dass ich bleibe in dir und du
in mir, und ich von dir ungeschieden sei, hier zeitlich und dort
ewiglich. Dein heiliger Leib, Herr Jesus Christus, speise mich. Dein
teures Blut trdnke mich. Dein bitteres Leiden und Sterben stirke
mich. Herr Jesus Christus, erhore mich! In deine heiligen Wunden
verberge ich mich, lass mich von dir niemals getrennt sein. Vor dem
bdsen Feind errette mich, im wahren Glauben erhalte mich, damit
ich dich zusammen mit allen Auserwihlten, die an dich glauben,
lobe und preise, hier zeitlich und dort ewiglich. Amen.
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f) Lieber himmlischer Vater, mache uns still und ruhig, aufmerksam
und erwartungsfroh, dass wir dein Wort als ein Wort fiir uns horen,
dein Sakrament als Stirkung gerade fiir diese neue Woche
empfangen und erneuert aus diesem Gottesdienst wieder nach Hause
gehen. Durch Christus, unsern Herrn. Amen.

g) Herr Jesus Christus, mein Herr und Erléser, ich danke dir, dass du
fiir mich und meine Siinde am Kreuz gestorben bist, dass du meine
Krankheit getragen und meine Einsamkeit erduldet hast. Ich danke
dir, dass du fiir mich deinen Leib und dein Leben als Opfer dahin-
gegeben hast, dass du dein Blut fiir mich vergossen hast. Ich danke
dir, dass du in diesem heiligen Sakrament hier gegenwértig bist und
mich deine Liebe und Freundlichkeit sehen und schmecken lésst. Ich
danke dir, dass du mir nahe sein und leibhaft in mir wohnen, mich
stirken, erneuern und verwandeln willst. Lamm Gottes, vereinige
dich mit mir, dass ich bleibe in dir und du in mir. Amen.

h) Christus, Herr, unser Gott, du Konig der Ewigkeit und Schopfer
des Weltalls: Ich danke dir wie fiir alle anderen Giiter, die du mir
schenktest, so auch fiir den Empfang deines reinen und lebendig-
machenden Sakramentes. Deshalb bitte ich dich instdndig, Giitiger
und Menschenliebender: Behiite mich unter dem Schirme und unter
dem Schatten deiner Fliigel. Verleih mir, dass ich mit reinem
Gewissen bis zum letzten Atemhauch deinen heiligen Leib und Blut
wiirdig empfangen mdge zur Vergebung der Siinden und zum
ewigen Leben, denn du bist das Brot des Lebens, die Quelle der
Heiligung, der Spender alles Guten, und dir senden wir die
Lobpreisung empor, mit dem Vater und dem Heiligen Geiste, jetzt
und immerdar, und in alle Ewigkeit. Amen.***

34 Aus der russisch-orthodoxen Tradition.
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IV. Liturgische Gesange

1. Christus am Kreuzesstamm
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Schenk uns Ver - ge-bung, Heil und Se - gen.
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2. Unter dem Brot und Wein / willst du nun bei uns sein / mit
deinem wahren Leib und Blute: / Du starbst den Opfertod, / erlittest
Angst und Not, / dein Leiden kommt uns nun zugute.

3. Herr Jesus, Gottes Sohn, / steig nun von deinem Thron / und lass
uns dich zum Heil empfangen. / Voll Glauben und Vertraun / lass
uns dich leibhaft schaun, / Vers6hnung, Kraft und Trost erlangen.

4. Durch deines Wortes Kraft, / das alle Dinge schafft, / wirkst du
dies Wunder ohne MaB3en: / Das Heil von Golgatha / ist gegenwiértig
nah; / nur unser Glaube kann es fassen.

5. Wenn wir nach diesem Mabhl, / befreit von Siindenqual, / gesegnet
und im Frieden gehen, / dann lass Barmherzigkeit, / Versohnung,
Fried und Freud / durch unsren Lebensdienst geschehen!

(Text: Gert Kelter 1998, Melodie: Johann Georg Braun 1675)
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2. Volk Gottes gemeinsam
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2. Der Weg unsres Lebens ist mithsam und steil. / Wir mithn uns
vergebens, doch diirsten nach Heil. / Wir sinken ermattet am We-
gesrand hin, / wir suchen nach Ursprung, nach Ziel und nach Sinn.

3. Doch auf diesem Wege sind wir nicht allein, / Gott hat uns
versprochen, stets bei uns zu sein. / Er hat uns bei unserem Namen
genannt. / Gott selbst will uns fiihrn ins verheilene Land.

4. Gleichwie er sein Volk in der Wiiste erquickt / und ihm in dem
Elend das Manna geschickt, / und wie er Elia gespeist und getréankt, /
so hat Gott auch uns eine Speise geschenkt.

5. Das himmlische Manna, das Brot in der Not, / hat Christus

erworben durch Leiden und Tod. / Er selbst ist die Speise, uns
Pilgern ein Quell, / damit auf der Reise der Feind uns nicht fall’.

6. So wandern wir frohlich trotz aller Welt Glut, / gestérkt durch den
Leib unsres Herrn und sein Blut. / Wir fiirchten nicht Siinde, nicht
Todesgeschrei, / denn gottliche Trostung ist unsre Arznei.

(Text: Gert Kelter 1998, Melodie: Paderborn 1765)
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3. Aus Siinde, Not und Schand
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2. Der Todesengel flieht, / wenn er das Zeichen sieht: / Das Blut des
Lammes ist’s, das uns versohnt. / Strafe, die wir verdient, / hat er fiir
uns gesiihnt / und gibt sich selbst fiir uns als Opfer dar: / Seht seiner
Liebe Glut! / In seinem Leib und Blut / schenkt er uns gnédig
Vergebung der Schuld, / Leben und Seligkeit, Frieden und Huld.

(Text: Gert Kelter 1998, Melodie: Einsiedeln 1773)
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4. Die Improperien#
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3% Eine Melodie und eine gereimte deutsche Ubertragung des Textes des
lat. ,,Popule meus, quid feci tibi“ von Markus Fidelis Jack (1817) fiir die
Strophen (,,Vorsanger®) findet sich im ,,Gotteslob®, Ausgabe Region Ost,
unter Nr. 756; hier abgedruckt ist alternativ die Melodie ,,Wir danken dir,
Herr Jesu Christ* von Nikolaus Hermann 1551 (vgl. ELKG 59). Die Melo-
die des Refrains (,,Gemeinde®) ist eine Adaption des Chorals ,,Mitten wir im
Leben sind* (mittelalterlich / Martin Luther / Gert Kelter; vgl. ELKG 309).
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5. Christi Mutter stand mit Schmerzen
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2. Welch ein Schmerz der Auserkornen, / da sie sah den
Eingebornen, / wie er mit dem Tode rang. / Angst und Jammer, Qual
und Bangen, / alles Leid hielt sie umfangen, / das nur je ein Herz
durchdrang.

3. Ach, fiir seiner Briider Schulden / sah sie ihn die Marter dulden, /
Geilleln, Dornen, Spott und Hohn, / sah ihn trostlos und verlassen /
an dem blutgen Kreuz erblassen, / ihren Herrn und ihren Sohn.

4. Konnt’ ich doch den Schmerz empfinden, / den mein Herr durch
meine Siinden / still fiir mich am Kreuz erlitt, / wiirde ich mit
meinem Leben / dankbar davon Zeugnis geben, / wer die Freiheit mir
erstritt.

5. Christus, lass bei meinem Sterben / mich mit allen Glaubgen
erben / Sieg und Preis nach letztem Streit. / Wenn der Leib dann
sinkt zur Erde, / gib mir, dass ich teilhaft werde / deiner ewgen
Herrlichkeit.

(Nach ,, Stabat mater *“ von Jacopone da Todi vor 1306, ins Deutsche
tibertragen von Heinrich Bone 1847; 4. Strophe: Gert Kelter)
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6. Ankiindigung des Weihnachtsfestes nach dem
romischen Martyrologium**
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3% Text-Adaption: Gert Kelter. Orgel-Intonation und -Begleitung: Jiirgen
Gottmann.
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Gott von Gott und Licht vom Licht, die Welt hei - li - gen
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Orgelintonation und -begleitung zum Martyrologium
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Durch den Heiligen Geist empfan-gen

liebevolle An-kunft.
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7. Sie ist mir lieb, die werte Magd
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mir will set - - zen und tun all mein Be-gier.

2. Sie triagt von Gold so rein ein Kron, / da leuchten in’ zwdlf
Sterne; / ihr Kleid ist wie die Sonne schon, / das glidnzet hell und
ferne, / und auf dem Mond ihr Fiifle stehn, / sie ist die Braut, dem
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Herrn vertraut; / ihr ist weh und muss g’béren / ein schones Kind,
den edlen Sohn / und aller Welt ein Herren, / dem sie ist untertan.

3. Das tut dem alten Drachen Zorn, / und will das Kind
verschlingen; / sein Toben ist doch ganz verlorn, / es kann ihm nicht
gelingen. / Das Kind ist doch gen Himmel hoch / genommen hin und
lasset ihn / auf Erden fast sehr wiiten. / Die Mutter muss gar sein
allein, / doch will sie Gott behiiten / und der recht Vater sein.

(Text: Martin Luther 1535, Melodie: nach Michael Praetorius)

8. Tonmodell fiur gesungene Firbitten mit Orgel-
begleitung’¥’

Tonmodell fiir die Gebetsrufe des Liturgen:
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347 Tonmodell: Hermann Otto, Orgelsitze: Jiirgen Gottmann.
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Begleitvariationen fiir das ,,Kyrie“ bzw. ,,Amen“ der Gemeinde:
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9. Gott ist erhaben liber alle Volker3®

Als Refrain (Antiphon) wird der Kanon gesungen: ,,Vom Aufgang
der Sonne bis zu ihrem Niedergang*
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2. Gott beugt sich nieder in den Staub der Siinde, / rettet den Armen
aus dem Schmutz der Schuld. / Gott ist erhaben iiber alle Volker, /
herrlich erstrahlt auf Erden seine Huld.

3. Ehr’ sei dem Vater, Ehre sei dem Sohne, / Ehre dem Geist, Lob

der Dreieinigkeit! / Gott ist erhaben iiber alle Volker! / Grof3 bleibt
sein Name bis in Ewigkeit.

(Text und Melodie: Gert Kelter 1996 nach Psalm 113)

38 Dieses Psalmlied mit antiphonischem Kanon kann als Introitus zum 11.
Sonntag nach Trinitatis gesungen werden (vgl. ELKG 056).
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10. Selig zu preisen die Barmherzigen**
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2. Wer darf zum Berg des heil’gen Gottes gehn? / Wer darf an Gott
geweihter Stitte stehn? / Wer reines Herzens, Lug und Trug ist

fern, / nicht falsche Eide schwort bei Gott, dem Herrn.

3. Der steht in Gottes hellem Segenslicht, / dem leuchtet hell des
Herren Angesicht. / Dem wird Gerechtigkeit ohn Maf} zuteil / von

Gott, der Gnade schenkt und Trost und Heil.

4. Ehr’ sei dem Vater, Ehre sei dem Sohn, / Ehre dem Heil’ gen Geist
im hochsten Thron! / Wie es im Anfang war und wie es ist / und

ewig sein wird ohne End’ und Frist.

(Text: Gert Kelter 2008 nach Matth. 5,7 und Psalm 24,3-5; Melodie:

William Henry Monk 1861)

3% Dieses Psalmlied kann als Introitus zum 13. Sonntag nach Trinitatis

gesungen werden (vgl. ELKG 058).
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