WiLFRIED HASSELBERG-WEYANDT

DAS JUDISCHE ERBE IN DER LITURGIE

und die Meinungen der Theologen dariiber

1. LITURGIEGESCHICHTE UND NEUHUMANISMUS

Im XIX. und frihen XX. Jahrhundert machte, besonders in Deutschland und
Frankreich, die liturgiegeschichtliche Forschung grofle Fortschritte. Dies war
die Zeit, da vor allem in Deutschland der Neuhumanismus blithte. Das brachte
der Forschung einen grofen Vorteil: jeder Gebildete verstand Griechisch. Aller-
dings gab es auch einen Nachteil durch die humanistische Mentalitét: alles
wurde auf die griechisch-romische Antike zuriickgefithrt. Wenn fiir Griechen
und Roémer die Orientalen — also auch die Juden! — Barbaren waren, dann wa-
ren sie es fur die Neuhumanisten erst recht.

Ein bekanntes theologisches Werk moge das illustrieren: «EIX @EOX» von
Erik Peterson. Dieses ganze Buch widmet der Autor dem Versuch, Akklamatio-
nen in der Art von «Heis Theds», die in der alten Kirche sehr hdufig und wichtig
sind, auf griechisch-romische Urspriinge zuriickzufithren. Tatséchlich findet er
paganes Material in groBer Fulle, nicht nur fur diese Akklamationen, sondern
auch fir andere in der alten Kirche wichtige, so etwa fiir die «eis ai6na-
Akklamation, die in die christlichen Doxologien tubergegangen ist» (168). Be-
merkenswert: «schon» .. vom «jiidischen Tempelkult» .. wurde «das hebriische
Aquivalent der eis aiéna-Akklamation als Refrain (Akklamation) verwendet»
(170).

Eine pagane Akklamation im jiidischen Tempel?

«In Ewigkeit» als Schluliruf, der die Gemeinde zum «Amen» einlidt, ist be-
reits alttestamentlich — so jeweils am Schlul} der ersten vier Psalmenbiicher.
Ebenso mit «Amen» vollendet, ist er der SchluBlruf der Doxologien in den neute-
stamentlichen Briefe und in der Apokalypse. Die alttestamentliche Doxologie
geht sicher nicht auf eine griechische Akklamation zurtick; die neutestamentli-
che entspricht genau der alttestamentlichen, nicht einer griechisch-romischen.

Von den zahlreichen «Heis — Ein»-Akklamationen, die der Autor anfiihrt,
geht, soweit zu sehen ist, keine auf die «klassische» Antike zurtck, alle ent-
stammen der schon orientalisch beeinfluliten hellenistisch-romischen Kultur.
Auffallig ist, dal} sie auch mit Gottertetriaden verbunden sind, zu denen «I4do»
gehort, eine pagane Adaption des einen Gottes Israéls (246). Was hindert Peter-
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son, die paganen «Heis Theds»-Akklamationen auf die jidisch-christliche Tradi-
tion zurlickzufiihren, anstatt diese von ihnen abzuleiten?

Die neuhumanistische Mentalitét! Die Griechen werden eben grundsétzlich
als die Gebenden gesehen, die, abgesehen von ihren Anfingen, selbst kulturell
autark gewesen wéren.

Peterson arbeitete korrekt; sein Material zeigt, dal3 die griechischen Beitréige
voll orientalischer Anleihen waren — «I4o» ist nur eine davon.

Der wohl adlteste monumentale «Heis — Ein»-Beleg ist in der Thora zu finden:
«Hore, Israél: der HERR, dein Gott, der HERR ist Einer!» (Deut. 6, 4; Marc. 12,
29). Monumental sind auch die neutestamentlichen Belege: 1. Kor. 8, 6; Eph. 4,
4-6; I. Tim. 2, 5; Jak. 4, 12. Sie zédhlen ebenfalls zu den dltesten und zeigen be-
reits die Form mit «Heis» an erster Stelle. Die dem Material angemessene Deu-
tung ist: die jidische oder juidisch-christliche Tradition, zu der diese neutesta-
mentlichen Beispiele gehoren, ist der Ursprung dieser Art von Akklamationen.

Allerdings ist diese Form so einfach, dal3 in einzelnen Féllen solche Akkla-
mationen unabhéngig von der tibrigen Tradition entstanden sein moégen.
Die Fiille der Beispiele spricht freilich dafiir, dal das Gros auf einen ge-
meinsamen Ursprung zuriickzufiihren ist.

2. DIE ANTILITURGISCHE BEWEGUNG

Bekannt ist die Liturgische Bewegung der ersten Hélfte des XX. Jahrhun-
derts um Minner wie Romano Guardini und P. Odo Casel. Weniger bekannt,
aber um so wirkméchtiger war die Antiliturgische Bewegung. Zu ihren Vor-
kampfern gehorte Theodor Klauser, von dem eine «Kleine Abendlédndische Li-
turgiegeschichte» stammt, ein polemisches Werk, dessen Opfer vom Ordo Ro-
manus I, dem ersten ausfuhrlichen Zeugnis romischer MeBliturgie (72 ff.), bis
zum Lebenswerk Odo Casels (31 ff.) reichen.

Dieser Bewegung lieferte die neuhumanistische Liturgiewissenschaft unge-
wollt Munition, indem sie die Liturgie extensiv von griechisch-rémischen Ur-
spriingen ableitete; denn griechisch-romische Elemente im Christentum sind a
priori nichtnotwendig, ihre Berechtigung bleibt also dem Geschmack der Theo-
logen unterworfen. Das jidische Erbe dagegen ist integraler Bestandteil des
Christentums — «das Heil kommt von den Juden» (Joh. 4, 22); dieses Erbe ist
daher theologischer Verfiigungsgewalt viel mehr entzogen. So haben denn in
der theologischen offentlichen Meinung Einwinde gegen griechisch-rémische
Herleitung wenig Chancen — die Rickfithrung des gregorianischen Gesangs auf
den von Tempel und Synagoge durch Abraham Zevi Idelsohn und Peter Wagner
ist erstaunlich wenig rezipiert worden.

Zu den beliebtesten Ideen der Antiliturgischen Bewegung gehort die, dafl ein
Grofteil der Elemente, die die Liturgie wiirdig gestalten, Ehrenrechte seien, die
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den Bischéfen in constantinischer Zeit vom Staat zuerkannt worden seien. Das
ist selbst bei J. A. Jungmann zu finden, der den Weihrauch und die sieben
Leuchter in der Einzugsprozession der Messe, wie sie zuerst vom Ordo Roma-
nus I beschrieben ist, dem Papst gelten 146t (Missarum sollemnia I, 90, 570) —
und sogar den Weihrauch bei der Prozession zur Lesung des Evangeliums. Hier
allerdings (571) ist Jungmann etwas unklar: irgendwie ist es dann doch nicht
mehr der Bischof, sondern Christus selbst, der vom Evangelienbuch symboli-
siert wird; dies ist in der Tat die richtige Deutung.

Methodisch ist dieser ganze Gedankengang schwach: Zu unterscheiden wé-
ren zunichst kulturell gebriauchlichen Ehrenbezeugungen, die dann auch von
staatlichen Wiirdentragern gefordert werden mogen, von solchen, die diesen
Wiirdentragern vorbehalten sind. Dal3 die Ehrenbezeugungen, tiber die Jung-
mann und ebenso Klauser schreiben, den staatlichen Wiirdentragern vorbehal-
ten waren, versuchen diese Autoren nicht einmal nachzuweisen. Nichts also
spricht dagegen, daf3 die Christen Lichter und Weihrauch aus der Symbolspra-
che ihrer Kultur heraus ebenso selbstverstiandlich Christus zuerkannt haben,
wie die staatlichen GrofBen sie fiir sich selbst und ihre Paladine gefordert haben.

Auch wird nicht beachtet, das der Ordo Romanus (IT) jene «pépstlichen» und
dann auch «bischoéflichen» Ehrenrechte auch fiir die Messe des einfachen Prie-
sters beibehilt — gelten solche Ehren also jedem Priester oder nicht doch dem
anwesend geglaubten Herrn?

Weiter als Jungmann geht Klauser: eine lange Reihe von Elementen der Li-
turgie wird dadurch erklirt, dall sie den Bischéfen zuerkannt worden wéiren,
weil Kaiser Constantin diese «zur Ausiibung staatlicher Hoheitsrechte heran»-
zog (l.c. 37), also wegen ihrer staatlichen Funktion. Selbst der Gesang des Intro-
itus ist in dieser Reihe zu finden (37, 66). Dal3 der Introitus, der in aller Regel
aus Psalmversen besteht, textlich Gott ehrt, nicht den Bischof (und wiederum
auch zur Messe des einfachen Priesters gehort), wird nicht erwogen.

Wie ist es nun wirklich? In einem Laien viel weniger zuginglichen Aufsatz
(Der Ursprung der bischoflichen Insignien und Ehrenrechte. Krefeld o.J.) er-
fahrt man von Klauser selbst ganz andere Tatsachen: [nur!] drei bischéfliche
Insignien gehen trotz dirftiger Quellenlage mit Sicherheit zuriick auf Staats-
wirdentrager: Stola, Pallium und Sandalen (18). Dieser Rest sei nun kritisch
betrachtet.

In Wirklichkeit sind es nur zwei, denn Stola und Pallium sind zwei Rang-
formen des gleichen Insignes (19) — damit hat Klauser recht.
In &ltester Zeit, auf den Mosaiken von Ravenna etwa und im Ordo Roma-
nus I, vertritt das Pallium der Bischéfe die Stola. Dann aber ist in Ost und
West bei ihnen die Stola noch hinzugekommen.
Ebenso recht hat er, wenn er in den bischoflichen Sandalen ein staatliches
Wiirdenzeichen erkennt. Die kritische Frage ist also die nach dem (gemeinsa-
men) Ursprung von Stola und Pallium.
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Ebenso wie die Sandalen wurde das Pallium in vier (!) Fallen nur mit kaiser-
licher Erlaubnis verliehen (19), einmal nach dem kaiserlichen Todesurteil {iber
einen Bischof sofort zerstort (21) — darum miisse es ein staatliches Insigne sein.
Wer allerdings iiber den Machtanspruch der Kaiser der constantinischen Zeit
auch in kirchlichen Dingen unterrichtet ist und, als Analogon, etwas tuber den
Investiturstreit gehoért hat, wird diese Argumentation eher verwunderlich fin-
den.

Isis-Priester hitten pallium- oder stolaartige Schirpen getragen; und sie sei-
en ebenso wie christliche und jidische Religionsdiener zu staatlichen Rangen
erhoben gewesen (20). Dieses Argument sagt erstens gar nichts, denn aus dem
staatlichen Rang dieser Priester folgt nicht notwendig, dafl ihre Gewéander
staatliche Wiirdenzeichen waren. Aullerdem ist es inhaltlich falsch; denn die
Beschreibung dieses Gewandes (Anm. 42) zeigt, dall es weder pallium- noch
stolaférmig war, sondern wie eine Toga geschlungen war.

«Pallium» ist hier natirlich im liturgischen Sinn zu verstehen, als romische
Form des Omophorion. Im antiken Sprachgebrauch bezeichnete das Wort
auch einen togaartig geschlungenen Mantel griechischer Herkunft (grie-
chisch «Himéation»).

Im tbrigen beruht Klausers Argumentation darauf, dal das Pallium das
staatliche Lorum sei und die Stola vom Pallium abgeleitet (18 f.). Daher bedarf
es einer genauen geschichtlichen Beschreibung dieser Gewéander, um den wah-
ren Ursprung der Stola zu erkennen.

3. ToGA UND LORUM —STOLA UND PALLIUM

Die Toga:

Sie ist an romischen Statuen seit der Republik bis in die spéate Kaiserzeit zu
sehen: ein langliches Stofftuch (vielleicht halbkreisformig) von betréachtlicher
GroBe wird locker in Falten gelegt, so dall die eigentlich ldngere Seite zur
Schmalseite wird. Das vordere (runde) Ende wird Gber die linke Schulter gelegt,
so daf3 es vorne herabhdngt. Die iibrige Stoffmenge wird von der Schulter aus
locker schrag iber den Riicken gelegt, von dort unter dem rechten Arm her und
nun schrag tber die Brust wieder zur linken Schulter gefiihrt, iber die dann
das hintere Ende (mit den beiden Ecken) tief auf den Riicken herabhingt. Ein
Bausch, der «sinus», wird vor der Brust von innen her aus der Fiille der Falten
nach oben tiber den Rand hervorgezogen.

Die Magistratstoga:

Sie ist auller an Statuen von Magistraten besonders regelméfig auf Consu-
lar-Diptychen zumindest vom frihen IV. Jahrhundert an zu sehen. Sie wird
zweimal um den Korper geschlungen. Dazu wird das vorderste Stiick der Stoff-
bahn sehr straff gefaltet, ebenfalls von der linken Schulter aus schrég tiber den
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Riicken, von dort unter dem rechten Arm hindurch und dann schrig tUber die
Brust wieder zur linken Schulter gezogen, aber stets sehr straff; hinter der
Schulter dann wird sie erst wie eine normale Toga locker entfaltet und so noch
einmal schrig tiber den Riicken (von dieser Partie ist in alterer Zeit oft ein
Rand hinaufgezogen zur rechten Schulter), von dort unter dem rechten Arm her
und nun schrig tiber die Brust gefiihrt (ohne Sinus), in der ersten Zeit dann
wiederum tber die linke Schulter gelegt, auf den meisten Darstellungen aber
stattdessen uber den linken Arm.
Wie dieses Ende wirklich getragen wurde, mull offen bleiben — tiber den
Arm gelegt, hinderte es den Tréager, den Arm je hidngenzulassen. Erst auf
sehr spaten Darstellungen des Lorum vom XII. Jahrhundert aus Sizilien
und noch spédteren aus Rulland ist dieses Ende durch eine andere Windung
oder einen Giirtel festgezurrt.

Im Laufe der Zeit wurde die Stoffbahn immer schmaler, weniger faltig; aber
noch auf einem Mosaik des VII. Jahrhunderts aus H. Demetrios in Thessaloniki
ist Faltenwurf sichtbar. Danach jedoch wird sie zu einem glatten Streifen redu-
ziert, der Lorum genannt wird.

Das Lorum:

Abgebildet ist es auBerordentlich oft auf Fresken und Mosaiken in Kirchen
von Sizilien bis Georgien, von Rullland bis Nubien; denn es gehort nicht nur
zum Gewand des Kaisers (romische Magistrate spielen keine Rolle mehr), son-
dern auch zu dem der Engel. Anders als bis zumindest ins VII. Jahrhundert
hinein bleibt nun die rechte Schulter nicht mehr frei, sondern der Stoffstreifen
wird zuerst so Uber diese Schulter gelegt, dafl der eine Teil vorne lang herab-
héangt; der andere Teil wird vom Riicken her, nun wieder wie eine Magistratsto-
ga, unter dem rechten Arm hindurch, dann schriag tiber die Brust zur linken
Schulter gezogen, dann von der Schulter herab schrig tber den Riicken, von
dort unter dem rechten Arm her und nun vorne in Girtelhéhe vorm Kérper hin
zum rechten Unterarm gefiihrt, der, angewinkelt, das Ende trigt.

Diese spite Form des Lorum ist es, die dem Pallium entfernt dhnlich ist, die
auch von der Donatio Constantini gemeint sein mag, wenn sie dem Papst das
Lorum zuerkennt. Dal} dieses Machwerk aus dem VIII. Jahrhundert damit aber
fir die Entstehung des Pallium ein giiltiges Zeugnis gibt, wie Klauser (1949: 24)
meint, ist abwegig.

Stola und Pallium:

Die auch uns gelaufige Stola benutzen die Priester aller christlichen Riten
ohne wesentlichen Unterschied. Dal3 das Pallium im V. Jahrhundert in Ost und
West allgemein bekannt sei (Klauser 17 unter Berufung auf Braun), stimmt
nicht ganz: die assyrisch/chaldédische Kirche hat es wohl nie benutzt; und im
Westen ist es, anders als im Osten, nicht genuines bischéfliches Insigne, son-
dern wird (fast) nur den Erzbischéfen vom Papst verliehen. Die tibrigen westli-
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chen Bischofe tragen ebenso wie die assyrisch/chaldiischen die gleiche Stola wie
die Priester.

Kann dieses Pallium oder @mophorion nun das Lorum sein, im IV. Jahrhun-
dert den Bischofen verliehen? Natiirlich nicht, die Form dieser Insignien ist zu
verschieden: das Pallium liegt stets auf beiden Schultern, wihrend das Lorum
stets unter der rechten Schulter hindurch gezogen ist und bis ins VII. Jahrhun-
dert diese Schulter frei 146t; und schon auf sehr frithen Abbildungen, so in Ra-
venna aus der ersten Halfte des VI. Jahrhunderts, ist das Pallium ein schmaler
Streifen, die griechische Form ist ebenfalls ein Streifen, wenn auch etwas brei-
ter, wihrend die Magistratstoga, das «Lorum» dieser Zeit, ja noch ein Gewand
mit erkennbarem Faltenwurf ist.

Und dal3 die priesterliche Stola weiter verbreitet ist, spricht dafir, von ihr
das Pallium abzuleiten, nicht umgekehrt.

Freilich kénnte der Brauch der Magistrate, durch eine zusétzliche Windung
der Toga ihren Rang anzuzeigen, die Bischiéfe angeregt haben, auf vergleichbare
Weise den ihren zu zeigen; denn ein Pallium oder @mophorion ist nichts ande-
res als eine Stola, deren rechten Teil man nicht vorne herabhingen 146t, son-
dern wber die linke Schulter zuriickschligt. Ahnlich werden auch andere kirch-
liche Grade angezeigt: in allen Riten héngt die Stola des Diakons nur iiber die
linke Schulter; der griechische Subdiakon legt die Enden der als Giirtel getra-
genen Stola von hinten iiber die Schultern; nubische Abte benutzten ein
Qmophorion, dessen Enden beide iiber die Schultern nach hinten hingen (abge-
bildet im Kloster S. Jeremize in Saqqara); und der tridentinische Ritus lie3 den
Priester, im Unterschied zum Bischof, die Stola vor der Brust kreuzen.

Es gibt kein Argument dafiir, im Pallium statt in der Stola die urspriingliche
Form des Gewandes zu sehen; von einem staatlich verlichenen Pallium wéare
die Stola der Priester und Diakone auch nicht leicht herzuleiten; und es ist
nicht méglich, das Pallium vom Lorum abzuleiten.

Nichts von den kirchlichen Insignien auller der Sandalen (sowie des «illu-
strissimus»-Titels der Bischofe) ist also mit annehmbarer Wahrscheinlichkeit
von staatlichen romischen herzuleiten; so spricht nun erst recht nichts dagegen,
im Formenschatz feierlicher Liturgie den legitimen Ausdruck der Liebe der
Christen zu ihrem Herrn zu erkennen.

SCHLUSS: EIN EINFACHER LOSUNGSVORSCHLAG

Alle Bemiithungen, fiur die Stola griechisch-romische Urspriinge zu finden,
sind gescheitert. Warum also nicht mit der neuhumanistischen Tendenz bre-
chen und nach jiudischem Ursprung suchen? Warum sollte die Stola nicht der
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Tallith sein, der traditionelle jidische Mantel, der bis heute als Gebetsmantel
gebraucht wird?

Hebraisch heilit er «Beged» (vgl. Num. 15, 38), im Unterschied zum All-
tagsmantel, der «Simla».

Sicher ist die vorconstantinische Geschichte der Stola unklar; sicher ist auch

das Wissen von der Frithgeschichte des Tallith begrenzt. Aber — im Unterschied

zur Geschichte des Lorum — das, was wir wissen, ist gut vereinbar mit unserer
Annahme.

Fiir die besondere Form des Tallith fir die «Schiiler der Weisen», die Schrift-
gelehrten, der bereits im Neuen Testament «stolé» heilit (Mc. 12, 38; Le. 20,
46)1, ordnet der babylonische Thalmud an, er diirfe unten nicht einmal eine
Handbreit vom Talar freilassen (B. Bathra, f. 57b/ad III, 5; vgl. f. 98a/ad VI, 3).
Das setzt voraus, dal3 der Tallith in der Regel ein Umhang war, der nicht ganz
weit herabreichte, der also mehr breit als lang war — so wie noch der heutige
Tallith. Darum war eine Reduktion zu schalartiger Form gut moglich, wie es sie
ja auch im Judentum gibt. Bereits im Altertum wurde er gelegentlich wie eine
Stola um die Schultern gelegt, denn das wird im babylonischen Thalmud fiir
den Sabbat untersagt (Sabb. f. 147a/ad XXII, 4).

DafB der Tallith spater nicht mehr vom ganzen Kirchenvolk getragen wurde,
sondern nur noch vom Klerus, ist nicht verwunderlich nach der Aufnahme der
groBBen Menge von Heidenchristen in die Kirche.

«Das Heil kommt von den Juden.» So sei nun die These aufgestellt: in der
christlichen Stola hat sich, als Zeichen des jidischen Ursprungs christlichen
Gottesdienstes, der judische Tallith erhalten.
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1 Hinweis von Th. Baumann. — «Stolé» mag hier den Schriftgelehrten-Tallith im besonde-
ren bezeichnen. Ebenso gut aber konnte das Wort den Tallith im allgemeinen meinen
und der Evangelientext auf die Besonderheit hinweisen, daf3 die Schriftgelehrten in ihm
«umhergingen», ihn also als Strallenkleidung trugen.



