Koenraad Ouwens

Asche bel der Kindertaufe —
ein ungewdhnliches Ritual
mit tiefen Wurzeln

verschenen in:

Internationale Kirchliche Zeitschrift 2004 (94)

IKZ 94 (2004), S. 66-134 pagina# 1 van 70



Asche bei der Kindertaufe —
ein ungewohnliches Ritual mit tiefen Wurzeln

Koenraad Quwens
One of the priests of Diin Laoghaire
stood on his hands ar the Kyrie,
When he was asked: why?,
he made the reply:
it's the latest liturgical theory.
Einleitung

Wer sich mit der Geschichte der Liturgie beschiiftigt, gewohnt sich mit
der Zeit daran, seltsame Ritnale, merkwiirdige Texte und noch eigenar--
tigere Erkldrungen dafiir zu finden. Vor allem britische Liturgiker haben
viele ausgefallene Zeremonien beschrieben', aber dies beschrinkt sich
sicher nicht auf die angelsiichsische Welt. Auch in den altkatholischen
Kirchen stdsst man, meist lokal und zufillig, auf rituelle Eigentiimlich-
keiten. Einer der merkwiirdigsten Riten, dem ich je auf die Spur ge-
kommen bin, ist denn auch im Altkatholizismus zu finden. Der Effata-
Ritus, der in der westlichen katholischen Tradition zu den vorbereiten-
den liturgischen Handlungen bei der Taufe gehiirt, beinhaltet, dass der
Priester die Ohren und die Nase des Tauflings beriihrt und dabei aus
Mk 7,34 zitiert: «Effata, das heisst: tu dich auf!» Davon ist auch der
Name des Ritus abgeleitet. Wer kiinnte jemals auf den Gedanken kom-
men, Asche mit Speichel zu vermengen und dieses Gemisch auf Ohren
und MNase eines kleinen Kindes aufzutragen? Dies war jedoch dort ge-
brauchlich, wo man es kaum erwarten wiirde: in der Christkatholischen
Kirche in der Schweiz. Gerade weil dieser Ritus dort im 19. Jahrhundert
in Gebrauch war und eine vom Normalen abweichende Form aufwies,

' Vgl. als typische Beispiele GEORGE S. Tyack, Lore and Legend of the English
Church, London (Andrews) 1899; Epwagrn I. G. Forsg, Ceremonial Curiosities and
Queer Sights in Foreign Churches, Ecclesiological and Other Notes from the Travel
Diaries, London (Faith) 1938; SieyLLa G. THICKNESSE, Curiosity Shop. Some
Church Customs Explained, London (Mowbray) 1950/°1962. Aber auch in moder-
nen enzyklopidischen Werken wie demjenigen von STEPHEN FrIAR, A Companion
o the English Parish Church, Stroud (Sutton) 1996/London (Chancellor) 2000, sind
zahlreiche Ausfithrungen dazu zu finden.
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soll in diesem Artikel untersucht werden, ob hier von einer einigerma-
ssen bizarren Neuerung die Rede ist oder méglicherweise von einem
Relikt eines idlteren Rituals, in dem es seinen Platz hatte.

Der Effata-Ritus in zwei altkatholischen Kirchen nach 1870

Im Allgemeinen sind die Texte der Rituale, die zu Beginn der Ge-
schichte der altkatholischen Bewegung in Deutschland und in der
Schweiz entwickelt wurden, im Vergleich mit dem «Rituale Romanum»
von 1614 rationaler und schlichter, hinsichtlich der Anniiherung an die
Gldubigen didaktischer aufgebaut und zuriickhaltender, wenn es um
Gebiirden und Berilhrungen geht. Ganz auf dieser Linie liegt die Ausge-
staltung des Effata-Ritus im deutschen Rituale, das bereits 1876 in ge-
druckter Form erschien. Der Ritus, bei dem die Ohren und die Nase des
Thuflings symbolisch gedffnet werden, hat hier mit dem Verweis auf
Mk 7,31-37 folgende Form:

«Der Priester beriilrt Ohren und Mund des Téuflings mit dem Finger:
Ephpheta, das ist, thue dich auf. Wie der Heiland durch diese Worte und durch
die Beriihrung der Ohren und der Zunge einem Taubstummen Gehdr und
Sprache gegeben, so moge er dich durch seine Gnade stirken, dass du bereit-
willig hjrest auf seine Worte und freudig sein Lob verkiindest.»™

Als 1933 ein neues Rituale fiir die deutsche altkatholische Kirche er-
schien, wurde dieser Text unverindert iibernommen’.

Das «Rituale Romanums= schrieb vor, dass der Priester nicht die Oh-
ren und den Mund des Tiuflings beriihren musste, sondemn die Ohren
und die Nase, wofiir er ein wenig Speichel aus seinem eigenen Mund
verwendete:

wPostea Sacerdos digito aocipit de saliva oris suf, & ngil aures eFf nares in-
fantis: tangendo vere aurem dexteram et sinistram, dicit (singnlariter singulix);
Ephpheta, quod est adaperire.

? Katholisches Rituale, herausgegeben nach den Beschliissen der Synode der
Altkatholiken des Deutschen Reiches, Zweite Auflage, Bonn (Neusser) 1876, 16.

* Katholisches Rituale der alt-katholischen Kirche des Deutschen Reiches, Ver-
kiirzte Ausgabe, Freiburg i. Br. 1933, 6.
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Deinde tangit nares dicens:
In odorem suavitatis. Tu autem effugare, diabole; appropinguabit enim judi-
cium Dei.»’

Die Rubriken und der Text des Effata-Ritus im ersten Formular des
Rituale, das die Christkatholische Kirche in der Schweiz von 1879 an
verwendete, wecken zumindest einiges Erstaunen:

«Wo es iiblich ist, wird etwas Asche mit Speichel vermischt, und damit Oh-
ren und Nase berithr,

N.N. Erdffne deine Sinne zum Lobe Gottes und zur stets achtsamen Anhi-
rung der Lehre Jesu, und wie einst Jesus mit einem Gemische von Staub und
Speichel einem Taubstummen die gebundenen Sinne wieder geiiffnet hat,
ebenso mégen auch von nun an deine Augen, Ohren und librigen Sinne je-
dem Eindrucke der Tugend offen stehen, und nur Fag\m die verderblichen
Reizungen der Siinde verschlossen bleiben. Amen.»

Es ist nicht so sehr der heute fiir viele abstossende Gebrauch von
Speichel, der auch im «Rituale Romanums» vorkommt®, oder der morali-

* «Dann nimmt der Priester etwas Speichel aus seinem Mund und beviihre die Oh-
ren und die Nase des Kindes, Wenn er das rechte und das linke Ol beriihrt, sagt er
(zu jedem einzelnen): Effata, das ist: w dich auf, Darauf beriihet er die Nase und
sprichi: Zu einem angenehmen Geruch. Du aber, Teufel, fliichte von hier; das Urteil
Gottes wird sich ja ndhem.» Rituale Romanum, ILIL13; vgl. auch ILIV,34; I1LV.16;
V1,32,

* Christkatholisches Ritual, Herauspegeben im Aufitrage der schweizerischen
Nationalsynode, Olten (Volksblatt vom Jura) 1879, 5. In den Vorlagen fiir die fran-
ziosischsprachige Ausgabe, Rituel catholique-chrétien. Propositions an Synode du
23 Mai 1877, Bemne (Wyss) 1878, 71, findet man folgende Rubnk und folgenden
Text: «Le prétre touchant les oreilles et le nez de Uenfant avec des cendres humec-
tées de salive (oi c’est Uusage). (N.N.) Ouvre tes sens & la lovange de Dieu; ouvre-
les pour écouter toujours attentivement la doctrine du Seigneur, et comme le Christ
ouvrit un jour par un mélange de poussitre et de salive, le sens d'un sourd-muet,
gu”ainsi il plaise & Dieu que tes yeux, tes oreilles et tous tes sens s ouvrent & chagque
impression de la vertu, et se ferment & tout désir de péché. Amen.» Die 4. Session
der Nationalsynode 1878 genchmigte diesen Entwurf, der, wie auch die deutschspra-
chige Vorlage, Christkatholisches Rituale. Vorlage fiir die Synode vom 23. Mai
1877, 0.0. und o.J., inzwischen nochmals iiberarbeitet worden war. In der appro-
bierten franzdsischen Ausgabe fehlt der gesamite oben zitierie Abschnitt.

* Gemiiss dem Decretum de usu salivae in administratione baptismi der Ritenkon-
gregation, AAS 36 (1944) 28-29, wurde den betreffenden Rubriken (vgl. Anm. 4)
Folgendes hinzugefiigh «... quod omittitur quotiescumdque rationabilis adest causa
munditier endas aut periculum morbi contrahendi vel propagandi, guin tamen in tali
Casu acius prasscripius cum sua formula omittature £ <. In solchen Fillen wenn die
Hygiene berticksichtigt werden muss, oder die Gefahr bestcht, dass man sich eine
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sierende Charakier des liturgischen Textes, der vollstindig von der ri-
mischen Version abweicht und das Wort, das dem Ritual seinen Namen
gab, nicht mehr enthilt, sondern in erster Linie die Tatsache, dass hier
neben Speichel auch Staub als materielles Element bei der Heilung eines
Taubstummen genannt wird, was in der betreffenden Perikope nicht der
Fall ist. Da der Gebrauch von Asche bei der Kindertaufe eine so seltene
Erscheinung ist, dass er weder in wichtigen Werken auf dem Gebiet der
Liturgiewissenschaft noch in Lexika fiir Liturgie und Archiologie er-
wiihnt wird, muss untersucht werden, ob von einer Einzelerscheinung in
der Liturgiegeschichte gesprochen werden muss und was allenfalls der
Hintergrund dieser Texte und Rubriken ist.

Einige Hintergriinde aus Bibel und Talmud

Die einzige Evangelienperikope, welche die Heilung eines Tauben mit
Sprechschwierigheiten’ zum Thema hat, ist Mk 7,31-37:

«Und nachdem er [Jesus] das Gebiet von Tyrus wieder verlassen hatte, kam
er iiber Sidon an den Galildischen See mitten in das Gebiet der Dekapolis.
Und sie brachten einen Tauben zu ihm, der kaum reden konnte, und baten
ihn, ihm die Hand aufzulegen. Und er nahm ihn vom Volk weg beiseile,
legte ihm die Finger in die Ohren und berithrte ithm die Zunge mit Speichel,
blickte zum Himmel auf, seufzte und sprach zu ihm: Ephatha, das heisst: tu
dich auf! Da taten sich seine Ohren auf, und die Bindung seiner Zunge 1oste
gich, und er redete richtig. Und er gebot ihnen, dass sie es niemandem sagen
sollten; aber so viel er es ihnen gebot, um soviel mehr machten sie es kund.
Und sie erstaunten im héichsten Mass und sprachen: Er hat alles wohl ge-
macht, und die Tauben macht er hiiren und die Stummen reden.»

Obschon das in der Schweiz verwendete Ritual dies suggenert, gibt
diese Perikope aber keinen Hinweis daraof, dass Jesus Staub mit Spei-
chel vermischt hat, um damit dem Tauben sein Gehidr zuriickzugeben,
als ob er dies verloren hiitte”. Joh 9,6-11 ist die einzige Perikope in den

Krankheit zuzieht oder eine verbreitet, unterbleibt es. Die vorgeschriebene Berlihrung
mit ihrer Formel darf aber nicht ausgelassen werden.s Vgl dazu JEaN MICHEL
HamMssENS, Annotationes (in decretum), Periodica 44 (1994) 252-265.

" Der Ausdruck «Taubstummhbeit» filr Wahrnehmungstaubheit, die Sprech-
schwierigkeiten zur Folge hat, muss als unkorrekt und veraltet betrachtet werden.

¥ Bei Menschen, die normal sprechen gelernt haben und bei denen Schalllei-
tungsschwerhbrigkeit aufgetreten ist, kann die Intonation undeutlicher werden, doch
Sprachstorungen kommen bei ihnen in der Regel nicht vor,
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Evangelien, wo eine solche Vermischung stattfindet. Dabei geht es um
die Heilung eines Blindgeborenen:

aAls er dies gesagt hatte, spie er auf dic Erde und machie einen Teig aus
dem Speichel und legte thm den Teig auf die Augen und sprach zu ihm: Geh
hin, wasche dich im Teich Siloah! — was iibersetzt heisst: Abgesandier, Da
ging er hin und wusch sich und ging sehend weg, Die Nachbarmn nun und die,
welche ihn frither als Bettler gesehen hatten, sagten: Ist das nicht der, wel-
cher dasass und bettelte? Andere sagten: Er ist es. Noch andere sagten: Nein,
sondern er ist ihm fhnlich. Jener sagte: Ich bin es. Da sagten sie zu ihm: Wie
sind dir nun die Augen aufgetan worden? Jener antwortete: Der Mensch, der
Jesus heisst, machte einen Teig, bestrich mir damit die Augen und sprach zu
mir; Geh an den Teich Siloah und wasche dich. Als ich nun hinging und
mich wusch, wurde ich sehend.»

Dass der Gebrauch von Speichel bei Augenleiden hiiufiger vorkam,
wird durch Mk 8,22-26 bestiitigt:

«Und sie kamen nach Bethsaida. Und man brachte ihm einen Blinden und
bat ihn, dass er ihn anrifhre. Und er nahm den Blinden bei der Hand und
fiihrte ihn vor das Dorf hinaus. Und nachdem er ihm in die Augen gespieen
und ihm die Hinde darauf gelegt hatte, fragte er ihn: Siehst du etwas? Und
er blickte auf und sagte: Ich sehe die Menschen, denn Wesen wie Biume se-
he ich umhergehen. Hieranf legte er thm die Hiinde nochmals auf die Augen;,
und er blickte scharf hin und wurde wiederhergestellt und sah alles deutlich.
Und er schickte ihn in sein Haus und sagte: Nicht einmal ins Dorf hinein
sollst du gehen.»

In der rabbinischer Literatur findet sich als eine traditionelle Auffassung,
dass der Speichel des Erstgeborenen des Vaters Augenleiden heilt, aber der
Speichel des Erstgeborenen der Mutter tiber diese Moglichkeit nicht ver-
fiigt”. Am Sabbat ist es nicht erlaubt, Speichel in die Augen zu legen'”,

Nicht nur jiidische, sondern auch rimische Quellen bestiitigen den
Gebrauch von Speichel bei Augenleiden. Dies wird etwa bei Plinius

? bBaba Batra VIIL v 1 {F.126b). ¥Vgl. auch HERMANN L. STRACK/PAUL BILLER-
BECK, Kommentar zum Neuven Testament aus Talmud und Midrasch. Bd. 1I: Das
Evangelium nach Markus, Lukas und Johannes und die Apostelgeschichte, Miinchen
(Beck) 1924, 15-16.

" ySchabbat X1V, 4; BT Schabbat XIV., 2, (f. 108b), worin Schemuel (gest, 254)
die Meinung vertritt, dass man am Sabbat sclbst niichternen Speichel nicht auf das
Auge legen darf. Auf die Frage, was niichterner Speichel ist, gibt bNidda 9.7 (f. 63)
verschiedene Antworten,
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zweimal erwiihnt’ ', und nach Tacitus soll Kaiser Vespasian in Alexan-
drien auf diese Weise einen Blinden geheilt haben'’, was auch bei Sue-
ton" erwiihnt wird. Ein Gemisch aus Speichel und Staub im Zusam-
menhang mit magisch-erotischen Praktiken findet sich bei Petronius'*.

"' Puiraius, Naturalis Historiae, XXVIIL, 37; «... item lippitudinis matutina cotti-
die velut inunctione .../... ebenso triefende Augen durch ein dhnliches Einreiben am
Morgen ...»; ebd. XXVIII, 76: «... mulieris quoque salivam iefuniam potentem
dijudicat cruentatis oculis et contra epiphoras, si ferventes anguli oculorum subinde
madefiant .../ ... Auch den Speichel einer niichternen Frau hiilt man fiir wirksam bei
blutunterlaufenen Augen und bei Augenkatarrh, wenn man die brennenden Augen-
winkel wiederholt damit befeuchtet ...». Vgl. Roperich KoniG (Ubers. und Hg.),
C. Plinius Secundus d. A, Naturkunde, lateinisch/deutsch, Buch XXV (Tusc Bii),
Miinchen (Arlemis) 1988, 35; 59.

i Tacrrus, Histonae TV, 81.1: «... E plebe Alexandria quidam oculorum tabe
notus genua eius advolvitur, remedium caecitatis exposcens gemitu, moniu Serapi-
dis dei, quem dedita superstitionibus gens ante alios colit, precabaturque principem,
ut genas et oculorum orbes dignaretur respergere oris excremento .../... Ein Mann
aus dem niederen Volk von Alexandria, der, wie man wusste, sein Augenlicht verlo-
ren hatte, warf sich vor seinen Knien nieder wnd flehte unter Stéhnen um Heilung
seiner Blindheit: er handle so auf Weisung des Gottes Serapis; ihn verehrt das aber-
gliiubischen Vorstellungen ergebene Volk mehr als alle anderen. Er flehte den Prin-
zeps an, er moge sich herablassen, thm Wangen und Augenlider mit Speichel zu
bestreichen ...». Vgl. HELMUTH VRETSKA (Ubers. u. Hg.), P. Comelius Tacitus,
Historien, lateinisch/deutsch, Smttgart (Reclam) 1989, 587,

" SUETONIUS, De vita Caesarum, VI Divas Vespasianus 7, 2; «... E plebe qui-
dam luminibus orbatus, item alius debili crure sedentem pro tribunali pariter adierunt
orantes opem valitudini demonstratam a Serapide per quietem: restituturam oculos,
si inspuisset _../... Als er vorn auf dem Tribunal sass, wandte sich aps dem Volk
jemand an ihn, der erblindet war, und noch einer, der ein lahmes Bein hare. Sie
baten ihn, thnen die Hilfe fiir ihre kirperlichen Gebrechen zukommen zu lassen, die
thnen die Gottheit gezeigt hatte, wihrend sie schliefen: er werde das Augenlicht
wiedergeben, wenn er diec Augen mit dem Speichel seines Mundes bestreiche ...».
Vgl. Hans MARTINET (Ubers. und Hg.). C. Suetonius Tranguillus, Die Kaiservi-
ten/De wita Caesarum, Beriihmte Minner/De vins illustnbus, lateimschideutsch
(TuscBil), Dilsseldorf { Artemis) 1997, 841-843,

" PETRONIUS, Satyricon 131, 4-5: «... [lla de sinu licium protulit varii coloris
filis intortum cervicemque vinxit meam, Mox wrbatum sputo pulverem medio su-
stulit digito frontemque repugnantis signavit ... Hoc peracto carmine ter me iussit
expuere terque lapillos conicere in sinum, quos ipsa praecantatos purpura involverat,
admotisgue manibus templare coepit inguinum vires .../... Die Alle zog aws ihrem
Gewand ein aus bunten Fiiden gewirktes Band und schlang es mir um den Hals.
Dann riihree sie Staub mit Speichel an, tupfte ihn mit dem Mittelfinger auf und malte
mir damit, so sehr ich mich auch siriiubte, ein Zeichen auf die Stirn ... Als die Be-
schwirung heruntergeleiert war, liess sie mit dreimal ausspucken und dreimal Stein-
c¢hen vome ins Gewand stechen, die sie zuvor besprochen und in Purpurlappen
gewickelt hatte. Dann streckte sie die Hinde aus und erprobte die Kraft meiner
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Es fiillt auf, dass, obwohl Jesus zum Tauben sagt: «Tu dich aufs, der-
selbe Wortstamm in einem Midrasch bei Levitikus im Kontext von Se-
hen und Blindheit vorkommt". Dort wird einerseits von einer Eselin
gesprochen, die durch das Essen eines Krautes blind geworden war und
anschliessend durch das Essen eines anderen Krautes wieder «gedffnet
wurde» (DTNEMK), und andererseits von zwei Minnern, die auf dem
Weg nach Tiberias waren und von denen der eine sehen konnte und der
andere blind war. Beide assen ein Kraut, und der Blinde «wurde gedfi-
net» (MNER), und der Sehende wurde blind.

Die Vermischung biblischer Paradigmata

Es kann festgestellt werden, dass die genannten Perikopen gewisse
Schliisselbegriffe gemeinsam haben und dass bereits friih in der Ge-
schichte zwei davon aufgrund eines nicht gemeinsamen Schliisselwortes
mit der Taufe in Verbindung gebracht wurden. Dies kann wie folgt in
einem Schema dargestellt werden.

Perikope Mk 7.31-37 Mk 8.22-26 Joh 9.6-11
Gemeinsame Tauber Blinder Blinder
Schliisselwdrier spucken spucken spucken

bertihren beriihren beriihren
Nicht pemeinsame  Effata Bad im Teich von
Schliisselworte Siloah

Wenn man ausserdem in Betracht zieht, dass die Wurzel MRE fiir die
Heilung von Blinden verwendet werden kann und dass eine Assoziation
des Bades im Teich von Siloah mit der Taufe als dem Bad der Wieder-
geburt ziemlich offensichtlich ist, ist es keineswegs unglaubwiirdig, dass
eine Vermischung der biblischen Paradigmata, des Tauben in Mk. 7 ond
des Blinden in Joh. 9, auftreten konnte, die dann einigen Einfluss auf die
Handlungen im Taufritual haben konnten.

Lenden ,..». Vel OTTO SCHONBERGER (Ubers. und Hg,), Petronius. Satyrgeschich-
ten, lmeinisch/deutsch (SQAW 40), Berlin (Akademie) 1992, 220f.
** Midrasch Wajjigra Rabba, 121a.
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Tatsiichlich bringt bereits Augustin (354—430) in einer seiner Schriften
iiber das Johannesevangelivm die Taufe mit dem Bad im Teich von Siloah
in Zusammenhang. Dabei assoziiert er die Vermischung von Erde und
Speichel mit der Inkarnation und nennt das Bestreichen der Augen «sal-
ben». Auch der Name Siloah, der «gesandt» bedeutet, erhilt hier eine
deutlich christologische Auslegung'®. Damit ist noch nichts iiber den ritu-

18 AUGUSTINUS, Tractatus in Joannem 44, 2 (PL 35, 1714; CCSL 36, 382): aVe-
nit Dominus: quid fecit? Magnum mysteriom commendavit. Exspuit in terram, de
saliva sua lutum fecit, guia Verbum caro factum est. Et inunxit oculos caeci. Inunc-
tus erat, et nondum videbat. Misit illum ad piscinam quae vocatur Siloe. Pertinuit
autem ad evangelistam commendare nobis nomen hujus piscinag; et ait: Quod inter-
pretatur Missus. Jam quis sit missus agnoscitis: nisi enim ille fuisset missus, nemo
nostrum esset ab iniquitate dimissus, Lavit ergo oculos in ea piscina quae interpre-
tatur Missus, baptizatus est in Christo. Si ergo quando eum in seipso quodammodo
baptizavit, tunc illuminavit; quando inunxit, fortasse catechumenum fecit, Potest
quidem aliter atque aliter sacramenti exponi profunditas er pertractari: sed hoc suffi-
ciat caritati vestrae; audistis grande mysterium. Interroga hominem: Christianus es?
Respondet tibi: Non sum, si paganus est aut Judaews. 5i avtem dixerit: Sum; adhuc
quaeris ab eo: Catechumenus, an fidelis? Si responderit: Calechumenus, inunctus est,
nondum lotus. Sed unde inunctus? Cuaere, et respondet; quaere ab illo in quem
credat; eo ipso quo catechumenus est, dicit: In Christum. Ecce modo loguor et fide-
libus et catechumenis. Quid dixi de sputo et luto? Quia Verbum factum est. Hoc et
catechumeni audiunt, sed non eis sufficit ad quod inuncti sunt; festinent ad la-
vacrum, si lumen inguirunt. / Es kam des Herr; was tat er? Ein grosses Geheimnis
legte er uns ans Herz. «Er spuckte auf die Erdes, machte mit seinem Speichel einc
weiche Masse — denn «das Wort ist Fleisch geworden» — und salbte die Augen des
Blinden. Er war gesalbt und sah noch nicht. Er schickte ihn zum Teich, der Siloe
genannt wird, Es lag aber dem Evangelisten daran, uns den Namen dieses Teiches
bekannt zu geben, und er sagt darum: «was verdolmetscht heisst der Gesandte:, Wer
gesandt wurde, wisst ihr schon; denn wenn jener nicht gesandt worden wiire, so wiire
keiner von uns von der Siinde befreit worden. Er wusch also die Augen in jenem
Teiche, der verdolmetscht wird: «der Gesandte:, er wurde getauft in Christus. Wenn
er ihn nun, da er ihn in sich selbst gewissermassen taufie, damals erleuchtete, so hat
er ihm, als er ihn salbte, vielleicht zum Katechumenus gemacht. Man kann zwar die
Tiefe des so grossen Geheimnisses noch aof manche andere Weise erklidren und
darlegen, doch dies mige eurer Liebe genfigen; ihr habt ein grosses Geheimnis
vernommen. Frage einen Menschen: Bist du ein Christ? Er antwortet dir: Nein, wenn
er ein Heide oder Jude ist. Wenn er aber sagt: Ja, so fragst du ihn noch: Bist du ein
Katechumenus oder ein Gliubiger? Wenn er aber antwortet: Ein Katechumenus, so
ist er gesalbt, noch nicht gewaschen, Allein wamm gesalbt? Frage und er antwortet;
frage ihn, an wen er glaubt; gernde weil er Katechumenus ist, sagt er: an Christus.
Siche, ich rede jetzt zo Gliubigen und Katechumenen. Was habe ich vom Speichel
und der weichen Masse gesagt? Dass das Wort Fleisch geworden ist. Das hiiren auch
die Katechumenen, aber es geniigt ihnen nicht fiir das, wozu sie gesalbt worden sind;
sie migen zur Taufe eilen, wenn sie das Licht suchen.» Vgl. THOMAS SPECHT
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ellen Verlauf der Taofe zur Zeit Augustins gesagt. Es ist nicht anzuneh-
men, dass eine Salbung der Augen der Taufkandidaten stattgefunden hat.
Wahrscheinlich ist, dass Augustin iliberhaupt keinen Effata-Ritus kannte.
Das wichtigste Zeugnis filr die nordafrikanische Taufpraktik vor Augus-
tin, Tertullians Schrift «De Baptismo», die zwischen 198 und 203 entstan-
den ist, gibt keinen Hinweis auf einen solchen Ritus; wenn die Aufziih-
lung der Handlungen im zweiten «Sermo de Symbolo ad Catechumenos:
von Quodvultdeus (gest. um 453): «Exorzismen, Gebete, geistliche Ge-
siinge, Einblasungen, das Cilicium, die Kopfbeugung, das barfuss Stehen»
als abschliessend betrachtet werden kann'’, war der Effata-Ritus auch
nach Augustin in und um Karthago unbekannt, obwohl hier von einer
insufflatio gesprochen wird - also von einem Ritus, der, wie spiiter erkliirt
werden soll, mit dem Effata-Ritus in einem gewissen Mass verwandt ist.
Auch in der ziemlich detaillierten Beschreibung der Vorbereitung auf die
Taufe, die in einem Bref des Diakons Ferrandus von Karthago (gest.
545/546) an Bischof Fulgentius von Ruspe (462/468-527/533) iiberliefert

ist, fehlt jeder Hinweis darauf'®,

Ein weiterer, miglicherweise aus der Praxis entstandener
Paradigmenwechsel

Auch in der ersten Hilfte des 3. Jahrhunderts gibt die Hippolyt zuge-
schriebene «Traditio Apostolicas keinen Hinweis auf das Bestehen eines
Effata-Ritus. Allerdings ist fiir den Vorabend der Taufe, noch vor der

(Ubers.), Des heiligen Kirchenvaters Aurelins Augustinus Vortriige iiber das Evan-
gelium des hl. Johannes, 2. Band (BKV 1, 11), Kempten (Késel) 1913, 238f.

'" QuonvuLTDEUS, De Symbolo ad Catechumenos sermo alius (alias IV), 11 (PL
40, 660f.; CCSL 60, 349): «... exorcismis, orationibus, canticis spiritualibus, insuf-
flationibus, cilicio, inclinatione cervicum, humilitate pedum ,..», Vgl. auch EpwagrD
C. WHITAKER, Documents of the Baptismal Liturgy. Revised and expanded edition
by Maxwell E. Johnson (ACC 79), London (SPCK) 2003, 151

'¥ Ferrandus, Epistula XI (PL 63, 378-379; CCSL 91, 360): «... Post aliquantum
nihilominus temporis propinguante solemnitate paschali inter competentes offertur,
scribitur, eruditur: universa quogue religionis catholicae veneranda mysteria cognos-
cens atque percipiens, celebrato solemniter scrutinio, per exorcismum contra diabo-
lum vindicator .../... Nach kurzer Zeit aber, wenn das Osterfest nahekommt, bietet er
(d.h, der Katechumen) sich an unter den Taufbewerbern, wird eingeschrieben und
unterrichtet. Wenn er dann alle erhabenen Geheimnisse der katholischen Religion
kennt und sie sich angeeignet hat, wird er durch den feierlichen Exorzismus der
Macht des Teuofels entzogen ...». Vgl. WHITAKER, ebd.
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grossen Nachtwache, wihrend der die Téuflinge unterrichtet werden,
eine Handauflegung mit exorzistischem Charakter vorgesehen, gefolpt
von der insufflatio’”, die zum Ziel hat, dem Taufkandidaten einen neuen
Geist einzufldssen:

«Et imponens manum suam super eos, exorcizet omnes spiritus alienus ut
fugiant ex eis et non revertantur jam in eos. Bt cum cessaverit exorcizare,
exsufflet in faciem eorum et cum signaverit frontem, aures et nares eorum,
suscitabit eosn

Dieses Anhauchen des Gesichts des Tiuflings wird meist als emn Exor-
zismus aufeefasst, obwohl es dafiir — beriicksichtigt man die Form des
Wortes cessaveril, ein Futurum exactum — keinen Grund gibt. Wenn der
Bischof den Exorzismus durch Handauflegung vollzogen hat, blist er den
knieenden Kandidaten ins Gesicht, und wenn er ihre Stirn, die Ohren und
die Nase gezeichnet hat, richtet er sie auf. Man kann hier von vier zwar
miteinander verbundenen, aber auch voneinander zu unterscheidenden
Handlungen sprechen. Die signatio auf Stim, Ohren und Nase kann als
eine Ausarbeitung des Anhauchens aufgefasst werden: Wie Gott dem
ersten Menschen den Atem in die Nase einhauchte (Gen 2,7), so wt dies
die Kirche mit dem Menschen, der neu geboren werden soll.

" Das Blasen als Teil der Taufpraxis kommt in drei Formen vor, wobei diese
hiinfig 7zu wenig phiinomenologisch unterschieden werden. Die erste Form ist die
exsufflatio, ein Exorzismus, bei dem der Priester sozusagen den Satan aus dem Téuf-
ing blist. Eine zweite Form, die bereits bei Pseudo-Dionysios (e.h. 2,6; PG 3, 396)
bekannt ist, kommt nur im Osten vor. Dabei blist der Taufkandidat selbst in die
Richtung des Satans. In Byzanz entwickelt sich daraus ein Spucken, zudem der
Tiufling vom Priester den Auftrag erhiilt: Kel éuddonoor, xei girtooor alreg, wie
dies heute noch im Buchologion der griechischen Kirche vorgeschrieben ist. Die
dritte Form, von der in der «Traditio Apostolicas die Rede ist, wird besser als insuf-
fiatio bezeichnet, da es hier um ein symbolisches Einblasen des Lebensatems geht
und nicht um ein Ausblasen.

* .. Unter Handauflepung beschwiirt der Bischof alle fremden Geister, sie zu
verlassen und nicht mehr in sie zuriickzukehren. Wenn er den Exorzismus vollzogen
hat, soll er ihr Gesicht anhauchen und nach Bekreuzigung von Strn, Ohren und Nasen
liisst er sic aufstehen (rad, ap. 20.8).» Vel. WILHELM GEERLINGS {Ubers. und Hg.),
Traditio Apostolica/Apostolische Uberlieferung, in: Zwilf-Apostellehre, Apostolische
Uberlieferung (FC 1), Freiburg (Herder) 11993, 254f; BERNARD BOTTE, La Tradition
Apostoligue de Saint Hippolyte. Essai de reconstitution (LQF 39), Minster {Achen-
dorff) *1989, 42-44: WHITAKER, Documents (wie Anm. 17), 6; ANDERS EKENBERG,
Hippolytos — Den apostoliska traditionen, Uppsala (Katolska bokfarl. ) 1994, 53.
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Im Gegensatz zur nordafnikanischen und zur rémischen Kirche, falls
die «Traditio Apostolica» wirklich fiir letziere geschrieben worden ist,
kannte Ambrosius (um 333/339-397) in Mailand den Effata-Ritus®'. In
«De Mysteriis» liefert er einen merkwiirdigen Kommentar iiber etwas,
das er mit mysterium apertionis bezeichnet. Er bringt dies mit dem
Taubstummen in Mk 7,32-35 in Zusammenhang, obwohl nicht anzu-
nehmen ist, dass der Ritus wirklich in einer Nachfolge der in dieser Pe-
rikope beschriebenen Handlungen wurzelt™.

«Aperite igitur aures, et bonum odorem vitae acternae inhalatum vobis munere
sacramentorum carpite: quod vobis significavimus, cum apertionis celebrantes
mysterium diceremus: Epheta, quod est adaperire; ut venturus unusquisque ad
gratiam quid interrogaretur, cognosceret: quid responderet meminisse deberel
Hoc mysterium celebravit Christus in Evangelio, sicut legimus, cum mutum
curaret et surdum. Sed ille os tetigit; quia et mutum curabat et virum: in altero,
ut o5 ejus infusae sono vocis aperiret; in altero, guia tactus 15te virum decebat,
feminam non decebat.»™

o Vel. Joser ScumiTz, Gottesdienst im altchristlichen Mailand: Eine litur-
giewissenschafiliche Untersuchung iiber Initiation und Messfeier wihrend des
Jahres zur Zeit des Bischofs Ambrosius (gest. 397) (Theoph. 25), Kiln (Han-
qtf.:m‘; 1975, T8 ff.

* Altere Autoren nehmen dies oft an, so etwa JosEF PascHegr, Die Liturgie der
Sakramente, Miinster (Aschendorff) 19511962, 25: «._. Die Salbung mit Speichel
geht offensichtlich auf die Heilung des Taubstummen dun:h Christus zuriick (Mk. 7,
31-37). Was diese Erzihlung entnommen werden soll, sagt die Formel. Die Ohren
werden gedffnet fiir die Botschaft des Gotteswortes ...» Auch EKENBERG, a.a.0., 53,
bringt dies noch in einen Zusammenhang: «... Denna handling som exorcistisk mt
finns belagd i kristendomens ursprungsmiljo. I just det akiuella sammanhanget (d.h.:
im Zusammenhang mit dem Taulritus in der Traditio Apostolicar [KO]) kan det
eventuellt vara en ombildning av ril:m.:]ll spoftande och vidrbrande av dopkandida-
ternas runga med saliv (jfr Mark 7:34) ...

Ammsms Myst. 1, 3f (PL Iﬁ 3R9-300; SC 25bis, 156). Vgl. Joser
ScHMITZ (Ubers. und Einl. ); Amhmslus Uber die Sakramente, Uber die Mysterien,
lateinischideutsch (FC 33, Freiburg {Hmdﬂr} 1990, 207-200: «Offnet alse die Ohren
und geniesst den Wohlgeruch des ewigen Lebens, der euch durch die Gabe der
Sakramente eingehaucht worden ist! Das haben wir euch angedeutet, als wir bei der
Feier des Mysteriums der Offnung pesagt habben: «Effata!, das heisst &ffnens, damit
ein jeder, der zur Gnade kommi, versiche, was er gefragt wiirde, und sich erinnemn
sollte, was er zu antworten habe, Dieses Mystenium hat Christus im Evangelium
vollzogen, wie wir lesen, als er einen Taubstummen heilie. Allerdings berithrie er
den Mund, weil er einen stummen Menschen heilte, ond zwar einen Mann: zum
einen, um dessen Mund durch den Klang der verliehenen Stimme zu Sffnen, zum
anderen, weil sich eine solche Berithrung bei einem Mann ziemte, bei einer Frao
aber ungehiing wiire.» Vgl, auch WHITAKER (wie Anm. 17), 181.
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Hier wird ein deutlicher Grund fiir die Abweichung vom biblischen
Paradigma der Beriihrung von Ohren und Nase angegeben, obwohl die-
ser Grund auf einer fiir den modernen Menschen nicht direkt nachvoll-
zichbaren Anstandsnorm basiert und, wie spiiter deutlich werden wird,
nicht der tatsichliche Hintergrund fiir die Abweichung ist.

In «De Sacramentis», wo von mysferia apertionis gesprochen wird,
wird diese Erkldrung breiter ausgearbeitet. Auch wird ihr noch ein bibli-
sches Bild hinzugefiigt, niimlich der Wohlgeruch Christi:

«Ergo quid eginus sabbato? Nempe apertionem: quae mysieria celebrata
sunt apertionis, quando tibi aures tetigit sacerdos et nares. Quod significat in
Evangelio Dominus noster Jesus Christus, cum ei oblatus esset surdus et
mutus, et tetigit aures ejus et os ejus: aures, quia surdus erat; o, quia mutus,
et ait: Ephpheta. Hebraicum verbum est, quod Latine dicitur adaperire. Ideo
ergo tibi sacerdos aures tetigit, ut aperirentur aures tuae ad sermonem, et ad
alloquium sacerdotis. Sed dicis mihi: Quare nares? [bi quia mutus erat, os
tetigit; ut quia loqui non poterat sacramenta coelestia, vocem acciperet a
Christo. Bt ibi, quia vir; hic, quia mulieres baptizantur, et non eadem puritas
servi, quanta et Domini (cum enim ille peccata concedat, huic peccata do-
nentur, quag potest esse comparatio?), ideo propter gratiam operis et mune-
ris non os tangit episcopus, sed nares; ut bonum odorem accipias pietatis
aeternae, et ut dicas: Christi enim bonus odor sumus Deo, quemadmodum
dixit Apostolus sanctus; et sit in te fidei devotionisque plena fragrantia,»

* AMBROSIUS, Sacram. L 2f. (PL 16, 417—419; CCSL 24, 1, 291, Vgl. SCHMITZ,
a.a. 0., 77-79: «Was haben wir also am Samstag vollzogen? Die Offnung natiirlich.
Diese Mysterien der Offaung sind begangen worden, als der Bischof deine Ohren
und deine Nase beriihrte. Was bedeutet das? Im Evangelium berlihrie unser Herr
Jesus Christus, als man einen Taubstummen zu ihm gebracht hatte, dessen Ohren
und dessen Mund, dic Ohren, weil er taub war, den Mund, weil er stumm war. Dabei
sagte er: <Effatals Das ist ein hebriiisches Wort, das im Lateinischen adapenire (G-
nen) bedeutet, Deswegen also berilhrie der Bischof dir die Ohren, um deine Ohren
filr die Predigt und den Zuspruch des Bischofs zu 6fTnen. Aber du fragst mich: War-
um die Nase? Dort bertihrte er den Mund, weil es sich um einen Stummen handelte,
damit er von Christus die Stimme erhielt, weil er die himmlischen Sakramente nicht
aussprechen konnte. Und ausserdem, weil es sich um einen Mann handelte, Da hier
Fraven getauft werden und die Reinheit des Knechtes nicht so gross ist wie die des
Herm — withrend niimlich jener Siinden vergitt, werden diesem Siinden vergeben:
welcher Vergleich ist da miglich? —, deshalb beriihrt der Bischof wegen der durch
seine Handlung und seinen Dienst vermittelten Gnade nicht den Mund, sondern die
Nase. Warum die Nase? Damit du den Wohlgeruch ewiger Liebe empfiingst, damit
du sagen kannst: «Wir sind Christi Wohlgeruch fiir Gott:, wie der heilige Apostel
erklirt hat, und damit du ganz vom Eifer gliubiger Hingabe erfiilll wirst.» Vgl auch
WHITAKER, Documents {wie Anm. 17),177f.
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Bonus odor ist eine Ubersetzung von dopn eliwding. Diese Ausdruck
kommt im Neuen Testament dreimal vor: Phil 4,18; Eph 5.2 und
2 Kor 2,14-16; hier lautet der niithere Kontext:

L]

w.. KL THY dopme thc yvruoews abtol dovepoluty 6L fuor € moewetl
ToTy 0Tt XproTtob elwbly doper T6 Ged ev Toig owlotevole kol ev
TOLg EnolAupcroLs ...»

In den Briefen an die Philipper und die Epheser stellt Paulus dop
evwiLleeg in den Rahmen des Opfers, an dem Gott Wohlgefallen findet.
Damit schliesst er an alitestamentliche Aussagen tiber das Opfer an, von
dem emn angenehmer Geruch ﬂufstﬂigt‘b. In der Septuaginta ist Goun
ebwdiles die Ubersetzung von 7M1 19, «Beschwichtigungsgeruchs,
Iieser Ausdruck wird ausnahmslos im Kontext des Opferkults verwen-
det. In 2 Kor 2,14-16 wird hingegen ¢in Gedanke entwickelt, der mut
dem Opfer im Allgemeinen nicht verbunden zu sein scheint;

«(rott aber sel Dank, der uns in Christus allezeit trinmphieren lisst und den
Geruch seiner Erkenntnis durch uns an jeden Ort offenbart. Denn wir sind
Gott ein Wohlgeruch Christi unter denen, die gerettet werden, und unter de-
nen, die verlorengehen, den einen ein Geruch aus Tod zum Tod, den anderen
ein Geruch aus Leben zum Leben.»

Die Verwendung des Wortes 8puepifletiort in Vers 14 liess verschie-
dene Kommentatoren schliessen, dass hier an etwas anderes gedacht wor-
den ist, ndmlich an Riucherwerk, wie es beim zeremoniellen Triumphzug
nach einem wichtigen Sieg mitgetragen wurde. Das aramiische Wort
1" hat an einigen Orten im Alten Testament tatséichlich die Bedeutung
von Weihrauch™, Der Ausdruck doufy tiic yweioewe kann als «Geruch, der
aus der Kenntnis Christi besteht» aufeefasst werden. In diesem Fall sieht
Paulus sich selbst als Weihranchtriiger im Triumphzog Christi. Gegen
diese Interpretation kann eingewendet werden, dass sie die nachdriickliche
Verwendung des Ausdrucks doun etwéies 1m Kontext des alttestament-
lichen Opfers nicht beriicksichtigt. Gerade weil Paulus ein so starkes rhe-
torisches Stilmittel wie den Chiasmus verwendet:

® Gen821; Lev1,9-212; 17.6; 23,13-18; 26,31; Num 151-24: 18,17;
Ez 6,13; 16,19; 20,2841,

** Esra 6,10, wo es als ebwdicc in der Septuaginta vorkommt; Dan 2,46, wo von
fluoies wel onowdig gesprochen wird.
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L3

OOpT| THC Yrwoews atTob

.o =l

Xpuwotob eltobio

erhalten die Ausdriicke yvaowg toll Xpuotol, bei dem der Genitiv als
Gentivus objectivus aufgefasst werden muss, und dopn ebwdlec noch
mehr Nachdruck. Daraus wird deutlich, dass das Leben von Christen im
Allgemeinen und das der Apostel im Besonderen den Charakter eines
fortdavernden Opfers triigt: ein Gedanke der im Corpus Paulinum zwar
nicht hiiufig vorkommt. aber auch nicht vollstindig fehlt””. Der Geruch,
der durch dieses Opfer aufsteigt, ist fiir alle wahrnehmbar, sowohl fiir
jene, die gerettet werden, als auch fiir jene, die verloren gehen. Die Me-
tapher beinhaltet zwei sehr konkrete Begriffe, namlich dovepoin und év
meewri tomw, die darauf hindeuten, durch wen und wie der Geruch Christi
verbreitet wird. Dies geschieht durch jene, die den Namen von Gesalb-
ten tragen — Xpurtoc kommit ja von ypLelr, salben — und damit meta-
phorisch den Geruch von Salbil verbreiten.

Dies kann der Ankniipfungspunkt fiir die Beriihrung der Nasenfliigel
bei Ambrosius gewesen sein. Aus dem Text von «De Sacramentis» lisst
sich nicht schliessen, ob hier eine einfache Beriihrung oder eine solche
mit Speichel oder Ol gemeint ist, obwohl Morin, der darin von Stenzel™
unterstiitzt wird, letztere Moglichkeit offen lisst:

«A Milan, comme i Rome, du moins a I'époque d" Ambroise, I'aperitio auri-
wmn et Ueffetatio avaient lien le samedi saint, non avant la fraditio symboli ...
mias avant la descente du néophyte dans la piscine; on ¥ employait, comme &
Rome aussi primitivement, comme en Orient et dans les pays gallicans, non la
salive, mais |"huile consacrée, Cétait la méme huile qui servait & la consigna-
tion des organes et & I'onction du corps qui y faisait suite .

Vel Rém 12,1: 2 Kor 12,15.

* ALois STEMZEL, Die Taufe. Fine genetische Erklirung der Taufliturgie (FGIL
T;"E}i Innsbruck (Fanchy 1958, 1646,
? Germam MormN, Pour "authenticité du De Sacramentis et de I'Explanatio
symboli de 5. Ambroise, in: JLW & (1928) 86-106, hier 104. Die Hypothese, dass
nicht Ambrogius, sondemn Nicetas van Remesiana der Autor von «De Sacramentiss
ist, wird verteidigt von KLaus GaMpeR, Die Autorschaft von De Sacramentis. Zu-
gleich ein Beitrag #ur Liturgiegeschichte der riimischen Provinz Dacia mediterranea,
Regensburg (Pustet) 1967.
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Morins Hypothese wird von einem Traktat iiber die Taufe von Ma-
ximus II. von Turin aus der Mitte des 5. Jahrhunderts gestiitzt, worin das
Salben der Nasenfliigel explizit erwihnt wird". Stenzel zieht den
Schluss, dass es eine deutliche Beziehung zwischen der «Traditio Apo-
stolica» und dem spiiter ausgearbeiteten Effata-Ritus gibt:

«Da ein Ritus nicht ohne Not fiir neu gehalten werden sollte, kinnte als sein
Ahne die Bezeichnung von Stirn, Nase, Ohren angesehen werden, die nach
der Kirchenordnung Hippolyts der Bischof als Abschluss des grossen Exor-
zismus des Karsamstags vornimme ...»,""

Nach Stenzel liegt der Zweck von Effata nicht darin, den Katechu-
menen fiir ein Glaubensgeheimnis zu 6ffnen, sondern darin: «... die
Befihigung zu vermitteln, recht zu héren («quid mterrogaretur:) und
recht auf die Fragen des Taufbekenntnisses zu antworten («quid respon-
derety) ...».

Die Beriihrung von Stirn, Nase und Ohren und die insufflatio ins Ge-
sicht des Tduflings sind deutlich dlteren Ursprungs als die Salbung, von
der nicht sicher ist, dass sie Ambrosius bekannt war. Dass in der ersten
Hiilfte des 4. Jahrhunderts sehr wohl eine Salbung bekannt war, wird
zumindest durch die Schrift «De errore profanarum religionum» von
Firmicus Maternus suggeriert, die zwischen 346 und 350 entstanden ist.
Darin wird der materielle Begriff Salbdl, wnguentum, verwendet und
nicht unctio, womit eine Handlung bezeichnet wird. Auch werden die
bereits genannte Geruchssymbolik und das Wortspiel yplewr — ypuotog
verwendet™”. Zwar stehen diese Elemente hier nicht in einem direkten

W Maxiius TAURINENSIS, Bapt. (PL 57, 774): «lllud autem non otiose, negue
absque certa ratione mysteni factum putetis, quod nares quogue vestras oleo bene-
dictionis adunximus; quod ideireo fieri intelligitur, ut hi qui ad baptismnum veniunt,
admoneantur tanti mysteni sacramentum usque ad mortem inviolatum atgue inte-
grum custodire, ul guamdiu spiritum vitae hujus naribus suis attrahunt, a Christ
Dormini nostri cultura et servitio non recedant.»

" STENZEL, Taufe (wie Anm. 28), 166,

 JuLius Firmicus MaTternus, Err. 22-23 (CSEL 2, 112): «... Tibi agat gratias
deus tuus, te paribus remuneret donis, te sui velit esse participem, sic moriaris ut
moritur, sic vivas ut vivit. Nam quod odore perunguentur fauces, quis non facinus
istud dispecta vanitate contemnat? Habet ergo diabolus christos suos et, quia ipse
antichristus est, ad imfarmam nominis sui miseros homines scelerata societate perdu-
cit, Unguentum hoc reserva mortuis, reserva morituns, ot quos laqueis tuls ceperis,
e0s venenato unguento oblitos lugubri ac fupesto semper mergas exitio, Alind est
unguentum, quod Deuns pater unico tradidit filio, quod filius credentibus divina
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Zusammenhang mit der Tanfe und einer ihr vorangehenden Salbung,
aber es gibt zumindest Hinweise darauf, dass auf die Taufe angespielt
wird sowie auf den Gegensatz Tod — Leben und die Wiedergeburt in
Christus und das Offnen der Geheimnisse der Schriften.

Die Frage, ob Ambrosius mit einer pribaptismalen Salbung vertraut
gewesen ist, hiingt zum Teil mit der Frage nach der Authentizitit von
«De Sacramentis» zusammen’ . Dort finden wir einen Abschnitt, der
keine Entsprechung in «De Mysteriis» hat und in dem der Taufkandidat
im Taufbecken stehend gesalbt wird «... wie ein Wettkimpfer Chris-
ti ..o, Diese Salbung folgt direkt auf den Effata-Ritus, und wenn es
sich dabei um eine Salbung des ganzen Kérpers gehandelt hat, was auof-
grund der Verwendung des Bildes eines Ringkimpfers’ sehr wahr-
scheinlich ist, nahm Stenzel méglicherweise zu Recht Folgendes an:

«Fiir den Gebrauch von Ol bereits bei der apertio aurium kinnte sprechen,
dass sie (die apertio) von der Olsalbung verschluckt worden zu sein scheint

numinis sui majestate largitur. Christi unguentum immortali compositione conficitur
et spiritalibus pigmentorum odoribus temperatur: hoc unguentum a mortalibus laqu-
eis putres hominum artus exuit, ut sepulto primo homine ex eodem statim homine
homo alius felicius nascatur: et ut hoc manifestius explicetur, sacrarum lectionum
arcana pandenda sunt / Ton dien pourrait te remercier, te gratifier en retour de dons
Equivalents, consentir & te faire partager sa «divinité:. Ainsi th mourrais comme il
meurt, ainsi to vivrais comme il vit! Quant au fait d'oindre la gorge d’une huile
parfumée, qui ne réprouverait cette escroquerie aprés en avoir déchiffré la vanité? Le
Diable a donc ses <ointss, et parce qu'il est lui-méme 1"antéchrist («contrefagon de
I"Oint»}, il rallie de pauvres hommes i |'infamie de son nom par un pacte cnminel!
Garde cet onguent pour les morts, garde-le pour les mourants, afin de précipiter ceux
que tu auras pris dans tes filets, enduits de 'onguent empoisonné, dans le désasre
d’une fin lugubre et funeste. 11 est un autre onguent que Dien le pére a remis 4 son
fils unigue et que le Fils donne générensement & ses fideles, dans la majesté de sa
puissance divin. L'onguent du Christ est une composition 4 base d’immortalité, et
gu'un mélange de parfums rehausse d’odeurs spirituelles. Cet onguent délivre des
liens de la mort les membres corrompus de 'humamité, afin qu'aprés la sépulture de
I"’homme ancien il fasse aussitit naitre de ce méme homme un autre homme appelé a
une vie plus heureuse. Pour mettre la chose en lumiére, il faut dévoiler les arcanes
des saintes Ecritures.» ¥gl. ROBERT TURCAN (Ubers.), Firmicus Maternus. L'erreur
des religions patennes (CUFr), Paris (Les Belles Lettres) 1982, 130,

7 Vgl Anm. 29,

M AMBROSIUS ("), Sacram. 11, 1@ «_. quasi athleta Christi ...».

* SrenzeL, Taufe (wie Anm. 28), 167, und auch SCHMITZ, Gottesdienst (wie
Anm. 21), 104, gehen von einer Salbung des ganzen Kdrpers aus,
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{was ja bei dem exorzistischen Grundcharakter des Effeta — von Hippolyt
her — nicht verwunderlich wiire) ...»™"

Auch wenn «De Sacramentis» Nicetas von Remesiana (gest. nach
414) zugeschrieben werden muss, lisst sich am Ende des vierten oder zu
Beginn des 5. Jahrhunderts eine Vermischung verschiedener, urspriing-
lich getrennter und doch miteinander verbundener Riten feststellen:

— die insufflatio wird zu einer Berithrung der Nase und fillt mit de-

TCN COnSignaiio Zusammen,

— das Beriihren der Nase wird zu einer Salbung und fiihrt zum Ge-
danken des bonus odor;

- die consignatio der Ohren fiihrt zu einer Assoziation mit Effata,
aber die Handlung wird nicht zu einer Beriihrung von Ohren und
Mund erweitert;

— Effata und bonus odor, die inhaltlich nichts miteinander zu tun
haben, werden miteinander verbunden, wovon in «De Sacramen-
tis» das erste Zeugnis zu finden ist;

— zur Zeit von Ambrosius wird der Hintergrund des Beriihrens der
Nase nicht mehr begriffen, und die Handlung wird auf zweifel-
hafte Weise mit einer Berufung auf Anstandsnormen begriindet.

Aufgrund seines Klangs konnte das Wort Effata, das Ambrosius sei-
nen Lesern erkliren musste, da es sonst nicht direkt verstanden worden
wire, leicht eine insufflatio begleitet haben, die sich in der Periode zwi-
schen der «Traditio Apostolica» und der Entstehung der Schriften des
Ambrosius zu einer symbolischen insufflatio entwickelt hat. Nach und
nach verdriingt der Speichel das Salbél, einerseits unter dem Einfluss der
Passage aus dem Markusevangelium, andererseits aber auch deshalb,
well man Speichel als geronnenen Atem betrachtete, wodurch der Zu-
sammenhang mit der insufflatio in gewissem Sinn erhalten blieb.

Die pluriforme Praxis der apertio aurium

Die Verdringung des Ols durch Speichel war ein Prozess, der sich nach
und nach vollzogen hat. Dieser wurde dadurch erschwert, dass die Be-
zeichnung apertio aurium auf einen ganz anderen Ritus iibergegangen
war, in dem das Effata keine Funktion hatte.

% STENZEL, Taule (wie Anm. 28), 167.
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Dem fiir die Taufpraxis wichtigen Brief von Joannes Diaconus’’ an

den réémischen Adligen Senarius ist zu entnehmen, dass im 6. Jahrhundert
in Rom eine Salbung der Ohren und Nasenfliigel gebriiuchlich war. Eine
begleitende Formel, wie Effata, wird aber merkwiirdigerweise nicht er-
withnt, und unter den zitierten Bibelstellen findet sich nicht Mk 55

Bei Isidorus von Sevilla (ca. 560—636) findet man in «De ecclesiasti-
cis officiis» ziemlich viele Informationen iiber die Spendung der Taufe
in Spanien. Er beschiiftigt sich in seiner Schrift ausfiihrlich mit der Ver-
wendung von Salz und mit dem Glaubensbekenntnis, aber es gibt keine

T Dieser wird hiiufig mit dem spéteren Papst Johannes 1. (523-526) gleichge-
setzt, Es ist allerdings auch miglich, dass er als Johannes Il von 561 bis zu seinem
Taoxd im Jahr 574 dieses Amt bekleidete.

* Joannes Diaconus, Epistola ad Senarium virom illustrem. De variis ritibus ad
baptismum pertinentibus, et aliis observatione dignis, 4-5 (PL 59, 400) «..
tanguntur sanctificationis oleo aures eorum, tanguntur et nares; sed aures ideo, quia
per cas ad intellcctum fides ingreditur, Apostolo dicente; Fides autem per auditum,
auditus vero per verbum Dei; ut quasi quodam sanctificationis muro aures imstructae,
nihil noxium, nihil quod retro revocare possit admittant. Cum vero tanguntur nares
eorum, admonentur sine dubio, ut guamdiu spiritum vitae huius narbus trahunt, in
Dei servitio mandatisque perdurent. Unde ille vir sanctos dicebat: Vivit Dominus,
qui abstulit judicium meum, et omnipotens gui ad amaritudinem adduxit animam
meam: quia donec superest halitus in me et spititus meus in naribus meis, non lo-
quentur labia mea iniquititatemn, nec lingua mea mendabitur mendacium. Alter
quogue in narium unctione signatur; ut quia illud oleum in nomine benedictum est
Salvatoris, ad spiritalem eius odorem quadam ineffabili interiores sensus suavitate
ducantur, ut delectati cantent: Unguentum effusum est nomen tuum: post odorem
unguentorum Worum Curémus; quo mysterio sensus narium praemunitus, nihil vo-
luptuosum saeculi, nhil quod mentem resolvere quaeat, possit admittere» Vgl
WHITAKER, Documents (wie Anm. 17), 210: «... their ears are touched with the oil
of sanctification, and their nostrils also are touched: the ears because through them
faith enters the mind, according as the apostle says: <Faith comes by hearing, and
hearing by the Word of God» [Rom. 10:17]; so that, the ears being as it were forti-
fied by a kind of wall of sanctification, may permit entrance to nothing harmtul,
nothing which might entice them back. When their nostrils are touched, they are thus
without doubt admonished that for as long as they draw the breath of life through
their nostrils they must abide in the service and the commandments of God. For that
holy man says: <As God lives, who has taken away my judgement: and the Almighty
who has vexed my soul; all the while my breath is in me, and the Spirit of God is in
my nostrils; my lips should not speak wickedness nor my tongue utter deceit [Job
27:2-4]. The unction of the nostrils signifies this also, that since the oil is blessed in
the Name of the Saviour, they may be led unte his spiritual odour by the inner per-
ception of a certain ineffable sweetness, so that in delight they may sing: <Your
MName is as cintment poured forth: we shall run after the savour of your ointments:
[Cant. 1:3]. And so the nostrils, being fortified by this mystery, can give no admut-
tance to the pleasures of this world, nor anything which might weaken their minds.»
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Hinweise auf die Bekanntheit einer Salbung von Nase und Ohren oder
einer apertio auriwm. Dagegen spricht er von ciner insufflatio;

«Potestas autem diaboli exorcizatur, et insufflatur in eis, ut ei renuntient, at-

que, erutl a potestate tenebrarum, in regnum sui Domini per sacramentum
- . 9

baptismatis transferantur.»”

Der «Liber Ordinum» des wisigotischen Ritus kennt ebenfalls eine
insufflatio mit einem exorzistischen Charakter und ecinen Effata-Ritus,
bei dem der THufling mit O1 gesalbt wird. Der Bezug zu Mk 7 wird hier
noch dadurch verstirkt, dass auch Vers 37 zitiert wird:

«Deinde tangil ef sacerdos de oleo benedicto os ef aures tantum, dicens:
Effeta, effeta, cum Spiritu Sancto in odorem suavitatis, effeta. Bene omnia
fecit: et surdos fecit audire et mutos I_m|ui_>}dn

Ildefonsus von Toledo (ca. 607-667) kommentiert in seiner Schrift
«De cognitione baptismi» an verschiedenen Stellen, welche Handlung er
unter dem terminus technicus ephphetatio versteht™, und er lisst keinen
Zweifel daran, dass dabei Ol verwendet wird"”. Aus dieser Schrift wird

¥ IsIboRUS VON SEVILLA, Eccl, 1L 21,3 (PL 83, 815). Vgl. WiiTaker, Docu-
ments (wie Anm, 17), 159; «The power of the devil is exorcized, insufllation is
performed over them, so that they may renounce him and being «delivered from the
power of darkness may be translated unto the kingdoms of their Lord [Col. 1:13],
|J11'L'IIJF|1 the sacrament of baptism,»

# MARIIS FEROTIN (Hg.), Le Liber Ordinum en usage dans I'Eglise wisigothi-
gue et mozarabe d’Espagne du cinquidme au onziéme siécle (MEL1L 5), Paris (Fir-
min-Dhidot) 1904, 27 [Nachdruck : Roma (Ed. Liturghiche) 1996]. Vgl WHITAKER,
Documents (wie Anm. 17), 167: «Then the priest touches them with the blessed ofl,
upent the mouth and ears only, saving: Effeta, effeta, with the Holy Spirit unto the
power of sweetness, effeta, <He has done all things well; he makes the deaf to hear
and the dumb to speaks. [Mark 7:37]»

*! ILDEFONSUS voN TOLEDO, De cognitione baptismi, 28 (PL 96, 124); «... Marci
quogue evangelistae, quae huius ephphetationis revelat sacramentum |, »

* ILDEFONSUS YON TOLEDO (a.a.0, 123): «lidem catechumeni post exorcismos
quibus increpata et expulsa diaboli est potestas, ab eis unguntur oleo, quod a sacer-
dote constiterit benedicium. Quae unctio magno dominicae operationis commendatur
exemplo. Cum enim, ut Marcus evangelista refert, adduxissent ad Jesum surdum et
mutum, deprecabantur cum, ut imponeret illi manum, Et apprehendens eum de rba
seoTsum, misil digitos in auriculas, expuensque tetigit linguam ejus, et suspiciens in
coclum ingemuit, et ait illi: Ephpheta, quod est, adaperire. Et statim apertae sunt
aures cjus, et solutum est vinculum linguae ejus, et loguebatur recte. Quid est, quod
Domius surdum et mutum apprehendens in turba seorsum, mittit in auriculas digitos
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deutlich, dass der Autor dem Effata-Ritus die Funktion des Offnens der
Ohren fiir den Glauben, der ja aus dem Zuhiren entsteht, und des Mun-
des zur Bezeugung dieses Glaubens zuschreibt™, Dadurch wird der Ef-
fata-Ritus mit der traditio symboli in Zusammenhang gebracht, die eben-
falls am Palmsonntag stattfand™, Die bereits zitierte These von Stenzel,
dass der Effata-Ritus die Téuflinge fiir die Worte des Glaubensbekennt-
nisses &ffnen soll, das sie bei ihrer Taufe korrekt rezitieren miissen,
findet hier weitere Unterstiitzung.

Im wisigotischen Ritus ist also eine Salbung mit O1 die materielle
Komponente des Efata-Ritus. In der gallischen Praxis, in diesem Artikel
repriisentiert durch das Missale von Bobbio, das um 700 in Norditalien

suo ut audiat, nisi quia Redemptor veniens genus humanum separavit a turba dae-
monum, et 4 conversatione operum veierorum, aique per infusionem spiritalium
munerum illi fidei dedit auditum? Nam sicut per digitum Dei Spiritus ejus, ita per
digitos pluralitas significatur gratiaram. Et quid est. quod expuens tangit linguam
ejus, ul vacal loqui, nisi quia post auditum fidei sacramenta salutis hunc et agnosce-
re, et perficere facit? ... Quid vero est, quod ait Ephpheta, expositum est, quod est
adaperire, statim apertae sunt aures ejus, et solutum est vinculum linguae ejus, et
loguebatur recte, quia cum in illo gratia et operatio redemptionis accessit, tota virue
in laudem et dilectionem sui redemptoris erupit. Unde nec tacere, nec distorte potoit
logui, qui redemptionem suam in gloriam Redemptoris, ut logueretur, et recte logue-
retur, accepit.» Vgl WHITAKER (wie Anm. I7), 162: «After the exorcisms ... the
catechumens are anointed with oil which has been blessed by a priest. This unction
is commended by the excellent example of our Lord’s deed: for when as the evange-
list Mark reports, thay had led to Jesus a deal” and dumb man, they besought him that
he might place his hands upon him [ete. Mark 7:32f.].»

Y ILpEFONSUS vON TOLEDO (2.a.0., 124} «Nam convertenti ex ermrore gentili
post exorcismos tanguntur auriculae oleo, ut accipiat auditum fidei, et sit vere spiri-
talium dictorum anditor. Similiter tangitur et os, ut cognitionem Redemptons sui,
traditam sibi symboli fidem corde credat ad justitiam, ore confitens proferat ad
salutem; sicque solutis obstinatione concreatis vinculis, recte loquatur magnificans
Deum.» Vgl. WHITAKER, Documents (wic Anm. 17), 162: «For after the exorcisms,
the ears of him who is converted from gentile error are ancinted with oil, that he may
receive the hearing of faith ... likewise his mouth is touched. »

“ Im Liber Ordinum wird dieser Zeitpunkt in einer einleitenden Rubrik filr den
Ohreder celebrandus super eum gl ab spivite immunde vexatur beiliufig erwihnt, FERO-
TN, Liber (wie Anm. 40}, 73: «Deinde praeparant se clerici et diacones seu presbyteres
in duos choros, sicut consuetudo est in effetatione in diem Ramos palmarum ...». Vgl
WHITAKER, Documents (wie Anm, 173, 172: «Then the clerics and deacons amange
themselves i two choirs, as the custom 15 at the Effetatio on Palm Sunday.» Der wisi-
gotische Liber Commicus nennl die Lesungen fir die Mamtin des Palmsonntags:
Jes 49,22-26, 1 Petr. 1,25-2,10 und Joh, 7,31-37, vgl. Justo PEREZ DE URBELS
ATILANO GONZALEZ ¥ RUIZ-ZorrILLA (Hg.), Liber Commicus. Band 1 (MHS.L 2),
Madrid (Consejo Superior de Investigaciones Cientificas) 1950, 313-315.
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als Mischung aus keltischen und rémischen Elementen entstanden ist, ist
der Effata-Ritus vermutlich mit der pribaptismalen Salbung verbunden,
obwohl aus der Formulierung der Rubriken nicht klar hervorgeht, ob der
ganze Korper des Tduflings gesalbt wurde oder nur die Stirn. Aus die-
sem Grund ist der Zusammenhang kaum mehr nachzuvollziehen:

«Tangis naris efus dicens; Effeta effecta, est hostiam in odorem suavitatis,
Unges eum de oleo sanctificato dicens: Ungo te de oleo sanctificato sicut

unxit Samuhel David in rege et propheta. Tanges nares ejus aures et pecins:
Operare creatura olei ut non lateat hic immundus spiritus nec in membris
nec in medullis nec in uno conpagine membrorum sed operitur in te virtus
Christi filii Dei altissimi et Spiritus Sancti per omnia saccula.»"

Auch das Latein der liturgischen Texte selbst ldsst so viel zu wiin-
schen iibrig, dass die genaue Bedeutung unter anderem des Effata-Ritus
ziemlich unklar ist. Es ist merkwiirdig, dass das Opfer (hostiam muss
wahrscheinlich als hostia gelesen werden) mit der sich an der hebrii-
schen Sprache orientierenden Ubersetzung odor suavitatis — Gouf
ebwblag verbunden ist. Darin stimmt es mit dem «Liber Ordinums iiber-
ein, befindet sich aber im Gegensatz zu Ambrosius.

Das Latein im Missale von Stowe, das nach 792 in Tallaght bei Dub-
lin geschrieben worden ist und das gleich wie dasjenige von Bobbio
keltische und romische Charakteristika zeigt, ist noch undeutlicher. Hier
lautet der Text des Effata-Ritus, der durch eine altirische Rubrik einge-
leitet wird, folgendermassen:

aisund doberar insalann imbelu indlelaciy. Effeta quod est apertio effeta est
hostia in honorem suavitatis in nomine dei patris et filii et spiritu[s] sanctis’®

** ELias A. Lowe (Hg.), The Bobbio Missal: A Gallican Mass-Book (Ms, Paris.
Lat. 13246) (HBS 58). I Facsimile, London (Harrison) 1917, . 117r; II Text, London
(Harrison) 1920, n, 241-243, §. 74, Vgl, WHITAKER, Documents (wie Anm. 17),
272 «You towch his nestrils and say, Effeta, the sacrifice is complete, unto the odour
of sweetness. You ancint him with sanctified oil and say, 1 anoint you with sanctified
oil, as Samuel anointed David o be king and prophet. You fouch his nostrils, ears,
and breasts. Perform your work, creature of oil, perform your work that no unclean
spirit may hurk here, neither in the limbs nor in the inward parts nor in the whole
frame of the body: may the power of Christ, the Son of the most high, and of the
Holy Spirit, work in you throughout all ages.»

% Georae F. WARNER (Hg.), The Stowe Missal: ms, D11 3 in the Library of the
Royal Insh Academy, Dublin (HBS 31-32). [ Facsimile, London (Harrison) 1906, f.
3lr.; I Pnnted Text, London (Harrison) 1915, 27. Vgl. WHITAKER, Documents (wie
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Auch hier ist der Opfergedanke vorhanden, obwohl odor suaviraris
bedeutungslos geworden zu sein scheint, was méglicherweise die Folge
eines Schreibfehlers ist, aber durchaus auch anders erklirt werden kann.
Die Rubrik schreibt ndmlich vor, dass das Salz, dessen Verwendung
bereits von Isidor von Sevilla in Spanien stark betont worden ist, in den
Mund des Kindes gelegt werden musste. Whitaker gibt eine plausible
Erkliirung fiir diese rituelle Abweichung, in der die Spendung des Salzes
von dessen Segnung getrennt wird, niimlich dass der Opfergedanke mit
Mk 9.49 in Verbindung gebracht wird: «nitg yiep mupl dhioBroetoy kel
TiEoe Guole &l @ivoBnoeted / Denn jeder wird mit Feuer gesalzen wer-
den, und jedes Opfer wird mit Salz gesalzen werden.»"'

Dabei muss auch berlicksichtigt werden, dass Olivendl in Irland ein
knappes Gut war, sodass man mit Salbungen viel sparsamer sein musste
als in den Gebieten rund ums Mittelmeer. Damit lag das Ersetzen von
Olivendl durch andere Materialien auf der Hand, Allerdings wird man aus
biblischen und symbolischen Griinden, die fiir die Iren sehr wichtig waren,
vor der Verwendung anderer Olsorten bei heiligen Handlungen zuriick-
geschreckt sein. Wenn im Text des Missale von Stowe die zweite Erwih-
nung des Wortes effetar — in Ubereinstimmung mit der Lesart von Bobbio —
in effecta korrigiert wird, entsteht ein einigermassen begreiflicher, aber
noch nicht sehr logischer Satz: Effata, das ist Offnung; das Opfer ist voll-
bracht zur Ehre der Siissigkeit. Daraus wird deutlich, dass man die Syniis-
thesie vermeiden wollte, die hiitte aufireten kinnen, wenn bei der Spen-
dung von Salz iiber Geruch gesprochen worden wiire. Gleichzeitig wird auf
dem Hintergrund von 1 Petr2, 2-4 und Hebr 6,5 eine Verbindung zu
Ps 34(33), 9: «...pustate et videte quoniam suavis est Dominus ._.» herge-
stellt, Das Salz der Erde, das dem Tiufling gespendet wird, steht so in einer
Antithese zum eschatologischen Schmecken, wie siiss der Herr ist.

In Rom hat man sich im 7. Jahrhundert beim Effata-Ritus nicht des
Salzes oder des Ols, sondern des Speichels bedient. Dies wird klar im
«Liber Sacramentorum Romanae Ecclesiaes, der gewdhnlich als

Anm. 17), 278: alt is here that the salt is put into the mouth of the child. Effeta,
which is The Opening: the victim [hostia] is complete [effeta] unto the honour [sic]
of sweetness in the Name of God, the Father, the Son, and the Holy Spirit.»

" WHITAKER, Documents {(wie Anm. 17}, 275, Anm. 2; «The administration of
salt at some distance from irs blessing is peculiar. The reference o sacrifice in the
Effeta which follows possibly supplies the explanation: the Gospel saying «Every
sacrifice shall be salted with salt», may be the link which caused the writer to draw
them together (Mark 9:49)_»
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«Sacramentarium Gelasianum» bezeichnet wird, obschon der Inhalt
sicher nicht auf Papst Gelasius I. (492—496) und nicht eben auf Gregor
den Grossen (590-614) zuriickgeht. Hier kommen zwei verschiedene
Riten vor, die beide als apertio auriwm angedeutet werden. Ab dem
6. Jahrhundert kommt in Rom ein Ritus in Schwang, der sich mogh-
cherweise aus der traditio symboli entwickelt hat, bei dem am Palm-
sonntag die Taufbewerber auf feierliche und komplizierte Weise mit den
Anfangsworten der vier Evangelien bekannt gemacht wurden®. Diese
Bekanntmachung setzt voraus, dass die electi nicht schon frither bei der
Lesung des Evangeliums anwesend sein durften, was aber mit zahlrei-
chen Zeugnissen, in denen die Entlassung der Katechumenen auf das
Evangelium und der Homilie folgt, in Widerspruch steht. Der Ritus, der
also einen pewissermassen unlogischen Charakter hat, gehore wiihrend
einer verhiltmsmissig kurzen Zeit zur komplexen romischen Initia-
tionsliturgie. Amalarius von Metz (um 775-852/853) beanstandete den
spiter entwickelten rémischen Brauch, die Katechumenen schon ver
dem Evangelium zu entlassen®, was dazu beigetragen hat, dass die
apertio aurium als expositio evangeliorum wieder verschwand zuguns-
ten des dlteren Effata-Ritus. Dieser wurde in Rom am Karsamstag voll-
zogen und ging dem Abschwiren des Satans voraus:

alnde tanges ei nares et aures de sputo, et dicis ei ad aurem: Effeta, quod
est adaperire, in odorem suavitatis. Tu autem effugare, diabule, adpropin-
quavit enim judicium dei. Pastea vero tangis ei pectus et inter scapulas de
oleo exorcizaro, et vocate nomine singulis dicis; Abrenuncias satanae? 0

¥ Henry A. WILSON {Hg.), The Gelasian Sacramentary, Oxford (Clarendon)
1894: never ond geeigneter ist: LEO CUNIBERT MOHLBERG u.a. (Hg.), Liber Sacra-
mentorum Romanae Aecclesiae ordinis anni circuli (Cod. Vat. Reg. lat 316 / Panis
Bibl. Nat. 7193, 41/56) (Sacramentarium Gelasianum) (RED.F 4) Roma (Herder)
1960, 46: 1, 34: Incipit expositio evangeliorum in aurium apertionum ad electos. Vel.
WHITAKER, Documents (wie Anm. 17), 28] T,

# AMALARIUS VON METZ, Liber officialis, 111 36, 8: «Consuetudo nostra tenet,
ut catecuminos repellamus ante evangelium. Non mihi hoc videtur ex ratione incum-
bere, cum procul dubio praedicatoribus gentium pragceptum sit ut evangelium eis
praedicent; sed sacrificio omnino interesse non possunt nisi renati, guia neque pro
eis oratur a sacerdote in consecratione corporis et sanguinis Domini, neque confec-
tum illis pomigitur.» Vgl JEAN MiCHEL HANSSENS (Hg.), Amalarii episcopi opera
liturgica omnia (S(T). Band II, Citta del Vaticano (Biblioteca Apostolica Vaticana)
1948, 371.

** MOHLBERG, Liber (wie Anm. 48), I, 42 : Sabbatorum die.
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Klar ist, dass der Effata-Ritus hier den Charakter eines Exorzismus
hat, was auch dem Ordo Romanus X1 entspricht. Chavasse hat iiberzeu-
gend nachgewiesen, dass dieser spéter als das Gelasianum datiert wer-
den muss’'. Obwohl hier nicht die abrenuntiatio, sondern die traditio
symboli folgt, wird ein exorzistischer Charakter wenigstens suggeriert:

«fpsa explera, tangit eos preshiter singulorum nares et aures de spulo oris
sui, et dicit urinscuisque ad aurem: Effeta, quod est adaperire, in odorem
suavitatis, et relig TS o

Hier hat sich wohl der Charakter des Effata-Ritus deutlich gefindert,
insofern er unklar geworden ist. Der Gebrauch von Speichel enthiilt
einen Hinweis auf Mk 7,31-37, wo die Ohren des Tauben ohne irgend-
eine Materie beriihrt werden und die Zunge moglicherweise mit Spei-
chel, da Vers 33 lautet; «&fzier rots dexridove avrol ely md oite avrol
ki mriows fiwre the vdaoong evrob / er legle ihm die Finger in die
Ohren und beriithrte seine Zunge mit Speichel.» Jetzt werden sowohl
Ohren und Nase mit Speichel beriihrt, und die Erwdhnung des odor
suavitatis bleibt erhalten. Der Effata-Ritus wird so zu ciner partiellen
Wiederholung der Heilung des Tauben, ohne Bezug auf die rraditic oder
die redditio symboli.

Amalarius, der offensichtlich den Gebrauch von Speichel gekannt
hat, verweist demgegeniiber nicht auf die Evangelienperikope, sondern
auf 2 Kor 2,14-16:

«Post hanc lectionem tangimus eorum nares et aures, et dicimus eis: <Effeta
in odorem suavitatis.» Nares tangimus, ut ammoneantur, quamdiu $piritum
vitae huius naribus trahunt, semper in his perseverent, quae iam didicerunt et
adhuc discunt ab ore catholicorum virorum, et ideo sputo presbiteri tangun-
tur, Similiter dicimus de auribus, quasi dicat presbiter: Fidem quam ab isto
ore didicisti, et quae per aures intravit ad animam, gquamdiu spiritum vitae
huius narbus trahis, semper tenere memento, et dicere possis cum Paulo apo-
stolo: Christi bonus odor sumus Deo, Et iterum dicat auribus: Aures istae,

1 AnTOME CHAVASSE (HG.), Le sacramentaire gélasien (Vaticanus Reginensis
316). Sacrementaire presbytéral en usage dans les titres romains au VII® sigcle
(BT.H 1), Tournai (Desclée) 1958, 166168,

2 MICHEL ANDRIEU (Hg.}, Les Ordines romani du haut moyen dge. Band I (SSL
23), Louvain 1948, 443 (Ordo X1 85). Vgl. WHITAKER, Documents (wie Anm. 17},
250: «When that is done, the presbyter touches the nostrils and ears of each with
spittle from his mouth and says in the ears of each one: <Effeta, that is be opened,
unte the odour of sweetnesss, and the rest.»
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Deo miserante, semper apertae sint ad intelligenda verba disciplinae Dei, et
dicere possit qui ita apertas aures habet: In obauditu auri oboedivi tibi.»™

Die Quelle, welcher der Autor oder Kompilator des Gelasianum die
Zeremonie der Bekanntmachung mit den vier Evangelien entnommen
hat, enthielt offensichtlich einen Ritus fiir die Offnung der Ohren, um
das Gotteswort hiren zu kinnen. Gregor der Grosse spricht von den
«expositiones Evangelii, quae circa paschalem solemnitatem a sacerdo-
tibus fiunt...» ", und das «Sacramentarium Gregorianum» kennt eine
aratio super infantes in quadragesima ad quatuor evangfifﬂjﬁ, die ein
Teil dieses Ritus gewesen sein muss oder wenigstens auf irgendeine
Weise damit verbunden war.

Bisher scheinen drei materielle Komponenten beim Effata-Ritus im
Spiel zu sein: Ol, Speichel und Salz. Bis ins 9. Jahrhundert bleibt die Mate-
rie des Effata-Ritus ambivalent. Ein Abschnitt in einem Brief von Maxen-
tius von Aquileia an Karl den Grossen kann so gedeutet werden, dass eine
blosse Berlihrung statifindet, aber ebenso gut kann von einer Salbung die
Rede sein™”. Leidrad von Lyon (gest. 817), der ebenfalls einen Briefwech-

H AMavLarivs von MieTz, Epistola ad Carolum Imperatorem de scrutinio et bap-
tismo, 32-33, vgl. Jean MicHEL HansseN (Hg.), Amalarii episcopi opera liturgica
omnia (StT). Band I, Citta del Vaticano (Biblioteca Apostolica Vaticana) 194%, 224,

M Grecor DER GroSSE, Ep. X1, 33 ad Marinianum Ravennatum episcopum (PL
77, 1146, CCL 140).

% Dieser Text findet sich nur im Sacramentarium Hadrianum, nicht im Paduense.
Vgl Jean DesHusses (Hg.), Le sacramentaire grégorien. Ses principales formes
d"aprés les plus anciens manuscrits. Band 1 (SpicFri), Fribourg (Editions universitai-
res) 1971, 181; HEwry A, WiLsow (Hg.), The Gregorian Sacramentary under
Charles the Great (HBS 49), London (Harrvison) 19153, 54, Dieses Gebet, dass zwi-
schen den hturgischen Texten fiir Karfreitag und Karsamstag nach der Segnung des
salzes und einer Oratic ad catecuminum factenduwm als eing mehr oder weniger
eigenstindige Einheit aufgenommen ist, hat keinerlei Beziehung zum Effata-Rims.
Im Hucusque, dem Supplement von Benedictus von Aniane, ist dieses Geber auch
fiir die Plingstvigil vorgesehen, die nach der Osternacht modelliert ist und einen
Taufritus umfasst. Das Gebet geht dem letzten Exorzismus Nec te latet satanas
voraus, auf den der Effata-Ritus folgt — in nahezu gleichem Wortlaut wie im Gela-
sicompemns alnde vero tangat o nares of aures de sputo, et dicat ad aurem. <Effeta quod
est adaperire, in odorem suavitatis. tu autem effugare diabole adpropimguabit enim
Judicium deis= Vel DESHUSSES, a.a.0), 376l ; WiLson, a.a.0., 1611

* MAXENTIUS VON AQUILEIA, Epistola ad Carolum Magnum Imperatorem de signi-
ficatu ntuum baptismi (PL 106, 52); «Unguntur oleo pectora cum expressione sanctae
crucis; ut ex eo diabolo claudatur ingressus. Tangurtur et nares; ut odore notitiae Dei
perfruantur, et illud apostolicum in eis impleatur quod dicitur: Gratias Deo, qui semper
rrinmphare mos facit in Christo Jesu, ef odorem noditiae suae manifestal per nos in omni
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sel mit Karl dem Grossen gefiihrt hat, hiilt fest, dass drei Handlungen vor-
kommen; eine Beriihrung der Nase und der Ohren schlechthin, eine mit Ol
und eine mit Speichel. Auch bestitigt er, dass gelegentlich der Mund des
Tiuflings mit Ol gesalbt wird”. Dass aber in den romischen, den galli-
schen und den gallo-rémischen Liturgien Asche bei der Taufe verwendet
worden ist, ist zeitweilig anhand keiner Quelle zu belegen.

Ein riitselhafter Gebrauch von Asche im Mailiinder Ritus

Fiir eine wichtige, aber einigermassen verworrene Quelle fiir die Litur-
gie in Mailand trifft dies schon zu. Hier ist der Gebrauch von Asche im
Taufritus nachweisbar, wenn auch nicht ohne Probleme. Das «Manuale
Ambrosianum» aus dem 10. Jahrhundert™ umfasst zwei Taufordnungen.
Die letzte ist ein Einheitsritus fiir eine gelegentliche Taufe, ohne Bin-
dung an die Fastenzeit oder an die Osternacht. Hierin wird keinerlei
Verwendung von Asche erwiihnt oder zumindest suggeriert. Der Etfata-
Ritus, der sich hier zwischen der abrenuntiatio diaboli und der exsuffla-
tio findet, stimmt nahezu mit dem des Liber Ordinum und des Sacra-
mentarium Gelasianum iiberein,

Im ersten Ritus, dessen Bestandteile iiber die Osterliche Fastenzeit
verteilt sind, findet ein Exorzismus von Asche im Rahmen des ersten
Skrutins am zweiten Samstag der Quadragesima statt™. Tm 12, Jahrhun-

loco. Sive etiam sub hac sponsione, ut gquandiu spiritum naribus trahant, in ipsa fidei
sponsione perdurent; signantur ¢t scapulae, ut undique muniantur; ut in ipsa pectoris et
scapulac unctione fidei firmitas et bonorum operum perscverantia designetur.»

7 LeEmeapus von Lyow, Liber de sacramento baptismi ad Carolum Magnum
Imperatorem, 2 (PL 99, B57f.): «Sciendum tamen quod de hac re in diversis regioni-
bus diversus teneatur usus. Alii namgue olee sanclo tangunt catechumenorum aures
et nares; alii vero sputo; alii absque sputo et oleo; alii etiam os tangunt oleo, ad
exemplum Dominicum. Unde scriptum est in Evangelio de surdo cf muto: Misit
digitos suos in auricolas ejus, Sed sive tactu olei, sive aliter, ideo sanctificantur
aures, ut venturi ad baptismum ab omni malo et turpi verbo aures suas impollutas
custodiant ... Nares quoque simili tactu sanctificantur, ut bl qui ad baptismum veni-
unt, admoneantur tanti mysterii sacramentum usque ad mortem inviolatum atque
intl:%gmm custodire | ..»

Marcus MacisTReTTI (Hg.), Monumenta veteris liturgioe Ambrosianae. Biin-
de TI/111, Mailand (Hoepli) 1904-1905.

* Eine Eigenart des ambrosianischen Ritus ist, dass der erste Sonntag der Quadra-
gesima streng genommen ausserhalb der Fastenzeit liegt. Aschermiftwoch ist dost
unbekannt; die Fastenperiode fingt am Montag nach der Dominica in Capire Quadra-
gesimae an. Die {ibrigen fiinf Sonttage werden nicht, wie im romischen Ritus, mit den
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dert wurde nach Beroldus, einem bedeutenden Funktionar der Mailinder
Kathedrale, der das dortige liturgische Leben detailliert beschrieben hat,
an diesern Tag ein avsfiihrliches Ritual gefeiert. Ohne diese Beschreibung,
die sich ebenso wenig wie das «Manuale Ambrosianums» durch Deutlich-
keit auszeichnet, ist das letztere kaum verstindlich. Insbesondere gilt das
fiir den Verlauf und die Bedeutung der liturgischen Handlungen.

Der Vorgang war so, dass nach der Eucharistiefeier ein cilicium, ur-
spriinglich ein grobes, aus Ziegenhaar angefertigtes Kleid™, in der Mitte
der Kirche ausgebreitet wurde und zwei unterzeordnete Funktionfire mit
Asche ein Christus-Monogramm (Chrismon) daraufzeichneten, Der Zele-
brant der vorausgehenden Eucharistiefeier sprach einen Exorzismus iiber
die Asche. Nach ihrer abrenuntiatio stellten sich die Taufbewerber im
Kreis um das Cilicium, Bei der exsufflatio wurde iiber die Asche geblasen.

«In sabbato secundo de quadragesima, duo minores custodes sepilimanarii,
qui vocantur de foris, debent quaerere cilicium ab archiepiscopo, et debent
portare in medio ecclesiae, et facere chrismon super illud de cinere; et duo
custedes observatores, gui vocantur de foris, debent custodire ecclesiam,
quando mysterium agitur, et in sabbato usque ad horam qua diaconus inter-
rogat subdhaconum ad ostium ecclesiae de fide puerorum, et in dominicis
diecbus usque ad evangelium lectum. In ecdem sabbato, finita majore missa,
presbyter, qui missam cantavit, vadit ubi cinis est cilicio aspersus, et benedi-
cit cinerem: Exorcizo te, cinis.

Tunc vadunt duo sudiaconi cum diacono ebdomadario ad ostium ecclesiae
ubi puen stant, subdiaconi de foris, et diaconi de intus: tunc diaconus inter-
rogat subdiaconos dicens: Quid petunt? R/: Fidem. Interrogat: Meretur a pa-
rentibus suis? RS Meretur. Item interrogat: Abrenuntiant diabolo et pompis

Anfangsworten des Introitus angedeutet, sondern durch das jeweilige Thema des
Sonntagsevangeliums: de Samaritana, de Abraha, de Caeco, de Lazaro und in Ramis
Palmarum. Die Einschreibung der Taufbewerber, dic in der Zeit des Ambrosius am
Epiphanienfest, gleichzeitig mit der Bekannigabe des Osterdatums stattfand, wurde anf
die Deminica de Samaritana gelegt. Das erste serutinium, das hier beschricben wird,
hﬂite seine Stelle am nichsten Samstag, vor der Dorminica de Abraha.

" Ein xiAixiov war urspriinglich wohl ein Reisekleid, das aus dem Haar von
Ziegen ans der kleinasiatischen Gegend Zilizien (Hauptstadt Tarsus) angefertigt war
In der Vulgata wird das Worl neben saccus fiir die Wiedergabe des hebriischen =
verwendet. In der Septuaginta ist diese Ubersetzung unl:-ek,annt es komml nu.r
owxkog vor. In keiner der beiden Ubersetzungen geht es um ein Reisekleid, sondern
um ein Kleid, das bei Traveranliissen oder bei Busse angezogen wird, Das Cilicium
war e ziemlich formloses, grobes und schwarzes oder graues Gewand (vgl.
1 Clem 8, 2), das iiber dem Unterkleid, aber manchmal auch direkt auf dem nackien
Karper getragen wurde (vgl. 1 Kin 21, 27).
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eius? R/ Abrenuntiant. Interrogat; Saeculo et pompis ejus? R/: Abrenun-
tant. Bt diaconus dicit: Memores estote verborum vestrorum, ut a vobis
nunguam abscedant B/ Memores erimus. Tune vadunt ad illum ostium ubi
puellae stant, et dicunt similiter, primicerio lectorum semper indicante.
Omnes pariter masculi en foeminae intrant in ecclesiam, et vadunt ubi chris-
mon est, et stant ex una parte masculi, et ¢x altera parte foeminae, masculi a
meridie, et foeminae ab aquilone. Tunc ordinantur a lectore circa figuram
chrismon in modum coronae. A tribus autem figurae lateribus unus cardinahis,
el duo decumani presbyteri parati veniunt, ubi chrismon est. et unanimiter di-
cunt: Pater noster. Finita oratione exsufflant in modum crucis, et dicunt: Ex-
sufflo te, cinis cilicio aspersus, in nomine Patris, et Filii, et Spiritus sancti,»™

Darauf begab sich der Klerus in den Kreis der comperentes, um deren
Stirn mit dem Kreuz zu bezeichnen, wobei der Exorzismus des heiligen
Ambrosius stindig wiederholt wurde. Das dies mit Hilfe von Asche
geschah, ist nicht sehr glavbwirdig, weil diese in keinem der einschligi-
gen Texte erwihnt wird. Es stellt sich aber die Frage, was die Funktion

1 Marcus MAGiSTRETTI (Hg.), Beroldus. Eeclesiae Ambrosianae Mediolanensis
kalendarium et ordines ssec. XII, Milano (Giovanola) 1894 [Nachdmick: Farmborough
(Gregg) 1968], 92-94. Vgl. WHITAKER, Documents (wie Anm. 17), 199f: «On the
second Saturday of Lent, two lesser caretakers in the weekly course, who are called
from outside, shall seek a goatskin from the archbishop, and shall take it into the midst
of the church, and make upon it a «<hrismon: of ashes; and two caretaker-watchmen,
who are called from outside, shall take care of the church when the mystery is being
performed, both on Saturday up to the time when the deacon asks the subdeacon at the
door of the church about the faith of the children, and on Sundays up to the end of the
Gospel. On that Saturday, when the greater Mass is ended, the presbyter who sang the
Mass comes to where the ashes are scattered and blesses the ashes: <1 exorcize you, O
ashes.» Then two subdeacons with the hebdomadary deacons come to the door of the
church where the boys stand, the subdeacons outside, the deacons within: then the
deacon questions the subdeacons, saving: «What do they seek™ R, «Faith.r He asks:
«Are their parents worthy™ R. «They are worthy.» Again he asks: <Do they renounce
the devil and his pompT> R. <They renounce.» He asks: «The world and its pomp?» R.
«They renounce.» And the deacon says: <Be mindful of your words, that they may
never leave you» R. «<We shall be mindful.» Then they come to the door where the girls
stand, and say likewise, the chief of the readers always guiding their words.

Then all go into the church, male and female alike. and come where the «chris-
mon: is, and stand males on one side, females on the other, the males on the south,
the females on the north. Then a reader arranges them around the edge of the «<hmns-
maone it the manner of a crown, One cardinal and (wo decomanary presbyters come
prepared on three sides where the «chrismone is, and say all together; «Qur Father.»
When they have finished the prayer, they breathe out in the form of a cross, and say:
<1 breathe upon you, ashes scattered on sackcloth, in the Name of the Father and of
the Son and of the Holy Spirit.»
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und die Bedeutung des Ciliciums, der Asche und des gesamien Ritoals
gewesen ist. In seinem Bericht iiber die ambrosianischen Taufriten Lisst
Mitchell die Bedeutung iiberhaupt unerwiihnt®™. Schon viel frither ist es
auch Magistretti nicht gelungen, das Ritual und seine Bedeutung zu
erhellen, obschon sich in der «Historia Mediolanensis» von Landulph
dem Alteren (gest. nach 1085) eine ziemlich umfangreiche Erklirung
des Chrismon in der Form einer Katechese findet™, Nach Auffassung
Magistrettis ist nicht sicher, dass dieser Glaubensunterricht tatsichlich
rund um das Chrismon stattgefunden hat. Gegen diese Voraussetzung
kinnte nimlich eingewendet werden, dass die comperentes hiichstwahr-
scheinlich Kinder waren, was klar wird aus der Tatsache, dass der Dia-
kon die Fragen bei der Abschwirung des Bisen stellte, woranf der Sub-
diakon antworten musste. Die Taufbewerber waren zur Beantwortung
der Fragen offensichtlich nicht fihig. Dennoch kann das Zeugnis des
Landulph nicht tibergegangen werden, weil es dafiir zu ausfiihrlich und
zu konsistent ist.

Die Katechese bespricht nahezu alle Aspekie des Chrismons, das aus
cinem Zirkel mit den eingeschriebenen Buchstaben Chi und Rho, Alpha

und Omega besteht™;

/ \
[
N =¥

""-\.\_\_\__'_,.o-'

Dieses Monogramm findet sich auch auf einem von Landulph be-
schriebenen Stein im Retrochor des Mailinder Doms:

“? LEONEL L. MITCHELL, Ambrosian Baptismal Rites, in: StLi 1 (1962) 241-253,

* MaGIsTRETTL, Beroldus {(wie Anm. 61), 209, Anm. 189; «Landulphus ponit
longam calechasim, quam omitimus, cum nobis nullum supperal argumentum vere
eam fuisse ad catechumenos recitata ...» Der vollstindige Text dieser Katechese
wird zitiert von PIETRO BORELLA, 1 chrismon, la cenere ed il cilicio negli antichi
gcrutini battesimali ambrosiani. in: Ambrosios 901933) 59-77, hier 60f.

* Die Erklirung der Elemente des Chrismons ist nicht schr oniginell. Eigentiim-
lich ist aber die Bemerkong, dass die acht Strecken, die im Zentrum des Zirkels
konvergieren, die acht Seligpreisungen (Mt 5,3-12) symbolisieren.
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«Circulus hic summi comprehendit nomina Regis,
Quem sine principio, et sine fine vides.
Principium cum fine simul tibi denotat A, O:

X et R Xp1 nomina sancta tenent.»™

Ungeachtet der Herkunft dieses Steins steht fest, dass, wenn Lan-
dulph vor 1085 dessen Anwesenheil bemerken lisst, er auch Beroldus
bekannt gewesen sein muss. Das davernde Vorhandensein eines Chris-
tus-Monogramms hat anscheinend das Zeichnen eines gleichartigen
Monogramms auf ein Cilicium nicht verhindert. Auch wenn man die
Taufbewerber bei dem Stein hitte unterrichten kénnen, blieb das Cili-
cium withrend lingerer Zeit in der Mitte der Kirche liegen, wo es als
Zentrum fiir drei Skrutinien wie das erwihnie diente. Die Feierlichkeit
der Zeremonien stieg jedes Mal an: Beim ersten Skrutin wurden die
Bewerber dreimal, beim zweiten sechsmal und beim dritten sogar neun-
fach wiederholt mit dem Kreuz gezeichnet.

Was in der Zeit zwischen dem Ende der Eucharistiefeier und dem
Beginn des Abendgottesdienstes vorgegangen ist™, lisst sich aus der
Beschreibung des Beroldus nicht folgern, es sei denn, dass man an-
nimmt, dass die Umgiinge durch den Bewerberkreis viel Zeit gebraucht
haben, was vom Text unterstiitzt wird:

«Deinde hi et alii, qui sunt ingressuri, orant extra coronam ante altare
dicentes: Confitemini Domino. Facta confessione et absolutione, statim in-
cipiunt: Pater noster, et Credo in Deum. Deinde: Omnipotens Domune, Ver-
bum Dei, usque ad securus aggrediar; statim major presbyter tollit librum
evangeliorum, et deosculatur illum, et defert in circuitum puerorum, signan-
do semper, et dicendo exorcismum s. Ambrosii: Adjuro te, praccedente ¢os
notario, porrigente librum intrando, et suscipiente exeundo. Et ceteri pres-
byteri sequuntur, et duo ex ipsis presbyteris, aut tres ex singulis partibus
faciunt signum crucis in frontibus puerorum, tribus aut gquattwor, et dicunt:
Signo te signo crucis, in nomine Patris, et Filii, et Spiritus sanct. Tune tres
diaconi, lectore praecedente, et totidem subdiaconi induti albis, vadant de
foris circuitum puerorum similiter signando, et dicendo semper exorcismum
s. Ambrosii.s"

*3 BORELLA, Chrismon (wie Anm. 63), 69,

* MAGISTRETTL, Beroldus (wie Anm. 61), 93: «Hic omnibus peractis, pueri
procedunt, et subdiaconus exit de secretario cum candelabris accensis, et vespere
incipitur, =

T MAGISTRETT1, Beroldus {wie Anm. 61), 921, Vol WHITAKER, Documents (wie
Anm. 17}, 200: «Then they and others who shall come in pray outside the crown,
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Das Ritoal wirft mehrere Fragen auf. Asche und Cilicium sind aus-
serordentlich kriftige Symbole, die engstens mit der offentliche Busse
und der Entlassung der Ponitenten aus der Kirche am Anfang der Fas-
tenzeit verbunden sind. Freilich werden hier keine Biisser entfernt, son-
dern Taufbewerber in die Kirche hineingebracht. Es fehlt jeder Hinweis,
dass sie sich mit einem Cilicium bekleidet oder mit Asche bestreut hiit-
ten. Auch findet die Zeremonie nicht am Anfang der Quadragesima,
sondern an deren zweiten Samstag statt. Weiter kinnte man sich fragen,
was der Grund war fir die Verwendung von uniiblichen und als Sym-
bole schwer beladenen Mitteln zum Zeichnen eines Christus-Symbaols,
das in der Mailinder Kathedrale schon vorhanden war. Warum musste
das Cilicium bei dem Erzbischof persinlich beantragt werden? Auch die
grosse Zeitspanne, welche die gesamte Zeremonie erforderte, sowie das
Fehlen in anderen Quellen der von Landulph vollstindig beschriebenen
Katechese veranlasst die Frage, ob diejenigen die iiber den Ritus be-
richtet haben, Herkunft und Funktion desselben {iberhaupt gekannt ha-
ben. Borella meint, dass dies filr Landulph zutrifft:

«Landolfo si sard trovato di fronte ad un rito di cul non sapeva rendersi ra-
gione, perché aveva gia perduto il suo primitivo scopo, ed allore, da buon
simbolista medioevale, avrd pensato bene di sbrigarsene, spiegando e com-
binando in qualche modo tra di loro i vari elementi del chrismon: se pure lo
stesso Landolfo non avra fatto diventare la sua predica un rito lifurgico, una
specie di catechesi tradizionale, per darle maggior autorith. Neé in Beroldo,
infatti, né altrove si trova il minimo ancenno a tale catechesi.»™

Dass im «Manuale Ambrosianum» eine Taufliturgie fiir allgemeinen
Gebrauch neben einem spezifisch an die Fastenzeit gebundenen Formu-

before the altar, saying: <We confess to the Lord.» When the confession and absolu-
tion are said, straightway they begin «Our Fathers and < believe in God:. Then <Al-
mighty Lord, the Word of Gods, to < shall go in peace:. Straightway the senior
presbyter lakes the book of the gospels and kisses it, and goes down and circles the
children, signing continually and sayving the exorcism of 5t Ambrose, <1 adjure vous;
they are preceded by a clerk who holds out the book as they enter and takes it back
as they go out. The other preshyters follow, and two of them, or three from each
part, make the sign of the cross on the foreheads of the children, on three or four [at
a time7?], and say: <1 sign you with the sign of the cross, in the Name of the Father
and of the Son and of the Holy Spirit.s Amen. Then three deacons preceded by a
reader and as many subdeacons vested in albs circle the children on the outside,
signing similarly and saying continually the exorcism of St Ambrose,»
% BorELLA, Chrismon (wie Anm. 63), 61,
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lar vorkommt, lisst wenigstens vermuten, dass die erstgenannte bereits
im 10. Jahrhundert veraltet war. Zwar wurde durch die Synode von
Mainz 813 noch vorgeschrieben, dass die Tauftermine Ostern und Pfings-
ten zu beachten seien, aber von einem sinngemiissen Katechumenat war
schon lingst nicht mehr die Rede. Martin von Braga (um 515-580) hat
schon die Dauer des Katechumenats auf zwanzig Tage eingeschriinkt®.
Aufgrund der Massenbekehrungen in Nordwesteuropa war eine struktu-
rierte Katechumenatsperiode vor der Taufe eher eine Ausname als die
Regel. Trotzdem bewahrte man die Katechumenatsriten, wenn sie auch
ihre Bedeutung verloren hatten. Es ist unwahrscheinlich, dass im 10.
Jahrhundert in Mailand noch eine grosse Anzahl von Erwachsenen und
Kindern in der Osternacht getauft wurden, so dass ein weitldufiges Rit-
al mit Unterricht und signarie fiir diese Zeit sich nicht nahe legt. Glaub-
wiirdiger ist darum, dass, was Borella beziiglich Landulph meint, auch
schon fiir Beroldus und das «Manuale Ambrosianums gegolten hat und
dass In den beiden (uellen ein altes, aber ausser Gebrauch geratenes
Ritual beschriecben steht, das man trotzdem nicht enfernen wollte.

Wenn dies der Fall ist und der Ritus um das Cilicium oder wemgs-
tens der Kern dieses Ritus viel frither datiert werden kann, was im Nach-
folgenden belegt werden soll, dann ist die Mailinder Zeremonie in jeder
Hinsicht einsichtig. Sie stellt dann eine Aufnahme in das Katechumenat
dar, dessen Dauver mighicherweise schon relativ frith verkiirzt war, Yom
zweiten Samstag in der Quadragesima bis zum Karsamstag vergehen
vier Wochen; falls die Samstage mitgerechnet werden, haben wir es mit
einer Katechumenatsperiode von dreissig Tagen zu tun. In dieser Zeit
wurden Skrutinien abgehalten, die mehr den Charakter eines Unterrichts
und eines Exorzismus als einer Priifung des Lebenswandels bekommen
hatten, die immer feierlicher und ausfiihrlicher wurden und so einen
Hohepunkt bildeten, der zu der eigentlichen Taufe fiihrte, Die Anzahl
der Taufbewerber muss, falls man tatsiichlich die Tauftermine eingehal-

“ Ygl. den ersten Kanon des zweiten Konzils von Braga 572, in: CLAUDE W,
Barvrow (Hg.), Martini episcopi Bracarensis opera omnia (PMAAR 12), New Haven
(Yale UF) 1950, 118f.: «. .. ut, sicut antiqui canones iobent, ante dies viginti baptismi
ad purgationem exorcismi catechumeni currant, in quibus viginti dicbus omnino cate-
chumeni symbolum, quod est Credo in Deum Patrem omnipotentem, specialiter doce-
anir ...». Vgl WHITAKER, Documents (wie Anm. 17), 158 «_.. and particularly they
shall teach that catechumens (as the ancient canons command) shall come for the
cleansing of exorcism twenty days before baptism, in which twenty days they shall
especially be taught the Creed, which is: | believe in God the Father Almighty ...»
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ten hat, ziemlich gross gewesen sein, was die Erklirung fiir die erhebli-
che Dauer des ganzen Rituals sein konnte.

MNoch nicht erklirt ist damit freilich die Funktion des Ciliciums und
dessen Bestrenung mit Asche. Allen beim Ritual Anwesenden musste
die Verwendung von Asche bekannt gewesen sein, und das Cilicium ist
in verschiedenen Formen an zahlreichen Orten bis nach dem Mittelalter
im Gebrauch geblieben™; obwohl im ambrosianischen Ritus den Gléu-
bigen am Anfang der Fastenzeit keine Asche aufgelegt wurde wie im
romischen, kam hier etwas Ahnliches vor bei den litaniae minores, Bitt-
und Bussprozessionen an den Tagen vor Auffahrt”'. Katechumenen sind
zwar keine Biisser im strikten Sinn, was erkldren kénnte, dass ein Cili-
cium nur ausgelegt wurde und nicht als Bekleidung gedient hatte und
dass sie nicht mit Asche bestreut oder gezeichnet wurden — wenigstens
nicht laut der bisher untersuchten Texte.

Die Antwort auf die Frage, warum der Gebrauch eines Ciliciums
beim Erzbischof beantragt werden musste, kiinnte sein, dass nur dieser
dazu berechtigt war, die Gffentlichen Siinder in Sack und Asche biissen
zu lassen, zu welchem Zweck er perstnlich die Verwaltung iiber die
bendtigten Cilicien fithrte. Fiir den Sonderbrauch der Verwendung eines
einzigen Ciliciums waren das Mitwissen und das Mitwirken des Bi-
schofs unentbehrlich. Auf diese Weise konnte zusitzlich zum Ausdruck
kommen, dass der Bischof der erste Spender der Taufe war; Er eriiffnete
den Prozess der Zulassung zum Katechumenat, indem er ein Cilicium
zur Verfiigung stellte, und er war es, der bei den Neugetauften die Stirn-
salbung vollzog.

Die bislang besprochenenen Texte bieten noch keine Erklirung der
Funktion des Ciliciums bei der Aufnahme in das Katechumenat. Die
Taufbewerber standen im Kreis um das Cilicinm, obwohl es faktisch
sinnlos war; denn wiire das wichtigste hier das mit Asche gezeichnete
Chrismon gewesen, so hiitte man es problemlos auf den Kirchenboden
zeichnen knnen, was den Berufl auf den Bischof durch die zwel minores
custodes septimanari wegen des Ciliciums vollig uberfliissig machen
wiirde. Das wichtige Element war hier also nicht die Asche, sondern das

™ S0 etwa in Lyon nach Ausweis eines einigermassen makaberen Bildes eines
Priesters, der sich bei den Prozessionen an den dies rogationis damit bekleidaeis; vil.
DeENYS BUENNER, L ancienne Liturgie romaine, Le rite lvonnais, Paris (Vitte) 1934,
216% (Bild); 325 (Beschreibung).

™ Micht nur in Mailand war dies der Fall, sondern auch in anderen Bistiimern,
v.a. in Miinster.
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Cilicium. Seine Funktion verdeutlicht der Text des Exorzismus, der liber
die Asche ausgesprochen wurde. Dieser findet sich im «Manuale Am-
brosianum»'~ und im «Sacramentarium Bergomense», das vermutlich
dlteren Datums 1st:

«Benedictio ciner. et cilicti,

Exorcizo te cinis T In nomine dei patris omnipotentis T & ihuw. xpi. filii dei ¥
& spiritus sancti. qui per ignem in favillam converti praecepit. Ut sicut ius-
sione dei. per sanctum famulum eius moysen. cinis vitulae in popule asper-
sus, omnem congregationem israel sanctificavit. ita & tu exorcizatus in no-
mine trinitatis in terra et cilicio aspersus. in eis qui scrutinio sunt habituri
super stantes vel transituros diabolus non lateat. sed manifestetur atque ex-
pellatur ut puri & sinceri inveniantur, te autem petimus et rogamus pater
omnipotens. ut sicut ninevitarum populus, ad praedicationem ionae prophe-
tae misericordiam tuam domine exorantes, suorum veniam meruerunt con-
sequi peccatorum. ita & hi qui ad tuam gratiam percipiendam venire desi-
derant. amputatis carnalibus maculis. per sacri baptismatis regenerationem,
suorum finem constituant vitiorum. per eundem dominum. in unitate.»”

Dieser eigenartige Text konnte zur Erklirung der Funktion des Cili-
ciums beitragen. Er greift auf zwei biblische Gegebenheiten zuriick: auf
die Asche der roten Kuh (Num 19,1-22; vgl. Hebr 9,13-14), die zur
Besprengung eines Unreinen diente, und auf die Predigt Jonas® in Nini-
ve, der in Sack gehiillt und in der Asche sitzend zur Busse aufrief (Jona 3).
Sie stehen in keinem Zusammenhang mit den oben erwiihnten biblischen
Paradigmen. So wird klar, was die Funktion des Ciliciums gewesen ist:

™ MAGISTRETTI, Monumenta (wie Anm. 58), Bd. I, 142f Vgl. WHITAKER,
Docoments (wie Anm. 17), 185: «l exorcize you, O ashes, in the Name of God the
Father Almighty, and of Jesus Christ his Son, and of the Holy Spirit: whe has or-
dained that by fire you should be made into ashes: that, just as by the commandment
of God through his holy servant Moses the ashes of a heifer scattered upon the
people sanctified the whole congregation of Israel, so also now, because You are
exorcized in the Name of the Trinity and scattered upon this earth and this sackeloth,
the devil may not lurk in those who stand over you, or those who pass by vou as they
undergo the scrutiny: but that he may be shown forth and expelled, that they may be
found pure and true. We pray and ask you, Almighty Father, that as the people on
Nineveh at the preaching of the prophet Jonah sought your mercy, O Lord, and had
pardon of their sins: so also those who seek to come to receive your grace, their
carnal sins being taken away, may set an end to their wickedness in the regeneration
of sacred baptism. Through the same, In the onity .=

™ ANGELG ParEDWGIUsEPPE Fass), Sacramentarium Bergomense. Manoscritto
del secolo IX della Biblioteca di 8. Alessandro in Colonna in Bergamo (Monumenta
Bergomensia 6), Bergamo (Ed. Mon. Berg.) 1962, 118,
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Im Manuale und im Sacramentarium von Bergamo ist von denjenigen
die Rede, die scrutinio sunt habituri superstantes vel transituros. Auf-
filligerweise enhalten die beiden Texte den gleichen Schreibfehler, denn
transituros soll natiirlich transituri lauten. Die Taufbewerber mussten
also auf dem Cilicium stehen oder es iiberschreiten — was sich auch in
ilteren Quellen findet,

Die Taufbewerber barfuss auf dem Ziegenhaargewand

Maglicherweise ist es nicht zufiillig, dass das ilteste Zeugnis fiir den
Gebrauch eines Ciliciums bei der Taufe aus der Gegend Zilizien stammt.
Theodor von Mopsuestia (um 350—428), der in dieser Stadt™ wiihrend
36 Jahren als Bischof amtierte, berichtet in seiner ersten und in seiner
zweiten Homilie iiber die Taufe, dass die Tiuflinge auf einem Cilicium
gestanden haben”™, In Theodors erster Homilie erwihnt er die ersten
Schritte, die von den Tautbewerbern bei ihrer Vorbereitung auf die Tau-

fe zu machen sind:

«Wer also zur Spendung der heiligen Taufe hinzutreten michte, tritt an die
Kirche Gottes heran. Er wird empfangen von einer dazu bestimmten Person,
wie es Brauch ist, dass die Tiuflinge ¢ingeschrieben werden sollen, Man er-
kundigt sich nach seinem Lebenswandel. Diese Aufgabe wird némlich von
bereits Getaufien wahrgenommen, besonders von dem, der «Biirges heisst.
Derjenige nun, der daflir vorgesehen ist, macht einen Eintrag ins Kirchen-
buch und fiigt im Buch deinen Namen hinzu, auch wer Zeuge ist, wer Fithrer
jener Stadt und des Unterrichtes ist. Unbedingt erforderlich ist die Inan-
spruchnahme jener Personen, die man <Exorzisten» nennt. Er (sc. der
Taufling) soll, wenn Gericht gehalten wird, still dastehen, wenn man die
Anklage vorbringt. Du stehst da mit ausgebreiteten Armen in der Haltung
eines Betenden, senkst deinen Blick nach unten. Deshalb streifst du dein
Obergewand ab und stehst barfuss da. Auch stehst du auf hiirenen Matten. In

" Mopsuestia, Méjou "Eatie, das heutige Misis, liegt am Pyramos, heute Cey-
han F{.‘nannt, dstlich von Tarsus.

* Syrische Textedition: ALPHONSE MinGaNa (Hg. ), Commentary of Theodore of
Mopsuestia on the Lord's Prayer and on the Sacraments of Baptism and the Eucharist
(WoodSt 6), Cambridge (HefTer) 1933, Ubersetzungen: JOHANNES QuUAsTEN, Theadore
of Mopsuestia on the Exorcism of the Cilicium, in: HThR 35 (1942) 209-21%; Ray-
MOND TONNEALYROBERT DEVREESSE, Les Homélies Catéchétiques de Théodore de
Mopsueste (reproduction phototypique du ms. Mingana Syr. 561) (StT 145), Citta del
Vaticano (Biblioteca Apostolica Vaticana) 1949, PETER BRUNS, Theodor von Mop-
suestia, Katechetische Homilien (FC 17/2), Freiburg i. Br. (Herder) 19935,
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diesen Tagen bekommst du den Aufirag, dich mit den Worten des Glau-
hensbekenntnisses zu befassen.»

In derselben Homilie erwihnt er auch den Grund, warum die Tauf-
bewerber barfuss auf dem Cilicium stehen miissen:

«Auch hast du dich aof hiirene Matten gestellt. Dies soll nicht nur deine Fiis-
se kitzeln und ein reizvoller Teppich sein. Vielmehr sollst du deiner alten
Bosheiten gedenken und dich zerknirscht und reuig zeigen ob der Siinden
deiner Viiter, von denen wir allesamt in diese ganze Qual der Ubel gestossen
wurden, und du wirst bei alledem das Erbarmen des Richters sammeln kén-
nen und zu seiner Zeit sagen «Du hast mein Sackgewand ausgezogen und
mich in Freude gehiillts (Ps 30,12: LXX Ps 29.12).»"

In der zweiten Homilie spricht er von den Riten, die der Taufe un-
mittelbar vorausgehen, wie der abrenuntiatio und dem Glaubensbe-
kenntnis:

«Das, was vor dem Sakrament nach alter Tradition an den THuflingen voll-
zogen werden muss, habt ihr durch das bisher Gesagte hinreichend erfah-
ren ... Es ist also schin, dass ihr eine Belehrung hinsichtlich dessen, was im
Sakrament geschieht, erhaltet. Denn wenn ihr euch noch mehr mit den
Griinden befasst, (werdet ihr erkennen, dass) ihr euch keine geringe Lehre
zu eigen gemacht habt. Wenn ihr also durch die Exorzismen der Knecht-
schaft des Tyrannen entronnen seid, geht ihr durch die Wiedergabe des
Glaubensbekenntnisses mit Gott einen furchtgebietenden Bund ein, von da
an naht ihr euch dem Sakrament selber. Auf welche Weise? Das sollt ihr nun
erfahren.

Thr steht wiederum auf den Sackmatten, barfuss, habt euer Obergewand ab-
pelegl, eure Hiinde wie in Gebetshaltung zu Goit ausgebreitet. Darin gleicht
ihr euch der Haltung bei den Exorzismen an, in der ihr eure alte Gefangen-
schaft und Knechtschaft gegeniiber dem Tyrannen kundtut, wefiir ihr eine
bitttere Strafe gezahlt habt. Denn es ist recht, dass ihr euch, sobald ihr euch
von jener Haltung und von jenen Regungen entfernt habt, dem Sakrament
naht, das die Teilhabe an den kommenden Giitern verheisst.»

" THEODOR VON MOPSUESTIA, Homilie 12, Vorspann. Vgl. BRUNS, a.a.0., 319;
MinGaNa, a.a.0., 16

" Tueopor voN Mopsuestia, Homilie 12, 25. Vgl. Bruns aa0., 338:
MiNGANA, a.a.0., 32.

" THEODOR VON MOPSUESTIA, Homilie 13, 1f. Vel BRUNS, aa.0., 342f. (zum
Gangen ferner 239-261 1 MINGANA, a.a.0., 351
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I, Quasten nimmt, wahrscheinlich mit Recht, an, dass es cine zusiitz-
liche Belegstelle fiir die Existenz eines solchen Ritvals in der Ostkirche
oibt. Narsai (um 399-502), der nach der Vertreibung der Schiiler des
Ibas von Edessa im Jahre 457 die renommierte theologische Akademie
von Nisibis griindete, berichtet iiber den Vorgang bei der abrenuntiatio
diaboli:

«Naked he stands and siripped before the Judge that by his wretched plight
he may win pity to cover him. Without covering, he pleads his cause against
his adversary, that the King may see him and swiftly exact judgment for
him. He bends his knees and bows his head in his confusion, and is ashamed
to look aloft towards the Judge. He spreads sackeloth (upon him); and then
he dm;-gs near to ask for mercy, making mention of his subjection to the Evil
One.»

In seiner hier zitierten Ubersetzung hat R.H. Connolly die Worte
«upon hims zugefiigt, die in dem Grundtext fehlen. Er setzt niimlich, an
sich nicht zu Unrecht, voraus, dass ein Cilicium als Bekleidung getragen
wurde, und konnte damals die Arbeit von Mingana™ und das Zeugnis
von Theodor von Mopsuestia selbstverstindlich nicht kennen. Quasten
hat aber die Zufiigung Conollys widerlegt und nachgewiesen, dass Nar-
sai die gleiche Praxis wie Theodor gekannt hat.

Obwohl «Sack und Asche» in der Bibel ein engstens verbundenes
Begriffspaar sind®', ist die Asche in den syrischen Belegen nmicht zu
finden, was auf tatsichliche Abwesenheit hinweisen konnte, aber ebenso
gut auf eine so selbstverstiindliche Anwesenheit, dass es unnitig war, sie
eigens zu erwilhnen,

Wihrend der Zeit, in der Narsai und Theodor in Ost- bzw. Westsy-
rien titig waren, gehorte Stehen oder Knien auf einem Cilicium auch
zum nordafrikanischen Taufritus, Wenn auch Augustin den Braoch nicht
explizit im Kontext der Taufe erwihnt, kommt er vor in «De Civitate
Dei», in einem Fragment, das fiir die Deutung des Brauches wichtig zu
sein scheint:

™ Narsal von Epessa, Homilie XXII (B). Vgl. RicHarp HUGH CoNNOLLY, The
Liturgical Homilies of Marsai, translated inte English (TaS 8), Cambridee (CUP)
1909, 39: QuasTEN, Theodore (wie Anm. 75), 212, Vgl auch WHITAKER, Docu-
ments (wie Anm, 17), 55.

"' Vel Anm. 75.

" Est 4,1; 4,3; Dan 9,3; Jes 58.5; Jer 6,26, Jona 3,6; Mt 11,21; Lk 10;13,
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Hinc est quod in tabernaculo testimonii, quod erat in itinere populi Dei velut
templum ambulatoriom, undecim vela cilicina fieri praecepta sunt, In cilicio
quippe recordatio est peccatum propter haedos ad sinstram futuros; quod
confitentes in cilicio prosternimur tamguam dicentes, quod in psalmo dictum
est: «wel peccatum meuim ante me est sampcr.ﬁaz

Das Motiv der Schafe und Bécke, die beim letzten Urteil zur rechten
und linker Seite des Richters stehen™, ist auch in Sermo 216 zu finden,
in dem Augustin beiliufig die Tatsache erwiihnt, dass die Taufbewerber
nicht mit einem Cilicium bekleidet waren, sondern nur darauf gestanden
haben, und zwar wahrscheinlich barfiissig:

«Ft vos quidem, cum scrutaremini atque ipsius fugae ac desertionis persuasor
in trinitatis tremendae omnipotentia debite increparetur, non estis induti cili-
cio, sed tantem vestri pedes in eodem mystice constiterunt. Calcanda sunt vitia
vellerague caprarum: sinistrorum haedorum conscindendi sunt panni.»™

% AUGUSTINUS, De civitate Dei, XV 20 (PL 41, 465; CCSL 48, 484).Vgl. CarL
JoHaNN PERL (Hg. und Ubers.) Aurelius Augustinus Vom Gottesstaat / De civitate
dei. Zweiter Band: XV-XXII, Paderborn (Schiningh) 1979, 67: «Daraus ergab sich
auch die Vorschrift, dass fir das Zelt des Zeugnisses, das auf der Wanderung des
Volkes Gottes als beweglicher Tempel diente, elf hidrene Tilcher gemacht wurden
{Ex 26,7). Im Haartuch liegt niimlich die Erinnerung an die Siinden, die sich herleitet
von den Béicken, die zur Linken stehen werden. Das bekennen wir, wenn wir uns in
hiirenem Gewand miederwerfen, als wollten wir sagen, was im Psalm geschrieben
steht: «Und meine Siinde ist mir stets bewusst.»»

Mt 25,3146,

* AUGUSTINUS, Sermo 216, 10f. (PL 38, 1082). Vgl. WHITAKER, Documents
(wie Anm. 17), 145: «Certainly you were not arrayed in goatskin when you were
serutinized, when rebukes in the Name of the dread Trinity were justly pronounced
over him that incites to flight and desertion: yet with mystic meaning your feet stood
upon it. Thus sin is trodden underfoot, as also the goatskin.»

Problematisch ist hier die Bedeutung des Wortes mysrice, das nach der Auffas-
sung von FrRaNZ Joser DOLGER, Der Exorzismus im alichristlichen Taufritual. Eine
religionsgeschichtliche Smdie (SGKA 3/1-2), Paderbom (Schiéningh) 1909 [Nach-
druck: New York (Johnson) 1967], 218, nicht im materiellen Sinn verstanden wer-
den muss: «Augustin, der den Brauch berichtet, legt ihm einen geheimnisvollen Sinn
bei, leider ohne den geheimnisvollen Sinn niher auszufithren. Es ist uns durch dieses
Schweigen Augustins jedenfalls ein wertvoller Fingerzeig fir die Erklirung der
Zeremonie vorenthalten; wir sind deshalb zum grossen Teil auf Vermutungen ange-
wiesen.» QUASTEN, Theodore (wie Anm. 75), 217, weist freilich darauf hin, dass in
der Edition von Migne zwischen den beiden Siitzen des Zitats ohne irgendeinen
Grund mit einem neuen Kapitel angefangen wird, in dem Augustin dic mystische
Bedeutung des Stehens auf dem Cilicium unverkennbar erklirt.
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Hier wird deutlich, dass das tierische Material das fiir die Anferti-
gung des Ciliciums angewendet wurde — das Haar von Bocken und Zie-
gen —, ein Symbol fiir die Siinde ist, die von den THuflingen zertreten
werden musste. Das Cilicium mit seinem tierischen Ursprung symboli-
siert das abgelegte, alte Dasein, und es bildet einen Kontrast mit der
neven, weissen Leinwand pflanzlichen Ursprungs, in welcher der durch
die Taufe wiedergeborener Christ in die Taufexistenz™ eintritt.

Diese Deutung Augustins kiénnte mit der Tatsache zusammenhingen,
dass, im Gegensatz zur syrischen Praxis, bei der nach Theodor von
Mopsuestia die Bewerber wenigstens zweimal auf dem Cilicium gestan-
den haben — zuerst unmittelbar nach der Einschreibung, die offenbar in
der Osternacht stattfand, und noch einmal vor dem eigentlichen Taufri-
teal -, dies in Nordafrika auf ein ecinziges Mal beschriinkt war.
Quodvultdeus, dessen zweite «Sermo de Symbolo ad Catechumenoss
schon zitiert wurde, bestitigt das in einer gleichartigen Predigt:

«Quid est, dilectissimi, quod in vobis celebratum est? Quid est, quod hac
nocte circa nos actum est, quod praeteritis noctibus actum non est, ut ex lo-
cis secretis singuli produceremini in conspectu totius ecclesiae, ibigue, cer-
vice humiliata, quae male fuerat antea exaltata, in humilitate pedum, cilicio
substrato, in vobis celebraretur examen, atque ex vobis exstirparetur diabo-
lus superbus, dum super vos invocatus est humilis altissimus Christus 7™

Was Augustin bereits erwihnte, dass das Stehen auf dem Cilicium
ein Symbol ist fiir das Zertreten einer Existenz wie die der Bicke beim
jiingsten Gericht, wurde von Isidor von Sevilla in dhnlichen Bezeich-
nungen ausgedriickt:

* Dieser bedeutungsvolle Neologismus wurde in die Theologie eingefithrt von
W.G. OVERBOSCH [1919-2001]: Over de culturcle context van het doopbestaan, in:
Eredienstvaardig (8) 1993 308-316. Dieser Aufsatz wurde wiederabgedruckt in:
W.G. OVERBOSCH, Zo gezegd, zo gezien, Gebundelde overwegingen en opstellen,
Zoetermeer (Boekencentrum) 1998, 117-124,

% QuopvuLTpeEus, De symbolo ad Catechumenos (PL 40, 637 Vgl. WHIT-
AKER, Documents (wie Anm. 17), 150f.: «What is it that has been performed upon
you? What is it which in this night had happened about you, that did not happen in
past night: that from hidden places you were brought forward one by one in the sight
of the whole Church, and then, with bowed head {(which once had been held too
high}, with lowly feet, upon strewn sackcloth, examination was made upon vou, the
proud devil was driven out of you, and the lowly, most high Christ was called down
UPON YU, »
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«Quod vero undecim vela cilicina fieri praccipivntur, in cilicio peccatum
ostenditur propter hoedos ad lasvum futuros ... Sed tamen et ipsa saga ci-
licina gquinquagenis ansulis copulantur pmgﬂer paenitentiae signum et spcm
remissionis peccatorum per indulgentiam,»®

Derjenige freilich, der eine Praxis gekannt hat, die mit dem Brauch
im mittelalterlichen Mailand am meisten iibereinstimmt, ist zweifellos
lldefonsus von Toledo. Er lisst in seiner Schrift «De cognitione baptis-
mi» keinen Zweifel, dass ein Cilicium tatsiichlich bei der Kindertaufe
eine Rolle spielte. Wenn auch die Kleinkinder nicht dazu fiihig waren,
sich an einem Bussritus bewusst zu beteiligen, geniigte schon Andeu-
tung der Busse:

«Hine itaque est quod per stramenta ciliciorum ad oleandum sacerdotibus
parvuli deducuntur, ut poenitentiae signum habeant propter opus, qui poeni-
tentiae opera demonstrare non possunt propter agtatis tempus.»

Weiter spricht er von einem Uberschreiten des Ciliciums:

«Hi, si majores aetate sunt, cum actione poenitendi veniunt. 5i minores sunt,
in signo poenitentiae per stramenta ciciliorum a ministns deducuntur ad sa-
cerdotem, ut gui per se non possunt agere poenitentiae opus, in se habeant
poenitentiae signum propter astatis minimae tempus; et hoc teneatur in poe-
nitendi effectu, quod notatur in poenitentiae signo. Qui post eXorcismorum
increpationem opportune veniunt ad olei unctionem, »

Trotz der Ahnlichkeit des syrischen mit dem nordafrikanischen und
dem wisigotischen Ritus soll der substantielle Unterschied nicht unbe-
riicksichtigt bleiben, wichtig, wie er ja fiir die Deutung des bereits be-
schriebenen Mailandischen Rituals ist. Dieses hat, gleich wie das syn-
sche, einen wiederholten Gebrauch des Ciliciums gekannt, der in den
beiden anderen Riten fehlte. Deswegen ist es nicht sehr wahrscheinlich,
dass die afrikanische oder die wisigotische Liturgie hinsichtlich der
pribaptismalen Busse die ambrosianische beeinflusst hat. Letztere
kannte in der Zeit, in der das Ritual rund um das Cilicium beschrieben

8 ISIDORUS VON SEVILLA, Quaestiones in Exodum, 34,1 {PL 83, 314). Die elf
Decken aus Fiegenhaar, die das Zelt filr die Stiftshiitte bilden, und die fiinfag
Schleifen und Kupferhaken, die sie befestigen (Ex. 26,7-11), sind der Ausgangs-
punkt dieses eigentlimlichen Gedankengangs.

* ILpEFONSUS voN ToLEDo, De cognitione baptismi, XIV (PL 96, 117).

* ILpEFONSUS vON ToLEDO, De cognitione baptismi, XXI (PL 96, 120f.).
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wurde, zwar eine Kurzform des Katechumenats, aber der Ritus triigt
noch unverkennbar den Charakter einer Aufnahme unter die Katechu-
menen, was auch im Einflussbereich von Antiochien und Edessa der Fall
war. Ein direkter oder ein durch eine noch nicht geklirte Vermuttlung
entstandener Einfluss, der nach dem 4. Jahrhundert anzusetzen und der
gleichzeitig auf den mailiindischen und den nordafrikanischen Taufritus
ausgelibt worden ist, scheint plausibler zu semn.

Weil die Autoren, die von einem Stehen auf dem Cilicium sprechen,
ohne Ausnahmen den Gebrauch zu erkliiren versuchen und dabei auf
ganz verschiedene Erkldarungen kommen, stellt sich die Frage, was die
Herkunft dieser ziemlich ungewé&hnlichen Handlung ist. Weder im Al-
ten, noch im Newen Testament ist die Rede vom Stehen auf einer Tier-
haut oder auf einem Kleid, das daraus gemacht ist. Die Erklirung Augus-
tins, das Cilicium hiinge zusammen mit den Bcken und Schafen beim
Tiingsten Gericht, ist offenbar eine Rationalisierung eines als fremd emp-
fundenen Vorgangs. Auffillig dabei ist, dass Augustin den Ritus nicht
explizit mit Gen 3,21 begriindet, sondemn sich in Serme 216 mit einer
subtilen Anspielung zufrieden gibt: «... calcanda sunt vitia velleraque
caprarum ... »

Dass dieser Ritus bewusst entworfen worden sei, ist nicht wahr-
scheinlich. Der Verfasser miisste in diesem Fall iiber eine Husserst le-
bendige Phantasie verfiigt haben. Weil auch dem Judentum ein jeglicher
Initiationsritus, der mit dem hier behandelten einige Ahnlichkeit auf-
weist, unbekannt ist, kinnte ein heidnischer Brauch im Hintergrund
stehen. Quasten hat die von einigen iilteren Autoren bereits vorgetragene
Hypothese wieder ﬂufgenanunen%, der Ursprung liege bei dem so ge-
nannten kedov Awdg, bekannt aus Reinigungsriten der klassischen grie-
chischen Welt. Es handelt sich um die Haut eines Widders, also des
Tiers, das speziell Zeus geweiht war, In der «Souda», der umfangreichen
Enzyklopidie, die um 1000 n. Chr. in Byzanz entstand”, wird berichtet,
dass bei den vorbereitenden Riten der Initiationshandlung 1n Eleusis eine
Reinigingszeremonie stattfand, bei welcher der Kandidat auf einem
Widderfell stand”. Nach Hesychius von Alexandrien, der im 5. Jahr-

T OUASTEN, Theadore (wie Anm. 753}, 2151,

“! Im Gefolge von Eustathios von Thessaloniki (12. Jahrhundert) wird sie oft zi-
tiert als Suidas-Lexikon, weil Suidas zu Unrecht fiir den Namen eines Autors gehal-
ten '-h:il‘d — &0 auch von Cuasten,

* Ana ApLEr (Hg.) Suidae Lexicon, pars 11, Stuttgart (Teubner) 1931 [Nachdruck
1967], 114: «Abe wedor. ol th lepeionr Al téButme. Bioval et e Mechiyle
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hundert ein wichtiges Lexikon aus dlteren Quellen zusammenstellte,
standen die Kandidaten mit dem linken Fuss auf dem Widderfell, und es
gehérte dieser Brauch nicht ausschliesslich zu den eleusinischen Myste-
rien”, wo er nur nebensichlich war’', Dennoch zeigt nach Meinung von
Quasten eine Aschenurne im «Museo Nazionale Romano» in den Ther-
men Diokletians in Rom Bilder von Elementen der eleusinischen Zere-
monien, Dabei sind drei Szenen zu unterscheiden. Die erste zeigt den
Kandidaten, der barfuss und mit einer Tierhaut bekleidet gegeniiber
ginem Priester steht. In seiner rechten Hand hiilt er ein Tier, mbglicher-
weise ein Ferkel, das von dem Priester mit Wasser besprengt wird. In
der zweiten sitzt der Kandidat mit entblésstem Oberkorper und ebenso
barfiissig auf der Haut eines Tiers. Die dritte stellt zwei Fraven mit Fak-
keln dar. Deutlich ist, dass es sich hier um ein Reinigungsritual handelt,
was durch die beiden Lexika bestiitigt wird.

Martin Nilsson hat darauf hingewiesen, dass das Widderfell von den
tveeyeic, also von Menschen, die mit einer Schuld beladen waren, betre-
ten wurde und dass der Reinigungscharakter des Rituals darin bestand,
dass die Wolle die Unreinheit in sich aufzunehmen vermochte. Das
kpbror Avdg konnte aus einer urspriinglichen Sithnehandlung hervorge-
gangen sein. Der Mythos des Goldenen Vlieses wiirde mit dem Ritual in
Verbindung stehen; das kiinnte eine Erklirung fiir die sekundiire Stelle
sein, die es in den eleusinischen Mysterien einnahm, die mit diesem
Mythos ja keinerlei Beziehung hatten™.

Die Frage stellt sich, inwiefern Relikie hellenistischer Mysterienreli-
gionen oder Reinigungsritvale im 5. Jahrhundert in der christlichen
Umwelt von Zilizien in Syrien noch bekannt und in Gebrauch waren,
Bekanntlich wurde das Heiligium von Eleusis 396 von Alarich zerston,

wet 1 Kmelw Al th 6 weddie toltwr dulzcooum Ale Tipocayopelovtes.
ypovtal &' elrolc ol Te Nkwpodopluw thy moumiy oréliovte; kel 0 Gebolyos ev
Elevoivl, kel filol Tove; mpog touc wedappolc DmooToprivte; ouTe Tolc moal tow
Ezmﬂﬁ';w.n

* KarL LaTre (Heg), Hesychii Alexandrini Lexicon, vol. [, Kgbenhavn
(Munksgaard) 1953, 463 : «Aube kgiblor olitwg Eeyor, ol T lepeiov Al teBural,
i’ ol ol kaPuLpopevol EotTiener T4 GpLotepd Todl, Tweg & TO peyo Kel TCheuow.
o 8¢ TloAépun 0 &k ol Al ceBupévou lepeiou.»

* Georoios E. MYLOMAS, Eleusis and the Eleusinian Mysteries, Princeton NJ
(Princeton UP) 1961, erwihnt es gar nichi.

% MaRTIN P. NiLsson, Geschichte der griechischen Religion. Erster Band: Die
Religion Griechenlands bis auf die griechische Welthermschafit, Miinchen (Beck)
1967, 110-113.
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nachdem es schon frither auf Befehl des Kaisers Theodosius des Grossen
geschlossen wurde. Es ist nicht plausibel, dass der eleusinische Kult einen
direkten Einfluss auf die Taufriten in der Gegend von Antiochien ausge-
libt hat, aber es ist moglich, dass ein Reinigungsritus wie das Stehen auf
einer Tierhaut als Volksbrauchtum, wo das noch vorkam, von Bischifen
wie Theodor von Mopsuestia oder Augustin von Hippo christianisiert
worden ist. Wenn das tatséichlich der Fall gewesen 1st, wird die Erkliirung
des Letzteren («... calcanda sunt vitia velleraque caprarum ...») beson-
ders bedeutungsvoll, denn durch diese Aufnahme des Brauchtums in die
christliche Liturgie wird die heidnische Vergangenheit, symbolisiert durch
die Tierhaut, durch die chnstliche Initiation als definitiv abgeschlossen
dargestellt. Das Widderfell musste selbstverstindlich durch die Haut eines
Bocks (oder allfillig einer Ziege) ersetzt werden, weil die Handlung sonst
der Metaphorik von Bécken und Schafen in Mt. 25, 32-33 nicht entspre-
chen wiirde.

Wenn ein urspriinglich religitser Brauch in den Bereich der Folklore
sinkt, ist es nicht unméglich, dass er nach einiger Zeit nicht mehr als
religits empfunden oder gar schlicht unverstindlich wird, Bei Augustin
kann man sich dem Eindruck nicht entziehen, dass dieser Prozess schon
im Gang ist. Bei Isidor von Sevilla, der neben dem merkwiirdigen Zeug-
nis, dass die Tiicher der Stiftshiitte aus Ziegenhaar hergestellt waren, nur
die Scheidung zwischen Bicken und Schafen beim Jiingsten Gericht als
Erkldrung fiir das Stehen auf einem Cilicium aus demselben Material
heranzieht, ist dieser Prozess abgeschlossen.

Wo der Sack ist, ist die Asche nicht weit ...

Wie schon festgestellt wurde, fehlen in den syrischen, nordafrikanischen
und wisigotischen Zeugnissen explizite Berichte (ber den Gebrauch von
Asche. Bei Beroldus und Landulph in Mailand scheint die Asche demge-
geniiber wichtiger zu sein als das Cilicium, das nur als Unterlage fiir das
gezeichnete Chrismon zu dienen scheint. Wenn die dlteren Quellen nur
das Cilicium und keine Asche gekannt haben, wiirde Letztere in Mailand
eine Emrﬂiterun(% sein nach Analogie von Bibelstellen, die beide gleich-
zeitig erwihnen . Logisch wiire das freilich nicht, denn welchem Zweck
sollte die Bestreuung eines Busskleides dienen, das bei Ildefonsus von

" Vgl Anm, 81.
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Toledo seine eigentliche Funktion bereits verloren hat? Was kinnte beab-
sichtigt sein, wenn man durch die Zufiigung von Asche die Ausdrucks-
kraft des Ciliciums verstirken méichte in einer Zeit, in der von Busse und
Bekehrung iiberhaupt nicht mehr die Rede sein konnte, da die Téiuflinge ja
Kleinkinder waren?

Es gibt nur wenige Angaben, dass Sack und Asche zum Ritual der
Erwachsenentaufe gpehort haben, Unumstisslich fest steht aber, dass
Busspraktiken schon frilh wesentliche Elemente des Katechumenats
CEWESEN sind”".

In einem Text, der miglicherweise eine lateinische Version der Le-
bensbeschreibung von Papst Silvester I. durch Symeon Metaphrastes
(gest, 982-087T) ist”, wird erwiihnt, dass der Papst den Kaiser Konstan-
tin bei der Vorbereitung seiner Taufe ermahnt, ohne seine Regalien in
Sack und Asche zu biissen:

«Depone ergo purpuram, et diadema septem diebus, et tuae regiae penetrale
ingressus, clausis januis in sacco et cinere humi jacens, in luctu age poeni-
tentiam, =

Die «Vita beati Silvestri» ist historisch allerdings unzuverliissig.
Obwohl klar ist, dass die Taufe Konstantins nicht nach der hier be-
schriebenen Weise stattgefunden hat, ist die Authentizitit des Berichts
nicht entscheidend. Wesentlich ist vielmehr, dass die beiden Sachen hier
im Kontext der Taufe zusammen genannt werden'",

*! Fiir das nordafrikanische Christentum trifft dies in jedem Fall zu: vgl. ViCTOR
SAXER, Vie liturgigue el quotidienne 4 Carthage vers le milieu du Ile siecle: Le
témoignage de Saint Cyprien et de ses contemporains d° Afrique, Citta del Vaticano
(Pontificio Istituto di Archeologia Cristiana) 1969, 1 12f,

" Diese «Vita beati Silvestri» fehlt im «Menologium seu Vitae Sanctorums in
der Edition von Migne, PG 114-116.

* Bonmius MOMBRITIUS, Sanciuarium sen Vitae sanctorum collectae ex codici-
bus manuscriptis. Milano ca. 1475, TL. 11, f. 279, zitiert von BORELLA, Chrismon
(wie Anm, 63), 63, Vgl. auch GerHarD EIs, Die Quellen fiir das Sancluarjum des
Mailiinder Humanisten Boninus Mombritius. Eine Untersuchung zur Geschichte der
gmssﬂn Legendensammilungen des Mittelalters, Berlin (Ebering) 1933

"' Das Fasten wihrend einer Woche war auch ODERICUS ViITALIS (1074—
cd. 1142) bekannt, der aber weder die Asche noch das Cilicium erwahnt, vgl, seine
Historia Ecclesiastica I, 2 (PL 188, 294): «Deinde papa ipsi et omni populo Christia-
no jejunium univs hebdomadae indixit; quo peracio, vespere Sabbati salutarc la-
vacrum in palatio Lateranensi parare praecepit et ex more sanctificavit.»
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Ado von Vienne (ca. 800-875) berichtet in seinem Martyvrologium
etwas Ahnliches bei dem Festtag der heiligen Donatus und Hilarinus, wo
die Taufe einer gewissen Surana beschrieben wird:

«Qui fidem ipsius ut accepit, gratias Deo agens, indixit e jejunium, et ut
humiliaretur in cilicio, et cinere: et sic deinde catechisavil eam, et baptizavit
tam ipsam, guam filium eius,»'"

Dass im 4. Jahrhundert Busspraktiken mit der Taufe verbunden wa-
ren, folgt aus Kanon 45 des wahrscheinlich 364 abgehaltenen Konzils
von Laodizia. Die 60 Kanones dieses Konzils, die durch das Concilium
Quinisextum von 692 bestitigt wurden, sind in die massgebende
Sammlung des griechisch-orthodoxen Kirchenrechts, das «Pedalion»
von Nikodemos dem Hagioriten (1749-1809), aufgenommen worden'™,
In der englischen Ubersetzung von D, Cummings lautet das einschligige

Fragment:

«Therefore the present Canon decrees that candidates for baptism on this
night of Great Saturday must prepare themselves and cleanse themselves in
advance throughout Lent by fasting and praying and the other modes of as-
cetic exercise. But whoever applies to be baptized after two weeks of Lent
must not be accepted for baptism, during Great Saturday, that is to say, since
he failed to prepare himself throughout Grear Lent, but nevertheless was to
get baptized.»'™

Ans der Zeit des Konzils von Laodizia stammt eine zusitzliche An-
gabe fir eine Bestreuung mit Asche im Rahmen der Taufe. Gregor von
Nazianz (329/330—um 390) schreibt in einer Taufpredigt:

"I ADO VON VIENKE, Vetus Romanum Martyrologium cum additamentis, 7. Au-

gust (PL 123, 320).

" In Verbindung mit Makarius von Korinth stellte er auch die bekannte Phila-
kalia zusammen. Zur Abfassung des Pedalion leistete auch der Priesterminch Aga-
pius einen Beitrag. Es erschien zum ersten Mal 1908 zu Athen.

"™ D, Cunnaings (Hg.), The Rudder (Pedalion} of the Metaphorical Ship of the
One Holy Catholic and Apostolic Church ..., Chicago (Orthodox Christian Educa-
tional Society) 1957, 309, Dhese Vorschrift rickt auch die Mailiinder Praxis ins
Licht, wo die competentes am zweiten Samstag der Quadragesima zum mit Asche
bezeichneten Cilicium und damit zum Katechumenat zugelassen wurden, auch wenn
diese Zulassung eine rein formelle Angelegenheit geworden ist.
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TeBduer  Dodprowe, Tve pf Gudnvdupefe, pnfe ceti dopfc  Tibeleg
koviopTuedo: @A ebdpuivoipebe, Tol éocevwdévtoc BU fuEc pipou
MAEUUETIRGY, EvTLicquoroperol, kel tocobtor ef altol Tololpevor Kol
peteemoLoleroL, (ioTe ket oty Ty dobpoiveatel dopiy elwdieg."™

Auffillig ist, dass die im Westen beim Effata-Ritus gefundene An-
spielung anf die dopt) edwdleg hier mit der Asche in Verbindung gestellt
wird. Selbstverstindlich hat Gregor keinen Effata-Ritus gekannt, weil
dessen Vorkommen immer auf die westliche Kirche beschrinkt geblie-
ben ist.

Von einer Bestreuung mit Asche ist in Mailand nicht explizit die Re-
de. In einem Dokument, das nach Andrieu um 930 vom Verfasser des
«Pontificale Romano-Germanicums, einem Mionch der Abteir Sankt-
Alban zu Mainz, zusammengestellt wurde, ist dies aber schon der Fall.
Der «Ordo Romanuss 50 ist eine Kompilation verschiedener ordines,
deren Kern ein urspriinglich romisches Dokument des 10. Jahrhunderts
ist, das durch eine grosse Menge gallischen Materials ergiinzt worden
und wesentlich ein Unterteil des genannten Pontificale 1st. Kein einziges
rismisches Dokument berichtet von einem Exorzismus, wie er zu Mai-
land {iber der Asche und dem Cilicium ausgesprochen wurde; hier aber
findet sich die Ausnahme, die zusiitzlich den Ansatz einer Erklirung fiir
den Gebrauch der Asche beim Effata-Ritus bieten kinnte. Deutlich ist,
dass der ambrosianische Text die Quelle des riimisch-germanischen ist,
denn im letzteren ist der Hinweis auf eine ausser Ubung geratene Praxis,
das Stehen auf dem mit Asche bestreuten Cilicium, durch einen solchen
auf die tatsichliche Aschenbestreuung ersetzt;

«ltem benedictio cineris ad eos qui scrutinia sunt habituri et baptizari desi-
derant:

Exorcizo te, cinis, in nomine Dei patris omnipotentis et lesu Christi, filia
eius et spiritus sancti, qui te per ignem in favillam converti praecepit, ut si-
cut iussione Dei. per sanctum famulum eius Moysen. cinis vitulag in populo
aspersus omnem congregationem Israhel sanctificavit, ita tu exorcizatus in

"™ GrREGOR VON NAZIANZ, Oratio 40 in sancrum baptisma (PG 36, 413); obiger
Text nach CLAUDE MoRESCHINUPAUL Garray (Hg. und Ubers.), Grégoire de Nazian-
ze. Discours 38—41 (SC 358), Paris (Cerf) 1990, 286. [hre Ubersetzung (3. 287) lautet:
«Guérissons I'odorat, alin de ne pas étre efféminés et de ne pas nous rouver «couverts
de poussiére au lieu d'une odeur agréable:; délectons-nous, au contraire, en participant
spiriteellement au <parfum répandus, & cause de nous, et en étant fagonnés et transfor-
més par lui 4 tel point que le Seigneur <sente une odeur agréable venant de nous.»
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nomine trinitatis, aspersus in eis, qui scrutinio sunt habituri eos sanctifices,
ut diabolus non lateat sed manifestetur atque expellatur, ut puri et sinceri in-
veniantur. Per.

Alia. Te item petimus et rogamus, pater omnipotens, ut sicut Ninivitarum
populus. ad predicationem Ionae prophetae misericordiam tuam, domine,
exorantes. suOTum veniam meruerunt consequi peccatoram. ita et hi, qui ad
tuam gratiam percipiendam venire desiderant, amputatis carnalibus maculis,
per s?ﬁ%ri baptismatis regenerationem suorum finem constituant vihiorum.
Per.»

In einer Handschrift des «Pontificale Romano-Germanicums, wahr-
scheinlich ebenfalls in der Sankt-Albans-Abtei im 11. Jahrhundert ent-

standen, wird hier zugefiigt:

«Tunc spargat cineres super eos gui scrutinia sunt habituri. Hoo expleto,
tangat presbiter singulorum nares de sputo oris sui et dicat unicuique ad
dextram aurem; Effeta, quod est adaperire; ad nares: in odorem suavitatis,
ad sitlurignam: Tu autem effugare, diabole, appropinguabit enim iudicium
Dei»

Hier haben sich Asche und Effata-Ritus angenihert: Es findet eine
korperliche Aschenbestrenung statt, vermutlich auf das Haupt des
Tiuflings. Jetzt ist es moglich, zusammenzufassen, wie sich der Ge-
brauch von Asche bei der Taufe geschichtlich entwickelt haben mag.
Bei ihrer Anmeldung zum Katechumenat vollzogen die Taufbewerber
einen Bussakt, der allerdings nicht so streng war wie das, was von den
eigentlichen Blissern vollbracht werden musste. Darum trugen sie das
Cilicium nicht, sondern sie standen darauf oder knieten darauf nieder,
um auf dieser Weise ihre letzte heidnische Lustration zu erleben, wobel
sie zugleich ihre heidnische Vergangenheit gewissermassen unter den
Fiissen zertraten.

Wo dies auch oder ausschliesslich vor der eigentlichen Taufe ge-
schah, war das pedilavium, eine Fusswaschung nach der Taufe, wie sie
in Mailand bis ins 8. Jahrhundert iiblich war, sinnvoll, weil die Kandi-
daten, die nicht mehr in dem Taufbrunnen eingetaucht wurden, barfuss

" MicHEL ANDRIEU, Les Ordines romani du haut moyen dge. Bd. 5 (SSL 29,
Louvain 1961, 128 (Ordo L,19,3f.). Vgl. auch CYRIL VOGEL/REINHARD ELZE (Hg.),
Le pontifical romano-germanique do dixigme siécle. Bd. 2 (StT 227}, Citta del Vati-
uunu&ﬂihliutma Apostolica Vaticana) 1963, 24 (XCIX,BT7).

" Codex Lat. 701 in der Nationalbibliothek Wien, . 10r.
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auf der Asche gestanden hatten. Dass in der nordafrikanischen Liturgie
die Taufe nicht durch Eintauchen erfolgte, ldsst sich aus der relativ ge-
ringen Grosse der dort vorgefundenen Taufsteine schliessen. Das Able-
gen der Fussbekleidung ist beziiglich der moglichen Sinngebung mit
dem Cilicium vergleichbar, Schube und Sandalen sind normalerweise
aus Leder angefertigt, also tierischen Ursprungs, so wie auch das Cili-
cium. Das Tierische wird abgelegt, um rein und wiirdig in das Heiligtum
eintreten zu kénnen; die Asche, der ehenfalls eine reimigende Funktion
zugedacht wird, 1st dabei forderlich. Dieser Ritus wurde dann bedeu-
tungslos, als die THuflinge in der Regel nur noch Kleinkinder waren.
Dies hatte entweder sein Verschwinden oder eine Anderung seiner Be-
deutung zur Folge. Das Chrismon, das in Mailand mit Asche gezeichnet
wurde, kann nur Usus geworden sein, als die Taufbewerber nicht mehr
das Cilicium iiberschreiten mussten. Hitten sie néimlich ein Christus-
Monogramm mit Fiissen getreten, so hiitte das der urspriinglichen Be-
deutung dieses Ritus villig widersprochen und hiitte sicher anstssig
gewirkt, In Mailand wurde die Handlung durch eine liturgische Kateche-
se ersetzt, weil anderswo das Cilicium ausser Gebrauch kam und die
Taufbewerber mit Asche bestreut wurden, genau so wie die Gliubigen
zu Beginn der Quadragesima. Die Gffentliche Busse wurde von der gan-
zen Gemeinde in einem symbolischen Sinn libernommen, so dass die
ritualisierte Busse mit dem ebenso ritualisierten Katechumenat iiberein-
stimmte.

Als ein letztes Relikt des Uberschreitens der Asche oder des Kniens
darauf ist miglicherweise die prostratio in pavimento unmittelbar nach
der Einfilhrung in die Kirche zu betrachten, die im «Pontificale Roma-
nae Curiae» vorkommt und in ziemlich veranderter Form fiir die feierli-
che, vom Bischof vollzogene Erwachsenentaufe in das «Pontificale Ro-
manums {ibernommen wurde;

«Tunc patrinus patrinave illius eum ponat super pavimentum et dical super
eum Pater noster et Credo in Deum. Ad hec autem elevatus asportetur.»'

" MiCHEL ANDRIEU, Le pontifical romain au Moyen-Age. Bd. 2: Le pontifical
de la curie romaine au XII€ sigcle (StT 87), Citth del Vaticano (Biblioteca Apostoli-
ca Vaticana) 1940, 517 (LI 22). Im «Pontificale Romanum» hat die Rubrik fol-
genden Wortlaut: «Ingressus Ecclesiam, Electus procumbit, seu prosternit se in
pavimento, et adorat, deinde surgit.»
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Der Taube wird zum Blinden

Wenn das Auflegen der Asche dem Effata-Ritus direkt vorangeht, ent-
steht die Maglichkeit, dass beim Verschwinden des Ciliciums der Buss-
charakter der erstgenannten Handlung weniger deutlich wird, und die
letztere die erste in sich aufnimmt, so dass eine Mischform wie die des
Effata-Ritus im christkatholischen Ritual von 1879 entstehen kann.
Wenn Staub oder Asche mit Speichel vermischt werden, gleicht dies
mehr dem Handeln Jesu am Blindgeborenen Joh. 9,6-11 als am Tauben
in Mk 7,31-37. Der Einfluss des «Pontificale Romano-Germanicums ist
immer sehr stark gewesen, und er kann bedeutend gewesen sein fiir den
Taufritus im Bistum Konstanz, das zur Kirchenprovinz Mainz gehirte.
Hier hat sich die direkte Verbindung von Asche mit dem Effata-Ritus in
die ditizesanen Ritualien niedergeschlagen.

Die Verschmelzung von Bestreuung mit Asche und Effata-Ritus
kinnie auch mit einer anderen Tatsache zusammenhingen. Der «Cate-
chismus Romanus» wurde 1566 fiir die Seelsorger verfasst, um sie zu
befihigen, den Gliubigen die Lehre und Praxis der Kirche zu erkliren
und niher zn bringen. Hier findet sich auf die Frage, warum Nase und
Ohren der Tiduflinge mit Speichel berithrt werden, die wenig auf der
Hand liegende Antwort, dass Jesus auf diese Weise einem Blinden das
Augenlicht gegeben hitte. So wie das schon Auguﬂ;tm m seinem bereits
zitierten Traktat zum Johannesevangelium getan hat'", wird hier die
Genesung des Blindgeborenen ausdriicklich mit dem Effata-Ritus ver-
bunden:

«Postea vero illi nares et aures saliva liniuntur, statimgue ad baptismi fon-
tem mittitur, ut quemadmodum «caecus: (lo. 9, 6 sq.) ille evangelicus, quem
Dominus iusserat oculos luto illitos Siloes agua abluere, lumen recuperavit:
ita etiam intelligamus, sacrae ahlutmmq s vim esse, ut menti ad coelestem
veritatem percipiendam lumen afferat.»'™

VB gl Anm. 16,

'® Catechismus Romanus, 11, 1T, Quaestio LXVIIL: Quare nares et aurcs bapti-
zandi salvia liniantur. Text und Ubersetzung in: Catechismus ex decreto Congilii
Tridentini ad parochos Pii V. et Clementis XIIL Pont. Max. jussu editus ad editio-
nem Romae A.D. MDCCCXLYV, Publici iuris factam accuratissime expressus f
Catechismus nach dem Beschlusse des Concils von Trient fiir die Pfarrer, auf Befehl
des Papstes Pius V. und Clemens XIII. herausgegeben. Ubers. nach der zu Rom
i.J.d.H. 1845 veriiffentlichten Ausgabe, Regensburg (Manz) 1902, 147: «68. Warum
Nase und Ohren des Tiuflings mit Speichel bestrichen werden. — Hernach aber
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Zumindest merkwiirdig ist es, dass die Verfasser des Katechismus,
die qualifizierte Theologen gewesen sind, keinerlei Erklirung des Wor-
tes Effata geben und die Genesung des Tauben, zu dem dieses Wort ja
gesprochen wurde, villig unerwihnt lassen. Unkenntnis der Bibel kann
bei diesen Autoren kaum als Erklirung betrachtet werden. Plausibler ist,
dass im romischen und im ambrosianischen Ritus, den Karl Borromius,
die treibende Kraft bei der Entstehung des «Catechismus Romanuss,
kannte, das Thema der Genesung des Blindgeborenen in der Liturgie der
Fastenzeit eine wichtigere Stelle einnahm als das der Heilung des Tau-
ben. Im romischen Ritus war das Evangelium fiir den Mittwoch nach
dem Sonntag Laetare Joh 9,1-38, am Schluss welcher Perikope gekniet
wurde. Im ambrosianischen Ritus war sogar der vierte Sonntag der Qua-

: : : 110
dragesima diesem Thema gewidmet’ ™.

Als Ursachen der Assoziation des Effata-Ritus mit der Genesung des
Blindgeborenen kimnen also vermerkt werden:

- die typologisch-inhaltliche Assoziation der Taufe mit dem Teich
von Siloah, die bereits bei Augustin zu finden ist;

— die hieraus sich ergebende prominente Stellung, welche die jo-
hanneische Perikope bei der Vorbereitung auf die Tanfe wihrend
der Quadragesima einnahm;

—~ die Tatsache, dass der Effata-Ritus mit seiner Verwendung von
Speichel mancherorts in die direkte Nihe der Verwendung von
Asche geriickt war;

— die unverstandene Beriihrung der Nase des Téuflings, wohinge-
gen Mk, 7,33 von der Zunge spricht;

— die schon belegte allgemeine Ambivalenz der Handlung, der
Materie und des Textes des Effata-Ritus.

werden thm Nase und Ohren mit Speichel bestrichen, und er alsbald zur Taufquelle
gebracht, damit wir wilssten: wie jener Blinde im Evangelium, welchem der Herr
befohlen hatte, die mit Koth bestrichenen Augen im Wasser Siloe's abzuwaschen,
das Augenlicht wieder erlangte, so habe auch die heilige Taufe die Kraft, dem Geiste
das Licht zur Erkenntniss der himmlischen Wahrheit zu verschaffen.»

" ygl. Anm. 59.
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Die Praxis im Bistum Konstanz

Schon lang vor dem Konzil von Trient muss der Effata-Ritus mit
Joh 9,6-11 assoziiert geworden sein, denn in den Didzesanausgaben des
Rituale fiir das Bistum Konstanz, die ab 1482 erschienen, geht der Ge-
brauch von Staub und Speichel bei diesem Ritus deutlich hervor, wie
dies Th. Maertens feststellt, auch wenn er sich diesbeziiglich ziemlich
negativ dussert:

«Les rituels des XVI-XVIII sigcles, méme aprés le concile de Trente, ont
surtout développé le théme du sourd-muet. Le rituel de Constance (Ed.
Dold, p. 36) prévoit méme que le célébrant erache par terre et mélange sa
salive & la poussigre du sol avant de procéder & I'Ephpheta! Nous ne sommes
plus dans 1"ordre du rite, mais du mime.s'

Das erste gedruckte Rituale ist eine um 1482 entstandene Inkunabel,
die von Bischof Otto IV. von Sonnenberg fiir den Klerus angeordnet
wurde. Alban Dold verisffentlichte 1923 eine textkritische Edition, in der
sie mit spiteren Ausgaben verglichen wird, Der Text und die Rubriken
haben hier den folgenden Wortlaut:

wDeinde exspuat ' in terram, miscendo sputum pulvere, et tangat pollice au-
res infantis dicendo: Ephpheta; quod est adaperire. Postea nares, dicende: In
odorem suavitatis. Demum subiungat: Tu autem effugare maledicte diabole;
appropinguabit enim judicium Dei. His ergo peractis, Sacerdos inducat infan-
tem in Ecclesiam, porrigendo stolam eum portanti i

In den wenigstens zwolf bekannten Ausgaben von Konstanzer Ri-
tualien von 1502 bis 1781'' gehéren Staub oder Asche dauernd zu den
materiellen Elementen des Effata-Ritus. Ein Exemplar der Ausgabe von
1 766, die Heinrich Ignaz von Wessenberg (1774-1860), der 1802 zum
Generalvikar des Bistums ernannt wurde, bekannt gewesen sein muss,
befindet sich in der Schweizerischen Landesbibliothek in Bern''*. Nach

" THIERRY MAERTENS, Histoire et pastorale du rituel du catéchuménat et du
baptéme (ParLi 56), Bruges (Biblica) 1962, 254, Anm. 9.

" Namlich der Priester,

3 ArgaN DoLD (Hg.), Die Konstanzer Ritualientexte in ihrer Entwicklung von
1482-1721 (LQ 5/6), Miinster { Aschendorff) 1923, 36.

" Dowp, a.a.0., xix. Dic Name Ritvale wird manchmal durch Obseguiale oder
Agendn ersetzt.

'3 Ritwale Constantiense jussu, & auctoritate eminentissimi, & reverendissimi in
Christo Patris ac Domini Domini Francisci Conrado 5.R_E. Tit. 8. Mariae de Populo
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Dold ist diese Edition ein Gemisch urspriinglicher Konstanzer Riten und
Texte''"® mit Material des «Rituale Romanum»''", Die Verwendung von
Staub, hier in der Form von Asche, hat sich in dieser Ausgabe erhalten.

Das «Rituale Constantiense» von 1766 enthdlt vier Ordines fiir die
Tauffeier, in denen der Effata-Ritus seinen Platz hat. Im Ordo fiir die
Taufe eines Kindes bzw. mehrerer Kinder lauten Text und Rubriken wie
folgt:

«Postea Sacerdos stans eodem loco’™ dextro pollice accipiat de saliva oris
sui, & eandem miscens cineri, tangendo aurem dextram, & sinistram, dicat:
Ephpheta, quod est adaperire,
Deinde tangat nares dicens:
In odorem suavitatis.

Demum subiungat:

Tu autem effugare diabole; appropinguabit enim judicium Dei. »

4

e

In der Ordnung der Erwachsenentaufe weicht die erste Rubrik etwas ab:

«Postea Sacerdos dextro pollice accipiat de saliva oris sui, eandem commis-
cens cineri tangit aures, & nares Elecri: tangendo vero aurem dextram, &
sinistram, dicat: Ephpheia, quod est adaperire .. »

In der vierten Ordnung, welche die Erglinzung der Riten bietet, die
bei der Nottaufe von Kindern iibergangen worden sind, erscheint die
erste Rubrik in einer Kurzform:

Presbyteri Cardinalis de Rodi, Episcopi Constantiensis, 5.R.1. Principis, Juxta Nor-
mam Hitualis Fomani reformatum, approbatum, & editum Anno MDCCLXVIL
Constantiae, Ex Typographia Epicopal. Per Antonivm Labhart, Eminentiss, Ordina-
rii. Typogr. Aulic. Spiter folgten zwei weiteren Ausgaben, 1775 und 1781, vgl
DoLn, ebd.

""" Die lerzte Edition ohne Anpassung an das Rifwale Romarmam wurde 1721
durch Anordnung von Bischof Franziskus Johannes Schenk von Stautfenberg veriif-
fentlicht; vgl. DoLD, Ritualientexire (wie Anm. 113), xxix-xxx.

""! DoLp, Ritualientexte {wie Anm. 113), xx und xxx.

"*% D, h. noch nicht in unmittelbarer Niihe zum Taufstein.

" Ritale Constantiense 1766: Ordo baptizandi masculum, vel foemellam,
5. 31: ebd.: Ordo baptizandi simul plures infantes, tam unius, guam diversi sexus,
5. 45 An der Stelle der Asteriske wird im letzten Ordo in margine angegeben: (%)
Supm singulos, bzw. ("} Super omnes.

* Rituale Constantiense 1766: Ordo baptismi adultorum, 8. 74,
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«Postea Sacerdos dexire pollice accipiar de saliva oris sui, & eandem mis-

cens cineri, fangendo aurem dextram, & sinistram, dicar: Ephpheta, guod
4 ]

est adaperire..»

Dass das «Rituale Romanum» von 1614 im Bistum Konstanz nie
viillig eingefithrt worden ist, hiingt mit der Tatsache zusammen, dass es
immer in geringerem Masse als das romische Messbuch oder das Bre-
vier verpilichtend gewesen ist. In der Empfehlung von Papst Paul V. ist
beziiglich der Einfithrung nur von einer exhortario die Rede. Bei der
Sakramentenspendung gab es auf didzesaner Ebene generell einige
Miglichkeit fiir eine Sondergestaltung der Riten, welche Moglichkeit
auch fiir die Taufe zutraf. Didzesanritualien, die bisweilen erheblich
vom romischen Muster abweichen, sind deswegen sehr zahlreich. Die
mitunter gebieterisch formulierten bischéflichen Verbote, von den Tex-
ten und Rubriken abzuweichen, sind ausserdem ein klarer Fingerzeig fiir
die Existenz einer ge*-;rzizssen Pluriformitit bei der Sakramentenspendung

auf parochialer Ebene ™.

Der Effata-Ritus im Aufkliirungskatholizismus

Wie schon festgestellt wurde, zeigt der Effata-Ritus schon in der frithen
Liturgiegeschichte wie kein anderer ein hohes Mass an Vielgestaltigkeit.
Auch in der Zeit der Aufklirung bietet er in den Ritualien, die in den
Kreisen des deutschsprachigen Reformkatholizismus zustande gekom-
men sind, vielerlelr Erscheinungsformen. Manfred Probst hat belegen
kinnen, dass der Effata-Ritus in den von ihm erforschten Ritualien im
Gesamtgefiige der Taufliturgie nicht nur eine variable Stellung ein-
nimmt, sondern auch verschiedene materielle Elemente beinhaltet'™,

Eine Mehrheit unter den Taufriten ldsst, im Einklang mit dem «Rituale

'*! Ritale Constantiense 1766: Ordo, et modus supplendi caeremonias baptismi
.quperj nfantes qui sine ullis caeremoniis sunt baptizat, 5. 85,

122 Nach einer goldenen Regel beim Studiom hiturgischer Anordnungen besteht
bet Bestimmungen und Empfehlungen keinerlei Sicherheit, dass sie tatsiichlich
befolgt werden. Mit ausdriicklichen Verboten aber wird einer realen Praxis entge-
gengetreten. Weil keineswegs festsieht, dass die Abweichungsverbote iiberall einge-
halten worden sind, erbringen sie wenigstens einen Beweis fir die Pluriformitit
Iilurﬁgsch:n Handelns.

MANFRED PrOBST, Der Ritus der Kindertaufe — Die Reformversuche der ka-
tholischen Aofklirung des deutschen Sprachbereiches (TThSt 39), Trier (Paulinus)
1981, 185 ff.
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Romanum», den Effata-Ritus der abrenuntiatio oder den Fragen nach
dem Glauben vorangehen. Demgegeniiber setzt eine wichtige Minder-
heit eine deutsche Tradition fort, in welcher der Effata-Ritus vor dem
Hereinbringen des Téuflings in die Kirche vorgenommen wird'®, Die
Materie ist in gut einem Drittel der von Probst erforschten Quellen ge-
miss dem réimischen Muster Speichel. In einem Drittel ist vorgesehen,
dass der Priester seinen angefeuchteten Finger in die Asche oder den
Staub hilt, wobeir Asche hiiufiger als Staub, Erde oder Lehm vorkommit.
Ein Drittel der Ritualien erwiihnt keine Materie und beschriinkt sich auf
eine einfache Beriihrung von den Ohren, der Nase oder des Mundes des
Tﬁuﬂingslﬁ. Der Grund dieser Beschrinkung liegt nicht — anders, als
was in der heutigen Zeit zu erwarten ist — im Bereich der Hygiene. Die
Einwiinde der Aufklirungshiturgisten sind vielmehr auf den exorzisti-
schen Charakter der Effata-Formel bezogen. Beda Pracher kritisiert
diese 1802 schon heftig:

«Fiirwahr, wenn Jemand ohne alles Nachdenken, und allein um die Feder zu
probiren, etwas auf ein Papier hinsudeln wiirde, kinnte er kaum etwas Un-
zusammenhingenderes niederschreiben ... Welche Verwirrung von Begrif-
fen, welche Abenteverliche Zusammensetzung der verschiedensten Dinge,
und welche ginzliche Sinnlosigkeit herrscht in diesen wenigen Worten7»'**

Im Rahmen der Liturgiereform, die sich im Bistum Konstanz unter
der Leitung Wessenbergs vollzogen hat, tiberlegte sich das Landkapitel
von Rottweil 1806 iiber die Frage: «Auf welche Art liesse sich die Aus-
spendung der hl. Taufe erbaulicher, und lehrreicher machen?» Die Er-
gebnisse wurden aofgezeichmet von Ludwig A. Hassler, Pfarrer in
Oberndorf, der zwar die Asche, aber nicht den Speichel erwihnt und
sich speziell gegen den Gebrauch des Wortes Effata wehrt:

—

'™ Dies ist belegt worden von HERMANN JOSEF SPiTaL, Der Taufritus in den
deutschen Ritualien von den ersten Drucken bis zu Einfiilhrung des Rituale Roma-
num (LOQF 47), Miinster ( Aschendorft) 1968, 97-103.

"= So wa. in dem einflussreichen Werk von ANTON SELMAR, Ritual fiir katholi-
-u.h-: l'":l:-.l;lich:: bei ithren Amtsverrichtungen, Miinchen {Giel) 1812.

* [BEDA PRACHER] Neue Liturgic des Pfarrers M. in K. im Departement L. Mit
einem Anhang, von den besten Mitteln, gute Geistliche zo erhalten. Der franzisi-
schen Mationalsynode zur Priifung vorgelegt, Tibingen 1802, 61 f. [anonym]. Vgl
ProBsT. Kindertaufe (wie Anm. 123), 93,
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«... Darauf kommen wieder kurze lateinische Gebete; und die Bekreuzigung
der Ohren und der Nase mit der gesegneten Asche und dem komrupien Wor-
te: Ephepheta! Da das Volk der chrstlichen abendliindischen Kirche dies
Syro chaldaeische Wort nicht verstehen konnte, sprach der Ritus zu den La-
teinern oder Kennern: quod est. Warum sollte nun fiir uns Deutsche, oder
andere abendlindische Christen nicht auch die milde Dollmetschung nach
den Worten: in odorem suavitatis eintreten diirfen, das heissi:

iiffne dich Ohr! wenn dir einst der Wille Gottes verkiindet wird, ihn auf-
merksam zu héren, ihn gewissenhaft zu befolgen. Gehorsam ist Gott das an-
genchmste Opfer, siisser Weolgeruch, noch im Tode, wozn durch diese ge-
weihte Asche, das Sinnbild deiner Sterblichkeit bereits eingeweiht ist!»'"’

Hassler betrachtet das «bestehende DiGzesanritual» als «die Regel
unsrer liturgischen Handlungens, und er stellt fest. dass es neben dem
Wasser noch sechs materielle Elemente des Taufritus gibt: «Salz, Asche,
Ol, Chrysam, weisses Kleid, brennende Kerze.»

Wessenberg regte die Diskussionen iiber eine Neufassung des Tauf-
formulars an, wozu vier Yorschlige zur Sprache gebracht wurden, nim-
lich die Einfilhrung der Landessprache, die Neuformulierung der Exor-
zismen und Abschworungstexte, die Erklirung schwer verstiindlicher
rituellen Handlungen und die Erwiigung einer allfillicen Anderung oder
Abschaffung bestimmter Riten. Die Diskussionen fithrten dazu, dass
Willibald Strasser das deutsche Taufformular, das Ludwig Busch 1803
entworfen hatte, liberarbeitete und 1808 verdtfentlichte'.

In diesem Ritual wird, im Gegensatz zu dem, was in Rottweil beab-
sichtigt wurde, die rituelle Handlung des «Rituale Romanum: iiber-
nommen, also ohne Asche, aber mit Speichel. Das Wort Effata kommt
aber nicht mehr vor:

«[e Bestrewchung der Ohren und der Nase mit Speichel. Und da die Siinde
nur gar zu oft durch die fusseren Sinne in das Herz des Menschen eingeht, und
desswegen der Mensch seine Augen, Ohren, seinen Geschmack, Geruch und

'Y KARL WaCHTER (Pfarrer in sulmingen}, Die wichtigsten Ergebnisse der Pasto-
ralkonferenzen im Bisthum Konstanz von 1802 bis 1827 in systematischem Zusam-
menhang geordnet, oder: Das Archiv fiir die Pastoralkonferenzen im Bisthum Kon-
stanz im Auszuge, Ehingen a.d. D, 1806, I, 123-133: «Konferenz-Resultate im Kapitel
Rottweil, unterschrieben von Dr Ludwig A. Hassler, 1. Juni 1806». Hassler war Deka-
natsverweser des 2. Distrikts des Rottweiler Landkapitels (vgl. 1806, I, 104); Zitat
5. 128, N. 6. Vgl auch ERwiN KeLLER, Die Konstanzer Liturgiereform unter lgnaz
Heinrich von Wessenberg (FDA 85), Freiburg i.Br. (Herder) 1965, 198205,

'** Archiv filr die Pastoralkonferenzen, 1808 I, 18iT.
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sein Gefiihl wohl bewahren und bezihmen muss, wenn sie ihm nicht eine Ver-
suchung zur Siinde werden sollen; so lasst uns nach dem Beyspiele Jesu, der
bey Heilung eines Taub- und Stummgebornen seine Finger in die Ohren des
Kranken legte, und seine Zunge mit Speichel benetzte, die Ohren und Ge-
ruchswerkzeuge dieses Tiuflings mit Speichel bestreichen, damit er, wenn er
sich einst seiner Tanfe erinnert, daraus lerne, seine Husseren Sinne zu bewah-
ren und zu bezithmen, und damit er sich aoch einst bereitwillig zeage, den Un-
terricht im Glauben und in der Religion gerne und aufmerksam anzuhdren,
und an der Lehre Jesu Geschmack und Wohlgefallen haben mége.

Werde also eriffnet — zum Wohlgeruche der Tugend und Gottseligkeit —
Alles unheilige Wesen sey ferne von dir, damit du einst bestehest, wenn das
Gericht Gottes herannahet' ™.

Der einflussreiche Vitus Anton Winter (1754-1814) kritisiert dem-
gegeniiber den Gebrauch von Speichel™” und will nur Asche verwenden.
Obwohl Vierbach der Meinung ist, dass Speichel und Asche beide ge-
braucht werden'", zeigt der Text des Effata-Ritus, der das Wort nicht
mehr enthiilt, nur noch einen Hinweis auf die Asche:

«Die Asche ist das Bild des Todes und der Verwesung. Ich bestreiche nun
deine Ohren und Nase mit Asche zur Erinnerung, dass die Sinne dem Tode
und der Verwesung unterworfen sind wie der ganze Mensch, dass aber auch
die Siinde, der geistige Tod, oft durch die Sinne in die Seele emndnnge. Ver-
schliesst euch also, ihr Sinne, fiir jedem verfuhrerischen Anblicke oder Ge-
spriiche, jedem zerstérenden Grundsatze, Gffnet euch aber stets der Stimme
des Rufenden, der Wahrheit des Evangeliums, der begliickenden Lehre Jesu
Christil»""

Im 19. Jahrhundert findet man eine Vermischung von Speichel mit
Staub und Asche nicht nur im Bistum Konstanz. Das «Rituale Romano-
Sangallense» von 1849 enthiilt die Konstanzer Rubrik von 1482 in glei-
chem Wortlaut 1432'33, und in dem «Deutschen Ritual» von Thomas

" Lupwic Busch, Liturgischer Versuch oder Deutsches Rimal fiir katholische
Kirchen, Mit Genehmigung eines hochansehlichen kathol. Censurkollegiums, Erlan-
gen (Palm) 1803, 22f.

B wyrrros ANToN WINTER, Deuntsches katholisches, ausiibendes Ritwal, 1. und
2, Teil, Frankfurt a.M. (Andred) 1813, 117,

31 ALBERT VIEREACH, Die liturgischen Anschauungen des Vitus Anton Winter,
Ein Beitrag zur Geschichte der Aufklirung (MSHTh 9), Miinchen (Kisel & Pustet}
1929, 174.

2 WinTER, Ritual (wie Anm. 130), 77,

1 Riwale Romano-Sangallense. Pars 1 continens Rituale Sacramentorum ct
Exequiarum, St. Gallen 1849, p. 24: «... Deinde exspuat in terram, miscendo sputum
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Burkart, das in dem nicht zur schweizerischen Eidgenossenschaft gehi-
renden Teil des Bistums Konstanz herausgegeben wurde, wird die Ver-
mischung auch vorausgesetzt . Dass die Verwendung von Asche auch
anderswo bekannt war, ist anhand eines Werkes von Sebastian V. Gres-
bick in 1808 zu belegen, das auf das Didzezan-Ritual von Regensburg
zuriickgeht. Wie man verfahren muss, falls die Asche fehlt, wird hier
eindeutig beschrieben: «Da nicht allemal Asche vorhanden, so scheint es
schicklicher, nur so mit dem Finger zum Mund zu fahren.»' " In einer
spiteren Edition dieses Werkes ist nur die Beriihrung von Ohren und
MNase geblieben, ohne Hinweis auf irgendeine Materie ** Freilich ist zu
beriicksichtigen, dass der Autor hier die Spendung der Kindertaufe 1m
Elternhaus anstatt in der Kirche voraussetzt, was eine Erkldrung fiir das
Fehlen der (gesegneten) Asche bieten kinnte.

Als Wessenberg 1831 sein unoffizielles, aber einflussreiches Ritual
verdffentlichte, iibte er seine Funktion als Bistumsverweser nicht mehr
aus, weil sein Bistum 1821 aufgehoben wurde. Trotzdem wurde sein
Ritual in der Pastoralpraxis benutzt, eine Annahme, die von einer veriin-
derten Gestalt des Effata-Ritus unterstiitzt wird. In der ersten Auflage
des Rituale lauten die Rubrik und der Text des Effata-Ritus:

«Die Ohren und die Nase werden mit Speichel beriihrt.

Ephpheta, das heisst: Gffne dich, damit du hirest die Lehre des Evange-
liums und empfindest seine lieblichen Wohlgeriiche. Der Gott des Frie-
dens sey mit dir, und zertret[t]e den Geist der Lige und Finsterniss unter

pulvere et tangat pollice aures infantis dicendo ...». Prosst, Kindertaufe (wie
Anm. 123), 185, Anm. 1207, zitiert die Rubnk dieses Rituals, aber ohne eine Ver-
bindung mit der Ausgabe von 1482 herzustellen, so dass der Eindruck erweckt wird,
es handle sich um eine Nachahmumg der Handlung in Joh 9, was auch Maertens
anmimmt.

" THomas BURKART, Deutsches Ritual oder praktische Anweisung fiir katholi-
sche Seelsorger zur segensreichen Verwaltung des liturgischen Amtes. Zugleich emn
Erbauungsbuch fiir die Gliubigen, Rottweil (Uhl) 1841.

135 | SERASTIAN V. GRESBOCK] Taufe, Kranken-Hilfe end Ehe, nach der Ordnung
des regensburgischen Didzezan-Rituals aus mehrern, schon gedruckten deutschen
liturgischen Versuchen zusammengestellt von einem Landpfarrer dieser Didzese.
Mit einem Anhange verschiedener Formule fiir Hervorsegnungen, fiir allgemeine
Gebethe; fiir kurze Ermahnungen bei Begriibnissen, und einiger anderer ifters vor-
kommenden Gebethe, Stranbing (Heigl) 1808, 9 [anonym].

13 [DERs.] Taufe, Kranken-Hilfe und Ehe ..., Zweite, etwas vermchrie Auflage,
Straubing (Heigl) 1810, 19.
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deinen Fiissen (Rom. XV 20}, damit du im freien Dienste der Tugend
zum ewigen Leben gelangest (Rom. VL 18, 22).»""

Der Text der vom Priester ausgesprochen wird, ist eine Eweiterung
des Textes im «Rituale Romanums. Gemiiss dem Sinn des ganzen Ri-
tuale sind auch hier «Erbauung und Belehrung» die wichtigsten Ele-
mente. Die Rubrik entspricht ganz dem ridmischen Ritus. Hier hat Wes-
senberg also offensichtlich nicht die Tradition bewahrt, die sich in den
Konstanzer Didzesanritualien seit 1482 gezeigt hat und wahrscheinlich
noch viel dlter ist.

Wessenberg war bekanntlich sehr kooperativ und seinem Klerus ge-
geniiber aufgeschlossen fiir Kontakte und Ratschlige ber der Vorberei-
ting liturgischer und pastoraler Reformen. Wenn seine Berater gute Ar-
gumente vorfithren konnten, wiedernef oder modifizierte er gelegentlich
frither getroffene Entscheidungen. Die zweite Auflage seines Rituale,
die bereits 1833 publiziert wurde, zeigt einen bedeutungsvollen Unter-
schied gegeniiber der ersten. Der Text des Effata-Ritus ist gleich geblie-
ben'*, aber die Rubrik bezeugt deutlich eine Riickkehr zur ilteren Kons-
tanzer Praxis: «Die Ohren und die Nase werden mit befeuchteter Asche
beriihrt.»'** Aus dieser Tatsache, wie auch aus der allenfalls Grtlichen
Vertrautheit mit der Asche, wie sie im «Christkatholischen Ritual» von
1879 vorausgesetzt wird («Wo es iiblich ist, wird etwas Asche mit Spei-
chel vermischt, und damit Ohren und Nase beriihrt»), ist zu folgern, dass
man diese Tradition geschiitzt hat. Diese Schlussfolgerung wird dadurch
bekriiftigt, dass im «Ritual» von 1879 nicht der Text Wessenbergs iiber-
nommen worden ist. Christkatholische Gemeinden formierten sich teil-
weise in Gegenden, die bis zu seiner Auflosung im Jahr 1821 zum Bi-
stum Konstanz gehort hatten. In diesen Regionen blieb die Verwendung
von Asche bei der Taufe lebendig. Sie konnte sich, nachdem sie in der
christkatholischen Kirche der Vergessenheit anheim gefallen war, noch

"*" Ritual nach dem Geiste und den Anordnungen der katholischen Kirche, oder
praktische Anleitung fiir den katholischen Seelsorge zur erbaulichen und lehrreichen
Verwaltung des liturgischen Amtes. Zogleich ein Erbauungsbuch fiir die Gliubigen,
Slul[%nrt (Cotta) 1831, 13.

'* Nur ein Druckfehler ist berichtigt worden: statt zertrefre liest man 1833 zer-
trete,

'* Ritual nach dem Geiste und den Anordnungen der katholischen Kirche, oder
praktische Anleitung fiir den katholischen Seelsorge zur erbaulichen und lehrreichen
Verwaltung des liturgischen Amtes. Zugleich ein Erbavungsbuch fiir die Gliubigen.
Zweite verbesserte Auflage. Stuttgart (Cotta) 1833, 14.
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einmal in einem Ritual niederschlagen, moglicherweise durch persinli-
che Kontakte zwischen einem christkatholischen Priester und dem Be-

griinder der Anthroposophie, Dr. Rudolf Steiner,

Eine neue Interpretation in einer seltsamen Liturgie

Die Verwendung von Asche bei der Kindertaufe findet sich, soweit mir
bekannt ist, in der heutigen Zeit nur im Kreis der Christengemeinschaft.
Diese Bewegung fiir religitse Erneuerung wurde 1922 in der schweize-
rischen Ortschaft Dornach bei Basel von einer Gruppe von liberwiegend
jungen, protestantischen Theologen gegriindet, die fiir eine Erneverung
ihrer religitsen Titigkeit die Hilfe Rudolf Steiners (1861-1925) in An-
spruch genommen hatten. Das Ergebnis war eine Vermischung von
christlichem mit anthroposophischem Gedankengut, die ihre Spuren in
der Liturgie dieser Gemeinschaft hinterlassen hat. Sie kennt sieben Sa-
kramente, die den traditionellen Mustern in der westlichen katholischen
Kirche nachgebildet sind. Die Siebenzahl der Sakramente wird stark
betont, ebenso ihr Charakier als rites de passage'"". Viele biblische Vor-
stellungen, vor allem aus dem Juhannesevangeiiumm, erhalten eine
kosmische Deutung, und auch die Gestalt Christi wird an der ersten
Stelle als kosmisch betrachtet. Die Eucharistiefeier, Menschenweihe-
handlung genannt, wird als ein kontinuierliches «Christusereignis» be-
trachtet. Die Grundlage der Liturgie ist die tridentinische Messe, die
freilich in einem ganz abweichenden Sinn gedeutet wird.

Das trifft auch zu fiir die Taufe, die von der Evangelischen Kirche
Deutschlands nicht anerkannt wird'", auch wenn sie mit Wasser und
einer trinitarischen Formel vollzogen wird. Johannes Lenz schreibt in
seinem Buch tber die Taufe in der Christengemeinschaft:

" RuboLF FRIELING, Die sieben Sakramente, Stuttgart (Christengemeinschaft)
1926.

"' FriepricH RITTELMEYER, Briefe iber das Johannesevangelium, Stutigan
(Urachhaus) 1938, Vgl auch CHRIZTOPH FUHRER, Aspekte cines «Christentums der
LZukunfte: Zur Theologie und Spiritalitit Friedrich Rinelmeyers, Stutigart (Urach-
haus) 1997, In cinem Zitat Rittelmeyers wird der Gebravch von Asche bei der Taufe
beildufig erwihnt: a.2.0., 134,

2 Dies geschah in einer Empfehlung seitens des Rates der EKD an die Landes-
kirchen vom 31. Mai 1949, Vgl. JoHanNnES LENZ, Die Taufe: Das Sakrament der
Christwerdung, Stuttgart (Urachhaus) 1991, 86-93. Die altkatholischen Kirchen
haben sich diesbeziighch mie offiziell gefussert.
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«S0 meinen wir und sagen es in voller Verantwortung: die traditionelle
Taufformel: JIm Namen des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes:
ist im Taufritual der Christengemeinschaft enthalten. Allerdings in einer er-
weiterten, verlebendigten Form, die das Formelhafte substantiell ergiinzt.
Jeder tanfende Priester bezeugt durch den Vollzug und die Intention der
Taufe, im Namen der gitthichen Dreieinigkeit, der drei Personen des ureinen
Gottes zu handeln. Er tauft rite und er tauft mit Wasser nicht allein, sondern
die Substanzen Salz und Asche ergiinzen und entfalten den Taufvorgang
nach den Bildegesetzen der Trinitit selbst.»"*

Obwaohl Veriffentlichungen beziiglich der Liturgie in der Christen-
gemeinschaft vorhanden sind, bieten sie fiir das Studium der Form und
des Inhalts des Gottesdienstes zwei grosse Probleme. Das erste besteht
darin, dass die existierende Literatur keinen wissenschaftlichen Charak-
ter hat und keinerlei historisch-kritische Reflexion enthiilt, Das zweite.
das mit dem ersten engstens zusammenhéngt, hat damit zu tun, dass die
Christengemeinschaft ausserordentlich zuriickhaltend ist bei der Weiter-
gabe schriftlicher Informationen in Bezug auf die konkreten Formen des
rituellen Handelns und die liturgischen Texte. Dem Wunsch, den
schriftlichen Text ansehen zu kinnen, wird nie entsprochen, obschon
jeder Interessierte den liturgischen Feiern mit wenigen Ausnahmen bei-
wohnen kann.

%.., Jeder kann das Taufsakrament aufsuchen, es sehen, hifren, priifen und
sich ein eigenes Urteil bilden. Wer sich den Text beschatfen wollte, begeht
ein Sakrileg.»'™

Diese Restriktion hat einen theologischen Grund in der Auffassung,
dass das Opfer Christi in den Menschen verlebendigt und das menschli-
che Wort mit dem géttlichen Aéyoc wiedervereinigt werden soll. Das
geschriebene Wort wiirde diesen Prozess verhindemn.

4 LeNz, a.8.0., 90.

' Lenz, a.2.0., 89. Die steinerschen Sakramentstexte sind, trotz dieser Bedin-
gung, veriffentlicht von: VoLKER Davip LaMBERTZ (Hrsg.), Die Sakramente (Ru-
dolf Steiners): Freies, christliches, anthroposophisch-sakramentelles Handeln heute,
Markdorf (Pro-Drei-Verlag) 1998, Bezliglich der Publikation von liturgischen Tex-
ten kann man sich des Bindrucks nicht entziehen, dass es sich um eine delikate Frage
handelt. Da der Autor dieses Artikels nicht beabsichtigt, sich auf irgendeine Weise
in einen Streit einzumischen, wird hier auf Zitate aus den Ritwaltexten dieses Buches
verzichtet.

125
IKZ 94 (2004), S. 66-134 pagina # 61 van 70



Koenrand Owvwens

«Die Taufagende liegt gedruckt nicht vor. Auch den Mitgliedern der Chris-
tengemeinschaft ist das Taofsakrament ausschliesslich im lebendigen Hiren
und im kultischen Bild zuginglich. Das hat wiederholt zu Missverstindnis-
sen oder gar zum Vorwurf der Geheimhaltung etc. gefihrt. ... Auch das
Messbuch ist nicht veriffentlicht. Die Menschenweihehandlung ist jedoch
ganz Offentlich. Es handelt sich daher nicht um eine Arkandisziplin, die
hinter verschlossenen Tilren fiir die Reinerhaltung einer Substanz zu sorgen
habe, nein. Ein Text, der geschrieben oder gar gedruckt ist, ist das Jetzte
Ende der Wege Gottes» (frei nach Oetinger). Wer aber den Anfang der Wege
Gottes aufsuchen will, d.h. das Wort wieder mit dem Logos, dem Welten-
wort zu verbinden sucht und die kultische Verantwortung fiir dieses Gottes-
wort iibernimmt, sorgt fiir die lebendige Ganzheit.»'™

Diese absichtliche Zurtickhaltung ist die Ursache, dass die Beschrei-
bung, die Lenz vom Taufritual gibt, trotz seiner Erlduterungen verschie-
dener Aspekte nicht sehr klar ist. Es wird der Eindruck erweckt, Wasser,
Salz und Asche seien gleichwertige Substanzen, was mit ein Grund fiir
die Verweigerung der Taufanerkennung seitens der EKD sein kinnte.
Die Stirn des Kindes wird mit Wasser befeuchtigt, was ein Hinweis
dafiir ist, dass das Taufwasser nicht in den Taufstein zuriickfliesst. Der
Autor erwihnt diesen nicht, sondern spricht von einem «Taufaltar»'",
iiber dem das Kind von einem Taufpaten oder einer Taufpatin festge-
halten wird. Danach wird das Kinn mit Wasser und Salz beriihrt.
Schliesshch wird mit Wasser und Asche ein Kreuzzeichen auf die Brust
des Tautlings gezeichnet. Die Taufe bezieht sich also auf das Bewusst-
sein, den Willen und das Gefiihlsleben, die sich im Kind zu entwickeln
haben. Die Verwendung von Asche, die nicht als ein postbaptismaler
Ritus angesehen wird, findet eine Begriindung, die derjenigen, die bei
Winter und Hassler zu finden ist, einigermassen dhnlich ist:

«Der dritte Akt innerhalb der Substanztaufe ist die Taufe mit Wasser und
Asche, Mit ihr wird die Brust, die Region des Herzens beriihrt. Diese Subs-
tanz ist das Ergebnis einer Verbrennung und weist auf den Feuerprozess hin.
Verbrennung und Auflésung setzen mit Beginn des Lebens ein. Selten ma-
chen wir uns bewusst, dass mit dem Anfang des Lebens und dem ersten
Atemzug der allererste Anfang des Sterbens beginnt. So ist das Kreuz mat
Asche auf dem Herzen, dem Organ des Lebens, Zeichen fiir die Erneuerung,
die dem Tode abgerungen wird und aus der Asche hervorgeht. Wie Jesus
Christus selber erst durch seinen Tod am Kreuz der Menschheit und der Er-

¥31 vz, n.a.0., B7.
6 LENz, a.0.0., 46.
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de neues Leben zu schenken vermochte, wird der Getaufte das wahre Leben
erst im Durchgang durch Sterbeprozesse und den Tod im Zeichen des Kreu-
zes finden ktmnen.»’

Der niederliindische Autor Siegwart Knijpenga ist beziiglich der Ein-
zelheiten des Taufrituals weniger schweigsam, aber auch in seiner Ar-
beit iiber dic Sakramente in der Christengemeinschaft wird auf keinerlei
Weise aus den Texten oder aus den Rubriken zitiert'*®, Falls der von
Lenz erwihnte Taufaltar mit einem Tisch, auf dem drei Schilchen mit
Wasser, Salz und Asche bereitstehen, identisch ist, ist dieser mit einem
blauen und einem roten Tuch bedeckt. Das blaue Tuch symbolisiert Gott
Vater, das rote Christus und der weisse Chorrock iiber dem violetten
Priestertalar den Heiligen Geist. Davon behauptet Knijpenga:

«In de doop worden de namen van deze drie hoogste wezens over het Kind
uitgesproken. De verhouding tot deze wezens plaatst de mens in de religieu-
ze werkelijkheid van zijn leven.»'™

An dieser Stelle, aber auch anderswo in diesern Werk wird klar, dass
das Verstiindnis der Trinitit in der Christengemeinschaft von dem in den
traditionellen christlichen Kirchen Ublichen, die sich in dieser Hinsicht
voneinander kaum dogmatisch unterscheiden, stark abweicht. Die Per-
sonen der gottlichen Dreifaltigkeit sind nicht wesensgleich, und die
Christologie ist ohne weiteres als adoptianistisch zn betrachten'”, Weil

4 L ENz, 8,00, 53, Diese Aussage wird durch den Ritualtext in LAMBERTZ (wie
Anm. 144), 35, bestitigt. Wasser, Salz und Asche werden mit gleichartigen Segen-
spriichen bei der Taufe verwendet, In der Urfassung Steiners fehlen die trinitarischen
Namen.

"5 SIEGWART KNUPENGA, Leven uit de oorsprong: De sacramenten in de Chri-
sten Emaem.:hap. Zeist (Christofoor) 1997,

* KNUPENGA, 8.8.0., 31 «In der Tanfe werden die Namen dieser drei hiichsten
Wesenheiten iiber dem Kind ausgesprochen. Die Bezichung zu diesen Wesenheiten
steflt den Menschen in die religibse Wirklichkeil seines Lebens.»

" KNUPENGA, 8.a.0., 30; 129, Anm. 7: «Zowel Nestorius (381—ca. 451, patri-
arch in Konstantinopel) alsook de antroposofie van Rudolf Steiner vertegenwoordi-
gen het inzicht, dat pas met de doop in de Jordaan, de Zoon Gods neerdaalde in de
mens Jezus van Nazareth, Dit sluit aan op Lukas 3:22 <Mijn Zoon zijt g1y, 1k heb u
heden verwekts.... Lukas duidt het mysterie van de verbinding van Gods Zoon met
de mens Jerus van Nazareth met het woord «verwekken: aan.» Die hier vorausge-
setzte Lesart von Lk 3.22, die Ps 2,7 LXX folgt (vgl. Hebr 5,5), wird allerdings nur
vom Codex Bezae Cantabrigiensis, einigen Handschrifien der Itala und emigen
wenigen Kirchenvitern unterstiitzt.
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der Text des Taufritus nicht veriiffentlicht ist, kann die Theologie der
Taufe nicht ausgewertet werden. Auch die Bemerkungen, die von Knij-
penga gemacht werden, lassen den Leser in Ungewissheit iiber das ge-
naue Verhiiltnis zwischen den materiellen Elementen, Der rituelle Vor-
gang zeigt noch weitere Eigenartigkeiten, die wenigstens zur Vermutung
fithren, dass es sich hier nicht um eine ordentliche Taufe mit Wasser und
der trinitarischen Formel handelt. Mit Wasser wird niimlich ein Dreleck
auf die Stirn des Kindes gezeichnet, mit im Wasser aufgeltstem Salz ein
Viereck auf das Kinn, und mit Asche ein Kreuz auf die Brust”'. Da
ausserdem die materiellen Elemente in Verbindung mit den Lebenspha-
sen gestellt werden, in die das Kind im Alter von sieben und vierzehn
Jahren eintritt — welche Phasen in der anthroposophischen Pidagogik
eine wichtige Rolle spielen —, kann man schliessen, dass Salz und Asche
nicht zu einem Komplex postbaptismaler Riten gehoren, sondemn in der
Christengemeinschaft als wesentliche Elemente der Taufe gelten.

Obwohl der symbolische Gebrauch von Asche gerechtfertigt werden
kimnte durch Rom 6,3f, («Wisst ihr denn nicht, dass wir alle, die wir auf
Christus Jesus getauft wurden, auf seinen Tod getauft worden sind? Wir
wurden mit ihm begraben durch die Taufe auf den Tod; und wie Chris-
tus durch die Herrlichkeit des Vaters von den Toten auferweckt wurde,
s0 sollen auch wir als neue Menschen leben.»), nimmt die Asche eine zu
herausragende Stelle ein, wenn Knijpenga meint, dass die Taufe mit
Asche dies auf sakramentale Weise zum Ausdruck bringe'™.

Die damit zusammenhingenden Intentionen sind freilich nicht abzu-
weisen. Umkehr und der Abschied von einem fritheren Lebenswandel
haben einmal eine wesentliche Stellung im Taufritual ¢ingenommen,
und sie haben den priibaptismalen Gebrauch von Asche direkt veran-
lasst. In den heutigen Taufliturgien, auch in den altkatholischen, werden
Aspekte wie Bekehrung und Siindenvergebung ziemlich vernachlissigt,
s0 wie auch der lustrative Charakter der Taufe und die sterbliche Natur
des Menschen. Wenn das Kind das weisse Taufkleid schon triigt, wenn
es in die Kirche gebracht wird, ist das im Grunde genommen eine ri-
tuelle Verneinung der wesentlichen Transformation der menschlichen
Existenz, die bei der Taufe erfolgt.

Die Symbolik der Asche bei der Kindertaufe ist méglicherweise allzu
kriiftig, aber zu einer Besinnung auf die Frage, wie sich die Kirche mit der

1531 KnipENGA, Leven (wie Anm, 148), 331,
132 KNIPENGA, Leven (wie Anm. 148}, 130, Anm. 11.
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heutigen Gesellschaft auseinander setzen kinnte, die den Anschein hat,
Tod und Sterben, Krankheit und Verwesung, Siinde und Schuld systema-
tisch zu verneinen, kimnte dieses Zeichen einen wertvollen Beitrag leisten.

Eine Hypothese fiir die weitere Forschung

Es darf nicht ausgeschlossen werden, dass der priibaptismale Brauch von
Asche in der christkatholischen Kirche ein Modell gewesen ist fiir den
postbaptismalen Brauch in der Christengemeinschaft. Von zwei schwei-
zerischen Geistlichen, die sich in den ersten Jahrzehnten des 20. Jahr-
hunderts aktiv am kirchlichen Leben beteiligten, wird behauptet, dass sie
Sympathie fiir die theosophische bzw. anthroposophische Bewegung
zeigten und sogar Kontakte mit ihr unterhielten. Beziiglich Constantin
Neuhaus (1875-1942), der 1909 die Entscheidung traf, auf seine pries-
terliche Tatigkeit in der rdmisch-katholischen Kirche zu verzichten, um
zu heiraten, und der als Priester in den christkatholischen Gemeinden
Trimbach (1911-1927) und Basel (1927-1942) wirkte, kann eine tat-
siichliche Beteiligung bei der Begriindung der Christengemeinschaft
hisher nicht geniigend belegt werden. Dass aber Hugo Schuster (1876—
1925) auch in linergicis mit Rudolf Steiner in Verbindung gestanden hat,
ist anhand von Tatsachen zu belegen. '™

Hugo Schuster wurde am 7. Februar 1876 in Sankt Gallen in der Fa-
milie eines Teppichgrosshindlers geboren. Trotz seiner schwachen Ge-
sundheit, die seit frither Jugend wiederholte Aufenthalte in verschiede-
nen Kurorten erforderte, bestimmte ihn sein Vater zu seinem geschiftli-
chen MNachfolger. In diesem Beruf konnte er freilich sein Gliick nicht

' Die biographischen Fakten wurden mir von Urs von Arx (Bern) szur Verfii-

gung gestellt. Sie entsprechen in etwa den Angaben von LAMBERTZ (wie Anm. 144),
167; hier findet sich eine Zusammenfassung der Biographie Schusters: «Hugo Schus-
ter, geb. 7.2.1876 in St. Gallen, lemte 1903/04 die Theosophie kennen, warde 1903
Mitglied der Theosophischen Gesellschaft und war intensiv als Schiller Rudolf
Steiners am Aufban der anthroposophischen Arbeit beteiligt. 1913 begann er das
Theologiestudium und empfing im Sommer 1918 die Priesterweihe der Christ-
Katholischen Kirche in der Schweiz (dort Plarrer 1919-22 in CH-Magden/Aargau).
1918/19 die BEERDIGUNG, allerdings nur den nichtsakramentalen Teil - Ausseg-
nung und Bestattung —, der keiner Priester-Weihe bedarf, und beerdigte damit eine
Anzahl von Anthroposophen. Er starb am 4.1.1925. Siche auch «Mitteilungen auns
der anthroposophischen Arbeits, Nr. 201, S, 208-210, sowie GA 342 (1993),
S. 249.» GA ist das Kiirzel fliir die Gesamtausgabe Rudolf Steiners, die ab 1956 in
Teilbinden erschienen ist.
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finden. 1913 begann er das Theologiestudium an der Christkatholisch-
theologischen Fakultiit der Universitiit Bern. Nach einer Sonderpriifung,
der er sich wegen mangelnder Vorbildung unterzichen musste, empfing
er 1918 die Priesterweihe und wurde Vikar in Basel. Schon vor seinem
Theologiestudium interessierte er sich fiir die Theosophie und wurde ein
Schiiler Rudolf Steiners, der mit seinen Vortrigen eine beim jungen
Kaufmann schon vorher gespiirte Berufung zum Priesteramt erneut
weckte, Als Steiner innerhalb des Theosophischen Vereins mit der An-
throposophie in die Offentlichkeit trat, wurde er 1913 aus dem Verein
ausgeschlossen. Dieses Verfahren veranlasste die Griindung der Anthro-
posophischen Gesellschaft, unter deren Mitglieder sich christkatholische
Priester befanden, so Constantin Neuhaus und Hugo Schuster, der dabei
eine fithrende Position einnahm',

Anfang 1919 amtierte er, noch als Basler Vikar, in einem Beerdi-
gungsgottesdienst, bei dem Rudolf Steiner die Gedédchtnisworte sprach.
Fiir diesen Anlass soll ihm Steiner einen liturgischen Begribnistext

iibergeben haben' . Im August 1919 bestand er die Priifung, die ihn im

"4 WoLrGanG GADEKE, Anthroposophie und die Forthildung der Religion,
Flensburg (Verlag Flensburger Hefte) 1990, 279, vertritt die Meinung, dass im
Herbst 1921 eine Gruppe christkatholischer Priester unter Leitung des Pfarrers
Schuster an einem Kurs in Dormach teilnahm. Auch Hans-WERNER SCHROEDER, Die
Christengemeinschaft. Entstehen — Entwicklung — Zielsetzung, Stutigart (Urachhaus)
2002, 23, erwihnt diesen Theologen-Kurs mit iiber hundert Teilnehmern und Teil-
nehmerinnen und 29 Vortrigen.

3% GADEKE, a.a.0., 280: «Letzieres geschah zwischen September 1918 und Ja-
nuar 1919, Die Bestattung von Mare Hahn fand noch nach altkatholischem Ritus
(siche GA 261, §. 220), die von Marie Leyh am 14.01.1919 schon mit dem neyen
Ritual statt ...»

In LAMBERTZ (wie Anm. 144), 177, Anm. 24 heisst es: «Erstmals vollzog Hugo
Schuster die Bestattungshandlung am 14.1.1919 fiir Marie Leyh auf dem Arleshei-
mer Friedhof, (Siehe GA 265 [1987], S 491.» Steiner sprach dabei die Gedichinis-
worte, LAMBERTZ {wie Anm. 144}, 178, Anm. 27, betont, dass Schuster den rituellen
Text nicht aufgrund seiner Priesterweihe in der Christkatholischen Kirche der
Schweiz erhielt: «Er erhiclt diese Rituale von Steiner, weil er als kultisch engagierter
Anthroposoph fiir Anthroposophen danach fragte, nicht weil er berechtigt war, als
Pfarrer der Christkathalischen Kirche christkatholische Sakramente an Chrstkatho-
liken eu ereilen; wie sowieso dessen altes (katholische) Weihe keine Handlungsbe-
rechtigeng mehe filr die cerneverten Sakramente: darbot. (siehe Rudolf Steiner,
4.10.1921, Nachmittag, GA 343 [1993], 5.350). (Selbst die OG weiht geweihte
katholische Priester noch einmal. Abgeschen davon war und ist die erhaltens <Be-
stattung: der nicht-sakramentale Teil der Sterberimale (Letzte Olung = Sakr.) und
verlangte ohnchin keine Weihe. So spielte auch hier «Weihe» und Priesteramt keine
Rolle.»
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Kanton Aargau als Pfarrer wihlbar machte, und er wurde Pfarrverweser
in Magden. Dort arbeitete er bis 9. September 1921 in dieser Eigen-
schaft, verpasste aber die Wahl zom Pfarrer, n.a. weil er sich das Miss-
fallen verschiedener Einwohner zugezogen hatte durch seinen Einsatz
bei einer mit einem kommunistischen Dorfsschullehrer gefiihrien Kam-
pagne gegen den Alkoholmisshrauch, der in dieser Zeit unter der Mag-
dener Bevilkerung verbreitet war. Kurz nach diesem Ereignis erkrankte
er an einer Tuberkulose. Die letzten Jahre seines Lebens verbracht er in
Kurorten und Sanatorien, und am 4. Januar 1925 starb er in Davos,
nachdem er einige Monate zuvor noch geheiratet hatte.

Schuster gehérte nicht zum Grinderkreis der Chnistengemein-
schaft' ™", Eine Teilnahme an den Griindungsakten im September 1922 in
Dormach wire thm angesichts seiner Kuraufenthalte auch schwer gefal-
len. Es ist allerdings nicht unmiglich, dass das Ritual der christkatholi-
schen Kirche die liturgischen Texte Steiners, die dann in die Verant-
wortung der Christengemeinschatt tibergingen, beeinflusst hat. Schuster,
der von der Verwendung von Asche bei der Taufe wahrscheinlich ge-
wusst hat, auch wenn sie ab 1884 in den neugedruckien hiturgischen
Biichern nicht mehr vorkam'', konnte Steiner diesen Brauch mitgeteilt
haben, so dass er ihn neu interpretieren und gestalten konnte. Die Tatsa-
che, dass in der Christengemeinschaft gerade dieser Brauch eine der
auffilligsten Abweichungen von den traditionellen Formen in der ka-
tholischen Liturgie bildet, samt der nachweisbaren Anwesenheit der
Verwendung von Asche in Schusters Geburtsort'™, liegt der Hypothese
zugrunde, dass hier direkte und persiinliche Einfliisse eine Rolle gespielt
haben. Dass Schuster ein origineller Mensch gewesen ist, der sich in die
Atmosphiire der Christengemeinschaft hiitte leicht einfiigen konnen,
wird klar durch die #dusserst diplomatischen Worte, die Bischof Adolf
Kiiry auf der Synodesession von 1923 seinem Andenken widmet:

L ScHroEnER, Chrstengemeinschaft (wie Anm. 154), erwithnt ihn in seiner ge-
diegenen Abfassung liber die Entstehung der Christengemeinschaft nicht.

**T Gebethuch der christkatholischen Kirche der Schweiz. Zweite Auflage, Bern
(Wyss) 1884, 435: «Ohren und Mund des Tduflings mit dem Finger berithrend.» Das
«Christkatholische Rimal» von 1879 erfuhr freilich erst viel spiter eine Neuauflage,
welche dann selbstverstiindlich die 1884 bezeugte Rubnk iibernahm: Rituale der
Christkatholischen Kirche der Schweiz, Hg. von Bischof Dr. Adolf Kiiry in Verbin-
dung mit der Geistlichkeit, 2. Aoflags, 1940, 6. Ungeklin ist, wie rasch in welchen
Kirchgemeinden die newe, die Verwendung von Asche ausschliessende Praxis sich
durc:h§esetz.t hat.

¥ vel. Anm. 133,
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«Eine sensible Nawr von nicht all zu kriftiger Konstitution war er vielem
Schwerem, das ihm das Leben brachte, nicht gewachsen. Wir haben in ihm
einen Seelsorger von besten Absichten, edler Begeisterung und originellen
Gedanken verloren. Er hiitte unserer Kirche noch gute Dienste leisten kin-
nen, wir hiitten ihm ¢in seiner Eigenart entsprechendes Arbeitsfeld verschaf-
fen konnen.»'”

Offene Fragen regen die Wissenschaft immer wieder neu an. Die
Frage, ob Hugo Schuster wirklich die Verbindung zwischen Wessenberg
und Steiner ist, sollte trotz der Schwierigkeit, die wegen der formellen
Unzugiinglichkeit der liturgischen Texte Rudolf Steiners bzw. der Chns-
tengemeinschaft besteht, noch tiefer erforscht werden.

Koenraad Ouwens (geb. 1933 in Schiedam NL), Dr. theol. Studium der
Theologie in Utrecht und Amsterdam. 1996 Promotion in Utrecht. 1987—
2001 Pfarrer der altkatholischen Kirchgemeinde Krommenie. Seit [986
Dozenr fiir Linurgik am Alikatholischen Seminar der Universitdt Utrecht.
Sekretdr der Liturgischen Kommission der Altkatholischen Kirche der
Niederlande. Seit 2001 Lehraufirag  fiir  Limurgiewissenschaft  am
Departement fiir Christkatholische Theologie der Universitit Bern.

Adresse: Oberonlaan 7, NL-15372 78 Krommenie, Niederlande

English Summary

The peculiar use of ashes and saliva for the so-called Effeta-rite pre-
ceding baptism is found in an unexpected environment and in an unex-
pected period in the history of liturgy: in the Ritual that has been in use
between 1879 and 1884 in the ‘Chnstkatholische Kirche’ in Switzerland.
While in the Ritual (1876) used by the German Old Catholic Church the
use of saliva, prescribed in the Rituale Romanum of 1614, is no longer
presumed and replaced by a mere touch of the nostrils and ears of the
infant, the Swiss Ritual seems to contain an expansion of a rather bizarre
character. Moreover, the Rituale Romanum clearly connects the rite with
Mk 7.31-37, the healing of the deaf-mute, while the word Effeta 1s
completely absent in the Swiss Ritual.

5% protokoll der 51. Sitzung der National-Synode der Christkatholischen Kirche
der Schweiz, Mittwoch, den 2. September 1925 in Bern, Olten (Dietschi) 1925, 29f.

132
IKZ 94 (2004), S. 66-134  pagina # 68 van 70



Asche bei der Kindertanfe

A mingling of spittle and dust is only found in Jn 9.6-11, the peri-
cope of the healing of the blind-born. Both rabbinic and classical litera-
ture are familiar with the use of saliva for the cure of ophthalmic disor-
ders. Augustine remarkably connects baptism as such with this pericope
because of the pool of Siloam, although there is no evidence for the
existence of a prebaptismal Effeta-rite in the North-African rite,

Hippolytus makes only mention of an insufflation in the face of the
candidates and a signing of their fronts, their ears and their noses. The
‘mysterium apertionis’, mentioned in two texts by Ambrose, appears o
be a rite in which the Effeta has its place, along with the touching of the
ears and the nostrils, instead of the mouth, as in Mk. 7. The expression
‘sood odour” from Ph 4.18, Eph 5.2 and 2 Cor 2.14-16 is found in this
context, although, in respect to content, it has no relation to the Effata or
to any of the healing stories, In Ambrosian Milan, it is not unlikely that
the rite included an anointing, which could be the cause of the associati-
on with the good odour. Various sources of the Visigothic liturgy provi-
de the evidence of such use in 6" and 7" century Spain. The use of salt
for the Effeta-rite scems to be limited to the late 8" century Irish Stowe
Missal. In the Roman use, saliva is the only material component of the
rite.

In Milan however, a ritual in which ashes played an important role
has been performed in the 11™ and 12" century. Beroldus, a high-
ranking cathedral functionary, describes the ritual for the first scrutiny of
baptismal candidates on the second Saturday in Lent, A cilicium, a
goatskin, normally worn by the public penitents, was spread in the
middle of the church, and then ashes were scattered upon it in the form
of a chrismon, a monogram of the name of Christ, over which an exor-
cism was performed. The lack of logic in this ritual, and the fact that
Landulph (died after 1085) gives an explanation of the chrismon to the
candidates gathered around it, are indications that the origin and the
significance of the rite at that time have been forgotten. The Manuale
Ambrosianum and the 9" century Sacramentary of Bergame are still
clarifying for the original function of the cilicium and the ashes: the
candidates were expected to cross them barefooted.

A comparable practice is found in 4™ and 5™ century Syria. Both
Theodore of Mopsuestia and Narsai testify to the standing upon a cilici-
um, although they do not mention the use of ashes. As there is no indi-
cation whatsoever for a comparable use in Judaism, its origins can pro-

133

IKZ 94 (2004), S. 66-134  pagina # 69 van 70



Koenraod Chovens

bably be found in a pagan environment. Actually, in the mystery cult of
Eleusis the candidates for initiation had to stand on a sheep’s pelt, that
was supposed to drain away the candidate’s guilt. A Christian adjust-
ment of this use could have been, that the sheep’s pelt was substituted by
a goatskin, as to exemplify the transition from the existence of the
(scape) goats into that of the sheep in Mt 25.32-33,

Penitence, even in sackcloth and ashes, has played an important part
in the preparation for baptism. In the Pontificale Romano-Germanicum,
originating from the 10" century, the candidate is sprinkled with ashes,
and in one copy of it, dating from the 11™ century, this sprinkling takes
its place immediately before the Effeta-rite. This could have been one of
the backerounds to the fact, that the Catechismus Romanus, published
shortly after the Tridentine Council, no longer mentions the healing of
the deaf-mute, but that of the blind-born, for which event saliva and dust
functioned as material components.

In the diocese of Konstanz the use of these items have been com-
mon from at least the end of the Middle Ages. In the 19" century the
vicar-general of this diocese, Heinrich Ignaz von Wessenberg, published
a Ritual in the vernacular. Although he was no longer in this tunction,
because of the liquidation of the bishopric in 1821, the 1831 Ritval has
been quite influential. The first impression does not mention the use of
ashes, but in the reimpression of 1833, it is again optional.

In the early 20" century one of the priests of the ‘Christkatholische
Kirche’, Hugo Schuster, maintained close contacts with Rudolf Steiner,
the founder of anthroposophy. In a religious community by the name of
‘Christengemeinschaft’, founded in 1922, the use of ashes, not as a pre-
baptismal rite, but incorporated in the nucleus of baptism, is customary.
Although this community formally prohibits the publication of its litur-
gical texts, there is some resemblance between its fundamental ideas
concerning this use and those expressed by an influential representative
of the German Reform-Catholicism, Vitus Anton Winter, The hypothe-
sis that Schuster has made his former teacher familiar with the use of
ashes at baptism should, in spite of formal hindrances, be examined
more closely.
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