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Zur Frage der gesell-
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der Liturgie

Vor einigen Jahren habe ich darauf hingewiesen,
daB die Frage nach dem EinfluBl politischer und
gesellschaftlicher Faktoren auf den Gottesdienst
eingehender untersucht worden ist als die Frage,
ob und wie der Gottesdienst das gesellschaftliche
Leben beeinfluflt.! In einer weiteren Studie wurde
versucht, die Berechtigung jener « Gottesdienste in
neuer Gestalt» zu priifen, die seit dem Beginn der
sechziger Jahre gesellschaftspolitische Anliegen in
den Mittelpunkt riicken.2 Hier geht es nun vor al-
lem darum, dariiber nachzudenken, ob sich ein
EinfluB der liturgischen Feier auf das Leben der
Gesellschaft feststellen 14Bt.

1. Methodische Vorbemerkungen

Diese Problemstellung ist freilich typisch neuzeit-
lich, insofern sie die theoretische Anerkennung der
Moglichkeit eines gesellschaftlich irrelevanten
Gottesdienstes oder sogar einer Gesellschaft ohne
Gottesdienst impliziert. Véllig fern und auBerhalb
des méglichen Fragehorizontes liegt die genannte
Problemstellung dort, wo die wissenssoziologi-
schen Voraussetzungen dafiir fehlen, wie etwa in
den vorwissenschaftlichen und vorkritischen ar-
chaischen Naturreligionen. Hier weiB die Gruppe
wie der einzelne nur dies: sie miissen im Kult die
Verantwortung fiir das «Heil» iibernehmen, d.h.
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fiir den rechten Gang der Welk, fiir die Fruchtbar-
keit detr Acker, der Tiere und Menschen! Ohne
Kult wiren Welt und Gesellschaft dem Verderben
preisgegeben.? Der Gliubige eines wissenschaftli-
chen Zeitalters kann zwar im Sinne methodischer
Abstraktion die Frage nach der gesellschaftlichen
Relevanz gottesdienstlichen Handelns stellen; aber
auch er kann dem Gottesdienst weder den An-
spruch auf noch die tatsichliche Bedeutung fiir die
Gestaltung des gesellschaftlichen Lebens abspre-
chen, wenn et ihn nicht unbillig zu einem partiku-
liren Lebensvollzug ohne echte Verbindlichkeit
degradiert.* Denn «Religion» — und Gottesdienst
als ihr Herzstiick — ist unausweichlich. Das wird
gerade heute wieder deutlicher gesehen und mani-
festiert sich in vielfaltiger Weise — auch in man-
cherlei pseudoreligiosen und -kultischen Ideoclo-
gien und Praktiken unseres «sikularisierten« Zeit-
alters.5

Wie der Einflul des Gottesdienstes auf die Ge-
staltung des individuellen wie des Gemeinschafts-
lebens erkenntnismiBig erfaBlt und wie diese Er-
kenntnis vermittelt werden kann, das ist allerdings
eine andere Frage. Denn Gottesdienst ist ein sinn-
vermittelndes Geschehen, nicht aber zweckdienli-
ches Handeln. Die Kriterien seiner Giiltigkeit und
Wirksamkeit liegen daher auf einer anderen Ebene
als die fiir die Richtigkeit und den Erfolg zweckra-
tionalen Handelns.® Hier kann man grundsitzlich
den Zusammenhang zwischen Utrsachen und Wit-
kungen in der Erfahrung, ja im wiederholbaren
Experiment verifizieren. Dort aber ist man auf
Stiftung und Tradition verwiesen und auf den
Glauben der Gemeinde, der den Gottesdienst er-
moglicht und von ihm lebt. «Heil», «Gnadey,
Wachstum an Glaube, Hoffnung und Liebe als die
primiren «Wirkungen» des Gottesdienstes sind
nicht unmittelbar und als sie selber, sondern nur
vermittelt in ihren Auswirkungen auf das indivi-
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duelle und gesellschaftliche Leben greifbar. Der
Prozel aber, durch den sich die primiren Witkun-
gen des Gottesdienstes in die konkrete Lebensge-
staltung vermitteln, vollzieht sich wie andere gei-
stes- und kulturgeschichtliche Vorginge auf je
verschiedene Weise z.B. im Medium der Sprache,
der Kunst, der sozialen und gesellschaftlichen
Strukturen einer Kultur, die deren zeittypische
Gestalt ausmachen und je eigenen Gesetzen fol-
gen. Er geht zudem im religits-kirchlichen und im
auBlerkirchlichen Bereich nicht im selben Rhyth-
mus, sondern mit gewissen Phasenverschiebun-
gen? vor sich, weil in ersterem die Beharrungsten-
denz wesentlich stidrker ist.8

Schon diese wenigen Hinweise machen deutlich,
wie heikel die Aufgabe ist, den Einflu3 des Gottes-
dienstes auf das auBergottesdienstliche Leben zu
bestimmen. AuBerdem zeigen sie, dal wir uns
grundsitzlich mit Ergebnissen begniigen miissen,
die den ProzeB der Vermittlung betreffen, weil das
Vermittelte selbst zwar dem Glauben nicht aber
der historischen, psychologischen oder soziologi-
schen Wissenschaft und deren Methoden zuging-
lich ist.

In den Rahmen dieser methodischen Vorbemer-
kungen gehort auch die Frage nach dem Grund fiir
die eingangs erwihnte Tatsache, dafl man sich bis-
her mehr mit dem Einflu der gesellschaftlichen
und kulturellen Gegebenheiten auf den Gottes-
dienst als mit dessen Einfluf und Auswirkungen
auf Kultur und Gesellschaft befaBit hat. Ist das ein
bloBer Zufall oder verbirgt sich dahinter ein in der
Natur der Sache liegendes Problem?

Ein relativ vordergriindiger Sachgrund fiir das
angefithrte Phinomen liegt wohl darin, dalB3 die
Wissenschaft vom Gottesdienst mehr daran intet-
essiert war und ist, eine «genetische Erklirung»?
ihres Gegenstandes zu erarbeiten als der Frage
nachzugehen, wie die Feier des Gottesdienstes sich
auf andere Lebensbereiche auswirkt.10 Um diese
Frage haben sich andere Wissenschaften eher mehr
gekimmert.11

Hinter der genannten Tendenz zahlreicher litur-
giewissenschaftlicher Arbeiten liegt jedoch als tie-
ferer Grund eine bestimmte theologische Sicht des
Gottesdienstes: Liturgie als « Quelle und Gipfel»12
christlich-kirchlichen Lebens ist ihrem theologi-
schen Wesen nach durch die doppelte Bewegung
der «Heiligung» (Selbstmitteilung Gottes) und des
«Kultes» (Glaubensantwort des Menschen) be-
stimmt und beide verleiblichen sich in den «sin-
nenfilligen Zeichen» der liturgischen Feier.13 Die-
se Zeichen, das Ausdrucksfeld der gottesdienstli-
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chen Begegnung des Menschen mit Gott, sind dem
Gottesdienst vorgegeben in den Strukturen und
Elementen der Schépfung, in der Sprache, den so-
zialen und kulturellen Verhaltnissen einer Epoche.
Deshalb wird die Liturgie in einem grundsitzlich
nicht umkehtbaren ProzeB zunichst durch diese
ihr vorausliegenden Faktoren beeinflufit, und es ist
von daher gesehen legitim und verstindlich, dal
die Wissenschaft vom Gottesdienst in erster Linie
den EinfluB der gesellschaftlichen und kulturellen
Gegebenheiten auf die Liturgie untersucht, um ih-
re Gestalt und deren Werden verstindlich zu ma-
chen. «Denn Kultgesinnung und Kulthaltung sind
Ausdruck der inneren Form eines Zeitstils.» 14

Je treffsicherer die Ubernahme der Ausdrucks-
form einer Kultur in den Gottesdienst geschieht, je
besser die Sprache und Zeichenwelt der Liturgie
mit den sozialen Gegebenheiten einer Epoche kor-
respondiert, desto eher wird allerdings die Feier
des Gottesdienstes in zweiter Linie auch Wirkun-
gen zeitigen, die {iber die Feier hinaus im gesell-
schaftlichen Leben spiitbar werden. Denn sie
kann dann ihre Funktion erfiillen, dem Leben Sinn
und Motivationen einzustiften, die in der konkre-
ten Lebensgestaltung nicht nur des einzelnen
Gldubigen, sondern auch der Glaubensgemein-
schaft als ganzer und iiber deren Grenzen hinaus in
der Gesamtgesellschaft zum Tragen kommen.
Hier tut sich ein anderes, bisher weniger bearbeite-
tes Feld der liturgiewissenschaftlichen Arbeit auf.

Diese Wirkungen im gesellschaftlichen Bereich
werden allerdings zunichst auf der Ebene jener
Lebensvollziige liegen, die einen Nachweis vom
Gottesdienst herrithrender Einfliisse nur sehr be-
dingt zulassen, weil sie weitestgehend sachimman-
enten Gesetzen und Motivationen folgen, die
durch die Feier des Gottesdienstes gestiitzt oder
intensiviert aber nicht verindert werden: Fami-
lienleben, Berufsleben, politisches und kulturelles
Leben. Hier kann z.B. der Soziologe zwar feststel-
len, ob «Kirchginger» oder «praktizierende»
Christen bestimmte Normen in signifikanter Weise
besser etfiillen als andere Bevolkerungsschichten,
und das liBt w.U. gewisse Riickschliisse auf die
Witksamkeit im Gottesdienst vermittelter Wert-
vorstellungen zu. Aber die Moglichkeiten, iiber
diese Wirkungen genaue Aussagen zu tmachen,
sind auch heute noch sehr begrenzt; ganz zu
schweigen von jenen Epochen der Geschichte, die
noch keine soziologischen Untersuchungen kann-
ten und fiir deren Erforschung uns oft nur wenige
Quellen zur Verfiigung stehen.

Von den eben genannten, eher schwer zu erfas=
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senden Wirkungen auf das gesellschaftliche Leben
sind jene Fakten zu unterscheiden, die einen deutli-
chen Zusammenhang mit dem Gottesdienst erken-
nen lassen. Mit einigen von ihnen wollen wir uns
jetzt befassen.

2. Historische Fakten

Das gottesdienstliche Leben der ersten Christenge-
meinden in der apostolischen und nachapostoli-
schen Zeit war in seiner duBeren Gestalt vor allem
durch jiidische Gottesdienstformen und in zweiter
Linie durch die kultische Praxis der hellenistisch-
rémischen Welt geprigt. In Anlehnung an judi-
schen Brauch gab es (Wort-)Gottesdienste, die
auch Nichtchristen zuginglich waten und in ge-
wissem Sinn «missionatischen» Charakter hatten
(vgl. Jak 2,1-8; 1 Kor 14,23-25).

Die Teilnahme an der Eucharistiefeier hingegen
blieb den Gliubigen vorbehalten — deshalb konn-
ten auch unter den Heiden schon friih vielerlei Ge-
richte tiber den gott- und sittenlosen Charakter
- dieser Feier entstehen, gegen die sich die friih-
christlichen Schriftsteller zur Wehr setzen muBten.
Aber im Unterschied zu den kultischen Versamm-
lungen der Heiden fielen bei den Christen Unter-
schiede der sozialen Stellung, des Alters und Ge-
schlechts, die dort eine erhebliche Rolle spielten,
weitgehend weg (vgl. Gal 3,26-28; 1 Kor 7,14-24.
11,1—22; 1 Tim 2,1-15). Frauen, Kinder und Skla-
ven, Angehorige verschiedenster Bevolkerungs-
schichten und Nationen durften gemeinsam am
selben Gottesdienst teilnehmen, sofern sie nur
Glaubige waren und nicht wegen schwerer &ffent-
licher Verfehlungen aus der Gemeinde ausge-
schlossen wurden (vgl. 1 Kor 5). Selbst freigelas-
sene Sklaven konnten, wie etwa das Beispiel des
Papstes Kallistus (217-222) zeigt, zu hochsten
kirchlichen Dienstimtern aufsteigen. Derselbe
Papst trat auch dafiir ein, daB8 vornehme Christin-
nen Sklaven heiraten dutften.

Die auch fiir (noch) nicht der Gemeinde zugehs-
rigen Sympathisanten zuginglichen (Wort-)Got-
tesdienste haben wohl kaum irgendeinen spiirha-
ten Einfluf} auf das gesellschaftliche Leben aufet-
halb der christlichen Gemeinden ausgeiibt. Um so
wichtiger waren diese und die regelmiBige Feier
der Eucharistie fiir die Gemeinden selbst. Vor al-
lem in jhrem Gottesdienst entwickelten sie das
Selbstverstindnis, das zu einer immer deutlicheren
Unterscheidung und schlieBlichen Trennung vom
jiidischen Religionswesen fithrte. Die Sabbatfeier
wurde von der Feier des Sonntags abgelést, das
Paschafest und Pfingsten erhielten einen neuen,
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christlichen Inhalt, die heiligen Schriften Israels
wurden immer entschiedener vom Christusereig-
nis her verstanden, und das nationale wie ethische
Schranken sprengende Volk des «neuen und ewi-
gen Bundes» formte im Sinne seines erstarkenden
SelbstbewuBtseins die Gebets- und Gottesdienst-
tradition des alttestamentlichen Bundesvolkes um,
wo es sie nicht vollig — wie etwa in der Frage des
Tempelkultes am Jerusalemer Nationalheiligtum —
vollig hinter sich lieB3; ein Vorgang, der schon in-
nerhalb der neutestamentlichen Schriften (vor al-
lem in der Stephanuserzihlung Apg 6,81F) seinen
Niedetschlag fand.

In den heidenchristlichen Gemeinden der Friih-
zeit wurde die Entscheidung fiir den Glauben von
allem Anfang an insofern gesellschaftlich bedeut-
sam, als der christliche Glaube und Gottesdienst
den synkretistischen Polytheismus der griechisch-
romischen Welt und damit die Teilnahme am heid-
nischen Kultwesen, welches das gesamte familisire
und offentliche Leben prigte, radikal in Frage
stellte. Als frithes Beispiel dafiir kann man die von
Paulus in seinem ersten Brief an die Korinther be-
handelte Frage nach dem Essen von Gétzenopfer-
fleisch anfithren (1 Kot 8 und 10, 14~33): Fiir man-
che Christen wurde es zur Gewissensfrage, wie sie
sich verhalten sollten, wenn in der eigenen Fami-
lie, bei Mahlzeiten von Freunden oder bei 6ffentli-
chen Festmihlern Fleisch vorgesetzt wurde, das
von heidnischen Opfern stammte. MuBten sie als
Sklaven oder Klienten heidnischer Herren, als
Mitglieder einer Berufsgenossenschaft oder eines
Freundeskreises die Teilnahme an solchen Mahl-
zeiten verweigern oder nicht? Bei allem Eintreten
fur die christliche Freiheit meint Paulus schlieBlich
doch: «Ihr kénnt nicht Giste sein am Tisch des
Herrn und am Tisch der Dimonen» (1 Kor 10, 21).

Die hier schon zutage tretende Exklusivitit des
christlichen Glaubens und Gottesdienstes, die die
Christen der ersten drei Jahrhunderte auch gesell-
schaftlich zu einer sich deutlich von der heidni-
schen Umwelt abgrenzenden Gruppe werden lieB,
war es dann schlieBlich auch, die zu den bekannten
Spannungen zwischen den an Zahl stindig wach-
senden Christengemeinden und der rémischen
Staatsreligion fiithrte, welche sich immer wieder in
ortlichen oder das ganze Reich erfassenden Verfol-
gungen entluden. Trotzdem wuchsen die Gemein-
den weiter und versammelten sich regelmiBig zum
Gottesdienst, der augenscheinlich das Zentrum
des Gemeindelebens bildete, obgleich er sich an
duBerem Aufwand oder gar Prachtentfaltung nicht
im entferntesten mit dem Staatskult messen konnte.
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Einer der Griinde fiir dieses erstaunliche Phino-
men diirfte darin zu erblicken sein, daB es den
Christen gelungen ist, eine iiberzeugende Synthese
zwischen dem sozialen und gesellschaftlichen Le-
ben einerseits und dem Gottesdienst andererseits
herzustellen, die dem heidnischen Religionswesen
iiberlegen war.15 Man bemiihte sich um eine
griindliche Votbereitung der Taufbewerber und
schuf fiir das Katechumenat eigene Riten. Der
Kontakt mit der Gemeinde wurde durch Lehre
und Gottesdienst aber auch durch aus der Gemein-
de stammende sponsotres aufrechterhalten, die das
religiése und sittliche Leben der Bewerber, ein-
schlieBlich sozial-caritativer Titigkeit, zu leiten
und dartiber Rechenschaft abzulegen hatten. Man
leistete finanzielle Hilfe, wenn ein Bewerber bisher
z.B. als Schauspieler sein Brot verdient hatte und
wegen der Verquickung dieser Tétigkeit mit dem
Gotzendienst einen anderen Beruf suchen multe.
Man vetband seit den Tagen der Apostel (vgl.
1 Kor 16,1—4; 2 Kot 8 und 9; R6m 15,15-28; Gal
2,10) mit der Feier der Eucharistie Sammlungen
fiir die Bediirftigen und hielt eigene Agapen ab,
die caritativen Charakter hatten. Die heidnischen
Totenmihler wurden in Mahlzeiten zum Anden-
ken an verstorbene Christen und zu Ehren-der
Mirtyrer umgewandelt, zu denen man die Armen
einlud. Man unterstiitzte aus den Gaben der Ge-
meindemitglieder jene Christen oder sogar ganze
Gemeinden, die durch Krankheit, Verfolgung oder
Ungliicksfille in Not geraten waren, und dabei
wurden oft erstaunlich hohe Summen aufgewandt.
Reisende Christen konnten, vor allem wenn sie in
Not waren, iiberall auf Gastfreundschaft und Un-
terstiitzung aus den Gemeindemitteln rechnen, die
vom Klerus verwaltet wurden. Im Amt des Dia-
kons hatte schon die Kirche der apostolischen Zeit
einen Dienst geschaffen, in dem gottesdienstliche
und soziale Aufgaben ineinander iibergingen. Die
Zeugnisse der neutestamentlichen Schriften und
der nachapostolischen Zeit zeigen insgesamt, daf3
die kirchliche Liebestitigkeit aufs engste mit dem
religios-gottesdienstlichen Leben verbunden wat.
Das wird u.a. in der verwendeten Terminologie
deutlich: diakonia, koinonia, leiturgia, eulogia,
charis, prosphora, thysia, offerre, oblatio, operari
- usw. sind Begriffe, die immer wieder fiir soziale
Belange verwendet werden und zugleich ausge-
sprochen religids-kultischen Charakter haben.
Darin spiegelt sich die Tatsache wider, dall im Be-
wulitsein der frithen Christenheit die Opfergabe
der Gliubigen aufs engste verbunden war mit dem
Opfer Jesu, dessen Gedichtnis in der Feier der

Eucharistie begangen wird. Es war von daher ge-
sehen nur konsequent, wenn der Klerus, der im
Dienst des Altares stand, ebenso die Sorge fiir die
Armen und Kranken, die Witwen und Waisen, die
Arbeitslosen und die Reisenden, iiberhaupt fiir alle
iibernahm, die in Not waren und fiir deren Bediirf-
nisse die Gldubigen je nach Vermégen spendeten,
wenn sie zur tiglichen oder wenigstens sonntagli-
chen Eucharistiefeier zusammenkamen.

Die hier beispielshalber angefithrten Fakten
konnen begreiflich machen, warum das christliche
Gemeindeleben eine starke Anziehungskraft auf
die Heiden ausiibte: Gottesdienst und vom Evan-
gelium geprigte Sittlichkeit, die nicht zuletzt in
einem weitreichenden sozialen Engagement ihren
Niederschlag fand, kamen zu einer iiberzengenden
Einheit, und zwar in deutlichem Unterschied zum
heidnischen Kultwesen, dessen vordringlichste
Sorge die Richtigkeit des ritueilen Vollzugs galt,
und das dem sittlichen Ernst des Christentums
nichts Gleichwertiges entgegenzusetzen hatte.

Es hatte sich freilich schon zur Zeit der Verfol-
gungen gezeigt, dal es bei der stindig wachsenden
Zahl der Christen immer schwerer wurde, das ho-
he sittliche Niveau eines christlichen Lebens zu
halten, auf das man sich vom Evangelium und
durch das sacramentum des Taufversprechens,
wenn es sein sollte bis zum Martyrium, verpflichtet
wuBte. Das Pathos einer auf die endzeitliche Erfiil-
lung ausgerichteten Gemeinschaft ergriff und
formte lingst nicht das Leben aller Glieder in glei-
cher Tiefe. Es erwies sich nicht nur aus theologi-
schen Griinden als verfehlt, sondern auch aus der
pastoralen Situation heraus als immer schwieriger,
ja geradezu unmoglich, die strengen MaBstibe an-
zuwenden, nach denen Eiferer wie Tertullian, Hip-
polyt und Navatian jene Gemeindeglieder beurteilt
und behandelt wissen wollten, die den Idealen
christlicher Lebensfithrung nicht entsprachen. Die
Geschichte der BuBdisziplin mit ihrer nicht unwi-
dersprochenen und dennoch wachsenden Toleranz
und mit den sich allmihlich ausbildenden Sondet-
formen fiir Kranke und Sterbende, spiter auch fiir
Hiretiker und Angehorige des Klerus, ist dafiir
bezeichnend.

In dem MaBe als auch schon vor Konstantin die
Gemeinden wuchsen, die kirchliche Organisation
innerhalb der Gemeinden und unter ihnen sich fe-
stigte, die Kirche — wenn auch noch nicht in der
Form staatlicher Anerkennung — zu einem Faktor
des offentlichen Lebens wurde, der nicht mehr
iibersehen werden konnte, dnderte sich zwangsliu-
fig das Klima, in dem die Christen lebten. Thr Le-
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ben in der Welt erschien ihnen nicht mehr wie ein
Dasein auf Abruf. Der Zwang, sich in ihr einzu-
richten, wurde fiir den einzelnen wie fiir die Kirche
als Ganze stirker und ebenso das Gefiihl fiir die
Verantwortung, die man nicht fiir das bevorste-
hende Ende, sondern fiir den guten Fortgang der
Geschichte trug. Schon bei Tertullian findet sich
der Gedanke, daf3 die Christen um die Erhaltung
des Rémischen Reiches beten, um das Erscheinen
des Antichrist und das Weltende hintanzuhalten
(Apol 39 PL 1,468). Solches Beten «fiir alle Men-
schen: fiir die Herrscher und alle, die Macht ha-
ben, damit wit in aller Frommigkeit und Recht-
schaffenheit ungest6rt und ruhig leben kénnen»
(1 Tim 2, 2), das seit der apostolischen Zeit im Ge-
meindegottesdienst geiibt wurde, verstanden die
Schriftsteller und Blutzeugen der ersten christli-
chen Jahrhunderte als ihren Beitrag zur Erhaltung
und Férderung des Reiches und leiteten daraus die
Forderung ab, daBl Kaiser und Staat den Christen
zumindest Duldung wenn schon nicht Férderung
zuteil werden lassen sollten. Tatsichlich vollzog
sich vor allem im Lauf des dritten Jahrhunderts ein
ProzeB der Anniherung zwischen der frithchristli-
chen GroBkirche und dem rémischen Staat, der
zwar vor allem durch die Decische und zuletzt
durch die Diokletianische Verfolgung unterbro-
chen wurde, aber nicht ohne innere Konsequenz
zum Edikt des Galetius vom Jahre 311 fiihrte, in
dem das Christentum den anderen Kulten gleich-
gestellt und den Christen aufgetragen wurde, fiir
das Wohl des Kaisers und des Staates zu ihrem
Gott zu beten (Eusebius; Hist. eccl. 8,17,3-10).
Je mehr in der Folge unter Konstantin und des-
sen Nachfolgern das Christentum zu einem staats-
tragenden Faktor aufriickte, desto mehr konnten
die christliche Lebensgestaltung und der Gottes-
dienst der Kirche ihten EinfluB geltend machen.
Ein Beispiel dafiir ist das bekannte Sonntagsgesetz
von 321, durch das fiir diesen Tag Arbeitsruhe an
den Gerichten und fiir die Handwerker angeord-
net wurde (Cod. Theod. IT 8,1a und II 8,1). Eine
bis dahin offiziell heidnische Gesellschaft begann
unter dem Einflu} der christlichen Minderheit, die
massiv vom Kaiser geférdert wurde, den langen
und wechselvollen Weg zu einer christlichen Ge-
sellschaft. Bei diesem Umformungsproze spielte
der Gottesdienst eine kaum zu unterschitzende
Rolle, denn es gab ja z.B. bis ins Mittelalter keine
nennenswerten christlichen Schulen. Die Kenntnis
der HL Schrift und der christlichen Sittenlehre
wurde den Katechumenen und den Gliubigen
nach wie vor im wesentlichen durch Gottesdienst

und Predigt vermittelt.18 Die Feier der Liturgie
war es auch, die im Rhythmus der tiglichen Ge-
bets- und Gottesdienstzeiten, det sonntiglichen
Eucharistie, der jahtreszeitlichen Quatember, der
jahtlich wiederkehrenden Hochfeste mit ihrer
Vorbereitungszeit und ihrer Nachfeier, mit den im
Jahreskreis eingebetteten Gedichtnistagen der
Heiligen, mit ihren Sakramenten und Sakramenta-
lien, die das Leben des einzelnen Christen von der
Geburt bis zum Tod begleiteten und alle fiir das
Leben der Gesellschaft bedeutsamen Ereignisse in
einen religiosen Sinnzusammenhang einordneten,
das gesamte private und offentliche Leben prigte
und dafiir sorgte, daB im Volk die zentralen Ge-
heimnisse des christlichen Glaubens nicht nur ge-.
wult, sondern mehr noch feiernd etfahren wur-
den.

Es 146t sich freilich zeigen,? daB eine Christen-
heit, die zur Volkskirche wird, deren Anhinger-
schaft sich mit dem Reichsvolk deckt, die in ihren
Festen und in ihrem Brauchtum vor- und auBer-
christliche Kultformen aufgreift, die sich mit der
politischen Macht verbiindet und selbst zum ge-
sellschaftlichen Machtfaktor wird, in Gefahr gerit,
mit der Ubernahme weltlicher Vorbilder und heid-
nischer Praktiken ihr eigenes Wesen, wenn schon
nicht zu vetlieren, so doch zu verdunkeln. Eine
Gefahr, die nicht nur im christlichen Altertum seit
dem vierten Jahrhundert besonders deutlich spiit-
bar wird, sondern viele Erscheinungsformen des
kirchlichen Lebens bis auf unsere Tage bestimmt.

Vor allem auf dem Gebiet der Volksfrommig-
keit setzt schon friih eine Entwicklung ein, die aus-
gesprochen zentrifugale Tendenzen wverrit und
vom Wesentlichen wegzufiihren droht. Die Vereh-
rung der Gottesmutter, der Engel, der Heiligen
und ihrer Reliquien, die Gedichtnisfeiern zu Eh-
ren der Mirtyrer, die zahllosen Patronate und
Wallfahrten, die im Lauf der Jahrhunderte entstan-
den, die Novenen, Andachten, Prozessionen, die
Bruderschaften und frommen Vereinigungen, die
Heiligenfeste, die bis in die jiingste Zeit den Fest-
kalender geradezu iiberwucherten, die alttesta-
mentlichen oder gar heidnisch-magischen Vorstel-
lungen, die sich mit «heiligen» Orten, Zeiten und
Gegenstinden, mit den an Zahl wachsenden Sa-
kramentalien, ja mit der Verehrung der Euchari-
stie verbanden,!8 haben gewil viel biblisch-christ-
liches Gedankengut in das tagtigliche Leben des
Volkes einstromen lassen und es mit religitsen
Vorstellungen geradezu durchtrinkt, Aber seit
dem christlichen Altertum hat es auch nicht an
Klagen und Warnungen gefehlt, weil viel unchrist-
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licher, ja heidnischer Aber- und Wunderglaube mit
diesen religitsen Praktiken in das kirchliche Leben
einstromte. Das war im rémischen Reich so und
hat sich immer von neuem wiederholt, wenn neue
Staimme und Vélkerschaften bekehrt wurden. Ein
bedenkliches Zuriicktreten der Person und des
Werkes Christi hinter sekundiren Glaubensinhal-
ten oder gar unchristlichen Auffassungen sowie
eine Zersplitterung des religiosen Lebens war die
Folge. Wie wenig Anla8 vielfach bestand, das un-
geheuer reiche und vielfiltige religiose Volksleben
der christlichen Antike und des Mittelalters zu be-
wundern, davon zeugen die stets erneuten, ebenso
hiufigen wie fruchtlosen Klagen und Gegenmal-
nahmen unzihliger Konzilien und Synoden und
die periodisch aufbrechenden Reformbewegungen
orthodoxer oder auch heterodoxer Prigung, die
auf Konzentration und Reinigung des religits-kul-
tischen Lebens drangen.

Die offizielle Liturgie, vor allem der Eucharistie,
blieb zwar durch ihre tiefere Bindung an die
Schrift und an die apostolische Tradition stirker
von dieset Zersplitterung verschont. Aber gerade
sie geriet besonders stark in den Sog der verinder-
ten gesellschaftlichen Stellung der Kitche, die sich
schon im dritten Jahrhundert angebahnt hatte und
sich nach Konstantin voll auswirkte. Eine GroB-
kirche, die zur staatstragenden Macht aufriickte
und seit Theodosius die einzig offiziell anerkannte
Religion vertrat, die sich infolgedessen mit einem
vorher nie gekannten Zustrom von oft nur ober-
flichlich «bekehrten» Anhingern konfrontiert
sah, die mit zahlreichen Privilegien ausgestattet
wurde und deren Amtstriger zu wichtigen und an-
gesehenen gesellschaftlichen Positionen aufstie-
gen, multe sich auch in ihrem offiziellen Gottes-
dienst anders darstellen als in den vorangegange-
nen Jahrhunderten.

Seit dem vierten Jahrhundert entstehen in wach-
sender Zahl immer groBere Kirchen, in denen sich
ein immer feierlicherer Gottesdienst entfaltet, bei
dem die Distanz zwischen Kletus und Volk wichst
und die Beteiligung der Gliubigen entsprechend
geringer wird; eine Entwicklung, die bekanntlich
zu der lateinischen Klerusliturgie des Mittelalters
mit all ihren bedenklichen Folgen fithrte und die
erst in unserem Jahrhundert wirksam unterbro-
chen wurde, Da man am Prinzip der monarchisch
vom Bischof geleiteten Gemeinden auch fiir den
gottesdienstlichen Bereich festhielt, war es kaum
noch méglich und erschien auch nicht wiinschens-
wert, die Liturgie in kleineren Gruppen zu feiern.
Das Ideal war die zum Gottesdienst um ihren Bi-

schof versammelte Stadtgemeinde, und dieses
Ideal wirkte auch dann noch weiter, als die Bistii-
mer an Ausdehnung und Zahl der Gliubigen so
groB wurden, daB Priester als Gemeindeleiter den
Bischof vertreten muBten. Sowohl in den Stidten
mit ihren Bezirken als auch auf dem Land trat die
rechtlich und wirtschaftlich selbstindige Pfarrge-
meinde, die oft von betrichtlicher GroBe war —
und es bis heute ist —, an die Stelle der bischéfli-
chen Gemeinde, wobei analog zu der Entwicklung
auf Ditzesanebene die Tendenz bestand, politische
Bezirke mit den kirchlichen zusammenfallen zu
lassen: Gottesdienstgemeinde und politische Ge-
meinde deckten sich weitgehend, und in einer
christlich gewordenen Gesellschaft ergab sich ganz
von selbst eine intensive Durchdringung der bei-
den. Das Fest der Kirchweihe oder des Patrons,
die verschiedenen Umginge und Prozessionen im
Lauf eines Kirchenjahres, die Mirkte («Jaht-
markt») oder « Messen», die an solchen Tagen ab-
gehalten wurden, die liturgisch gestalteten Ord-
nungen fiir den Empfang des Herrschers, die Got-
tesdienste und Prozessionen in Kriegs- und Not-
zeiten oder anldBlich eines Sieges waren zugleich
religios-gottesdienstliche und politisch-gesell-
schaftliche Ereignisse der Gesamtgemeinde. In si-
kularisierten Formen leben sie ja z.T. bis heute
noch fort.

In derartigen Erscheinungen spiegelt sich eine
Entwicklung, die schon vor Konstantin begonnen
hat und bis heute weiterwirkt; eine Entwicklung
von der « Brudergemeinde» zur bischéflichen bzw.
pfattlichen «GroBgemeinde», die sich z.B. in der
mittelalterlichen Stadt ebensoseht als Glaubens-
und Gottesdienstgemeinschaft wie als politische
Gemeinde versteht.19 In manchen, vor allem lind-
lichen Gegenden waren bis vor kurzem oder sind
bis heute neben dem Biirgermeister die «Pfarrher-
ren» die Reprisentanten des Offentlichen Lebens.
Fiir den Gottesdienst solcher GroBgemeinden
brauchte man dem inneren Ausbau der hierarchi-
schen Gemeindestrukturen und der GréBe der Ge-
meinde angepalite neue Feierformen. Man fand sie
einerseits im Zeremoniell der weltlichen Wiirden-
triger, vor allem des Kaiserhofes, das ja seinerseits
von religiosen Vorstellungen getragen war, ande-
rerseits griff man auf das Alte Testament zuriick,
das sich einer wachsenden Hochschitzung erfreute
und viele Ansatzpunkte fiir einen feierlichen Kult
bot. Der alttestamentliche EinfluB} erreichte dann
mit dem beginnenden Mittelalter seine volle Stirke
und machte sich aufler bei der MeBliturgie vor al-
lem auch in der Weiheliturgie sowie bei der Sal-
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bung und Weihe von Kaisern und Koénigen be-
merkbar, die der religitsen und damit auch der po-
litischen Legitimation des Herrschers dienten. Sie
stellten sozusagen das positive Gegenstiick zum
Kirchenbann dar, der aus der altkirchlichen Ex-
kommunikationsbule hervorgegangen war und

- tiber das politische Schicksal eines Machthabers
entscheiden konnte.

Wie bewulBt man sich dieser gesellschaftlichen
Relevanz liturgischer Akte war, das zeigen viele
Fakten. Nicht nur die romischen Kaiser waren seit
dem vierten Jahrhundert bemiiht, die salus publica
des Reiches durch den cultus publicus der Kirche
sicherzustellen. Auch die germanischen Herrscher,
die das Erbe des rémischen Reiches antraten, be-
miihten sich um die Reinheit und Einheit des Got-
tesdienstes in ihrem Herrschaftsbereich. So etwa
Karl der GroBe mit Hilfe seines Hoftheologen Al-
kuin. Gottesdienstliche Fragen waren bei der Sla-
wenmission ebenso ein bedeutendes Politikum wie
Jahrhunderte spiter in der Zeit der Reformation,
wobei in beiden Fillen die Sprachenfrage eine ent-
scheidene Rolle spielte. In der Neuzeit versuchten
absolutistische Herrscher und aufgeklirte Theolo-
gen den o6ffentlichen Gottesdienst zu einem Erzie-
hungsmittel und zur Stiitze der Staatsrison zu ma-
chen. Nicht nur antike und mittelalterliche Herr-
scher legten Wert darauf, daB in der offiziellen Li-
turgie ihre Namen genannt wurden, sondern noch
im Jahre 1860 regelte ein vom 10. Februar datiertes
Dekret der Ritenkongregation auf Bitten des
Osterreichischen Kaisers Franz Joseph 1. die Art
und Weise, wie bei der Messe, beim Exsultet der
Osternacht und in der Allerheiligenlitanei fiir den
Kaiser gebetet werden solle.20 In neuheidnischen
Staaten marxistischer oder faschistischer Prigung
wurden und werden oft bedeutende Anstrengun-
gen unternommen, um den Gottesdienst zu er-
schweren oder zu unterdriicken und ihn durch
pseudoreligiose Riten zu ersetzen: Aufmirsche,
Feier- und Weihestunden, sikularisierte Formen
der Heiligen- und Reliquienverehrung — wer das
Lenin-Mausoleum in Moskau besucht hat, weil3,
was gemeint ist —, Jugendweihen, sikularisierte
Eherituale und Begribnisfeierlichkeiten legen da-
fiir beredtes Zeugnis ab.21

3. Interpretation nnd Wertung

Uber die im vorhergehenden Abschnitt genannten
Fakten sind beziiglich ihrer Existenz und ihrer tat-
sichlichen Bedeutung fiir das gesellschaftliche Le-
ben kaum tiefergehende Meinungsverschiedenhei-

ten moglich. Anders steht es freilich mit deren In-
terpretation und Wertung. Hier werden sowohl
unter Christen wie auch von jenen, die dem Chri-
stentum indifferent oder ablehnend gegeniiberste-
hen, seht verschiedene Auffassungen vertreten.
Daher sollen abschlieBend noch einige Bemerkun-
gen zur Frage der Interpretation und Wertung ge-
macht werden.

Von grundlegender Wichtigkeit erscheint uns in
diesem Zusammenhang die Feststellung, daB die
neutestamentlichen Schriften aufgrund ihrer situa-
tions- und zeitgebundenen Entstehung und ihrer
Aussageabsichten keine konkreten Handlungsan-
weisungen fiir eine Christenheit enthalten, die sich
— soziologisch gesprochen — von einer Sekte zu
einer GroBkirche entwickelt hat, und die sich im
Zug dieser Entwicklung mit Aufgaben und Pro-
blemen konfrontiert sah, die nicht im Blickfeld der
neutestamentlichen Schriftsteller lagen. Die junge
Kirche war zwar nach ihrem eigenen Selbstver-
stindnis Trigerin eines universalen Heilsauftrages,
dem sie in Verkiindigung und Gottesdienst nach-
zukommen suchte. Sie war deshalb auch nie nur
ein Verein zur Pflege von ansonsten unerfiillten
persénlichen religitsen Bediirfnissen. Aber sie be-
sal im r6mischen Reich religionspolitisch zu-
nichst lediglich den Rang eines privaten Kultver-
eines und ihre Liturgie konnte keinerlei Offent-
lichkeitscharakter beanspruchen. Die Christen leg-
ten zwar, wie wir gesehen haben, Wert auf Loyali-
tit gegeniiber der salus publica fiir die sie im Ge-
bet eintraten, aber die Gestaltung des 6ffentlichen
politischen wie kultischen Lebens lag jedenfalls in
apostolischer Zeit und im Grunde bis ins vierte
Jahrhundert hinein auBerhalb der Reichweite
moglicher christlicher Verantwortung.

Trotzdem fithrte gerade der universale Charak-
ter und der Absolutheitsanspruch des Christen-
tums — sozusagen auf dem Umweg iiber die Aus-
einandersetzungen der Verfolgungszeit, die deren
Folge waren — zum Sieg iiber den heidnischen cul-
tus publicus. Damit fiel dem christlichen Gottes-
dienst die Aufgabe zu, Frieden, Heil und Wohl-
fahrt des Reiches zu sichern und sich seinerseits als
zu Recht bestehender cultus publicus zu bewéhren.
Man erwartete mit anderen Worten von der Litur-
gie der Kirche, daB sie ihre gesellschaftliche und
politische Relevanz unter Beweis stelle. Sie ge-
wann damit eine Offentlichkeit, die sie vorher
nicht besaB. Wenn in der Folge der Klerus von
staatlichen Leistungen und Steuerlasten befreit
und kirchliche Amtstriger in vielfacher Hinsicht
privilegiert wurden, wenn der Staat fiir Gottes-
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dienstriume und deren Ausstattung sorgte, wenn
die lehrmiBige und Kultuseinheit als politisches
Anliegen erschien, fiir das sich der Staat einsetzte,
dann sind das alles konsequente Folgeerscheinun-
gen der neu gewonnenen Offentlichkeit und der
gesellschaftlichen Bedeutung der Kirche und ihrer
Liturgie, die nicht nur die Situation im romischen
Reich, sondern auch der nachfolgenden Jahrhun-
derte kennzeichnen — man denke nur an das Kir-
chenregiment josefinischer Prigung oder an die
protestantischen Kirchenordnungen, die zeigen,
wie rasch und griindlich auch in den Kirchen der
Reformation der Gottesdienst zum staatlich gere-
gelten und sanktionierten cultus publicus wurde.

Die Kirche stand den Aufgaben, die ihr und ih-
rer Liturgie beim Ubergang zur staatlich aner-
kannten und geforderten Religionsgemeinschaft
gestellt waren, weitgehend unvorbereitet gegen-
iiber.22 Vom Neuen Testament her war, wie ge-
sagt, eine hinreichende Orientierung nicht zu er-
warten. Im Grunde blieben nur zwei Moglichkei-
ten: erstens der Riickgriff auf das Alte Testament,
vor allem auf die Tempelliturgie der vorexilischen
Zeit. Denn hier und in der Konigstheologie des
Alten Bundes als dessen Erfiillung der Neue Bund
von Anfang an gesehen wurde, konnte die Kirche
sozusagen aus ihrer eigenen Vorgeschichte Hilfen
und Modelle fiir die Bewiltigung der neuen Situa-
tion erwarten, die um so leichter aufgegriffen wur-
den, je mehr die Auseinandersetzungen mit dem
Judentum und der Zwang, sich von ihm abzuset-
zen, an Bedeutung verloren. Die zweite Méglich-
keit lag in der Ubernahme bzw. im Versuch der
Verchristlichung vorgegebener sozialer Struktu-
ren, Sprech- und Denkformen und schlieBlich
auch religitser Praktiken.

Es ist nicht nur begreiflich, sondern war gar
nicht zu umgehen, daB die Kirche nicht nur von
der ersten, sondern auch von der zweiten der ge-
nannten Moglichkeiten Gebrauch gemacht hat.
Denn woher sollte sie sonst das Ausdrucksmaterial
nehmen, mit dem sie sich und ihre Botschaft den
Menschen der jeweiligen Zeit und Kultur ver-
stindlich machen kann? Und ist nicht speziell der
Gottesdienst von seinem Wesen her auf eine enge
Verbindung mit den zeitgenossischen Feier- und
Lebensformen der jeweiligen Gesellschaft ange-
wiesen? Wie sonst konnte er die Aufgabe erfiillen,
das gesamte 6ffentliche und private Leben in ein
tiberzeugendes Sinnganzes zu integrieren, zumal
das in der Liturgie mit den Mitteln symbolischer
Darstellung geschieht — auf eine Weise also, fiir die
eine die Sinne ansprechende Evidenz des Vollzugs,

Erfahrung und Anschaulichkeit kennzeichnend
ist?

Man datf, ja muBl den Kritikern des nachkon-
stantinischen Christentums diese Fragen entgegen-
halten. Man braucht auch nicht gleich Angst vor
der heute gerne in vorwurfsvollem Ton gemach-
ten Feststellung zu haben, daB Liturgie der Kirche
zu einem Machtfaktor geworden sei.28 Denn
Macht, gerade auch geistige und geistliche Macht,
ist etwas Gutes, solange sie nicht in Zwang entar-
tet und als der Sache selbst — d.i. im Falle der Litur-
gie: der gottesdienstlichen Begegnung mit Gott —
eignende Michtigkeit des Geschehens erfahren
wird. Selbst die Tatsache der Stabilisierung weltli-
cher Herrschaft, die unmittelbar oder auch nur
mittelbar durch die Liturgie geschieht, ist gewil3

“nicht von vornherein und in sich selbst als negativ

zu bewerten, sofern nicht im konkreten Einzelfall
ungerechte Herrschaftsverhaltnisse gestiitzt und
notwendige Verinderungen hintangehalten wer-
den. AuBerdem spricht viel dafiir, da die offizielle
Liturgie, die zwar eine hierarchische Ordnung
kennt, aber dariiber hinaus keine exklusiven Un-
terscheidungen nach Rang, Alter, Geschlecht usw.
zuldBt, die Erfahrung christlicher Briiderlichkeit
durch die Jahrhunderte erméglicht und den Boden
fiir notwendige gesellschaftliche Verinderungen
bereitet hat. Es wire der Miihe wert, dieser Frage
einmal genauer nachzugehen.

Ebenso deutlich ist freilich zu sagen, daB} die
Kritik am faktischen Verlauf der Gottesdienstge-
schichte insofern zu Recht besteht, als in vielfacher
Hinsicht und zu allen Zeiten Fehlentwicklungen
zu beklagen sind, die man nicht bagatellisieren
sollte. Der Versuch, alttestamentliche und heidni-
sche Kultpraktiken zu assimilieren, hat immer wie-
der und zumeist im Zusammenhang mit parallel
verlaufenden theologiegeschichtlichen und kir-
chenpolitischen Entwicklungen zu folgenreichen
Uberfremdungen der christlichen Liturgie gefiihrt.
Im Osten zeigt sich eine Tendenz, die offizielle Li-
turgie zu einem iiberwiltigenden Mysteriendrama
auszugestalten, dessen schauererregende Gréfle
nur den geweihten Dienern Gottes voll zuginglich
ist. Im Westen entwickelt sich eine durch sakral-
rechtliche Tendenzen bestimmte Klerusliturgie, an
der das Volk ehrfiirchtig schauend aber immer we-
niger verstehend und titig teilnimmt. Uberall aber
ist die Liturgie durch magische MiBverstindnisse
bedroht und zwat vor allem im Bereich der Volks-
liturgie und des religiosen Brauchtums. Dariiber
hinaus kann man nicht leugnen, daB die Macht, die
den «Verwaltern der gottlichen Geheimnisse» in
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einer christlichen Gesellschaft zuwiichst, von die-
sen nicht immer nur in der Form selbstlosen Dien-
stes gebraucht wurde. Die Gefahr, daB sich Dienst
in Herrschaft verkehrt, daBl sakramentale Voll-
macht in politische und gesellschaftliche Machtan-
spriiche umgemiinzt wird, daBl auch die weltliche
Autoritit versucht, sich die geistliche Macht der
Kirche zunutze zu machen, hat in der Vergangen-
heit zu vielen Spannungen zwischen Klerus und
Volk, zwischen kirchlichen und weltlichen Autori-
taten gefithrt, und diese Gefahr besteht solange, als
die Kirche in ihrer Liturgie und Verkundigung
den Anspruch auf Offentlichkeit und Verbindlich-
keit erhebt — ein Anspruch, hinter den sie nicht
mehr zuriick kann, auch wenn er die Méglichkeit
falscher Interpretationen und entsprechender Fehl-
entwicklungen in sich birgt.

Es ist heute gewiB kaum méglich, die Frage be-
friedigend zu beantworten, ob und wie derartige
Fehlentwicklungen vermeidbar gewesen wiren.

1 H.B.Meyer (Hrsg.), Liturgic und Gesellschaft (Inns-
bruck 1970) 27.

2 H.B.Meyer, Politik im Gottesdienst? (Innsbruck
1971); vgl. auch ders., Politischer Gottesdienst?: Lebendi-
ges Zeugnis Heft 1/1970; siche auch den Beitrag von
H. Schmidt in diesem Heft.

8 Vgl. M. Eliade, Das Heilige und das Profane = rde 31
(Hamburg 1957) bes. 40-67.

4 Die Tendenz, das zu tun, scheint in der heutigen Reli-
gionssoziologie ziemlich verbreitet zu sein und diirfte damit
zusammenhingen, daB die sinnstiftende und integrierende
Funktion von Religion und Gottesdienst — erst recht einer
bestimmten Religion und ihres Gottesdienstes — in einer plu-
talen Gesellschaft fiir den Soziologen nut in Teilgruppen
faBbar ist. Wenn man dieses Phinomen der partikuliren
Gruppe(n) von der Ebene der gesellschaftlichen Fakten auf
die der Wertung iibertrigt (was nur als illegitimer transitus
in aliud genus moglich ist), dann wird Religion zu einer par-
tikuliren Sinnregion neben anderen — sei es im Leben der
einzelnen oder der Gesellschaft, Vgl. hierzu W.Fischer,
Sinnkonstruktion. Die Legitimitit der Religion in der sozia-
len Lebenswelt: W.-D.Marsch, Plidoyers (s.Anm.s) bes.
206-270.

5 Vgl. hierzu den interessanten Band W.-D. Marsch
(Hrsg.), Plidoyers in Sachen Religion (Gltersloh 1973) und
hier vor allem die Beitrdge von W.Marhold iiber die gesell-
schaftlichen Funktionen der Religion (77-93), vom Hrsg.
iiber Erneuerung und Bestreitung von Religion (149-172)
sowie zur theologischen Interpretation der Religion
(213—230; bes. 217-219) und von W.Fischer iiber die Sinn-
konstruktion durch Religion (192-212). Uber das Problem
der Religion in der kritischen Theorie am Beispiel Max
Hotkheimers schreibt H. Przybylski (173-191); bei ihm wie
bei der umfassenderen Arbeit von H.Czuma, Technokratie
~ Fortschritt — Emanzipation. Die kritische Theorie der
«Frankfurter Schule»: Zeitschr. f. kath. Theol. 95 (1973)
132-173 zeigt sich, wie die kritische Theorie zu religions-
philosophischen Fragestellungen fiihrt. .

6 Zur Unterscheidung von Arbeit = zweckrationales
Handeln und kommunikativem Handeln = symbolisch ver-
mittelte Interaktion s.]J. Habermas, Technik und Wissen-
schaft als «Ideologie» (Frankfurt/M. 1968).

7 Vgl. H.B.Meyer, Liturgie und Gesellschaft (s. Anm. 1)
31; ders., Politik im Gottesdienst? (s. Anm.z) 12f.

Es ist aber wohl méglich zu behaupten, daBl dem
Gottesdienst ein hohes MafBl an gesellschaftlicher
Witksamkeit zuzuerkennen war und ist. Dafiir
sprechen alle genannten Fakten. Dafiir zeugen
auch jene, die die vergangene Entwicklung kri-
tisch betrachten oder in der Gegenwart den Ver-
such machen, den Gottesdienst zu behindern oder
zu unterbinden. Warnen mufl man allerdings auch
heute vor einer direkten Indienstnahme des Got-
tesdienstes fiir politische und gesellschaftliche
Zwecke.24 Denn ein unsachgemily gebrauchtes In-
strument wird stumpf und funktionsuntiichtig.
Die Feier der Liturgie kann im Leben der einzel-
nen Gliubigen wie in der Gemeinschaft der Kirche
nur dann ihre sowohl stabilisierende und sinnge-
bende Michtigkeit wie auch ihre dynamisierende,
zur Umkehr rufende und zum Handeln bewegende
Kraft entfalten, wenn sie in ihrem Wesen ernst ge-
nommen wird: durch Zeichen vermittelte Begeg-
nung mit Gott zu sein.

8 Vgl. J.A. Jungmann, Wortgottesdienst im Lichte von
Theologie und Geschichte (Regensburg 1965) 21f; H.B.
Meyer - J.Morel, Ergebnisse und Aufgaben der Liturgiere-
form (Innsbruck 1969) 20f.

9 Vgl. den Untertitel des Standardwerkes von J.A. Jung-
mann, Missarum sollemnia. Eine genetische Erklirung der
rémischen Messe (Wien 51962) und ebenso bei A.Stenzel,
Die Taufe. Eine genetische Erklirung der Taufliturgie
(Innsbruck 1958). Der Terminus «genetische Erklirungy
zeigt ein methodisches Programm an, das zahlreiche litur-
giewissenschaftliche Arbeiten aus alter und neuer Zeit cha-
rakterisiert.

10 Womit nicht gesagt scin soll, daB die Liturgiker diesen
Aspekt vollig auBer acht gelassen hitten. So finden sich z.B.
gerade im Werk von J.A.Jungmann immer wieder auch
Hinweise in dieser Richtung; s.u. Anm. 16.

11 Tch nenne als Beispiele Arbeiten eines Historikers und
cines Soziologen: L.Arbusow, Liturgie und Geschichts-
schreibung im Mittelalter (Bonn 1951) und G.Le Bras, Li-
turgie et sociologie: Mélanges en ’honneur de Msgr. Michel
Andrieu: Revue des scienes religieuses. Volume hors série
(Strasbourg 1956) 219—304. Vor allem aus dem Bereich der
Kunst- und Kulturgeschichte, der Religionswissenschaft
und der Volkskunde gibt es zahlreiche Studien, die sich mit
dem in Frage stechenden Thema befassen. Ahnlich gilt von
manchen Sprachwissenschaftlern; man denke etwa an die
Nijmegener Schule.

12 2, Vatikanum, Liturgickonstitution Att. 1o.

13 Ebd. Art.7.

14 A L.Mayer, Die Liturgic in der eutopiischen Geistes-
geschichte: Gesammelte Aufsitze, hrsg. von E.v.Severus
OSB, (Darmstadt 1971) 47.

15 Zu den im folgenden genannten Fakten vgl. auller den
einschligigen Handbiichern und Lexika der Kirchenge-
schichte, der Altertums- und der Liturgiewissenschaft z.B.
A.Hamman, Vie liturgique et vie sociale (Paris 1968);
D.Hernegger, Macht ohne Auftrag (Olten 1963); V.Saxer,
Vie liturgique et quotidienne a Carthage vers le milieu du
IITe siecle (Citta del Vaticano 1969); L. Biehl, Das liturgische
Gebet fiir Kaiser und Reich (Paderborn 1937); A. Bigelmair,
Die Beteiligung der Christen am 6ffentlichen Leben in vor-
constantinischer Zeit (Miinchen 1902); F. van der Meert,
Augustinus der Seelsorger (Koln 1951); ferner die zwischen
1929-1939 von F.]J.Dalger hrsg. Binde «Antike und Chri-
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stentumy, das Schrifttum von Al Mayer, J.A.Jungmann
und Th. Klauser. Eine vollstindige Dokumentation ist hier
wegen der gebotenen Beschrinkung leider nicht moglich!

16 8, J.A. Jungmann, Liturgie der christlichen Friihzeit
bis auf Gregor den GroBen (Freiburg/Schw. 1967) 151-162.

17 Vgl. z.B. R.Hernegger, Macht ohne Auftrag (Olten
1963) bes. 287—356; J.Baumer — H. Christoffels — G. Main-
berger, Das Heilige in Licht und Zwielicht (Einsiedeln
1966) und G. Hierzenberger, Der magische Rest (Disseldotf
1969) bes. 78-217 und die in diesen Werken angegebene
Literatur.

18 Vgl. A.Franz, Die Messe im deutschen Mittelalter
(Freibutg/Br. 1902) bes. 3—330; E.Dumoutet, Le Christ
selon la chair et la Vie Liturgique au Moyen-Age (Paris
1932); P.Browe SJ, Die Verehrung der Eucharistie im Mit-
telalter (Miinchen 1933); H.B. Meyer, Luther und die Messe
(Paderborn 1965) s. die im Register unter «MiBBbrauche»,
«MiBstinde» angefiihrten Stellen.

19 Vgl. B.Méller, Reichsstadt und Reformation (Giiters-
loh 1962) 25.

20 S, dieses Dokument bei L. Biehl (s. Anm. 15) 170-173.

21 Vgl H.-J. Gamm, Der braune Kult (Hamburg 1962);
K. Vondung, Magie und Manipulation. Ideologischer Kult
und politische Religion des Nationalsozialismus (Gottingen
1971).

John Navone

Das Bose und seine
Symbole

1. Symbole des Bisen

Fiir das Volk Gottes war der Teufel das klassische
Symbol, wenngleich et recht verschieden darge-
stellt wurde. So schilderten die frithen griechi-
schen Christen den Teufel als einen gut aussehen-
den, charmanten jungen Mann. Sie erkannten, dafl
das Bose so attraktiv und machtvoll verfithrerisch
ist, daBl der Mensch seiner Versuchung «verfallt»
oder «zustimmt». Das entsprechende Symbol des
Bésen musste daher personal und anziehend sein.
Es musste scheinbar gut erscheinen. Die Kunst des
Mittelalters indessen portritierte den Teufel als ein
hiBliches und erschreckendes Monstrum. Sein
Symbol des Bisen betonte eher die Wirkungen als
die Ursache des Bésen. Der mittelalterliche Teufel
symbolisierte das personale Bose, das die natiirli-
che, korpetliche und geistige Integritit des Men-
schen verindert und entstellt. Schuld, moralische
Qual, Psychosen und Neurosen berauben den
Geist des Menschen seines natiirlichen Gleichge-
wichts und seiner Integritit. Es wird daher durch

22 Vgl. zum folgenden P.Cornehl, Offentlicher Gottes-
dienst. Zum Strukturwandel der Liturgie: P,Cornehl —
H.E.Bahr (Hrsg.), Gottesdienst und Offentlichkeit (Ham-
burg 1970) 118-196, bes. 140-148.

23 Vgl. ebd. 147f.

24 Vgl. hierzu H.B. Meyer, Politik im Gottesdienst (s.
Anm. 2).
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eine personale, entstellte, quasi-bestialische oder
untermenschliche Figur angemessen symbolisiert.
In moralischen Schauspielen wurde daher der Teu-
fel als der Verriter des Menschen und der Gegner
Christi dargestellt. Er konnte trotz Verkleidung
immer an seinem Hinken, einer Folge seines Him-
melssturzes, erkannt werden.

Andere symbolische Darstellungen des Bosen
enthiillen seinen Charakter des Schindlichen, Be-
fleckenden, der Unreinheit, und durch eine fort-
schreitende Verinnerlichung des Bosen als Verge-
hen, Verirrung oder Siinde, und schlieflich als
eine Biirde oder Belastung des Gewissens (Straf-
barkeit, Schuld). Die Symbolisierung des Bdsen
entwickelte sich aus dem Magischen zum Ethi-
schen. Das Bose, das zuerst als Qualitit einer
Handlung betrachtet wurde, qualifiziert schlieBlich
den Handelnden selbst als bose oder strafwiirdig.
Die Symbole der Befleckung, des Makels und der
Belastung sind Versuche, die Natur des Bosen zu
beschreiben. Fiir den Christen sind sie mit dem
«mysterium iniquitatis», das die ganze Menschheit
betrifft, verbunden. Soweit moralische Ubel von
menschlichem Verhalten abhingig sind, werden
sie oft durch den Teufel, durch die Teufel und an-
dere personale Wesen symbolisiert.

Das gegenwiirtige Auftauchen von Satanismus
und die Welle des Interesses gegeniiber dem Ok-
kulten im Film und in der Literatur («The Devils»,
«The Exorcist», «Rosematy’s Baby», «The Pos-
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