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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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session of Joel Delaney», «The Other», «The Mefi-
sto Waltz», «The Damned» usw.) wie auch im po-
puliren Kult verweisen auf eine Kultur, die in
einer Flut von Symbolen des Bosen das Gleichge-
wicht verloren hat. Es scheint ein ewiges Interesse
am Teufel und verwandten bosartigen Geistern zu
geben, wenngleich es oft genug kein ernsthaftes
oder religids begriindetes ist. Die Faszination
durch das Dimonische, die Hexerei und das Ok-
kulte hat es schon frither gegeben. Der Rationalis-
mus der Aufklirung brachte die Hexenprozesse
hervor, die Scholastik die Alchimie. Es scheint ein
personales und kollektives UnterbewuBtes zu ge-
ben, das nach der Schaffung von Symbolen des Bo-
sen verlangt, die ihm nutzen. Fremde Teufel bei-
spielsweise symbolisieren in der einen oder anderen
Form eine Bedrohung fiir die Integritit und Exi-
stenz jeder Gesellschaft.

2. Fremde Teufel

Fremde, Menschen einer anderen Rasse oder Kul-
tur, werden gewohnlich mit MiBtrauen betrachtet.
Weil sie fremd sind, werden sie leicht zu Symbolen
des Bosen gestempelt. Thre radikale Verschieden-
heit wird als eine Bedrohung der Existenz und der
Werte des «Status quo» betrachtet. Die Chinesen
sprachen von «fremden Teufeln», aber auch ande-
re Kulturen teilten diese Gefiihle gegeniiber den
Fremden.

Die Literatur und das Drama der angelsichsi-
schen Welt ist reich an «fremden Teufeln», unter
ihnen vielleicht die Italiener die haufigsten. Dafiir
ist auch der religitse Gegensatz seit der Reforma-
tion weitgehend verantwortlich. Andererseits ent-
hiillen die italienischen «Teufel» die traditionelle
Einstellung der angelsichsischen Welt gegeniiber
dem mediterranen Menschen im besonderen und
gegeniiber den dunkelhiutigen Menschen im all-
gemeinen. Das Dunkel, die Gefahr und das Ge-
heimnis sind in den angelsichsischen Symbolisie-
rungen des Bosen eng miteinander verbunden.
(Der Slogan der amerikanischen Schwarzen
«Black is beautiful» soll diesem Vorurteil entge-
genwirken.)

Die italienischen «fremden Teufely wurzeln in
einem Land, das dem englischen Bewulitsein zwar
geniigend bekannt ist, um Gegenstand der Refle-
xion zu sein, zugleich aber unbekannt genug; um
unverstanden zu bleiben, Ttalien war ein bekanntes
Unbekanntes, vertraut und mysterits zugleich,
nah und entlegen, von der Sonne erleuchtet und
obskur zugleich.

Besonders stark empfand das elisabethanische
und jakobinische Theater die exotische und myste-
riose Gegenwart Italiens, und so wurde Italien als
die Akademie der Menschenmeuchelei, der Tum-
melplatz des Mordes, der Giftmischerladen unter
allen Nationen betrachtet. Englische Stiickeschrei-
ber dieser Zeit betrachteten das Land des Papstes
und Machiavellis leichthin als die Heimat von La-
ster und Verbrechen. John Webster, John Ford,
Thomas Middleton und Cyril Tourneur lieBen,
verzaubert vom Mythos italienischer Verderbtheit,
die englischen Massen vor ihren «italienischen
Teufeln» erschaudern.

Fiit die meisten Elisabethaner war Machiavelli
das Symbol des fleischgewordenen Teufels. Seine
Biicher wurden als die Grammatik eines teufli-
schen Credos und eines satanisch gefirbten Mate-
rialismus betrachtet. Das Motiv fiir seine Schrift
«Il principe» wurde iibersehen: die Vision eines
befreiten Italien, das nur unter der Herrschaft eines
gerechten, starken und effizienten Fithrers geeint
werden konnte. England war nicht wie Italien ein
von Fremden besetztes Land, das biirgerkriegs-
dhnlichen Konflikten ausgeliefert war, fiir deren
Losung die normalen politischen Moglichkeiten
nicht ausreichten.

Auch die gotischen Novellen des 18. Jahrhun-
derts waren voll von den italienischen «Teufeln».
Da gab es Walpoles Manfred, Radcliffs Schedoni
und Montino, Lewis’ Coelestino und Flodoatdo,
Mary Shelleys Castruccio, Maturins Schemoli und
Morosini, Landors Fra Rupert und Moores Zelu-
co. Der kriminelle Typ des Monchs war der ver-
breitetste «fremde Teufel». Diese unnatiirlich bos-
artigen Mo6nche wurden mit den FEigenschaften
der Ubermenschlichkeit ausgestattet. Sie brachten
iiber unschuldige Opfer schweres Leid. Es waren
auch satanisch tyrannische Typen, sublime Verbre-
cher, die aus Freude an der Bosheit, aus Lust und
aus Machthunger handelten. Diese «fremden Teu-
fel» bewegen sich in der dimonischen Unterwelt
der Hohlen und Kerker, in labyrinthischen Gewol-
ben und Gingen, in denen soviel Boses geschieht.
Sie bewegen sich in einer Welt, die ihre Wurzeln in
den mythischen Schichten unseres Unbewulten
hat, in Bereichen, die wir heute archetypisch nen-
nen. Sie symbolisieren Ubel, die alles bedrohen,
was englisch, offen, klar, moralisch und protestan-
tisch ist. Es sind boswillige dunkle Leute, die gut-
willige helle Menschen bedrohen. Sie bedrohen
das gehitschelte Wertsystem.

Die gegenwirtige Flut von Maffia-Biichern und
der Etfolg von «The Godfather» in den Vereinig-
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ten Staaten legt den Verdacht nahe, daB die italie-
nische Variante des «fremden Teufels» in der eng-
lischsprechenden Welt noch sehr in Mode ist und
daB3 dies nicht allein das Ergebnis des angelsichsi-
schen Rassismus, der religiosen Bigotterie und der
Einbildung ist. Wenn die italienische Begabung
fiir Organisation pervertiert wird, dann ergibt dies
zu allen Zeiten Vorwiirfe fiir barbarische Terror-
geschichten. Imperialismus, Kapitalismus, klerika-
le Romanitit, Faschismus, Maffia bezeichnen gro-
Be Ausschnitte menschlicher Aktivitit, in denen
italienisches Talent zuzeiten auf Millionen einen
unheilvollen EinfluB ausgeiibt hat. Die italieni-
schen «fremden Teufel» bescherten dem Westen
seine erste ausgiebige Erfahrung mit dem Imperia-
lismus. Sie trugen dazu bei, daB die Religion durch
die Verirrungen klerikaler Romanitit und Uber-
zentralisation sich verzerrt darstellte. Sie forderten
die Wucherpraktiken der ersten europiischen Ka-
pitalisten, Bankiers und Buchhalter. Zu ihren her-
vorragendsten Spezialititen zihlen machiavelli-
sche und faschistische Politik ebenso wie die Ver-
brechen der Maffia. Daher stellen die italienischen
«fremden Teufel» der englischsprechenden Welt
die Zuriickweisung der authentischen Ubel dar,
die sie symbolisieren, und die Erkenntnis, daB3 die
Qualitit des menschlichen Lebens in jeder Gesell-
schaft die Exorzisierung ihrer Teufel, der eingebo-
renen und der fremden, der englischen, amerikani-
schen oder italienischen erfordert.

Die Gesellschaften miissen die «fremden Teu-
fel» in ihrer Politik, in ithrem wirtschaftlichen und
gesellschaftlichen Leben, in Religion und Verbre-
chen, erkennen, ehe sie sie erfolgreich bannen kén-
nen. Die Schaffung von Symbolen dafiir ist det er-
ste Schritt zu ihrer Beschworung. Die Ubel miis-
sen beim Namen genannt, beschrieben und symbo-
lisiert werden, ehe eine Gesellschaft sie bannen
kann. Dafiir reicht ein unbestimmtes Gefiihl von
ihrer Gegenwart nicht aus. Beschworungen haben
auf der anderen Seite ihre Risiken. Der Teufel ist
ein Liigner. Es kann ihm gelingen, seinen wahren
Namen zu verbergen und das Bose einem Unschul-
digen zu unterschieben. Der Exorzist mufl darum
ein heiliger Mann sein. Sonst konnten ihn gerade
jene Teufel, die er beschworen méchte, betriigen
und vernichten. Die neuere Geschichte zeugt fiir
die katastrophalen Ergebnisse, die von unheiligen
Minnern in ihrem Versuch, ihre Gesellschaften
von ihren «fremden Teufeln» zu befreien, erzielt
wurden.

Warum sollten die Teufel, die eine Gesellschaft
bedringen, als fremd betrachtet werden? Viel-

leicht verhilft eine solche Symbolisierung des Bo-
sen zur hilfreichen Etfahrung von Unschuld, die
der Erreichung eines genuinen personalen und ge-
sellschaftlichen Heilseins férderlich ist. Es ist not-
wendig, sich eine Gesellschaft vorstellen zu kén-
nen, die von den Ubeln oder Teufeln, von denen
sie besessen ist, frei ist, ehe man diese Ubel oder
Teufel beschwoéren kann. Wenn man sie sich als
fremd vorstellt, so ist dies der erste Schritt, sich
von ihnen zu distanzieren. Sie sind dann tatsich-
lich sowohl dem natiirlich guten Einzelnen wie des
natiirlich guten Gesellschaft fremd. Sie konnen
dann tatsichlich als Fremde, die sie von auBBen be-
lagern, als Fremde, die nicht dazugehoren, be-
trachtet werden.

Die Symbolisierung des Bosen im Begriff des
fremden Teufels kann aber auch ein einfacher Weg
sein, um die Verantwortung fiir diese Ubel, die die
Integritit der Gemeinschaft bedrohen, abzuschie-
ben und sie anderen zur Last zu legen. In Zeiten
nationaler Krisen wurden Chinesen, Indianer und
jiidische Kaufleute als die fremden Teufel in asiati-
schen, afrikanischen und westlichen Nationen be-
trachtet. Und sie wurden wie im Exorzismus um
des angeblichen Wohls der Gemeinschaft willen
ausgestoBen. Ubel, welche die katholische Glau-
bensgemeinschaft bedrohten, sind im Lauf der Ge-
schichte schon ebenso durch rémische wie durch
hollindische fremde Teufel symbolisiert. Die Re-
formation kann als ein Versuch gesehen werden,
die christliche Gemeinschaft von ihrem rémischen
Teufel zu befreien. Heute gibt es Leute, die die
hollindischen Teufel aus der Kirche austreiben
wollen. Immerhin verhindert heute ein hoheres
BewulBtsein von der theologischen und morali-
schen Komplexitit die leichtfertigen Exorzismen
der Vergangenheit. Dieses neue BewuBtsein hat
auch dazu gefiihrt, daBl heute die Symbolisierung
des Bosen wesentlich schwieriger geworden ist.
Die Teufel miissen identifiziert und klar symboli-
siert werden, ehe sie beschworen werden kénnen.
Uberdies zogert man heute cher, unsere Teufel
hinaus in die Finsternis zu werfen unter jene, die
vielleicht und trotz allem «anonyme Christen» sein
koénnten. Die Trennungslinie zwischen dem Volk
Gottes und den Fremden, Heiden, Ungliubigen
und Hiretikern kann nicht linger mehr so eindeu-
tig gezogen werden wie in den Tagen, da die mei-
sten Feinde der Kirche als auBerhalb stehend be-
trachtet wurden. Solche Teufel waren authentisch
fremde. Heute kénnten Ubel innerhalb der Kirche,
Elemente, die dem Geist Christi fremd sind, sich
noch fiir die Symbolisierung als «fremde» Teufel
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eignen. Es sind «Geister», die im Gegensatz zum
Geist Christi stehen und nicht Nationen oder Ras-
sen.

2. Die Wiiste als Symbol des Bisen

Die Wiiste war lange das Symbol fiir das Base.
Selbst moderne Autoren stellen die Diskussion
iiber die Lebensbedingungen in den Slums und
den Verfall der Stidte unter Titel wie «The City
Wilderness» und «The Neon Wilderness»2. Eine
Studie iiber GroBstadtentwicklung nimmt Bezug
auf «diese neue (Wiiste», die in der Megalopolis ge-
wachsen ist» 3. Es liegt daher nahe, daBB der moder-
ne Mensch sich in seiner urbanen Umwelt ebenso
unsicher und geingstigt fithlt, wie der Mensch frii-
her in den Wildern unter wilden Tieren und den
furchterregenden Geschépfen seiner Einbildungs-
kraft.4

Die Wiiste oder Wildnis ist die Umgebung des
Nicht-Humanen und sogar des Anti-Humanen,
der Ort der wilden Bestien, wo die Kontrolle und
die Ordnung fehlen, die der Mensch der natiirli-
chen Welt auferlegt, und wo der Mensch eine be-
fremdliche Erscheinung ist.5 Wiiste, Wildnis be-
zieht sich auf die gesetzlose, wirre, ungeordnete
Welt der Geschépfe, die nicht unter der Kontrolle
des Menschen stehen. Im altenglischen Epos
Beowulf aus dem achten Jahrhundert bezieht der
Ausdruck (wildeor) sich auf wilde und fantastische
Bestien, die eine 6de Landschaft der Wilder und
Kliifte bewohnen.

Die Wildnis als die Behausung der wilden Be-
stien deutet auf die Abwesenheit des Menschen hin
und auf einen Raum, in dem ein Mensch, wenn er
dort lebt, selbst in einen ungeordneten, wirren
oder «wilden» Zustand geriit. Der halbmenschli-
che Wilde Mann beispielsweise war die wichtigste
Phantasiefigur in den Wildnissen des mittelalterli-
chen Europa. Er tritt in der Kunst, der Literatur
und dem Drama dieser Zeit auf. Er lebte im Her-
zen der Walder, moglichst weit von der Zivilisa-
tion entfernt. Er symbolisierte das Geschick des
Menschen, der isoliert in der Wildnis lebt auBer-
halb der menschlichen Gemeinschaft, von Gott
und Menschen entfremdet, ein wildes Schreckge-
spenst, das Kinder verschlang und Midchen Ge-
walt antat.6 Die Entfremdung machte ihn zum
Monstrum. ;

Der Mensch ist verwirrt ( engl. = «bewilder-
ed») in einer ihm fremden Umgebung, wo die Zi-
vilisation, die normalerweise sein Leben ordnet
und kontrolliert, fehlt. Solch eine Umgebung er-
zeugt eine Geistesverfassung, in der der Mensch

sich vetloren, der Fithrung beraubt, verwitrt und
der Gnade fremder, geheimnisvoller und boswilli-
ger Krifte ausgeliefert fithlt. Diese Vorstellung hat
die Bedeutung des Wortes so stark ausgeweitet,
daB es nun auch eine grofe und ungeordnete An-
sammlung von Dingen, selbst von solchen, die der
Mensch selbst gemacht hat, umfal3t.

In den meisten frithen Kulturen war das Para-
dies das gréBte Gut des Menschen. Die Wiiste, als
sein Antipode, war das gréBite Ubel. Im ersten Fall
erfiillte die gartenihnliche Umgebung alle seine
Wiinsche. («Eden» war das hebriische Wort fiir
«Entziicken».) Im zweiten Fall war die Umge-
bung meist gefihrlich und immer unkontrollier-
bar. Fiir den primitiven Menschen war das Existie-
ren in der Wildnis gefihrlich. Sicherheit, Glick
und Fortschritt schienen davon abzuhingen, ob
man aus einer Situation der Wildnis herausfand.
Die menschliche Entwicklung war ein Synonym
fiir die wachsende Kontrolle des Menschen iiber
die Natur. Das Feuer, die Zihmung einiger wilder
Tiere und das Einbringen von Ernten waren
Schritte auf diesem Weg. Die Verminderung der
Wildnis-Gebiete diente als MaB fiir die Fort-
schritte des Menschen in Richtung Zivilisation.

Die Juden haBten und fiirchteten die Wiiste als
ein verfluchtes Land wegen seines abstoBenden
Charakters und seines Wassermangels.? In einer so
ungastlichen Umgebung konnte der Mensch nicht
lange iiberleben. Wenn ihr Gott ein siindiges Volk
bedrohen oder bestrafen wollte, so gebrauchte er
dafiir die Lebensbedingungen der Wiiste als seine
michtigste Waffe: «Ich will Berge und Hiigel ver-
wiisten und alle eure Giirten vertrocknen lassen»
(Deut 8,15). Sodom und Gomorta wurden zur
Strafe fiir die Siinden ihrer Bewohner zu diirren
Wiisten und Dorngestriipp.

Die Identifikation des diitren Odlands mit dem
Fluch Gottes fithrte zum Glauben, dal3 die Wiiste
die Umgebung des Bésen ist, eine Art von Holle,
in der bosartige Geister hausen. Unter ihnen war
der heulende Drache oder «tanw, das gefligelte
weibliche Monstrum der Nacht, genannt «Lilith»,
und der bekannte Ziegenbock «Seirim». Thnen al-
len stand «Azazel» vor, der Erzteufel der Wiiste.
In einem AusstoBungsritus legte der Oberpriester
einer Gemeinschaft die Siinden der ganzen Gruppe
auf einen Ziegenbock und schickte ihn fort in die
Wiiste zu Azazel (Deut 16, 10). Das Ritual des Siin-
denbockes enthiillt die hebriische Auffassung von
der Wiiste.

Das Alte Testament und seine Behandlung des
Paradies-Themas zeigt ebenfalls diese Vorstellung
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von der Unmoralitit des wiisten Landes. Eden war
ein Ort ohne Furcht, der Antipode der Wildnis.
Die Geschopfe, die dott lebten, waren friedlich
und hilfreich. Zur Strafe dafiir, daB sie die verbote-
ne Frucht gegessen hatten, wurden Adam und Eva
aus dem Garten in die Wiiste getrieben, in ein
«verfluchtes» Land voll von «Dornen und Di-
steln». Der Autor von Joel setzt Eden und die
Wiiste miteinander in Beziehung: «Wie ein Garten
Eden war das Land, ehe es kam, wie eine 6de Wii-
ste war es, als es ging» (2,3). Und Jesaja berichtet
vom Versprechen Gottes, der Sion trosten wird,
und «seine Wiiste wird er zu einem Paradies ma-
chen und seine Steppe wie zu einem Gottesgarten»
(51,3). Die Wiiste und das Paradies sind sowohl
physische wie geistige Gegensiitze.

Die Wiste war fiir den Christen lange ein
machtvolles Symbol entweder fiir das moralische
Chaos der Unerneuerten oder fiir das Verstindnis
des Gotteskindes vom Leben auf Erden als Pilger
in einem fremden Land, in dem der Mensch gegen
die Versuchungen, die sein geistliches Leben be-
drohen, ankimpft. Die Wiiste symbolisiert die
menschlichen Lebensbedingungen, die aus der na-
tiirlichen Neigung zur Stinde, der Versuchung der
materiellen Welt und den Kriiften des Bésen selbst
resultieren. In dieser Wiistenerfahrung von detr
Welt, dem Fleisch und dem Teufel erwartet der
Christ von Christus und der Gemeinschaft mit Thm
seine Erlosung. Gemeinschaft symbolisiert Erret-
tung. Wiiste symbolisiert Verlorenheit. Der Christ
wird von Christus und seiner Gemeinschaft in sei-
nem Kampf um das Uberleben in den Ubeln der
Wiiste unterstiitzt. Er erwartet seine Rettung
durch Wirklichkeiten wie Gemeinschaft, Reich,
Kirche Christi, also die Antipoden der moralischen
und geistlichen Wiiste der Verlorenen.

Jesus formt seine Gemeinde, um den Menschen
aus der Wiiste zu retten, nachdem er selbst sich der
Priifung durch die Wiistenerfahrung unterwotfen
hatte.® Seine vierzig Tage in der Wiiste rufen die
vierzig Jahre der Versuchung und Verwitrung, die
Israel in der Wiiste von Sinai durchzumachen hat-
te, in Erinnerung. «Voll des heiligen Geistes» (Lk
4,1) betrat Jesus die Wiiste, die natiitliche Behau-
sung jener bosen Geister, die den Menschen heim-
suchen und ihn in Verwirrung stiirzen. Der hebrii-
sche Volksglaube machte — wie in anderen Kultu-
ren — die Wiiste zum Aufenthalt von Dimonen
und Teufeln.

In dieser Wiistenerfahrung besteht Jesus die bo-
sen Krifte, die die ganze Menschheit bedringen.
Er durchlebt eine wahre Zeit der Priifung und des

Leidens, eine echte innere Erfahrung, die bedeut-
samer ist als die #duBere Erfahrung zufolge der
wortlichen Interpretation, wonach er tatsichlich
auf die oberste Zinne des Tempels gefiihrt wurde.
Es ist eine Erfahrung, die nach Lukas innig mit Je-
sus’ Tod zusammenhingt. Nach den Versuchun-
gen verliBt der Teufel Jesus «fiir eine Weile»
(4,13) bis zur «Stunde» seines T'odes. Satan kehrt
zum Sterben Jesu zuriick: «Satan fuhr in Judas»
(22, 3) und als Jesus in Gethsemane ergriffen wird,
(22, 53) erklart er: «Dies ist eure Stunde und die
Macht der Finsternis.» Die beharrliche Forderung
des Satans nach einem Zeichen beginnt mit der
Versuchung in der Wiiste und setzt sich bis zum
Ende des Lebens Jesu fort in dem spottenden
Schrei: «Wenn du der Konig der Juden bist, dann
rette dich selbst» (23,37). Der Schrei ist das Echo
der Worte Satans in der Wiiste: «Wenn du der
Sohn Gottes bist...» (4;3,9).

Es gibt noch ein zweites « Echo»-Element in der
Verwirrung von Jesu Wiistenpriifung. Jesus er-
fihrt eine Fortsetzung seines Etlebnisses bei der
Taufe, als er eine vom Himmel kommende Stimme
sagen horte: «Du bist mein geliebter Sohn.» In der
Verwirrung der Wiiste hort Jesus nun eine andere
Stimme sagen: «Wenn Du der Sohn Gottes bist,
und er mull nun unterscheiden, ob dies aus der
gleichen Quelle stammt. Dreimal entscheidet Je-
sus, daB3 die Stimme, die ihn zum Handeln auffor-
dert, die des Satans ist. Er steht zur Einsicht von
seiner einzigarticen Berufung wihrend seines
Tauferlebnisses und verwirft alle wertlosen Inter-
pretationen davon. Es wird ihm beispielsweise
klar, daB er zur Erfiillung seiner Mission sich kei-
ner politischen Macht bedienen sollte. Die geistli-
che Unterscheidung angesichts einer beingstigen-
den Komplexheit und Vielheit der Meinungen, de-
nen sich der Mensch gegeniibersieht, ist eine Prii-
fung, die niemandem erspart bleibt.

Christus stellt den Triumph des Menschen
iiber die Ubel, die durch die Wiiste symbolisiert
werden, dar, indem er sich der grundlegenden
menschlichen Erfahrung der Wiiste in dieser ge-
schichtlichen Priifung, Gottes Willen fiir sich zu
erkennen, unterwirft. Die letzte Vollendung Chri-
sti hingt von seiner Fihigkeit ab, die Probleme sei-
ner geschichtlichen Sendung innerhalb der gege-
benen Grenzen seiner menschlichen Natur und an-
gesichts der verwirrenden Komplexitit und Viel-
heit der Meinungen, denen et gegeniibersteht, zu
16sen. Er machte sich nicht selbst zum Messias,
nichtsdestoweniger aber muBte er seine messiani-
sche Aufgabe im Verlauf des normalen Prozesses
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der menschlichen Erfahrung, des menschlichen
Verstindnisses, Argumentierens, Utteilens und
Entscheidens erkennen. Der ProzeB des Zur-Er-
kenntnis-Kommens seiner gottgegebenen, histori-
schen Identitit und Sendung konnte eine Art von
ernster innerer Priiffung gewesen sein, vergleichbar
mit dem, was alle Menschen, wenn sie nach ihrer
historischen Identitit, nach Lebenssinn und Auf-
gabe fragen, durchmachen.

Jesus hat die Ubel der Wiistenbedingung, in der
der Mensch sich inmitten einer feindlichen Welt al-
lein und verloren fiihlt, iiberwunden. Alle Men-
schen wurden befihigt, gerade durch die menschli-
che Natur, die Christus angenommen hat (Hebr
2,14-18), in der Beziechung der Gotteskindschaft
zu stehen. Jesus ist der Weg des Herrn durch die
menschliche Wiistensituation. Er weiBl nicht nur
den Weg durch die Wiiste, er ist selbst das Beispiel
dafiir und manifestiert diesen Weg in seiner eige-
nen Person. Er verkiindigt nicht nur diesen Weg,
sondern dieser ist untrennbar mit seiner Person
verbunden, und in seiner Person ist der Weg Got-
tes durch die Wiiste in der Welt erschienen (Joh
14,16). Jesus ist der Weg der Kommunion mit
Gott und dem Nichsten. Er ist der Weg, der die
Gemeinschaft zwischen Gott und Mensch und un-
ter den Menschen wiederherstellt, indem er die
Wiistensituation der Entfremdung, der Angst, der
Verwirrung und der Feindschaft iiberwindet. Weil
Jesus die Gemeinschaft zwischen Gott und
Mensch ist, wird die Menschheit in der Verbin-
dung mit ihm befahigt, die gleiche Wirklichkeit zu
etfahren, die Wirklichkeit des Weges durch das
Wiistenchaos zum christlichen Kosmos.?

Die Wiiste symbolisiert den Kontext, innerhalb
dessen Jesus und seine Sendung ihre Bedeutung
haben. Sie symbolisiert die menschliche Situation,
fiir die seine Kirche als ein Ausdruck gottlicher
Barmherzigkeit gegriindet wurde, um als ein Weg
der Befreiung zu dienen. Die universale Mensch-
heitserfahrung der Wiiste ist der einzige Kontext,
in dem Jesus, seine Sendung und seine Kirche
einen Sinn haben. Sie symbolisiert die Erfahrung,
die Jesus kannte und in seiner geschichtlichen Exi-
stenz meisterte, ein BErfolg, an dem die ganze
Menschheit teilhat. Der personale Charakter dieser
Erfahrung wurde symbolisiert durch den Teufel
und die Dimonen, die Jesus und seine Jiinger aus-
tricben, um die Menschheit zu befreien. Die
menschliche Freiheit wird nicht ohne die Priifun-
gen des geistigen Kampfes gewonnen, in dem der
Mensch sich von der befreienden Macht des Weges
durch die dimonisierte Wiiste seines eigenen Gei-

stes und seiner eigenen Gesellschaft fithren lassen
mulB.

4. Symbolisicrung des Bésen:
Absicht, Friichte, Gefahren

Symbole deuten durch ihre Bezichung, durch As-
soziation und Konvention auf etwas anderes hin.
Sie sind sichtbare Zeichen fiir etwas, das unsicht-
bar sein kann, wie etwa eine Idee oder eine Hal-
tung. Sie driicken eine Haltung aus, eine Einstel-
lung, eine Orientierung, ein Gefiihl. Sie sind, was
sie bedeuten, und sie bedeuten, was sie bedeuten
sollen. Sie kénnen daher durch die Kraft einer neu-
en Bedeutung umgestaltet werden. Christus bei-
spielsweise hat die Bedeutung von Tod und Kreuz
in ein Symbol der Erlésung verwandelt. Er hat die
Bedeutung von Ehe umgewandelt, indem er sie als
Symbol fiir seine Verbindung mit der Kitche be-
zeichnete (Eph 5). Christliche Ehe ist von der
nichtchristlichen Ehe verschieden, weil ihre Be-
deutung eine andere ist. Die Sakramente sind das,
was die Sakramente bedeuten und sie bedeuten
das, wofiir Christus sie eingesetzt hat.10 Als Sym-
bole der Etlésung enthalten sie auch Gegensym-
bole der Verwerfung. Unser Verstindnis von der
Gnade und vom Bésen und ihre Gegenwart in
Symbolen und durch Symbole schafft die Grundla-
ge fiir den sozialen oder kommunitiren Charakter
des Gottesdienstes.11

Der Mensch ist ein Wesen der Beziehung, der
seine Bezogenheit natiitlich durch Symbole zum
Ausdruck bringt. Er driickt seine Reaktion auf das
Bése, das er in der Natur, in sich selbst und in der
Gesellschaft erfihrt, durch Symbole aus, die sein
Wertsystem erkennen lassen. Seine Symbole des
Bésen bringen seine Gefiihle der Angst oder Ab-
neigung zum Ausdruck, und sie rufen auch diese
Gefithle hervor. Sie haben die Kraft, das auszu- -
driicken, was der Mensch vielleicht auf eine logi-
schere und differenzierte Weise nicht ausdriicken
kann. Dennoch ergiinzen sie eine logische Erkli-
rung, indem sie einem Bediirfnis entsprechen, dem
diese vielleicht nicht entsprechen kann. Es ist das
Bediirfnis nach einer affektiven Antwort auf die
Gegenstinde seines BewubBtseins.12

Symbole erkliren sich nicht selbst. Sie bediirfen
einer Uberpriifung, denn sie sind fiir verschiedene
Deutungen offen.18 Die Symbole der Befreiung
der einen sind die Symbole der Unterdriickung fiir
die anderen. Die Erklirung des Symbols tiber-
steigt das Symbol selbst. Das ist fiir den sinavollen
und wirksamen Gebrauch des Symbols fiir ge-
meinsames Handeln oder gemeinschaftlichen Got-
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tesdienst wichtig.14 Der Exorzist mufl den Namen
des Teufels wissen (das Symbolisierte Ubel verste-
hen), ehe er ihn austreiben kann. Das Wissen ist
wesentlich, um dem vom Bdsen besessenen Men-
schen helfen zu konnen. Ein irriges Verstindnis
der symbolisierten Ubel kann eine Gemeinschaft
zu unwirksamen, dummen oder gar katastrophalen
Handlungen verleiten. Hitlers « Mein Kampf» bei-
spielsweise bietet fiir wirtschaftliche Ubelstinde
nichtwirtschaftliche Symbole an. Es gibt auch die
Tendenz, das Symbol zur Erklirung des Bosen zu
machen als ein verkehrtes Allheilmittel. Kommu-
nismus, Faschismus, der Vietnamkrieg, die Mittel-
klasse, Drogen, die Kirche und so weiter, werden
zu Symbolen fiir alles mogliche, was in der Gesell-
schaft nicht stimmt.

Die Antithese ist ein wichtiges Mittel der Uber-
zeugung, so wie eine Politik sich mit dem emp-
fiehlt, wogegen sie eingestellt ist. Gesellschaften
sind stindig in Versuchung, sich durch Siinden-
bocke zu reinigen, Sammlung durch Sonderung zu
erreichen. In der politischen Auseinandersetzung
stachelt der Kandidat, der sich als Sprecher der
Allgemeinheit prisentiert, seine Zuhérer durch die
Verwendung von Siindenb&cken und die damit er-
reichte Identifizierung gegeniiber einem gemeinsa-
men Feind dazu an, lokale Ubel primir an fremden
Figuren («fremden Teufeln»), die als auBenstehen-
de Ursachen dieser Ubel herhalten miissen, waht-
zunehmen. Die Symbole des Bosen miissen weise
genutzt werden. Sonst kdnnen sie iiber ihre Benut-
zer gerade die Ubel bringen, die sie symbolisieren.

7. Der Mensch als Symbol

Der Mensch ist ein Symbol, eine «imago Dei».15
Seine Handlungen sind der Sinn seines Lebens und
bringen diesen zum Ausdruck. Der gute Mensch
reflektiert die Herrlichkeit Gottes als eine sichtbate
Manifestation von Gottes unsichtbarer Natur
(Rém 1,20). Der gute Christ bringt die Herrlich-
keit Gottes in Christus zum Ausdruck. Das gleiche
gilt fiir die gute sikulare Gesellschaft und fiir die
gute Gesellschaft von Christen. Durch bése Hand-
lungen wird jedoch das Symbol pervertiert. Es

1 R.Woods (Boston 1898). Das absurde Theater gibt der
menschlichen Erfahrung der Wistensituation deutlichen
Ausdruck: Albee, Adamov, Arrabal, Beckett, Genet, Jones-
co. Ebenso dic Existentialisten Sartre und Camus.

2 N.Algren (New Yotk 1960). Arthur Millers « Death of
a Salesmany (deutsche Ubersetzung: Tod eines Handlungs-
reisenden) verwendet reichlich Wiistenvorstellungen, um
die Gefahren des Lebens in der modernen Gesellschaft aus-
zudriicken.

3 J.Gottmann, Megalopolis (New York 1961) 216.

wird entsprechend dem Ausmal des Bosen zum
Gegensymbol. Das bése Individuum, die bése Ge-
sellschaft verstellen, stéren und verfilschen die
Hertlichkeit Gottes. Der bse Christ und die bése
christliche Gesellschaft verstellen, stéren und ver-
falschen die Herrlichkeit Gottes in Christus. Als
Symbole des Bosen kénnen sie die Menschen, die
nach Gott und seinem vollkommenen Bild in Chri-
stus fragen, irrefithren. Sie kénnen das menschli-
che Verstindnis von Gott und seiner vollkomme-
nen Darstellung in seinem Wort korrumpieren.
Vielleicht die einzigen Ubel, von denen das Neue
Testament berichtet, daB sie den Zorn Christi her-
vorriefen, sind die Verdrehungen Gottes und sei-
nes Geistes durch die offiziellen religiosen Fiihrer.
Sie waren in mancher Hinsicht zu Gegensymbolen
des Gottes geworden, fiir den Jesus das vollkom-
mene Symbol war, Sie konnten so die wahre Wirk-
lichkeit, die Jesus durch seine personliche Kom-
munikation von der Erfahrung, dem Wissen, der
Liebe und dem Verstindnis Gottes bezeugte, ver-
félschen,

Die gegenseitige Liebe der Christen ist das wirk-
same Symbol, durch das Christus anderen mitge-
teilt wird: «Alle werden erkennen, daB ihr meine
Jiinger seid, wenn ihr einander liebt» (Joh 13,35).
Hal und Streit unter Christen ist das entsprechen-
de Gegensymbol, das Christus fiir andere verstellt,
stort und verfilscht. HaB unter Christen ist das
héchste Symbol des Bosen, denn es beraubt andere
der authentischen Offenbarung von Gottes Liebe
in Christus. Denn es ist die schuldhafte Unterlas-
sung, anderen fiir ihre Erfiilllung die gottliche
Barmbherzigkeit mitzuteilen. Denn auf diese Weise
kann die Bedeutung Gottes in Christus fiir andere
verdchtlich gemacht werden. Fiir Christen leitet
der 6kumenische Imperativ sich aus ihrer Ver-
pflichtung zu dieser gegenseitigen Liebe ab, die
der Liebe zwischen Christus und seinem Vater ent-
spricht (Joh 15,9ff), die Gott in Christus der
Menschheit offenbart. Okumenische Gebetsgottes-
dienste und freundschaftliche Zusammenarbeit un-
ter den vielen christlichen Denominationen macht
Christen zu wirksamen Symbolen der gegenseiti-
gen Liebe anstatt zu Symbolen des Bésen.

4 In «De Rerum Naturay sprach Lukrez fiir seine Zeit.
Er stellte fest, es sei ein ernsthafter Mangel, daf so viele Teile
der Erde von Wiisten voller ruheloser Schrecken eingenom-
men werden. Er beschreibt dies im Zusammenhang mit dem
vorzivilisatorischen Leben, als der Mensch eine alptraum-
artige Existenz fithrte und von allen Seiten von Gefahren
bedroht wat. Er berichtet, wie der Mensch dieser beklagens-
werten Wiistensituation dutrch die Entwicklung seiner Intel-
ligenz und seines Einfallsreichtums entfloh.

5 Es gibt noch andere Elemente, die fiir die Feindschaft
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des Menschen und seinen Schrecken gegeniiber der Wiiste
grundlegend sind. Viele Volkstraditionen verbinden die
Wildnis mit dem Ubernatiitlichen und Monstrésen. Sie hat
etwas Geheimnisvolles an sich, das die Einbildungskraft
anregt. Fiir dngstliche Augen werden die Aste eines Baumes
zu grotesken, springenden Figuren, und der Wind klingt
wie ein unheimlicher Schrei. Der wilde Forst erscheint von
fantastischen Geschopfen bewohnt, die in seinen Tiefen
lauern, Ob man sie nun als Gottheiten betrachtet und durch
Opfer gnidig stimmt oder als Teufel, jedenfalls wurden die-
se Wesen in den Wildern gefiirchtet. Vgl. dazu A, Porteus,
Forest Folklore, Mythology, and Romance (New York
1928).

6 Pan, in der klassischen Mythologie der Herr der Wil-
der, hatte die Beine, die Ohren und den Schwanz eines Bok-
kes und den Kérpet eines Mannes. Er vetband derbe Sinn-
lichkeit mit grenzenloser Kraft. Griechen, die durch einen
Wald muBten, fiirchteten sich vor einem Zusammentreffen
mit Pan, Das Wort «panisch» kommt aus dieser blinden
Furcht, die Reisende iiberfiel, wenn sie fremdartige Schreie
in der Wildnis horten und meinten, diese zeigten das Nahen
Pans an.

? R.Funk, The Wilderness: Journal of Biblical Literature
(1959) 205-214.

8 J.Navone, Themes of St.Luke (Rom 1970) 170-179.

9 Fast tiberall fiel die Austreibung von Dimonen, Krank-
heiten und Siinden mit der Feier des Neuen Jahres zusam-
men, oder fiel jedenfalls in einer bestimmten Periode zusam-
men, wobei der Neubeginn der Zeit im Durchgang vom
Chaos zum Kosmos gefeiert wurde. Solche Exorzismen
bewirken eine Art von neuer Schépfung.

10 F,Crowe, Salvation as Wholeness: Canadian Journal
of Theologie (1968) 234.

11 Fir die Stimulierung religidser Gefiihle sind die spe-
kulative Theologie und die philosophische Denkanstren-
gung nicht unmittelbar relevant, sondern sie miissen sich
mit Symbolen, dic die Sensibilitit ansprechen, verbinden,
um das Wissen von Gottes Existenz und das unvollkom-

Joan Llopis
Die Befteiungsbotschaft
in der Liturgie

Jedwede Reflexion iiber die Beziehungen zwischen
Liturgie und Politik muBl von einer Analyse des
Sinns ausgehen, den die Wortverkiindigung in der
Liturgiefeier hat. Wir diirfen zwar die rituellen
und sinnbildlichen Aspekte des christlichen Kults
nicht geringschitzen und diesen nicht zu einem
bloBen Spiel mit Worten machen, aber wir miissen
uns der groBen Bedeutung bewuBt sein, die dem
Wort in der Liturgiefeier nicht nur quantitativ,
sondern vor allem qualitativ zukommt. Das Wort
bildet ja ihr Hauptelement. Darum ist zu untersu-
chen, welchen Zusammenhang die Liturgieworte

mene Verstindnis des Glaubens spontan wirksam werden zu
lassen. Das Gebet ist solch ein Symbol. Es ist ein sensitives
Engagement der Psyche in Verbindung mit jemandes Wiss-
sen und Glauben.

12 B.Lonergan, Method in Theology (London 1971)
64-69.

13 P,Ricoeur, The Symbolism of Evil (Boston 1967).
Durch kritische Interpretation, die von den Einsichten aller
Wissenschaften unterstiitzt werden muB, gewinnen religiose
Symbole ihre Macht wieder zuriick, um das Heilige zu ver-
mitteln. Wir miissen verstehen, um zu glauben und wir miis-
sen glauben, um voll zu verstehen,

14 E, Erikson, The Development of Ritualisation: The
World Year Book of Religion, Band 1 (London 1969) 712,
behauptet, daB Ritualisierung fiir die menschliche Entwick-
lung wesentlich ist: in der Gegenseitigkeit der Anerken-
nung ubersteigt sie Separiertheit und bestirkt Unterschei-
dendes. Die Wiistensituation ist wegen ihres Mangels an
authentischer Kommunikation zwischen Gott und Mensch
entmenschlichend. Sie ist bar aller Ritualisierung, welche ein
echtes Kennzeichen menschlicher Beziechungen zu Gott und
zum Mitmenschen ist.

15 Vgl. R.Rousseau, Secular and Christian Images of
Man: Thougt (1972) 167—200.
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mit der politischen Dimension des Glaubens und
Lebens der Christengemeinde haben. Dies soll in
den nachstehenden Uberlegungen geschehen.

Die Liturgie verkiindigt eine Befreinngshotschaft

In den liturgischen Handlungen kommen viele Re-
degattungen vor: biblische Lesungen, Gebete, Ge-
singe, Ermahnungen, Homilie. Jede von ihnen be-
sitzt ihr besonderes Gefiige und ihre besondere Dy-
namik, letztlich aber dienen alle dazu, die einzige
Wirklichkeit zum Ausdruck zu bringen, welche
die Christengemeinde sinnvoll aussagen kann: die
Frohbotschaft vom Heil. Bei aller Verschiedenheit
der Akzente und Schattierungen sowie der literari-
schen Arten wird ein einziger Inhalt ausgesagt: Je-
sus ist das Heil. Demnach lassen sich die drei
Haupttypen des Liturgiewortes, die bei der Eucha-
ristiefeier vorkommen, in drei kutrze Sitze fassen,
die den gleichen Sinn haben und nur dem gramma-
tikalischen Subjekt nach verschieden sind. In der
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