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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-
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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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Wortverkiindigung ist es Gott selbst, det uns sagt:
«Ich bin der, der rettet.» Im Glaubensbekenntnis
bestitigt die Glaubensgemeinde: «Er ist es, der
rettet.» Und im Hochgebet endlich miindet all dies
in ein liebendes Zwiegesprich mit dem Herrn:
«Du bist es, der rettet.»l

Das Heil, das im Liturgiewort verkiindigt wird,
besteht nicht in einer fleisch- und blutlosen, rein
iibernatiirlichen Wirklichkeit, sondern es geht um
das Heil im christlichen Sinn, das eng mit der
Menschheitsgeschichte zusammenhingt. Die heu-
tige Theologie betont deshalb den Zusammenhang
zwischen Heil und Befreiung, wobei diese im mog-
lichst umfassenden Sinn verstanden wird.2 Wenn al-
so die in der Liturgie verkiindigte Botschaft christ-
lich sein will, muf} sie Befreiungsbotschaft sein.

Die Gleichsetzung von Heil und Befreiung ent-
springt nicht bloBer Willkiir, sondern hingt ganz
mit dem Sinngehalt der biblischen Offenbarung
zusammen. Im Alten Testament findet sich eine
Kategorie, die uns den Sinn des Heils erschlieBt:
das geschichtliche Auszugserlebnis. Nach den
Worten, die Mose an das Volk richtet (vgl. Ex
13,3—4), lassen sich in der Begebenheit des Aus-
zugs des Volkes Israel aus Agypten drei Ebenen
unterscheiden. Die erste ist die des geschichtlichen
Ereignisses als solchen: der Auszug eines Volkes,
wie das bei irgendeiner andern Nomadengruppe
der Fall sein konnte; die geschichtliche Tatsache,
die sich von der Geschichtswissenschaft rein sach-
lich nachweisen 1iBt. Die zweite Ebene ist die der
politischen Interpretation dieses geschichtlichen
Sachverhalts: Der Auszug wird als Schritt aus der
Sklaverei in die Freiheit bewertet, als ein Befrei-
ungsvorgang, der ganz offen in einen politischen
Zusammenhang gestellt wird. Und die letzte Ebe-
ne bietet uns die religiése Deutung des Ereignis-
ses: Der tiefe Sinn des Auszugs liegt darin, daf3
Gott eingreift und als der Haupturheber des Ge-
schehens erscheint. So gelangt man von einem
nachweisbaren geschichtlichen Vorgang (die Wan-
derungen), der zu einer politischen Kategorie er-
hoben wird (die Befreiung), zu einer tieferen Sinn-
ebene: die seiner religiosen Bedeutung (die Erret-
tung durch Gott). Der von den Menschen erlebte
Auszug, die Eroberung der Freiheit verwirklicht
und verdeutlicht eine Rettung, deren Triger Gott
selbst ist.

Wohlgemerkt: es handelt sich nicht um’ drei
Ebenen, die einander nichts angingen, sondern die
religiose und die geschichtlich-politische Ebene
hingen zutiefst zusammen. Die erste stellt den tief-
sten Aspekt simtlicher menschlicher Befreiungs-

vorginge dar, und so wird der Auszug zu einem
Paradigma der gesamten judischen und christli-
chen religiosen Erfahrung.? Man gewahrt in der
Geschichte das Walten Jahwes, doch dazu muB
man die Geschichte mit den Augen des Glaubens
lesen. Nur sie sind imstande, hinter dem vorder-
griindigen Subjekt der Geschichte noch ein ande-
res zu erblicken: Der Auszug, den die Israeliten
vollzogen haben, ist detr von Gott bewirkte Aus-
zug; die Befrejungstat des Volkes ist die Befrei-
ungstat Gottes; die Weltgeschichte ist die Ge-
schichte des Befreiungswerkes Gottes.

Im Neuen Testament erklimmt die Schau des Al-

‘ten Testamentes ihren Hohepunkt. Das Paradigma

des Auszugs findet seine Vollendung im Werk
Christi, das vom Neuen Testament als eine Befrei-
ung dargestellt wird. Vor allem wird sein Tod und
seine Auferstehung als der wahre, endgiiltige
«Auszug» betrachtet (vgl. Lk 9,31; Joh 13,1). Das
Ostermysterium Jesu Christi, das Zentralthema
der Verkiindigung und der Liturgie, wird so zu
einem Befreiungsmysterium, das alle alten Vorher-
bilder zu ihrer Erfiillung bringt und die Gewihr
fiir die eschatologische Zukunft darstellt.

Die osterliche Befreiungstat Jesu Christi liegt in
der Linie des Befreiungsgeschehens des Auszugs,
iibersteigt dieses aber endgiiltig. Sie besagt, daB
das christliche Heil in der menschlichen Befrei-
ungstat Wuzrzel schligt und sich inkarniert, aber
auch, dafl keine konkrete Verwirklichung der Be-
freiung als endgiiltig anzusehen ist und daB infol-
gedessen alle Befreiungstaten einer kritischen
Uberpriifung zu unterziehen sind. Aus dieser
Spannung zwischen Inkarnation und Kritik er-
wichst die prophetische Dimension der christli-
chen Botschaft; sie verlangt, unabliflig neue Be-
freiungstaten zu vollbringen, die das eschatologi-
sche Heil in unserer Zeit anbahnen. So inkarniert
sich das christliche Heil im menschlichen Befrei-
ungswerk ; es wird zu einer kritischen Instanz aller
geschichtlichen Freiheitsverwirklichungen und zu
einer prophetischen VerheiBung der endgiiltigen
Freiheit.4

Verkindigung ohne Befreinngscharakier
Die Liturgie proklamiert, wie gesagt, die Befrei-
ungsbotschaft. Man miiBte eher sagen: Die Litur-
gie so// die Befreiungsbotschaft verkiindigen, denn
tatsichlich tut sie dies 6fters nicht. Es miissen ge-
wisse Bedingungen vorhanden sein, damit die in
der Liturgie verkiindigte Botschaft wirklich als
eine Befreiungsbotschaft erfalt und erlebt wird.
Um diese Vorbedingungen ausfindig zu machen,
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wollen wir erstens die Umstinde aufdecken, die das
Liturgiewort daran hindern, in seiner ganzen Be-
freiungskraft zu erklingen. Wenn das, was dem
christlichen Heil seinen menschlichen Befreiungs-
charakter gibt, sein Zusammenhang mit der Ge-
schichte ist — da doch die Geschichte den Ort der
Freiheit bildet —, so ist anzunehmen, daB das
Haupthindernis, das es der liturgischen Wortver-
kiindigung verwehrt, wahrhaft befreiend zu sein,
darin liegt, daB3 sie nicht in der geschichtlichen Zeit
inkarniert ist. Und dieser Mangel kann jede det
drei Etappen des Zeitrthythmus betreffen: die Ver-
gangenheit, die Gegenwart und die Zukunft.

Was die Vergangenheit angeht, so verliert das
Wort seine geschichtliche Dimension, wenn die
Verkiindigung in mythischer Form geschieht. Der
Mythos berichtet ja von Dingen, die auBerhalb der
Zeit liegen. Bei mythischen Erzihlungen kénnen
wir nicht von geschichtlicher Vergangenheit im
eigentlichen Sinn reden, sondern nur von einer ar-
chetypischen Zeit, die sich unabliBig wiederholt
und stets sich gleich bleibt. Die Verkniipfung der
Gegenwart mit dieser mythischen Zeit verhindert,
daBl der Mensch wahrhaft zur Freiheit kommt, da
sein Schicksal in der Unwandelbarkeit der urbildli-
chen Geschehnisse beteits irgendwie festgelegt ist.
Die liturgische Wortverkiindigung liuft bestindig
Gefahr, mit dem verwechselt zu werden, was zeit-
lose, unabinderliche Mythen berichten, und so um
ihre notwendige Verwurzelung in der Geschichte
zu kommen. Dazu tragen verschiedene Faktoren
bei: die rituellen Elemente, welche die Verkiindi-
gung begleiten; die zyklische Wiederholung det-
selben Texte anliBlich der Feste des Kirchenjah-
res; die zweifellos mythischen Aspekte gewisser
biblischer Erzihlungen. Wenn das Wort durch den
Mythos iiberlagert wird, verliert es seine Befrei-
ungsmacht, da es die Gegenwart und Zukunft des
Menschen an die Tyrannei einer zeitlosen, un-
menschlichen Vergangenheit versklavt.

Was die Gegenwart betrifft, so verliert das Wort
seine geschichtliche Dimension, wenn die Verkiin-
digung in ideologischer Form erfolgt. Jede Ideologie
gibt sich als absolutes Wahrheitssystem aus, das
um seiner selbst willen Geltung beansprucht, ohne
die konkreten Umstinde des bestreffenden Zeit-
punkts zu beriicksichtigen. Sie will zwar mit der
Gegenwart in Verbindung sein, nimmt sie aber
nicht ihrem eigentlich geschichtlichen Aspekte
nach, sondern betrachtet sie bloB als Glied einer
Kette, das sich mit den iibrigen Gliedern ohne wei-
teres austauschen liBt. Die Ideologie vermeint, die
ewige Wahrheit zu besitzen, und die Gegenwart

interessiert sie nur insoweit, als sie es ihr ermog-
licht, die starren Ideen zu verwirklichen. Sie fiihrt
zum Absehen von der geschichtlichen Perspektive
und infolgedessen zur Annullierung der freien
Selbstverwirklichung des Menschen. Dieser wird
zur bloBen Reproduktion des ideologischen Mo-
dells gezwungen, das unter allen Umstinden Giil-
tigkeit beansprucht. Das Liturgiewort schwebt
nicht selten in Gefahr, zu einer Ideologie zu entas-
ten und sich von der geschichtlichen Wirklichkeit
zu losen.

In diesem Sinn wirken sowohl der Lehrgehalt
mancher Bibeltexte als auch die theologische Er-
klirung, die vor allem durch die Homilie zu ihnen
hinzukommt. Sehr leicht vergiBit man die wesentli-
che kerygmatische Dimension des Wortes und be-
tont einseitig den Lehraspekt der verkiindigten
Texte — oder macht daraus gar eine Doktrin. Wird
das Wort durch die Ideologie bestimmt, bringt es
die Gegenwart um ihre geschichtliche Vergangen-
heit und ihre eschatologische Zukunft, um sie der
Unbeugsamkeit der «ewigen Wahrheiten» zu un-
terwerfen.

Was die Zukunft angeht, so vetliert das Wort
seine geschichtliche Dimension, wenn seine Ver-
kiindigung i stopischer Form geschieht. Die Uto-
pie verweist auf kiinftige Errungenschaften, von
denen ‘man von vornherein weil, daB3 sie uner-
reichbar sind. Damit wird sie zu einer Negation
der geschichtlichen Zukunft, obwohl sie anschei-
nend eine Zukunftsvision bietet. Thre Zukunft
steht auBlerhalb der Zeit, neben der wirklichen Ge-
schichte der Menschen. Die utopischen Hoffnun-
gen fithren zu einer Annullierung der Freiheit, da
sich der Mensch dazu verdammt sieht, unablaBig
ein unerreichbares Ziel anzustreben, das aulerhalb
seiner realen Moglichkeiten liegt. Das Verkiindi-
gungswort in der Liturgie kann leicht mit einer
utopischen VerheiBung verwechselt werden. Sein
eschatologischer Aspekt, sein Hoflnungsgehalt,
das Vorlegen einer irgendwie iibermenschlichen
Zielvorstellung — all dies trigt dazu bei, die Mei-
nung zu erzeugen, daBl die Botschaft des Evange-
liums utopisch, wenn nicht chimirisch sei. Doch
diese Verwechslung zwischen eschatologischer
VerheiBung und utopischer Zielvorstellung wird
fiir den Zuhérer zu etwas schrecklich Versklaven-
dem, da sie ihm in seinem Kampf, sich von der
Last des Ubels und der Siinde zu befreien, den Mut
nimmt. Wenn das Wort utopisch klingt, opfert es
die vergangene und die gegenwirtige Wirklichkeit
des Menschen auf dem Altar einer unerreichbaren,
verzehrenden Zukunft.
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Befreiende Verkindigung

Damit die liturgische Wortverkiindigung ihren
ganzen Befreiungsdynamismus behilt, muB sie im-
mer die Verbindung mit der Geschichte bewahren
und sich tatsichlich und konkret auf die Vergan-
genheit, Gegenwart und Zukunft beziehen. Dar-
um ist dem Mythos die Erinnerung, der Ideologie
die Aufforderung und der Utopie die VerheiBung
entgegenzusetzen.

Das Wort als Erignerang verkiindigen heilt
davon iiberzeugt sein, daBl die Geschehnisse, von
denen die Botschaft des Evangeliums spricht, der
witklichen Geschichte der Menschen angehoren.
Es sind keine mythischen, in der Nacht der Zeiten
versunkenen Ereignisse. Sie sind auch nicht blof3
fromme Anekdoten oder Geschichtlein zur Veran-
schaulichung. Vielmehr handelt es sich dabei im-
mer um menschliche Begebenheiten im Vollsinn,
bei denen alle gesellschaftlichen, kulturellen und
politischen Faktoren mitspielen, wie sie zur Ge-
schichte der Menschen gehoren. Im Licht des
Glaubens geschen erscheinen sie jedoch als befrei-
ende Eingriffe Gottes in die Weltgeschichte und
somit als wiirdig, von der Kirche im Gedichtais
behalten zu werden. Diese Erinnerung ist kein hi-
storisches Archiv, worin die Andenken an die Ver-
gangenheit nebeneinander aufbewahrt werden.
Vielmehr ist es ein lebendiges Gedenken und eine
Aktualisierung der in Erinnerung behaltenen Ta-
ten, da ja die Befreiungskraft, die sie einst ermog-
licht hat, auch weiterhin am Werk ist. Der gleiche
Geist, der das Volk Israel aus der Sklaverei in die
Freiheit und Jesus aus dem Tod ins Leben gefiihrt
hat, weckt den Glauben der Gemeinde, welche die
Machttaten des Herrn verkiindigen hért. Und da
dieser Glaube Geschehnisse zum Gegenstand hat,
die fiir die Geschichte der Befreiung des Menschen
entscheidend sind, erhilt das Gedenk-Wort, das sie
aktualisiert, ein Befreiungspotential fiir die Kirche
und fiir die Welt.

Das Wort als Aufforderang verkiindigen will
besagen, daBl man an die Gegenwartskraft der Bot-
schaft glaubt. Nicht weil die biblische Botschaft
eine perfekt ausgearbeitete Ideologie enthielte, die
fur alle Zeiten und Situationen Geltung besiBe.
Wie bereits gesagt, betrifft die Botschaft vor allem
Ereignisse, die der geschichtlichen Vergangenheit
angehoren. Das gegenwirtige Heils- und Befrei-
ungsgeschehen kann sich bloB aus der Vergangen-
heit heraus ereignen. Wie die Glaubensgemeinde
weil3, fiihrt der Herr der Geschichte das, was er
einst fiir unsere Viter getan hat, durch die jetzigen

Befreiungstaten fiir uns weiter. Das Verkiindi-
gungswort, das von der Vergangenheit spricht,
gibt uns Licht zur Erhellung der Gegenwart. Die
Gegenwart braucht deswegen nicht lediglich eine
Kopie der Vergangenheit zu sein. Die Gegenwart
bietet stets etwas Neues und Urspriingliches, das
uns in den alten Worten neue reiche Sinngehalte
entdecken ldBt. Darum darf und mub3 die liturgi-
sche Wortverkiindigung auf die aktuellen Ge-
schehnisse Bezug nehmen, die den Befreiungspro-
zeB der Menschen betreffen. Vermittels der Entzif-
ferung der «Zeichen der Zeit» wird das Wort zu
einer kritischen Aufforderung, die das Ungeniigen
der menschlichen Leistungen dartut, jedoch be-
stindig zu neuen, besseren Unternehmungen an-
spornt. Damit befreit es die Kirche und die Welt
von jeglicher Versuchung zut Selbstzufriedenheit
und Entmutigung.

Das Wort als Verbeifung verkiindigen heilit sei-
ne Wirkkraft im Hinblick auf die reale Zukunft der
Geschichte betonen. Das Verkiindigungswort be-
zieht sich nicht bloB auf vergangene Taten und be-
riicksichtigt auch nicht bloB die voriibergehende
momentane Situation, sondern kiindigt die end-
giiltige Vollendung der Geschichte an — nicht als
etwas fiir sich Bestehendes, von der Vergangenheit
und der Gegenwart Getrenntes, sondern als eine
Dimension, die allem, was einst und jetzt zustande-
gebracht worden ist, zugrunde liegt. Die eschatolo-
gische VerheiBung der Botschaft des Evangeliums
hat es nicht mit einer unerreichbaren, utopischen
Zukunft zu tun, sondern betrifft etwas, das wir
schon jetzt zustandebringen kénnen und was einst
schon zustande gebracht worden ist, aber stets un-
vollkommen und unvollendet bleibt und deswe-
gen unablifig verbessert werden muB. Die not-
wendige Kraft hierfiir ist in der Welt bereits vor-
handen, obwohl sie nie in ihrer ganzen Vollen-
dungsmacht zutage tritt. Die totale Befreiung ist in
der Hoffnung vorhanden, und diese Hoffnung ist
es, die den Menschen zutiefst befreit, indem sie all
das zerstort, was ihn zur Illusion verleiten kénnte,
das Ziel bereits erreicht zu haben, wihrend man
immer noch auf dem Weg dazu ist. Die propheti-
sche Verkiindigung des VerheiBungswortes ist die
stirkste Preiheitsgarantie.

Die entscheidende Rolle der Homilie

Eine jede der verschiedenen Klassen von Liturgie-
worten mul} die erwihnten Aspekte der Erinne-
rung, der Aufforderung und der VerheiBung ent-
halten, sonst verlore sie jhre Befreiungskraft und
ihre Fihigkeit, sich auf die politische Dimension

116



DIE BEFREIUNGSBOTSCHAFT IN DER LITURGIE

des Glaubens auszuwirken. Es gibt jedoch einen
besonderen Redetypus, der bei der Aufgabe, die
Befreiungsdynamik der Botschaft des Evange-
liums freizusetzen, eine entscheidende Bedeutung
hat, nimlich die Homilie. Die Homilie ist deswe-
gen so wichtig, weil sie ein integrierendes Element
einer ganzen Reihe von Aspekten der Liturgiefeier
ist, die ohne sie in die Gefahr gerieten, bloB neben-
einander her, ja auseinander zu laufen.

Die Integration, die von der Homilie zustande
gebracht wird, liegt auf verschiedenen Ebenen.
Exrstens ist die Homilie gleichsam der Angelpunkt
fiir die beiden integrierenden Teile jeder Feier: das
Wort und der Ritus. Und zwar nicht nur als ein
einigendes Element objektiver Art, sondern in tie-
fer Verbindung mit den Versammlungsteilneh-
metn, die ja schlieBlich die sind, die das Wort ho-
ren und den Ritus feiern. Zweitens vereint die Ho-
milie die Haupteigenschaften der iibrigen Predigt-
arten, die in der Kirche iiblich sind. Obwohl sie
ihrem tiefsten Wesen nach eine Aufmunterung ist,
das Wort in die Liturgiefeier und ins Leben umzu-
setzen, mufl die Homilie die Anrufskraft der mis-
sionarischen Verkiindigung und den Lehrreich-
tum der katechetischen Unterweisung beibehalten.
Sie erwihnt nicht nur, sondern verkiindigt und
lehrt auch und fithrt schlieBlich zur Herzmitte des
Mysteriums.5 Ein letzter, aber nicht weniger wich-
tiger Punkt: die Homilie integriert die verschiede-
nen Beitrige, die jedes Glied der Liturgiegemeinde
dem andern zur Deutung des Gotteswortes und
zur gegenseitigen Auferbauung bieten kann und
soll. Sie ruft diese gegenseitigen Anregungen her-
vor, sichtet sie und nimmt sie in eine Einheit hin-
ein, welche die méglichen Meinungsverschieden-
heiten aufhebt und mit dem Glauben der Gesamt-
kirche verbindet.

Um ihren Auftrag genau zu erfiillen, darf die
Homilie nicht nur in einer bloB wértlichen oder
rein allegorischen oder lediglich moralischen Bibel-
auslegung bestehen, sondern sie muB das Gute
von jedem dieser Auslegungstypen nehmen und
nach der Anagogie streben, d.h. totalisierend und
wegleitend sein. Von einer Sinnerhellung detr bei
der Feier gesprochenen Worte ausgehend, fithrt sie
die Horer zu einer gliubigen Aneignung ihres In-
halts, zu einer lobpreisenden Feier des Wortes als
einer Gottesgabe und zu einer praktischen Ver-
wirklichung ihrer Lebenskraft. Damit trigt sie da-
zu bei, daB das Gotteswort proklamiert, gefeiert
und ins Leben umgesetzt witd und so zu dem
wird, was es zutiefst zu sein hat: das, was der Glau-
~ bensexistenz ihren letzten Sinn gibt.

Auf diese Ausrichtung der Homilie auf das Le-
ben ist am meisten zu achten, wenn wir ihre ganze
Befreiungskraft zur Entfaltung bringen und Ge-
withr leisten wollen, daB sie auf die gesellschaftli-
chen und politischen Gegebenheiten wirklich ein-
wirkt. In der Praxis ist allerdings zu differenzieren.
Zur Behandlung in einer Homilie eignen sich nur
Tatbestinde und Sachverhalte, die nicht mit Pro-
blemen zu tun haben, von denen nur ein einziger
Zuhorer oder einige wenige Glieder der Gemeinde
betroffen sind, sondern nur solche, die irgendwie
alle angehen, wenn auch nicht in gleichem MaBe..
Es miissen Situationen sein, die irgendwie dring-
lich vom Gotteswort angeleuchtet werden miissen,
wobei man sie jedoch nicht einfach auf «morali-
sche» Probleme oder Gewissensfille verkiirzen
darf, sondern es muB} stets um tief verwurzelte
Haltungen gehen, die dem Wesenskern der vom
Evangelium vertretenen Geisteshaltung entspre-
chen. Zu der Frage, wie diese Erhellung vom
Evangelium her zu geschehen hat, ist zu sagen:
Die Homilie darf iiber alles sprechen, kann aber
letztlich nur von etwas reden: von der Botschaft
des Evangeliums. Es geht nicht an, dafl der Predi-
ger seine eigenen Meinungen oder diejenigen, die
der Zuhorerschaft am meisten schmeicheln, als die
einzigen ausgibt, die sich mit dem Gotteswort dek-
ken. Uberdies muBl man in jedem Moment eine
Haltung einnehmen, die dem Worte Gottes den
hochsten Respekt entgegenbringt. Man riume
ihm, und nicht der aus dem Leben gegriffenen Be-
gebenheit, den Primat ein und gebe nicht der Ver-
suchung nach, zur Losung aller unserer Probleme
die Bibel heranzuziehen. Man mul sich unbedingt
bemiihen, in die Geisteshaltung des Evangeliums,
wie sie im konkreten Text entdeckt wird, einzu-
dringen und sie auf die betreffende Situation anzu-
wenden. Bei diesem Bemiihen, die von der Bibel
berichteten Begebenheiten zut Kenntnis zu neh-
men, kommt es nicht so sehr auf die einzelnen Um-
stinde an, sondern mehr auf die tiefe Einstellung,
die Gott von den Menschen, auf die et sich befrei-
end auswirken will, verlangt, ihnen vorschligt
oder in ihnen weckt. Nur ein wirkliches Sich-Ein-
fithlen in diese Haltungen kann uns die Gewihr
dafiir bieten, daB wir im aktuellen Geschehen den
Anruf Gottes zu vernehmen wissen, der uns zur
Bekehrung aufruft.8

«All das, was wit bis anhin tiberlegt haben, setzt
voraus, daB der Prediger und die Kirche, deren
Stimme er sein will, es nicht aufgeben, inmitten
der kollektiven menschlichen Daseinswirklichkeit
zu leben, sonst wird der gemeinsame existentielle
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BEITRAGE

Humus fehlen, worin das Wort des Evangeliums
Whurzel schlagen kann, und im Namen dieser Er-
fahrungswirklichkeit wird man ein Korrektiv, das
in Erscheinung tritt und ihr doch fremd ist, mit
Recht in Frage stellen konnen. Wenn man hinge-
gen an der gemeinsamen Daseinswirklichkeit teil-
nimmt, wird man inne, welcher Kontrast zwischen
dem, was man programmiert, und dem, was man
lebt, bestehen kann, so dal man nicht nur zu sagen
vermag, was sein soll, sondern auch auf neue mo-
ralische Werte hinzuwirken vermag. Das Evange-
lium ist nicht ein Rezeptbuch fiir fertige Losun-
gen, sondern ein Ethos, das mit den Lebenserfah-
rungen zu konfrontieren ist und so seine ethischen
Sinngehalte geschichtlich ausformt. Darum be-

1 Vgl. A.Manaranche, Je crois en Jésus-Christ au-
jourd’hui (Le Seuil, Paris 1968) 36.

2 Vgl. G.Gutiérrez, Teologia de la liberacion (Sigueme,
Salamanca 1972); R. A. Alves, Christianismo ¢opio o libera-
cién? (Sigueme, Salamanca 1973 (A theology of human
hope [The World Publishing Company, Washington 1969]);
J. Alfaro, Esperanza cristiana y liberacion del hombre (Her-
der, Barcelona 1972).

3 Vgl. D.Daube, The Exodus pattern in the Bible (Faber
and Faber, London 1963).

4 Vgl. 5.Pié, Que és la salvacié?: De la fe al la teologia
(Facultat de Teologia, Barcelona 1973) 3—z0.

5 Vgl. J. Gelineau, L’homélie forme pléniére de la prédi-
cation: La Maison-Dieu Nr. 82 (1965) 29—42.

6 Vgl. J.Llopis, Exégesis biblica y homilia liturgica:
Phase 11 (1971) §527-541.

Jirgen Moltmann

Das befreiende Fest

In Europa wurden durch Reformation, Puritanis-
mus und Industrialisierung die Feste aus dem 6f-
fentlichen Leben verdringt. Die moderne Arbeits-
welt verlangte die Rationalisierung des Lebens auf
Zweck, Mittel und Erfolg.! Fiir den angepaliten
und disziplinierten Menschen wurde darum das
Spiel im Fest zur Kindersache.2 Je mehr er den
Sinn seines Lebens in kalkulierten Zwecken sah,
um so sinnloser erschien ihm das Zweck- und
Nutzlose der Feste. Der aufklirerische Protestan-
tismus reduzierte die Liturgien der christlichen
Gottesdienste fiir diesen modernen Menschen auf
Belehrung und Moral und schied die hymnischen

dingt und erheischt die Aufgabe der Kritik und
des Anspornens, der Beunruhigung und des Vor-
ausplanens eine Selbstkritik der Kirche und der
Verkiindiger der Heilsbotschaft. Die Solidaritit
predigen, ohne solidarisch zu sein, die Freiheit ver-
kiinden, wihrend man sie unterdriickt, die gesell-
schaftliche und politische Dimension aufzeigen,
wihrend man den Glauben ganz privat lebt, bringt
den aus dem Glauben erfolgenden Anruf stark um
seine Autoritit. Jeden Ruf zur Umkehr muB3 man
zuerst an sich selbst richten. In dieser Dialektik
wird die kirchliche Verkiindigung das Wort in sei-
ner ganzen Fille und mit allen seinen Konsequen-
zen redlich und wirksam zu verkiindigen vermao-
gen.»?

7 J.A.Gimbernat, Predicacion y critica social: Phase 1o

(1970) 392. :
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und doxologischen Elemente als iiberfliissig aus.3
Insofern stehen die Feste, die Spiele und die Ligut-
gien der Gottesdienste heute in einem gemeinsa-
men Geschick. Mogen sie auch in sich selbst sinn-
voll sein, so erscheinen sie doch nach auBen als
zwecklos.

Je mehr heute aber die Kritik an dieser Welt der
Zwecke, Leistungen und Erfolge wiichst, weil sich
das Gefiihl der Verarmung des Menschlichen in
ihr ausbreitet, um so aktueller wird die Frage nach
einer Wiedergeburt der Feste in der Kultur, der
Spielfihigkeit im Leben und der Liturgie in der
Darstellung der christlichen Freiheit.4 Die indu-
striclle Gesellschaft hat das Interesse des Menschen
einseitig auf die Eroberung und Beherrschung der
Welt ausgerichtet. So lange der Mangel an Lebens-
mitteln vorhetrscht und durch Arbeit iiberwunden
werden kann, stehen Okonomie und Industrie im
Votdergrund. Konnen aber die elementaren Be-
diirfnisse befriedigt werden, dann kann es zu einer

118



