David Power

Das Lied des Hertn in
fremdem Land

Ich méchte diese Uberlegung iiber Liturgie und
Politik mit drei Zitaten einleiten, die, jedes auf sei-
ne Weise, die Problemstellung beleuchten.

«Die Sprache vieler Hymnen, Liturgien und
Homilien klingt dem sikularisierten Menschen,
der sich der Aufgabe gewidmet hat, eine neue Welt
zu schaffen, wie die Stimme einer fremden und fer-
nen Welt.»!

«Die Liturgie von Menschen, die eine Politik
des Volkermordes und der Brutalitit betreiben,
kann nur eine Liturgie der Maske sein.»2

«Unser Anliegen ist es, daB durch die Konfron-
tationen, ja die Gegensitze und Auseinanderset-
zungen hindurch die kirchliche Gemeinschaft im
tiefsten Grund der Divergenzen ihrer Glieder
Zeugnis geben kann von ihrem innersten Streben
nach der Einheit, die bereits in geheimnisvoller
Weise gegeben ist, wann immer die Eucharistie ge-
feiert wird, in der Erwartung, dafB sie offen zutage
tritt, wenn der Herr wiederkommt.»3

Diese drei Zitate stellen uns eine Reihe Fragen.
Zunichst einmal: Kénnen Christen, wenn sie an-
betend vor Gott stehen, dies als Menschen tun, die
die Anliegen ihres Alltagslebens mitbringen im
Bewultsein ihrer Rolle bei der Gestaltung der
Welt und ihrer Geschichte? Steht die Sprache des
liturgischen Ausdruckes in Beziehung zu der Welt,
in der sie leben und wirken; ist sie dabei offen fiir
die Dimensionen politischen Engagements? Wer-
den sie durch die Liturgie bereit gemacht und ver-
anlaBt zu einer Uberpriifung ihrer Haltung auch in
politischen Fragen, oder gebrauchen sie sie gerade-
zu als Maske, hinter der sie ihre wirklichen Interes-
sen und Wiinsche verbergen? Ist es moglich, in
politischen und sozialen Dingen Pluralismus und
Einheit in eine Harmonie zu bringen und zwar im
eigentlichen Herzstiick religisen Ausdruckes, der
Eucharistie?

1. Die beberrschende Perspektive
und die Eingelabsicht

In einem vor kurzem in Concilium# erschienenen
Beitrag ist darauf hingewiesen, daB in bestimmten
Formen moderner Musik der allgemeinen Unzu-

friedenheit mit der Welt und der Gesellschaft, in
der wir leben, Ausdruck gegeben wird. Eine dieser
Formen ist der harte Rock, der als eine Art des
Protestes gegen die Sinn- und Inhaltslosigkeit so
vieler Dinge verwendet wird, die sich in kulturel-
len und sozialen Institutionen verkorpern. Biswei-
len geht dieser Ausdruck nicht iiber einen bloBen
Protest hinaus. Gelegentlich aber kann er durchaus
ein anderes System von Werten formulieren oder
den Traum von etwas, das man an die Stelle der
technologischen Welt und ihrer Werte setzen
konnte. Verschiedene Beatle-Songs wurden dabei
als Beispiele einer solchen alternativen Vision zi-
tiert.® Es sind Songs, die die Tugenden von Hius-
lichkeit und individueller Freiheit in einer Weise
preisen, die nicht allein fiir eine Befreiung von der
Herrschaft der Technik eintritt, sondern auch ein
Abriicken vom sozialen Anliegen erkennen laBt.
Ein Mangel an gesellschaftlichem BewuBtsein
scheint mit einem Mangel an Begeisterung fiir die
Mboglichkeiten von Wissenschaft und Organisa-
tion Hand in Hand zu gehen. Es braucht nicht
eigens gesagt zu werden, daB sich auf lange Sicht
unvermeidlich Folgen fiir die Gesellschaft einstel-
len werden, wo eine solche Haltung in weiteren
Kreisen eingenommen witd.

Die Nationalhymne ist eine der Arten und Wei-
sen, in denen Bestrebungen und Erwartungen
eines Volkes ihren Ausdruck finden. Sie formuliert
das Selbstbild eines Volkes und driickt eine Sicht
der Dinge aus, von der aus es an spezielle Anliegen
herantritt. Man kann nicht die Werte iibersehen,
die sie erthebt, noch den tiefgreifenden Einflu} des
Selbstbildes auf die verschiedensten Dinge und Be-
reiche. Im heutigen Irland — um nur ein Beispiel zu
nennen — sind manche dariiber beunruhigt, daB
sein Soldiers Song, wo er in das Herz des Volkes
eindringt, nur Taten von Gewalt und Vergeltung
zeugen kann.

Beide Beispiele — Beatle Songs und Soldiers
Song — wurden nur genannt, um zu veranschauli-
chen, in welcher Weise individuelles Handeln und
Planen auf die Dauer von einer bestimmten Sicht
der Dinge beeinfluflt wird. Auf eine unbestimmte
und allgemeine Weise verfolgen die Menschen in
allem, was sie tun, Absichten und Ideale. Sie wis-
sen, daB Einzelentscheidungen notwendig einen
Bezug zu einer grofen, umfassenderen Sicht der
Dinge haben. Sie anerkennen, daB sie in ihrem
Tun und Lassen von groBen Bildern und Perspek-
tiven beeinfluBt und angetrieben werden. Zugleich
aber liBt sich diese beherrschende Perspektive
oder Leitlinie nicht leicht deutlich erfassen. Sie

124



DAS LIED DES HERRN

duldet keine ins Einzelne gehende oder abgrenzen-
de Darstellung und 148t sich bedeutend besser in
dichterischen Bildern, Mythen und Legenden oder
Liedern und Festivals zum Ausdruck bringen. Da-
bei ist nicht zu bestreiten, daB der Ausdruck dieser
Sicht der Dinge als allgemeine Richtung, in die die
Menschen tendieren, einen wichtigen Faktor fiir
die Inspiration und Motivation des alltiglichen
Handelns und kurzfristiger Handlungsschemata
bildet.

Wit berithren hier eine Unterscheidung, die man
als Unterscheidung von beherrschender Perspelkti-
ve und spezifischer Absicht bezeichnen kann.6 Sie
gehbrt zu denen, von denen aus sich eine grundle-
gende Aussage tiber das Verhiltnis von Politik
und Liturgie gewinnen laBt. In der Liturgie gibt
die kirchliche Gemeinschaft der groBen Linie oder
Perspektive des Lebens Ausdruck, der sie in Glau-
be und Hoffnung folgt. Im Raum einer solchen
Sicht und Ordnung der Werte tritt sie der Frage
des politischen Engagements gegeniiber.

Wenn wir das sagen, hingt sogleich das Wort
«Politik» in einer recht mehrdeutigen Weise in der
Luft. Natiirlich bezieht es sich auf das Konkrete.
Politik ist die Kunst des Maglichen, ein Bereich
verantwortlichen Handelns und spezifischen Pla-
nens fiir erkennbare und erfaBbare Ziele. Wieviel
aber von der menschlichen Aktivitit umfalt sie
und wie weit ist sie von einer letztgiiltigen Sicht
der Dinge abhingig?

Das Verhiltnis von Liturgie und Politik kann
nur im gréferen Rahmen des Verhiltnisses von
Frohbotschaft und Politik diskutiert werden. Da
die Bedeutung des Wortes in einem fritheren Bei-
trag? besprochen worden ist, méchte ich hier nur
einige Bemerkungen machen, die fiir meine Uber-
legungen zu diesem Thema von Bedeutung sind.

Nicht selten wird bei der Besprechung des The-
mas Frohbotschaft und Politik der Begriff Politik
dadurch «entschirfty, dal man seinen Bedeu-
tungsbereich betrichtlich ausweitet. So interpre-
tiert man ihn oft in dem Sinne, als umfasse er den
Gesamtbereich der sozialen Dimension menschli-
chen Verhaltens. Dann schlieBt er beispielsweise
alle im zweiten Teil von Gaudium et Spes ange-
schnittenen Fragenkomplexe ein und wird von da-
her nahezu synonym mit jenem «Gemeinwohl»,
das «die Summe aller jener Bedingungen gesell-
schaftlichen Lebens» in sich begreift, «die den ein-
zelnen, den Familien und gesellschaftlichen Grup-
pen ihre eigene Vervollkommnung voller und un-
gehinderter zu erreichen gestattet».8 Auf der ande-
ren Seite gibt es eine Reihe christlicher Gemein-

schaften, die sich iiber das Thema Evangelium und
Politik oder den Ausdruck ihres politischen Anlie-
gens in der Liturgie Gedanken machen, fiir die das
Wort eine sehr viel spezifischere Bedeutung be-
sitzt. Es hingt fiir sie zusammen mit der Regie-
rung und der Eigenart des Systems, unter dessen
Herrschaft ein Land lebt. Es schlieBt die Art und
Weise ein, auf die das Volk daran teilnimmt. Es
steht in engem Zusammenhang mit den Metho-
den, mit denen ein politisches System innere Pro-
bleme sowie internationale Beziechung behandelt.
Bei diesen Christen ist das politische Interesse Par-
teinahme in spezifisch politischen Fragen, zu der
ihr Glaube sie veranlafit, ihre Haltung in Dingen,
die von der Legislative, der Regierung und der
staatlichen Exekutive beschlossen werden. Wie
soll sich eine christliche Gemeinschaft zum Bei-
spiel dem Problem eines ungerechten unterdriicke-
rischen Regimes gegeniiber verhalten? Wie soll sie
beispielsweise iiber den Vietnamkrieg oder das
kommunistische Regime in Polen denken? Welche
Haltung soll sie in internationalen Fragen einneh-
men und bei Abmachungen zwischen den Regie-
rungen, die die Verteilung des wirtschaftlichen
Reichtums und das Gleichgewicht der Krifte be-
treffen?

Mir scheint, wir haben es hier mit zwei verschie-
denen Problemen zu tun, von denen jedoch das
zweite eine Spezifizierung des ersten ist. Das Evan-
gelium gibt das doppelte Gebot der Gottes- und
der Nichstenliebe. Das bedeutet offenbar, dal3 der
Christ immer den Aspekt des Intersubjektiven be-
riicksichtigen muf3; ja wir kénnen, ohne die Ge-
fahr eines groBeren Widerspruches heraufzube-
schworen, hinzufiigen, dall er dabei stets den Be-
nachteiligten und Armen notwendig eine besonde-
re Vorzugsstellung einrdumt. Daraus ergeben sich
die zwei Fragen: Was folgt daraus hinsichtlich der
Notwendigkeit, in sozialen Fragen Partei zu er-
greifen, wenn diese im weiten Sinne von Gau-
dium et Spes verstanden werden? Und was folgt
daraus fiir einen moglichen inneren Impuls zur un-
mittelbareren Beteiligung am politischen Leben?

Oder formulieren wir es anders! Wir kénnen
fragen: Verpflichtet uns das Evangelium, in diesen
Dingen aktiv Partei zu ergreifen, oder bekommen
wir nur, wenn dieses titige Interesse vorhanden
ist, vom Evangelium her Anregung und Leitung?
Und hat, je nachdem wie ich diese beiden Fragen
beantwotte, die in der Liturgie zum Ausdruck
kommende groBe Perspektive christlichen Lebens
irgendeinen Bezug zu diesen Dingen?

Ich fiir meine Person glaube nicht, dafi es fiir
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diese Problemstellung cine restlos klare Losung
gibt. Ich méchte nur einige Gedankenginge vorle-
gen, die bei der Losung eine Hilfe bieten kdnnten.

2. Liturgie, Hoffnung
und Freiheit

Es ist schon vielfach gesagt worden und zwar spe-
ziell in Zusammenhang mit dem Thema Politik,
daB Liturgie Feier christlicher Hoffnung ist, oder,
um es in der bisher verwendeten Terminologie zu
sagen: daB sie die groBe eschatologische Perspekti-
ve gibt, in der einzelne Aktionen und Verfahrens-
weisen konzipiert werden.

Eine grundlegende Reflexion tiber Symbole,
speziell iiber die des Bésen, rechnet, wie Paul Ri-
ceeur erklirt, mit einer Selbst-Zuschreibung (self-
appropriation) der eigenen Handlungen des Men-
schen in einem ethischen und motalischen Sinn.?
Sie macht den Menschen hellhérig fiir seine Ver-
antwortung fiir die Verursachung von Bésem und
ruft ihn zugleich auf, etwas zu dessen Beseitigung
zu unternehmen. Im Sinne einer gemeinsamen
Schuld und Verantwortung kann eine Gemein-
schaft sich dariiber Rechenschaft ablegen, was in
konkreter Weise getan werden kann. Es erfordert
eine zweite und tiefere Reflexion, um sich in den
Symbolen und Mythen des Bésen iiber die Ele-
mente klar zu werden, die beim Forschen nach ver-
antwortlichem Handeln auBler Acht gelassen wor-
den sind. Dabei muB Raum gelassen werden fiir
das Mehrdeutige und Unbekannte, das Unkontrol-
lierbare und Nichtverifizierbare ; die Kontrolle des
Bosen liegt jenseits der menschlichen Krifte, ge-
nauso wie seine genauen Urspriinge nicht zu entrit-
seln sind und sein eigentliches Wesen bloB von
dem Leid aus bestimmt werden kann, das es
bringt. Ebenso bleibt etwas im Menschen unbe-
friedigt bei der Vollbringung wverantwortlichen
und ethischen Handelns, und es gibt eine Dimen-
sion seiner Siinde, die von keinem Freispruch er-
reicht wird. Das ist das Element des Begehrens,
das irgendwie in jeder Entscheidung und jeder
Wahl vorhanden ist, und das Empfinden, einem
transzendenten Anruf nicht gerecht geworden zu
sein. Der Mensch wird nicht gerechtfertigt durch
ethische Normen oder durch Gesetz und Ver-
pflichtung, sondern durch den Geist, der nach dem
Gegenstand seines Verlangens strebt und der
durch die Liebe in Bewegung gesetzt wird. Um ihn
lebendig zu erhalten, bedarf es wegen seiner Mehr-
deutigkeit und Empfindlichkeit notwendig der
Symbole, die eine stindige Zuschreibung der eige-

nen Handlungen als Handlungen des Begehrens
Raum geben. Durch diese Zuschreibung des Be-
gehrens wird der Mensch sich bewuft, daB3 er nach
einem Gegenstand jenseits der sichtbaren Grenzen
strebt. In der Hoffnung gibt er Antwort auf den
Ruf eines anderen, des Anderen, der sich im christ-
lichen Kerygma dem Menschen zuwendet als Va-
ter.

Hier rithren wir an den spezifischesten und
eigensten Zug der christlichen Frohbotschaft.
Gott selbst wohnt im Herzen des Menschen, gibt
seinem Begehren und Wiinschen Gestalt und lenkt
ihn auf den einzigen Gegenstand, der seines Her-
zens wiirdig ist: auf Gott selbst. Diese Verinnerli-
chung und Zuschreibung des dem Menschen
eigensten Verlangens, die Verwirklichung des
Selbst als durch die Einwohnung des Heiligen
Geistes nach dem Bild des Sohnes geschaffen,
macht die letzte Freiheit des christlichen Menschen
aus. Das ist der am stiirksten religiose Aspekt des
christlichen Evangeliums und paradoxerweise
gleichzeitig der politisch bedeutsamste. Die Frei-
heit, die erstrebenswert ist, bedeutet auf weite Sicht
betrachtet weder Freiheit von politischer Unter-
driickung, noch Freiheit von wirtschaftlicher
Versklavung, Freiheit von den Zwingen der Ar-
mut oder Freiheit der Rede und Versammlungs-
freiheit. Es ist eine innere Freiheit, die dem Men-
schen gestattet, Herr seines eigenen Geschickes zu
sein. Das aber kann auf dem Weg iiber jene Selbst-
zuschreibung geschehen, die ihm ermoglicht, sich
selbst als transzendent zu erkennen. Alle iibrigen
Freiheiten sind soweit belangvoll und bedeutsam,
wie sie den Raum und die dufieren Gegebenheiten
schaffen, die dies moglich machen. Thre Unter-
driickung ist ein Unrecht, da sie Menschen daran
hindert, ibr eigener Herr zu sein. Den Geist des
Menschen ersticken, ihn einem maschinenhaften
Leistungszwang unterwerfen, ihm Mittel und Mu-
Be nehmen, sich eigene Gedanken zu machen — das
ist das groBte Verbrechen. Und doch kann der
Mensch nur uater der Bedingung, daB er fihig
wird, Gott als Kraft und Ziel seines eigenen Begeh-
rens und einer eigenstindigen Verantwortung in-
nerlich zu ergreifen, seine eigene Geschichte ge-
stalten.

Eine derartige Erkenntnis wird zweifellos in
manchen Situationen spezifisch politische Fragen
wecken und zum Téitigwerden fiir bestimmte Fra-
gen bereit machen. Auf der anderen Seite kann sie
keine totale Sanktionierung durch das Evangelium
fur diese oder jene konkrete Aktion in Anspruch
nehmen, da die eschatologische Perspektive zu-
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gleich einen Sinn fiir deren relativen Charakter
weckt. Die Erkenntnis, dall der Vater einziger Ge-
genstand des transzendentalen Verlangens des
Menschen ist, bewirkt eine Relativierung aller ein-
zelnen politischen Strategien. Es gibt nur ein Ab-
solutes; alles andere ist relativ und verginglich,
wenngleich es seinen Wert besitzt, insofern es den
Menschen befihigt, sich im Suchen nach dem
Letztgiiltigen selbst zu verwirklichen. Es ist das
Paradox christlicher Wahrheit, daBl, was in dieser
Welt Bedeutung besitzt, zugleich unbedeutend ist.
Das istder Sinn so vieler scheinbarer Widerspriiche
zwischen den Bildern, die die Schrift gebraucht.
Der Mensch kann durch seine Sorgen kein Haar
auf seinem Haupt wachsen lassen, doch fillt nicht
ein Haar von seinem Haupt ohne Gottes Wissen.
Er muB sorgfiltig planen, ehe er einen Turm baut,
doch wird ihm niemals gelingen, ihn zu bauen,
wenn er nicht auf alles verzichtet, was er besitzt.
Die Gemeinde, die sich versammelt, um nach der
Bibel zu beten, sicht sich mit Gegeniiberstellungen
konfrontiert, die absurd wirken, mit den ironisch
gemeinten Bildern, die alle Dinge in gebiihrender
Proportion darstellen. Wie in den Evangelien an-
gedeutet, ist selbst die Eucharistie eine Art Paro-
die, da bei ihr der Herr bei Tisch bedient, anstatt
bedient zu werden, und der Arme, angetan mit
prichtigen Gewindern, den ersten Platz zugewie-
sen bekommt, wihrend der Reiche in Lumpen am
Ende der Tafel sitzt.

3. Liturgie und Konkretheit:
Die Verflechtung von Perspektive
und Einzelabsicht

Schillebeeckx bemerkt ganz treffend, Sprache, ein-
schlieBlich der Sprache des Glaubens, werde sinn-
los — in dem Sinne, in dem die Sprachanalytiker
den Begriff verwenden —, wenn sie keinen erkenn-
baten Bezug zur Etfahrung des Menschen in der
Welt aufweise.10 Das gilt ebensogut fiir die Litur-
gie wie fiir alle Arten von Kerygma, Katechese,
Gebet und Glaubensbekenntnis. Doch wiire es ein
Irrtum anzunehmen, Liturgie wiirde augenblick-
lich eine Wandlung bewirken, wenn die richtige
Ideologie in ihr zum Ausdruck gebracht wird. Der
Anthropologe Victor Tutner hat die in der katho-
lischen Kirche im Gang befindliche liturgische Re-
form kritisiert, da sie von einer Mischung von
strukturalem Funktionalismus und Behaviorismus
inspiriert ist.1! Sie fuBe, so erklirt er, auf der An-
nahme, der Mensch konne durch rituelle Hand-
lung fiir die soziale Wandlung, die sich vollzieht,

bereit gemacht werden, und diese konne durch ein
Ritual vorangetrieben und geférdert werden. Mit
anderen Worten: wenn die rechten Dinge gesagt
wiirden, miiiten auch die rechten Dinge zustande-
kommen. Tatsichlich ist das nur eine verfeinerte
Fortsetzung jener Naivitit, die oft mit dem Ver-
standnis der Sakramente als ex opete operato wit-
kend Hand in Hand geht.

Die Bezogenheit der Liturgie auf das Konkrete
muB zweifellos auf eine kritischere Art und Weise
betrachtet und angegangen werden. Dabei ist zu
beriicksichtigen, in welcher Weise groBe Perspek-
tive und Einzelabsicht miteinander verflochten
sind. Der Mensch wird sich nicht zuerst bis ins
Einzelne seiner groBen Perspektiven und Werte
bewuBt, um dann seine Einzelabsicht dementspre-
chend zu konzipieren. In Wirklichkeit gehen spezi-
fische Finlassungen und Eatscheidungen der Be-
wuBtwerdung der groBien Perspektive voraus, die
ihrerseits weithin dann und dadurch ihre Formu-
lierung etfihrt, daB in Frage gestellt wird, was ein
Volk oder eine Gemeinschaft tut. Soweit sie in be-
reits vorhandenen Traditionen und kulturellen In-
stitutionen verwurzelt sind, werden die zeitlich
fritheren Handlungen von diesen her beeinflufit.
Doch jeder Einzelne muB sie fiir seine eigene Per-
son bewuBt machen und formulieren, indem er
den Werten und Sinngehalten nachgeht, die sich in
seinem konkreten Handeln ausdriicken. Dieses
Nachgehen fiihrt, wenn es weit genug getrieben
wird, auf eine Letzte!Strebensrichtung hin und ent-
hiillt eine Einheit, die dem Leben seine Form gibt.

Die Predigt Jesu, wie sie uns in der Bergpredigt
aufgezeichnet ist, gibt uns einige wertvolle Hin-
weise. Sie stellt ihre Horer dem Reich Gottes ge-
geniiber auf dem Weg einer Herausforderung an
iht konkretes Handeln. Dem Manne, der sich von
seiner Frau scheiden will, wird gesagt, daB sie sich
doch aussthnen miissen: Es gibt einen anderen
besseren Weg zur Bewiltigung des Problems als
den der gerechten Entriistung und den Ruf nach
einer juristisch einwandfreien Losung. Wer seinen
Nichsten vor den Richter bringen will, sieht sich
gefragt, weshalb er iiberhaupt in den Tempel
kommt. Wer seinen Reisegefihrten auf der Stralle
keine Meile weiter begleiten will als nétig ist, mul3
sich einen sanften Spott gefallen lassen. Wer vor
Zorn tiber seinen Nichsten kocht, dem wird klar
gemacht, daB es nichts Verderblicheres gibt als ge-
rechte Emporung. Vor allem werden dem Juden,
det nur den anderen Juden als seinen Nichsten
und seiner Liebe wiirdig anerkennt, die Scheuklap-
pen abgenommen.
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Man kann von der Liebe Gottes in Jesus Chri-
stus soviel reden wie man will, doch bedarf es eines
Gleichnisses, damit ich mich frage, ob diese Liebe
in meinen tiglichen Handlungen und Verhaltens-
weisen lebendig ist. Das ist von Bedeutung fiir den
Anspruch der Liturgie, Vermittlerin von Wirk-
lichkeit zu sein. Doch beansprucht sie nicht nur,
dariiber zu reden, sondern sie zu wirken. Sie soll
dem, der sie vollzieht, Gelegenheit und Moglich-
keit geben, sein Verhiltnis zur Wirklichkeit in
einer ihn selbst einbeziehenden Sprache zum Aus-
druck zu bringen. Um aber das Selbst des Vollzie-
henden einzubeziehen, muf diese Sprache nicht al-
lein die Horizonte des Glaubens ausdriicken, son-
dern sie muf3 auflerdem das Selbst in seinem tagli-
chen Auf-sie-Zugehen in ihren Ausdruck hinein-
nehmen. Der Mensch muB} aber in das Konkrete
eingegangen sein, bevor man ihm vom Sinn des
Lebens sprechen kann. Doch kann er andererseits
nicht in einer menschenwiirdigen Weise weiterle-
ben, ohne sich die Frage nach diesem Sinn zu stel-
len. Die zur gottesdienstlichen Handlung Kom-
menden haben ihre eigenen Interessen, ihre per-
sonlichen Engagements, ihre eigenen Wert- und
Zielvorstellungen. Thnen die Frage nach ihrer
«groBen Perspektive» stellen ist eine Art und Wei-
se, sie zu fragen, was sie beabsichtigen, wenn sie
dieses oder jenes tun. Das sollte ihr Fragen und
Forschen anregen, aber auch ihrer Hoffnung Auf-
trieb geben. P.Lonergan sagt ganz richtigl?, alle
unsere Fragen seien Fragen, die Gott meinten,

wenn sie auch als Fragen nach Dingen des Alltags-

lebens und seiner Wechselfille ihren Anfang nih-
men. In besonderer Weise weckt der christliche
Glaube unser Interesse an Fragen, die den Nich-
sten betreffen. So muB3 der Mensch zu allererst zur
Umwandlung seiner Alltagsbeziehungen und
-handlungen bewogen werden und zwar derart, dall
sich daraus der Blick auf neue Horizonte und ihre
Moglichkeiten 6ffnet und eine Umkehr zu neuen
Werten stattfindet.

4. Das Gedichinis des Leidens

Der eigentliche Kern christlicher Liturgie ist die
memoria passionis Domini. Der Zusammenhang
zwischen diesem Gedichtnis und politischem Le-
ben ist von ].B.Metz so ausgezeichnet behandelt
worden!3, daf es nach meiner Meinung iiberfliissig
ist, hier noch viel dazu zu sagen. Eine oder zwei
Bemerkungen mégen daher geniigen.

Der Beitrag iiber die Symbole des Bésen in die-
sem Heft von Concilium fithrt uns erneut vor

Augen, wie zentral das Problem der Siinde und des
Leides fiir die menschliche Existenz ist. Die jii-
disch-christliche Tradition liBt uns erahnen, wel-
che Krifte des Guten das Leiden weckt. Sie stellt
uns harte Fragen nach dem Sinn, den wir dem Leid
abgewinnen —, dem eigenen wie auch dem anderer.
Sie gibt uns zu verstehen, wie in Zeiten der Be-
dringnis Werte lebendig werden und Haltungen
Gestalt gewinnen. Israels Gotteserkenntnis und
-liebe hat geradein den Jahren seines Ungliickes oft
Fortschritte gemacht. In Tagen des Triumphes
war es leicht, den Herrn als Fels und Stirke des
Volkes zu besingen; aber wie war es um dieses
Lied bestellt in weniger gliicklichen Lagen? Eins
der stindig wiederkehrenden Themen der Bibel ist
die Frage nach dem Sinn des Leides. Eine Frage,
die in Angst und Zweifeln gestellt wird, die aber
nichtsdestoweniger die Uberzeugung weckt, da3
es, recht gelebt, zu etwas Sinnvollem fithren kann.
Sein positives Ergebnis hingt aufs engste zusam-
men mit dem Problem der inneren Freiheit des
Menschen.

Zum zweiten sehen wir im Leiden Christi, wie
Leiden zu einer Kraft zum Guten werden kann.
Grund und Wirkung des Leidens Christi lagen im
Mitleiden mit der leidenden Menschheit: Indem er
den Ansturm des Bosen, der ihn als Folge des Bo-
sen im Menschen traf, annahm, durchbrach er
den Teufelskreis dadurch, daB er das Ubel seines
Leidens in einen Akt der Liebe verwandelte. Da-
raus ersehen wir die Bedeutung von Metzs Behaup-
tung, dal das Gedichtnis des Leidens eine neue
moralische Idee in das politische Leben hinein-
bringt, eine neue Sicht des leidenden Mitmenschen, -
die zu einer groBmiitigen, nicht auf Berechnung
beruhenden Parteinahme fiir die Schwachen, deren
Stimme niemand zu Gehor bringt, heranreift.14

5. Litargie, Gedéchtnis und Geschichte

Wir haben die groBe Perspektive entwickelt, die
die Liturgie aus der eschatologischen Hoffnung er-
hilt. Wir sahen, daB sie im Leben des Menschen
wirtksam wird kraft einer konkreten und in Frage
stellenden Sprache. Wir haben die Aktualitit des
Leidens als notwendigen Faktor in der Verfolgung
der durch die groBe Perspektive gegebenen Rich-
tung in die Diskussion eingefiihrt. Nun ist es an
der Zeit, darauf hinzuweisen, daB das Schliissel-
wortt fiir einen liturgischen Realismus, der seinen
Platz auf der politischen und sozialen Biihne be-
hauptet, die historische Dimension der Offenba-
rung Gottes ist. Doch hier liegt auch das Dilemma,
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in dem er sich befindet und zwar aufgrund einer
Mehrdeutigkeit, auf die wir in der christlichen
Tradition stoBen, wenn die Sprache darauf
kommt, daBB Gott der Herr der Geschichte ist.

Fiit manche besteht die Rolle der politischen
Ordnung vornehmlich darin, die Verderbnis der
Welt zu ziigeln und das Bose unter Kontrolle zu
halten. Danach ist' der Mensch frei, je nachdem
Gottes Wort zu héren oder die himmlische Stadt
zu betrachten. Die Pflicht des Biirgers der sozialen
Ordnung gegeniiber besteht darin, sich ihr zu fii-
gen, solange und soweit sie nicht die Rechte der
Religion und der Religionsausiibung bestreitet.
Dariiber hinaus kann er sich in Unrechtssituatio-
nen darauf verlassen, da Gott als Herr der Ge-
schichte eingreift seinen Absichten und Plinen
entsprechend. Letztlich ist eben Ex es, der die Ge-
schichte und die politische Ordnung kontrolliert
durch sein nicht vorherzusehendes und freies Ein-
greifen. Der Biirger ist nicht der Pflicht entbun-
den, Ungerechtigkeiten Abhilfe zu schaffen, wenn
er dazu in der Lage ist, doch setzt er sein letztes
Vertrauen auf Gottes freies und ungeschuldetes
Handeln. Dieses Verstindnis der Dinge hat eine
lange Tradition, die bei Augustinus ihren Anfang
nimmt und den Anspruch erhebt, in ihren Wurzeln
auf Paulus zuriickzugehen. Thren modernen Aus-
druck findet sie bei Autoren wie Jacques Ellul.15

Aus einer solchen Perspektive bedeutet von
Gottes Offenbarung in der Geschichte sprechen
nur, daB man das Ereignis der Menschwerdung
und alle anderen Ereignisse der Offenbarung datie-
ren und registrieren kann. « Offenbarung» ist dann
das Wort, das uns von Raum und Zeit frei macht,
indem es uns gestattet, beides zu transzendieren.
Gottes Wort beriihrt damit in einem Sinne Raum
und Zeit nur von aulen. Es unterbricht den Lauf
der Geschichte und verheifit dem in die Sorgen
und Angste der Welt verstrickten Menschen Heil
und Rettung. Es ist die Zusicherung, dal Gott mit
uns ist, daB sein Wort Wort des Heiles und der
Rettung ist und daB das Bose am Ende nicht
triumphieren wird.

Andere dagegen mochten Gottes Offenbarung
lieber als etwas sehen, das in einer konkreter greif-
baren Form durch die Geschichte und in ihr selbst
zu uns kommt. Die Vertreter dieser Grundpet-
spektive suchen eine Verbindung herzustellen zwi-
schen weltlichem Titigsein jedet Art einerseits
und' religivser wie spiritueller Erfahrung und Of-
fenbarung auf der anderen Seite. Sie stellen sich
dem Ubel und dem Leiden und verlangen keines-
wegs allein Vertrauen auf Gott und seine Heil

schaffende Kraft. Thre Sicht entkriftet die Aus-
fliichte vor einer titigen Auseinandersetzung mit
dem Bésen, dem Widetstand bis aufs Blut gegen
das Bése und der Betrachtung der sozialen Ord-
nung im Gesamtzusammenhang mit den Grund-
sitzen der Gerechtigkeit tiberhaupt. Sie erhebt den
Anspruch, daB8 die entsprechenden Handlungen
nicht bloB Antwort auf ein Wort Gottes sind, son-
dern daB in ihnen selbst Gott zu uns spricht. Weil
sie eine Bewegung zum Hinausteichen iiber das
eigene Selbst implizieren, gewinnt in derartigem
Handeln im historischen Raum eine spirituelle Er-
fahrung Gestalt. Es ist eine Etrfahrung, die uns fi-
hig macht, Gott im wahren Akt der Nichstenliebe
zu erkennen. Diese Nichstenliebe kann sehr priva-
ter Natur sein; sie kann aber auch auf der politi-
schen Biihne geiibt werden. In beiden Fillen ist sie
Widerspiegelung von dem, was sich zwischen
Menschen abspielt, Widerspiegelung der Werte,
die sichtbar gemacht oder herausgefordert werden,
des Sinnes, nach dem gesucht wird und der eine
transzendente Bewegung auf Gott hin gestattet.
Das Problem, wie Gott sich in politischer Ge-
schichte kundtut, ist am deutlichsten im Alten Te-
stament aktuell. Auf der einen Seite zeigt es Gottes
Heil als seinen Einbruch in die Geschichte, sein
Eingreifen zur Befreiung, zum Schutz, zur Bestra-
fung usw. seines Volkes. Und durch seine Prophe-
ten richtet er an sein Volk Worte der VerheiBlung,
des Befehles und des Tadels. Auf der andern Seite
kann man sagen: Die Rolle der Propheten bestand
darin, das Volk zum Nachsinnen iiber seine Erfah-
rungen der Befreiung, des Gliickes, der Bedring-
nis, der sozialen Wandlungen usw. zu veranlassen
und auf diese Weise in den Erfahrungen einen Zu-
gang zur Realitit des transzendenten Gottes zu fin-
den. Gott ist der Herr der Geschichte, indem er
sein Wort in die lebendigen Herzen der Menschen
schreibt und sie zu einem dankbaren Selbst-Be-
wuBtsein fiihrt. Das jiidische Volk lernt erkennen,
daB alle historische Wirklichkeit nut in IThm Sinn
findet, und daB seine Gemeinsamkeit und Einheit
in einer Sinnfindung liegt, die auf ecinen Gott hin-
weist, der sowohl immanent als auch transzendent
ist. Die Wechselfille im eigenen politischen
Schicksal, die Versuche zur Reformierung der so-
zialen Ordnung, machten das Volk bereit zu einer
Selbsterforschung im Licht von Werten, Sinn und
Ausrichtung. Gottes Wort kommt durch einen
Verinnerlichungsvorgang, in einer Weise, daB die-
se Verinnerlichung nicht einfach Antwort auf ein
Wortt ist, sondern eben das, worin das Wort gege-
ben wird. Die Rolle des Propheten und das von
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auBen kommende Wort, das von thm oder von der
Tradition einer fritheren Generation aus an das
Volk erging, rief dieses Volk auf zu einem solchen
Vorgang der Verinnerlichung und damit zu einer
neuen Gotteserfahrung. Uber die eigene Situation
nachzusinnen, dazu war dieses Volk vom Prophe-
ten und seiner religisen Tradition her gerufen.
Das aber befihigte es zu erkennen, in welcher Be-
ziehung es zu Gott stand, und die «theologische»
Natur der sozialen Ordnung und des politischen
Geschehens zu erfassen.

In Jesu Leben finden wir nur wenig direkte poli-
tische Implikationen und in seiner Predigt auch
nicht mehr. Doch dieses eine ging klar und deut-
lich aus seiner Predigt und hernach aus seinem
Tod und seiner Auferstehung hervor: dafl das
Reich Gottes durch die Macht Gottes kommt und
zwar im Ereignis menschlicher Schwachheit und
SelbstentiuBerung. Er starb als armer, elender
Mensch, ja geradezu identifiziert mit menschlicher
Armseligkeit. Wir miissen also fragen, was dies fiir
unsere soziale Betroffenheit und unser politisches
Handeln bedeutet. So miissen wir erneut fragen:
Ist unser Handeln nur Antwort auf ein Wort Got-
tes oder Antwort und Reaktion auf eine neue Er-
fahrung und Entdeckung Gottes? Es ist fiir uns
eine entscheidende Frage, wie konkret Wort und
Geist Jesu Christi als Krifte in dieser Welt wirk-
sam werden. Einerseits konnen sie verstanden
werden als Einbriiche, als entscheidend wirkende
Krifte von oben, die alle menschlichen Berech-
nungen storen und dem Gliubigen Heil und Ret-
tung verheiflen: einen personlichen und selbst so-
zialen Sieg iiber die Krifte des Bosen, die ihn um-
geben. Daraus ergibe sich eine Erwartung gottli-
chen Eingreifens in die Geschichte mit einem aus
dem Tod und der Auferstehung Christi genomme-
nen gliubigen Vertrauen. Das Verstindnis dem-
nach der Mensch selbst Gottes Beauftragter ist,
wiirde dabei einigermaBlen eingeschrinkt und ab-
geschwicht.18 Auf der anderen Seite aber muB
dem Glauben an die Einwohnung des Geistes ein
ernsthaftes Gewicht beigemessen werden. Gottes
Macht wandelt den Menschen selbst — nicht allein
die Ereignisse seiner Geschichte; die Geschichte
aber witd durch die Wandlung im Menschen ge-
wandelt. Die Erfahrung Gottes steht in Entspre-
chung zu der Wandlung der Lebensweise, zu der
der Geist uns bereit macht. Die praktische Betiti-
gung der Nichstenliebe und das Eintreten fiir Ge-
rechtigkeit sind nicht nur Gehorsam einem Gebot
Gottes gegeniiber oder Bereitung des Bodens fiir
ein Eingreifen Gottes. Sie sind selbst bereits Ein-

greifen und Geschichte gestaltende Kraft. Diese
Feststellung ist kein Ausdruck eines naiven Glau-
bens, daf jeder Fortschritt Werk Gottes sei. Sie be-
deutet vielmehr, daB wir bereit sind, iiber jedes
Geschick oder MiBgeschick in der Perspektive des
Evangeliums nachzudenken, unsere Werte und
Sinngehalte unter Bezugnahme auf die in Jesus
Christus und der christlichen Gemeinde inkarnier-
ten Werte und Sinngehalte zu befragen. Der Sinn
der Geschichte wird dann in der beherrschenden
Perspektive der Bewegung des Menschen in Rich-
tung auf den Vater als Gott seiner Zukunft gesucht.

Angesichts dieses Geheimnisses sieht die Litus-
gie sich leicht dazu versucht, eine Ideologie anzu-
nehmen, eine Entscheidung zu erzwingen und uns
zu veranlassen, zwischen verschiedenen Seiten zu
wihlen. Damit aber diirfte das verfehlt sein, wor-
auf es bei der Liturgie eigentlich ankommt. Ein
wichtiger Beitrag ihrer Begehung des Gedichtnis-
ses besteht darin, daB sie die christliche Gemeinde
dazu bringt, Polarisationen durch die Annahme
entgegengesetzter Ideologien zu vermeiden. Da-
her miissen wir den gleichnishaften Charakter der
liturgischen Begehung des Gedichtnisses beriick-
sichtigen und" weiter die Tatsache in Rechnung
stellen, daBl die gleichnishaften Ereignisse, deren
Gedichtnis begangen wird, ihrerseits der Form
nach wiederum gleichnishaft sind.17 Das Christus-
ereignis wird in einer Weise kommemoriert, daBl
es ein stindiges Fragezeichen bildet, das die Frage
nach eben den Fragepunkten stellt, nach denen wir
selbst fragen. Auf diese Weise hilt es uns aufge-
schlossen fiir die Frage nach der groBen Perspekti-
ve. Dariibet hinaus aber befragt und fordert uns
nicht allein Christus selbst heraus, sondern die ge-
samte christliche Tradition. Diese Frage und Her-
ausforderung gilt Christus und der Art und Weise,
wie unsre Votfahren Christus gelebt haben. Kraft
dieser prophetischen Rolle 16st unser Gottesdienst
die Spannung zwischen der Hoffnung auf eine Of-
fenbarung der Macht Gottes und dem Drang,
in der Kraft seines Geistes selbst titig zu werden,
keineswegs, sondern hilt uns fiir eben diese Span-
nung offen.

Kurzum: Dér prophetische Charakter des Got-
tesdienstes fithrt uns immer wieder vor Augen,
daB menschliche Geschichte in der eschatologi-
schen Hoffnung auf Gott ihren Sinn findet. Das
aber erfordert ein Nachsinnen {iber die Schrift, das
zugleich Ausdruck einer gemeinsamen Betroffen-
heit und einer gegenseitigen Ermutigung ist. Spe-
ziell sollte dadurch die Frage nach dem Handeln
um des Nachsten willen ihre Dringlichkeit erhal-
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ten. Auf die durch die Gemeinde wie auch ihre ein-
zelnen Glieder aufgeworfenen Fragen, speziell hin-
sichtlich des politischen Titigwerdens, 148t sich
keineswegs immer eine leichte Antwort geben,
doch sollte die christliche Gemeinschaft ihre Glie-
der in den im individuellen Gewissen aufkommen-
den Zweifelsfillen unterstiitzen und stirken.

6. Das befreiende Bild

Es ist der Geist des Evangeliums, der viele Chri-
sten dazu bewegt, sich politisch zu engagieren. Die
Ereignisse, deren Gedichtnis wir in der gottes-
dienstlichen Handlung begehen, fordern Licbe zu
den Armen und Unrecht Leidenden. Sie werfen
aber auch die Frage auf: Wozu? Wenn Gerechtig-
keit und politische Freiheit erreicht ist — was dann?
Wann sind Menschen frei? Was ist der eigentliche
Kern der Freiheit im Geist?

Keine einzige dieser Fragestellungen macht den
Kampf um Gerechtigkeit weniger gebieterisch. Sie
beriihren jedoch die konkreten Zielsetzungen und
die eingesetzten Mittel. Sie rufen auf zur Wach-
samkeit im Licht detjenigen Werte, die zu jedem
Zeitpunkt beachtet werden miissen — wihrend der
Revolution wie auch wenn sie sich durchgesetst
hat. Sie erinnern uns, daf} wir uns leicht Illusionen
hingeben kénnen iiber das, was die Freiheit, das
Gliick oder den Frieden ausmacht. Sie halten diese
Vorstellungen offen, weil sie darauf beharren, in
Bildern und Erzihlform, in Symbolen und Ge-
schichten mythischer Art zu sprechen.

Eine der hauptsichlichsten Auswirkungen der
Liturgie auf die politische Ordnung ist der Einfluf}
auf Ideen, die einen Teil der politischen Planung
ausmachen. Das hingt mit der imaginativen und
symbolischen Form des liturgischen Ausdruckes
zusammen. Man nehme das Beispiel eines Chri-
sten, der sich am Aufbau einer nach den Prinzipien
von Gerechtigkeit und Frieden ausgerichteten
Ordnung beteiligen méchte. Wenn er sein Anlie-
gen in der Liturgie feiert, so sieht er sich aufgefor-
dert zu erkennen, daB dies Teilnahme an der Ge-
techtigkeit und dem Frieden Gottes bedeutet.
Denkt er in der Richtung der Bilder der Bibel und
des gottesdienstlichen Geschehens, kénnte sein
Gerechtigkeitssinn einige harte Schlige bekommen,
da er dann schen wird, daBB Gottes Gerechtigkeit
zugleich Gottes Gnade ist. Sie hat nichts zu tun mit
der Forderung nach Bestrafung des Unrecht Tuen-
den. Sie ist Verzeihung und Versohnung, fiir die
zwar ein Preis zu entrichten ist, aber ein Preis der

Liebe. Christliches Kerygma besagt, daBl der Tod

Christi ein Akt der Licbe ist: die Ubernahme eines
Leides durch den Einen fiir die Vielen zur Er-
neuerung der Gerechtigkeit in der Welt.

Es ist wichtig, auf diese befreiende und weit ma-
chende Kraft der liturgischen Bilder und Symbole
hinzuweisen, und zwar aufgrund der letztlichen
Ungleichheit von sozialer Struktur und religitser
Wirklichkeit, von sozialer bzw. politischer und
gottlicher Autoritit, von Symbolen sozialer Kon-
struktionen und religitsen Symbolen. Gerade diese
Ungleichheit gestattet es dem religiésen Menschen,
jeglichem sozialen System und jeder irdischen
Autoritit zutiefst unabhingig und kritisch gegen-
iiberzutreten.18 Thm ist klar, daB keine soziale Ord-
nung alle Moglichkeiten einer Gemeinschaft von
nach dem Bilde Gottes geformten menschlichen
Personen in sich schlieBen, ja nicht einmal fiir alle
Raum bicten kann. Er weil3, daB jede menschliche
Autoritit irren kann, dafBl es eine Gerechtigkeit
gibt, die jede menschliche Gerechtigkeit transzen-
diert und daf wir nur im Geist des Herrn Recht
und Unrecht unterscheiden kénnen. Jeder im Ver-
lauf der Geschichte des Christentums unternom-
mene Versuch, irgendeine — weltliche oder geistli-
che — irdische Autoritit mit der Autoritit Gottes
gleichzusetzen, hat iible Folgen gezeitigt. Von
keinem Konig, von keinem Bischof oder Papst
kann man sagen, er sei «das Abbild des Vaters»,
falls wir nicht zugleich damit die Kraft des Bildes
durch einen weiter gespannten Vorstellungskreis
brechen wollen, der dem Bild die Méglichkeit neh-
men wiirde, fiir sich gottliche Rechte zu beanspru-
chen.19

Die Bilder endzeitlicher Hoffnung besiegen die
Furcht vor MiBerfolg und vor dem Kommenden
und damit die tiefste Wurzel der Gewalttitigkeit.
Mit anderen Worten: Der von der Liturgie ge-
schaffene Sinn fiir eine letztlich maBgebliche, jede
menschliche Gerechtigkeit iibersteigende Gerech-
tigkeit, fiir eine jede vom Menschen erreichbare
Freiheit iibersteigende Freiheit, fiir eine Ordnung,
an der gemessen menschliche Ordnung nur einen
Anndherungswert besitzt (oder anders gesagt: die
Bedeutung einer divina commedia), ist beste Ge-
wihrt dafiir, daB sich die Gewaltsamkeit in Schran-
ken halten liBt, die dem Instinkt des Menschen fiir
das, was et fiir «das Gut der Ordnung» hilt, anhaf-
tet. Was zunichst beseitict werden muB, ist nicht
die Gewalttitigkeit der Revolution, sondern die
nahezu jedem legitimen Regime innewohnende

- Neigung zur Gewaltsamkeit. Die Sorge um die

Ordnung und das Streben nach dem, was fiir ein
gutes Funktionieren der Gesellschaft niitzlich uad

131



BEITRAGE

etforderlich ist, weckt geradezu den Instinkt, allem
eine gewisse Konformitit aufzuerlegen. Die Ge-
waltsamkeit dieser Auferlegung geht dann Hand
in Hand mit der Gewaltsamkeit der Bestrafung,
die sich gegen alle Widerspenstigen richtet. Ein
solches instinktives Verhalten laBt sich nur durch
einen zweifachen entgegenwirkenden Instinkt zii-
geln: zundchst durch den von einem Geist der Ar-
mut geschaffenen, der nur dann moglich ist, wenn
eine Ethik des verantwortlichen Handelns an einer
Ethik des Verlangens und der Hoffnung gemessen
wird; zum zweiten durch ein ehrliches liebendes
Interesse am Nichsten, das aus dem Gedichtnis
des Leidens geboren ist.

In der christlichen Symbolik ist ein weiter Raum
fur Symbole dessen, was Victor Turner «die
Macht des Schwachen»20 nennt. Der Leidende,
der Arme, der Kranke, der (korperlich oder gei-
stig) Schwache, der Jugendliche - sie alle kénnen
Werte verkorpern und ins Leben rufen, die fiir die
Gesellschaft wichtiger sind, als die Leistungen der
Starken, der Reichen oder der anerkannten Fithrer
der Gesellschaft und der Revolution. Die Bemii-
hungen, die in der Politik verlangt werden zur Si-
chetung der Macht und der Kontrolle, kénnen den
Menschen sehr wohl blind machen fiir die Werte
der Briiderlichkeit, der Freundlichkeit, des Mit-
fithlens und -leidens, der Demut, der Reinheit des
Herzens, der Kontemplation, die sehr viel leichter
in Symbolen der Armut als in denen der Stirke
oder Herrschaft zu symbolisieren sind. Es braucht
nicht eigens gesagt zu werden, daf} diese Werte,
wenn sie in die Herzen der Menschen eingeschrie-
ben sind, einen groBen Einflull auf das haben, was
bei der Verbesserung eines sozialen, wirtschaftli-
chen oder pidagogischen Systems tatsichlich ge-
sucht und angestrebt wird. ;

Turner macht — wenn ich noch einmal auf seine
Untersuchungen zuriickkommen darf — einen ge-
wichtigen Unterschied zwischen den Werten sozia-
ler Struktur und communitas und den entspre-
chenden Symbolen innerhalb der menschlichen
Gesellschaft.2! Wie er feststellt, ist die Gesellschaft
an erster Stelle «ein strukturiertes, differenziertes
und nicht selten hierarchisches System politisch-
gesetzlich-wirtschaftlicher Positionen mit vielerlei
Bewertungstypen, nach denen die Menschen unter
den Aspekten eines «Mehry oder «Weniger> von-
einander getrennt werden.»22 Struktur und Orga-
nisation sind notwendig und unerliBlich, doch muf3
auch den mit dem Wort communitas zusammen-
hingenden Werten Raum gegeben werden. Hier
liegt der Ton auf Gleichheit, Partnerschaft, zwi-

schenmenschlichen Beziehungen, Marginalitit und
Liminalitit. Das ist letztlich von groBerer Bedeu-
tung als die Struktur, und es muBl immer Mittel
und Wege geben, diese Dinge vor mdglichen Un-
terdriickungen von seiten der Struktur zu schiitzen,
— Mittel, die moglicherweise sogar strukturfeind-
lich sein kénnen. In seinen Schriften zeigt Turner,
wie diese beiden Wertgruppen in verschiedenen
afrikanischen Ritualen symbolisiert werden, und
wendet diese Etkenntnis verschiedentlich in einem
weiteren Rahmen an, wobei er auch auf christliche
Symbole Bezug nimmt. Fur unser Thema ist er-
wihnenswert, dafl christliche Liturgie durch ihre
Symbole die Werte der communitas in threr christ-
lichen Dimension lebendig hilt und auf diese Wei-
se einige Gegenwirkungen gegen oppressive Mog-
lichkeiten von Systemen zur Geltung bringt. Eine
Konsequenz dessen ist, dall der soziale Prophet
oder Kritiker eigentlich in der kirchlichen Ge-
meinschaft jede mogliche Ermutigung finden soll-
te, und den sozial Schwachen kann damit geholfen
werden, ihren eigenen, besonderen Platz bei der
Humanisierung der Welt zu entdecken. Unter die-
sem Aspekt muBl auf das Bild der messianischen
Tischgemeinschaft hingewiesen werden, bei det
Jesus, wie im Evangelium steht, mit Zéllnern und
Prostituierten zu Tisch saB, oder auf das des mes-
sianischen Festmahles, zu dem der Kénig Blinde,
Lahme und Arme einlidt.23 Wihrend vieles von
diesem Ritual der communitas traditioneller Art
ist, gibt das Uberraschungselement bei dem Fest
auch einen Beitrag zu den nichtstrukturierten Ele-
menten des menschlichen Lebens, und auch diese
miiBten ihren Raum bei der christlichen Liturgie-
feier haben.24

7. Der negative Aspeks:
Wo wirkt der liturgische Ausdruck
vergerrend?

Eins unserer einleitenden Zitate gab zu bedenken,
daB politisch Engagierte vieles in unserem ge-
briuchlichen liturgischen Ausdruck als witklich-
keitsfremd und irrelevant empfinden. Das aber ist
der Fall, wenn die gottesdienstliche Sprache jegli-
che Moglichkeit einer konkreten Bezugnahme auf
politische oder soziale Institutionen und Realititen
vermeidet und damit sozusagen apolitisch wird.
Sie vermeidet damit Streitfragen und leistet der
Annahme Vorschub, daB religiose Praxis ihren
Platz in der Welt bekommen kann, doch ohne ir-
gendeinen Zusammenhang mit dem Lauf, den die-
selbe Welt in nichtreligiosen Dingen nimmt. Fiir
diejenigen, die ihr Glauben etwas anderes lehrt,
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wird sie damit bestenfalls irrelevant, schlimmsten-
falls ein Grund zur Entfremdung.

Nimmt dagegen Liturgie einen Bezug auf politi-
sche Streitfragen, so kann es geschehen und ist tat-
sichlich geschehen, wie einige Beitrige dieses Hef-
tes zeigen, dall Gottes Gegenwart allzu eng mit
spezifischen Kriften, und auf der anderen Seite das
Bése ebenfalls mit spezifischen Ereignissen, Wirk-
lichkeiten oder Personen identifiziert wird. Gut
wird allzu scharf von Bése geschieden — das heifB3t
nicht unter dem Aspekt der Werte, sondern der in-
karnierten Witklichkeiten. Damit wird die Mog-
lichkeit, ja sogar die Notwendigkeit, einen politi-
schen Pluralismus zu akzeptieren, ausgeschaltet,
zugleich aber auch die kritische Funktion des
Evangeliums jedem menschlichen Beginnen ge-
geniiber. Die christliche Gemeinde sollte niemals
zusammengerufen werden, um einem vorhande-
nen politischen Regime oder einem speziellen so-
zialen Projekt unbeschen ihre Unterstiitzung zu
geben. Sie kann ihre Glieder ermutigen in dem,
was sie zu tun versuchen, doch bedeutet das kei-
neswegs ein Aufgeben ihrer kritischen Fihigkeiten.

Die schlimmste Verzerrung ergibt sich, wenn
angesichts von Ungerechtigkeit und Oppression
die Liturgie eine Maske fiir den Unterdriicker und
cine Blendung fiir den Unterdriickten wird. Dann
haben wir einen Riickfall in den Pharisiismus, eine
Religiositit, die auf Gesetzesbeobachtung be-
ruht, verbunden mit einer Weigerung, den Ruf des
Wortes zur kritischen Infragestellung von Werten
und sozialen Praktiken zu vernehmen. Fiir den
Unterdriickten selbst bedeutet dies die Aufgabe
jeglicher Hoffnung auf Befreiung und eine falsche
VerheiBung, die alle gegen die Religion erhobenen
Vorwiitfe verdient, sie sei Opium fiir das Volk.
Obwohl dieser Mi8brauch sehr verbreitet ist, liegt
sein verderblicher Charakter zu klar auf der Hand,
als daf er einer eingehenderen Erklirung bediirfte.

Doch gibt es feinere Wirkungsweisen. So kann
das liturgische Gedichtnis gewisse Fragestellun-
gen vollstindig unterdriicken. Ein sehr aktuelles
Beispiel dafiir ist das Problem der Gewaltanwen-
dung. Die Stellungnahmen ihr gegeniiber kénnen
derart negativ und emotional sein, daB sie jede
Méglichkeit einer Gesamtschau der Situation aus-
schlieBen, aus der sie erwichst. Dazu trigt weiter
die Art und Weise bei, auf die wir Gottes Gegen-
wart in der Geschichte erkliren kénnen, die die
Gewaltsamkeit alttestamentlicher Ereignisse ver-
schleiert. Die revolutiondren Ereignisse werden als
Handeln Gottes dargestellt, und alles wird als sein
Wetk erklirt. Gab es aber nicht doch bei den

Ereignissen, die zu Isracls Auszug aus Agypten
fithrten, manch spontane Gewalttitigkeit? Wie
weit waren die Juden selbst verantwortlich fiir die-
se oder jene Grausamkeit, die unter den Wundern
und Plagen aufgezihlt sind - etwa die Totung der
Erstgeborenen? Es ist etwas anderes, fiir Gewalt-
titigkeit einzutreten und etwas anderes, sich um
das Verstindnis ihres Ursprunges und ihres Er-
gebnisses zu bemiihen. Wir brauchen Israels eigene
Gewalttitigkeit und Grausamkeit nicht gutzuhei-
Ben, doch konnen wir verstehen, in welcher
Zwangslage sich die Israeliten befanden und wie
die Gewinnung ihrer Freiheit eine neue Situation
schuf, in der sie ihr Verhiltnis zu Jahwe neu iiber-
priifen konnten. In der heutigen politischen Situa-
tion ist es riskant und birgt manchen Ziindstoff,
wenn man Unterdriickten ihre Situation bewuBt
macht. Wenn aber die Situation tatsichlich zur Ex-
plosion fiihrt, hat diese Explosion auch ihre positi-
ven Aspekte und wirft sehr wichtige Fragen auf
nach der Eigenart und den Gewohnheiten einer
Gesellschaft. Die Bemiihung, Gewaltanwendung
zu stoppen und unsere Vorstellungen von Frieden
zu verkitinden, kann ein Stoppen «um jeden Preis»
bedeuten. Wenn wir Gewalttat auch weder befiir-
worten noch wiinschen, kénnen wir sie bisweilen
eher riskieren als das Risiko des Fortbestandes
eines unterdriickerischen Regimes mit den ihm
eigenen und innewohnenden Formen der Gewalt-
tat auf uns nehmen. Mit diesem einen Beispiel
wollte ich im Grunde die Frage aufwerfen, ob li-
turgisches Gedichtnis nicht Vergangenheit und
Gegenwart in einer Weise interpretieren kann, daBl
sie gewisse lebenswichtige Bereiche der Reflexion
und der prophetischen Erklirung blockiert.
Natiirlich gibt es auch ein anderes Extrem: das
Ritual des Protestes zum Nachteil effektiven Han-
delns hervorzuheben. Es zeigt sich zumeist in
auBerreligiosen Demonstrationen, kann aber
durchaus auch die Liturgie ergreifen. Es verbrennt
alle Energien in Protest und beliBt nur ein diiste-
res oder angstvolles Gefiihl der Vergeblichkeit. Es
vergilit, daBl die Zielgerichtetheit einer groBen
Perspektive die Konkretisierung in spezifischen
Projekten verlangt. Es vergiBt, daB es nicht ge-
niigt, eine Sicht der Dinge zu haben, daB man viel-
mehr nach den in konkreten Plinen und Aktionen
angenommenen Wertvorstellungen fragen muf.
Das ganze ist etwa so, als hitten wir eine Liturgie,
in die wir nur die Verfluchungen des Lukasevan-
geliums aufnihmen, die Seligpreisungen aber aus-
lieBen, oder nur die Fluchpsalmen, ohne die Ge-
singe zum Lob des Gerechten. :

153



BEITRAGE

Mary Douglas zeigt, daB es religitse Rituale
gibt, die geradezu beispielhaft die Loslésung von
der Gesellschaft, in det ein Einzelmensch oder eine
Gruppe lebt, veranschaulichen.2s Gefiihlssteigerun-
gen, Trance, korperliche Dissoziation irgendwel-
cher Art, die einen gewissen Verlust der BewuBt-
seinskontrolle impliziert, geben einer Nicht-Iden-
titit und einer individuumbezogenen oder ghetto-
haften Welt, in der der Betreffende oder die Betref-
fenden leben, Ausdruck. Im Hinblick auf die aus
West-Jamaika stammenden Bevélkerungsgruppen
in London, die sie als Beispiel heranzieht, erklirt
sie nachdriicklich, dies sei «keine Kompensation,
sondern eine echte Reprisentation» der Art von
Beziehung, in der sie ihrer sozialen Umwelt gegen-

iiberstehen. Bei der Bewertung solcher Riten miis-

sen wir daher sehr vorsichtig sein. Hier besteht of-
fenbar die Moglichkeit, dissoziierende Riten im
Sinne einer Erklirung als Kompensation auszu-
werten, oder doch zumindest in einem Sinn, der
einen sozialen Isolationismus kanonisiert. Daraus
erwichst die Anziehung, die Drogen, Psychedelika
oder der Woodoo ausiiben, und in der Liturgie die
Tendenz der Unnahbarkeit des Mysteriums, des
Transzendenten und Jenseitigen. Doch ein sozialer
Funktionalismus ist fiir beides keine Antwort! Wir
konnen dem Menschen kein soziales BewuBtsein
einpflanzen, indem wir ihm in Gebet und Ritual
einen «korrekten» Ausdruck verleihen. Was dage-
gen Gewicht besitzt, ist eine Herausforderung,
eine Wertung des Standpunktes eines Menschen,
eine Aufforderung, Herr seines eigenen Geschik-
kes zu sein, eine Weitung seiner Idee vom Nichsten.

Ein religioses Ritual iibt seinen groBten Reiz
zum Riicktritt von sozialer Verantwortung aus,
wenn es das Bestreben zeigt, sich in den Bereich
des Okkulten, Ubernatiirlichen zu fliichten und die
Welt durch Magie in den Griff zu bekommen, oh-
ne menschlichen Einsatz. Es besteht eine latente
Neigung, das sacrum in dieser Weise zu erkliren,
und es braucht nicht eigens betont zu werden, da3
das Christentum seine eigenen Formen des Aber-
glaubens gekannt hat. Wit wissen ferner: Wenn
das christliche Ritual sich dagegen sperrt, diese
Funktion zu iibernehmen, stehen andere auf und
bieten sich als Ersatz dafiir an — entweder in der ex-
tremen Form von Teufelsanbetung oder in Gestalt
von Tabus, Zauberei usw. von «Nicht-Gliubi-
gen».

8. Das Symbol des Vaters

Alles, was wir gesagt haben, ist nichts anderes als
eine Ausfaltung desssen, was bereits einschluBweise

enthalten ist in der Charakterisierung der Liturgie
als Anbetung des Vaters im Geist und in der
Wahtheit. Nach Aussage des Neuen Testamentes
ist der wahre Gottesdienst Leben im Geist, leben-
diges Opfer des Leibes, den die Kirche bildet, das
Zeugnis gibt von der Heilstat Gottes und ihn in
Liedern und geistlichen Gesingen lobt.27 Ritual
seinerseits sollte zugleich Ausdruck der Danksa-
gung sein und eine Umwandlung des Menschen,
durch die wir «Sohne im Sohn» werden und uns
so ihm gleichférmig machen in seiner Anbetung
des Vaters, die Lob, Bitte und Gehorsam ist.

Symbole, so sagen wir, setzen die Wirklichkeit
gegenwirtig, die sie enthalten. Das geschieht nicht
so sehr in der Form einer Darstellung, als vielmehr
durch Mitteilung von Erfahrung. Mit anderen
Worten: Sie vermitteln Anteil an der sinngefiillten
Lebenserfahrung der originalen Wirklichkeit. Das
Symbol, in dem alle anderen Symbole christlicher
Gottesverehrung konvergieren, ist das Symbol
Christi, des menschgewordenen Gottessohnes, der
Symbol des Vaters ist. Durch seine symbolhafte
Gegenwart in der Liturgie teilt er seinen Jiingern
seine eigene Sohn-Vater-Beziehung mit. Die inne-
re Aneignung dieser Beziehung bildet den Wesens-
kern christlichen Lebens und macht die Kirche zu
einem lebendigen Tempel der Herrlichkeit Gottes.
Im Herzen des Menschen lebt ein Verlangen, das
Antwort auf den Ruf und die Anerkennung des
Vaters ist und des Menschen angeborene Aufnah-
mefahigkeit fiir das Transzendente zur Erfiillung
fithrt. Dieses Verlangen und dieser Drang geben
dem Leben seine groBe Perspektive, und in dieser
Perspektive kann alles Politische, das des Men-
schen Leben auf Erden beriihrt, in sinnvoller Wei-
se gestaltet werden. Das ist die reale Basis der ethi-
schen und spirituellen Existenz des Christen. Der
Geist gibt das Handeln in der Welt ein und beseelt
die Realititen des Alltags, indem er nach ihren
Werten fragt, ihnen Einheit verleiht und sic in das
Reich Gottes integriert als Raum, in dem der
Mensch seine Gotteserfahrung mit seinem Nich-
sten lebt. In dieser Perspektive ist das Gedichtnis
des Leidens das Gedichtnis eines Sohnes, der Gott
als den gemeinsamen Vater aller und die gemeinsa-
me Zukunft aller Menschen kennt und dessen Lie-
be daher die in dem Gleichnis von Mt 25, 31—46 an-
gedeutete Form annimmt.

9. Liturgie und politischer Pluralismus

Die abschlieBende Zusammenfassung zu diesem
Beitrag ist eine Antwort auf unsere eingangs ge-
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stellten Fragen und klingt womdglich recht pro-
saisch. Ist Liturgie iberhaupt moglich, wo in einer
Gemeinde politischer Pluralismus herrscht? Kon-
nen Menschen eine Einheit bilden in der Anbetung
Gottes, wenn sie in politischen Fragen verschiede-
ner Ansicht sind? Selbstverstindlich ist eine derar-
tige Bekundung von Einheit unertriglich, wo es
sich um Parteinahme fiir offenkundige Ungerech-
tigkeit handelt, und wo Liturgie als Maske herhal-
ten muBl, um Boses und boswillige Trennung zu
decken. Wo aber eine echte Wahl zwischen mehre-
ren politischen Méglichkeiten vothanden ist, wie
es von den franzosischen Bischéfen in ihrer Erkld-
rung an die Christen und die Politiker gemeint ist,
da ist Einheit in der Gottesverehrung nicht allein
moglich, sondern geradezu notwendig. Diese wird
dann zu einer Anerkennung dessen, daBl die Ein-
heit der Christen mehr Einheit des Strebens und
des Zieles ist als Ubereinstimmung in spezifisch
politischen Dingen. Liturgie ist dann prophetisch:
ein gegenseitiges Sich-Befragen, ein Aufeinander-
Horen und ein gegenseitiges Sich-Ermutigen. Sie
ist prophetisch, weil sie an alle Teilnehmenden den
Ruf richtet, die Relativitit und Inaddquatheit ihres
eigenen Werkes zu akzeptieren, und sie dringt zu
erkennen, dafB sie von Gottes Wort und dem in der
Gemeinschaft der Gliubigen stindig lebenden
Geist immer befragt werden.

Was ergibt sich daraus fiir die liturgische Praxis?
Zunidchst die absolute Notwendigkeit einer ge-
meinsamen Reflexion Uber das Wort Gottes den
gebithrenden Raum zu geben. Zum zweiten mull
das Wesen des Bul3- und Reuegebetes eine echte
Bereitschaft sein, uns selbst in Frage stellen zu las-
sen. Es offnet sich fiir eine Umwandlung in ein
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Die Feier der osterlichen
Befreiung

Ausgangspunkt dieses Beitrages ist die These, dal
die Feier der Auferstehung Christi durch eine Ver-
sammlung von Gliubigen einer der wirksamsten
politischen Akte ist, welche Menschen in dieser
Welt vollziehen kénnen — wenn es zutrifft, daB3
diese Feier jedes Machtsystem, das den Menschen
unterdriickt, in Frage stellt und so zur Ankiindi-
gung und Eréfinung einer neuen Ordnung der Be-
ziehungen in dieser geschopflichen Welt wird.

Weiter stellen wir die Hypothese auf, daB die Li-
turgie — die heute paradoxerweise meist nach einer
Verhaltensordnung abliuft, die als unpolitisch ver-
standen werden mochte, wihrend sie doch in
Witklichkeit immer eine unbewuBte politische
Komponente in sich schlieBt — die tatsichliche po-
litische Dimension, welche ihr wesentlich zueigen
ist, aufdecken kann und mufB.
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oder eine Provokation empfunden. Was wire denn
auch dem Bereich des Politischen fremder als die
Liturgie, welche doch die Mysterien des Ewigen
feiert inmitten einer heute vollig sikularisierten
Gesellschaft, die sich um so etwas nicht mehr kiim-
mert? Dies ist eine Meinung, die ebenso innerhalb
der Kirche wie ausserhalb von ihr verbreitet ist. Es
ist bezeichnend, daB politische Systeme des totali-
tiren Typs, die daran gehen, die Kirche zu be-
schatten, damit beginnen, den Christen jede Form
organisierter Aktion in der Gesellschaft zu verbie-
ten. In einem zweiten Schritt untersagen sie oder
iiberwachen sie die Katechese und die Predigt. Da-
gegen lassen sie im allgemeinen den Kult als un-
schidlich weiterbestehen. Bisweilen scheint ihnen
die Liturgie eher niitzlich zu sein, da sie tatsichlich
den Respekt vor der herrschenden Ordnung und
die Unterwerfung unter die etabliesten Michte,
welcherart diese auch seien, einschirft.

Nicht weniger bezeichnend ist das gewthnliche
Vorgehen der Christen, welche sich der Anspriiche
des Evangeliums in ihrem praktischen Leben be-
wult werden: Sie beginnen meist damit, sich in so-
zialen und politischen Aktionen zu engagieren;
manche von ihnen beziehen sich dabei vornehm-
lich auf das Wort der Heiligen Schrift, in dem sie
Erleuchtung, Ermutigung und Hoffnung zu fin-
den suchen. Meist aber bleiben sie blofe Konsu-
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