= 5 .

Al fred Lorenzer

Erweiterte Fassung meines Vortrags liber
"Das Konzil der Buchhalter"

I

Was ich Ihnen vortrage, ist keine theologische Unter-
suchung, sondern eine kulturwissenschaftliche Analyse
der Wechselwirkung zwischen religidsen Symbolen und
menschlichem Erleben. Da es eine wissenschaftliche Un-
tersuchung ist, mﬁssen ihre Resultate gleichermafBen
den Katholiken wie den Nicht-Katholiken, Christen wie
Nicht-Christen einleuchten. Natiirlich hat eine solche -
Betrachtung vom religidsen Selbstverstédndnis der Be-
troffenen, d.h. der glédubigen Katholiken, auszugehen;
sie muB die religidse Uberzeugung gelten lassen, ohne
sie in Frage zu stellen, aber auch ohne sie bestdtigen
zu wollen. Anders formuliert: Meine Untersuchung be-
schiaftigt sich nicht mit dem Wahrheitsgehalt ﬁer Kir-
chenbotschaft, sondern mit ihrer Form, genauer: mit dem
Unterschied zwischen der alten Form der Vermittlung der
kirchlichen Botschaft und der nachkonziliar-neuen Form.

Ich nehme an, daB einige von Ihnen eine solche wissen-
schaftlich-nicht-theologische Betrachtung eines Glau-
bensgegenstandes bedenklich finden. Freilich, den Kon-
zilsfreunden nehme ich einen solchen Einspruch nicht
ab. Das Konzil selbst stiitzte sich auf rein erlebnis-
psychologische Begriindungen seines Tuns. An allen ent-
scheidenden Stellen der Verhandlungen und Texte tauchen
Hinweise auf erlebnispsychologische Begriindungen auf,
und zwar nicht nur beildufig unterstiitzend, sondern
konstitutiv als Direktiven fiir die geplanten Verédnde-
rungen, so z.B. in Art. 34 der Konstitution uber die
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Liturgie, wo es von den Riten ganz allgemein heiBt:

"Die Riten mdgen ... knapp, durchschaubar und frei von
unndtigen Wiederholungen sein. Sie seien der Fassungs-
kraft der Glidubigen angepaBt und sollen im allgemeinen
nicht vieler Erkldrungen bediirfen." (248) (Konzil, 186)
Schon die Generaldevise des Konzils, das "aggiornamento",
macht unzweideutig klar, daB die ins Zentrum gestellte
Pastoralproblematik rein psychologisch-erlebnisstrate-
gische Hintergriinde hat. Wohl ist allenthalben die Rede

von Offenbarung und Glaubenslehre, aber entscheidend

macht sich doch der Blick auf die Psychologie der Glau-
bigen geltend. So heiBt es in der Einleitung zum Kommen-
tar zur Liturgiekonstitution von P. Jungmann: "Inzwi-
schen hat die Welt sich gewandelt. Nicht nur die latei-
nische Sprache, auch die wesenhafte Frommigkeitsweise
der romischen Liturgie, die zur Liturgie der ganzen
abendlindischen Welt geworden ist, ist dem christlichen
Volk fremd geworden.

Daneben hat der Aufstieg der Naturwissenschaften und der
Technik das Gewicht der diesseitigen Werte und damit die
Versuchung zu einem rein innerweltlichen Denken gewaltig
gesteigert. Soll die christliche Botschaft noch vernom-
men werden, muB sie mit neuer Deutlichkeit und Klarheit
verkiindet werden, vor allem in der allsonntdglichen Ver-
sammlung der Gliubigen - in der Liturgie." (252)

Kurz gesagt: Es wird zwar auf die christliche Botschaft
abgehoben, tatsdchlich aber dreht sich alles um eine
psychologische Wirkungsstrategie, zielen die Intentionen
des Konzils voll und ganz auf Wirkungspsychologie.

Einer der Redner des Mainzer liturgischen Kongresses 1965
hat die Forderung nach psychologischer Untersuchung sogar
auf die Spitze getrieben bis zu dem Ruf nach "religidser
Marktforschung": "Soll das christliche Volk zum echten
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Mittrdger der liturgischen Feier werden, dann muf die
Liturgie noch viel mehr als bisher in der Seele des
Volkes, in seinem Charakter, in seinen Erlebnissen und
Wiinschen verankert werden. Wer aber kennt diese Tiefen?
Auch wir Seelsorger tappen hier oft im dunkeln. Wir
brauchen eine religionspsychologische Forschung, die den
Volkscharakter in bezug auf die Botschaft und die reli-
givose Welt des Christentums, auch in bezug auf die Li-
turgie, untersucht; wir wollen nicht weiter gegen Tat-
sachen anrennen, die nicht zu dndern sind, sondern die
Ansatzpunkte kennenlernen, an denen unsere Seelsorge,
auch unsere Verkiindigung von Wesen und Wiirde des Gottes-
dienstes, mit Erfolg ansetzen kann. Wir brauchen (man
erschrecke nicht vor dem hidBlichen Wort!) 'religidse
Marktforschung', freilich ausgerichtet auf die liberna-
tiirliche Gnade und Wahrheit Christi." (109a)

Ubergehen wir das merkwiirdig Drastische dieses Rufes
nach einer religitsen Marktforschung. Dem Redner war es
so ganz wohl offensichtlich nicht. Es war ihm wie den
Konzilsvidtern gewiB klar, daB es nicht um Verkaufsstra-
tegie unabhidngig vom iibernatiirlichen Inhalt gehen kann.
Der Vortragende betont das ja ausdriicklich. Doch offen-
gestanden, an allen entscheidenden Stellen der Begrin-
dung der Liturgiereform lugt eine ganz und gar irdisch
ausgerichtete Argumentationsbasis hervor. So wird fur
die Ablosung des alten Rituals folgendes vorgebracht:
"Natiirlich kehrte auch das Argument wieder, durch die
lateinische Sprache werde die Reinheit der Lehre ge-
wahrt. Dagegen wandten andere Vater ein, das lateinische
Wort bleibe stumm und unfruchtbar und sei mitschuldig am
Abfall vieler; besonders in der Gefidhrdung des Glaubens
durch den Kommunismus und den praktischen Materialismus
sei durch die Muttersprache ermdglichte tédtige Teilnahme
'eine Frage auf Leben und Tod'." (250) (Konzil, 187)



Nimmt man solche Begriindungen der Liturgiereform ernst
- und es liegen so viele gleichlautende Aussagen vor,
daB man dies tun muB, und es stimmen insgesamt die Ar-
gumente des Konzils so sehr mit der Annahme iberein,

die Reform habe die Liturgie zum "Bollwerk" umbauen

wollen -, dann deuten sie nicht nur Angst und ein fast
gespenstisch anmutendes Feindbild an, sondern auch einen
Zerfall der Kirche. Man erinnere sich: Als die Tiirken
1453 zum Sturm auf Konstantinopel antraten, lagen der
kaiserliche Hof - abgesehen von den Mannern, die im
Kampf standen -, die Geistlichkeit und eine groBe Volks-
menge in der Hagia Sophia auf den Knien, um gottliche
Hilfe in einer gewaltigen kultischen Anstrengung zu er-
flehen. Zweifellos artikulierte sich in dieser Intensi-
vierung der kultischen Verehrung angesichts der Bedro-
hung ein christliches Selbstverstédndnis. Die Rettung
wurde iiber die rituelle Communio mit Gott zu erreichen
gesucht.‘Und wenn wir noch heute in Barcelona das Kreuz
vom Seesieg bei Lepanto - der entscheidenden Schlacht
gegen die Tiirken im Mittelmeer - verehrt sehen, so, als
hdtte dieses Kreuz und nicht die milit&rische Geschick-
lichkeit des Don Juan d'Austria und die Stédrke der spa-
nischen Flotte den Erfolg gebracht, dann driickt sich
auch darin ein angemesseneres christlich-kirchliches
Selbstverstdndnis aus als in den VorsichtsmaBnahmen des
romischen Konzils. Gleichgiiltig, ob die Feindvorstellung
sinnvoll ist oder nicht, bemerkenswert ist, daB sich das
Konzil exakt so verhielt wie eine beliebige - z.B. athei-

stische - Partei angesichts der Gefahr ihrer Illegali-
sierung und der Beschriénkung ihres Wirkungsfeldes: Ab-
sicherung der Parteiarbeit mittels der Intensivierung
der Schulung der Parteimitglieder.

In der Umstellung der Mysterien zur "Glaubensschule"
verrdt sich also eine hochst irdische Auffassung von



- Y=

Vorsorge, die den Fortbestand der Kirche nicht léanger.
vom gottlichen Beistand erhofft, der sich im sakramen-
talen "opus operatum" erflehen lieBe, sondern von einer
ganz handfest-pragmatischen Kalkulation. Die Messe ist,
angesichts des eingespielten Toleranzarrangements, in
fast allen Staaten ein nahezu uneingreifbares kirch-
liches Betdtigungsfeld. Die Predigt selbst ist zwar
zensierbar, liturgisch integrierte Textauslegungen und
die Textrezitationen aber sind nur in einer globalen
Unterdriickung der Kirche als ganze antastbar. Der Umbau
der Liturgie zur "Claubensschule" ist also eine Vorsor-
gestrategie, die in ihrer Gott-losen Skepsis sogar
libers Ziel hinausschieBt. Denn wenn schon der Umgang mit
kommunistischen Staatsorganisationen der Punkt des
Schreckens ist, von der Situation der russisch-ortho-
doxen Kirche ist er widerlegt. Deren Gottesdienst ist
nahezu schulungsfrei und dennoch erfolgreich als Instru-
ment der Selbstbehauptung der Gemeinde.

Ich will aber jetzt nicht in die Frage nach den Motiven
fiir die Liturgiereform eintreten, sondern wollte nur vor
Augen fiihren, wie das Konzil selbst in seiner Begriindung
der Liturgiednderung das Terrain von Theologie und Glau-
ben génzlich verlassen hat zugunsten einer rein erleb-
niswissenschaftlichen Abwdgung. Es sind keine anderen
als pastoralpsychologische Begriindungen der Liturgie-
reform aufzufinden. Ich jedenfalls kann keine theologi-
sche Begriindung erkennen - wie etwa in den alten Zeiten
des Kampfes um den Laienkelch. Doch sehen wir davon ab,
ob und wieviel Glaubensiiberzeugung das Konzil bei seiner
Wirkungsstrategie aufgegeben hat; im Moment bin ich mit
dem Konzil ganz einig in dem einen Punkt: Es geht bei
den Verdnderungen um Psychologie, um Psychologie und
nichts anderes, um eine Frage also, die man wissen-
schaftlich, und zwar auf dem Stand moderner Wissenschaft,
aufzugreifen und zu klaren hat.
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Liest man die Konzilsprotokolle durch, so gewinnt man
freilich den Eindruck, daB die konziliaren Uberlegungen
von einer recht altertiimlichen Psychologie bestimmt
waren. Da, wo das Gebot des aggiornamento vorab am
dringlichsten hdtte Geltung bekommen sollen, ndmlich in
der Beriicksichtigung einer Persdnlichkeitspsychologie
auf aktuellem Stande, bleibt die kirchliche Betrach-
tungsweise einer starr/statischen Auffassung von der
Personlichkeit verhaftet, einer Betrachtungsweise, die
bestenfalls aus der alten scholastischen Theologenpsy-
chologie stammt, schlimmstenfalls aber die Uberkommene
Allerweltspsychologie des letzten Jahrhunderts wider-
spiegelt.

Wie veraltet die "Menschenkenntnis" war und wie achtlos
die Konzilsbeschliisse liber die heutzutage bekannten
menschlichen Erlebnismodalitédten hinweg planten, soll
Ihnen mein Beitrag insgesamt nahebringen. Lassen Sie
mich kurz beginnen mit einer - natlirlich recht skizzen-
haften - Kennzeichnung der psychologischen Sichtweise,
unter der ich mich dem Problem gen&dhert habe.

1. Die menschliche Persdnlichkeit ist als ein Gefiige
von Verhaltensweisen anzusehen, die in einer Stufen-
folge von Entwicklungsschritten von der Kindheit her
aufgebaut werden. Die Gedankeninhalte, die Erlebnis-
formen und die Denkformen durchlaufen einen systema-
tischen BildungsprozeB, der schon im Mutterleib be-
ginnt.

2. Damit verbindet sich eine zweite Einsicht: Die In-
halte und Formen des Erlebens hédngen mit sinnlichen
Wiinschen, Bedlirfnissen, Erfahrungen zusammen. Das
menschliche Erleben ist an die menschliche Kdrper-
lichkeit gebunden - nicht nur in dem einfachen Sinn,
daB das Erleben allemal einen lebendigen Organismus
voraussetzt. Es geht - sehr viel aufregender - viel-
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mehr um die Leib-Seele-Einheit im Sinne der folgenden-
Verkniipfung: Die Erlebnisse stehen in Spannung zu den
Winschen; die Wiinsche aber haben ihr richtungsweisen-
des Fundament in Korperbedirfnissen. Die Psychoana-
lyse hat diesen Sachverhalt mit dem eher geheimnis-
vollen als leicht zu verstehenden Begriff der "Trieb-
bestimmtheit des menschlichen Erlebens" belegt.

3. Zu diesen beiden fundamentalen Gesichtspunkten, dem
Versténdnis von Persdnlichkeit als einem Gefiige ein-
sozialisierter Verhaltensweisen und der Einsicht in
die Fundierung dieser Verhaltensweisen in Korperbe-
diirfnissen, tritt eine weitere Einsicht hinzu: eine
Annahme iiber den Ort der Modellierung von Verhaltens-
weisen und Korperbediirfnissen in der Mutter-Kind-Ein-
heit als der fundamentalen Bildungsstdtte, in der die
frilhen Lebensformen Schritt fir Schritt eingelibt bzw.
hergestellt werden. Um diesen Sachverhalt in einem
Satz zu umreiBen: Die Persdnlichkeitsbildung ist der
ProzeB einer leib-seelischen Formung, die schon im
Mutterleib beginnt und als Niederschlag eines unab-
ldssig ablaufenden Funktionsspiels zwischen dem miit-
terlichen und dem kindlichen Organismus anzusehen ist.

Nun stellt sich die Frage, wie man sich dieses Funktions-
spiel und das Zusammenfiigen der Niederschl&dge dieses
Funktionsspiels zur Persdnlichkeitsstruktur vorstellen
muB. An einem recht instruktiven Beispiel m&chte ich
alle drei Gesichtspunkte zusammen vorfilhren. Das Bei-
spiel verdanken wir dem englischen Kinderanalytiker
Winnicott. Es ist die Schilderung einer Szene: Winnicott
mit einer Mutter und deren 10 Monate altem Kind an einem
Tisch. Auf dem Tisch ein Loffel. Das Kind krabbelt in
Richtung des Loffels. H6ren Sie nun Winnicott: -'Nun
liest der Knabe allméhlich aus dem Blick der Mutter,

daB sein Tun nicht miBbilligt wird, und so ergreift er
den Loffel entschiedener und nimmt von ihm Besitz. Er
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ist noch sehr gespannt, denn er ist noch nicht sicher,
was geschehen wird, wenn er mit dem Ding tut, was er so
sehnlichst wiinscht. Er weiB noch nicht einmal bestimmt,
was er gern damit tun mdchte.

Wir nehmen an, daB er im Laufe einer Weile entdecken
wird, was er tun will, denn sein Mund gerdt in Erregung.
Er ist noch recht still und nachdenklich, aber von sei-
nem Mund beginnt Speichel herabzuflieBen. Seine Zunge
sieht feucht aus. Sein Mund m&échte den Loffel haben. Sein
Zahnfleisch mochte das BeiBen genieBen. Es dauert nicht

mehr lange, bis er ihn in den Mund gesteckt hat. Dann
empfindet er in der normalen aggressiven Art von Lowen,
Tigern und Siduglingen, wenn sie etwas Gutes im Mund
haben. Er tut, als wolle er ihn aufessen." (Konzil, 43)

Was filhrt uns die Szene vor? Zundchst gibt sie uns eine
Schilderung des Prozesses, wie das kindliche Verhalten
sich im Zusammenspiel mit der Mutter formt. Man kann ge-

radezu verfolgen, wie ein iiber die Szene hinaus wirk-
samer Verhaltensentwurf aus der Mutter-Kind-Einheit her-
auswdchst.

Aber nicht nur das Verhalten formt sich hier. Recht il-
lustrativ ist, wie sich ein zundchst etwas unbestimmter
kindlicher Bedarf zusehends profiliert, wie ein immer
mehr umrissenes Bediirfnis entsteht - im Zuge der Ver-
wirklichung der befriedigenden Interaktion. Und auch
hier haben wir keine Miihe, uns vorzustellen, wie dieses
Bediirfnisprofil als Bediirfnisentwurf in spédteren Situa-
tionen erneute Verwirklichung fordert. Winnicott be-
schreibt gerade den ProzeB der Bediirfnisprofilierung
sehr schén. Lassen Sie es mich noch einmal sagen: "Er
ist noch sehr gespannt, denn er ist noch nicht sicher,
was geschehen wird, wenn er mit dem Ding tut, was er so
sehnlichst wiinscht. Er weiB noch nicht einmal bestimmt,
was er gern damit tun mdchte."
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Aber noch eindrucksvoller ist, wie sich die Profilierung-
von Verhaltensentwurf und Bediirfnisentwurf am Korper, im
Korper - nein, noch besser: als Korper abspielt: "Von
seinem Mund beginnt Speichel herabzufliefBen,und seine
Zunge sieht feucht aus. Sein Mund mdchte den Loffel
haben, sein Zahnfleisch mdchte das BeiBen genieBen. Es
dauert nicht mehr lange, bis er ihn in den Mund ge-
steckt hat." - Wir finden in dieser Szene alle drei Ge-
sichtspunkte vereinigt. Wir konnen buchstdblich zusehen,
wie der Bedarf in ein zielgerichtetes Bediirfnis verwan-
delt wird, wie das Bediirfnis sozial geformt wird und so
seine verhaltensdeterminierende Position einnimmt. Wir
konnen unmittelbar verfolgen, wie die Interaktion zwi-
schen Mutter und Kind, das Zusammenspiel zwischen Mut-
ter und Kind, Menschen und Gegensténden sich buchstéb-
lich in den Korper einschreibt. Und kdnnten wir den
weiteren Verlauf iliber Monate und Jahre hinweg im filmi-
schen Zeitraffer gleichsam registrieren, so wiirde sich
vor unseren Augen ausbreiten, wie auch die Korperform
und der Charakter aus diesen Funktionsspielen hervor-
geht.

Aber, so werden Sie vielleicht einwerfen, libersieht die

Auffassung, daB die Grundelemente der leib-seelischen
Wirklichkeit des Menschen Resultate des Zusammenspiels
zwischen Mutter und Kind sind, daB die Interaktions-
formen als Niederschldge dieses Zusammenspiels den Kor-
per und die Verhaltensweisen bilden - ibersieht eine
solche Auffassung nicht, daB es Jja auch eine Erbanlage
gibt, die im Erscheinungsbild der Menschen auch ablesbar
18R
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Die Losung liegt im Begriff des 'Zusammenspiels' und
der zwei Pole, zwischen denen es sich abwickelt. Der
miitterlichen Aktion antwortet ja die kindliche Reaktion
und der kindlichen Aktion die mitterliche Reaktion. An-
ders ausgedriickt: Das Zusammenspiel l&auft zwischen der
miitterlichen Verhaltensweise und den Dispositionen der
kindlichen Natur ab. Vererbte Dispositionen und Ein-
griffe von auBen bilden das Zusammenspiel, das das
kindlich-organismische Funktionsspiel einstellt und so
die leib-seelische Erlebniseinheit herstellt.

Ein zweiter Einwand kann so lauten: Wenn wir annehmen,
dafB der Kindliche Organismus nichts anderes ist als der
Niederschlag des Zusammenwirkens in der Mutter-Kind-
Einheit, betrachten wir dann nicht diese Mutter-Kind-
Einheit zu isoliert, zu sehr herausgeltst aus den kul-
turellen und gesellschaftlichen Zusammenhéngen? Indem
wir die Bedeutung des intimen Zusammenspiels fiir die
leib-seelische Bildung betonen und unter der Devise,
v"die Form folgt aus der Funktion", die Leib-Seele-Ein-
heit ausdriicklich als Resultat dieses intimen Zusammen-
spiels hervorgehoben haben?

Der Einwand trifft nicht, denn gerade indem wir die Per-
stnlichkeitsbildung von einem Zusammenspiel bestimmt
finden, entdecken wir den Punkt der Einwirkung, nicht
nur der persénlich-intimen, familialen Eingriffe, son-
dern auch der sozialen und kulturellen Einfliisse auf die
kindliche Entwicklung. Es markiert sich uns der Vermitt-
lungspunkt zwischen kindlicher Natur und der sozialen
Formung insgesamt. Denn natiirlich sind die miitterlichen
Verhaltensweisen bis hinein in die Kdrperbewegungen kul-
turell, gesellschaftlich bestimmt. Das miitterliche Ver-
halten ist ein Teil der gesamtgesellschaftlichen Praxis.
Und weil die miitterlichen Kérperbewegungen, die Mimik,
die Gestik und das gesamte Verhalten kulturell geregelt
sind, ibertrigt sich diese kulturelle Regelung aus dem
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Zusammenspiel in der Mutter-Kind-Einheit. Das miitter-
lich-kindliche Interagieren ist ein kultureller Akt, aus
dem die Personlichkeit des Kindes in ihrer leib-seeli-
schen Gestalt hervorgeht.

Allerdings, wdhrend in der ganzen Zeit der Schwanger-
schaft und in den Monaten des friihkindlichen Lebens die-
ser BildungsprozeB wesentlich zentriert ist auf die
Mutter-Kind-Einheit, treten danach allmd&hlich auch ande-
re Mitspieler ins Spiel, so z.B. der Vater - zZunéchst
als 'Nebenmutter', bald aber auch als Gegenspieler der
Mutter. Jeder Mitspieler ergdnzt, relativiert das Spiel
der anderen, aber er muBl sich dem schon laufenden Spiel
einfligen. Mit Jjeder Spielfigur differenziert sich das
Spielrepertoire, wird das Verhaltensrepertoire des Kin-
des neu eingestellt. Im Kind, d.h. im kindlichen Orga-
nismus - von der Peripherie des Korpers bis zum Zentra-
len Nervensystem - entfaltet sich so das aktive und pas-
sive Verhaltenssystem des Kindes. Jede einzelne Spiel-
szene, jede einzelne Interaktion bestdtigt die bisherige
Erfahrung oder verdndert sie, und das heiBt: Jeder reale
Erfahrungsschritt modelliert die Bediirfnisprofile und
die Verhaltensweisen (die zwischen Bediirfnissen und den
Realitdten praktisch vermitteln sollen). Schritt fiir
Schritt wird so die Persdnlichkeit in ihren Bediirfnissen
und ihrem Verhalten eingestellt.

Die Psychoanalyse hat verschiedene Stufen der Entwicklung
im Zusammenhang mit fundamentalen Korpererfahrungen un-
ter dem Titel der oralen, analen und phallischen Ent-
wicklungsstufe namhaft gemacht. Ich will darauf nicht
eingehen, sondern mochte mich genauer mit einer Umstel-
lung beschédftigen, die fiir unsere Uberlegungen von ganz
entscheidender Bedeutung ist, nadmlich die Einfiihrung von
Sprache in die kindliche Praxis. In der Regel wird die
Sprache in der Mutter-Kind-Einheit eingefiihrt. Ich brau-
che das nicht ndher zu illustrieren. Sie alle kennen die
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dramatischen Momente der Spracheinfiihrung, des beginnen-
den Umgangs des Kindes mit Wortern, das Vorsprechen,

Nachsprechen, und das heifit: das Hinzutreten von Sprach-
figuren zum gestisch organismischen Zusammenspiel. Das
Wort Mama z.B. wird in einer Situation des Zusammen-
spielens von Mutter und Kind eingefiihrt, es wird vorge-
sprochen, nachgesprochen, es wird so eine Einheit von
Horen und Sprechen hergestellt, und diese Einheit wird
mit dem aktuell ablaufenden Geschehen zwischen Mutter
und Kind verkniipft. Es ist sicher einsehbar, daB alle
die vielen Worter, die dem Kind Wort fiir Wort nahege-
bracht werden, Erweiterungen dieser Szenerie sind, wo-
bei die szenische Einheit von Mutter und Kind dadurch
iiberschritten wird, daB das, was sich fiir das Kind von
der Muttererfahrung greifbar unterscheidet, zunehmend
eigene Namen bekommt.

Weil man die Sprache insgesamt als ein System der Namen
fiir die Welt bezeichnen kann, ist das Einfiihren der Na-
men ein ProzeB des Vertrautmachens mit der Welt. Und
vor allem ist es ein ProzeB der Einbindung der eigenen
korperlichen Erfahrung in diese weltdeutenden Sprach-
figuren. Es sind jeweils Szenen, in denen das Kind un-
mittelbar anwesend ist, unmittelbar mitspielt, die da
benannt werden. Und wenn die Sprache zunehmend ins Weite
und unsinnlich Abstrakte entfiihrt wird, um so ein Be-
wuBtsein fiir das Lebensganze und das Weltganze weit
iiber die Grenzen des Greifbaren hinaus zu gewinnen.

Nun versteht es sich, daB der Sinn der Sprachfiguren
nicht in jeder Kindheit, in jeder Familie und Jjeder
Mutter-Kind-Einheit ganz und gar neu hergestellt wird.
Die Sprache ist ja ein kollektives objektives System der
Weltabbildung, der Lebensdeutungen und der lebensprak-
tischen Anweisungen. Die Sprache sagt uns allen, was wir
zu tun haben, wie wir uns zu verhalten und wie wir zu
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denken haben. Sie greift deshalb tief in unsere Lebens-
praxis ein, leitet diese Praxis an, und das wiederum
kann sie nur, weil sie verbunden wurde mit den vor-
sprachlichen Korpererfahrungen, weswegen die Regeln der
Sprache zugleich Regeln unseres Verhaltens sind und die
Worter als Denk- und Deutungsmuster unserer Welter-
Kenntnis wie auch als Anweisung unseres Weltumgangs
fungieren. Das gelingt nur, weil die Sprachfiguren mit
dem von allem Anfang an aufgebauten Gefilige organismi-
scher Formeln in der Spracheinfiihrung verkniipft werden.

Freilich unterwerfen wir uns diesem Befehl nicht rei-
bungslos. Es gibt Briiche, Widerspriiche, Spannungen zwi-
schen Sprache und einsozialisierter Praxis. Spannung
zwischen zwei Systemen, zwischen dem imperativen Anwei-
sungs- und Deutungssystem der Sprache und den vorsprach-
lich eingefiihrten Praxisfiguren. Die in den Kopfen ver-
ankerten Sprachfiguren und die in Kopf und Kérper ver-
ankerten Interaktionsformen bleiben unablédssig in einer
Spannung. Sie sind aufeinander bezogen, aber sie strei-
ten sich doch um dasselbe Austragungsfeld, né&mlich
menschliches Verhalten.

Nun wird die Perstnlichkeitsbildung aber noch durch- ein
drittes System kompliziert, das gleichfalls regulierend
ins Verhalten eingreift. Es ist dies die Welt der Ge-
genstdnde in ihrer unmittelbar greifbaren, sichtbaren,
horbaren Sinnlichkeit. Nehmen Sie z.B. nur etwas so
grob Auffdlliges wie einen Stuhl oder einen Tisch, und
Sie haben bereits komplizierte Verhaltensanordnungen
vor sich. Schon die ungeformten Materialien wie Holz,
Stein, Eisen, erst recht aber so komplexe Gebilde wie
Réume, Hduser, Garten, StraBen, die Ger;usche und die
Dinge des tédglichen Lebens sind Begrenzungen unserer
Erfahrung, als GuBformen unseres Erlebens unmittelbar
auch Verhaltensregulatoren. Hammer, Messer, Gabel, Stuhl,
Tisch, Bleistift erscheinen zwar im ersten Anblick nur
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einfach als bloBe Werkzeuge, die dazu dienen, die
menschlichen Moglichkeiten zu vervielfachen; sie sind
zugleich aber Verhaltensiibertrdger, genauer gesagt:
Triager sozialer Formeln.

DaB die Gegenstandswelt schon in das intrauterine Leben
eingreift, in Gerduschen z.B., die Reaktionen des Em-
bryonen hervorrufen, ist nachweisbar. An solch groben
Eingriffen wird deutlich, was prinzipiell in gleicher
Weise fiir die leisen, aber nachhaltigen Zudringlichkeiten
des tdglichen Umgangs mit Gegenstédnden gilt. Uber die
Mutter dringt noch widhrend der Schwangerschaft die Ge-
genstandSwelt in ihrer harten Dinglichkeit in die Erfah-
rung des Kindes ein. Diese vermittelte Erfahrung wird
nach der Geburt sinnlich unmittelbar; das Licht des
KreiBsaals, die Kdlte des Raumes, die Empfindungen der
Bettiicher usw. sind unvermittelte Gegenstandserfahrun-
gen, die sich in das Interagieren der Mutter-Kind-Ein-
heit drdngen und ihrerseits einen bestimmenden EinfluB
auf die Bildung von Erlebnis- und Verhaltensentwiirfen
gewinnen.

Nun sind bei der gegensténdlichen Verhaltensbestimmung
zwei Arten zu unterscheiden, instrumentelle Anweisungen:
Hemmer, Messer, Gabel fordern zu einem bestimmten Ge-
brauch auf. Aber schon am Beispiel von Messer und Gabel
wird eine zweite Art von Anweisungen erkennbar: soziales
Verhalten. Das reicht von der kulturellen Vereinbarung,
wie gegessen wird, bis zu den Tischsitten als Teil kom-
plizierter Verhaltensentwiirfe, komplexer Handlungs-
muster, deren Verdstelung eine Vielzahl unserer Lebens-
entwiirfe durchzieht. Auch Messer und Gabel imponieren
mithin nicht nur als Instrumente, sondern sind Anweisun-
gen sozialen Verhaltens. Die Verwendung von Messer und
Gabel ist eine "soziale Formel". Diese Gegensténde
transportieren soziale Muster, sie wirken als Verhal-
tensregulatoren, sie sind Bedeutungstrager, oder kurz
gesagt: sie sind Symbole.
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Nun gibt es Gegenstdnde, die von der Funktion als "tech--
nisch-instrumentelles Gerdt" ganz und gar frei sind und
nur diese andere, zweitgenannte Funktion von Bedeutungs-
trdgern haben. So z.B. ein BlumenstrauB, ein Bild, eine
Plastik, aber auch schon der Farbanstrich an den Hiu-
sern. Gemeinsam ist all diesen Bedeutungstridgern, daB
sie keine instrumentelle Funktion erfiillen und auch zu
Keiner instrumentellen Handlung auffordern, sondern aus-
schlieBlich eine kulturell-soziale Wirkung entfalten.

Wir erinnern uns; Wir haben die Sprache ein Symbolsystem
menschlichen Erlebens genannt. Nun entdecken wir eine
zweite, nicht weniger bedeutsame gegenstadndliche Symbo-
lik, die unser Empfinden ausdriicken soll, dieses bewe-
gen, Ja herstellen kann. Worin unterscheidet sich die
Erlebenisbedeutung der Sprache von der Erlebnisbedeutung

der sinnlichen Symbole? Wir wollen dem konkret am Fall
der Eingriffe des Zweiten Vatikanischen Konzils nachgehen.

101
Im ersten Teil habe ich zwei Symbolsysteme vorgestellt,
die auf das menschliche Erleben einwirken:
- Sprachsymbole und
- sinnlich-gegenstdndliche Symbole, die all das und mehr
als das einschlieBen, was wir Kunstwerke nennen.
Vielleicht wird der Gegensatz am deutlichsten beim Ver-
gleich von wissenschaftlichen Texten, die in genauer
Begriffssprache abgefaBt sind, und der Musik. Am Bei-
spiel der Musik diirfte auch unmittelbar einsichtig wer-
den, daB die sinnlich-gegenstdndliche Symbolik den tie-
fen Schichten des Erlebens ndher steht, als die diskur-
sive Sprachsymbolik. Musik kann unmittelbar in die
Glieder fahren.
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Aber noch ein weiteres Unterscheidungsmerkmal ist zu
bedenken: die vielfdltige Welt der sinnlich-gegenstand-
lichen Symbole - von der Musik bis zur Architektur, vom
Spiel mit Bildern bis zum Spiel der Korper im Tanz - um-
faBt weit mehr Lebensgefiihl und Lebenserfahrung, als die
Sprachfiguren und d.h. die "Namen" zu fassen vermdgen.
Die Sprache ist ein Instrument, das systematisch Ordnung
in die Dinge bringt, aber in ihrem Netz nur das Grob-
greifbare festhalten kann. Allerdings hat die Sprache
eine Doppelnatur. Sie gehort beiden Symbolsystemen an -
auch dem'sinnlich-symbolischen: als Poesie. Darauf zielt
Jene beriihmte Sentenz aus dem SchlufBl des Torquato Tasso,
die auf die Auszeichnung vom Dichter und Dichtung ver-
weist: Da, wo der Mensch verstummt in seiner Qual, gab
mir ein Gott zu sagen, was ich leide. Das Zum-Ausdruck-
Bringen des Unsagbaren, das Zum-Ausdruck-Bringen dessen,
was ratibnale Erfahrung libersteigt, darauf zielen die
poetischen Bilder, darauf zielt auch die Artikulierung
der religidsen Erfahrung in bildhaft-mythischen Gestal-
ten. Poesie und Mythos suchen mit Hilfe des Sagens das
Unsagbare einzuholen. :

Doch was ist das Ritual? Seiner formalen Charakteristik
nach gehdrt es in die Ndhe von Tanz, Pantomime und
Theater, wobei es mit diesen Kiinsten Qas auszeichnende
Merkmal teilt, daB der menschliche Leib hier selbst zum
"bedeutsamen Gegenstand", zum Symbol wird. DaB die
Gestik, deren grundlegende Bedeutung wir schon bei den
Anféngen der Personlichkeitsbildung erkannt haben, hier
Symbolhdhe gewinnt. Mit den religids tiefen Mythen rich-
tet sich das Ritual auf die zentralen Lebensrdtsel.

Die Philosophin Susanne K. Langer, der wir wichtige
Einsichten in die Funktion und die Bedeutung der beiden
Symbolsysteme verdanken, schrieb vom Ritual:
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"In erster Linie ist es eine Artikulation von Gefiihlen.
Das Endergebnis solcher Artikulation ist nicht eine
einfache Gemiitsbewegung, sondern eine komplexe, perma-
nente innere Haltung. Diese Haltung - die Antwort des

Verehrenden auf die durch die Heiligensymbole verliehene
Einsicht - durchherrscht, als seine emotionale Struk-
tur, Jjedwedes individuelle Leben. Ein deutlicheres Me-
dium, um diese innere Haltung zu erkennen, als die for-
malisierte Gebarde gibt es nicht; in dieser kryptischen
Form wird sie erkannt und gewdhrt dem Stamm oder der
Gemeinde ein starkes Gefilhl von Zusammengehorigkeit,
Rechtlichkeit und Sicherheit. Ein regelmidBig geiibter
Ritus bedeutet die stdndige Wiederholung von Empfindun-

gen gegeniiber den 'ersten und letzten Dingen'."

Kehren wir zu unserer Konzilskritik zuriick, und kniipfen
wir nochmals an dem Einleitungskommentar von P. Jungmann
an: "Inzwischen hat die Welt sich gewandelt. Nicht nur
die lateinische Sprache, auch die wesenhafte Frommig-
keitsweise der rdmischen Liturgie, die zur Liturgie der
ganzen abendlédndischen Welt geworden ist, ist dem
christlichen Volk fremd geworden.

Daneben hat der Aufstieg der Naturwissenschaften und der
Technik das Gewicht der diesseitigen Werte und damit die
Versuchung zu einem rein innerweltlichen Denken gewaltig
gesteigert. Soll die christliche Botschaft noch ver-
nommen werden, muB3 sie mit neuer Deutlichkeit und Klar-
heit verkiindet werden, vor allem in der allsonntdglichen
Versammlung der Gl&ubigen - in der Liturgie." (252)
(Konzil, 187) '
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Verbinden wir diese Aussage mit der Konzilsforderung:
"Die Riten sollen im allgemeinen nicht vieler Erkl&arun-
gen bedirfen."

Was wird da verlangt? An welchem RichtmaB soll die Ri-
tenreform gemessen werden? Nun, ganz offensichtlich am
MaB rationaler Durchsichtigkeit, wie sie Wissenschaft
und Technik kennzeichnet. Die Devise: "Die Riten sollen
im allgemeinen nicht vieler Erkldrungen bediirfen" ist
die Generalkapitulation vor eben Jener Innerweltlich-
keit, der die christliche Botschaft ja aber doch wider-
sprechen soll. Denn eben dieses "Erkldaren", dieses
wplles-rational-in-den-Griff-bekommen-wollen ist der
harte Kern jener Wissenschaften, die dann auch nur das
gelten lassen, was ganz und gar rational durchsichtig
ist.

Welch spater Sieg einer Aufkldrung! Errungen zu einem
Zeitpunkt, da der Glanz des aufklédrerischen Weltbegrei-
fens allenthalben zu verbleichen beginnt.

Doch geht es bei diesem Sieg nicht nur - und nicht ein-
mal in erster Linie - darum, daB mit der Durchrationa-
lisierung der Riten implizit das Fragwlrdig-geheimnis-
volle der christlichen Botschaft einem glanzlosen Ra-
tionalismus ausgeliefert wird - ich komme darauf noch
zuriick. Entscheidender ist zunichst, daB mit der Aus-
lieferung der Riten an das rationalistische Ideal der
Durchsichtigkeit der Rationalismus zu Jjener Vollstén-
digkeit des In-den-Griff-nehmens gesteigert wird, auf
deren Bedenklichkeit schon vor einem halben Jahrhundert
die Kritik der Frankfurter Schule aufmerksam gemacht
hat. Das In-den-Griff-bekommen, das rationalistische
Streben nach allseitiger, totaler Durchsichtigkeit
sucht buchstdblich alles in den Griff zu bekommen, Wo-
bei es von der Naturausbeutung bis zur Beherrschung

des Menschen fortzuschreiten trachtet.
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Ich zitiere Marcuse: "Ich mdchte den zuinnerst instru-
mentalistischen Charakter dieser wissenschaftlichen
Rationalitdt darlegen, kraft dessen sie a priori Tech-
nologie ist und das Apriori einer spezifischen Techno-
logie - né@mlich Technologie als Form sozialer Kontrolle
und Herrschaft ... Die Prinzipien der modernen Wissen-
schaft waren a priori so strukturiert, daB sie als be-
griffliche Instrumente einem Universum sich automatisch
vollziehender, produktiver Kontrolle dienen konnten;

der theoretische Operationalismus entsprach schliefBllich
dem praktischen. Die wissenschaftliche Methode, die zur
stets wirksamer werdenden Naturbeherrschung fiihrte,
lieferte dann auch die reinen Begriffe, wie die Instru-
mente zur stets wirksamer werdenden Herrschaft des Men-
schen iiber den Menschen vermittels der Naturbeherr-
schung. Theoretische Vernunft trat in den Dienst prak-
tischer Vernunft und blieb dabei stets rein und neutral.
Die Verschmelzung erwies sich als vorteilhaft fir beide.
Heute verewigt und erweitert sich die Herrschaft nicht
nur mittels der Technologie, sondern als Technologie,
und diese liefert der expansiven politischen Macht, die
alle Kulturbereiche in sich aufnimmt, die groBe Legi-
timation." (Konzil, 106) Und: "Die unaufhdrliche Dynamik
des technischen Fortschritts wurde vom politischen In-
halt durchdrungen und der Logos der Technik in den Logos
fortgesetzter Herrschaft iiberfilhrt. Die befreiende Kraft
der Technologie - die Instrumentalisierung der Dinge -
verkehrt sich in eine Fessel der Befreiung, sie wird

zur Instrumentalisierung des Menschen." (ebd.)

Wie kommt es, daB die Kirche Jjust in diesem geschicht-
lichen Moment, da sich das instrumentalistisch-manipu-
lative Unheil eines totalisierten Rationalismus abzeich-

net, den Kern ihres Kultes, das Ritual und seinen In-

halt, das Numinose, an das rationalistische Ideal der



- 164 -

Erkliarbarkeit ausliefert? Die soziotkonomischen und
soziokulturellen Beweggriinde, die hinter diesem Verfall
an den Zeitgeist stehen, habe ich, zumal im AbschluB-
kapitel meines Buches, ausfilhrlich erdrtert. Ich muf
das hier iibergehen, um in der Kiirze wenigstens in Um-
rissen die Struktur der Verdnderung und deren Folgen
vorstellen zu kénnen.

Ich mbchte den Umbau des Rituals kennzeichnen durch
zwei Begriffe, die als Merkmale eines zusammenhédngenden
Unheils ineinander ilibergehen:

- die Pddagogisierung des Kultes und

- die Verbalisierung des Numinosen.

Die Pidagogisierung des Kultes nimmt sich zundchst aus
als ein emanzipatorischer Schritt der Unterrichtung,
der Belehrung, und d.h. des Teilnehmenlassens der Gl&u-
bigen am Lehrgehalt der vermittelten Botschaft. "In der
liturgischen Bewegung geht es darum, die wieder eifri-
ger gepflegte Predigt enger mit der Messe zu verbinden
und sie nach Inhalt und Form wieder ihrem Rahmen ein-
zufiigen ... Einige wilinschten freien Raum fir die in
manchen Lindern iibliche fortlaufende Behandlung von Ka-
techismusabschnitten ... Es soll damit nicht eine bloSe
Exegese des gelesenen Abschnitts verlangt sein, sondern
im freien AnschluB an den Text eine der Lesung oder
auch an eine anderweitige Einzelheit in Wort oder Ritus
der Liturgie selbst soll eine gewiB weniger systemati-
sche, aber darum nicht unvollsténdige Unterweisung fiir
das religitse und sittliche Leben der Gldubigen geboten
werden. Sie wird in den beiden Festkreisen des Kirchen-
jahres mehr den Heilstatsachen und ihren Auswirkungen
zugewendet, auBerhalb derselben aber um sO mehr flr
alle Fragen der sittlichen Lebensordnung offen sein."
(Konzil, 77).
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Es vollzieht sich eine Umgewichtung der Liturgie hin

zur Wortverkiindigung. "Gegenillber einem einseitigen, zum
Teil gegenreformatorisch bedingten 'Sakramentalismus'
stellt die Konstitution hdufig und betont die Wirkkraft
des Wortes ins Licht." (Konzil, 78) Und zwar zu einer
Wortverkiindigung, die auf eine pausenlose Christenlehre
abgestellt ist, eine curriculare Lehrveranstaltung,
eine zwar nicht gerade "systematische", "aber darum
nicht unvollstédndige Unterweisung fiir das religidse und
sittliche Leben dér Gldubigen". Ein Dauerunterricht,
dessen erzieherische Absicht fatale Ahnlichkeit hat zu
Jener protestantischen Pastoralpéddagogik des 18. Jahr-

hunderts, iliber die sich schon Goethe lustig gemacht hat.
Die christliche Botschaft wird umgesetzt in die kleine
Miinze lebenspraktischer Verhaltensanweisungen. Brauch-
bar, pragmatisch. Die Wirkkraft des Wortes ist abge-
stellt auf Erziehung. :
Welcher Unterschied zwischen derartig auf Erziehung aus-
gerichteten durchrationalisierten Texten und der ganz
und gar anderen, namlich kultischen Absicht der alten
sakralen Texte, in denen sich die Geschichte niederge-
schlagen hat in Bildern, deren Wirkkraft sich eben
nicht in sofortige didaktische Brauchbarkeit umsetzen
14B8t. "Wie gelangt ... der Mittwoch nach dem zweiten
Fastensonntag bei der Station der heiligen Cédcilia zu
dem Evangelium von den beiden Sthnen des Zebedidus, die
im Reiche Christi zur Rechten und zur Linken zu sitzen
begehren und denen die Prophezeiung geschieht, daB sie
den Leidenskelch Christi durch Martertod trinken wer-
den? Den Schlilssel gibt die Geschichte der Heiligen
der Kirche [der romischen Stationskirche, A.L.]. Neben
Sankt Cédcilia wurde das Briiderpaar Tiburtius und Vale-
rianus in der Stationskirche verehrt, und diese haben
als Genossen des Martyriums Cédcilias den Leidenskelch



- 66

des Herrn getrunken. Auf einem Bilde des Papstes Pa-
schalis I. krdént in dieser Kirche ein Engel die hei-
lige Cédcilia, die von Tiburtius und Valerianus umgeben
ist. Sollte ein dhnliches Gemdlde oder Apsismosaik die
Wahl des Evangeliums geweckt haben? In der Lection er-
tsnt das rilhrende Gebet des Vaters der Esther, Mar-
dochdus, fiir die Rettung seines Volkes. Durch Esthers
Fiirsprache beim Koénig wurde das Gebet wirksam gemacht.
Esther vertritt hier als Retterin des Volkes die Stelle
der heiligen Cdcilia, die durch ihre Firbitte die Stadt
Rom beschﬂtzt."

Ich muB es mir versagen, den Unterschied der Textstruk-
tur ausfiihrlicher zu analysieren. Aber ich glaube, es
wird schon von dem eben zitierten Hinweis her deutlich,
daB wir zwei ganz verschiedene Symbolqualitdten vor uns
haben. Die eben zitierte alte Textur hat bildhaft-poe-
tische Qualit#dt, die angestrebten Unterrichtungstexte
der neuen Liturgie dagegen tendieren zu pragmatisch-
zweckbestimmter Diskursivitat.

Nun blieb die Reform nicht beim Verbal-Inhaltlichen der
Botschaft stehen, nicht bei der Verédnderung der Texte
nur, sondern sie hat vor allem die rituelle Vermittlung
der Botschaft angegriffen, um auch noch das Ritual in
den Dienst der Erziehung zu stellen. Die Pddagogisie-
rung des Kultes schlug also durch zur Pddagogisierung
des Rituals. Das heiBt vorweg: Das Ritual wird didak-
tisch operationalisiert, es wird instrumentalisiert, es
wandelt seinen kultischen Charakter in den eines Ein-
fluBinstrumentes. Dafir einige Beispiele. Zun&chst ein
Eindruck aus einer Kirche in Mexico City:
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"In der aus der frilhen spanischen Kolonialzeit stammen-
den Barockkirche war ein Altartisch an der Stelle der
ehemaligen Chorschranke aufgebaut worden. Davor waren
starre Kirchenbédnke neu errichtet. Der Priester zele-
brierte die Messe - zum Volk hin selbstverstandlich -,
die nunmehr iiberwiegend aus Lesestlicken, aus Predigt,
Gebeten und einem kurzen Handlungsmittelstiick besteht.
Lesungen und rituelle Handlungen unterbrach der Zele-
brant immer wieder mit Befehlen wie 'Jetzt knien wir
nieder!', 'Jetzt stehen wir auf!', 'Jetzt setzen wir
uns!' - mit Erfolg: die Gemeinde stand Jeweils folgsam
auf, kniete nieder usw. Zugleich waren die Lesungen und
Texte eingebunden in einen Dialog, der die gedankliche

Teilnahme unter Kontrolle nahm, einen Dialog, bei dem
'jedes Glied zu sprechen, zu singen und zu tun hat, was
ihm zukommt' (255). Inhaltlich und formal handelt es
sich also um einen Dialog, fiir den Kainz den treffenden
Namen eines 'Kollektivmonologs' gefunden hat." (Konzil,
190)

An diesem Beispiel wird die Umfunktionierung des Rituals
augenfdllig. Verklammerte ehedem das Ritual den 1itur-
gischen Text mit dem Gesamt der sinnlich-darstellenden
Symbole und evozierte es demit den poetischen Gehalt des
Mythos, so erlosch inzwischen nicht nur diese Einbe-
ziehung, verlor nicht nur der mythische Text seine pra-
sentative Charakterisierung zugunsten einer diskursiv-
ideologischen, sondern es kehrte sich das Verhdltnis
von Bestimmung und Bestimmtheit zwischen Text und Ritual
geradezu um: Das Ritual tritt nun als Disziplinierungs-
iibung in den Dienst der ideologischen Textvermittlung.
Dieser "Funktionswandel" dés Rituals, seine Indienst-
nahme als Tréager einer ideologisierten Liturgie, bekun-
dete sich bei einer schon diszipiinierten Gemeinde in
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einem Gottesdienst in einer Altstadtkirche Neapels in

folgender Weise: "In der Kirche sind die alten Seiten-

kapellen verstellt durch Plakatwdnde mit Texten, plaka-
tiven Bildzeichnungen nach Art von Comics, die Gemein-
schaft der Volker um Christus. Die Messe verliuft wie
oben geschildert, nur daB sich hier die Befehle eribri-
gen - Aufstehen, Knien, Hinsetzen funktionieren von
selbst. Dafiir beweist der Priester reichlich motorisch-
akkustische Bewegung: Bei den frei gestalteten Predigt-
stiicken nimmt er das Mikrophon vom Stdnder, um vor der
Gemeinde agitierend auf und ab zu gehen.

Eine andere Nuance zeigte sich wdhrend einer Sonntags-
messe in der Kirche Santo Domingo in Oaxaca. Die Kirche
aus dem 16. Jahrhundert gilt als eine der schonsten
Barockkirchen Mexikos, wobei die Rosenkranzkapelle be-
sondere Beachtung genieBt. In dieser Kapelle mit liicken-
los reicher Ornamentierung der Wdénde, in der zwischen
den Seitenaltdren - mit reichem Altaraufbau - die Wand
liberzogen ist mit Arabesken und Blattornamenten bis

hin zu der zartfarbenen Medaillondecke, waren die Altar-
korper samt den Altarstufen herausgerissen worden:
Nacktes, grob abgeschlagenes Mauerwerk trat hervor. Ge-
schehen war dies, um Platz zu schaffen fir starre Kir-
chenbinke in strenger Reihung vor dem im vorderen
Drittel aufgebauten Altarpodest. Die Glaubigen saflen in
Reih und Glied auf den Kirchenbdnken. Der zelebrierende
Priester trug ein Mikrophon um den Hals. Ein zweiter
Priester agierte seitlich zur Bankreihe mit beweglichem
Mikrophon, die Gesidnge intonierend, Tempo und Ablauf
des kollektivmonologischen 'Dialogspiels' lautstark re-
gelnd, die Gemeinde fest im Blick wie ein FufBballtrainer
seine Mannschaft." (Konzil 190f)
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Wohlverstanden, ich mdchte hier nicht Auswiichse an-
prangern, sondern in diesen Grotesken das Bedenkliche
des ganz durchschnittlich Ublichen sichtbar machen,
ndmlich die Instrumentalisierung des Kultes im Dienste
der Volksbelehrung, der Volkserziehung. Stand die Be-
lehrung ehedem als Auslegung am Rande und im Dienste
des Kultes, so kehrt sich die Situation nun um, das
Ritual wird nun zum Instrument der Verhaltensanweisung,
und das heiBt der Disziplinierung der Gl&aubigen. Der
Umnbau des Rituals.zum Instrument lebenspraktischer Dis-
ziplinierung wirkt nun seinerseits aber auf die reli-
giosen Inhalt zuriick: Sie werden unmittelbar umstands-
los zu autoritativ vermittelten Verhaltensanweisungen.
Damit sind wir beim zweiten Punkt angelangt: der Verba-
lisierung des Numinosen - wobel der Begriff'"Numinosum"
in kulturwissenschaftlicher Perspektive nicht-theolo-
gisch definiert werden soll, also erlebnisanalytisch
auf die eine auszeichnende Eigenart von Ritual und Sa-
krament anspielt, ndmlich darauf, ausgerichtet zu sein
auf die zentralen Erlebnisridtsel. Was das bedeutet,
mochte ich widerum im Anschlufl an Susanne Langer kurz
darstellen. Die Philosophin schreibt von den friihge-
schichtlichen Wurzeln des Rituals sehr eindrucksvoll:
"Das Ritual ist der primitivste Widerschein ernsthaften
Denkens, ein spdter Niederschlag gleichsam einer ima-
ginativen Einsicht ins Leben. Daher ist es seinem Wesen
nach feierlich, wenn auch mitunter Freuden- oder
Triumphriten in bloBe Ausgelassenheit, Ausschweifung
und Ziigellosigkeit ausarten koénnen." (27)

Und zur weiteren geschichtlichen Entwicklung sagt sie:
"Sympathetische Magie, die aus dem mimetischen Ritual
entspringt, gehort hauptséchliéh der stammesgebundenen,
primitiven Religion an. Es gibt Jjedoch einen Typus von
Zeremoniell, der sich auf allen Stufen von der wilde-
sten bis zur zivilisiertesten Frommigkeit, vom blinden
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Zwangsverhalten durch magische Beschwdrung bis zu den
Hohen bewuBten Ausdrucks behauptet: das ist das Sakra-
ment." (28) Es filhrt mithin ein Weg "von diesem primi-
tiven Sakramentalismus bis zu einer wirklichen Theolo-
gie, einem Glauben an ein himmlisches Jerusalem, wo ein
dreieiniger Gott thront".

Kurzum, es geht um die Formulierung der "Grundsituatio-
nen", der "Grundzustédnde" des menschlichen Lebens, die
im Ritual und Mythos "verbildlicht" werden. Im Ritual
kann sich das Individuum in seinem Verh&dltnis zum Leben
insgesamt ausdriicken: "Ein regelméBig gelibter Ritus be-
deutet die stdndige Wiederholung von Empfindungen ge-
geniiber den "ersten und letzten Dingen'; er ist kein

freier Ausdruck von Gemiitsbewegungen, sondern die dis-
ziplinierte Ubung 'richtiger Haltungen'".(30)

Schon aus diesen Zitaten wird ersichtlich, weshalb Lan-
ger dem Ritual und Mythos einen ausgezeichneten Platz
einrdumt: In beiden Symbolgruppen biindelt sich die Le-
bensorientierung. Der Mythos ist der Versuch, die
Grundlagen der Identitdt in Bilder zu fassen, also iber
die Grenzen der rational-diskursiven Erkenntnismdglich-
keit hinauszugehen. Im Ritual wird Identit&t in "Le-
benssymbolen" dargestellt, und zwar nicht vage intellek-
tuell, sondern sinnlich, unmittelbar leiblich. Das
schlieBt fiir Ritual und Mythos eine weitere Auszeich-
nung ein: Als prédsentative Symbole sind die Vorposten
auf dem Weg der Vermittlung von Sinnlichkeit und Be-
wuBtsein. Sie sind Marksteine der symbolischen Fassung
der Sinnlichkeit, und zwar "kollektiv verbindlich".
Ritual und Mythos markieren am Punkt des Individuums
die Stelle, an der sich die beiden grofBen Bewegungen
der Symbolbildung fundemental kreuzen: die Linie von
unbewuBter Sinnlichkeit zum BewuBtsein und die Spannung

zwischen Individualitdt und Kollektivitdt, wobei diese
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Bewegungen das Individuum da treffen, wo Kérperlich-
keit, Emotionalitédt und BewuBtsein noch ungetrennt zu-
sammen sind: in den leiblichen Gesten.

Damit ist eine weitere Besonderheit verbunden. Hier ist
der Mensch selbst Mittel der Darstellung. Bedeutungs-
trdger ist die menschliche Geste, womit ja eben das Ri-
tual in eine Reihe mit Tanz, Pantomime, Theater ge-
stellt ist. Und auch hier hat das Ritual den Vorrang
der vollen Konfrontation mit den "Lebensritseln" und

der stédrkeren Verdichtung von Individualitdt und Kol-
lektivitdt in der "Tiefe des Gemiits": "Zunichst diirften
die 'Tanz'-Handlungen den Charakter des Pantomimischen
gehabt haben - erinnernd an das, was die groBe Erregung
hervorgerufen hatte. Ihre allméhliche Ritualisierung
bewirkte, daB das gefeierte Ereignis in den Gemiitern
festgehalten wurde. Anders ausgedriickt: es muB konven-
tionelle, bestimmten Gelegenheiten zugeordnete Tanz-
weisen gegeben haben, die mit dieser Art von Gelegen-
heit so innig assoziiert waren, daB sie alsbald deren
Begriff vergegenwdrtigten und verkorperten - mit ande-
ren Worten, es miissen symbolische Gesten entstanden
sein." (Konzil, 35)

Gleichgliltig, ob wir die Grenzerfahrungen des Numinosen
christlich interpretieren, als die nur stammelnd, und
d.h. nur in poetischen Bildern, in sinnlich-bildhaften,
sinnlich-gestischen Symbolen zu artikulierende Erfahrung
des Transzendent-Gottlichen verstehen, oder ob uns die
Transzendenz in der Tiefe unbewuBter Phantasien im

Reich der Miitter - um auf Goethe anzuspielen - erscheint.
Beide Deutungen verbieten, die fundamentalen Selbster-
fahrungen an einen diskursiv-rationalen Verbalismus
auszuliefern.
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Erinnern wir uns: Vor dem Konzil entfaltete sich am
Altar die historisch gewachsene Choreografie eines sa-
kramentalen Tanzes mit bedeutsamen (aber nicht ratio-
nalistisch durchsichtigen) Gesten, entfaltet sich der
Sprechgesang der lateinischen Texte, die Intonation von
Hymnen und Geséngen, auf die der Chor antwortete. Mit
zum Spiel gehorten die mehrstufig hohen Leuchter vor
den Altarblidttern, eingebettet in Blumen, durchsetzt
bisweilen mit Zierstiicken aus dem Kirchenschatz. Das
Geschehen am Altar war eine Einheit aus sakral verhiill-
tem Text, Gesang, ritueller Gestik, Musik, Weihrauch-
ddmpfen, festlichem Raum als einem "Theater" in Jjenem
vorziiglichen Sinne, der bis in die Antike zuriickweist.
Die Liturgiereform hat diese Einheit ins Herz getrof-
fen. Was das Konzil hervorbrachte, war keine Veridnde-
rung, sondern ein qualitativer Umschlag. An die Stelle
der alten Kultur eines sinnlich-bildhaften Symbolge-
fiiges trat eine ad hoc erfundene Lehrveranstaltung.

Die umfaésende Zerstdrung des Rituals als dem Kern der
geschichtlich entfalteten sakramentalen Kultur und da-
mit die Zerstorung des Wechselspiels zwischen geschicht-
lich gewachsenen bildhaften Symbolen und dem Erleben
konnen sonntdglich-alltéglich in den Messen iberall in
der katholischen Welt beobachtet werden. Inmitten des
Sakralraums "erhebt" sich der Altarblock, leer,
schmucklos, bedeckt evtl. mit ein paar Kerzenschalen
(wozu eigentlich, nachdem der historische Zusammenhang
mit den alten Altaraufbauten zerstort wurde und die Mo-
dernitit des Arrangements im Grunde nach elektrischer
Beleuchtung verlangt?), umgeben vielleicht von ein paar
hohen Altarleuchtern alter Art (die freilich nicht fiir
den FuBboden gemacht wurden) und allenfalls von Blumen-
vasen mit Blumengestecken (wie man sie von Podiumsdis--
kussionen her kennt). Hinter dem leeren Altartisch steht
der Priester, der sich in diesem Kontext mit seiner
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sakralen Kleidﬁng ausnimmt, da er ja nicht mehr in sym- -
bolischer Distanz als Stellvertreter vor der Gemeinde
einen mystischen Dialog mit einem transzendenten Wesen
aufnimmt, sondern als Dialogpartner der Gemeinde figu-
riert. Die bloBe Autoritidtsbedeutung der sakralen Be-
kleidung wird noch dadurch verstidrkt, daB schon in der
Anordnung die ehemalige theatralisch-prdsentative Funk-
tion ausgeschaltet ist. Der Altar verdeckt die Gestalt
des Priesters weitgehend und 148t nur das obere Drittel
von ihm sichtbar werden. Die nachkonziliaren Kaseln
tragen dieser Konstellation einigermaBen Rechnung; die
alten MeBgewdnder - des 19., 18., 17., 16., 15., 14.,
13. Jahrhunderts - Jjedoch verlieren Jjeden &sthetischen
Sinn. Statt kunstvoller Stickereien sieht der MeBteil-
nehmer nunmehr einen wenig gestalteten Vorderlatz, der
ehemals abgestimmt war auf die groBen Gesten (mit denen
sich der Priester dem Volke zuwandte). Nichts vom Tun
und Lassen der Zelebranten bleibt dem Zuschauer verbor-
gen. Ausdricklich im Gegensatz zur ostkirchlichen Dis-
kretion, die das sakrale Handeln verbirgt, liberrundet
die neue Liturgie selbst die reformatorische Niichtern-
heit durch Veralltdglichung des Sakramentalen. Nicht nur
wird jeder Schnaufer und Jjedes Beigerdusch vom Mikro-
phon vertffentlicht. Das Schaubild riickt das Geschehen
den Arrangements von Fernsehkdchen ndher als den litur-
gischen Formen der reformierten Kirchen.

Kurzum, die Reform hat das Kunstwerk "Ritual" von Grund
auf zerschlagen und dadurch die Liturgie voll ideologi-
siert: als Lehrveranstaltung mit didaktisch eingerichte-
ten, curricular gegliederten Texten.

Im ilibrigen konnte eine solche Reformoperation tatséch-
lich nur zur Zerstorung fiihren: Die Ambition, in ein

kulturell gewachsenes Kunstwerk einzugreifen durch Be-
schluBfassung einer Versammlung von Funktiondren, ist
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entweder naiv oder groBenwahnsinnig, vergleichbar nur
jener Kulturverachtung, die sich im Erfinden von Kunst-
sprachen austobt. Deshalb ist der Einwand, das Konzil
habe in einer Art "Kulturrevolution" Altes aufgeldst, um
Neues an dessen Stelle zu setzen, von vornherein absurd.
Da, wo die Aufldsung von Versteinerungen notwendig und
geschichtlich angemessen wire, miiBte diese sich von un-
ten und in kritischer Umbildung aus der Spannung von
neuem Formbediirfnis und alter Formsprache entfalten,
nicht aber als "Planung von oben", als intellektuelle
Neugestaltung, die so kreativ ist, wie wenn der Kultur-
ausschuB einer Stadtverordnetenversammlung sich anmaBen
wiirde, die Dramen fiirs stddtische Theater selbst zu ver-
fassen (vgl. Konzil, 190-193).

Die rationalistische Zerstdrung des Zugangs zum Numino-
sen und die Zerstdrung der Sinnlichkeit gehOren zusam-
men, sie sind Produkte des selbsten Appeasements an den
Zeitgeist. Letzten Endes 14Bt sich der Kulturkempf des
Zweiten Vatikanischen Konzils als Kampf gegen die
"Phantasie" formulieren. Als Kampf gegen die "Phanta-
sie von unten" wird dieser Kulturkampf verhdngnisvoll
filr die politische und soziale Zukunft. Gerade weil
Sinnlichkeit nicht so hurtig in - kollektive - Symbole
gefaBt werden kann, wie Meinungen zu ideologischen Fi-
guren zusammenschlieBen, wiegt Jede Zerstdrung des Ge-
wachsenen schwer. Die Brutalitdt des Eingriffs mag die
Gegeniiberstellung zweier Szenen veranschaulichen, die
der Unterschied zwischen der "altgewachsenen" und "neu-
reglementierten" Volksfrommigkeit grell sichtbar macht:
die Szene in einer Dorfkirche bei Oaxaca und das Szena;

rium in der neuerbauten Basilika von Guadalupe.
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32 Kilometer von QOaxaca entfernt an der StraBe nach
Mitla wird in der Rosenkranzkapelle der Dorfkirche von
Tlacolula (mit einer prachtigen, silberiiberzogenen,

altersgeschwirzten Stuckdecke) ein Wallfahrtskreuz ver-
ehrt. Am Festtag - im September -, der den Platz vor der
Kirche zu einem Festplatz mit Bratstellen, Buden mit
Rosenkrdnzen, Heiligenbildern, Kerzen, SiliBitgkeiten und
Friichten macht, ist der Wallfahrtsaltar ilibersdt mit
Blumen. Die Wallfahrer gehen ein und aus, bringen neue
Blumen zum Altar mit einer eindrucksvollen Geste: mit
den Blumen wird das Kreuz beriihrt, dann streicht man mit
ihnen den Mitgekommenen, den Frauen, Médnnern, Kindern,
zdrtlich iUber das Gesicht.

Vergleichen wir mit diesem sicherlich weder vom Heiligen

Stuhl noch von irgendeinem Bischof kanonisierten Ritual
die neugeregelte Volksfrommigkeit an dem illustren und
exemplarisch bedeutsamen Ort der neuen Basilika von
Guadalupe (die die baufidllige alte Basilika ersetzt).

Die neue Basilika wurde em 12. Oktober 1976 eingeweiht,
in Anwesenheit eines Kardinallegaten (der eine GruBbot-
schaft des Papstes iiberbrachte) und von 150 Kardindlen,
Erzbischofen und Bischéfen. Die neue Basilika ist ein
Rundbau mit einem Zeltdach - mit den Dimensionen, dem
Aussehen und dem Charme einer Radrennhalle. Konziliar
korrekt erhebt sich in ihrer Mitte ein Altar, hochge-
baut am Rande einer dahinter aufsteigenden steinernen
Rundtribiine, amphitheatralisch besetzt mit Reihen von
Ledersesseln (nach Fabrikherren-Art) fir die Geistlich-
keit. Davor im Parterre das Halbrund der Bidnke der Glau-
bigen. Konzilsgetreu lenkt nichts von dem - natiirlich -
leeren, mit Kerzenleuchtern umstellten Altartisch ab.
Die Halle ist schmucklos, mit zwei Ausnahmen: einem Ge-
hinge von "kiinstlerisch gestalteten" elektrischen Lam-
pen - wie wir das von anspruchsvollen Mehrzweckhallen
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kennen - und dem, exzentrisch zur Achse der Kirche, ange-
brachten Gnadenbild - ein Bild auf einem Tuch - relativ
hoch angebracht (es wiirde sonst von der Ledersessel-
Tribiine verdeckt), ist es in einem vergoldeten Rahmen
mit schridg nach vorn geneigten Glasscheiben (in der Art,
wie in der modernen Warenhausarchitektur die Schaufen-
ster im ersten Stock angeordnet sind) ausgestellt. Der
Zugeng zum Gnadenbild ist fiir diejenigen, die sich nicht
mit Blicken aus erheblicher Distanz iiber den Altar und
die Tribiine hinweg begniigen wollen, mdglich durch einen
Korridor, der sich als schmale Schlucht zwischen der
Wand (mit dem Gnadenbild) und der ein paar Meter hohen
Hinterfront der Marmortribiine der Geistlichkeit durch-
zieht. Verehrende Volksfrommigkeit ist recht beengt,
verfiigt aber iiber einen beachtlichen technischen Kom-
fort: Das Gnadenbild selbst hat einen elektrischen Auf-
zug fir jene Fidlle, da es zu den kirchlichen Prozessio-
nen von seinem Platz genommen werden soll. Fur die
Volksverehrung ist der Korridor vorbereitet durch vier
Reihen von Rollbindern (der Firma Schindler-Suwis), den-
selben Rollbahnen aus Aluminium und mit Gummilaufbé&n-
dern, die man im Flughafen Frankfurt zum Passagiertrans-
port installiert hat. Der Boden der Wallfahrtsrollbahn
'besteht also aus Aluminiumrippen. Der Versuchung, vor
dem Gnadenbild zu knien, ist mithin ein Riegel vorge-
schoben. So ballen sich denn die knienden Gl&ubigen vor'
dem Anfang und nach dem Ende der Laufbahn.

Ohnehin ist die Volksfrémmigkeit in ihre konziliaren
Schranken verwiesen: Wallfahrtsgruppen, die mit ihren
Blumenkridnzen in die Basilika einziehen, nehmen ihren
Weg in erbdrmlicher Einsamkeit zwischen Putzfrauen, die
mit iibergroBen Mops den MarmorfuBboden auf Hochglanz
halten. Das verirrte Hduflein der Glaubigen hat Gelegen-
heit, den Blumenschmuck, ihre farbig wilden Krénze, ab-
zustellen: an einer marmornen Stellwand, weitab vom
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Gnadenbild - Relikte einer zum Aussterben verurteilten
Kultur, obsolet in dieser technisch perfektionierten
Massenversammlungshalle.

Vergleicht man die beiden Szenarien miteinander, dann
wird mit einem Schlag die Tiefe des "Verrats an der
Sinnlichkeit" erkennbar. Was sich in der Dorfkirche wvon
Tlacolula abspielte, war ein Fest der Ziartlichkeit, die
in der modernen Wallfahrtsmaschinerie von Guadalupe er-
barmungslos zerrieben wird.

Der Psychiater Friedrich Mauz (317) hat in den vierziger
Jahren in die Schizophreniebehandlung das meditative
Verfahren der "losenden Bilder" eingefiihrt: das "Anspre-
chen von Erinnerungsbildern" aus der Vergangenheit der
Patienten. Nicht von ungefdhr reihte er hier religitse
Szenen ein - den Weihnachtsabend, den Fronleichnamszug
als sommerliches Fest mit Weihrauch und Birkenduft,
Blumenteppichen, Goldgewdndern, Kirchengerdt, geschmiick-
ten Fenstern usw. Kaum anzunehmen, daB der technische
Terror der Wallfahrtsrollbahn von Guadalupe in diese
"15senden Bilder" passen wiirde (vgl. 244f).

Freilich hat die Konzilskirche mit ihrem Verrat an der
Sinnlichkeit leichtes Spiel gehabt. Die Intellektuellen
aller Lager sind auf demselben Auge blind. Jedoch nicht
nur die Intellektuellen, die insgeheim alle in der Tra-
dition des lustfeindlichen Protestantismus und der ra-
tionalistischen Aufkldrung stehen, sondern jedermann im
Schatten der fatalen Antithese von Sinnlichkeit und Be-
wuBtsein: Sinnlichkeit reduziert auf Sexualfunktionali-
tdt, und BewuBtsein geronnen zu asketischer Gedanken-
bldsse, unter Ausklammerung der sublimierten Erotik,
deren Affektkultur ein entfaltetes Spielfeld von "kol-
lektiven" Symbolen erfordert. In der christlichen Welt
hatten sich im religidsen Leben Nischen dieser Kultur
erhalten. Das Konzil hat keine Miihe gescheut, um diese
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"heidnischen Nischen'" auszurdumen. Im Vergleich der
Szenen von Tlacolula und Guadalupe zeigt sich, wie
nahtlos sich das Konzil und seine Folgen in die Ange-
stellten-Kultur der verwalteten Welt einfiligen. Es ist
in beiden Fdllen derselbe Feind, der aufs Korn genommen
wird: nicht-reglementierte, nicht-marktvermittelte
Sinnlichkeit, zumal im offensichtlich verpdnten Zusam-
menhang von Sinnlichkeit und Geschichte und zumal als
Sinnlichkeit unkontrollierter Gruppen. Es ist der Kampf
gegen eine Sinnlichkeit, die die Ubereinstimmung zwi-
schen objektiven Zeichensystemen und den Lebensentwlirfen
im Individuum stdren wiirde. Die durchsystematisierte
Sprache soll jede Spannung zwischen Individuum und Ge-
sellschaft aufheben. Die erlebnis- und handlungsregu-
lierenden Symbole im Individuum sollen abbildgleich den
objektiven Zeichensystemen entsprechen: Die sinnlich-
symbolischen Erlebnisformen sollen einem entsinnlichten
Zeichensystem weichen, wie es in dem "ausgesonnenen"
Ritual der neuen Liturgie vorgesehen ist.

Mit der zunehmenden Ausschaltung der sinnlichen Symbole
verdndern sich nun allerdings auch Sprache und BewuBt-
sein - sie verlieren ihre sinnliche Potenz, sie ver-
schieben sich in Richtung auf technische Verfiigbarkeit,
Kalkulation, Buchhaltung (vgl. Konzil, 242ff).



