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Metakultur Kirche und Kultur der Welt
oder: Wie Liturgie heute gelingt

Ein Bericht iiber das V. Passauer Symposion
., Liturgie und Okumene “

»Wenn ich als junger Kaplan einen Gottesdienst hielt, dann konnte ich beobachten, dass
die Leute nach der Liturgie drauBen kaum ein Wort miteinander sprachen. Auch mit dem
jungen Kaplan wurde nicht gesprochen, geschweige denn ihm gedankt. Man ging auseinan-
der.” Diese Erfahrung beschrieb Prof. DDr. Eugen Biser aus seiner jungen Kaplanszeit.
Nach seiner Ansicht ist dies ein Beispiel von misslungener Kommunikation, die zuerst in
der Liturgie stattgefunden hatte und sich dann im Leben fortsetzte.

Wie aber wird die Feier der Liturgie zu einem gott-erfahrenden Ereignis, das im alltigli-
chen Leben nachhaltig fortwirkt? Wie feiern wir heute eine Liturgie, die einerseits nicht
rubrizistisch und andererseits nicht von einem grenzenlosen subjektiven Pluralismus ge-
pragt ist? Wie verhindern wir, dass es einerseits zum ,, Ausverkauf unserer Gottesdienste®
durch fragwiirdige Formen von Liturgie kommt? Andererseits — wie vermeiden wir, dass
Liturgie menschenfremd, gottfern und erlebnisschwach begangen wird?

Diesen Fragen widmete sich das V. Passauer Symposion .Liturgie und Okumene® unter
dem Titel ,,Ausverkauf unserer Gottesdienste?*, das Prof. Dr. Karl Schlemmer (Inhaber des
Lehrstuhls fiir Liturgiewissenschaft und Pastoraltheologie an der Katholisch-Theologischen
Fakultit der Universitiit Passau) veranstaltete. In seiner Fokussierung der Thematik machte
er deutlich, dass angesichts der empirischen Fakten Menschen heute mehr nach Intensitit
statt nach pflichtgemiBer RegelmiBigkeit streben; dass der ,Standardgottesdienst vielen
Menschen nicht mehr gerecht wird; dass die Frage Romano Guardinis, wie menschenfihig
die Liturgie und wie liturgiefihig der Mensch heute noch sei, sich brennender denn je stellt;
angesichts des kulturhistorischen Kontextes, in dem Liturgie heute steht, ergibt sich eine
okumenische Fragestellung: Worin sind Grenzen des Gottesdienstes erkennbar und worin
miissen unter weitgehender Beachtung der Ordnungen neue Wege gewagt werden.

Tradition und Kommunikation: Gemeinsames Priestertum als basales Axiom

Prof Dr. Wolfgang Ratzmann (Leipzig) konkretisierte obigen Gedankengang am Projekt
des ,.Evangelischen Gottesdienstbuches (,,Tradition und Kommunikation. Zum Profil des
Lutherischen Gottesdienstes nach dem neuen Evangelischen Gottesdienstbuch®). Zwischen
den Extremen, wenn Gottesdienst zur Mitspielshow oder zum distanziert steifen Zeremo-
niell verkommt, erkennt er in den dort offiziell angebotenen Modellen Profil und Identitiit
des christlichen Gottesdienstes auf protestantischer Seite. Dabei wird der Gottesdienst unter
Verantwortung und Beteiligung der ganzen Gemeinde gefeiert, worin das basale Axiom des
gemeinsamen Priestertums zur Geltung kommit. Eine stabile Grundstruktur von Gottes-
dienst hélt des Weiteren viele Gestaltungsmoglichkeiten offen. Neben einer Synthese von
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traditionellen und neuen Texten wird vor allem auf die Sprache geachtet, die niemanden
ausschlieBen darf. Der evangelische Gottesdienst ist stets in Kommunikation mit den Got-
tesdiensten anderer Kirchen in der Okumene. Dariiber hinaus weiB er sich ,bleibend mit
Israel als dem erstberufenen Gottesvolk verbunden®. Insgesamt erkennt Ratzmann die ei-
gentliche Innovation des Evangelischen Gottesdienstbuches darin, dass es kommunikativ
ausgerichtet ist, dass sich Tradition und Kommunikation mit der Gegenwart die Hand rei-
chen. Wichtig sei jedoch zu verinnerlichen, dass die Grundstrukturen des Gottesdienstes
nur aus der Tradition des christlichen Gottesdienstes entnommen werden konnen und es
»Zzentral um Gott und sein Heilswerk in Christus™ geht, um ,,Gottes zentrale und unsere ...
dezentrale bzw. exzentrische Position®. Die elementaren Texte, Gesten und Symbole bediir-
fen schlieBlich einer bleibenden Form, ohne dass ,,das intellektuelle und emotionale Einver-
standnis der Feiernden® verloren geht. Im (ibrigen gibt es eine ,Fiille von geeigneten Struk-
turen, Texten und Verldufen™ aus Tradition und Gegenwart der verschiedenen Konfessio-
nen, die den evangelischen Gottesdienst vielfdltig bereichern (kénnen).

Gottes Dienst am Menschen und Ausdifferenzierung vorliturgischer Feiern

Bischof Prof. Dr. Kurt Koch (Basel/Solothurn) betonte, ausgehend von Sacrosanctum
Concilium (SC 5), dass Gottesdienst zuallererst ein Werk und Dienst Gottes ist (,,Gottes-
dienst als Werk Gottes oder Werk der Gemeinde? Oder: Was feiern wir im Gottesdienst?
Uberlegungen zu einer notwendig gewordenen Unterscheidung der Geister in der Litur-
gie®). Die Liturgie bietet den Lebensraum, Gottes Zuwendung anzunehmen und wahrzu-
nehmen. Sie baut Kirche auf und erhilt sie am Leben. Vor dem homo faber und dem homo
functionalis erhebt die Liturgie den Menschen zum homo festivus. Liturgie ist das Fest der
Befreiung und der Bestitigung des Daseins. Der dreifaltige Gott feiert in seinem Sein von
jeher diese Daseinszusage. In der Liturgie gewinnt der Mensch Anteil an jener daseinsbe-
statigenden himmlischen Liturgie. Der Mensch wird iiber sich hinaus erhoben, erfiillt vom
Heiligen Geist. Liturgie steht im Primat Gottes. Er ist in Jesus Christus der Handelnde. Sie
steht des Weiteren im Kontext der Epiklese. Denn ohne den Glauben an den Geist des auf-
erstandenen Christus kann es keine Feier geben. Jener Aspekt der Epiklese ldsst es nicht zu,
von Liturgie in der Kategorie des Machens zu sprechen. Vielmehr steht Liturgie in der
Kategorie des Seins. Liturgie verlangt keine Leistung vor Gott. Sie ist katabatischer Dienst
Gottes. Von daher bedarf es heute einer neuen Sensibilitét fiir die Unverfiigbarkeit des
liturgischen Ritus im sakramentalen Bereich. Die Strukturen der Katabase diirfen nicht
beliebig verindert werden. Dies hat jedoch nichts damit zu tun, sie entsprechend der Situa-
tion der Mitfeiernden — transparent vom Heiligen her — zu gestalten (z. B. bei einer Jugend-
liturgie). Nicht sinnvoll ist es jedoch, Wortgottesdienste mit Kommunionfeiern zu begehen.
Zu bedenken bleibt weiterhin, dass die sakramentale Liturgie der Kirche nicht dazu da ist,
um eine nicht gegebene Kirchlichkeit zu heucheln. Damit ist gemeint, dass viele Menschen
liturgisch-religidse Bediirfnisse haben, auf die nicht mit einem Sakrament geantwortet
werden kann. Denn Menschen haben entweder keinen Bezug zum Sakrament, verstehen
nicht mehr, was Liturgie bedeutet, oder suchen nach anderen Ausdrucksformen. Folglich
kann die Kirche mit einer Gestalt von Liturgie dem Menschen von heute nicht mehr gerecht
werden. Uber jene sakramentale Dimension des Gottesdienstes hinaus steht die Kirche
heute vor der Herausforderung, vorliturgische Feiern anzubieten. Denn auch darin verwirk-
licht sich die Kirche als universaler Heilswille Gottes. Die Ditzese Erfurt hat hierzu Pio-
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nierarbeit geleistet (z. B. Weihnachtsfeier fiir Ungldubige). Insgesamt bleibt es wichtig, sich
auf den innersten Kern der Liturgie zu besinnen, der auch den Weg anzeigt, auf Menschen
in neuer Weise zuzugehen.

Metakultur und Kultur — Liturgie von oben und Liturgie von unten

Zum ersten Mal war durch Fr. George Guiver CR (Mirfield/England) die anglikanische
Kirche auf einem solchen Symposion vertreten (,,Von der Mission zum Bund in der Litur-
gie®). Er stellte als Ordensmann dieser Kirche fest, dass ein Kunstwerk das Recht auf Un-
verletzlichkeit genieft. Andererseits besteht aber offensichtlich das Bediirfnis, freier mit
ihm umzugehen, es im Volkstiimlichen zu interpretieren. So gibt es nicht nur Mozart als
reine Kunst, sondern auch als Pop-Mozart. Eine #hnliche Spannung ist im Blick auf die
Liturgie zwischen Tradition und heute zu erkennen. Entsprechend unterscheidet er — aus der
anglikanischen Erfahrungswelt heraus — eine Liturgie von oben, welche von der Tradition
erhalten wird, und eine Liturgie von unten, die sich aus der Situation der Mitfeiernden er-
schlieBt. Erst wenn beide Aspekte, Liturgie von oben und von unten, sich die Hand reichen,
kann lebendiger Gottesdienst sich ereignen. Dann wird sich auch das rationale Moment der
Liturgie verwirklichen, ndmlich Gemeinde aufzubauen und kirchlich missionarisch zu wir-
ken. Menschen miissen jedoch nach dem Prinzip ,,von der Milch zum Fleisch® in die Litur-
gie begleitet werden. Besonders populér sind deshalb Familiengottesdienste. In den meisten
Fillen handelt es sich um Wortgottesdienste, die zur Eucharistie hinfiihren sollen. Biswei-
len werden sie auch als Eucharistie gefeiert. Insgesamt sollen die Menschen im Gottes-
dienst sich so ausdriicken konnen, dass im ,,Geist des Bundes* eine Begegnung mit Gott
geschieht. Unter dem Gesichtspunkt , Liturgie von oben und Liturgie von unten® gestaltet
sich das Verhiltnis zwischen Kirche und Kultur. Es gibt nicht wenige Priester in der angli-
kanischen Kirche, die damit Probleme haben. Sie denken allein von der Kirche her. Darin
liegt die Gefahr, dass nicht mehr auf Gott aufmerksam gemacht wird. Kirche konnte so zur
Subkultur werden. Dies wire jedoch fatal. Denn Kirche ist eine Metakultur und in dieser
Form tritt sie in Beziehung zur Kultur. Das Evangelium Jesu und seine Kultur ist keine
Subkultur, sondern war und ist kulturbildend. Kultur und Metakultur erfiillen einander. Es
gibt eine Metakultur des Leibes Christi. So soll es auch zwischen Kirche und Kultur immer
mehr eine Entwicklung von der Mission hin zum Bund geben. Welt und Kirche konnen sich
jedoch nicht verbiinden, ohne dass die Welt in der Kirche beheimatet ist. Somit sind Kirche
und tigliches Leben verschieden und komplementir zugleich zu sehen. Es bleibt die Frage,
wie die Liturgie Fernstehende noch erreichen kann, um sie mit Christus in Beziehung treten
zu lassen. Odo Casel weist hierzu den Weg. Demnach ist das Mysterium im Leben verbor-
gen da. In der Feier der Liturgie wird dieses Mysterium benannt. Dort werden die Augen
geoffnet, um es im Leben zu erkennen. Darum interpretieren Liturgie und Leben einander.
Liturgie hilt eine Uberraschung bereit — es ist das Geheimnisvolle, das der Mensch (auch
der Kirchenferne) im Leben spiirt und hier wahrnehmen kann. Christus im Leben und Chri-
stus in der Liturgie ist ein und derselbe Christus.

Freiheit des Geistes

Ein Kirchenvater spricht mit einem Bicker. Dieser kommt nicht zum Gottesdienst am
Sonntag, weil er abends lange arbeiten muss. Darum will er ausschlafen. ,.Komm doch erst
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spiter zum Evangelium®, sagt der Kirchenvater. Nein, das ist dem Bécker zu frith. Das
Gespriich setzt sich fort. Der Kirchenvater bietet ihm an, nach der Predigt, dann nach der
Wandlung und zuletzt erst zum Segen zu kommen. Immer lehnt der Bécker ab. Im Bezug
auf den Segen sagt er: ,Dann brauch ich ja sowieso nicht mehr zu kommen.* Darauf ant-
wortet der Kirchenvater: ,,Das stimmt nicht. Vergleiche es mit einem Menschen, der in eine
Parfiimerie geht. Auch wenn er dort nichts kauft, verlisst er sie doch mit einem frischen
Duft. So ist es auch mit der Liturgie. :

Mit dieser Anekdote und mit der Feststellung, dass es in der orthodoxen Kirche weder
eine Sonntagspflicht gebe noch brauche, beeindruckte Metropolit Erzbischof Dr. Michael
Staikos (Wien; ,Liturgie als Quelle des Lebens®) die Symposionsteilnehmerinnen und -
teilnehmer. Wihrend im westlichen Denken durch den Rationalismus und die Aufkldrung
der Geist diszipliniert worden ist (was zu vielen Kommissionen fiihrt), betont der Osten die
Freiheit des Geistes. So ist es in der Orthodoxie unbegreiflich, nicht getauft zu sein, nicht
zuletzt, weil dies die Gesellschaft nicht akzeptiert. Man weif3, dass nicht alle in der ortho-
doxen Kirche fromm sind. Es steht in der Freiheit des Einzelnen, regelmiBig zum Gottes-
dienst zu kommen — oder auch nicht. Man kennt keine Unterscheidung einer Liturgie von
oben oder von unten, man braucht keine Anderung im Gottesdienst. Trotzdem feiern die
Gliubigen sehr individuell mit. Die Menschen kommen und gehen wihrend der Liturgie.
Sie horen zu, beten fiir sich, ziinden eine Kerze an. Auch wenn sie nicht mitsingen, sind sie
ganz innerlich dabei. Von daher hat die orthodoxe Kirche nicht die Probleme des Westens.
Die Hauptlast der Predigt liegt bei den Laien. Beauftragt sind grundsitzlich Bischof, Pries-
ter und Laien. Es gibt eine Vielfalt liturgischer (z. B. Stundengebet) und sakramentaler
Handlungen. Deren Herzstiick ist jedoch die Feier der Eucharistie. Sie ist Quelle und Zent-
rum. Sie fordert die Vervollkommnung des Menschen und nimmt den Menschen sehr rea-
listisch wahr (kein Uberoptimismus). Die Kommunion wird unter beiderlei Gestalten
selbstverstindlich empfangen. Jeder Tag steht unter einer bestimmten Weihe. Der Sonntag
ist der erste und hochste Tag der Woche. Er ist Auferstehungstag. Er ldsst das Geheimnis
des Glaubens erfahren. Die Eucharistie ist das hochste Fest, das immer neue Osterfest. Man
feiert von Osterfest zu Osterfest. Der Montag ist den Engeln geweiht, der Dienstag Johan-
nes dem Tédufer. Am Mittwoch gedenkt man des heiligen Kreuzes und der Gottesgebirerin,
die unter dem Kreuze stand. Derer, die das Kreuz getragen haben, erinnert man sich am
Donnerstag. Der Tod Christi am Kreuz steht am Freitag im Mittelpunkt. An diesem Tod
haben die Menschen durch die Taufe Anteil erlangt und damit auch an der Auferstehung.
Konsequent betet man am Samstag mit den und fiir die ,.Entschlafenen®. Das ganze Leben
wird in Gemeinschaft mit Gott gestaltet. Der orthodoxe Priester feiert nur einmal am Tag in
einer Kirche Eucharistie — ein Gedanke, der mit Zustimmung aufgenommen worden ist
angesichts der immer grofer werdenden Pastoraleinheiten im Westen. Wenn jedoch gefeiert
wird, dann wird das Heilsgeheimnis konkret lebendig. ,,Heute wird”“ Christus geboren,
getauft, gekreuzigt. Viele Probleme des Westens sieht der Erzbischof im vorhandenen
Wohlstand begriindet. Darin erkennt er auch eine Gefahr fiir die orthodoxe Kirche, da sich
im Zeitalter der Globalisierung ein solcher ,,Bazillus* nicht aufhalten lasse. Um so mehr
sieht er die Aufgabe, der kommenden Generation mitzuteilen: Die Gemeinschaft mit Gott
ist keine Utopie. Metropolit Staikos betonte schlieBlich, dass die Okumene mit der ortho-
doxen Kirche in Deutschland zu kurz kommt. Notwendig in der Welt von heute ist jedoch
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ein gemeinsames christliches Zeugnis. Denn nur so kann glaubwiirdig von der Gemein-
schaft mit Gott gesprochen werden.

Korperkultur und die zivilisierende Kraft der Kirche als Metakultur

Die Dimension des Leibes im Gottesdienst (,,Korperkulturen. Gottesdienste im Prozess
der (De-)Zivilisation®) untersuchte Prof. Dr. Karl-Heinrich Bieritz (Pastoraltheologe aus
Rostock). Der Gottesdienst steht im Prozess der Zivilisation, zu deren Merkmalen die Do-
mestizierung des Korpers und die Dampfung der Leidenschaften gehéren. Darin ist ein
wesentlicher Zug der Hochkultur zu erkennen, der auch den Gottesdienst priigt. Nach Ger-
hard Schulze wird diese vom Niveaumilieu getragen. Liturgiefeier ereignet sich somit in
Kontemplation als Genuss-Routine und der Gottesdienst wird zum Produkt der Hochkultur.
Dennoch versucht das Harmoniemilieu mit ihrem Trivial- und Harmonisierungsschema zu
einer Wohlfiihl-Liturgie zu kommen, die sie nicht per Kontemplation, sondern per Gemiit-
lichkeit und durch eine moderate Dynamik — losgelost von der Hochkultur — erstrebt. Dar-
aus entstehen Sondergemeinschaften mit besonderen musikalischen Formen, Interaktions-
rdumen, Symbolhandlungen, Beifall, Triinen, Klatschen und Gestik. Dennoch kommt es
hierbei nicht zur Ekstase, weil jenes Schema antiexzentrisch ist.

Demgegeniiber ist heute eine Wiederkehr des Karpers zu beobachten, die auch von eksta-
tischen Elementen gepriigt ist. Dies duBert sich z. B. bei Technomessen. Auffallend ist
dabel, dass diese neu etablierende Korperkultur imstande ist, sich in die Struktur der abend-
lindischen Messe und der Lutherischen Tradition einzubinden. Technotanz und Stille rei-
chen sich die Hand. Darin tritt eine gebéindigte Ekstase ans Licht. Darum lautet fiir Bieritz
die Forderung: Ekstase und Disziplin. Dennoch garantiert die Verkorperlichung der gottes-
dienstlichen Kommunikation noch keinen Zugewinn an geistlicher Kraft. Es darf sich ei-
nerseits nicht um eine unreflektierte Kérperlichkeit handeln. Andererseits gehort die Se-
mantik des Leibes zur Kirche Gottes (Kurt Marti: ,,Die Kirche des Geistes sind unsere Kor-
per®). Will die christliche Gemeinde kein Spielball im Auf und Ab zivilisatorischer Prozes-
se werden, muss sie selber zivilisatorische Kompetenz besitzen. In diesem Sinne muss
Gottesdienst Metakultur sein, die nicht nur ,zivilisiert* wird, sondern die selber zwﬂlsu-:rt
indem sie neu semantisiert, was sie aus der Kultur der heutigen Welt nimmt.

Plédoyer fiir eine Kasualisierung der Gottesdienste

In der Liturgie sollen sich Gottes- und Menschenbegegnung verwirklichen (,,Gottesdienst
als symbolische Interaktion). Prof. DDr. Michael N. Ebertz (Religionssoziologe aus Frei-
burg) erkennt jedoch, dass Liturgie und Leben heute reduziert sind auf Liturgie und Pfarr-
leben. So lautet seine bekannte These, dass die Erosion des Sonntagsgottesdienstes in der
Uberschiitzung der gemeinschaftsbildenden und integrierenden Kraft der Pfarrgemeinde
liegt. Darum riskiert die Kirche eine Reduzierung auf einen begrenzten Wohnraum, wenn
sie an der Parochiestruktur festhélt. Denn Kirchengemeinden haben soziale Begrenzungen
und erzeugen zugleich eine soziale SchlieBung und ungewollte AusschlieBung. Dies ge-
schieht durch die zunchmende Vergreisung der Gottesdienstgemeinden, durch generationel-
le Verengungen, durch eine ,.fried-hofliche” Kultur, durch die Reform- und Innovationsre-
sistenz des Niveau- und Hannoniemilieus. Dies alles fiihrt zu einer Selbstblockade der
Kirche, welche die frei flottierenden religiosen Bediirfnisse nicht mehr zu stillen imstande
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ist. Darum bedarf es einer am Lebensraum orientierten Seelsorge, wie sie ein Dekanat bzw.
eine Didzese ermoglichen kann. Wenn also der Ritus einer milieuverengten Gemeinde nicht
mehr lebensdienlich ist, dann fiihrt dies zu immer mehr Distanz zur Kirche. Darum darf
sich die symbolische Interaktion von Liturgie und Leben nicht auf das Pfarrleben beschrin-
ken. In sieben Thesen explizierte Ebertz sein Plidoyer fiir eine Kasualisierung des Gottes-
dienstes:

1. Mittels eines Kasualienangebotes partizipieren die Kirchen an einem populidren Reli-
gionstypus, der pfarrlich nicht integrierbar ist. Darin verwirklicht sich eine Option fiir
die Volkskirche mit niederschwelligem Angebot.

2. Es braucht ein Umdenken weg von der Defizitordnung hin zum religiosen Ressour-
cenangebot. Darum muss der religitse Augenblick rehabilitiert werden.

3. Eine Kasualientheologie hat sich jedoch nicht an , Kundenwiinschen® zu orientieren.
Vielmehr bedeutet eine Kasualienorientierung eine Adressatenorientierung ohne Ver-
lust der theologischen Bedeutung.

4. Kasualienfrommigkeit darf nicht fiir den Gemeindeaufbau verzweckt werden.

5. Kasualien haben den Charakter von Ubergangsriten. Sie helfen, das in Grenzen er-
fahrene Leben zu bewiltigen. Darin spiegelt sich ein zentrales Element des christli-
chen Heilsdramas.

6. Das Panorama der heute von Kirche praktizierten Kasualien ist zu eng. Neue Kasua-
lien ergeben sich aus den Lebenserfahrungen (Verrentung, nachfamiliire Phase).
Laien sind die Vorsteher solcher Kasualien. Somit schafft Kirche den Anschluss an
das wirkliche Leben — iiber die Pfarrgemeinde hinaus.

7. Die Sonntagsgottesdienste/die Feier der Eucharistie braucht ebenfalls eine kasusdif-
ferenzierte Zielgruppenansprache. Darum ist die Leseordnung kasusheuristisch aus-
zulegen. Im tibrigen werden durch das Ansprechen primirer Adressaten als Kasus-
gemeinschaft auch andere angesprochen. In diesem Sinn wird dem Ziel entsprochen,
dass Gottes Heil alle erreichen will.

Die Thesen sind nach Ebertz eine Chance fiir die Kirche. Die Alternative wiirde zuneh-

mende Banalisierung und Emeritierung im Blick auf die Kirche bedeuten.

Biblisches Gebet in Opernarien

,.Wenn die Oper in die Kirche kommt — Operngottesdienste* erérterte Pfarrerin Johanna
Haberer (Rundfunkbeauftragte der EKD/Miinchen). Mit ihren konkreten Darstellungen
eines Operngottesdienstes kam die Praxis heutiger Liturgiefeier noch stirker in den Blick.
So wurde in der Niirnberger St. Egidien-Kirche ein Operngottesdienst mit dem Thema
..Gebet* gefeiert. Der Liturgie stand ein Liturge vor. Seine Aufgabe bestand im liturgischen
Gebet, im Begleiten durch die Feier und darin, die Musik als geistliches Ereignis in das
Gesamt der Liturgie einzufiigen. Die zwolfminiitige Predigt hielt die Referentin selbst. Sie
stellte den Zusammenhang von Musik und Religion her und betonte das Bei-Sich-Sein
sowie das AuBer-Sich-Sein. Die Gemeinde war mit liturgischem Gesang integriert. Die
Operngesiinge selber sprachen von Sehnsucht, Angst, Klage, griffen die grolen Fragen auf,
die Bitte um Heilung. Die 700 Mitfeiernden waren betroffen und beeindruckt von der reli-
giosen Ausdruckskraft, nicht zuletzt deswegen, weil das Gebet der Bibel mit den Opern-
arien korrespondierte. Erst nach 1 Stunde und 15 Minuten, solange dauerte die Feier,
klatschten die Teilnehmenden den Singern und Instrumentalisten zu. Johanna Haberer
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unterstrich, dass diese Feier ein intensiver Gottesdienst war und dabei viele Menschen, die
sonst nicht kommen, angesprochen wurden. Withrend der Liturgie wurde um eine Kollekte
gebeten, bei der 5000,— DM fiir soziale Zwecke gespendet wurden. Als problematisch wur-
den die hohen Unkosten von 25.000,— DM empfunden. Hierfiir miissten fiir weitere Opern-
gottesdienste noch andere Lisungen gefunden werden.

Vom Blick Jesu oder: Das Christentum neu erfahren

»Das haben wir 2000 Jahre hindurch zu wenig bedacht, dass es die Wahrheit Christi gibt.
Sie liegt nicht in Sitzen, sondern im Blick Jesu (Augustinus: facies veritatis). In der Kir-
che ist heute eine groBe Depressivitiit zu spiiren (Nietzsche: Geist der Schwere aus Zwang
und Satzung zieht die Freude aus den Knochen). Es braucht heute einen Exorzismus, der sie
wieder austreibt. Dies geschieht, wenn Menschen das Christentum wieder neu erleben. Dies
folgerte Prof. DDr. Eugen Biser (Miinchen) mit seinem Vortrag ,,Auf der Schneide der Zeit
— Zum Neubheitserlebnis des Glaubens”. Das Christentum ist keine moralische Religion,
sondern eine therapeutische und mystische Religion. Es gibt zwei Wege, die Menschen
vom Bosen abzuhalten. Der eine fihrt iiber Gebote, Verbote und Direktiven. Dieser ist
jedoch nicht sehr zielfiihrend. Der andere versucht ein Prinzip einzustiften, das zum Bosen
unfahig macht: die Liebe. Nach Biser haben wir die Moral Jesu noch gar nicht verstanden.
Auch die Kirche hat Gewissens-, Siinden-, Hollen- und Teufelsingste verbreitet. ,,Wir ah-
nen nicht, wie wir von dieser Angstpiddagogik gepackt und deformiert sind.” Ein Produkt
dieser Angst ist die Einsamkeit in der Masse. So zihlt zu den drei groBen Grundiingsten
heute die Angst vor Gott, die Angst vor dem Mitmenschen und die Angst vor sich selbst.
Soll das Christentum wie ein Neuheitserlebnis erfahren werden, so muss es auf den groflen
Therapeuten Jesus horen. Er spricht seinen Gott zértlich und ehrfiirchtig mit ABBA an. Er
lehrt den Menschen, dass Gott nicht gefiirchtet werden darf, weil er nicht gefiirchtet werden
will. Das Christentum ist also eine Religion, die Menschen hilft. Und deswegen ist Mission
notig. Des Weiteren iiberwindet das Christentum die Angst vor dem Mitmenschen, indem
es im Blick auf Jesus zeigt: Liebe deinen Nichsten wie dich selbst. SchlieBlich wird in der
von Jesus geschenkten Gotteskindschaft die Angst vor sich selbst iiberwunden. Gotteskind-
schaft ist ein zentraler Begriff christlicher Anthropologie. Fiir Paulus ergibt sich daraus
Freiheit und Glauben. Er erkennt zwei Siulen, die Menschen in Christus angstfrei wohnen
lassen: Die eine besagt, dass wir von Christus umhiillt sind. Es gibt keine letzte Einsamkeit.
Die andere besagt, dass Christus in uns hinein auferstanden ist, dass er selbst in uns wohnt.
Das Christentum muss zu ihrer Mitte Jesus Christus zuriickfinden, dann werden die Men-
schen wieder ein Bewusstsein fiir die Zeitgenossenschaft entdecken. Dann werden die posi-
tiven Chancen heutiger Wissenschaft gesehen, in der der Mensch zum verantwortungsfihi-
gen Subjekt seiner eigenen Evolution geworden ist. Dann wird es wieder moglich, zu den-
ken — gegen David Friedrich Strauss —, dass Gott in die Geschichte eingreift, wie dies in
den Wendezeiten 1989/90 zum Ausdruck gekommen ist. Gott greift ein in die Geschichte,
weil christlicher Glaube Auferstehungsglaube ist. Entsprechend ist auch die Liturgie der
Raum der aufgehobenen Entfremdung. Sie ist Ort der Geborgenheit, das Vorbild gelunge-
ner Kommunikation. In ihr wird Christentum immer wieder neu erlebt.
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Was bleibt und weiterwirkt

Das Passauer Symposion ,,Liturgie und Okumene* fand in dieser Form zum fiinften und
letzten Mal statt. Auch diese Zusammenkunft von 120 Interessierten aus Deutschland, Os-
terreich, der Schweiz, England, Polen, Tschechien und Ungarn hat nicht nur gezeigt, dass
die oben aufgezeigte Fragestellung nach dem Gottesdienst von heute 6kumenisch, sondern
auch europiisch ist. Prof. Dr. Karl Schlemmer hat es in beeindruckender Weise verstanden,
Kirchen zusammenzufiihren und alle Anwesenden konnten viel voneinander mitnehmen.
Schlemmer hob am Schluss der Tagung hervor, dass es immer wieder wichtig ist, sich des
Gottesdienstverstindnisses der Konfessionen zu erinnern und zu vergewissern. Fiir das
Christentum miisse als iibergeordneter Satz zdhlen, dass es eine Liebeserklarung Gottes an
den Menschen und die Welt ist (Eugen Biser). Und das muss im Gottesdienst transparent
werden. Dabei darf aber nicht nur an Insider gedacht werden, weil eine solche einseitige
Art von Seelsorge fehl am Platze ist (Erzbischof Dr. Karl Braun/Bamberg).

Nachdenklich stimmte die Aussage von Metropolit Erzbischof Dr. Michael Staikos, dass
die Orthodoxe Kirche im deutschen Prozess der Okumene viel zu wenig beachtet werde.
Dies muss nachdenklich stimmen und kann geiindert werden.

Eine Thematik kristallisierte sich auf dem Symposion in den vielen Gesprichen immer
mehr heraus. Es geht darum, dass unser Gottesdienst heute kasualer und im Blick auf die
vielfiltigen Zugehorigkeitsformen zur Kirche differenzierter werden muss. Bischof DDr.
Kurt Koch wies in Ubereinstimmung mit Prof. Dr. Karl Schlemmer ebenso darauf hin wie
Prof. DDr. Michael N. Ebertz. Dabei muss klar unterschieden werden zwischen sakramen-
talliturgischen Feiern und priliturgischen Feierformen. Es kann und darf auf religicse Be-
diirfnisse nicht immer mit einem Sakrament geantwortet werden. Wenn diese Botschaft im
theologischen, seelsorglichen und letztlich im 6kumenischen Gesprich sich verbreitet und
durchsetzt, dann erdffnen sich fiir die Kirchen heute neue ungeahnte Chancen. Mag es auch
keine Symposien . Liturgie und Okumene* mehr geben, so muss doch gerade dies auf ande-
ren Tagungen und Symposien intensiv bedacht und umgesetzt werden. Des Weiteren for-
mulierte der anglikanische Teilnehmer, Fr. Georg Guiver, mit seinem bisher kaum gehorten
Wort von der ,,Liturgie von oben und von unten® eine Begrifflichkeit, die die Kraft besitzt,
Objektivitat und Subjektivitat, Metakultur Kirche und Kultur der Welt im Bereich der Li-
turgie versohnend zueinander zu fiihren.

Dass diese Tagung von einem guten Geist erfiillt war, ist nicht zuletzt auch das Verdienst
von Bischof Dr. Franz Xaver Eder. Er lud die Symposionsteilnehmer wieder zum Orgel-
konzert in den Passauer Dom ein und gab ihnen zu Ehren ein Festbankett im Ministranten-
haus St. Max. Seine Gastfreundschaft und liebenswiirdige Ausstrahlung waren und sind fiir
die Symposien , Liturgie und Okumene* eine wichtige und motivierende Kraft und stellen
eine wichtige Verbindung zwischen Universitit und Didzese dar.



