Jochen Cornelius-Bundschuh

Differenzierung und Konzentration

Uberlegungen zur Bedeutung des Gottesdienstes
fiir die Einheit des Protestantismus

ie evangelische Kirche in Deutschland befindet sich in einem

Wandlungsprozess. In ihrem Impulspapier ,Kirche der Freiheit
hat die EKD die Herausforderungen mit einigen Stichworten benannt:
.Demografische Umbriiche, finanzielle Einbufien, die Spétfolgen zu-
rickliegender Austrittswellen, hohe Arbeitslosigkeit, globalisierter
Wettbewerb.” Zugleich wird als Chance wahrgenommen, dass Religion
gesellschaftlich an Bedeutung gewinnt: ,Es wird neu nach Gott gefragt.”
Kommt es zu einem grundlegenden Paradigmen- und Mentalitdtswechsel
vor allem bei den Engagierten, so das Papier, wird ein ,Wachsen gegen
den Trend mdéglich*'. Gut protestantisch wird gegenwartig intensiv Uber
diese Analyse, die Ziele und Perspektiven, vor allem aber Uber die theo-
logischen Grundlagen dieses Textes gestritten.

Mit seinem Religionsverstandnis und mit seinem Kirchenbegriff kntipft er
an Uberlegungen an, die Dietrich Réssler und andere schon in den sieb-
ziger Jahren vorgetragen haben. Aufgabe der Praktischen Theologie ist
es danach, ,die Religion als Auslegung der Grunderfahrung des mensch-
lichen Daseins zur Geltung zu bringen.*? In der evangelischen Kirche ge-
schieht dies in angemessener Weise, wenn sie das ,,Grundverhaltnis ihrer
Glieder®, das mit dem Begriff der christlichen Freiheit zu kennzeichnen ist,
,an sich selbst als tberindividueller Institution abzubilden versucht.

An der entscheidenden Schnittstelle zwischen Analyse und Perspektive
bezieht sich das Impulspapier auf eine von Rd&ssler pointiert formu-
lierte Erkenntnis: Das Christentum begegnet in der Neuzeit in drei-
facher Gestalt: als kirchliches, 6ffentliches und privates Christentum.*
Das Verhaltnis dieser drei Gestalten wird von dem friheren Tubinger
Praktischen Theologen als vielschichtig und spannungsreich beschrie-
ben: Das private und das 6ffentliche Christentum lassen sich nicht (mehr)
durch die Kirche kontrollieren. Jede Gestalt hat ihr eigenes Recht und
ihre eigene Dynamik. Freiheit bestimmt ihr Miteinander. Fur die ,Vernunft
der Religion*® sind Mehrdeutigkeit, Differenziertheit und konsequente

1 Kirche der Freiheit. Perspektiven firr die evangelische Kirche im 21. Jahrhundert. Ein
Impulspapier des Rates der EKD, Hannover 2006, 7.

2 D. Rossler, Grundri® der Praktischen Theologie, Berlin / New York 1986, 102.

3 Réssler, Grundrif3, 275.

4 Rossler, Grundrild, 79-83.

5 D. Réssler, Die Vernunft der Religion, Minchen 1976.
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Orientierung an neuzeitlicher Subjektivitat konstitutiv; in ihnen kommt
die fundamentale Bedeutung der Person im Christentum zum Ausdruck.
Die christliche Religion muss in der Gegenwart damit leben, dass sie
zunehmend ,auseinander geht in das geschichtlich Gewordene, ins
Konkrete, ins Individuelle.“® Dieser Prozess ist unumkehrbar. Die kirch-
lichen Steuerungsmdéglichkeiten sind begrenzt, auch wenn es Aufgabe
der Kirche bleibt, Verantwortung fur die unterschiedlichen Felder zu tiber-
nehmen: im kirchlichen Christentum primar fiir Gottesdienst und Predigt,
im offentlichen fir die Bildung, im privaten fur die Seelsorge.’

DreilRig Jahre spater haben sich im EKD-Papier die Perspektiven ver-
schoben: Einerseits ist der Prozess der Differenzierung weiter vorange-
schritten und wird als unhintergehbare Bedingung kirchlicher Existenz ak-
zeptiert. Andererseits gewinnt kirchenpolitisch ein integratives Interesse
an Bedeutung, das die Steuerungsmdglichkeiten der Organisation
neu bewertet. Die Kirche wird als diejenige Handlungsinstanz prasen-
tiert, die in der Lage ist, Einheit und Profil in und zwischen allen drei
Gestalten des neuzeitlichen Christentums zu sichern. In Analogie zum
Bockenforde-Axiom erklart das Impulspapier. ,Das private und das 6f-
fentliche Christentum leben von den Voraussetzungen, die sie selbst
nicht hervorbringen kénnen; das kirchliche Christentum gehért zu diesen
Voraussetzungen. Gleichgiiltigkeit gegeniiber der duf3eren Gestalt der
Kirche ware deshalb ein Irrweg. Die gemeinsame Sorge aller Christinnen
und Christen muss vielmehr darauf gerichtet sein, die &ulRere Gestalt der
Kirche zu starken.*

Zugleich werden Leuchtfeuer angeziindet, die ihre Aftraktivitat durch
,Profilierung® und ,Wettbewerb” gewinnen und konsequent  auf
Differenzierung setzen. Einheit wird nun Uber zentrale Steuerung und ei-
nen (eher vagen) Kanon an Grundaufgaben und geistlichen und seelsor-
gerlichen Kernvollziigen definiert, die einem ,vergleichbaren Anspruchs-
und Qualitatsniveau geniigen sollen. Wie diese Standards inhaltlich zu
bestimmen sind und wie es konkret zu einer Integration kommen kann,
wie z.B. Diakonie und kirchliches Handeln ndher zusammenriicken sol-
len, bleibt offen.

Mit dem Impulspapier verbindet Réssler das Interesse an einer gepflegten
Weiterentwicklung des evangelischen Glaubens in allen drei Gestalten,
fur die die Kirche eine besondere Verantwortung tragt. Zugleich werden
ihre Steuerungsmdglichkeiten von ihm aber deutlich skeptischer ein-
geschétzt und die Eigenstandigkeit und Freiheit der anderen Gestalten

6 Rdssler, Vernunft, 125.

7 Vgl. Réssler, Grundriss, 82

8 Kirche der Freiheit, 45.

9 Kirche der Freiheit, 53.

10 Die wenigen Satze in Leuchtfeuer 8 deuten darauf hin, dass es eher um einen Prozess
der Verkirchlichung des diakonischen Handelns geht.
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neuzeitlichen Christentums gegen jeden Zwang zur Verkirchlichung ver-
teidigt. Wahrend die im Impulspapier angeziindeten Leuchtfeuer kon-
sequent als Ausformungen kirchlich zu fassender Existenz beschrieben
sind und dementsprechend auch kirchlich organisiert werden sollen, hat
Rossler das Gewicht des ,freien 6ffentlichen und privaten protestan-
tischen Christentums betont. Nur im ungezwungenen Zusammenspiel
der drei Gestalten entwickelt sich fiir ihn das neuzeitliche protestantische
Christentum, bleibt es als Religion gesellschattlich relevant.

Die folgenden Uberlegungen nehmen den Impuls auf, die Verantwortung
der Kirche fiir die Entwicklung des neuzeitlichen Christentums in allen sei-
nen Gestalten ernst zu nehmen. Sie fragen, welche Rolle der Gottesdienst
in diesem Gegenuber von Differenzierung und Einheit spielen kann und
versuchen drei Thesen durch Ausfilhrungen zur verbindenden Kraft von
Gottesdienstordnungen und einige Konkretionen plausibel zu machen:

1. In der Orientierung an grundlegenden gottesdienstlichen Strukturen
findet die Einheit des protestantischen Christentums einen angemes-
senen Ausdruck.

2. Die Sozialgestalten der Kirche tragen zur Integration bei, indem sie ihr
vielfaltiges Handeln an den Grundvollziigen nach CA VIl ausrichten
und dadurch den anderen Gestalten pragende und pragnante Formen
zur Verfigung stellen.

3. Gottesdienstordnungen, die den evangelischen Glauben heute rea-
listisch und angemessen zur Darstellung bringen und pragen wollen,
mussen alle drei Gestalten evangelischer Existenz bedenken.

Agendenstreit

In der Diskussion um die Zukunft der evangelischen Kirche ist der
Gottesdienst vielfach als Mitte und Grund aller kirchlichen Praxis benannt
worden. Zugleich st6Rt eine Konzentration auf den Gottesdienst als struk-
turierende und integrierende GréRe im Protestantismus auf Widerspruch.
Menschen, die sich mit Liturgie beschaftigen, haftet der Geruch an, gerne
in verstaubten, alten Blichern zu blattern. Agenden gelten als — immer
schon Uberholte — Ordnungen, wie Gottesdienst zu halten ist, besser:
wie er irgendwann einmal zu einer angeblich besonders wichtigen Zeit
gehalten wurde. Sie werden mit Zwang und Autoritat verkniuipft, sie kom-
men von oben — trotzdem oder vielleicht gerade deshalb halten sich viele
nicht an sie.

Fur diese Skepsis gegeniber Gottesdienstordnungen gibt es vor allem
drei Argumente:

1. Das liturgietheoretische Argument: Schon Alfred Niebergall hat ge-
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fragt, ,ob nicht das Zeitalter der Agende als eines gottesdienstlichen
Buches mit festen Ordnungen und gleich bleibenden Angeboten end-
glltig vorlber sei — angesichts einer Zeit, die in so rascher Folge
neue Probleme und Themen aufwirft, neue Konstellationen bringt und
neue Aspekte erkennen l14Rt, so dal} eine [feste Agende’ den damit
gegebenen Anspriichen nicht mehr geniigen kann.*'"" Sind damit feste
Gottesdienstordnungen grundséatzlich unzeitgemaR, sind sie einer auf
Kommunikation ausgerichteten und auf Verstandigung angewiesenen
Zeit angemessen?

2. Das kybernetische Argument: Der Gottesdienst verliert im Gesamt
der gemeindlichen Handlungen an Bedeutung. Diakonie und
Seelsorge scheinen wichtiger, Gemeindeaufbaukonzepte, die nicht
vom Gottesdienst her denken, sondern von der Kommunikation, der
Gemeinschaft oder den religiésen Bedurfnissen des Individuums tre-
ten in den Vordergrund.

3. Das theologische Argument: Kirche ist ,da, wo sich Glaubige sichtbar
versammeln, unter freiem Himmel, in Katakomben, am Konferenztisch,
im Hohen Dom, an allen erdenklichen Orten zu allen erdenklichen
Zeiten. Sie bedarf eigentlich keines Korsetts, keiner Blirokratie, kei-
ner Lenkung und Leitung, die statuiert, wo und wie und unter welchen
Bedingungen sie sich zu versammeln habe sowie welchen Gesetzen
und Ordnungen sie sich verpflichte.“'?2 Gottes Wort wirkt, wo und wann
es will. Und wen es ergreifen will, den ergreift es, wann und wo es
will. Gott findet einen Weg, die Menschen in ihrer Normalitdt wie ih-
rer Exzentrizitat anzusprechen. Davon gibt die Bibel vielfaltig Zeugnis,
auch davon, wie Menschen versuchen, sich diesen Annaherungen
Gottes zu entziehen.

Die drei Argumente zeigen: Zum Protestantismus gehort eine kultkritische
Konstellation.

Manches lasst sich sagen, um diesen Gegensatz zu entdramatisieren:
Glaubige folgen grundsatzlich Pfaden, die andere vor ihnen im Umgang
mit dem Heiligen, mit Gott, mit Religion gegangen sind, egal ob man
diese religionsgeschichtlich, soziologisch oder phanomenologisch be-
schreibt. Jede Gemeinde, jede Kirche sucht gemeinsame Wege zur
.LKommunikation des Evangeliums®. Die Gegenwart im Akt diskreditiert
die geordnete nicht.

Entscheidender ist jedoch, dass die Entwicklung der Gottesdiensttheorie
und -praxis in den achtziger und neunziger Jahren des letzten Jahrhunderts
neu angesetzt und das Konzept ge6ffnet hat. Sie geht davon aus, dass sich
seit der friilhen Kirche in den Gottesdienstordnungen grundlegende (und

11 A. Niebergall, Art. Agende, TRE 2, 82.
12 P. Beier, Die Kirche ist anders. Anrede, Aufruf, Zeugnis, Neukirchen 1990, 4f.
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letztlich unhintergehbare) Strukturen ausgebildet haben. Auch wenn es in
der Liturgiewissenschaft einen Streit darum gibt, ob manche Variationen
nicht bereits neue Strukturen darstellen; die Wiedererkennbarkeit litur-
gischer Vollzlige, ihre fir die gelebte Religion grundlegende Struktur wird
nicht bestritten.

In der Diskussion um die Erneuerte Agende wurden u.a. die einzelnen
Abschnitte des Gottesdienstes als solche Strukturen benannt: Eréffnung,
Anrufung, Verkiindigung und Bekenntnis, Abendmahl und Sendung. Der
Ansatz lasst sich aber noch allgemeiner fassen: Jede Gottesdienstordnung
folgt einem Grundmuster von Produktivitdt und Rezeptivitat, gestaltet die
Unterbrechung menschlichen Handelns, inszeniert einen spezifischen
Weltbezug und verantwortliche Teilhabe. Die Anderen kommen in den
Blick und der Kosmos, Fluch und Segen, Gemeinschaft und Abgrenzung
werden in Beziehung gesetzt. Formen hauslicher Frommigkeitspraxis,
aber auch 6ffentlicher oder medialer Religion werden durch basale agen-
darische Muster bzw. Elemente gepragt; Formen gottesdienstlichen
Handelns bestimmen auch padagogische, diakonische und seelsorger-
liche Vollziige.

In der Reformationszeit war die Arbeit an Agenden Teil eines umfas-
senden Prozesses der Gestaltung des (religidsen und sozialen) Lebens
in einer Gesellschaft. Zugleich gewann in den Agenden das neue
,Lebensgefiihl“ eine besonders pragnante und pradgende Gestalt. Lasst
sich der evangelische Gottesdienst auch heute als Teil und stilbildender
Kristallisationspunkt evangelischer Existenz in unserer Gesellschaft ver-
stehen? Ist jede Gestalt evangelischer Frommigkeit auf ihn bezogen, jede
Praxis als Ausgestaltung der konkreten Grundvollziige zu verstehen, die
CA VIl benennt: Taufe, Abendmahl, Wortgottesdienst?

Die Frage nach der Bedeutung des Gottesdienstes fiir die Einheit des
Protestantismus zielt auf die Rekonstruktion historischer und gegenwar-
tiger Praxis, sie hatzugleich normative Implikationen. Kanndie Orientierung
am gottesdienstlichen Geschehen helfen, Einheit und Freiheit, Offnung
und profilierte Konzentration angesichts einer auseinander strebenden
protestantischen Frommigkeit und religiésen Praxis im Privaten, in Kirche
und gesellschaftlicher Offentlichkeit zusammenzuhalten? Kann sie dazu
beitragen, dass die verschiedenen Formen evangelischer Praxis in un-
serer Gesellschaft ihre spezifischen Aufgaben so erfiillen, dass evange-
lische Christinnen und Christen im Glauben vergewissert werden, dass
sie handlungs- und konfliktfahig in Kirche und Gesellschaft werden und
ihnen eine Perspektive der Hoffnung eréffnet wird?
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Agenden gestalten Verbindungen

Agenden gestalten die Verbindung zwischen Gott und den Menschen,
zwischen den Feiernden und zwischen den verschieden Zeiten, Raumen
und Lebensbereichen, in denen Gottesdienst gefeiert wurde und wird:
von den Stundengebeten lber die Heilige Liturgie der Orthodoxie bis zum
Feierabendmahl, von GoSpecial tiber das Wort zum Sonntag, die 6ffent-
liche Trauerfeier nach einer Katastrophe und den Kasualgottesdienst bis
zum Gottesdienst im Alltag der Welt.

1. Agenden gestalten die Verbindung zwischen Gott und den Menschen.
TraditionellwirddiesmitderWegmetaphererlautert: Gottesdienstordnungen
zeigen einen Weg auf, den Menschen gehen kdnnen und sollen, wenn
sie zu Gott, in den Machtbereich dessen wollen, was gegenwaértig wie-
der haufiger mit dem Stichwort ,das Heilige* beschrieben wird. Sie sind
Kursbticher, Wegbeschreibungen fir den ,Weg in das Leben®. Als solche
erfiillen sie eine leitende, aber auch eine Schutzfunktion, denn der- oder
diejenige, die ihnen folgt, kann nicht nur darauf hoffen, hier das Heil zu
finden, das er oder sie sucht, sondern kann auch davon ausgehen, auf
seinem oder ihrem Weg in diesen Machtbereich nicht vernichtet zu wer-
den. Lebenswichtiges und Lebensgefahr liegen eng beieinander.

Genau an dieser Stelle liegt das Recht der Polemik der theologischen
Religionskritik gegen den ,Liturgismus®. Agenden enthalten grundsatzlich
Schutzelemente, um die Verbindung zu Gott fiir die Menschen ertraglich
zu machen. Gewinnt die Angst tiberhand oder sehen sich die Agenden
als allzu sicheren Weg zu Gott, dann verkommen sie zu Umwegen, die
die Gottesbegegnung gerade vermeiden wollen. Davon zeugen die in der
Presse manchmal beschworenen ,toten“ Gottesdienste heutiger Tage
ebenso wie Texte der hebraischen Bibel und des Neuen Testaments: Ich
nenne nur Amos und Hosea als Attacken gegen einen Ritualismus, der
den lebendigen Gott nicht héren will.

Agenden gestalten die Verbindung von Gott und Menschen, indem sie
Raum, Zeit und Verhaltensablaufe in einer Weise strukturieren, die eine
Annaherung ermdglicht. Der normale Nachsatz lautet an dieser Stelle:
.(...) dass sich in diesem Rahmen die Gegenwart Gottes ereignet, liegt
jenseits aller menschlichen Kompetenz.“™ Dieser Nachsatz ist theolo-
gisch zentral und richtig; er birgt jedoch wie die meisten dogmatischen
Satze ein Problem: Das schiedlich-friedliche Nebeneinander immunisiert
die Gestalt von Agenden gegeniiber der Dynamik des Geistes und depo-
tenziert die Gegenwart Gottes zu einem Gliicksspiel.

Spannend wird die Agendenfrage gerade dann, wenn wir davon aus-
gehen, dass wir die Gegenwart Gottes zwar nicht erzwingen kdnnen,

13 M. Josuttis, ,Unsere Volkskirche® und die Gemeinde der Heiligen. Erinnerungen an
die Zukunft der Kirche, Gutersloh 1997, 180.
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die Gestalt des Gottesdienstes (in einer bestimmten Zeit) deshalb aber
nicht beliebig ist. Die auch im Impulspapier noch einmal hervorgehobene
These von der Zentralstellung des Gottesdienstes hat ihren Grund darin,
dass der Gottesdienst gestaltet, was theoretisch nicht einholbar ist: Gott
handelt an uns in, mit und unter menschlichem Handeln.

Wir haben in den letzten Jahren im Umgang mit dieser Paradoxie vieles
neu und wieder entdeckt: die Bedeutung der Arbeit am Korper (Fasten,
Kreuzweg), des Raumes und der Symbole (Kirche und Kunst, Osternacht),
der Zeitstrukturen (Kirchenjahr). Die Verbindung zwischen Gott und
Mensch geschieht in einem spezifischen raumlichen und zeitlichen
Rahmen, sie bedarf der Praparation und einer geregelten (angeleiteten)
Annaherung an das Heilige. Die Erfahrung ,Gott ist gegenwartig” lasst
sich nicht auf Dauer stellen; deshalb ist keine Agende vorstellbar, die nicht
den Weg zuriick in den Alltag gestaltet. Deshalb ist keine evangelische
Frommigkeit vorstellbar, die sich auf die gottesdienstliche Praxis reduzie-
ren lasst: Sie umfasst privates und 6ffentliches Handeln, ob in der Familie
oder im Notfall, in der klassischen sonntéglichen Gottesdienstgemeinde
oder in der Gestalt des Weihnachts- oder des Urlaubschristentums.

2. Verbindungen zwischen Gott und den Menschen préagen die
Verbindungen zwischen den Menschen. Es gibt eine Vielzahl von Agenden
innerhalb der Okumene und in den Landeskirchen der EKD, selbst ein-
zelne Gemeinden unterscheiden sich durch den bei ihnen gultigen agen-
darischen Ablauf. Mehr oder weniger insgeheim ist der Protestantismus
sogar stolz darauf, weil er darin einen Ausdruck seiner Freiheit sieht.
Agenden werden fiir Gemeinden, manchmal sogar fiir einzelne Pfarrer
zu ldentifikationspunkten, zum Ausdruck der je eigenen Glaubens-
und Lebensform. Agenden, die in ihrem Grundansatz Identitdt durch
Verbindung mit Gott. mit den Mitmenschen. mit dem Kosmos ermdgli-
chen, werden zu Mitteln, um Identitat durch Abgrenzung zu schaffen.

Statt in der Agendenfrage vor allem iber Autoritat und Legitimitat zu strei-
ten, scheint es mir wichtiger danach zu fragen, wie sie die Verbindung
zwischen Menschen gestalten. Die Behauptung ,Agenden gestalten die
Verbindung zwischen Menschen* heil’t nicht, dass Agenden Gemeinschaft
um jeden Preis suchen oder vorhandene Gemeinschaften grundsatzlich
stabilisieren. Schon die biblischen Ordnungen kennen Ausschlussformeln,
kennen nicht nur den Segen, sondern auch den Fluch.

Weil die Ebenen, auf denen Agenden Verbindung gestalten, in ei-
ner hierarchischen Ordnung zueinander stehen, wobei die Verbindung
Gott — Menschen zentral ist, durchbrechen Agenden Milieu- und
Organisationsgrenzen: Die gottesdienstliche Gemeinde ist keine
Gemeinschaft der guten Freundinnen und Freunde, sondern eine der
einander bleibend Fremden, die einander nahe kommen, weil sie sich
gegenseitig mit den Augen Gottes sehen, weil sie héren, was Gott Uber
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die anderen sagt. Sicher spielen soziale Beziehungen dabei eine wich-
tige Rolle und haben Einfluss auf die Gestaltung des gottesdienstlichen
Lebens; die Gemeinde, die sich im Machtbereich des dreieinigen Gottes
konstituiert, wird aber selbst dann die groRtmdégliche Offenheit und
Offentlichkeit im Blick behalten, wenn sie in ihrem inneren Arkanbereich
agiert: Zwar kann niemand ohne Vorbereitung daran teilnehmen, aber
jeder und jede kann sich vorbereiten, und alle Handlungen zielen darauf,
dass die ganze Welt zum Lob Gottes findet.

Nicht um ein gutes Gruppengefihl oder die Identitat einer spezifischen so-
zialen Einheit geht es im agendarischen Ablauf, sondern der Gottesdienst
weist in zeitlicher wie raumlicher Hinsicht Gber diesen Horizont hinaus,
auf die anderen Sozialgestalten von Kirche, auf die Okumene im umfas-
senden Sinn: andere Christinnen und Christen, andere Religionen, ande-
re Zeiten und Kulturen, Mitwelt. Da sitzt Judas mit am Tisch und Zachaus,
der Kirchenferne und die Synodale, die kurdische Asylbewerberin,
die Unterschlupf im ,Tempel“ sucht, und der Vorsitzende des 6rtlichen
Einzelhandelverbandes. Wie offen ist die Agende flir diese Menschen, wie
viel Verbindung stiftet sie zwischen ihnen, wie viele Wegweiser stellt sie
auf, die Gemeinschaft erméglichen, ohne die Fremdheit zu Uberwinden?
Weder die Orientierung an Authentizitat und Intimitat noch ein rigoroser,
traditionalistischer Ritualismus kénnen solch eine Verbindung gestalten,
sondern nur eine Struktur, die den Grund jedes (menschlichen) Lebens in
Gott aufdeckt, ohne seine Vielfalt zu verdecken.

3. Agenden verbinden Lebensbereiche. Sie sind urspriinglich nicht nur
Ordnungen des Gottesdienstablaufs, sondern Kirchenbiicher, in denen
das gesamte Leben der Gemeinden und jeweiligen sozialen Einheiten
geordnet wurde. So reflektiert, entscheidet und gestaltet jede reno-
vierte Trauagende heute Fragen nach der Existenz von Christinnen und
Christen in einer multikulturellen Gesellschaft, etwa im Zusammenhang
mit Trauungen Nichtgetaufter bzw. im Blick auf konfessionsverschie-
dene Ehen. Agenden haben nicht nur das Gottesdienstleben oder die
Passageriten von Familien im Blick, sondern zentrieren das gesamte
Leben der Christinnen und Christen und der Kirche auf einen Bezugspunkt:
die Verbindung zwischen Gott und den Menschen. Nur so bleibt kirch-
liches Handeln in all seiner Vielfalt identifizierbar; soziale Einheiten kén-
nen stellvertretend fur andere Aufgaben wahrnehmen; nicht alle missen
alles machen, méglichst vieles bleibt fiir viele durchsichtig.

Viele kirchensoziologische Arbeiten haben in den letzten drei3ig Jahren die
umgedrehte Perspektive vertreten, um iberhaupt die empirisch nachweis-
baren Differenzen zwischen Gottesdienstgemeinde, Kasualgemeinde,
Kerngemeinde usw. ins Blickfeld einer mit sich selbst zufriedenen bur-
gerlichen Kirche zu riicken. Sie haben unsere Wahrnehmung fur die so-
ziale und psychische Bedingtheit unserer Liturgien gescharft und dafir
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pladiert, moglichst individuell bzw. der spezifischen psycho-sozialen Lage
angemessen zu ,agieren”.

Mir scheint es heute dringlich, statt eine weitere Differenzierung zu for-
dern und damit die drohende Segmentierung der Gesellschaft zu befér-
dern, das hohe Maf an Ubereinstimmung in den verschiedenen Bereichs-
Liturgien durchsichtig zu machen: Nicht nur der Sonntagsgottesdienst,
sondern auch die Kasualgottesdienste, der Konfirmandenunterricht und
der Kindergottesdienst sind an agendarischen Grundstrukturen orien-
tiert; auch padagogische, seelsorgerliche und diakonische Handlungen
folgen Liturgien. Diese heimlichen Agenden gilt es wahrzunehmen und
bewusst zu gestalten. Vieles, was scheinbar unverbunden nebeneinan-
der steht, wird dann wieder als verbunden erkennbar. Die Orientierung
an den raum-zeitlichen Vorgaben der Agende und an ihrer Wegstruktur
lasst Menschen erfahren, dass all ihr Tun in der Gemeinde, in der Kirche
und in der Offentlichkeit Handeln im Machtbereich des dreieinigen Gottes
ist, das schon immer vorausgeht, ergreift, an uns geschieht. Die Agende
verbindet Lebens- und Arbeitsbereiche, auch solche, die einander fremd
sind und rtickt sie in einen gemeinsamen Horizont.

Konkretionen

1. Das Formular fiir Gottesdienste bei Ehen mit
Nichtgetauften als konzentrierte Gestalt evangelischer
Existenz in einer multireligiosen Gesellschaft

Jeder Agende liegen kulturanthropologische Einsichten zu Grunde. Ich
nenne zwei: Je empfindlicher und wichtiger der Bereich ist, auf den sich
das Handeln bezieht, um so ritualisierter werden Zugénge gestaltet; je
minoritdrer und ausgegrenzter die agierende Gruppe (sich fiihlt) desto
einheitlicher und enger an der Tradition orientiert sind sie.

Auch evangelische Gottesdienstordnungen bauen auf dieser Konstellation
auf. Worum wird es in einer evangelischen Trauagende gehen, die
sich zugleich als Ausgangspunkt fiir ein Gesprach Uber eine Ehe mit
einem nicht getauften Partner, einer Partnerin bewahren soll, die im
Religionsunterricht einer Berufsschule Gesprachsmdglichkeiten erdffnet
und theologische Klarung ermdéglicht? Bringen unsere Agenden ange-
messen zum Ausdruck, wie es mdoglich ist, Respekt vor dem Anderen
und Deutlichkeit im Eigenen zu verbinden, Differenzen lebensdienlich zu
gestalten?

Mit dem Introitus (Ps 36) schlagt die Agende' einen Ton an, der ins
Gesprach fithren kann. Statt die ,Menschenkinder® zu Ubersehen oder

14 Vgl. Trauung, Agende fiir die UEK in der EKD, Bd. 4, Bielefeld 2006, hier: 49ff.
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ihre Lage zu verschweigen, sagt sie ihnen Gottes Gute an. Unter dem
Schatten von Gottes Fliigeln finden nicht nur die Glaubigen Zuflucht; Gott
tritt auch in eine Beziehung zu den anderen, ist auch fiir sie Quelle des
Lebens und ,Erkenntnisprinzip“: Denn in deinem Licht sehen sie das Licht.
Ist auch davon zu reden, dass Gott Bedrohung ist fur die Gottlosen?

Die Liturgie folgt dem ,normalen® Formular. Die Traufrage an den nicht
getauften Partner, die Partnerin wird auf Aspekte des zwischenmensch-
lichen Zusammenlebens reduziert. Beide Eheleute gehen unter dem
Segen des dreieinigen Gottes in ihr gemeinsames Leben. Insgesamt
bleibt der Eindruck: Die Religiositdt des oder der anderen kommt nicht
in den Blick; fur das zukiinftige gemeinsame Leben drangende Fragen
werden nicht bearbeitet. Ein solcher Ansatz mag dem engeren kirchlichen
Interesse angemessen sein. Ob er der privaten oder 6ffentlichen Gestalt
protestantischer Religiositat angemessen ist, scheint mir fraglich. Hilft er
dem Paar zu kléren: Wie leben wir zusammen mit unseren jeweiligen
religidsen Vorstellungen und in unseren ,Gruppierungen“? Wie begeben
wir uns gemeinsam auf einen Weg mit Gott? Bietet der Entwurf in 6ffent-
lichen Gespréchslagen Strukturen und Elemente, um sich tber ein evan-
gelische Existenz in einer multireligiosen Gesellschaft zu verstandigen?

Die Bibel ist voll von Modellen der Begegnung und Verbindung (auch der
36. Psalm, Apg 17; Priesterschrift; Phil 2): der Vereinnahmung und des
Spottes, des Imperialismus und der Abgrenzung, auch der Kohabitation;
wir sind mit unseren Agenden gefragt, welche Verbindung wir heute zwi-
schen Gott und Menschen — evangelischen, religiésen und gottlosen,
judischen, muslimischen u.a. — gestalten, Verbindungen, die dann auch
im Gottesdienst im Alltag der Welt Sprachhilfe und Orientierung sein ‘kén-
nen.

2. Teilhabe am Kirchenjahr als stilbildende Praxis

Teilhabe am Kirchenjahr heil3t Leben im Horizont, im Machtbereich
des dreieinigen Gottes. Darauf zielt die agendarisch vorgegebene
Zeitordnung, die ihre konkrete Ausformung im Horizont christlichen
Lebens erfahrt, wo Wandlungen, aktuelle und gesellschaftliche Anlasse
mitbedacht, versprachlicht und ,begehbar® gemacht werden: Feste
dieses Ortes, dieser Klinik, weihnachtliche oder 6sterliche Brauche, aber
auch ,neue” Anldsse und Themen: Schulanfangergottesdienste ziehen
eine immer gréRere Gemeinde aus Eltern und GroReltern, Patinnen und
Paten und Geschwistern an; Gottesdienste zu Beginn der Ferien wer-
den als Wegbegleitung, als Reisesegen populér. In jedem Fest, auf je-
der Zeitebene kommt eine spezifische Sozialebene und eine gepréagte
Machtstruktur zum Tragen; sie waren in der Liturgiegeschichte stets
umstritten. Bei aller Differenzierung biindelt der Kirchenjahreshorizont,
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schafft verbindende Strukturen in der Volkskirche, weil er eine spezifische
Verbindung zwischen Gott und den Menschen in den verschiedenen
Gestalten evangelischer Existenz herstellt, sei es im Gottesdienst, bei
Besuchen oder am Mittagstisch der Gesegneten Mahlzeit.

Die Dominanz der linearen, universal giltigen, entqualifizierten
Zeit des Wirtschaftssystems fiihrt in unserer Gesellschaft zu einem
Bedeutungsverlust partikularer Zeitsysteme, auch des Kirchenjahres.
Zudem 18st die Entwicklung der Medien und die zunehmende
Individualisierung und Segmentierung lebensweltliche Strukturen auf und
setzt markt- und machtférmige Alternativen an ihre Stelle. Einheitliche
Zeit-Raume gehen verloren; wie ich Zeit erlebe, ist zunehmend mir und
meinem engen, z.T. von mir selbst gewéahlten Umfeld Gberlassen: Im
kirchlichen Horizont zeigt sich das z.B. an Taufterminen.

Welche Akzente setzt eine konzentrierte Gestaltung des Kirchenjahres?

1. Das Kirchenjahr pflegt die feierliche Unterbrechung des dominanten
gesellschaftlichen Lebens. Das zeigt sich insbesondere am Sonntag:
Wenn wir nicht mehr gemeinsam feiern, wissen wir nicht mehr, warum
wir gemeinsam arbeiten und dass alles Leben Gabe Gottes ist. Wenn
Gemeinden ihren Kindergottesdienst nur noch einmal monatlich feiern,
wenn Gottesdienste am Sonntag zwischen den Jahren ausfallen, riickt
die marktférmige Attraktivitat der Liturgie in den Mittelpunkt. Nur die regel-
méRige Begehung markiert die Unterbrechung, das Ende menschlichen
Vermégens und den neuen Anfang. Das Kirchenjahr feiern, heilt das
Fragmentarische entdecken, den Freispruch von der Selbstrechtfertigung
in der Zeit.

Im Blick auf die anderen, die nicht mitfeiern und sich haufig doch vehement
fur einen regelmaRigen sonntéglichen Gottesdienst aussprechen: Wir fei-
ern sonntags Gottesdienst nicht nur fiir uns oder die Anwesenden, son-
dern immer stellvertretend fiir die ganze Kirche, fir Gottes Schépfung.

2. Die Kirche ist ein Ort der Entschleunigung. Zur Gestaltung einer
heilvollen Zeitordnung gehort es, den Menschen, den Dingen und der
Natur ihre Zeit zu lassen. Die Gestaltung von Zeiten zum Trauern und
zum Erziehen, zum Feiern und zum Pflegen, zum Schuld Bekennen
und Vergeben, zum Aufbrechen und zum Verabschieden ist eine ent-
scheidende Aufgabe fiir Gemeinden. Statt eines ,es muss ja weiterge-
hen*, gilt es die Unterbrechung so zu gestalten, dass Menschen sie als
Befreiung erfahren, dass sich in ihnen ihr Blick 6ffnet fur die anderen, die
nachste Generation, die Mitwelt und den dreieinigen Gott. Beispielhaft
zeigt der BuBtag gegen die Herrschaft des linearen, unaufhaltsamen
Fortschreitens: Umkehr ist méglich!'®, das Erntedankfest gestaltet die

15 J. Cornelius-Bundschuh, ,Als aber Gott ihr Tun sah, wie sie sich bekehrten von ih-
ren bosen Wegen...“ (Jona 3,10). Anmerkungen zum BuR- und Bettag als Fest der
Umkehr, in: C. Bizer u.a. (Hgg.), Theologisches geschenkt (FS M. Josuttis), Bovenden
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freie Selbstzuriicknahme und Grenzziehung zugunsten der Natur.™®

3. Das Kirchenjahr stellt nicht primér ein dogmatisches Konstrukt dar, son-
dern ein sinnliches und leibhaftiges Erlebnis, eine gegenwértige und ganz-
heitliche Begegnung mit der Wirklichkeit des dreieinigen Gottes in gestal-
teter Form. Sie ist anschlussféahig gegeniiber dem ,Event“-Charakter der
Gegenwart,"” stellt aber auch eine Konkurrenz zu marktférmigen Formen
der FortfUhrung kirchenjahreszeitlicher Traditionen dar. Evangelischer
Agendenpraxis entspricht die Konzentration des liturgischen Geschehens
auf das Wort; Projekte wie der ékumenisch gefeierte ,Kreuzweg der
Jugend” eréffnen Perspektiven, ein Fest wirklich zu begehen, leiblich und
sinnlich die Abhangigkeit von Gottes Macht zu erfahren. Ahnliches gilt
fur die Aktionen ,Der andere Advent* oder ,Sieben Wochen ohne®, die
erfolgreich individuelle, kirchliche und &ffentliche Formen der geistlichen,
geistigen und leiblichen Gestaltung von protestantischer Religion verbin-
den.

4. Ein 6kumenischer Festkalender verbindet 6kumenische Universalitat
und multikulturellen Relativismus, lebendige Aktualitat und Tradition, fun-
damentale, leibhaftige Identitat und die Offenheit fiir Gottes Wirken auch
aulierhalb der jeweiligen Tradition — und das alles im Horizont einer un-
gleichzeitigen Begegnung von Kulturen und Religionen vor Ort, mit einem
gemeinsamen Interesse am friedlichen Miteinander. Im Ruhrgebiet hat ein
Kirchenkreis einen Kalender gestaltet, der die verschiedenen Feste des
Judentums, des Islam und des Christentums mit seinen Konfessionen im
Jahreslauf thematisiert und gestaltet und zu Begegnungen einladt, ohne
die Unterschiede zu verwischen.™

3. Die Taufe als Gestalt evangelischer Existenz in der
Generationenfolge

Die Taufe ist fir das gottesdienstliche Leben auch kirchenferner
Christinnen und Christen von zentraler Bedeutung. In Taufgottesdiensten
feiern viele mit, die sonst nicht oder nur selten kommen. Sie erleben
dort einen Gottesdienst, der in vieler Hinsicht traditionell ist. Zuweilen
enthalt er Elemente eines Familiengottesdienstes, also einer der in den
Gottesdienstreformenseitden sechziger Jahren erprobten Formen, die sich

1996, 124-133.

16 Vgl. M. Josuttis, Erntedank — Ein ,unmdgliches” Fest, in: R. Riess (Hrsg.), Wenn der
Dornbusch brennt (FS D. Voll), Minchen 1989, 208ff.

17 Vgl. G. Schulze, Die Erlebnisgesellschaft. Kultursoziologie der Gegenwart, Frankfurt
a. M. / New York 1993.

18 T. Dreesen, Briickenbauen zum Miteinanderleben — Unser gemeinsamer Festkalender
fur Juden, Christen, Muslime, in: Tu’ der Kirchen Tiren auf. Impulse und Beispiele zur
okumenischen Gemeindeemeuerung, hrsg. v. R. Voss und D. Werner (Okumenische
Materialien 9), Rothenburg 1994, 55-58.
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langfristig etablieren konnte. Fur das Feld der Arbeit mit Kindern und jun-
gen Familien sind Taufgottesdienste entscheidende Kristallisationspunkte.
Von ihnen aus lassen sich Verbindungen zum Leben in der Familie und
zur Arbeit u.a. in Kindertagesstatten oder Eltern-Kind-Gruppen knipfen.
In.einem Bereich eingelibte Praxis ist im anderen wieder zu erkennen.

Es ist nicht schwierig Funktionen anzugeben, die der Taufgottesdienst fur
die Taufgemeinden erfillen kann: Ausdruck von Freude und Dank uber
das neue Leben, Bestarkung der Eltern in ihrer Entscheidung fur das
Kind, Orientierung fir den weiteren Weg und Lebenshilfe, Integration der
Familien und — etwa in der Konfirmandentaufe — tber die Tauferinnerung
auch der Gemeinde, Vergewisserung angesichts von Zukunftssorgen
usw. Einem Biindel von Motiven und Bedeutungen entspricht ein hohes
Maf an Pluriformitat in der Gestaltung.

Die Taufgemeinde geht haufig zunachst den Weg des normalen sonn-
taglichen Gottesdienstes mit. Fir viele Eltern, Patinnen und Paten,
GroReltern und die weitere Verwandtschaft des Tauflings ist die Sprache
der Psalmen, Gebete und Lieder fremd. Ein ,Einstimmen® fallt schwer.
Doch zugleich erleben viele diese Differenz als notwendig, denn sie ent-
spricht dem Charakter der Begegnung, um die es geht: den Kontakt mit
géttlicher Wirklichkeit, die das Leben des Tauflings bestimmt. Wie dieser
Kontakt zustande kommt, liegt nicht in der Hand derjenigen, die zur Taufe
kommen.™

Der Wortteil, insbesondere die Predigt, expliziert, wie Gottes Heilshandeln
in der Taufe unsere Wirklichkeit verandert: Die Sorgen der Eltern und
Verwandten um den T&ufling, wie sie in dem kulturellen Syndrom aus
pranataler Diagnostik, Vorsorgeuntersuchungen und Erziehungshilfen
unterschiedlichster Gestalt manifest werden, werden aufgenommen und
mit der Gewissheit konfrontiert: Dies ist Gottes Kind! Grenzen mensch-
lichen Handelns werden benannt und Erziehungsziele relativiert: ,Alle
eure Plane, Erwartungen, Hoffnungen fiir diesen Menschen brechen sich
an der neuen Wirklichkeit, in die dieses Kind mit der Taufe geréat.”

Freiheit wird zum Schlisselbegriff: Freiheit, einen eigenen Weg zu
gehen, Freiheit, Anspriche und Erwartungen anderer abzuweisen.
Stand, Geschlecht, Rasse, die vielfaltigen personalen und medialen
Festlegungen, denen dieser Mensch in seinem Leben begegnen wird,
werden gebrochen — ein neuer Mensch auf offenen Wegen, auch als
Erwachsener ein Kind Gottes.

19 Dass Menschen diese grundlegende Spannung spiren, zeigt sich u.a. in den
Diskussionen um die Erlaubnis zu fotografieren bzw. die Taufe mit Video aufzuzeich-
nen. Die mediale Aufbereitung hat nicht nur die Funktion, die Erinnerung zu stiitzen,
sondern stellt zugleich eine spezifische Strategie der Distanzierung vom Geschehen
und ein Bemiihen dar, Uber den Weg des T&uflings zu verfigen, eine Form insze-
nierten Lebens, mit einem eigenen Plan und einer eigenen Zeitstruktur.
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Die exorzistischen Aspekte, die wir aus der Miindigentaufe kennen, brin-
gen das deutlich zum Ausdruck: Es geht um eine Absage an die Logik des
geplanten Lebens, des von anderen Machten und Machtigen gelebten
Lebens. In der Taufe geschieht ,die symbolische Darstellung der allem
Leben und aller Leistung zuvorkommenden Zuwendung Gottes zu den
ins Leben getretenen Menschen.“?°

Spater steht die Tauffamilie auf, beantwortet die Tauffragen und tragt ihr
Kind zum Taufstein. Sie exponieren sich in einem ihnen haufig fremden
sozialen Raum und setzen sich strukturiert und gefiihrt einer besonderen
Wirklichkeit aus, um Heil fur sich oder ihr Kind zu erfahren, werden dabei
begleitet und ,getragen®. Diese Konstellation mit ihren grandiosen und
ihren bedngstigenden Elementen ist ein Schlissel zum evangelischen
Verstandnis der Person. Sie ist Teil einer sozialen, verantwortlichen
Offentlichkeit und steht ihr zugleich aufgrund der religiésen Bindung in
radikaler Freiheit gegenuber. Ein Grundmuster, das von der Taufe Uber
die Tauferinnerung in die private und &ffentliche Praxis evangelischen
Glaubens ausstrahlen kann.

Westerhemd (vgl. Gal 3,24), Taufkerze, Salbung, Taufspruch usw. nehmen
je auf ihre Weise dieses Grundmotiv auf und heben den einen oder den
anderen Aspekt hervor. Zudem hilft jedes dieser Elemente der Tauffamilie,
sich mit dem Kind auf den Riickweg zu machen — in die Gemeinde und
dann nach Hause. Was im Gottesdienst geschehen ist, soll den Taufling
und seine Familie in materialisierter Form in den Alltag begleiten. Die
Segensworte fur Eltern und fur Patinnen und Paten versichern diejeni-
gen, die sich exponiert haben, die erleichtert, erschépft, vielleicht auch
erntichtert vom Taufstein weggehen, in besonderer Weise des Beistands
des Gottes. Das Furbittengebet weitet den Blick wieder und nimmt die
Welt ins Gebet; mag der Anlass auch noch so familiar sein: Evangelische
Existenz bleibt nicht bei sich und der eigenen religiésen Erfahrung.

Gemeinde, Taufling und Tauffamilie kehren in ihre Wirklichkeit zurtck,
erleichtert und erschopft, erfillt mit neuer Lebensfreude oder erniichtert,
weil die Begegnung mit dem Heiligen nicht gelungen ist. Die kirchlich
Interessierten mégen dartber streiten, ob es das Mal der Unzufriedenheit,
der Erschépfung oder der Gewissheit ist, das dazu fihrt, dass es oft lan-
ge dauert, bis die ,fernen” Tauffamilien wieder die Gottesbegegnung im
Gottesdienst suchen. Fur die Sicht der Religion haben beide Griinde eine
gemeinsame Wurzel, ebenso wie die drei Gestalten des neuzeitlichen
protestantischen Christentums.

20 Rossler, PT, 217.
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