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1. Inleiding in het probleem

maar weinig keerpunten die zo 
van de liturgie in de media. In 1948 begon 

de Verenigde Staten nogal zorgeloos met deze praktijk

Er zijn in de Hturgie-geschiedenis wellicht 
onderschat zijn als de uitzending 
men in Frankrijk en de Verenigde Staten nogal zorgeloos met deze praktijk en 
in dezelfde landen gaat men er even zorgeloos mee door.' Alleen in Duitsland is 
de praktijk van de liturgie over 
de Duitse theologen zagen was dat de mttgending van een 
liturgieviering blijkt te pijn. De toeschouwer heeft het idee op de radio of televisie 
een liturgieviering mee te maken, maar wat men meemaakt is geen liturgieviering of, 
anders gezegd, de liturgieviering wordt niet meegemaakt.

de media geproblematiseerd. Het probleem dat 
was dat de mtrending van een liturgieviering geen

1.1. De kritiek

kritiek.2 Ik zal deze punten hier

object gemaakt, ontdaan

De Duitse discussie, waaraan theologen als Romano Guardini en Karl Rahner 
deelnamen, spitst zich toe op drie punten van 
aanhalen om er daarna kort op in te gaan. De eerste kritiek betreft een nogal 
mysterieuze zaak, namelijk de disdplina arcani, de oud-christehjke geheim- 
houdings-phcht.^ Wanneer je de liturgieviering via de media de wereld inzendt, 
breek je de beslotenheid en intimiteit van de vierende geloofsgemeenschap. Een 
tweede punt van kritiek is dat de media het mysterie profaniseren. In de media 
wordt van het mysterie een object gemaakt, ontdaan van zijn heilige oorsprong 
en ontdaan van zijn heilige doel. Een derde bezwaar betreft de deelname aan de 
liturgie: het is ónmogelijk om via een uitzending aan een viering deel te nemen. 
In wil straks wat dieper ingaan op deze kritiekpunten omdat ik vind dat ze nog 
altijd actueel zijn. Ook van 
hturgieuitzendingen, die naar de maatstaven van de media saai zijn, knullig van 
uitvoering en onbegrijpelijk voor buitenstaanders.

de kant van de media klinkt er kritiek op de

1.2. Een dubbele praktijk
Gevoed door deze en andere kritiek heeft men getracht de liturgie in de media 
aan te passen. Zo is er in Duitsland en Nederland een dubbele praktijk ontstaan. 
Aan de ene kant is er de praktijk die beantwoordt aan de eisen van de liturgie.

1 H. Rakowski: Literaturbericht zum Thema “Gottesdienstübertragungen im Fern
sehen”, in Communicatio Sodalis 20 (1987) 250-265, 250.
2 R. GuardINI e.a.: Apparatur und Glaube, dur Fernübertragungen der heiligen Messe (= 
Christliche Besinnung 8) (Würzburg [1953]).
’ Zie DiscipUna arcani, in Idturgisch Woordenboek dl. 1 (Roermond 1962) 538-541.

Jaarboek voor liturgie-ondcrzock 16 (2000) 167-186
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liturgieviering vanuitDeze praktijk, waarin een liturgieviering vanuit een parochie wordt opgenomen 
en uitgezonden, resulteert in een hturgie-uitzending of Gottesdienstühertragung. 
Aan de andere kant is er de praktijk die beantwoordt aan de eisen van de media. 
Deze praktijk, waarin men de hturgie door middel van een regie aanpast aan het 
medium, resulteert in een media-liturgie of Femsehgottesdienstd De hturgie- 
uitzending is uitsluitend op de eigen geloofsgemeenschap gericht; een mysterie 
voor ingewijden, een mysterieuze zaak voor buitenstaanders. De media-Uturgie 
daarentegen probeert het mysterie ook voor buitenstaanders verstaanbaar te 
maken door de hturgie in de media te incultureren.^ Door de inculturaüe van de 

nieuwe wijze de openbaring te beschermen tegenviering probeert men op een
de openbaarheid en de toeschouwers tot deelnemers te maken. Maar door een 
ver doorgevoerde regie ontstaat de indruk dat de media-kturgie meer televisie is 
dan liturgie.'' In een
1986 een aantal minimale eisen waaraan een televisiehturgie zou moeten 
voldoen.^ Zeker wanneer deze eisen uitvoerig worden uitgewerkt in de 
richtlijnen van de Deutsche Bischofskonferenz® beantwoorden zij nauwgezet 
aan de theologische kritiek. De richdijnen zijn echter defensief van aard; zij 
proberen de belangrijkste hturgische waarden te behoeden voor al te sterke 
profanisering. Maar in dezelfde tijd dat Düsterfeld zijn Mindestanfordemngen

poging deze praktijk te sturen formuleerde P. Düsterfeld in 
een

de theologische kritiek. De richtlijnen zijn echter defensief

■* H. E. Ti iomÉ: Gottesdienst frei üausl Fernsehübertragungen von
1991) beschrijft voor Duitsland drie concepten: het kathoheke concept is pastoraal en 
daarom gericht op de uitzending van normale vieringen vanuit één kerk; het 
evangehsche concept is televisueel en gericht op de toeschouwer in de intimiteit van de 
huiskamer; een derde concept is het missionaire van de Felekirche im Dritten, die geen 
hturgie viert, maar een verkondigend televisieprogramma maakt. In Nederland hjkt 
vooral het model belangrijk van J. HaiiN: IDturgie op televisie of televisieliturgie (Amsterdam 
1982). Na een communicatiewetenschappehjke analyse 
televisuele werkehjkheid concludeert Hahn dat het medium een geheel nieuwe 
secundaire werkehjkheid construeert. Op p. 70 schrijft hij: “Liturgie op televisie is 
afbeelding van een uitbeelding (...) Liturgie beeldt het Heil uit, televisie beeldt hturgie 
af’. Hij schetst vervolgens de contouren van
tussen de twee tradities van hturgie en televisie.
’ Zie Haiin, Idturgie op televisie en A. NellE: “Die Telekirche im III.” Ein ökumenischer 
Ansatz für eine Alltags sendung mit gottesdiensthchem Character, in Communicatio Sodalis 
18 (1985) 166-178.

Zie de reactie van ThOMÉ: Gottesdienst frei üausl op de praktijk van de Telekirche tm 
Dritten (zie ook NellE: “Die Telekirche im III.”).

P. DÜSTEREEED: Llindestanforderungen. Was bei Rundfunk- und Fernseh-

Gottesdienst (Göttingen

van de hturgische tegenover de

een ‘televisuele hturgie’ als ideale kruising

7

Übertragungen von Gottesdiensten immer zu berücksichtigen ist, in Gottesdienst 20 
(1986) 108-109. Düsterfeld legt de beslissingsmacht over de uitzending van vieringen bij 
de kerk, meer bepaald de plaatsehjke bisschop. De uitzendingen moeten live en volledig 
zijn, de liturgische kalender volgen en ook de geldende liturgische voorschriften. Alleen 
vieringen met gemeente mogen worden uitgezonden.
** Internationale Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen im deutschen 
Sprachgebiet (lAG), Leitlinien für die mediale Übertragung von 
Arbeitshilfen 72) (Bonn 1989).

gottesdienstlichen Feiern (=
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de Uturgie door haar uitzending is zo radicaal, dat richtlijnen

schreef, waarschuwde G. Biemer al voor de vernietigende macht van de media.' 
We moeten ons inderdaad afvragen of richtlijnen wel machtig genoeg zijn om 
de hturgie te verdedigen tegen de transformerende macht van de media. De 
verandering van 
alleen niet voldoen.

Wat mijns inziens ontbreekt is een theologie die de betekenis van de liturgie in 
de media aan het licht brengt. Deze theologie zal de kerkehjke richtlijnen een 
theoretische achtergrond moeten geven. Zij heeft als vertrekpunt de genoemde 
radicale verandering en
zal deze theologie de mogelijkheid moeten openen 
analyse van de praktijk van
van deze theologie zou kunnen zijn: in hoeverre kunnen de media erin slagen de liturgie 
te bemiddelend

zij beoogt deze verandering te beschrijven. Ten slotte 
van een meer nauwkeurige 

liturgie in de media. De algemene probleemstelling

1.3. Lessen uit de kritiek
Voordat wij op deze vraag in kunnen gaan, moeten we ons meten met de kritiek 
van de Duitse theologen, hierboven kort aangehaald.Veertig jaar discussie 
heeft de kritiek niet kunnen achterhalen, men komt er nog altijd op terug. En ik 
denk dat wij er ook nu niet zomaar omheen kunnen lopen. Toch zou ik er voor 
willen pleiten om de bovengenoemde kritiek achter ons te laten, niet door de 
bezwaren opzij te schuiven, maar door ze te interpreteren als wegwijzers. 
Daarom wil ik nu kort ingaan op de bezwaren.

Het eerste bezwaar tegen liturgie in de media betreft de reeds genoemde 
disciplina arcani, de plicht liturgische teksten geheim te houden (arcanum ~ 
geheim; etymologisch verbonden met Ark). Het is moeilijk op deze kritiek in te 
gaan, omdat de discipline van geheimhouding voor zover ik weet nooit een rol 
van betekenis heeft gespeeld in de hturgiegeschiedenis. In onze eeuw echter, die 
Walter Benjamin het tijdperk van 
genoemd,’' herinneren theologen als Bonhoeffer en Guardini zich plotseling de

de technische reproduceerbaarheid heeft

9

de plurale
de liturgie door de media de

G. BirmkR; Verkündigung ohne Begegnung? Zum Verhältnis von Kirche und Me
dien, in Diakonia 17 (1986) 362-367. Biemer stelt dat de media de werkelijklieid naar 
haar hand zetten door de waarheid nieuw te construeren. De belangrijkste waarden van 
die nieuwe mediale werkelijkheid zijn: informatie tot elke prijs, absolute actuahteit, een 
presentatie die neutraal en objectief oogt, uitgewogen representatie van 
samenleving. Volgens Biemer zal een re-constructie van 
centrale liturgische waarden, zoals mysterie, heteronomie en intimiteit, vernietigen.

Daarbij kan worden opgemerkt dat ze doet denken aan de ikonenstrijd uit de 8"^ eeuw. 
Belangrijke gescliilpunten in de ikonenstrijd betroffen, net zoals hier, de wezenlijke 
ongelijkheid tussen beeld en verbeelde, en de onmogelijkheid om aan een beeld deel te 
nemen. Zie M. ZlBAWI: Die Ikone. "Bedeutung und Geschichte (Benziger, Solothurn und 
Düsseldorf 1994) p. 12.
” W. BrN|AMIN: Das Kunstwerk im Zeitalter seiner technischen Reproduzierbarkeit, in 
Gesammelte Schriften 1.2 (Frankfurt aM 1990) 471-508. Recentelijk zijn het vooral J.B. 
Metz: Kirchliche Kommunikationskultur. Überlegungen zur Kirche in die Welt der
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de media. De media laten aUes gebeuren in

oeroude discipline en zij interpreteren haar als oproep het geheim der dingen te 
bewaren. In deze herontdekte disciplina arcani staan de gelovigen door hun 
lichamelijke participatie garant voor de aandacht die het mysterie verdient. Ik 
moet daarbij denken aan Maria, die de woorden bewaarde in haar hart en ze bij 
zichzelf overwoog (Lucas 2, 19). Maria geeft het woord dat zij hoort de tijd om 
in de stilte van haar hart te ontkiemen en te groeien, totdat het tijd is voor dit 
woord om de openbaarheid in te gaan. De stilte van Maria staat in schril 
contrast met het geschreeuw van
volstrekte openbaarheid: de verleiding, de conceptie, de ontwikkeling, de 
geboorte en
Maar het mysterie van de Godsontmoeting is nog niet rijp voor de 
openbaarheid: het heeft tijd nodig om te groeien voordat zij een 
gebeuren wordt. Onze discipline, ons leerlingschap, eist van ons dat wij het heil 
vóór ons houden. Aan de andere kant vraag ik mij af, of deze discipline, 
komend uit de liturgie van het katechumenaat, ook geldt voor de liturgie als 
geheel. Maria was wel stil, maar de apostelen waren dat niet! Die liepen het 
mysterie luidkeels in de wereld te verkondigen. Het woord dat ze verkondigden 
was geen geheim, maar mysterie. En een mysterie is geen geheim!

Zo komen we bij de tweede kritiek van de Duitse theologen uit de járen 
vijftig, namelijk dat de media het mysterie profaniseren. Wanneer het woord in 
de media wordt gebracht, neemt het de eigenschappen aan van die media. Dit 
heeft als gevolg dat het woord van God wordt geobjectiveerd in een wereldse 
boodschap. In deze kritiek klinkt de eis van het sacrale door, die wil worden 
afgezonderd van 
eerbiedwaardige niet zomaar op straat moeten gooien. Toch is diezelfde straat 
wel degehjk het doel van 
bestemd voor de wereld daarbuiten. Daarom kent de liturgie van het westen een 
porta coeli en 
gezette tijden opengaan. Want

de groei, het is allemaal te volgen op radio, televisie en internet, 
van

het katechumenaat, ook geldt

publiek

het profane. Plat gezegd luidt het bezwaar, dat we het

de verkondiging. Wat in het heiligdom gebeurt is

de liturgie van het oosten een ikonostase. afscheidingen die op 
we mogen het mysterie niet in onze kerken 

geheim houden, maar moeten het met eerbied omkleed uitzenden, of beter 
gezegd: laten gaan. De Liturgische Constitutie zegt: “Uitzendingen van de heilige

Communicatio Sodalis 24 (1991) 247-258,

copie opheft, en anderzijds de traditie, omdat 
en ruimtelijke

Massenmedien, in Communicatio Sodalis 24 (1991) 247-258, en O. FUCHS: 
Gottesdienstübertragungen ini Fernsehen, in Stimmen der Zeit 212 (1994) 629-639, die 
ingaan op de stelling van Benjamin. Metz zegt het zo: “door de reproductiemedia gaan 
twee belangrijke elementen van de cultus verloren: enerzijds de authenticiteit, omdat het 
medium het verschil tussen origineel en 
het reproducerende medium haar objecten ontdoet van hun tijdehjke 
omgeving” (Me'I'Z: Kirchliche Kommunikationskultur 257). Vervolgens zegt Metz: 
“Authenticiteit en traditie kunnen alleen door Hjfelijke participatie worden gered” (257- 
258).
’2 W.M. Speelman: Het gezongen mysterium, in Ins^et (1996) 12-16. Op p. 13 schrijft de 
auteur: “Een geheim kun je houden door de gewoontes van de eigen kring te sluiten 
voor ‘buitenlanders’. Een mysterie is zelf een vreemde, die kun je niet voor 
maar die moet je eerbiedigen. Een mysterie eerbiedigen is haar de eer bieden vreemde 
te zijn in onze woning, in ons geheim, in onze verheven gewoonten.”

je houden
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waardigheid

op het derde punt

onze liturgievieringen? De meeste mensen zijn er helemaal

liandehngen via radio en televisie moeten met discretie en
gesclrieden (...)”.’’’ De eerbied waarmee wij het mysterie omkleden is ons eigen 
hchaam. Als we het mysterie uitzenden doen we dat door het te aanvaarden en 
zelf getekend door Gods woord op weg te gaan. Ons lichaam staat garant voor 
de aandacht die het heü van God verdient.

De opdracht het mysterie te aanvaarden brengt ons op het derde punt van 
kritiek, dat de deelname aan de liturgie betreft. Nu is het punt van de deelname 
aan de liturgie ook een pijnpunt in onze reguhere vieringen; want wie neemt nu 
nog echt deel aan
niet. En van de mensen die er wel zijn zitten velen erbij zonder actief aanwezig 
te zijn. Ze laten het vertrouwde heilige gebeuren over zich heen komen, halen 
de hostie en gaan heen met de blijde boodschap dat het koor weer mooi 
gezongen heeft. Deze gelovigen hadden net zo goed thuis bij de radio of 
televisie kunnen bhjven. Echte aanwezigheid is natuurlijk veel meer. Werkelijk 
deelnemen aan een liturgische viering betekent het daar voorgedragen mysterie 
aanvaarden als opdracht in jouw persoonlijk leven. Zoals Maria deed. Alleen in 
het persoonlijk leven kan het mysterie ontkiemen, groeien en 
Het moet lichaam worden,yoz/a' en mijn lichaam.

geboren worden.

2. Waarom wil de kerk haar liturgie uitzenden?

Ik heb geprobeerd de nog altijd krachtige kritiek van de theologen te 
interpreteren als richtingwijzers op de weg van de liturgie in de media. Nu wil ik 
verdergaan met het kernprobleem: in hoeverre kunnen de media erin slagen de liturgie te 
bemiddelen''! De eerste vraag die opkomt is: waarom wil de kerk haar liturgie uiteenden? 
Paus Pius XII, die leefde in een tijd van kritiekloze bewondering voor moderne 
techniek, zag eigenhjk vooral kerygmatische kansen in de nieuwe media.’’* Hij 
riep de deskundigen op om de film, de radio en de televisie te gebruiken ter 
versterking van het geloof van het volk en ter bevordering van
de gelovigen.’5 Misschien zijn er ook wel kerkelijke leiders die er een goed 
instrument voor public relations in zien. Maar meestal wordt ter verdediging van 
de liturgie in de media een pastoraal argument gebruikt.”’ Uitzendingen van

de heiligheid van 
ook wel kerkelijke leiders die

het geloof

waardigheid geschieden, vooral 
en verantwoordehjkheid

Tweede Vaticaans Concilie, Constitutie over de liturgie Sacrosanctum Concilium, nr. 20. 
De hele zin luidt: ‘Uitzendingen van de heüige handelingen via radio en televisie moeten 
met discretie en waardigheid geschieden, vooral wanneer het gaat om de 
eucharistieviering, onder leiding en verantwoordehjkheid van een deskundige, door de 
bisschoppen hiervoor aangewezen persoon.’
'■* Paus Plus XII: Miranda prorsus. Encycliek over film, radio en televisie, in 'Katholiek 
Archief44 (1957) 1041-1062.
’’ Paus Plus XII: Mirandaprorsus 1058-59.
•'i Tot de meest uitgewerkte pastorale benaderingen behoren mijns inziens die van M. 
BÖHNKIi: Welche Art von Teilnahme ist einem Zuschauer einer Fernsehübertragung 
von Gottesdiensten möglich?, in Liturgisches Jahrbuch M (1987) 3-16, de lAG: Ceitlinien
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van de kerk bij het publiek, 
voor de aanwezigheid van de kerk bij gelovigen die gehinderd worden 

van de liturgie in de media is

opgedragen heeft om in de wereld aanwezig te

toenadering. Iedereen is het over

bij elkaar aanwezig te zijn is

liturgievieringen zijn niet nodig voor de bekendheid 
maar 
door ziekte of ouderdom. Het pastorale doel 
theologisch goed te verantwoorden. Want zoals Christus de sacramenten instelt
om als afwezige Heer bij zijn kerk aanwezig te zijn, zo is de kerk geroepen om 
aanwezig te zijn bij de afwezigen in deze wereld. Als ik het zo formuleer ga ik 
iets verder dan de zorg voor de afwezigen binnen de geloofsgemeenschap; maar 
ik denk dat Jezus Christus ons 
zijn. De kerk moet niet alleen bij de gelovigen aanwezig zijn, maar ook bij de
mensen buiten de kerk, zelfs als die aanwezigheid wordt bemiddeld door 
moderne technieken.’'^ Nu kun je natuurlijk de vraag stellen, of de uitzending 
van een liturgieviering de beste manier is om bij mensen aanwezig te zijn. Maar 
wanneer je ervan uitgaat dat heel de kerk bij heel de mens aanwezig moet zijn, 
dan is ook de liturgieuitzending een vorm van
eens, dat dit maar een gebrekkige vorm is, die wacht op een meer tastbare vorm 
van nabijheid.”* Want de kerk zoekt de mens van lichaam tot lichaam, en alleen 
wanneer zij beide heel hun wezen inzetten om bij elkaar aanwezig te zijn is er 
sprake van een ware ontmoeting. Deze prachtige volzin mag ons echter niet 
weerhouden die ontmoeting aan te vangen met een 
wellicht als een eenvoudige groet zou kunnen werken.

liturgieuitzending, die

van de massamedia probeert om mensen te 
problemen. De media blijken namelijk uiterst gebrekkige

de media ziet,

2.1. Waar ontstaan de problemen?
Wanneer de kerk met behulp 
benaderen, rijzen er
middelen om mensen nader tot elkaar te brengen. Een van de problemen is dat
de media niet in staat zijn een lichamelijk contact te bemiddelen. Het wordt wel 
steeds geprobeerd, bijvoorbeeld via contactadvertenties of opsporings- 
programma’s, en een eerste contact wordt ook wel gelegd, maar toch zijn de 
media niet de weg om in contact met mensen te komen. Het contact zelf is 
namelijk niet het probleem, maar de lichamelijkheid van dat contact. Als je de 
wereld door de ogen van de media ziet, en dat doen verreweg de meeste men
sen, dan valt op dat wij nauwelijks nog lichamelijk aanwezig zijn in deze wereld. 
We merken elkaar wel op, maar zien elkaar niet echt; we voelen wel voor elkaar, 
maar voelen elkaar niet echt. In dit technische tijdperk dreigt de mens zijn 
lichaam te verliezen. Door mobihsering en ‘digitalisering’ (verregaande ontleding 
van de mens in eigenschappen) verliest het lichaam zijn wezen, zijn substantie.

en FUCIIS: Gottesdienstübertragungen.
H.B. MeyeR: Zur Fernsehübertragung der Messfeier. Ein kritischer Beitrag zum 

Gespräch zwischen Kirche und Medien, in Idtur^sches Jahrbuch 36 (1986) 133-141, 
noemt vier mogehjke doelen; het bereiken van verhinderde gelovigen, het bereiken van 
andersgelovigen, het bereiken van de wereld, het vormen van de eigen gemeenschap. 
Zijn objectie is echter dat de eucharistieviering geen extern doel heeft, en dus niet voor 
het bereiken van afwezigen of het vormen van de eigen parochie mag worden gebruikt.

Zie bijvoorbeeld BÖIINKE; Welche Art von Teilnahme.



Het WARE LICHT

juist de materie iets dat de media niet kunnen
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De oorzaak van dit verlies van hchamehjkheid ligt mijns inziens in de 
massamedia zelf. Hoewel de naam ‘massa-media’ een bemiddehng van materie 
doet vermoeden, is nu 
bemiddelen. Het enige dat de media kunnen bemiddelen is het idee, 
bijvoorbeeld het idee van hchamehjkheid, het beeld van het hchaam. 
Verschillende medische-, contact- en sex-programma’s illustreren dit: het 
hchamehjk contact is er wel, maar het is getransformeerd in een idee, het 
hchamehjk contact is niet meer lichamelijk. Welnu, als het waar is dat het probleem 
van het verhes van hchamehjkheid mede of vooral te wijten is aan de media, dan 
moet de kerk in haar roeping om hchamehjk in de wereld aanwezig te zijn niet 
rekenen op de media. De kerk zou juist moeten oppassen voor de macht van de 
media. Dit is dan ook de steUing van J.B. Metz, die zeer afwijzend tegenover de 
communicatie-structuur van de massamedia staat.’’ En toch denk ik dat de 
media de kerk kunnen helpen, al is het maar op een bescheiden manier, bij 
mensen aanwezig te zijn. Ik zal proberen uit te leggen waarom ik dat denk.

2.2. Omnes circumadstantes
Hoe kunnen de media, zelf uiterst gebrekkige middelen om mensen bij elkaar te 
brengen, de kerk toch helpen om bij mensen aanwezig te zijn? Ik wil in 
antwoord op deze vraag een vertrouwd portret schilderen: het portret van een 
doopviering op de zondagmiddag voor een zeer goed geklede famhie die toch 
niet lekker in haar vel zit. Het meest lachwekkende figuur in dit portret is de 
vader... met zijn videocamera. Deze vader vindt het heel fijn dat zijn kind door 
meneer 
hij kan de viering niet echt meemaken. Hij hoort 
houding en 
viering ‘voor geen goud’ missen. Daarom neemt hij hem op. Dan kan hij de 
doop op zijn tijd meemaken, ongezien schouwend naar de televisie. Deze scène 
bezorgt menig pastoor de rihingen over de rug. Toch is het een verschijnsel 
waar de kerk niet hautain over mag doen. In verschillende culturen hebben 
antropologen een dergehjke vorm van 
bestaat zelfs een model van, dat de participatie 
kringen van nabijheid.

pastoor wordt gedoopt, ‘want je wil toch het beste voor je kind’. Maar 
er niet bij, weet zich geen 

weet niet wat hij moet doen. Aan de andere kant wil de vader de

de rug. Toch is het

afstandehjke deelname beschreven. Er 
aan het ritueel beschrijft in

Volgens ME'I'Z; KirchUche Kommunikationskultur, heeft de kerkeUjke ommunicatie 
om de oorspronkelijkheid (authenticiteit) en historiciteit 

haar boodschap te waarborgen. Hij steunt hierbij op Bonhoeffer en

19

lichamelijke deelname nodig
(traditie) van
Benjamin.
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Figuur 1.

In dit model wordt de deelname aan het ritueel beschreven in vier kringen. De 
middelste kring, A, wordt gevormd door de voorgangers, de ingewijden. Vlak 
om de ingewijden heen staan, in de B-kring, de actieve deelnemers. De C-kring 
bestaat uit mensen die wel tot de incrowd behoren maar er een beetje bij staan. 
De laatste kring wordt gevormd door toeschouwers. Er is onder theologen 
discussie of de mensen die via de media een eucharistieviering meemaken 
toeschouwers zijn (dus uit de D-kring) of deelnemers (uit de B-kring).Wat mij 
interesseert is niet zozeer wie nu tot welke kring behoort, als wel de ontdekking 

van kring tot kring te springen. De deelname aan het ritueel 
heeft een geschiedenis. De deelnemer kan een ontwikkeling doormaken door te 
springen van kring tot kring: een voorganger kan toeschouwer worden, een 
toeschouwer voorganger. Zo leert bijvoorbeeld een kind deel te nemen aan het 
ritueel door zijn moeder na te doen; later kan het kiezen er zelf intensiever aan 
deel te nemen, of zelfs voorganger te worden. Wat de kinderen kunnen, kunnen 
ook de vaders. De vaders met hun videocamera’s staan in de buitenste kring van

dat het mogehjk is

recipiënten dan van toeschouwers, omdat de toeschouwers van 
nemen.

2” B. Jec:GLE-MerZ: Gottesdienstübertragungen rm Fernsehen. Zur Situation und Per
spektive der Rezipienten am Bildschirm, m YJturgisches Jahrbuch 39 (1989) 178-187 
spreekt hever van 
televisiehturgie zeer bewust en actief aan de hturgie-uitzending blijken deel te 
Zij pleit ervoor hen ten voUe bij de Uturgie te betrekken. MEYER: Zur
Fernsehübertragung 139-140, waarschuwt er echter voor te proberen de toeschouwers 
tot deelnemer te maken: het is een illusie te menen dat toeschouwers aan de viering 
kunnen deelnemen. De media mogen in deze illusie geloven, wij mogen dat niet.
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het ritueel. Zij kunnen er niet direct aan deelnemen, maar nemen deel door naar 
hun vrouw te kijken. De vaders geloven in het geloof van de moeder. En zo 
deden en doen ook de kerkvaders; ook zij geloven in het geloof van de Moeder. 
De hamvraag is nu of de videocamera kan fungeren als porta coeli waardoor de 
vaders in de kerkehjke wereld kunnen binnentreden.

daadwerkeEjk in contact brengen met

3.2. De media als weg naar de liturgie
Via de media kan de kerk niet werkelijk bij mensen aanwezig te zijn. Maar media 
kunnen mensen wel op weg helpen. Zij kunnen mensen de weg wijzen door hen 
een idee aan te reiken van een liturgieviering.^^ Als dit idee aantrekkingskracht 
heeft, kan het mensen verleiden van hun plaats te komen en de werkelijkheid 
waarnaar het beeld verwijst binnen te treden.^^ Verder kunnen de media niet 
gaan! Meer moeten we er ook niet van verwachten! De media kunnen ons nooit 

een werkelijkheid. Zij reiken alleen een
idee aan. Om de werkelijkheid achter dat idee te zoeken, moeten mensen zelf op 
weg gaan. En wanneer het doel van de liturgie in de media is gelegen in de 
roeping van de kerk bij mensen aanwezig te zijn, dan moeten de media de 
mensen inderdaad op weg helpen. Weg van de media, nader tot elkaar. En 
wanneer de media de mensen op weg willen helpen, dan moet de eerste 
boodschap zijn dat er aan de uitzending een levende werkelijkheid ten 
oorsprong ligt. Dit hebben de kerkeUjke richtlijnen heel goed door, vooral de 
richtlijnen van de Duitse bisschoppenconferentie. Die leggen de voUe nadruk op 
de authenticiteit van de viering die over media wordt uitgezonden.^3 Er zijn

BÖHNKE: Welche Art von Teilnahme, spreekt van een intentionele deelname die als 
naar i 

een

21

vanzelf vooruit wijst 
übertragungen, spreekt van 
tussen toeschouwer en gemeenschap overbrugt. M. GerTLER: Untenvegs gu einer 
Idernsehgemeinde (Koln 1998) stelt dat de geestehjke communie zelfs leidt tot de idee van 
een virtuele ‘televisiegemeenschap’. Ik ben echter, zonder deze auteurs te willen 
tegenspreken, geneigd de nadmk vooral te leggen op de mens die geroepen is achter het 
uitgezonden idee een levende werkehjkheid te zoeken.
-2 K. VUYK: De esthetisering van het wereldbeeld. Overpilosofte en kunst (Kampen 1992) 85, 
benadrukt de aantrekkingskracht van de illusie, maar lijkt niet te geloven in een ware 
werkelijklieid daarachter.
2’ De richthjnen van 
beschouwen als een uitwerking van 
bestaande praktijk. Zij gaan uit van een 
de media present stelt. Vanuit dat pastorale concept formuleren zij verschillende 
functies van liturgie over de media. Uitgangspunt is de liturgie zelf van de ter plaatse 
verzamelde gemeenschap. Dat de authenticiteit van de persoonlijke viering de 
vooiwaarde is voor het welslagen van 
van ThomÉ: Gottesdienstfrei Haus?
De richtlijnen van 
televisie, ^chtlijnen bij het Hitseenden 
veel minder doordacht. Uitgaande

een sacramentele deelname. FUCIIS: Gottesdienst- 
, geestelijke communie, waarbij Christus zelf de afstand

wereldbeeld. Over filosofie en

de Duitse bisschoppenconferentie (lAG, Yasitlinien, 1989) zijn te 
een jarenlange theologische reflectie op de 
groot pastoraal concept waarin de kerk zich in

haar overdracht in de media, is ook de stelling

van Nederland: Uturgie op 
eredienst (Utrecht 1994), zijn in vergelijking hiermee 

de steUing dat de gemeenschap een

de Katholieke Bisschoppenconferentie
van

van getuigende
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Hturgie geschikt te makenechter ook, ik heb het al opgemerkt, pogingen om 
voor de media door de viering te ensceneren.^"* Deze pogingen kunnen gaan van 
een aanpassing tot aan een totale theatraHsering van de Hturgie. Maar ik betwijfel 
of het een goede weg is. Als de media zelf Uturgie gaan maken, in plaats van 
uitzenden, dan wordt het idee sterker dan de werkeUjkheid. En als het idee 
sterker is dan de werkeUjkheid, dan worden mensen bedrogen. Als de media de 

meer dan het idee geven, nameUjk de 
levende werkeUjkheid bestaat. En dieeen

de Hturgie levert problemen op. Deze problemen hebben

Hturgie willen helpen, dan moeten zij
overtuiging dat achter het idee
werkeHjkheid moet er ook zijn!

Media kunnen geen Hturgie maken, toeschouwers kunnen dat ook niet.25 Ze 
kunnen de mensen wel op weg helpen door de Hturie te verbeelden. Maar ook 
de verbeelding van
alles te maken met de kerkehjkheid van de Hturgische werkeUjkheid: die laat zich 
nameUjk niet door beelden bemiddelen. Een voorbeeld van een fenomeen dat er 
wel in geslaagd is zich een plaats in de media te verwerven is de muziek. 
AanvankeHjk had men
van de muziek in de massamedia.20 Toch kon uiteindeHjk de muziek 
gemakkeUjk, en buitengewoon succesvol, doordringen in de media. Ik denk dat 
dit mogeUjk was, omdat de media t;plf als muzikaal instrument konden worden 
gebruikt. De media zelf werden het instrument van de musici, heel de cHp, heel

ook in de muziekwereld problemen met de bemiddeUng

televisieHturgie de evangeUsatie vanuit de

de Hturgie. De praktijk dient een pastoraal doel aan de

2+ Nellh
overtuigende en sfeervolle documentaire met goede acteurs, 

een onderhoudende cameravoering. Ook de richtHjnen van de

taak heeft, wordt als enige functie van 
parochie genoemd. Een prettig neveneffect is, volgens deze richtHjnen, dat de 
uitzending van een parochiële eredienst kan leiden tot eigen pastorale vernieuwing.
De Amerikaanse Bisschoppenconferentie pubHceert haar richtHjnen in 1997, in National 
Conference of CathoHc Bishops (USA): Guidelines for Televising the Liturgy, in 
Newsletter Qan/Feb 1997) 1-6. Deze richtHjnen benaderen de televisie Hturgie vooral als 
een verlengstuk {addition) van 
verliinderden, maar ook een kerygmatisch doel ten aanzien van njet ch ristenen Zeker 
als het gaat om verkondiging maken de bisschoppen geen principieel bezwaar tegen pre
recorded liturgies, mits het heilig karakter van de Hturgische viering wordt bewaard. Voor 
hen is de eerste voorwaarde voor een goede televisieHturgie een goede Hturgie.

“Die Telekirche im IIL”, probeert een televisieHturgie als een theater te 
ensceneren: een overtuigende en sfeervoUe documentaire met goede acteurs, een 
prachtig decor en
Amerikaanse bisschoppen: Guidelines (1997), geven de mogeHjkheid van zogenaamde 
prerecorded liturgies.
2’ Th. Lentes: Liturgie und Gottesdienstübertragungen im Fernsehen. Liturgiewissen- 
schaftHche Reflexionen, in Communicatio Sodalis 20 (1987) 214-224 schrijft: “Der 
Gottesdienst kommt eben nicht dadurch zustand dass Menschen zuschauen, sondern 
allein dadurch, dass sich Menschen zusammenfinden und miteinander Gottesdienst 
feiern” (p. 217). Uit zorg voor de authenticiteit van de eredienst pleit Lentes voor een 
meer omvattend pastoraal plan.
2'’ De Amerikaanse componist John Cage stond aanvankeHjk zeer sceptisch tegenover 
muziek in media (‘we have records, but that is not music’), maar ontdekte dat de media 
zelf als muziekinstrumenten konden worden gebruikt {\/ariations IV is muziek voor 
radio’s, 33'/3 is muziek voor grammofoonplaten).
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A. Keppler aantonen dat de media
de subcultuur kon als integraal muziekwerk worden benaderd.Dit gaat voor 
de liturgie niet op. Hoewel A. Schilson en
liturgische eigenschappen hebben —het nieuws als Schriftlezing, reclames als 
gebeden, series als getijden. Vinger aan de pols als ziekenzalving. Het spijt me als 
boetesacrament enzovoorts— geven beide auteurs ook aan dat er in deze media- 
kturgie iets wezenlijks ontbreekt: de media brengen de toeschouwer geen nieuw 
inzicht.28 Zij geven de toeschouwer een idee van werkelijkheid, zonder hem 
evenwel gicht op de werkelijkheid te geven. Daarom betwijfel ik of de media in 
staat zullen zijn een
Godsontmoeting kunnen worden.^’ Er gaapt, vrees ik, een enorme kloof tussen 
de kerkelijke wereld en die van de media.

eigen liturgie te ontwikkelen, of een eigen sacrament tot

3. Wat is de aard van de problemen?

de werkekjklieid. De werkelijkheid
De kloof tussen de kerk en de media wordt geslagen door een radicaal verschil 
in de hun respectievelijke constructies van
van de kerk is fundamenteel anders dan de werkelijkheid van de media. Ik wü 
proberen dit verschil te beschrijven. Daarbij ga ik er van uit dat de kerk in haar 
totaliteit sacramenteel van aard is.^® Het is de sacramentaUteit van de kerk die

27 K.-H. BieriTZ zegt dat de nieuwste popmuziek geen muziek is, maar een simulacrum 
van muziek (lezing ‘In Techno Deo Gloria’ gehouden in Trier, december 1997). Mijns 
inziens is zijn kritiek niet terecht. Enerzijds geldt voor alles wat in de media verschijnt, 
dat het een simulacrum is. Anderzijds ziet Bieritz niet, dat nu juist de muziek als creatief 
proces in staat is geweest de media te musicaUseren. De beelden (van oude muziek) zijn 
het notenmateriaal van de nieuwe muziek geworden. Dit ‘zelfreproducerend’ vermogen 
van de muziek is overigens reeds door Strawinsky als compositorische techniek 
uitgewerkt. Ook in de liturgie bestaat de neiging om beelden van 
materiaal voor de schepping van nieuwe liturgie te gebruiken. Mijn steUing is echter, dat 
liturgie zich, anders dan muziek, niet door beelden kan laten bemiddelen.
28 A. KepplER: Die Kommunion des Dabeiseins. Formen des Sakralen in der 
Fernsehunterhaltung, in Rundfunk und Fernsehen 43 (1995) 301-311, is ronduit negatief 
over de pseudoreUgiositeit van 
religiositeit van de media de alledaagse werkelijkheid om die te vernietigen. Schilson is 
ook kritisch ten aanzien van het Medienreligiösen, maar erkent dat het succes van de media 
een kritiek naar de falende liturgie inhoudt: wellicht zijn de media beter in staat tot 
symboliseren dan de huidige liturgie dat is. De liturgie zou van de media opnieuw 
moeten leren de mensen via symbolen een (nieuwe) wereld te wijzen. Zie A. SCHILSON:

die bessere Show? Das “Medienrehgiöse” als Herausforderung an die
Kirchen, in Communication Sodalis 29 (1996) 33-53; A. SCHILSON: Den Gottesdienst 
fernsehgerecht inszenieren? Die Verantwortung der Liturgie angesichts der 
“Medienreligiösen”, in Stimmen der '¿eil 214 (1996) 534-546; A. SCHILSON: Das 
Religiöse und der Gottesdienst, in Hturgisches Jahrbuch (1996) 94-109.
2’ B. Gilles: Durch das Auge der Kamera. Die Cmsetgung liturgischer Feiern im Medium 
Fernsehen (Bonn 1994).

ík haal hier slechts K. RAHNER: Kirche und Sakramente (Freiburg 1960) aan.

de oude liturgie als

de huidige media: volgens haar transcendeert de

Liturgie

neue
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zich niet door beelden laat bemiddelen.^i Om dit duidelijk te maken zal ik het 
sacrament tegenover de dlusie plaatsen, want zoals de kerk in wezen 
sacramenteel is, zo is het wezen van de media de illusie.

Het sacrament verlangt geen beeld, maar tastbare aanwezigheid.^2 In het 
sacrament gaat het er niet om te weten hoe Jezus eruit zag, maar te geloven dat 
Hij bestaan heeft als mens van vlees en bloed. In het sacrament gaat het er niet 
om te weten hoe Jezus geleefd heeft, maar te geloven dat hij geleefd heeft en 
nog altijd leeft.De illusie daarentegen verlangt geen tastbare aanwezigheid, 
maar een beeld, een idee. En als er geen werkehjkheid beantwoordt aan dat 
beeld, dan snijdt de illusie de werkelijkheid net zolang totdat het beeld dat zij 
verlangt ontstaat.

Waarom laat het sacrament zich niet door beelden bemiddelen? Wanneer je de 
kritiek van Walter Benjamin op de reproductie van het kunstwerk omkeert, zou 
je kunnen zeggen dat het sacrament zich niet in beelden laat vangen omdat het 
sacrament wezenhjk bepaald wordt door haar materialiteit en
(Benjamin; authenticiteit en traditie).Toch is dit volgens mij niet helemaal 
juist. Enerzijds is het sacrament niet gedefinieerd door de materie, die zij 
zegenen wil, en 
gescluedenis.

Het is niet de materialiteit op sjch die kenmerkend is voor het sacrament. Wel is 
het sacrament de voUe erkenning dat de wereld materie is en 
geloof dat de wereld in zijn materialiteit gered zal worden. Het sacrament 
benadert de materie als schepping, gelooft in de vleeswording van het woord en 
in de hchamehjke opstanding. Je zou zelfs kunnen zeggen dat in het sacrament 
de materie het middel tot Godsontmoeting is. Zo staat in de eucharistieviering 
het brood voor het hchaam van Jezus, waarbij juist de materialiteit van het 
brood middel is: het brood behchaamt Jezus in zoverre het brood zelf hchaam, 
dat wil zeggen echt brood is. Zo ook kan een 
als liij of zij echt mens is. En een wonder is echt gebeurd in precies dezelfde mate 
waarin wij echt gebeuren. Toch is het wezen van het sacrament niet de materie, 
maar het woord. En dit woord dat het wezen van het sacrament uitmaakt, is een 
woord dat present stelt, een woord van tegenwoordigheid. Het sacrament is de 
verschijning van een werkehjkheid, hier en nu aan ons. Maar de werkehjkheid

geschiedenis

anderzijds zijn de beelden van de media niet zonder

het uitgesproken

mens Jezus alleen maar ontmoeten

Hierbij verwijs ik naar R. Guardini, die in navolging van W. Benjamin waarschuwt 
de objectivering van het sacrament in haar reproductie. Geciteerd in RaKOWSKI:

31

voor
Literaturbericht. Ook volgens MeTZ: Kirchliche Kommunikationskultur, ligl de kern 
van de problemen in de techniek van de reproductie.
■’2 H.B. MkyeR: Gottesdienst in audiovisuellen Medien, in Zeitschrift für Katholische 
Theologie 107 (1985) 415-438; MeyeR: Zur Fernsehübertragung.
22 De recentehjke populariteit van de literatuur over het leven van Jezus kan worden 
verklaard uit de behoefte een idee te krijgen van de mens Jezus. Dit is iets heel anders 
dan de behoefte Jezus werkelijk te ontmoeten.
22 Zie voetnoot 11.

leeft.De
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beweging

zoals die in het sacrament verschijnt is radicaal anders dan de werkelijkheid van 
de illusie.35

Om ons een voorstelling te kunnen maken van het verschil tussen sacrament 
en illusie wil ik L. Boff aanhalen, die het sacrament beschrijft als een
van immanentie, via transparantie, naar transcendentie.^^ Volgens Boff concen
treert het sacrament zich op de materiële werkelijkheid van 
nentie), zodat het ding als teken doorzichtig wordt (transparantie) 
werkelijkheid overstijgt (transcendentie). De illusoire werkehjkheid van de 
media concentreert zich niet op de materiële werkelijkheid 
op de illusoire werkelijkheid van 
gemaskeerd of zelfs geretoucheerd. Dit geldt ook voor de lichamelijke 
werkelijkheid van de mens. Zoals de media met een opmerkelijke honger op 
zoek zijn naar beelden van de wereld, zo zijn zij ook gretig op zoek naar ons: 
niet als mensen, maar als beelden. De media geven ons een beeld van onszelf. 
En als wij niet beantwoorden aan dat beeld, dan retoucheren wij onszelf.

het ding (imma- 
en de eigen

van het ding, maar 
het beeld. De materiële werkelijkheid wordt 

voor

3.1. De ene werkelijkheid in viervoud
Voor de wetenschappelijke beschrijving 

vanconstructie maak ik graag gebruik 
waarin de mogehjke verhoudingen 
gemaakt.-’^

van dit verschil in werkeUjkheids- 
i een vierkant. Het is een logisch vierkant, 
tussen uitspraken aanschouwelijk wordt

Waarheid 
verschijning van het zijn

Leugen 
verschijning van het niet-zijn

niet-verschijning van het niet-zijn 
Sacrament

niet verschijning van het zijn 
lUusie

Figuur 2

35 een secundaire werkelijkheid, en karakteriseertHAHN: Uturgie op televisie spreekt van 
deze nieuwe werkehjkheid als die van een afbeelding (51, 70).

L. BofE: Kleine Sakramentenlehre (Düsseldorf 1976) 38-40.

Madaura) en is via Boethius, Abelardus,

36

De mogelijke verhoudingen tussen uitspraken zijn geformuleerd door Aristoteles; het 
vierkant dateert van de 2e eeuw (Apuleius von
Leibniz en Greimas tot ons gekomen. Zie H. SCHEPERS: Quadrat, logisches, in 
Historisches Wörterbuch der Philosophie (Darmstadt 1989) 1733-36. Voor de invuUing van 
het hier gebruikte vierkant is ondergetekende verantwoordelijk. Zie W.M. SPEELMAN: 
The plays of our culture. A formal differentiation between theatre and liturgy, in 
Jaarboek voor liturgie-onderr^ek 9 (1993) 65-81.
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het ^n. Als wij naar het theater gaan

de theatervoorstelling

In dit vierkant wordt de waarheid omschreven als de verschijning van het sjjn. Als 
wij afspreken dat we elkaar de waarheid vertellen, als de voorwaarde voor onze 
communicatie is dat het waar is wat wij zeggen, en als ik vervolgens zeg dat er in 
dit glas water zit, dan gelooft u dat er ook inderdaad water in dit glas zit. Zoals 
de werkelijkheid in mijn woorden verschijnt, zo is het ook. De ontkenning van 
de waarheid is de illusie. De illusie kan worden beschreven als de niet-verschijning 
van het ^'n. Als wij naar het theater gaan en de acteur horen lallen dat er wijn in 
het glas zit, dan geloven wij dat er geen wijn, maar water in het glas zit. Dit zijn 
(van het water in het glas) komt echter niet tot verschijning. De impkcatie van 
de illusie is haar ontmaskering als leugen. Als er na de theatervoorstelling een 
wetenschappekjk medewerker naar het toneel loopt en onderzoekt wat er in het 
glas zit, ontmaskert de wetenschapper de acteur doordat hij ontdekt dat er 
inderdaad —anders dan de acteur ons wilde doen geloven— geen wijn, maar water 
in het glas zat. Wetenschappers beschrijven de werkelijkheid vooral door haar 
schijn te ontmaskeren. En de ontmaskering van een bewering als leugen kan 
worden beschreven als een verschijning 
ontkenning van de leugen, waardoor de werkelijkheid van
voorschijn komt. Als de priester in de eucharistieviering zegt dat wijn en water één 
zijn en dat zij het bloed van Christus zijn, dan geloven wij tegen de feiten in dat 
de kelk het bloed van Christus bevat, hoewel een wetenschappekjk onderzoeker 
ons zou toeroepen dat het gewoon met water aangelengde wijn is. Het 
sacrament is het vermogen om de feitekjkheid te ontkennen zonder te kegen; 
het is het vermogen de leugen te verzwijgen om de waarheid de tijd te gunnen 
eruit te voorscliijn te komen.

van
de leugen, waardoor de werkelijkheid

van een
het niet-ejjn. Het sacrament is de 

het met-ejjn niet te

3.2. De ene werkelijkheid: van viervoud naar ‘viering’
In het logisch vierkant wordt aanschouwekjk gemaakt waarom en hoe de 
kerkekjke werkekjkheid radicaal anders is dan de werkekjkheid van de media. 
Bovendien laat het vierkant zien dat het mogekjk is via de pijlen te bewegen 
tussen de vier posities. De werkekjkheid is geen statisch vierkant, maar een 
beweging tussen vier posities, zeg maar: een ‘viering’.

De beweging van de werkekjkheid binnen het logisch vierkant heeft echter een 
voorgeschreven route, die door de pijlen wordt aangegeven: alleen beweging via 
de pijlen is mogekjk. Dit betekent dat een waarheid niet kan omslaan in een 
leugen dan nadat de waarheid eerst is ontkend in een iUusie: dat wat waar leek 
bleek een ikusie; de iUusie kan vervolgens worden ontmaskerd als een leugen. 
Ook omgekeerd kan een
ontkend wordt in een sacrament: in bijvoorbeeld 
zieke mens aangezegd dat zijn leven ‘niet stokt bij ziekte, niet eindigt bij de 
dood’, maar ‘dat God altijd nabij is’.^^ Voor de status van een media-kturgie is 
het belangrijk te weten dat -volgens het logisch vierkant- een 
sacrament kan worden voordat zij is ontmaskerd als leugen. In verband met de

leugen niet omslaan in waarheid dan nadat de leugen 
een ziekenzalving wordt de

illusie geen

De pastorale zorg rond de zieken en de ziekenzalving, in Directorium voor de TSSederlandse 
kerkprovincie in hetjaar 2000 (1999) 76-83, 76.
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bepaalde verschijningsvorm van het

van de werkelijkheid in beweging zou kunnen 
viering, een dans zou kunnen maken. We zijn 

van de werkelijkheid aan God over te laten.

menselijke constructie is, is ook 
ons een

altijd

meespeelt met het spel van de

naar een
liturgie viert of dat je in de media meespeelt. In 

een lezing ben je serieus, in een liturgie ben je 
op televisie ben je ‘iemand’. De media maken acteurs

registratie van een liturgie laat het logisch vierkant zien dat een sacrament niet 
(direct) in beelden te vatten is: alleen een 
sacrament kan door de media worden geregistreerd en uitgezonden.

Het is de vraag wie of wat 
zetten en haar zo tot een
misscliien geneigd de verandering 
Maar ik denk dat wij in dit geval zelf in staat zijn de werkelijkheid in beweging 
te zetten. In de mate dat de werkelijkheid een 
de mens in staat die werkelijkheid te veranderen. Niet zonder God, die 
ware levende werkelijkheid belooft. En niet van een afstand, niet zonder dat wij
ons in de werkelijkheid begeven. De mens kan de werkelijkheid omkeren door 
zich in die werkehjkheid te begeven en zelf van positie naar positie te springen. 
Om terug te komen op de vaders met hun videocamera: de video kan de vader 
nader tot de hturgie brengen als de video voor hem een toegangspoort wordt. 
Hij moet echter wel zelf in beweging komen, om zich in de illusie te begeven en 
zo de levende werkehjkheid achter de illusie te bereiken. In die beweging komt 

een moment waarop wij het aan God moeten overlaten, omdat wij die
levende werkehjkheid niet aan de vader kunnen geven.

Wanneer je je in de wereld begeeft en 
werkehjkheid, dan zul je merken dat jouw persoon steeds verandert. Het maakt 
uit voor jouw persoon of je met iemand converseert of dat je naar een lezing 
luistert, of je een hturgie viert of dat je in de media meespeelt. In een 
conversatie ben je gewoon, bij 
vroom en op televisie ben je 'iemand'. De media maken acteurs en 
toeschouwers van mensen. En die acteurs en toeschouwers zijn ideaal-typisch: 
op de radio zou Christus een typische stem moeten hebben, op de televisie 
moet God een markante kop hebben. Maar wanneer je aan een hturgieviering 
deelneemt moet je vooral geloofwaardig zijn. Mensen zijn heel goed in staat te 
leren om van personage te wisselen. En met het veranderen van hun personage 
sturen zij de werkehjkheid. We moeten de macht van de media beshst niet 
onderschatten. Toch is uiteindehjk niet het medium, maar de mens verant- 
woordehjk. Hij bepaalt of er ‘onkruid of goed gewas groeit’ (Mt. 13,22v).3‘^

4. Breking van het licht

J. Hahn stelde in 1982 voor een televisuele liturgie te ontwerpen. De televisuele 
liturgie is een geïncultureerde liturgie, die zich heeft aangepast aan de cultuur en 
taal van de televisie. Ik heb mijn twijfel over deze benadering reeds 
uitgesproken. Media zijn, anders dan levende culturen, niet in staat een echte 
werkelijkheid te bemiddelen; zij kunnen alleen naar die werkelijkheid wijzen. 
Wanneer de media een eigen liturgie maken, wijzen ze naar een werkelijkheid

,19 Aangehaald uit Paus PlUS XII: Mirandaprorsus 1044-45.
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de media ons in deze roeping te 
het vermogen en de verantwoordelijkheid van de mens

die niet echt is."® Ik wil daarom het omgekeerde voorstellen. Uitgaande van de 
roeping van de kerk en aUe gelovigen om in de wereld aanwezig te zijn, 
uitgaande van de beperkte mogeUjkheid van 
helpen, uitgaande van
(boven de media) om zich in de werkeUjkheid te begeven, wil ik voorsteUen de
media te hervormen. Niet de Uturgie moet in de media geïncultureerd worden, 
maar wij moeten naar het rituele model van de Uturgie nieuwe media 
ontwikkelen."*’ Deze nieuwe media gaan voorbij aan de Ulusie en nemen een 
rituele, hturgische, ja sacramentele vorm aan. De incorporatie van de media in 
de hturgische werkeUjkheid is haar zegening. En waar de media worden 
gezegend komt God zelf in het spel: Hij herinnert ons eraan dat de beelden in 
wezen zijn schepping zijn, levende woorden en levende natuur. Daarom 
strekken de gezegende media zich uit van mens tot mens: aan de ene kant de 
mens en zijn wereld die door de media bemiddeld worden, aan de andere kant 
de luisterende of toeschouwende mens in zijn of haar werkeUjkheid. De 
hervorming van de media is geen beeldenstorm, geen ikonoklasme, maar een 

van het Ucht om in kleuren het ware Ucht zichtbaar te maken. Licht 
breekt door de werkeUjkheid te draaien. En de kleuren van de draaiende 
werkeUjkheid bewijzen het bestaan van het ware Ucht. Daarom zuUen wij ons nu 
in het vierkant van de werkeUjkheid begeven, springend van positie naar positie 
om van het vierkant een viering te maken.

breking

A. Van waarheid naar illusie: verbeelding van de werkelijkheid
De sprong van de waarheid naar de illusie hebben wij vanwege de belangrijkheid 
van de media in ons leven allang gemaakt. Wij leven in een tijd van verbeelding, 
in een esthetische wereld. In de esthetische wereld is de werkelijkheid wankel: 
zij is een mogeUjkheid die ook anders had kunnen zijn.'*^ Enerzijds is dit een 
bevrijding, want de werkeUjkheid is niet meer absoluut. Maar anderszijds is de 
als mogeUjkheid verbeelde werkeUjkheid benauwend, want zij is niet meer echt. 
In de verbeelding moeten mensen leren zichzelf los te laten en zich begeven in 
een veranderende wereld. Welnu, dit moeten wij dan ook doen. Wij moeten, 
wanneer wij de werkeUjkheid in beweging wUlen zetten, zelf op weg gaan en ons

41

e.v.

■*” Daarom is het zo belangrijk dat de Omroepparochie een echte parochie is. Maar ik 
vraag mij af of de ontwikkeUngen in de Omroepparochie niet eerder gestuurd worden 
door de media dan door de gemeenschap.

E. BlEGER: Mehr Gottesdienst im Fernsehen. Wo säge der Sinn einer solchen 
Programmveränderung?, in Funk-komsponden^ 17 (1985) 15 e.v. schrijft: ‘Das 
Anschauen von Fernsehgottesdiensten ist eine Variable der religiösen Praxis und nicht 
des allgemeinen Fernsehverhaltens.’ Geciteerd in RAKOWSKI: Literaturbericht 257. Zo 
moge het zijn.

Zo luidt de esthetiseringsthese volgens K.-H Bieritz: “De noodzaak van het feiteUjke 
raakt haar almacht kwijt doordat de illusie een 
leven roept.” (op het gehoor genoteerd uit de lezing In Techno Deo Gloria, Trier, 
december 1997). Zie vooral ook VUYK: De esthetisering.

nieuwe mogelijke werkelijkheid in het
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in die werkelijkheid begeven. Dit betekent dat wij ‘iemand moeten worden’, dat 
wij een beeld van onszelf moeten laten maken. Dit zelfbeeld wordt echter 
gedragen door het besef van de (nieuwe) mens achter het beeld. Iemand die 
vanuit de waarheid het rijk van de dlusie betreedt, weet van zijn oorsprong en 
van zijn doel. Hij is geroepen om in de wereld, maar niet van de wereld te zijn.'*^

Concreet: W'ij moeten ons als christen volledig durven begeven in de wereld 
van de media, maar in die wereld heel goed beseffen dat wij christenen zijn. Dit 
is niet zoiets als een engagement onder voorbehoud, noch betekent het dat je 
een ‘typetje’ moet worden. Het engagement van de christen in de media moet 
volledig zijn, zonder voorbehoud, vanuit een
neemt. De christen durft zichzelf te verhezen omdat hij weet dat liij niet 
verloren zal gaan. Maar let wel: we 
geloven in de illusie, dan geloven wij in een idool (daarom mogen we ook niet 
tevreden zijn met het pastorale doel om via de televisie bij ouderen en zieken 
aanwezig te zijn: ook de kerk moet in beweging komen).

bewustzijn dat zichzelf serieus

mogen hier niet bUjven, want als we gaan

B. Van illusie naar leugen: heiliging van het beeld
Wanneer wij als beeld 
leugen.'*'* Dit gebeurt als 
kijkt, zoals bijvoorbeeld <

het voorwerp

werkelijkheid in het journaal is

naar het beeld kijken, wordt de illusie ontmaskerd als 
5 een ingewijde naar het voorwerp van zijn inwijding 
een journalist naar het nieuws. Een journalist die naar 

het nieuws kijkt, ziet meer dan het nieuws, hij of zij kijkt er doorheen. De 
journalist doorziet de illusie omdat hij weet wat er achter zit. Hij weet dat de 
werkelijkheid niet is zoals die op het nieuws gepresenteerd wordt. Het is niet zo 
dat het allemaal leugens zijn die er worden verteld, maar de presentatie van de 

een leugen. In de ikonologie wordt deze 
beweging als buitengewoon belangrijk beschouwd: alleen de toeschouwer die 
zelf ikoon is geworden is werkelijk in staat de ikoon te vereren, omdat hij weet 
dat er een werkelijkheid achter de ikoon is. Daarom is hij in staat door de ikoon 
heen naar God te zoeken, tot Wie de verering gericht is.'*5 Met andere woorden: 
alleen de ikoon geworden mens ziet dat de ikoon maar een beeld is. Mensen die 
dit niet begrijpen zijn geneigd het beeld stuk te slaan 
verbieden. Maar de interpretatie van

en elke afbeelding te 
het beeldgebod in een ikonoklasme getuigt

camera die op dezelfde televisie is gemonteerd

•*•’ In terminologie van Boff is dit de fase van de immanentie: iemand die zich in de 
wereld begeeft wordt immanent aan die werkelijkheid.
■*-* Een buitengewoon mooi voorbeeld van dit gegeven is een stilleven van de 
videokunstenaar Nam Yun Paik, waarin een Boeddhabeeld voor een televisie zit en naar 
zichzelf kijkt (opgenomen door een camera die op dezelfde televisie is gemonteerd en 
op het beeldje gericht is).
+5 M. ZlBAWI: Die Ikone citeert Johannes van
Materie an, sondern den, der die Materie erschaffen hat, der sich meinetwegen 
Materie verwandelt hat, der seine Bleibe in der Materie gewählt hat, der durch die 
Materie meine Erlösung bewirkt hat (...)” en op p. 29: “Ich bete die Ikone nicht an wie 
Gott, sondern mittels der Ikone und der Heüigen bringe ich Gott Anbetung und 
Verehrung entgegen (•■•)”■

Damaskus op p. 27: “Ich bete nicht 
in
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maar
geritualiseerde registratie zijn de mensen voor en achter de

van een slecht verstaan van de werking van het teken. Niet het beeld moet gebroken 
worden, maar in het beeld moet het licht gebroken worden, godat het al te felle licht voor 
mensen gichtbaar wordt in een veelheid van kleurend^

Concreet: Ik denk dat het mogehjk moet zijn om de uitzending van een 
hturgieviering doorzichtig te maken, zodat het niet als platte feitehjkheid noch 
als grondeloze ülusie wordt gepresenteerd. Dit kan door ons bewust te worden 
van de ritualiteit van de registratie. Als je iets op rituele manier doet, maakt de 
wijze van handelen duidehjk dat de gepresenteerde werkehjkheid niet de 
uiteindehjke is. Als ik zeg dat de registratie gerituahseerd moet worden, dan 
bedoel ik niet dat er een vaste orde van handelen moet zijn (die is er 
waarschijnhjk al), maar dat het handelen gedragen wordt door een ritueel 
bewustzijn. In een
camera zich bewust van de eschatologie van hun handelen. Gerituahseerd gedrag 
ontstaat waar mensen zich bewust worden van hun handehng met de opdracht 
deze handehng ‘gewoon’ te bhjven voltrekken. Daardoor sphtsen zij zich als het 
ware in tweeën; iemand die handelt en iemand die dit handelen beschouwt.'*^ Ik 
denk dat voor de ontwikkehng van een gerituahseerde hturgieuitzending een 
dramaturg of ceremoniemeester behulpzaam kan zijn. Eigenhjk ben ik in deze 
helemaal niet zo slecht te spreken over de praktijk van de hturgie-uitzendingen 
van het Nederlands Omroeppastoraat: ze passen zich enigszins aan het medium 
aan gander al te beeldig, al te ‘gehkt’ te worden.

de praktijk

C. Van leugen naar sacrament: transfiguratie van het beeld
Wanneer de rituahteit van de registratie duidelijk maakt dat de uitzending niet 
de werkelijkheid is waarnaar zij verwijst, kun je dat op twee manieren doen; je 
kunt duidelijk maken dat het maar een beeld is, vluchtig als een fata morgana, en 
je kunt duidelijk maken dat het meer dan een beeld is, dat het om een 
werkehjkheid gaat waar jij jezelf hjfehjk voor wilt inzetten. Door je eigen 
hchamehjkheid op het spel te zetten krijgt de transparante werkehjkheid 
vaste grond. De uitzending van 
staan, zonder haar transcenderend vermogen te verhezen.'**’ Het is, zoals de 
componist John Cage eens zei, alsof je met beide benen op de grond staat terwijl 
je met je hoofd in de wolken bent.

een
de viering komt met twee benen op de grond te

■*'' In terminologie van Hoff is dit de fase van de transparantie, waardoor het ding tot 
teken wordt.
■*^ In de analyse van HahN: bdturgie op televisie komt de televisuele Hturgie naar voren als 
een dubbele reahteit, waarin bijvoorbeeld de priester tegehjkertijd voorganger en acteur 
moet kunnen zijn. Het spelen van deze dubbele rol is een vorm van gerituahseerd 
gedrag. De gespUtste rol die ik hier voorstel heeft echter niet het karakter van echt/niet- 
echt, maar van handelen/bewustzijn. Met andere woorden, de voorganger moet geen 
acteur worden, maar moet zich bewust worden voorganger te zijn.
■*** Op deze wijze kan volgens mij het medium sacramenteel worden, zoals GiLLES: 
Durch das Nuge voorstelt. Maar het veronderstelt wel een bepaalde, zegenende, instelling 
om het medium sacramenteel te maken. Denk liierbij ook aan de sacramentenleer van 
Boff.
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gaat door het beeld heen

Concreet; Dit effect wordt bereikt wanneer de cameraman zelf meespeelt, 
bijvoorbeeld door plotseling in te grijpen in de geregistreerde werkelijkheid. Hij 
of zij ontdekt dat het echte mensen zijn die hij of zij reproduceert, dat het Gods 
schepping is die hij of zij vasdegt. Dan wordt, via de cameraman, de 
toeschouwer tot deelnemer. Ook de toeschouwer zet zijn of haar eigen lichaam 
in. Dit lichaam staat op en gaat door het beeld heen naar de werkelijkheid die 
achter het beeld Ugt. Daar ontmoet hij of zij anderen, een gemeenschap, God. 
Dit proces is een soort van transfiguratie: heel even raken twee werelden elkaar. 
Doordat een cameraman in de geregistreerde werkelijkheid inbreekt en zegt: 
“Dit kan zo niet!” of juist “Ik doe mee!”, wordt de toeschouwer zichzelf gewaar. 
Het is alsof het beeld de toeschouwer aankijkt, waarbij de toeschouwer zijn of 
haar lichaam in het beeld weerspiegeld ziet. Het beeld krijgt materie, waardoor 
het ineens echt wordt.

D. Van sacrament naar een nieuwe waarheid: verwerkelijking van het 
beeld
Wanneer een mens zijn eigen lichaam inzet voor de waarheid van het sacrament 
wordt het sacrament vanzelf werkelijk. Wat in het beeld verbeeld werd wordt in 
ons eigen lichaam bewaard totdat het de wereld ingaat.

5. Afsluiting

In het bovenstaande heb ik geprobeerd een theologie te ontwikkelen van de 
liturgie in de media. Daarbij ben ik kort ingegaan op de nog altijd geldige kritiek 
van Duitse theologen uit de járen vijftig, die mijns inziens richtinggevend zijn in 
een theologie van de liturgie in de media. Mijn conclusie is dat de liturgie in de 
media van ons vraagt persoonlijk en kchamekjk garant te staan voor de aandacht 
die het mysterie verdient. Vervolgens heb ik de vraag gesteld waarom de liturgie 
over de media moet worden uitgezonden. Mijn antwoord op deze vraag is dat 
de kerk geroepen is om lichaam van Christus te zijn en als lichaam aanwezig te 
zijn in de wereld. Het is in deze tijd echter tamelijk ongewoon om lichamelijk in 
de wereld aanwezig te zijn. De huidige wereld is meer gericht op het idee van een 
lichaam dan op het lichaam zelf. Ons lichaam verliest in deze wereld haar 
substantie, het lijf is bijna niets dan vorm, beeldige vorm. Deze beeldgerichtheid 
is mede, of misschien zelfs vooral te wijten aan de massamedia. Dus lijkt het 
vreemd om juist van
aanwezig te zijn. Toch kunnen de media de kerk in deze helpen, namelijk door 
de afwezigen een idee te geven, een voorbeeld waaraan zij zich kunnen 
optrekken. De kloof tussen de kerk en de media is echter diep, en kan niet door 
de kerk als instituut noch door de media als technisch middel worden 
overbrugd. Alleen mensen van vlees en bloed kunnen dat. De overbrugging van 
de kloof is een gang door de werkelijkheid, die wij mensen moeten afleggen.

de media te verlangen de kerk te helpen in de wereld

idee te geven,
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double practice. On the one hand there is the practice of so-called

Summary
From the second half of the past century the church has been confronted with a new 
phenomenon: hturgy in the mass media. Especially German theologians, such as 
Romano Guardini, Karl Rahner, H.-B. Meyer and J.B. Metz, have raised some serious 
questions with respect to the broadcasting of the Eucharist. In their view, the media 
break the privacy and intimacy of the celebrating community of faith, they ‘profanize’ 
or violate the mystery and make it impossible to participate in the celebration. The 
theological discussions have accompanied the development of liturgical broadcastings, 
leading to a
Gottesdienstiibertragungen, in which the media transmit the liturgical celebration with 
minimal influence; on the other hand there is the practice of the Femsehgottesdienst, in 
wliich the media try to re-shape the celebration in a way that suits the communicative 
situation of the mass media. With respect to this double practice the author seeks to 
formulate a theology illuminating the presence of liturgy in the media.

First, the author responds to the German theological critique as mentioned above, 
stating that it is finally our body, which is to keep and shelter the mystery and which 
makes a true participation possible. Next, he writes that the aim of the church to 
broadcast their hturgical celebration is of a pastoral concern: the church wants to be 
near to those who are unable to come to the church. But finally, this pastoral concern 
demands that the presence of the church is a physical and tangible presence. The 
pastoral and hturgical communication is essentially based on real presences. The author 
drinks that the gap between media and liturgy can only be bridged by those teal 
presences, i.e. by the people who go from the one to the other.

Therefore, the author proposes to view the mediated celebrations as a way which, 
starting from a medial participation, leads to a physical participation. By describing the 
gap between media and hturgy as a gap between an imaginative reahty and a 
sacramental reahty — an opposition that is organized in the logical square —, the author 
sees a possibihty to move from the one to the other. And only a human being who is 
real in every respect can move from one reality to another.
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