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Bernhard Laux
Moderner als die Moderne

Zur Zukunftsfahigkeit des Christentums

Das Christentum — moderner als die Moderne? Das kann doch allenfalls in Ana-
logie zum Trabi gelten, der zum postmodernen Schickeria-Hit avanciert ist. Gilt
ansonsten doch das Christentum als Verkorperung des Althergebrachten, im be-
sten Falle, eher jedoch des Uberholten. Das Christentum erscheint in unserer
modernen Gesellschaft als Relikt einer vergangenen Epoche, unvereinbar mit
modernen Weltbildern, Wertvorstellungen und Gesellschaftsstrukturen: Es sei
nur erinnert an die Ablehnung von Freiheits-, Gleichheits- und Partizipations-
vorstellungen heute noch im innerkirchlichen Verhiltnis und lange Zeit hindurch
fir den gesellschaftlich-politischen Bereich.

Verindert man jedoch nur ein wenig die Perspektive, erscheinen die christli-
chen Kirchen ganz auf der Hohe der Zeit. Vielleicht etwas weniger professionell,
aber im Grund sind sie doch moderne Organisationen wie Deutsche Bank, Sie-
mens und CDU. Sie sind in der Lage, bei den Grofien unserer Gesellschaft mit-
zuspielen, ihre Interessen zu verteidigen, politisch Einfluff zu nehmen und finan-
zielle Ressourcen zu sichern. Das Christentum also auf der Hohe der Zeit!

Aber auch das ist nicht alles. Denn iberraschenderweise richten viele Men-
schen — mehr als sich in den Gottesdiensten finden — Hoffnungen auf die Kirche.
Sie erhoffen von ihr, daf} sie gegentiber den ,,Kolonialisierungen® einer auf Sy-
stemrationalitit reduzierten Vernunft in unserer Gesellschaft Humanitat und So-
lidaritdt in Erinnerung halt'.

Das Christentum in unserer Gesellschaft ist, so kann man zusammenfassen,
also erstens iiberholt, zweitens auf der Hohe der Zeit und drittens der Moderne
voraus. Bei der Beschreibung der Situation christlicher Tradition in unserer Ge-
sellschaft und dieser Gesellschaft selbst, die zuvor hinreichend begriffen sein
muf}, scheitern einlineare und eindeutige Konzepte. Widerspriichlichkeit ist
Kennzeichen gegenwirtiger Realitit selbst, nicht Folge unzureichender theoreti-
scher Qualitat.

Durch Bildung von Idealtypen soll versucht werden, diese Widerspriichlich-
keit begrifflich einzufangen, namlich durch drei Gesellschaftskonzeptionen, die
den Zeiten ,Vergangenheit“, ,Gegenwart“ und ,Zukunft(sprojekt)“ entspre-
chen, die sich aber auch als Ungleichzeitige gleichzeitig in unserer Gesellschaft
finden, und denen sich Wertorientierungen, Personlichkeitsmodelle und politi-
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sche Programme zuordnen lassen. Insbesondere interessieren die damit verbun-
denen Vorstellungen von Christentum und Kirche — hier beschrinkt auf die ka-
tholische — und die Zukunftsfahigkeit der jeweiligen Konzeption?.

Diese Klassifikation geschieht in idealtypischer Zuspitzung: Es wird versucht,
die orientierenden und strukturierenden Wert- und Sinnmuster in moglichster
Reinheit und Konsequenz zu rekonstruieren. Auch wenn sie in solcher Form
wahrscheinlich kaum auffindbar sind, so sind die gebildeten Typen doch empi-
risch gerechtfertigt, wenn konkretes Handeln eine Tendenz in ihre Richtung auf-
weist oder als Mischung aus ihnen verstanden werden kann.

Typ I: Vormoderne

1. Einbeitskultur und Stindegesellschaft

Die vormoderne Gesellschaft — als Prototyp stellt man sich am besten die mit-
telalterliche Gesellschaft vor — ist gekennzeichnet von einer Einheitskultur?. De-
ren Basis bildet das christliche Weltbild; in ihm werden die kognitiven (das Wis-
sen Uber die Welt), normativen (das Wissen dartiber, was gut und richtig ist) und
expressiven (Kriterien des Schonen und Authentischen) Elemente zusammenge-
halten. Diese Kultur durchdringt die gesamte Sozialstruktur. Von daher er-
scheint das Selbstverstindnis als ,,Christenheit® verstaindlich.

Auf der Ebene der Sozialstruktur wird diese christliche Kultur insbesondere
von der Kirche bzw. den Kirchen getragen. Kirche erscheint zwar durchaus als
ausdifferenzierte Institution und ringt mit dem Staat um die gesellschaftliche
Vorherrschaft. Letzten Endes aber muf} sie als dominierend angesehen werden,
da sie das Christentum trigt und interpretiert und alle Bereiche der Gesellschaft
durchdringt und legitimiert.

Die Gesellschaftsstruktur ist weiterhin durch eine ausgeprigte gesellschaftliche
Schichtung in stindischer Form gekennzeichnet, die politischen Ursprungs ist,
auch wenn sie sich nicht weniger in 6konomischer Ungleichheit zeigt.

Die Personlichkeit im Rahmen einer solchen Kultur und Gesellschaft ist ge-
priagt von Wertorientierungen, die auf Einordnung in eine gegebene Ordnung,
auf die Erfullung der jeweiligen Pflichten, auf Unterordnung unter hohere Stin-
de, auf die Hinnahme von Entbehrungen und ungleichen Lebensmoglichkeiten
zielen. Hierfir liefert der christliche Glaube Motivation, indem er einerseits den
bestehenden Zustand legitimiert und andererseits fiir erfahrene Einschrinkung
Kompensation verspricht.

2. Das Christentum — vergesellschaftet und vermachtet
Das Christentum der Vormoderne ist in die Fundamente der Gesellschaft ein-
gelassen; es durchdringt und normiert die ganze Sozialstruktur. Es ist fraglose
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Selbstverstindlichkeit; die tiglichen Lebensvollziige, die Institutionen und Sym-
bole bestitigen es. Als kulturelle und gesellschaftliche Selbstverstindlichkeit geht
es natiirlich im Sozialisationsprozef} in die Persénlichkeit ein, jedoch gerade
ohne die Notwendigkeit einer persénlichen Entschiedenheit und ausgeprigten
Frommigkeit, auf die die Glaubensweitergabe erst unter den Bedingungen eines
Weltanschauungsmarkts angewiesen ist. Religion, Person und Sozialstruktur
uberdecken sich weitgehend, so daff Religion nicht primir von der Person getra-
gen werden muf$*.

Als tragendes Element dieser Kultur ist das Christentum an prominenter Stelle
mit der hierarchischen Struktur der Gesellschaft befafit, denn dieser gestufte Ge-
sellschaftsaufbau in Form einer Herrschaftsordnung, der zugleich eine ungleiche
Verteilung von Verfugungsmoglichkeiten iiber Produktionsmittel und gesell-
schaftlichen Reichtum bedeutet, ist zentraler Krisenpunkt traditionaler Gesell-
schaften und bedarf der Legitimation. Sie wird vom Christentum in Form ihrer
Ontologisierung geleistet. Nicht nur die Gesellschaft, sondern die Welt insge-
samt ist hierarchisch geordnet. Die Hierarchie kumuliert in Gott, der ihr Sinn-
bild, Garant und Schépfer ist. Die hierarchische soziale Struktur wird so dem
Charakter naturhafter Gegebenheit, Objektivitit, Zwangslaufigkeit und Unver-
anderlichkeit assimiliert.

Entsprechend sind natiirlich auch hierarchische Strukturen fir die Institution
Kirche selbst kennzeichnend. Sie versteht sich in Analogie zur weltlichen Macht
ebenfalls als Imperium mit entsprechender stindischer Gliederung vom kaiserli-
chen Papst an der Spitze bis zum gemeinen Christen, der hier wie da nur Unter-
tan ist. Klarungsbediirftig bleibt nur noch die Hierarchie der kirchlichen und
weltlichen Hierarchien in ihrem Verhiltnis zueinander, das geschichtlich in lan-
gen Kimpfen ausgefochten wurde.

Die Parallelititen von stindisch gegliederter Gesellschaft und herrschaftlicher
Kirchenstruktur sind uniibersehbar. Auf einen wichtigen Unterschied sollte man
allerdings achten: Die Zolibatsverpflichtung reduzierte fiir die Kirche die Bedeu-
tung des Verwandtschaftssystems, verhinderte die Vererbung von Positionen
und wehrte so einer vollstindigen Feudalisierung der Kirche. Der Amtscharakter
kirchlicher Positionen konnte im Grundsatz durchgehalten werden.

Mit dem Amtsverstindnis, hierarchischen und dem Grundprinzip nach zen-
tralistischen Strukturen — die Zentralisierung auf Rom hin bestand allerdings un-
ter vormodernen Bedingungen iber lange Zeit oft mehr theologisch-symbolisch
als machtpolitisch-real — besaf} die Kirche Grundelemente einer modernen buro-
kratischen Organisation, die es ihr ermoglichten, in der inhaltlichen Defensive
gegen die Moderne recht erfolgreich zu agieren.

In Gestalt des Katholizismus gelang es, eine herrschaftliche Kirchenkonzep-
tion und eine geschlossene, von Religion fundierte Gesellschaftsformation —
wenn auch nur noch in subkultureller Abgeschlossenheit — zu tradieren. Im Na-
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tionalsozialismus und dem von ihm verursachten Zweiten Weltkrieg zerbrach
das geschlossene katholische Milieu und konnte aus verschiedenen Griinden
nicht wieder wirksam restauriert werden. Trotzdem prigen defensiv-traditionale
Orientierungen heute noch in grofferem Umfang den ,,guten Katholiken“ und ist
eine am vormodernen Modell orientierte, herrschaftliche Ekklesiologie in der
»Amtskirche“ noch immer von groflem Gewicht.

3. Zur Zukunftsfibigkeit

Soziologisch gesehen hat ein im Grund vormodern orientiertes Christentum
lingerfristig keine Tradierungschance mehr. Die Geschlossenheit von Milieus ist
angesichts einer Vielzahl individualisierend wirkender Prozesse® nicht mehr her-
zustellen. Ein traditionales Christentum kann wohl nur noch in Modernisie-
rungsnischen existieren; vielleicht in lindlichen Gebieten, vielleicht unter Perso-
nen, deren prigende Sozialisationsprozesse schon lange zuriickliegen, vielleicht
unter denen, die nicht oder wenigstens nicht zentral ins Wirtschaftssystem inte-
griert sind: Rentner, Frauen, eventuell Landwirte.

Kulturell, auf der Ebene der Ideen und Symbole, stehen einer solchen Kon-
zeption von Christentum die Ideale der Moderne entgegen und gesellschaftlich,
auf der Ebene der sozialen Strukturen und der Wertorientierungen, die moderni-
sierte Gesellschaft und die Imperative des Wirtschaftssystems. Theologisch wi-
dersprechen ihrer Fixierung auf eine bestimmte Form von Glaube und Kirche
und deren Einbettung in die Gesellschaft die Norm des Evangeliums und die Er-
fahrung der Kirchengeschichte, die diese traditionale Form des Glaubens als
nicht exklusiv und nicht einmal als besonders authentisch erweisen konnen.

Typ II: Die ,real existierende” Moderne

1. Halbierte und entfaltete Moderne zugleich

Moderne ist durch eine Entkopplung von Kultur, Gesellschaftsstruktur und
Personlichkeit — und damit auch von ,System“ und ,Lebenswelt“ — gekenn-
zeichnet. Uberhaupt scheint Differenzierung ein Wesenselement der Moderne zu
sein. Sie trifft Unterscheidungen, die es so vorher nicht gab.

Auf gesellschaftlicher Ebene 16sen sich einzelne Funktionsbereiche und Insti-
tutionen voneinander und aus dem religiosen Gesamtzusammenhang und ent-
wickeln ihre eigenen Funktionsgesetze gemif} ihrer eigenen Logik. Angefiihrt
wurde diese Entwicklung von den politischen Institutionen, die ihre Autonomie
in einem langen Kampf gegeniiber kirchlichen Hegemonieanspriichen durchset-
zen, und von den wirtschaftlichen Handlungszusammenhingen, die ihre eigene
»Logik“ um das Geld als Tauschmittel und den Markt als Steuerungsinstrument
finden.
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Auf der Ebene der Kultur ist eine Ablésung vom christlichen Weltbild festzu-
stellen, und die in thm zusammengehaltenen Momente des Kognitiven, Normati-
ven und Expressiven zerfallen in je eigene Wertsphiren, in denen Probleme unter
den spezifischen Gesichtspunkten der empirischen Wahrheit, der normativen
Richtigkeit und der Authentizitit oder Schonheit behandelt werden:

- Kognitive Rationalitat nimmt die Gestalt von Wissenschaft an, die sich als
leistungsfahig in der Gewinnung von Wissen tiber die Welt und in enger Verbin-
dung mit Technik als effizient in der Umgestaltung von Welt erweist.

— Der Bereich des Normativen fuflt auf der Grundiiberzeugung, daff der Gel-
tungsanspruch der Richtigkeit nur solchen Normen zugesprochen werden kann,
die universalisierbar sind, das heifit denen jeder aus der Perspektive jedes poten-
tiell Betroffenen zustimmen konnte. Dahinter steht die Idee der Gleichheit aller
Menschen. In dieser Perspektive wird zum einen der konstruktive Charakter
sozialer Normen als geschichtlich entstandener menschlicher Produkte bereits
vorausgesetzt und zugleich eine groffe Zahl der konkrete Lebensformen regulie-
renden Normen als ' ,bloff konventionell“ und nicht im eigentlichen Sinn als
»moralisch®, also als rechtfertigungsfahig im Sinn einer Universalisierbarkeit
sentlarve®.

— Auch der Bereich des Asthetisch-Expressiven entwickelt seine eigene Ge-
setzmiafligkeit und unterzieht Phinomene einer Kritik, die sich am Geltungsan-
spruch der Schonheit beziehungsweise der Authentizitit festmacht.

Die kulturellen Rationalititskomplexe gehen sehr unterschiedlich in die Ge-
sellschaft ein. Kognitiv-instrumentelle Rationalitat beherrscht das Wirtschaftssy-
stem. Sie ist fir diesen gesellschaftlichen Handlungszusammenhang, der auf die
Auseinandersetzung mit der dufleren Natur spezialisiert ist, zunachst einmal an-
gemessen. Zugleich 16st sich die Wirtschaft jedoch fast vollstindig von normati-
ven Orientierungen ab, so dafl die sozialen Formen, in denen die Umgestaltung
duflerer Natur zum Zweck der Bereitstellung der materiellen Ressourcen gesell-
schaftlicher Reproduktion geschieht, und die sozialen Folgen fir andere Hand-
lungsbereiche nicht unter normativem Aspekt gestaltet werden konnen. Hand-
lungen sind strategisch auf die Durchsetzung eigener Interessen bezogen, also
nicht mehr normativ orientiert. Es kommt darauf an, durch geschicktes Einwir-
ken auf den als Konkurrent interpretierten Mitmenschen die eigenen Interessen
moglichst weitgehend zu verwirklichen. Die Koordination der nicht mehr Gber
institutionalisierte kulturelle Werte abgestimmten Handlungen leistet der Markt
und das ,, Kommunikations“-Medium Geld. Auf diese Weise entstehen soziale
Handlungsstrukturen, die nicht — bzw. nur hochst indirekt iiber die Rahmen-
bedingungen — normativ fundiert sind, sondern sich aus einer Kombination von
kognitiv-instrumenteller Rationalitait und utilitaristisch-strategischen Hand-
lungsorientierungen ergeben.

Die instrumentell-strategischen Handlungsorientierungen, die vom Wirt-
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schaftssystem ausgehen, sind kennzeichnend fir die moderne Gesellschaft insge-
samt. Sie dringen auch in die Lebenswelt ein. Lebenswelt — fiir die man paradig-
matisch auf Familie verweisen konnte, wenn man damit nicht dem unausrottba-
ren Miflverstindnis Vorschub leisten wiirde, lebensweltlicher Charakter von So-
zialgebilden hinge von ihrer Kleinheit ab — sind jene Handlungszusammenhinge,
bei denen Handlungskoordination iiber die Gemeinsamkeit von Handlungs-
orientierungen geschieht. Lebensweltliche Handlungszusammenhinge setzen
eine von allen Beteiligten geteilte Kultur mit thren Werten und Normen voraus,
so daff tGber die Interpretation von Situationen und das wechselseitig angemesse-
ne Verhalten Einverstindnis besteht oder auf der Basis kultureller Uberzeugun-
gen im Kommunikationsprozef§ erzielt werden kann. Die Prozesse der Tradie-
rung und Fortentwicklung der Kultur, der sozialen Integration und der Ausbil-
dung von Personlichkeit in der Sozialisation laufen in der Lebenswelt ab und
sind auf lebensweltliche Strukturen angewiesen.

Im Prozefl der ,Kolonialisierung der Lebenswelt“ durch Systemimperative
werden traditionelle Kultur und Normen entwertet, ohne dafl das in der moder-
nen Kultur angelegte universalistische, kommunikative, moralisch-praktische
Wissen schon relevant geworden wire. ,,Das Modell eines Rechts auf freie Inter-
essenwahrnehmung, solange nur minimale moralische Rahmenbedingungen ein-
gehalten werden, das frither nur fiir den Sektor des 6konomischen Verhaltens
galt, hat sich generalisiert und gilt nunmehr auch fiir Freizeitgestaltung, die Wahl
der privaten Lebensform, religidse Orientierungen.“® Ein Theologe — Johann
Baptist Metz — formuliert dhnlich: ,Das Waren- und Tauschprinzip dieser Zivili-
sation hat inzwischen iliber den 6konomischen Bereich hinaus lingst die seeli-
schen Grundlagen unserer Gesellschaft erreicht und die Herzen der Menschen
auf seine Weise kolonialisiert.“’

Dementsprechend ist auch die Personlichkeit in einer so konzipierten Moder-
ne von utilitaristischen, auf die Durchsetzung eigener Interessen bezogenen
Handlungsorientierungen gekennzeichnet, so dafl mit T. Bargel von einem Wert-
muster des ,konkurrierenden Individualismus“ gesprochen werden kann®. Auf
moralischer Ebene kommt also nicht das in der Kultur der Moderne und der
Aufklirung angelegte universalistische Ethos zum Tragen, sondern — vermittelt
tiber das dominierende Wirtschaftssystem — ein individualistisch konkurrieren-
des Handlungsmuster?®.

Die Probleme der real existierenden Moderne sind nach dieser Deutung nicht
- bzw. nicht primir — im Programm der Aufklirung, im kulturellen Programm
der Moderne zu suchen, sondern in der nur partiellen Realisierung der in der
Kultur der Moderne angelegten Optionen. Die ,real existierende“ Moderne ist
demnach eine ,halbierte Moderne“: Reduziert wird ein umfassender Rationali-
titsbegriff auf die Rationalitit des Berechnens und die darauf aufbauenden Fi-
higkeiten des Gestaltens, Manipulierens und Beherrschens. Halbiert wird die in
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der Trias von Freiheit, Gleichheit und Briiderlichkeit ausgedriickte Verbindung
von individueller Autonomie und Solidaritit. In der marktwirtschaftlichen
Strukturierung des Wirtschaftsbereichs wird dieser Spannungsbogen zu einseitig
egoistischem Individualismus hin aufgelést. Mit der dominanten Rolle des Wirt-
schaftssystems bestimmt diese Orientierung die Hauptrichtung der Modernisie-
rung in der Industriegesellschaft.

2. Modernisiertes Christentum: Verkirchlicht und vermarktet

Die der real existierenden Moderne entsprechende Sozialform des Christen-
tums ist die Verkirchlichung. Ein verkirchlichtes Christentum ergibt sich nahtlos
aus der Defensivgestalt katholischen Glaubens, dem Katholizismus, wenn das
zugehorige soziale Milieu und die fir ithn charakteristischen vielfiltigen konfes-
sionellen Gemeinschaftsformen — Vereine, Verbinde etc. — ihre Tragkraft verlie-
ren und vor allem das biirokratisierte Amtersegment iibrigbleibt.

Die moderne Gesellschaft ist nicht atheistisch und religionslos; sie 16st sich
nur als Ganze aus religioser Deutung und Sinngebung. Als spezialisiertes Teilsy-
stem hat der christliche Glaube in ihr Platz, solange er sich auf diesen Platz be-
schrinkt. ,Im Zuge der Neuzeit konzentriert sich sozusagen das christliche Mo-
ment mehr und mehr in der kirchlichen Organisation, wahrend die tibrigen Ge-
sellschaftsbereiche ihre eigenen, von christlichen Sinngehalten weitgehend ,gerei-
nigten‘, emanzipierten Sinndeutungen entwickeln. Wie sich die Giterproduktion
und Verteilung im Wirtschaftssystem und die Ausiibung bzw. Kontrolle von
Macht im Staat konzentriert hat, so konzentriert sich die religiose Kommunika-
tion nunmehr auf die Kirchen, man kann diesen Prozef als ,Verkirchlichung des
Christentums* bezeichnen.“ 10

Das Christentum kann zwar — wie die christliche Soziallehre mit ihrem gesell-
schaftsumfassenden Anspruch zeigt — die Beschriankung auf ,,das Religiose“ nicht
akzeptieren, muff jedoch unter den gegebenen gesellschaftlichen Bedingungen
agieren. Mit den Kirchen als straffen, zentralistischen und effektiven burokrati-
schen Organisationen stehen auch Sozialformen zur Verfigung, die Handlungs-
fihigkeit unter diesen Bedingungen gewihrleisten. Kirche ist in dieser Hinsicht
auf der Hohe der Zeit und kommunikationsfihig mit anderen Groflorganisatio-
nen der Gesellschaft. In Analogie zu ithnen wird Kirche auch zunehmend von
den Christen verstanden. Sowenig die moderne Gesellschaft im Ganzen athei-
stisch und kirchenfeindlich ist — Religion wird ,nur® irrelevant —, sowenig sind
die Menschen atheistisch und antikirchlich - nur ist die Beziehung zur Religion
ein Element im Rollenbiindel neben anderen. Christlicher Glaube durchdringt
nicht das Leben. Die Alltagsroutinen bediirfen keiner religiosen Fundierung. Der
Glaube bleibt in der Hinterhand fiir die Falle, wo sie ihre Tragfahigkeit verlieren.
Er bleibt im Rahmen der Lebenswelt als Deutungsmuster verfiigbar und teilt da-
bei das Schicksal der Lebenswelt — ist sogar prototypisch dafiir:
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— Der ,,Annexion“ von immer mehr Gebieten der Lebenswelt durch das Sy-
stem — das heiflt der Umstellung der Handlungsintegration von Kultur auf Steue-
rungsmedien wie Geld oder Macht — entspricht die Autonomisierung dieser
Handlungsbereiche gegeniiber religiéser Deutung und sozialethischer Reflexion.

- Die ,Infiltration® zwar weiterhin lebensweltlicher Handlungszusammenhan-
ge durch Orientierungen, die dem System angemessen sind, entwertet christliche
Deutungsmuster. Wahrend traditionelles, christlich begriindetes Ethos auf die
Hemmung interessenrationaler Handlungsmuster gerichtet ist, sind solche im
System gerade gefordert. Sie sind aber nicht nur unvereinbar mit einer auf Kon-
formitit ausgerichteten, traditionellen moralischen Orientierung, sondern auch
mit einem neuen ,jesuanischen“ Solidarititsethos.

— Die Sozialformen und Kulturmuster der Lebenswelt werden aber auch in
sich selbst von Plausibilititsverlusten bedroht. Die kulturellen Standards der Le-
benswelt erstarren und veréden, weil die an sich vorhandene neue Kultur der
Moderne den Weg von den Reflexionseliten in die Lebenswelt, in neue Sozialfor-
men und Personlichkeitsmuster nicht findet, bzw. nur soweit, daff sie gerade
ausreicht, die alten Formen zu entwerten. Dabei wird auch Religion — zumindest
traditionale — in ihrer Plausibilitit gefahrdet.

Die angesprochenen Entwicklungen laufen im Trend zusammen, Religion vor
allem im System, das heiflt in der auf Religion spezialisierten Organisation Kir-
che, zu lokalisieren. Von anderen gesellschaftlichen Institutionen wie auch von
den Menschen wird dabei ein Verstindnis an die Kirche herangetragen, das sie in
Analogie zu anderen Dienstleistungsorganisationen sieht.

Das der real existierenden Moderne entsprechende Verstindnis von Kirche ist
das eines modernen Dienstleistungsunternehmens, dessen Leistungsangebots
man sich bedienen kann. Das angebotene Produkt ist zwar sehr unflexibel und
1aflt sich nur schwer den aktuellen Moden des Marktes anpassen, aber es findet
immerhin noch Nachfrage. Wenn auch die Méglichkeiten einer marktkonformen
Produktgestaltung eingeschriankt sind, so sind doch die Moglichkeiten der Ein-
wirkung auf den Markt um so stirker zu nutzen.

Ein solches Verstindnis spiiren die Kirchen mit Unbehagen an sich herange-
tragen; jedoch ist es schwierig, sich in der taglichen pastoralen Arbeit den
Dienstleistungserwartungen der Leute und in den hoheren Ebenen der Kirchen-
leitung und Kirchenverwaltung den Verlockungen der bei anderen ,,Firmen“ so
erfolgreichen Marketingstrategien zu entziehen. Deswegen kann man dann doch
gelegentlich mit flotten und selbstironischen Spriichen (die dabei noch — auch
hierin ganz Werbung — tiuschen, denn in der Kirche geht es selten flott und
selbstironisch zu) Werbung fir den Glauben oder fir in der Kirche wichtige
Werte — wie zum Beispiel Kinder: ,,gar nicht teuer im Verbrauch® — neben ande-
rer Produktwerbung finden, nicht immer getragen nur von christlichen Splitter-
gruppen. Uberlegungen zum Verhiltnis christlicher Glaubensbotschaft zu den
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Wirtschafts- und Marketingformen unserer Gesellschaft scheinen dabei zu kurz
zu kommen.

3. Zur Zukunftsfahigkeit

Das gesellschaftlich angesonnene Modell einer Angebotskirche und eines Kon-
sumchristentums ist allein schon deshalb nicht zukunftsfahig, da es nicht tradier-
bar ist. Religiose Sozialisation kann — wie jede Sozialisation — grundlegend nicht
von Amtern und Unternehmen whergestellt“ werden; sie erfordert die personli-
che Erfahrung christlich geprigter Personlichkeiten und von christlichen Werten
durchdrungener Lebensformen.

So ist auch der dramatische Traditionsabbruch des Christentums im Genera-
tionenwechsel verstindlich. Eine im Verlauf der Lebensgeschichte von einem
zentralen Ich-Element zu einem Rollensegment neben anderen gewordene
Christlichkeit ist zwar noch vorhanden, aber nicht mehr an die Kinder vermittel-
bar, auch wenn viele Eltern eine religiose Erziehung bejahen, sie aber nur noch
von Kindergarten, Schule und Gemeindekatechese — auch hier als Service — er-
hoffen konnen, deren Voraussetzungen dafiir aber ungiinstig sind.

Auch von ihrem theologisch formulierten Selbstverstindnis her kann sich Kir-
che nicht mit dem ihr von der Moderne angesonnenen Platz bescheiden. Die
christliche Botschaft lafit sich nicht auf ,,das Religiose“ beschrinken, sondern die
Verkiindigung muff das ganze Leben der Menschen erreichen und beriihrt so alle
anderen Gesellschaftsbereiche.

Typ III: Die Moderne als Projekt

1. Die Verbindung von Freiheit und Solidaritat

In der Diagnose von der ,halbierten Moderne® fir die gegenwirtige Gesell-
schaft in ihrer typischen Gestalt ist natiirlich bereits der Ansatzpunkt der Thera-
pie bezeichnet. Es geht darum, die fehlende ,,Halfte“ des kulturellen Programms
der Moderne gesellschaftlich zur Geltung zu bringen, ,,das Mehr an Gleichheit,
Freiheit und Selbstgestaltung, das die Moderne verspricht, gegen die Einschrin-
kungen, funktionalen Imperative und Fortschrittsfatalismen der Industriegesell-
schaft zu finden und zu aktivieren“!'. Insofern laft sich die Moderne als ein un-
vollendetes, als ein zu vollendendes Projekt verstehen.

Eine unverkiirzte Realisierung des kulturellen Programms der Aufklirung
sieht sich dem doppelten Problem der Kontrollierbarkeit des modernen Gesell-
schaftssystems und der Rationalisierbarkeit — im Sinn eines umfassenden Ratio-
nalititsbegriffs — der Lebenswelt gegentiber 1.

Mit der Kontrolle des modernen Gesellschaftssystems ist primir die Frage der
Demokratie angesprochen, nicht aber eine generelle Kritik an gesellschaftlicher
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Differenzierung oder subsystem-spezifischen Rationalititen ausgedriickt. Der
Einspruch richtet sich dagegen, daf} die ,Entscheidung® iiber die Entwicklung
der Gesellschaft ohne Entscheidung erfolgt, die Gesellschaftsstruktur von einer
neuen Form traditionaler Starrheit, die Gesellschaftsentwicklung von einer Qua-
si-Naturwiichsigkeit gekennzeichnet ist. Versuche, iiber die Ordnung der Ge-
sellschaft in normativer Einstellung nachzudenken, erscheinen als anachroni-
stisch, als ,alteuropiisch® (Luhmann) und als praktisch irrelevant.

Dagegen setzen vor allem die neuen sozialen Bewegungen das Programm einer
»Remoralisierung sozialer Prozesse“, einschliefflich des Verhiltnisses zur Natur,
und einer demokratischen Kontrolle gesellschaftlicher Entwicklung. Okono-
misch-technologische Entwicklungen und Entscheidungen, die wegen ihrer Fol-
gen und ihrer Reichweite die gesamtgesellschaftliche Gestalt entscheidend mitbe-
stimmen, dadurch legitimationsbediirftig werden und somit politische Qualitit
gewinnen, erfordern demokratische Mitbestimmung.

Im Hinblick auf die Lebenswelt, in der Handlungskoordination auf der Basis
kommunikativer Verstindigung vor dem Hintergrund einer gemeinsam geteilten,
in die sozialen Strukturen eingegangenen Kultur erfolgt, geht es um die Frage,
wie sich hier Sozialformen verindern und neue bilden, in denen sich die kulturel-
len Entwicklungen der Moderne nichtpartikular niederschlagen. Es miissen sich
also Sozialformen bilden, in denen sich wissenschaftliche Erkenntnis, universali-
stische ethische Prinzipien sowie Selbstdarstellung und Selbstverwirklichung ver-
binden, um die vorwiegend noch von vormodernen, traditionalen Bestinden
zehrende, vom System kolonialisierte und ausgehohlte Lebenswelt zu erneuern.

Da dies in der Regel nicht in Form der ,creatio ex nihilo“ geschehen kann, er-
hilt Tradition eine neue Wertschitzung. Sie ist zwar nicht mehr autoritativ maf-
gebend, erscheint aber als verfestigte Erfahrung fritherer Generationen und frem-
der Kulturen wert, beachtet und kritisch auf ihre Relevanz und ihre Vereinbar-
keit mit den kulturellen Werten der Moderne gepriift zu werden.

Im zugehdrigen Personlichkeitstypus spielen — wie in der industriegesell-
schaftlichen Halbierung der Moderne — die Werte der Individualitit eine grofle
Rolle. Expressiv-dsthetische Orientierungen, Entfaltung der eigenen Personlich-
keit, Bekenntnis zu Winschen und Trieben und ein nichtrepressiver Umgang
mit thnen sowie Autonomie gegeniiber dufleren Erwartungen und Zumutungen
sind allerdings nur ein Pol der Personlichkeit. Unterscheidendes und kennzeich-
nendes Merkmal ist eine universalistische Ethik, die sich in der Vertretung von
Werten wie Gleichheit, Gerechtigkeit, Solidaritat, Mitmenschlichkeit, Partner-
schaft und Empathie zeigen mifite. Auf sozialer Ebene entspricht dem die For-
derung und Hochschitzung sozialer Primirgruppen, Nachbarschaften und kom-
munaler Wohnumfelder, in denen Solidaritit und Selbstverwirklichung zu ihrem
Recht kommen und in denen die Vereinzelungs- und Anonymisierungstenden-
zen der Modernisierung aufgefangen werden konnen. In politischer Hinsicht
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wird eine interessierte und engagierte Personlichkeit konzipiert, deren politische
Orientierungen auf den Ausbau demokratischer Mitbestimmung als Verwirk-
lichung politischer Gleichheit, die Realisierung gleicher Bildungs- und Lebens-
chancen im Sinn realer, sozialer und auch 6konomischer Gleichheit und entspre-
chend auf das Eintreten fir Randgruppen im nationalen wie internationalen Rah-
men gerichtet sind.

Es geht hier also um einen Personlichkeitstypus, bei dem sich Selbstverwirk-
lichungsorientierung mit prosozialen Werten verbindet. Er entspricht in etwa
dem Muster, das T. Bargel als , kritisch-autonome Prosozialitit“ '3 kennzeichnet.

2. Christentum — befreit und befreiend

In seiner solcherart vollendeten Moderne — sollte sie denn eine Realisierungs-
chance haben — bekommt das Christentum eine neue Chance. Anknipfungs-
punkte bestehen insbesondere in den grundlegend an der Gleichheit aller Men-
schen orientierten Wertorientierungen, die einen gewaltfreien, auf kommuni-
kative Verstindigung bauenden und die Interessen aller in gleicher Weise einbe-
ziehenden Umgang untereinander, Herrschaftsfreiheit und solidarisches Mitein-
anderleben und -teilen intendieren'¥, und in der Personlichkeitskonzeption, die
Nichsten- und Selbstliebe verbindet und aufeinander bezieht.

Allerdings wire der Gedanke, daff mit der Weiterfihrung des Projekts der
Moderne eine ,Renaissance des Christlichen“ einhergehen wiirde, voreilig. Im
Gegentelil ist mit einem zunehmendem Anteil von Konfessionslosen und bewuf3-
tem Atheismus zu rechnen, wie in den ,neuen sozialen Bewegungen“ heute
schon unschwer zu erkennen ist. Er stiitzt sich zum einen eher moralisch auf die
unbestreitbare Korrumpierung christlicher Ideale in Teilen der Geschichte der
Kirche und des christlichen Abendlands, zum anderen auf die Verwerfung meta-
physischen Denkens, das einer iberholten Stufe kognitiver Rationalitit zugewie-
sen wird. Allerdings scheint es noch nicht ausgemacht zu sein, dafl nachmeta-
physisches Denken religions- und transzendenzlos zu sein hat. ,Was von Ent-
mythologisierung nicht getroffen wiirde... wire... die Erfahrung, daf} der Ge-
danke, der sich nicht enthauptet, in Transzendenz miindet, bis zur Idee einer
Verfassung der Welt, in der nicht nur bestehendes Leid abgeschafft, sondern
noch das unwiderruflich vergangene widerrufen wire.“ '3

In der Verletzlichkeit und der Gefahr der Vergeblichkeit, ja der Vernichtung,
der sich kommunikatives Handeln aussetzt, wenn es auf die Freiheit und die In-
tegritait des anderen vertraut und auf ein sich herausbildendes Einverstindnis
hofft, vertraut es auf mehr, als es selbst vermag, und weist tiber sich hinaus auf
die Frage nach einer Befreiung, die nicht mehr autonome Tat des Menschen ist'é.

Gegeniiber dem lebenspraktischen, ethischen Atheismus in den auf die Durch-
setzung eigener Interessen fixierten Wertorientierungen und strategischen Hand-
lungsmustern der real existierenden Moderne und ihrem faktischen Materialis-
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mus in der Verehrung von Geld und Erfolg, gegeniiber dieser ,incurvatio homi-
nis in seipsum®, der Selbstverkrimmung des Menschen in sich selbst hinein, die
fur Augustinus Urbild der Siinde ist, scheint eine Bestreitung religiésen Denkens
und Sprechens auf kognitiver Ebene sehr viel weniger dramatisch. In der Kon-
zeption der Moderne als Projekt kann zumindest die Sinn- und Wertfrage entfal-
tet werden, ja sie wird in der Dynamik kommunikativen Handelns geradezu
provoziert, und damit wird die Grundbedingung dafiir geschaffen, daf die Froh-
botschaft als Antwort tiberhaupt verstanden werden kann: Ohne Frage keine
Antwort. Um diese Antwort als mogliche und notwendige zu erweisen, wird
sich die Theologie auf einen argumentativen Diskurs auf dem Niveau kritischer
Theorie einlassen missen 7.

Die Strukturen eines Christentums, das einer Gesellschaftskonzeption ent-
spricht, die sich der Moderne als Projekt verpflichtet weif}, sind in Ansitzen vom
Zweiten Vatikanischen Konzil schon formuliert und u. a. in der , Theologie der
Befreiung“ konkretisiert worden: Die Kirche versteht sich als Volk Gottes, in
dessen Gestalt und Praxis jetzt schon in Ansitzen sichtbar wird, was Reich Got-
tes heifit. Sie ist eine egalitire Gemeinschaft, in der die Gleichberechtigung und
Annahme aller Menschen in exemplarischer Weise deutlich gemacht wird. Sie
unternimmt alles, damit die unvermeidbare Verschiedenheit von Diensten und
Funktionen nicht zu Herrschaft und Entmiindigung fithrt 8.

Die Kirche findet ihre Identitit im inhaltlich bestimmten Prozef, nicht in
einer — gar hierarchischen - Struktur: ,Evangelisieren ist in der Tat die Gnade
und eigene Berufung der Kirche, ihre tiefste Identitiat“ (Evangelii nuntiandi 14).
Sie mufl und will die Frohe Botschaft in alle Bereiche der Menschheit hineintra-
gen, um die umfassende Befreiung zu verkiinden und zu helfen, daf sie ganzheit-
lich wirklich wird. Sie zielt auf das ganze Leben der Menschen und alle Bereiche
der Gesellschaft, ohne dabei integralistisch zu sein und Machtmittel anzuwen-
den. Die Durchdringung des ganzen Lebens wird nicht fundamentalistisch in der
Wiederherstellung der ,,Christenheit® — und sei es nur subkulturell — erstrebt,
sondern experimentell in der Suche nach Lebensformen, in denen Befreiung Ge-
stalt gewinnt. Christen konnen sich dabei als gebende und nehmende Partner
einbinden in die notwendige Entwicklung neuer lebensweltlicher Sozialformen,
in die das kulturelle Rationalititspotential einfliefit und Freiheit und Solidaritit
zugleich verwirklicht sind. Sie konnen lernen von Lebens-, Arbeits- und Politik-
formen, wie sie in den neuen sozialen Bewegungen ansatzweise versucht werden,
und sie konnen alte, geschichtliche Formen christlicher Lebenspraxis einbringen,
die einer Priifung und Erneuerung wert sind.
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Moderner als die Moderne?

Im Prinzip - ja. Eine von vormodernen Relikten und feudalistischem Ballast
befreite, auf das Evangelium konzentrierte christliche Kirche ist moderner als die
real existierende Moderne und weist progressiv uber sie hinaus. Ein solches
Christentum wird zugleich in den kulturellen Errungenschaften einer unver-
kiirzten Moderne ihr eigenes, verleugnetes Erbe wiedererkennen und bei den
daraus entspringenden Bestrebungen einer gerechteren, humaneren, kommuni-
kativeren Gesellschaft als treibende Kraft mitwirken konnen.

Der Weg gegenwirtiger Kirchenpolitik weist allerdings in eine andere Rich-
tung. Er zielt auf die Verteidigung und Restaurierung eines vormodernen Chri-
stentums und einer herrschaftlichen Kirchenkonzeption und auf die Ablehnung
der kulturellen Werte der Moderne, allerdings unter Nutzung und Unterstiit-
zung der Mittel der Modernisierung: moderner Organisationsformen, Wirt-
schaftsstrukturen, Verkehrs- und Kommunikationsmittel. In voller Schirfe re-
prasentiert ,,Opus Dei“ diese Position: Die Verbindung eines vormodernen, fun-
damentalistischen Glaubens- und Kirchenverstindnisses mit Aufgeschlossenheit
fir die vor allem technisch-wirtschaftlichen Rationalisierungsprozesse, die die
real existierende Moderne prigen. Nicht umsonst trug ihnen ihr Bemithen um
die kapitalistische Modernisierung der Wirtschaft im Spanien Francos die Be-
zeichnung ,Technokraten“ ein. In weniger extremistischer Form ist diese Ver-
bindung von vormodernen Konzepten und modernen Mitteln kennzeichnend
fir die gegenwirtige Hauptlinie katholischer Kirchenpolitik: Auch der Papst ist
modern und traditionalistisch zugleich.

Eine solche Kirchenpolitik vertrigt sich gut mit dem neokonservativen Poli-
tikmuster, das in den letzten Jahren die wichtigsten westlichen Industriegesell-
schaften und viele Schwellenlinder prigte. Es ist im Grund dieselbe Verbindung,
nur der Schwerpunkt liegt umgekehrt: Zentral ist fur das neokonservative Pro-
gramm die Fortsetzung gesellschaftlicher Modernisierung im Sinn weiterer Stei-
gerung technischer, 6konomischer und burokratischer Effizienz, die allerdings
mit traditionalen Bindungs- und Mafligungswerten garniert wird. In den Vorder-
grund treten insbesondere Familie, Eigentumsordnung und Religion. Eine solche
Position erscheint einerseits konsequent, wenn man annimmt, dafl traditionale
sozial-moralische Polster fir die Leistungsfahigkeit moderner marktwirtschaft-
licher Wirtschaftssysteme forderlich oder notig sind. Sie ist andererseits vom Di-
lemma gezeichnet, dafl ,,der Modernismus selbst die Geltungsbedingungen jenes
aufgesetzten Traditionalismus untergraben miifite“ . Es darf in erheblichem
Maf} bezweifelt werden, daf} es dem neokonservativen Programm gelingt, die im
Industrialisierungsprozeff so erfolgreiche, gemischt traditionale und moderne
Gesellschaftsformation wiederherzustellen und damit die Antinomien eines ein-
seitig 0konomistischen Modernisierungsprogramms zu verhindern .
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Ebensowenig erfolgversprechend ist das Programm eines kirchlichen ,Neo-
traditionalismus®, der sich mit modernen Mitteln schmiickt und verkauft. Es
fehlt an den gesellschaftlichen Voraussetzungen fiir eine solche Konzeption, ab-
gesehen davon, dafl sie die Norm des Evangeliums verfehlt, wie in theologischer
Auseinandersetzung — die hier nur ansatzweise gefithrt werden konnte — zu zei-
gen ist. Aber auch wenn die Chancen des ,Neotraditionalismus“ langfristig
schlecht sind, so konnte er doch ausreichen, das Christentum in eine verheerende
Situation zu fithren und die Chance einer sich abzeichnenden Offenheit fiir ein
erneuertes Christentum in unserer Gesellschaft zu verpassen. Die der Moderne
als Projekt verpflichteten gesellschaftlichen Gruppierungen wie die auf eine
evangeliumsgemifle Erneuerung der Kirche zielenden christlichen Bewegungen
sind vorerst Opposition.

Die real existierende Moderne ist in der Krise. Thre bis zur Perfektion gestei-
gerte Rationalitit der Rechenhaftigkeit aller Verhiltnisse und Beziehungen ergibt
in der Summe Irrationalitat. Die Situation des Christentums in der real existie-
renden Moderne ist kritisch: In der Defensive bleibt es rein anachronistisch, in
der Anpassung wird es ununterscheidbar. Nur als kritisches Christentum kann
es unter diesen Bedingungen seiner Aufgabe treu sein: Im Eingedenken Gottes
Humanitit und Solidaritit zu verteidigen.

Allerdings ist die Krise der realisierten Moderne nicht die Krise der Moderne
schlechthin, sondern die Krise einer in der Einseitigkeit instrumenteller Rationa-
litit gefangenen ,halbierten Moderne“. In den gegenwirtigen gesellschaftlichen
Bestrebungen, diese Halbierung zugunsten des unverkiirzten Programms der
Moderne zu tiberwinden, sind Berithrungspunkte zu den Intentionen christlicher
Tradition erkennbar, so daf} fiir das Christentum eine neue Chance besteht, pro-
duktiv und konstruktiv an der Erneuerung der Gesellschaft im Prozef) der Evan-
gelisierung mitzuwirken. Allerdings weist der Weg romischer Kirchenpolitik
eher in die Richtung eines neuen Traditionalismus.
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