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Die Gesellschaften des entwickelten
Westens stecken aktuell in einem tief-
greifenden sozialen, kulturellen, techno-
logischen und 6konomischen Wandel.
Die Liberalisierung der Lebensstile, die
Digitalisierung, die Globalisierung und
die Postindustrialisierung der Okonomie
schaffen eine Lage, in der die von uns in
Gang gesetzten kulturellen und techno-
logischen Entwicklungen hinter unserem
Riicken eine Eigendynamik produzieren,
die vor uns als Quelle unvorhergesehener,
ja unvorhersehbarer Ereignisse wieder auf-
taucht.

Disruptionen

Disruptive Prozesse fligen dem Bishe-
rigen nicht einfach etwas Neues hinzu,
sondern bauen es grundlegend um. Meist
sind diese Prozesse heute technologieindu-
ziert: Internet, Smartphone, GPS, big data
etc. verindern die geltenden Wissens-,
Kommunikations-, Verkehrs- und Herr-
schaftssysteme, zuletzt gar die politischen
Systeme und die Modi unseres tiglichen
Lebens. Teils geschicht dies wie inten-
diert, teils und wohl hiufiger zeigen sich
soziale Folgen, die bei Einfithrung der di-
versen Technologien iiberhaupt nicht ab-
sehbar waren: von den Migrationsstrémen
iiber die Finanzkrise bis zum chinesischen
Sozialkreditsystem.

Die Komplexitit der gesellschaftlich-tech-
nologischen Entwicklungen im innova-
tionsgetriebenen globalen Kapitalismus
tibersteigt die Kapazititen menschlicher
Voraussicht, mag sie selbst noch so tech-
nologiegestiitzt sein. Die typisch moderne
Hlusion, die Zukunft wire das Ergebnis
unserer Planungen, erweist sich als das,
was sie immer war: eine Illusion. Die Kon-

tingenzerfahrung menschlicher Existenz,
minimiert — zumindest in unseren Breiten
— in vielen friiher existentiell bedrohlichen
Feldern, kehrt aus anderer Ecke machtvoll
zuriick.

Getrieben wird diese Entwicklung von
einem global hegemonialen Kapitalismus.
Er ist der neue Souverin, der niemanden
fragen, vor dem sich aber alle rechtfertigen
miissen, er hat darin zumindest in Euro-
pa, aber absehbar wohl auch anderswo, die
Religion abgelost. Er arbeitet nicht mit Be-
fehl und Gehorsam, wie noch weitgehend
die Kirchen und ihr Souverinititsnachfol-
ger, der Staat, sondern mit der Steuerung
der Gefithle und Sehnsiichte der Regier-
ten. Der kulturell hegemoniale Kapita-
lismus operiert damit exakt dort, wohin
sich auch die Kirchen gerettet hatten, als
der moderne Staat ihnen als Souverin die
duflere Macht nach und nach nahm: auf
jener Sehnsuchts- und Gefiihlsebene, die
man christlich Frommigkeit nennt.

Der Kapitalismus freilich ist so klug, sich
weder ans protestantische Gewissen noch
an kirchenanaloge Sozialformen zu hef-
ten, so sehr er bekanntlich mit den For-
men, Diskursen, Techniken und Medien
der Religionen spielt und diese nutzt. Aber
festlegen ldsst er sich nicht, dazu ist er zu
anti-essentialistisch. Die Strategien der
Wunschproduktion, Sehnsuchtserfiillung
und Kontingenzbewiltigung des kulturell
hegemonialen Kapitalismus sind eflizien-
ter, flexibler, anschaulicher, adressatenori-
entierter, liquider als jene der Kirchen und
sie sind nicht traditionsbehindert.

Dekonstruktionen

Denn der Kapitalismus macht schlief3-
lich, was alle Souverine ausmacht, er
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macht sich die anderen untertan, auch
die Religion. Die Herrschaft des kultu-
rell hegemonialen Kapitalismus bedeutet
fiir die Religionen eine Situation grund-
stiirzender Dekonstruktion,
aufleninduzierten, mehr erlittenen als
gestalteten Umbaus bei lange aufrecht
erhaltener Kontinuititsfiktion und mit

also eines

ungewissem Ausgang. Dekonstruktive
Prozesse l6sen ein starkes Stressgefiihl aus
und sind schwer auszuhalten: Chaotischer
und fremdbestimmter als konstruktive
Prozesse, ziher und selbstbestimmter als
destruktive Prozesse sind sie zudem ergeb-
nisoffener als beide, weifd man doch bei
konstruktiven wie destruktiven Prozes-
sen ziemlich genau, wie es (gut oder bése)
ausgeht. Die innerkirchliche Diskussion
neigt denn auch dazu, die dekonstruktive
Lage konstruktiv (,Wachstum gegen den
Trend“) oder destruktiv (,Es ist alles zu
spit”, ,Das Christentum geht unter®: hier
gibt es eine progressive wie eine reaktioni-
re Variante) zu kompensieren.

Religiose Praktiken werden im Zuge der
globalen Durchsetzung eines liberalen,
kapitalistischen Gesellschaftssystems in
die Freiheit des Einzelnen gegeben und
folgen damit vielen anderen, ehemals der
Entscheidungsfreiheit des Individuums
entzogenen Praktiken, etwa der Orts-,
Kleidungs-, Berufs- oder Partnerwahl. An
Stelle normativer Integration tritt damit
situative, temporire, erlebnis- und in-
tensitdtsorientierte Partizipation auch im
religiosen Feld. Um es in okonomischen
Termini zu fassen: Die Kirchen werden
aktuell von ihrer Konsumentenseite her
umformatiert, insofern die klassischen
kirchlichen Produktionsbedingungen von
Religion und Pastoral und deren Konsum-
bedingungen nicht mehr selbstverstind-
lich zueinander passen, schon allein, weil
sich die Institutionen der Religion nicht
unter den Kategorien von Produktion und
Konsum verstehen, aber genauso heute ge-
nutzt werden und zwar ganz unabhingig
davon, wie sie sich dazu stellen.

Traditionen aber werden im postmo-
dernen Kapitalismus aus ihren eigenen
Herkunftskontexten gelost, um in abs-
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trakt-mediale, grenzenlos vermarktbare
und natiirlich auch austauschbare Marken
transformiert zu werden. Die neue Markt-
lage trifft gerade die katholische Kirche an
einem zentralen Punkt ihrer neuzeitlichen
Geschichte: ihrer institutionellen Lebens-
form, an die sie ja auch ihre kognitiven,
rituellen und moralischen Traditionen
auflerordentlich eng gekoppelt hatte. Ge-
stirkt werden in diesem Prozess weltweit
die Rinder des religiésen Partizipations-
spektrums, also vollige Religionsdistanz
und religidser Fundamentalismus, wie es
zum Beispiel in den USA, aber nicht nur
dort, zu beobachten ist.

Selbstfesselungen

Als Reaktion auf diese Kaskade von Reich-
weitenverlusten hatte die katholische Kir-
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B Man war Uber
Jahrhunderte an
der Herrschaft
und als man
ahnte, dass es
damit vorbei
sein konnte, hat
man die sozial-
technologischen
Techniken und
Wissensformate
der Moderne zu
deren Abwehr
adaptiert.

che in Theorie wie Praxis eine kompen-
satorische Strategie der Selbstaufwertung
entwickelt. Sie entwarf sich als societas
perfecta, konzipierte sich als ebenbiir-
tig mit den absolutistischen Staaten der
frithen Neuzeit selbst als absolutistischer
Staat. Lange war diese Strategie ziemlich
erfolgreich. Sie folgte schliefSlich drei ty-
pisch modernen sozial-technologischen
Mustern: ,Inklusion durch Exklusion®,
,Kontrolle durch Uberschaubarkeit“ so-
wie gezielter medialer Beeinflussung der
Massenbasis.

Aber nicht nur die modernen Sozialtech-
nologien, auch die moderne naturwissen-
schaftliche Exaktheit versuchte man zur
Abwehr der kulturellen Freisetzungsfolgen
der Moderne in die Kirche zu kopieren.
Sowohl den kirchenrechtlichen wie den
moraltheologisch-kasuistischen wie den
dogmatisch-scholastischen Diskurs kann
man als solche naturwissenschaftsanaloge
normative Exaktheitsanstrengungen der
katholischen Kirche begreifen.

Man war iiber Jahrhunderte an der Herr-
schaft und als man ahnte, dass es damit
vorbei sein konnte, hat man die sozial-
technologischen Techniken und Wissens-
formate der Moderne zu deren Abwehr
adaptiert. Das entstehende Amalgam war
etwas recht Besonderes und eigentlich
auch merkwiirdig Paradoxes: eine sakrali-
sierte klerikale Biirokratie etwa, eine mit
modernem Personalismus aufgeladene na-
turrechtliche Moraltheologie, eine Rede
von Gott mit naturwissenschaftlicher
Exaktheitsanmutung, jlingst eine Men-
schenrechtsrhetorik, die fiir alle anderen,
aber nicht fur einen selber galt. Wie sollte
das gut gehen?

In der konkreten Lage der romisch-katho-
lischen Kirche fithrt dies zu markanten
Selbstfesselungen in der Reaktion auf die
neue Lage von Kirche und Religion. Sie
betreffen etwa die herrschende Geschlech-
terasymmetrie, manifeste Defizite in Ver-
fassungsstruktur und Verfassungskultur

inklusive mangelhaftem Rechtsschutz
sowie die verlorene Integritit und Glaub-
wiirdigkeit im Bereich der Sexualmoral.
Diese Selbstfesselungen werden dabei
nicht nur als manifeste Verstofle gegen
breit akzeptierte gesellschaftliche Normen
und damit als schwere kognitive Disso-
nanzen erlebt, sondern auch als Verstof3

gegen zentrale Basics der Verkiindigung
der Kirche selbst.

Die weitgehend verweigerte nachholen-
de Entwicklung in Sachen Geschlech-
tergerechtigkeit, moralischer Integritit,
Verfahrensgerechtigkeit, Rechtsschutz
und Gewaltenteilung sowie realistischer
moraltheologischer Verkiindigung wire
eine notwendige, aber noch keine hinrei-
chende Bedingung fiir eine produktive
Perspektive der katholischen Kirche; sie
sind Moglichkeitsbedingung, aber noch
nicht kreative Orientierung.

Hintergrund dieser Selbstfesselung ist
nicht nur die ungliickliche bleibende
partielle Verhaftetheit im ,Dispositiv der
Dauer! des 19. Jahrhunderts, sondern
auch die Tatsache, dass die romisch-ka-
tholische Kirche ein eigenartiges Amal-
gam aus vormodern-feudalen, stark
personalen und auf stindischen Differen-
zierungen aufruhenden Herrschaftsver-
hiltnissen, modern-biirokratischen Herr-
schaftsbeziehungen und charismatischer
Herrschaft darstellt. Neuerdings legt man
sich auch noch die Instrumente des New
Public Management zu, so dass gleich vier
Herrschafts- und Steuerungskulturen in
der katholischen Kirche eine Mischung
bilden, die man von auflen praktisch
gar nicht und von innen auch nur recht
begrenzt versteht und welche die Steue-
rungsfihigkeit dieser Institution deutlich
belasten.

Es scheint, dass das Modell ,Kirche®, wie
es seit 1600 Jahren bestand und in seiner
romisch-katholischen Fassung seit dem
Konzil von Trient immer steiler, weil im-
mer defensiver realisiert wurde, an einem

"' Vgl. dazu: R. Bucher, Kirchenbildung in der Moderne, Stuttgart 1998, 51-61.
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Kipppunkt seiner Geschichte angekom-
men ist. Die Austrittszahlen in Deutsch-
land etwa eskalieren 2019,? obwohl es kei-
nen spezifischen Skandalanlass gab, und
die Perspektiven fiir die religionsgemein-
schaftliche Stabilitit der katholischen Kir-
che in Deutschland sind diister.?

Christliche Essentials

‘Was bleibt dann noch? Was hat das Chris-
tentum jetzt noch zu bieten? Die Antwort
kann unter den aktuellen religionssoziolo-
gischen Bedingungen nicht mehr einfach
normativ ,vorgelegt werden. Aber sie
kann ,vorgeschlagen“ werden. Hier mein

Vorschlag.

Das Zentrum des christlichen Glaubens
ist Jesus Christus. Das Zentrum des Wir-
kens Jesu aber ist seine Botschaft von
Gott. Das Spezifische dieser Gottes-Bot-
schaft aber ist ihr unbedingter Realismus
und die Erkenntnis, dass die Liebe die
Basis menschlicher Existenz ist. Denn
der Mensch kann in seiner Verwundbar-
keit und ja, auch in seiner Siindhaftigkeit
ohne die Liebe, das Verzeihen, die Gnade
anderer nicht leben. Wenn man Christ ist,
kann man glauben, dass man auch nicht
ohne die Liebe Gottes leben muss.

Christlicher Realismus bedeutet, dass die
Wirklichkeit nur erfahren wird, wenn
man sich tatsichlich auf die Welt einlisst,
so wie sie ist. Da steht die Miinze von Gut
und Boése auf der Kante und kippt mal
dahin, mal hierhin und man weifl nie,
wohin: bei sich nicht, bei anderen nicht
und gesellschaftlich auch nicht. Die Bibel
speichert von ihrer ersten bis zu ihrer letz-
ten Seite das Wissen um himmlische Hé-
hen wie teuflische Abgriinde menschlicher

Geschichte. Sie gibt sich weder der Illusi-

on hin, der Mensch sei gut und die Natur
ein lieblicher Garten Eden, der Mensch ist
irreversibel aus dem Paradies vertrieben.
Noch verflucht die Bibel den Menschen
als unrettbar bése Kreatur, schliefflich
glaubt sie an ihn als urspriinglich gutes
Geschopt Gottes, das sich danach sehnt,

genau das wieder zu werden.

Daher stehen in der Botschaft Jesu die
Armen vor den Reichen, die Ohnmichti-
gen vor den Michtigen, die Kleinen vor
den Grof$en. In dieser Botschaft geht die
Person vor der Institution und gilt der Pri-
mat der Liebe im Verhiltnis von Gott und
Mensch und im Verhiltnis der Menschen
untereinander. Das zentrale Kriterium,
um diesen Gott in den vielen Phinome-
nen der Welt zu entdecken, ist, glaubt man
Jesus, die Fihigkeit zu solidarischem Mit-
leiden: individuell in der Barmherzigkeit,
gesellschaftlich im Einsatz fiir Gerechtig-
keit. Denn Jesus identifiziert Gottes- und

22019 sind 272.771 Katholiklinnen aus der romisch-katholischen Kirche ausgetreten, 2010 waren es noch
181.193 KatholikInnen gewesen. Vgl.: DBK (Hrsg.), Katholische Kirche in Deutschland. Zablen und Fakten
2019/20, Bonn 2020, 76 (hrips:/fwww.dbk.delfileadmin/redaktion/Zahlen%20und%20Fakten/Kirchli-
che%20Statistik/Allgemein_-_Zahlen_und_Fakten/AH-315-ZuF_2019-2020_Ansicht.pdf).

3 Vgl.: DBK (Hrsg.), Projektion 2060. Langfristige Projektion der Kirchenmirglieder und des Kirchensteuer-
aufkommens in Deutschland (https:/fwww.dbk.delthemen/kirche-und-geld/projektion-2060)).
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Papst des 1. Vatikanums
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B Christlicher
Realismus be-
deutet, dass die
Wirklichkeit nur
erfahren wird,
wenn man sich
tatsachlich auf
die Welt einlasst,
SO wie sie ist.
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M Das erfordert
viel, vor allem
wohl einen
Habituswechsel
weg von aller
Erhabenheit

hin zu Demut,
Aufmerksamkeit
und Wagnis.

Dieser Aufsatz ist erstmals
erschienen in ,futur2 —
Zeitschrift fiir Strategie &
Entwicklung in Gesell-
schaft und Kirche®

Nichstenliebe radikal. In den Worten des
1. Johannesbriefs: ,Wenn jemand sagt: Ich
liebe Gott, aber seinen Bruder haflt, ist er
ein Liigner” (1 Joh 4,19).

Jesus versucht in seiner Verkiindigung
stindig klarzumachen: Noch die Besten,
noch die Frommsten kénnen sich vor Gott
nicht rithmen, sie brauchen seine Liebe,
seine Gnade, seine Erlosung. Das ist das
Harte an Jesu Botschaft. Jesus macht aber
auch klar, dass noch die grofiten Siinder
diese Erlosung, also Gottes Gnade, be-
kommen werden, wenn sie tun, was Gott
so sehr will: den Nichsten lieben. Wir
sind frei und sollen es sein, und doch in
unserer Verletzlichkeit so unendlich ange-
wiesen auf die Liebe anderer.

Wie weiter?

In all dem steht das Christentum gegen die
kapitalistische ,,gewinnorientierte Verwal-
tung der Welt“ (J.-L. Nancy), gegen einen
kulturell, politisch und dkonomisch do-
minanten Kapitalismus, der die Zukunft
prigen wird. Neben seinen unbestreitba-
ren Vorziigen (Dynamik und Innovation,
Sprengung vormoderner Essentialismen,
Wohlstandssteigerung) diirfen seine eben-
so unbestreitbaren sozialethischen Defi-
zite (externalisierte 6kologische Kosten,
Produktion globaler und lokaler Unge-
rechtigkeit, Gnadenlosigkeit gegeniiber
den nicht Wettbewerbsfihigen), aber auch
die Versuchungen seiner kulturellen He-
gemonialitdt nicht tibersehen werden.

Das Christentum hat einen Schatz von
Ressourcen, die eine Chance bieten, dem
kulturell
nicht zu verfallen. Diese Ressourcen zur

hegemonialen  Kapitalismus

Verfiigung zu stellen, breit und vielfiltig,
leicht zuginglich, ohne Integrationspflicht
und in unaufdringlicher Antreffbarkeit,
das ist eine zentrale Aufgabe des Christen-
tums heute.

Wie weiter? Der Schliissel fiir die Zukunft
der Kirchen wird darin liegen, ob sie diese
Botschaft glaubhaft in Wort und Tat ver-
mitteln kénnen. Mit der Glaubwiirdigkeit
der katholischen Kirche steht es nun nach
den diversen Skandalen wirklich nicht
gut. Deshalb und wegen der gewandel-
ten Nutzungsmuster von Religion wird
auch die katholische Kirche nicht darum
herumkommen, weniger einer Logik der
Mitgliedschaft, sondern eher einer Logik
des Ereignisses* zu folgen, weniger einer
Logik der Wiederholung als einer Logik
der abduktiven Entdeckung, weniger ei-
ner Logik der Totalitit als einer Logik si-
tuativer und liquider Partikularititen. An-
ders gesagt: Sie wird weniger auf der Basis
der nach-tridentinischen Ekklesiologie als
auf der Basis der Inhalte des Glaubens als
praktischer Wahrheiten zu gestalten sein.
Das wire ihre Chance.

Das erfordert viel, vor allem wohl einen
Habituswechsel weg von aller Erhaben-
heit hin zu Demut, Aufmerksamkeit und
Wagnis. Nun besagt aber gerade der Ha-
bitusbegriff, dass dies nicht einfach appel-
lativ erreicht werden kann, sondern dass
tief eingeschriebene, vorbewusste Verhal-
tensmuster geindert werden miissten. Das
aber ist bekanntlich nur schwer moglich.
Strukturverinderungen sind relativ leicht
umzusetzen, Kulturverinderungen aber
nur sehr schwer. Erstere aber verpuffen
ohne Letztere. Ob die katholische Kirche
diese ,pastorale Umkehr* (Evangelii gau-
dium 27) schafft, ist offen. m

* Den Ereignisbegriff in der Reflexion christlicher Pastoral macht zu Recht seit einiger Zeit M. SchiifSler stark.
Vgl.: Ders., Mir Gott neu beginnen. Die Zeitdimension von Theologie und Kirche in ereignisbasierter Gesell-
schaft, Stutigart 2013; Ders./]. Gruber, Das Ereignis theologisch denken. Eine einfiihrende Spurensuche, in:

SaThZ 21 (2017), 1-24.
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