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AK 2: Kirchliche Praxis im Kontext einer nach-
industriellen Kultur (L. Bertsch)

I. Kennzeichnung der nachindustriellen Kultur nach
Daniel Bell: Die Zukunft der westlichen Welt - Kultur
und Technologie im Widerstreit, Frankfurt/M. 1976,
bes. I.4. Die groBe Erneuerung: Religion und Kultur im
nachindustriellen Zeitalter, S. 178 - 206.

0. Unter nachindustriellem Zeitalter der technischen
Zivilisation (Computer, globale Kommunikation, Dienst-
leistung).

1. Fazit des nachindustriellen Zeitalters: Schwund an
Sinngehalten ruft Ratlosigkeit hervor, die Menschen
nicht ertragen kdnnen. Er treibt sie zur Suche nach
neuen Sinngehalten an, sonst bleibt den Menschen nur
ein Gefiihl von Nihilismus und Leere.

2. Der Charakter der Menschen wird zum groBen Teil von
Arbeit geprédgt, die sie verrichten. In der vorindustri-
ellen Gesellschaft war die Arbeit geprdgt vom Spiel ge-
gen die Natur. Die Arbeit bezog sich auf die Muskel-
kraft. In der industriellen Gesellschaft war sie ein
Spiel gegen die kiinstliche Natur. Maschinen geben den
Ton an in einer koordinierten Welt, mit technischem Er-
findungsgeist. Eine neue Maschine macht den Menschen
Uberfliissig. In der nachindustriellen Gesellschaft geht
es nur noch um ein Spiel zwischen Personen. Diese Ge-
sellschaft ist eine "“kommunale Gesellschaft", in der
nicht das Individuum, sondern vielmehr die Gemein-
schaftsorganisation die unterste soziale Einheit bildet.

3. Die industrielle Revolution war ein Versuch, an-

stelle der natiirlichen Ordnung eine technische zu set-
zen, anstelle einer zufdlligen okologischen Verteilung
von Rohstoffen eine technische Konzeption von Funktion
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und Rationalitédt zu setzen. In der nachindustriellen
Gesellschaftsordnung wendet man sich von beiden Ten-
denzen ab. Die Arbeitserfahrung heute ist eine immer
grioBer werdende Entfernung von Natur, aber auch von
Maschinen und Gegenstédnden. Die Menschen leben nur
noch im Kontakt mit Ihresgleichen. Die Gesellschaft
ist eine duBere Realitdt "sui generis", unabhéngig vom
einzelnen. Die Welt ist eine vorgefundene Welt. Daraus
ergibt sich die Frage, was die Menschen ohne Natur und
Techne untereinander verbinden kann.

4, Die Umwelten (natiirliche, technische und soziale)
stehen unter einem kosmologischen Prinzip. Die natiir-
liche Welt ist geprdgt vom Schicksal zum Zufall (grie-
chisches Denken). Die technische Welt ist definiert
von Rationalitdt und Fortschritt. Die soziale Welt
wird charakterisiert als eine Welt in Furcht und
Schrecken. '

5. Geschichtlich war Religion als BewuBtseinsform
Grundlage einer allgemeinen Moralordnung. Die Macht
der Religion griindete auf dem Faktum, daBl sie - vor
allen Ideologien - den Zweck erfiillte, das Kollektiv-
bewuBtsein eines Volkes zu binden. Wenn heute erklédrt
wird, "Gott ist tot", dann heiBt das in Wirklichkeit,
daB die sozialen Bindungen zerrissen sind und die Ge-
sellschaft tot ist.

6. In der westlichen Gesellschaft hatte Religion zwei
Funktionen: sie bewachte die Pforten des D@monischen
und suchte es durch Einkleidung in symbolischen Formen
zu entschérfen; andererseits stellte Religion die Kon-
tinuitédt mit der Vergangenheit her. Die Wende geschah
mit dem Zerfall theologischer Autoritédt um die Mitte
des 19. Jahrhunderts. Anstatt das Ddmonische zu z&h-
men, begann die Kultur es zu akzeptieren und zu erfor-
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schen. Auf diese Weise ist der Modernismus als kultu-
relle Stromung in die Bezirke der Religion eingedrun-
gen und hat das Zentrum der Autoritdt vom Sakralen zum
Profanen verlagert.

7. Die Gesellschaft heute steht vor der letzten Frage:
"Was geschieht, wenn im innersten Herzen eines Menschen
mit GewiBheit jeder Wert fehlt. Jeder, der keinen Gott
mehr sein eigen nennen kann, {iberantwortet sich dem
Bbsen. Sein Wesen ist nicht mehr wirkliche Wertindiffe-
renz, sondern Wertumkehrung. Ein solcher Mensch exi-
stiert nicht." (Eduard Spranger)

8. Wo Religion versagt, kommen Kulte zum Vorschein.
Eine solche Situation ist Umkehrung der friihen Ge-
schichte des Christentums, als eine kohédrente Religion
mit zahlreichen Kulten, mit denen es im Wettstreit lag
und es verdrédngen konnte, da es eine liberlegene Kraft
der Theologie besa8 und eine es selbst bestimmende Or-
ganisation.

9. Der Kult unterscheidet sich von formaler Religion
auf vielfdltige bedeutseme Weise ... Beim Kult hat man
das Gefilhl, als erprobe man neue oder bislang tabui-
sierte Verhaltensweisen. Zum Kult gehdrt mithin, daB
er implizit das Schwergewicht auf Magie und nicht auf
Theologie legt, auf die persdnliche Bindung an einen
Guru oder eine Gruppe und nicht auf eine Institution
oder ein Glaubensbekenntnis. Sein Sehnen gilt dem Ri-
tual und dem Mythos.

10. Religion ist, wie Max Weber dargelegt hat, in
entscheidenden historischen Wendepunkten bisweilen die
revolutiondrste aller Kridfte ... In diesem Sinne ist
Religion BewuBtsein von Transzendenz, Fahrt und Reise
aus der Vergangenheit, der man entstammt (und an die
man gebunden ist), zu einer neuen Konzeption vom Selbst
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als moralischer Instanz, welche die Vergangenheit aus
freien Stiicken akzeptiert (anstatt nur von ihr geprédgt
zu werden) und auf die Tradition zuriickgreift, um die
Kontinuitédt moralischer Sinngehalte zu gewéhrleisten.

11. Unter solchen Umstédnden halten wir Ausschau nach
neuen Propheten. Prophetie zerbricht ritualistischen
Konservativismus, sobald er jede Bedeutung verloren
hat, und bietet eine neue Gestalt an, wenn es allzu-
viele Sinngebungen gibt. Der Prophet tritt sowohl dem
Priester, der allein die Autoritdt der Vergangenheit
ins Feld fiihrt, wie auch den Mystagogen gegeniiber, der
Macht als Mittel der Erlésung aus magischen Manipula-
tionen bezieht.

II. Orientierungen fiir kirchliche Praxis in nach-
industrieller Kultur

1. In der vorgegebenen Situation kommt der propheti-
schen Sendung der Kirche die bestimmende Aufgabe zu,
die sich auf die Offenbarung Gottes in Jesus Christus
in der Bibel und in der Geschichte der Kirche sowie der
Christenheit stiitzt.

2. Dabei gilt es, zuerst einen "Stand-punkt" fir die
christliche Sicht der Situation zu gewinnen und zu ver-
mitteln.

3. Die Peripherie, auf die der Mensch sich konzen-
triert hatte, zerfdllt allenthalben, und der Mensch mit
ihr. Rettung wird nur in der Heimkehr zur Mitte, zu
Gott, der in Tod und Auferstehung seines Sohnes in
aller Haltlosigkeit einziger Halt ist, und der so in
aller Zerstreuung zur einigenden Mitte wird.

4. Solches ist nur zu verwirklichen durch Menschen,
die auf der Peripherie, Jja selbst am Rande des Abgrun-
des, Zeugen der rettenden Mitte sind. :
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5. Dies vermdgen Menschen nur in der Gemeinschaft
derer, die aus dem Zeugnis des Geistes Christi leben
und sich gegenseitig darin bestédrken. Dies erhellt die
Bedeutung einer neuen Form von Gemeinde, solidarischer
Gemeinde. Diese ist geprdgt von einem neuen, und zwar
solidarischen Verh#dltnis von Priestern, Hauptamtlichen
und iibrigen Gemeindegliedern.

(Solidarisch: Jeder ist nicht nur fir seinen Teilbe-
reich verantwortlich, sondern in seiner Weise fiir das
Ganze, das keiner ohne den anderen verwirklichen kann.)

6. Die einsgewordene und immer mehr eins werdende
Welt (gegenseitige Abhéngigkeit in Kommunikation, Wirt-
schaft, Politik, Wissenschaft, ja selbst in den Uber-
lebenschancen) fordert ein aktives und solidarisches
Zusammenwirken zumindest der drei grofien monotheisti-
schen Weltreligionen.
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H. Puchberger

Protokoll des Arbeitskreises 2:
Kirchliche Prexis im Kontext einer nachindustriellen
Kultur

Das Papier, das dem AK 2 als Leitfaden vorlag, ging
von einer Kennzeichnung der nachindustriellen Kultur
aus, die Daniel Bell in seinem Buch gegeben hatte: Die
Zukunft der westlichen Welt - Kultur und Technologie
im Widerstreit, Frankfurt/M. 1976. Ein Stichwort, das
nach diesem Papier die nachindustrielle Kultur kenn-
zeichnet, ist "Kommunikation". Die Religion wird die-
sem Stichwort zugeordnet und muB in seinem Umfeld ihre
Rolle finden.

Den Ausgangspunkt fiir die Diskussion gab die Frage nach
dem Vorgehen ab. Es wurde faatgestellt, da die Refera-
te von Beckermann und Altner auch das Lebensgefiihl an-
spracheh. Das sollte auch in der weiteren Diskussion
Beriicksichtigung finden.

In der Frage nach einer "kirchlichen Praxis im Kontext
einer nachindustriellen Kultur" kann nicht nur analy-
siert werden, da auch Analyse wie Jjede Erkenntnis dia-
lektisch mit Option bzw. Interesse verbunden ist.

Diese Frage nach dem Vorgehen, ob zuerst die Formulie-
rung von Optionen geleistet oder zuerst die Analyse ge-
schehen solle, filhrte in die Fragestellung an das vor-
liegende Papier iliber und zeigte die Dialektik von Ana-
lyse und Option.

1. Was ist nachindustrielle Gesellschaft?

Kann die Definition "Unter nachindustriellem Zeitalter
verstehen wir das Zeitalter der technischen Zivilisa-
tion (Computer, globale Kommunikation, Dienstleistung)",
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einfach eine Situation als gegeben hinnehmen, oder mufl
nicht diese Situation selbst bereits als verdnderbare,
zu verbessernde gesehen werden?

Eine Frage, die dem vorausgeht, ist die, ob die Be-
schreibung der nachindustriellen Kultur bereits welt-
weite Geltung beanspruchen kann oder nur aus eurozen-
trischer Sicht sich so darstellt.

Einerseits muB von Gegebenheiten ausgegangen werden,
andererseits stellt sich die Frage, ob nicht auch be-
reits der Schock liber die Gegebenheiten und die sich
anschlieBende Forderung nach Neuorientierung bereits
zur Gegebenheit des nachindustriellen Zeitalters ge-
horen.

2. Wie s0ll, wie kann, wie muB die Kirche im Jahr 2000
aussehen?

a) Eine Grundfrage mit Bezug auf die Analyse gesell-
schaftlicher Verhdltnisse ist die von Widerstand und
Anpassung. Zundchst wurde als Antwort gegeben, die Kir-
che kdnne eigentlich sonst nichts tun, als sie bisher
schon getan hat:
- Eucharistie feiern
- zusammenkommen
- Erinnerung an einen Mann hochhalten, der auf Gott
vertraut und sogar am Kreuz die Hoffnung hochhdlt
wider alle Hoffnung. ‘

Dem kann die Zustimmung auch nicht versagt werden, wenn
es geschichtlich und gesellschaftlich prézisiert wird.
Denn "Eucharistie feiern" ist kein zeitloses Symbol,
z.B. findet auf der Weltebene kein Brot-Teilen statt.

Die Prdzision ergibt sich aus der Néhe 2u den Mitmen-
schen und dem Kontakt mit ihnen. D.h. daB sich der ein-
zelne einbringt (Zeugnis) und die Kirche selbst meta-
institutionelle Kompetenz gewinnt.
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b) Einem Kennzeichen nachindustrieller Entwicklung, der
Vereinzelung und dem Anliegen der Nédhe zu den Menschen,
kommt die Form der Basisgemeinde entgegen. In ihr wer-
den Menschen wieder zusammengefiihrt.

Ob fiir diese Art von Nidhe zu den Menschen die famili&re
Kommunikation das geeignete Modell abgebe, wurde in
Frage gestellt. Solche Art der Kommunikation kdénne auch
zur Isolierung der einzelnen und ihrer Manipulierbar-
keit filhren. Die Kirche miisse das kritische Wort Jesu:
Wer ist mein Vater und wer ist meine Mutter? (Mk) ern-
ster nehmen.

Die Familie lebt selber von auBerfamiliiren Beziehungen
und ist nur dann modellhaft, wenn Jjeder in der Familie
auch seine Individualitét entfalten kann. Sie ist auch
modellhaft fiir Kirche auf dem Gebiet analoger Beziehun-
gen (Bmotionen, nicht nur Gesprich).

In diesem Zusammenhang stellt sich nicht nur die Frage,
ob und wieweit die Familie Modell fiir die Kirche wird,
sondern auch, wieweit sie nicht ein traditionelles Pa-
radigma fiir die Theologie abgibt.

Auch andere menschliche Beziehungen sind davon erfaBt,
z.B. dauernde Freundschaftsverbindung, die in ihrer Ka-
rikatur zum bloBen Party-System wird: Anerkennung durch
Bestdtigung.

Der Kern des Problems scheint dort zu liegen, daB die
Familie der Ort wird, an dem Kirche sich in biologi-
scher Weise reproduzieren kann. Kirche darf sich aber
nicht reproduzieren, sondern muB sich als briiderliche
und schwesterliche Gemeinde finden.

So bietet sich eine Antwort auf die Frage, wie das Pa-
radigma "Familie", das dhnlich wie ein Schacht wirken
kann, in dem Menschen untereinander gliicklich machen,
Uberwunden wird. Das geschieht dort, wo die Kirche sich
im Sinn einer recht verstandenen Gemeinde miiht, unter
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dem Anspruch des Kreuzes und der Auferstehung das Bes-
sere, Menschlichere und Heilsamere zu fiérdern.

Zweierlei muB bewirkt werden:
1. Subjektwerdung
2. in einer Gemeinschaft.

Das setzt voraus: Jeder (auch AuBenseiter) wird als
Subjekt angenommen und zur Subjektwerdung angeregt.
Diese Offenheit verhindert, daB aus einer Oben-unten-
Struktur eine Innen-auBen-Struktur wird, wenn auch das
Bediirfnis nach Vollkommenheit solchen Gruppen beim
Scheitern nicht den Mut rauben darf. Eine Uberwindung
des Paradigmas "Familie" besteht auch darin, daB vor-
ibergehende Weggemeinschaften als mdglich und legitim
anerkannt werden.

Eine Schwierigkeit besonderer Art sind die schichten-
spezifischen Zugehodrigkeiten, die es verhindern, daB
Menschen sich mit ihrer natiirlichen Kompetenz (als
Mensch) einbringen diirfen.

c) Das Verhdltnis zwischen Kirche und Gemeinde 1&8t
sich in folgender Frage formulieren: "Wie muB Gemeinde
aussehen, damit Kirche glaubwiirdig, wie mu8 Kirche aus-
sehen, damit Gemeinde mdglich wird?" Die Ekklesia ist
eine Form der Koinonia und nicht umgekehrt. Die Kirche
Jjeder Zeit muB viel Kraft darauf verwenden, mit dem
Phénomen Gruppe zu experimentieren.

d) Kirchliche Gruppen sind Gruppen, die die Peripherie
wieder ins Zentrum stellen, die also wieder einen
Transzendenzbezug suchen, das Moralische zur Geltung
bringen und damit wieder prophetisch werden; damit ha-
ben sie wieder das eigentliche Element einer Offenba-
rungsreligion gefunden.
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e) Ob die Kirche einer nachindustriellen Kultur mehr
kritisch-dialektisch oder funktionalistisch-integra-
listisch wirkt, ist mit dem prophetischen Element zu-
gunsten 'dialektisch-kritisch' entschieden.

Die Bibel bietet keinen Anhaltspunkt fir Integration,
sondern eher fiir Umkehr. AuBenseiter sollen nicht inte-
griert werden, sondern es geht darum, mit ihnen bessere
Lebensméglichkeiten zu suchen.

Es darf aber auch nicht libersehen werden, daB nicht nur
AuBenseiter, sondern auch "Biirger" Menschen sind, die
nach Orientierung und Entscheidungshilfe suchen.

3. Optionen

a) Leben als Grundoption

Ausgehend vom Glaubensbekenntnis und der Analyse der
nachindustriellen Gesellschaft wird formuliert:

Wenn Glaube an die Auferweckung des Herrn der christ-
liche Glaube ist, dann kann es auch im Jahr 2000, in
dem es nekrophile Tendenzen gibt, Glaube nur dann ge-
ben, wenn ich alles tue, Leben zu bewirken, zu schiit-
zen, Leben und alle Lebenskrédfte zu f6rdern und alle
lebensbedrohenden Tendenzen zu bekémpfen.

Dieser Lebensbegriff muB eher erweitert werden, weil

1. der Mensch sein Leben nicht selbst retten kann;
er ist der Krankheit und dem Tod ausgeliefert;

2. Wwir selber nur leben, wenn wir Leben zerstdren und

3. nicht ein “"weltimmanenter Humanismus" das Ergebnis
sein soll.

zu 1. wurde ergédnzend gesagt, daB es auch selbstver-
schuldete Lebensminderung gibt, z.B. die Ausrottung von
Minderheiten, die Internierung von Alten und Kranken,
Umstédnde, die einen Selbstmord herbeifiihren, Tod, weil
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nicht geniigend getan wird, das Leben bis zur natiir-
lichen Grenze zu erhalten.

zu 2: Fir humane Formen von Lebenszerstdrung muB sensi-
bilisiert werden (sinnloses Abschlachten etc. von Tie-
ren). Auf dem Hintergrund von Leben, das auf Kosten an-
deren Lebens gelebt wird, steht das Symbol des Kreuzes
als Baum des Lebens. Im Begriff "Leben" liegt also eine
religidse Spannung, es'muB unterschieden werden zwischen
neutestamentlicherjw Yund A L0 g

b) Unterscheidung von "pastoraler Forderung® und
"dogmatischer Option"

Solche {Uberlegungen lassen die Befiirchtung aufkommen,
daB iber Praxis nur nachgedacht wird (dogmatisch) und
keine Praxisanleitung in Geist und Liebe geschieht.

Mit dem Begriff "Leben" und der Forderung, die damit
verbunden ist, ist es aber sehr wohl m&glich, Einheit
zu stiften, némlich Einheit zwischen Kirche und Welt,
insofern Leben ein Problem der Welt ist. Wo dieses Pro-
blem als Solidaritdt mit der Welt gesehen wird, hat es
auch eine pol i tische Dimension.

Aber es ist wichtig zu betonen, daB dieses solidarische
Handeln selbst Glaube ist und nicht Handeln aus dem
Glauben.

c) Optionen im einzelnen -

Option heiBt Entscheidung und nicht Wunschtraum; was
damit verbunden ist, kann nicht immer und iiberall ge-
schehen, sondern muf in einer bestimmten Situation ge-
schehen. _ '
Schilling: Meine Option ist das in der Kirche bezeugte
und geglaubte Evangelium, dessen Spezifikum die Aufer-
stehung ist, die Verpflichtung, alles Lebensbedrohliche
abzubauen und alles Lebensftrderliche zu hegen.
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Lissner: Meine Option ist die Mdglichkeit, daB die Men-
schen, die Glauben haben, wirklich alles ausiiben kén-
nen, wozu sie durch den Glauben f&dhig sind, und das
nicht durch Vollmachten eingeschrénkt wird. Die Vielen
kénnen nicht durch wenige Vollmachtstrédger die Tréstung
des Glaubens bekommen.

Spichtig: Ich michte eine Kirche, in der die Midchte ab-
gebaut und die Krédfte freigesetzt werden. (Macht hat
usurpierenden, Kraft aufbauenden Charakter.)

Friemel (Lutherische Trdume): Ist nicht das erste An-
liegen, Gott zweckfrei zu lieben, Gott iiber alles zu
lieben und ihm zu vertrauen, Gott Gott sein zu lassen?

Zottl: Die Kirche ist nicht zur Rechtgldubigkeit beru-
fen, sondern zur Hingabe, weil das uns im Kreuz von
Gott gezeigt wird. Gott hdlt auch an uns, und das ist
das Lebensprinzip. Wenn die geistlichen Berufe nicht
mehr auf Rechtgldubigkeit kontrolliert werden, sondern
mit dem Kriterium der Hingabe, also nicht nur in ihrer
Identitédt mit der Glaubenstradition, wlirden sie die
Liebe mehr wichtig nehmen.

Meine Vision wédre: Berufung nicht zur Rechtgléubigkeit,
sondern zur Hingabe.

AbschlieBend wurde vor einer theologischen Sprache ge-
warnt, die nach dem MaB8 ihrer Beliebigkeit unbrauchbar
wird und nichts mehr aussagt.

Zusammenfassend wurden Optionen formuliert, die nicht
dieser Beliebigkeit unterliegen, sondern sich aus einer
Situation ergeben.
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Optionen

Im Kontext einer in ihren Auswirkungen noch nicht wvoll
iiberschaubaren, aber in ihrer Grundtendenz sich allméh-
lich verdeutlichenden nachindustriellen Kultur, mu8 die
Kirche Mut zu Optionen haben. Diese Optionen sind not-
wendigerweise Partei ergreifend, geschichtlich, den
Kairos erfassend, {iberholbar und fragmentarisch.

s

Angesichts der tddlichen Bedrohung menschlichen Le-
bens und des gesamten Kosmos (Hochrlistung, Umwelt-
zerstdérung) im ausgehenden 20. Jahrhundert und sich
ausbreitender nekrophiler Tendenzen in vielen Le-
bensbereichen soll sich die kirchliche Praxis radikal
zum Leben bekennen, und zwar als Zeugnis des Oster-
glaubens. Sie muB sich dabei unbedingt auf die Seite
derjenigen stellen, die ebenfalls fiir Erhaltung und
Erm&glichung des Lebens sich einsetzen.

Angesichts der zunehmenden Eingrenzung des Menschen
und seiner Bestimmﬁng durch die Computerwelt, durch
Orgenisationen und undurchschaubare Systeme hat die
Kirche die Aufgabe, Anwalt der Freiheit zu sein, und '
die Pflicht, Freirdume fiir ein humanes Leben zu er-
kdmpfen und bereitzustellen.

Angesichts der zunehmenden Tendenzen Machtfdrmigkeit
und Machtballung auch in der Kirche, wlinschen wir uns
eine Kirche, in der Macht abgebaut und Krédfte freige-
setzt werden.

Angesichts der vielfidltigen Tendenz, Handeln durch
Denkakte zu ersetzen, betonen wir die notwendig dia-
lektische Verschrdnkung von Erkenntnis und Interes-
se, Glaube und Liebe. Deshalb soll die kirchliche Be-
rufung ihr MaB8 finden, nicht allein an theoretischer
Rechtglédubigkeit, sondern vor allem an solidarischer
Hingabe.
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5. Angesichts der Grenzen, an die die gegenwédrtige Ent-
wicklung der neuzeitlichen Wissenschaften geraten
ist, muB auch die Theologie ihre grundlegenden Para-
digmen (z.B. unten - oben, auBen - innen, Begriffe -
Narrativitéit) iiberdenken und gegebenenfalls revi-
dieren.

6. Uber diese im Hinblick auf den geschichtlichen Augen-
blick hin formulierten Optionen hinaus bleibt der
Kirche auch im Jahre 2000 die Aufgabe, Gott zu ver-
kiinden und wie eh und Jje auch die Menschen des Jah-
res 2000 zur Anbetung des unbegreiflichen Geheim-
nisses einzuladen.



