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Schopferische Interaktionen
Das Christentum und die Dialektik von Kirche und Welt

von Hans Maier

Lebt die moderne Zivilisation jenseits des Christentums? Gehért die Zukunft der
Welt unwiderruflich einem postchristlichen Sékularismus oder kehrt in allen
Kontinenten frither oder spater die Religion zurtick, im «fusskranken» Westeuro-
pa vielleicht ein wenig langsamer und zdgernder als anderswo!? Profaner formu-
liert, in Worten Jacob Burckhardts aus dem Nachlass (1905), lautet die Frage:
«Wird der als Erwerbssinn und Machtsinn ausgepridgte Optimismus weiter-
dauern, und wie lange? Oder wird — worauf die pessimistische Philosophie der
heutigen Zeit hinzuweisen scheinen kénnte — eine allgemeine Verdanderung der
Denkweise wie etwa im 3. und 4. Jahrhundert eintreten?»

Uber dieses Thema wird seit einiger Zeit mit wechselnden Argumenten und
oftenem Ausgang ausdauernd diskutiert. Die profane Moderne ist unser Schick-
sal, sagen die einen und konnen dafiir viele Fakten anfithren. Das Christentum
bleibt oder kehrt zuriick, sagen die anderen; und auch sie haben gute Griinde fiir
thre Meinung. Tatsédchlich ist die Frage nicht mit einem einfachen Ja oder Nein
zu beantworten. Man kann hochstens Indizien aufspiiren, Tatsachen abwégen,
Punkte sammeln, die fiir die eine oder die andere Wahrscheinlichkeit sprechen —
fiir den Fortschritt des Sékularen oder fiir die Wiederkehr der Religion. Das ge-
schieht denn auch landauf landab mit grossem Eifer: Propheten rechts, Propheten
links, so konnte man den augenblicklichen Diskussionsstand kommentieren —
und, wenigstens bislang, kein «Weltkind in der Mitten».

Ob in dieser Diskussion der Lauf der Geschichte nicht zu linear, zu eindimen-
sional gesehen wird? Leben «das Christentum» und «die Moderne» denn in ver-
schiedenen Welten? Stehen sie einander wie zwei feste Blocke gegeniiber? Sind
sie nicht seit jeher ineinander verschrankt? Hat nicht gerade das Christentum im
Lauf seiner Geschichte immer wieder eine tiberraschende, unberechenbare Dia-
lektik von «Kirche» und «Welt» in Gang gebracht, wie sie in anderen Religio-
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nen, soweit ich sehe, kein Gegenstiick hat? Erkldren sich nicht viele Ziige der
westlichen «Moderne» gerade aus dieser Dialektik, die aufzuspiiren freilich
Geduld und einen unvoreingenommenen Blick verlangt?

Die folgenden Thesen versuchen eine — sehr vorlaufige — Antwort auf diese
Fragen zu geben.

These . Das Christentum — weit entfernt, ein Gegenpol von «Sidkularitit» zu
sein — ist in seinem Ursprung und in seiner Wirkung selbst ein Element der «Ent-
divinisierung» der Welt. Historisch 16st es die im Altertum ganz selbstverstind-
liche Einheit von Religion und Politik auf, es iiberwindet die antiken Staatskulte,
es gibt die Politik als Feld des Menschen frei. Durch seinen welttranszendenten
Gottesbegriff durchbricht es den Bann religios-politischer Immanenz. Neben die
polis, die civitas — die Kirche der antiken Religion — tritt die christliche Gemein-
de als Volk der Erlosten; sie verweigert dem Kaiser den Gotterkult und stellt im
Namen Gottes die Eigenmacht irdischer Herrscher «zur Schau». Politik wird im
christlichen Aon im radikalen Sinn zu «Menschenwerk». Thre eigene. nicht mehr
mit Religion und Kult verwobene Geschichte beginnt — in mancher Hinsicht be-
ginnt sie erst jetzt.

These 2: Diese Bewegung setzt sich fort im Mittelalter — in Europas «Erster
Moderne» — und in der Neuzeit, freilich stirker im lateinischen Westen als im
byzantinischen Osten. So verliert der abendldndische Kaiser, indem er zum An-
walt der Kirche wird, seine numinosen, aus archaischen Quellen stammenden
Qualitdten — aus der Gebliitsheiligkeit wird ein Amtscharisma. In Frankreich und
England halten sich die «Rois thaumaturges» ldnger als im Reich, ndmlich bis
zur Schwelle der modernen Revolutionen. Die Zweigewaltenlehre — und das
reale Gegeniiber von Papst und Kaiser, Kirche und Staat — setzen sich dauerhaft
gegeniiber den Ostlichen Modellen der Theopolitie und des Cédsaropapismus
durch. Zugleich entwickelt sich als Reflex des neuen christlichen Blicks auf die
Zeit eine Kultur der Verantwortung. An die Stelle einer wiederkehrenden tritt
eine fortschreitende, unumkehrbare, unwiederholbare Geschichte. Dies ist nun
aber der Horizont fiir eine gleichfalls unumkehrbare menschliche Verantwort-
lichkeit.

Das Christentum macht politisches Handeln rechenschaftspflichtig vor Gott
und dem Gewissen. Der moderne Verfassungsstaat, der auf diesem Fundament
aufbaut, schafft klare Verantwortungsrdume und Verantwortungszeiten. Er macht
zugleich deutlich, wer sich zu verantworten hat, in welchen zeitlichen Abstin-
den, vor welchen Instanzen, mit welchen Verfahren der Bestdtigung oder Ver-
werfung. Analog zur Verantwortung vor Gott bilden sich eine Reihe rechtlich-
politischer Verantwortlichkeiten in der Zeit heraus, die sich in der modernen De-
mokratie auf die ganze Breite des Staatslebens ausdehnen. Ein responsible go-
vernment entsteht, in dem die Herrschenden insgesamt den Beherrschten verant-
wortlich werden.

Der weltjenseitige Gott, die Kirche als Hiiterin des «Gottesgeddchtnisses» —
sie ist nicht-identisch mit dem Staat und notfalls in der Lage, ihm Paroli zu
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bieten! —, Politik «unter Gott» in dem prézisen Sinn, dass der Gottesbezug den
grossen Vorbehalt, die Grenze fiir alles menschliche Handeln bildet, Verantwor-
tung als Einstehen fir das Unwiderrutlich-Geschehene — das sind, schlagwortar-
tig verktrzt, die vom Christentum geschaffenen «neuen Konditionen» fiir die Po-
litik. Es sind grundlegend andere als in der Antike. Der beste Zeuge fiir diese
These ist der zornige Altphilologe Nietzsche mit seinen heftigen Austillen gegen
das Christentum und seiner Parteinahme fiir das Archaisch-Vitale der Alten
Welt.

These 3: Nun kann man sich vorstellen, dass ein so umstiirzender Prozess — in
der Tat eine «Umwertung aller Werte» — nicht ohne Reibungen und Widerstidnde
ablduft. Tatsédchlich bietet die europdische (und westliche) Geschichte auf Schritt
und Tritt Beispiele dafiir, wie zogernd und mithsam sich selbst das Christentum
von den berlieferten politisch-religiosen Denkweisen loste. Allzu nahe lag die
Versuchung, auch in christlichen Zeiten Himmel und Erde immer wieder durch
ein forderndes «Gott will es» kurzzuschliessen und den welttranszendenten Gott
in irdische Kdmpfe und Konflikte zu verstricken. Immer wieder wurde aus der
«Welt unter Gottr», fiir die der Mensch Verantwortung trigt, ein rigoroses «Gott
mit uns», ein Motto, das den Menschen als «Werkzeug Gottes» instrumentali-
sierte und von Verantwortung freistellte.

Grosse Teile der westlichen Religionsgeschichte kann man sich an diesem
Leitfaden vergegenwirtigen. Immer wieder kommt es zu Riickfillen in die my-
thische Einheit von Kult und Politik — zu einer Immanentisierung des Gottlichen,
einer Leugnung des die Geschichte in christlichen Zeiten pragenden «eschatolo-
gischen Vorbehalts». Das reicht von der im Prinzip schon von Augustin {iber-
wundenen Rom- und Reichstheologie bis zu den establishments der in manchen
Teilen Europas bis heute bestehenden Staatskirchen. Das reicht von alten bis zu
neuen politischen Theologien, vom Auserwihltheitsglauben Cromwells bis zum
Sendungsbewusstsein George W. Bushs. Die leidenschaftlich-gewalttitige Ver-
sicherung der Welt in Gott scheint ein ewiges menschliches Bediirfnis zu sein.
Selbst in den abgeschwichten Formen der «Zivilreligion» rivalisiert sie bis heute
mit den Kréften christlicher Weltfreigabe — in der Illusion, Christus sel so etwas
wie «der Ordner der Welt» und nicht vielmehr «unsere tédliche Freiheit» (Rein-
hold Schneider).

These 4: Freilich haben solche bundestheologischen und zivilreligisen «Bre-
chungen» der christlichen Botschaft die grundsétzlichen christlichen Unterschei-
dungen («Gebt dem Kaiser, was des Kaisers, und Gott, was Gottes ist») niemals
dauerhaft in Frage stellen konnen. Es blieb dabei, dass Politik im christlichen
Zeitalter ein «weltlich Ding» wurde — nicht mehr numinos aufgeladen wie in der
griechischen Polis oder im spatromischen Reich. Erst die modernen Totalitaris-
men, die man zu Recht als «politische Religionen» bezeichnet hat, versuchten
den christlichen Exorzismus am Staat riickgdngig zu machen. Sie wollten den
modernen Staat «redivinisieren» (Eric Voegelin), Staat und Kirche wieder ver-
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einigen — eine Rickkehr zur Antike, die nach dem Urteil Hermann Hellers nur
«mdoglich ist durch eine radikale Absage an das Christentumy».

Es ist fiir mich kein Zufall, dass dieser Versuch historisch Hand in Hand ging
mit einem lberdimensionalen Wiederaufleben von Personenkult, Vergéttlichung
der Herrscher, Apotheose der «toten Helden» im Umkreis totalitidrer Politik. Das
geht tber den traditionellen monarchischen Familialismus weit hinaus. Es gibt
dafiir nur antike Parallelen. Man denke an die «Pantheonisierung» Lenins im
Mausoleum auf dem Roten Platz, an die kultische Verehrung des Revolutions-
fithrers durch Menschen aus Russland und der ganzen Welt, an die Erlosungs-
und Auferstehungsdramaturgie der Feiern fiir die Toten des 9. November im
Deutschland Adolf Hitlers oder an die Bezeichnung von Herrschern als «hoher
Mittag» und «Reife der Volker» — an anbetungsgleiche Aussagen wie: «Er orga-
nisierte die Berge / und ordnete die Kiisten» (Stalin) oder: Seine Ideen sind «die
Sonne, die ewig scheint» (Mao Tse Tung).

Man konnte denken, das sei heute Vergangenheit, und ein Rickfall in my-
thische Vorstellungen einer «politischen Religion» sei in der erniichterten Ge-
genwart wenig wahrscheinlich; die Schreckenserfahrung totalitdrer Herrschaft
habe solche Maoglichkeiten mit einem Schlag vertrieben. Doch die Schrecken
sind noch nahe genug — der «redivinisierte» Staat bleibt, fiirchte ich, auch fir die
Zukunft eine reale Gefahr. Wo die christliche Scheidung der Gewalten in Frage
gestellt wird, da wird der Staat zum Alleinherrscher ohne Appellationsinstanz —
eine selbstbezogene Macht, gegen die sich der einzelne nur unter Aufbietung al-
ler Krifte des Willens und des Intellekts zu wehren vermag. Es gehort zum Bild
einer «Welt ohne Christentum», dass in ihr mit dem omnipotenten Staat auch der
«terror antiquus», der panische Angstschrei der Opfer, wiederkehrt.

These 5: Das heisst nicht, dass die klassische Rollenverteilung zwischen
Kirche und Staat fiir alle Zeiten unverdnderlich sein muss. Sie weist ja auch in
der heutigen westlichen Welt viele Varianten, viele unterschiedliche Akzen-
tuierungen auf. Der Staat hat in den neueren Jahrhunderten zahlreiche Tatigkei-
ten tibernommen, die frither in der Hand der Kirche lagen, er hat ein weltliches
Gesundheits- und Sozialwesen, ein staatliches Bildungs- und Erziehungswesen
geschaffen. Offentliche Titigkeiten, einst als Hilfe zu christlichem Leben in-
ititert, haben ein allgemeineres humanitires Vorzeichen erhalten. Weltliche Wir-
kungen des Christentums sind im westlichen Verfassungsstaat in viele Sach-
strukturen von Politik, Gesellschaft, Wirtschaft eingegangen. Das hat die Kirche
einerseits in ihrer 6ffentlichen Wirkung geschmilert, sie aber anderseits auch
von mannigfachen Biirden befreit. Sie kann sich heute freier und unbelasteter
ithrem eigentlichen Auftrag zuwenden: in einer profanen Welt von Gott als dem
«ganz Anderen» zu sprechen und das Gottesgedichtnis als Grenze aller absolu-
ten weltlichen Entwiirfe wachzuhalten.

Das dialektische Wechselspiel von Kirche und Welt diirfte deshalb auch im
21. Jahrhundert nicht zu Ende sein. Religiose und kulturelle Kréfte gewinnen
heute keineswegs nur in der aussereuropdischen Welt an Stirke. In Europa
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suchen die Krifte des Christentums und der Laizitdt nach einem Ausgleich. Die
totalitiire Erfahrung zwingt zur Uberpriifung alter Fronten und Festlegungen. So
werden «Kirche» und «Welt» auch in Zukunft innerhalb Europas und der west-
lichen Zivilisation aufeinander angewiesen bleiben. Man darf sogar auf neue In-
teraktionen gespannt sein.

Schapferische Interaktionen. Das Christentum und die Dialektik von Kirche und Welt

In fiinf kurzen Thesen versucht der Beitrag der Frage nachzugehen, welche Bedeutung
das Christentum fiir die westliche Kulturentwicklung, im Besonderen auch fur die Sphére
der Politik, gehabt hat und noch immer hat. Sodann wird die Frage offen gelassen, welche
Rolle es in Hinkunft unter Umstinden noch spielen wird — denn das dialektische
Wechselspiel von Kirche und Welt diirtte auch im 21. Jahrhundert nicht zu Ende sein.

Interactions créatrices. Le christianisme et la dialectique de |'Eglise et du monde

Par cinq courtes théses, cet article cherche a connaitre la signification du christianisme
pour le développement de la culture occidentale, en particulier aussi pour la sphere de la
politique, dans le passé et aujourd’hui. Demeure ouverte la question de son rdle a I’avenir
— car l’interaction dialectique entre 1’Eglise et le monde devrait continuer d’exister égale-
ment au 21&me siécle.

Creative interactions. Christianity and the dialectic between the Church and the World

In five brief hypotheses this paper attempts to investigate the importance of Christianity
for the development of Western culture, both past and present, and especially in the
political sphere. The question will be left open, as to what role it might yet play in the
future — for the dialectical interplay between Church and World is unlikely to come to an
end in this century.

Schliisselworter — Mots clés — Keywords

Christentum — christianisme — Christianity; Dialektik — dialectique — dialectic; Politik —
politique — politics; westliche Religionsgeschichte — histoire religieuse occidentale — wes-
tern religious history; Totalitarismen — totalitarismes — totalitarianism.

Hans Maier, Professor fir Christliche Weltanschauung, Religions- und Kulturtheorie,
Universitdt Miinchen.






ARTIKEL - ARTICLES






	Schöpferische Interaktionen : das Christentum und die Dialektik von Kirche und Welt

