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Ebertz /Kirchenmitgliedschaft

MICHAEL N. EBERTZ

Kirchenmitgliedschaft — ein Tauschverhaltnis?

Was sagt die heutige Religionssoziologie
zur Verdnderung der ,religidsen Szene” in
der pluralistischen Gesellschaft und zum
verdnderten Verhalten der Kirchenmitglie-
der? Unser Autor, Professor an der Katho-
lischen Fachhochschule in Freiburg i.Br,
geht vor allem jenen Problemen nach, die
sich aus der normierenden Kraft des Mark-
tes ergeben. (Redaktion)

Kirche auf dem ,Markt’

Wo Vertreter der Kirchen heute reden
und handeln, finden sie sich stets auf
einem ,Markt’ mit zahlreichen, kaum
mehr iiberschaubaren Alternativange-
boten von Sinndeutungen. Dies heifit
zum einen, daff die Kirchen keine
Monopol- beziehungsweise Oligopol-
stellung mehr im religiosen Feld be-
sitzen und auch ihre unausweichliche
Relevanz fiir den Alltag der Bevolke-
rung eingebiift haben; zum anderen,
daf$ sie in einen Prozefl der Deinstitu-
tionalisierung geraten sind (vgl. Ebertz
1996) und - angesichts von alternati-
ven Sinnstiftungen — an normativer
Kraft und damit an direkter und indi-
rekter Sanktionsmacht verloren haben,
diese zumindest inzwischen erheblich
geschwicht ist. Wichtig ist allerdings
zu sehen: Nicht durch einen Verdrén-
gungswettbewerb seitens einer ge-
schlossenen und umfassenden Weltan-
schauungsalternative ist das kirchlich
verfafte Christentum herausgefordert,

sondern durch eine Vielzahl von
Kriften. Sie tragen dazu bei, seine Gel-
tung und Verbindlichkeit zu relativie-
ren. Weniger die religise beziehungs-
weise weltanschauliche Pluralitit als
solche ist ein Novum, neuartig ist ihr
Ausmaf8 und die Tatsache, daf8 sie fiir
jeden Mann und fiir jede Frau, ja fiir
Jugendliche und Kinder offensichtlich
und - zumindest iiber die Internet-
und TV-Anschlu8stelle an die grofle
weite Welt — sozial zugénglich gewor-
den ist. Die zahlreichen Anbieter auf
dem ,Markt’ von Sinngebungsalter-
nativen relativieren jedoch nicht nur
die Geltung kirchlicher beziehungs-
weise christlicher Werte und Normen.
Sie relativieren sich auch wechselseitig
selbst und zeugen damit immer und
immer wieder neue Nachfragen und
Angebote von Sinngebungsalternati-
ven.

Es ist nicht abzusehen, wie dieser Dau-
errelativierungsprozef8 gesellschaftlich
an ein Ende gelangen oder eine Um-
kehr erhalten soll. Die Last der Ent-
lastung von diesem Sinngebungsstref3
wird ebenfalls individualisiert. Jede(r)
hat sie fiir sich selbst zu tragen, sofern
man ihr nicht tiberhaupt konsum- oder
sozialquietistisch entflieht, zum Bei-
spiel in eine geldbestimmte Welt des
Tauschens, des Kaufens, Verkaufens
und Genieflens, die selbst wieder — als
,alles bestimmende Wirklichkeit’ -
,religiése’ oder doch religionsahnliche
Ziige annehmen kann (s. Niichtern
1996, 314f; Ruster 1996). ,Indem das
Geld immer mehr zum absolut zurei-
chenden Ausdruck und Aquivalent
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aller Werte wird, erhebt es sich”, so hat
schon Georg Simmel (1958, 240f) am
Anfang unseres Jahrhunderts gesehen,
»in abstrakter Hohe tiber die ganze
Mannigfaltigkeit der Objekte, es wird
zum Zentrum, in dem die entgegenge-
setztesten, fremdesten, fernsten Dinge
ihr Gemeinsames finden und sich be-
rithren; damit gewahrt tatsachlich auch
das Geld jene Erhebung iiber das Ein-
zelne, jenes Zutrauen in seine Allmacht
wie in die eines hochsten Prinzips”.

Die 6konomische Vermarktung
des Religiosen

Wenn auch das Bild des ,Marktes’ nicht
die gesamte Wirklichkeit der religiosen
Landschaft abdeckt und die kompli-
zierte — teilweise noch traditional und
institutionell gepragte — Wirklichkeit
des Religiésen vereinfacht: die Sozial-
form des Marktes scheint doch die
vorherrschende Sozialform auch des
Religiésen zu werden, die der wach-
senden Individualisierung und Subjek-
tivierung der Sinngebung am ehesten
entspricht. Die Absicht der Evangeli-
schen Zentrale fiir Weltanschauungs-
fragen, die religiose Verbraucher-, ja
religiose Warenberatung zu forcieren
(FAZ 14.7.1995), gewinnt deshalb heu-
te hochgradige Plausibilitdt. Denn Reli-
gion, der Gewiheit und Geltung ihres
Wahrheitsanspruchs beraubt, sozial-
strukturell hochgradig unverbindlich
und zur Privatangelegenheit geworden
und nicht mehr monopoldhnlich von
den Kirchen verwaltet, wird inzwi-
schen unter verscharften Konkurrenz-
bedingungen nicht nur konsumiert,
sondern auch auf einem freien dkonomi-
schen Markt von Einzelanbietern oder
straff organisierten Weltanschauungs-
gruppen (vgl. Schmidt 1996) haupt-
und nebenberuflich verkauft: etwa in

therapeutischen Zentren und Praxen,
in Vereinen und Massenmedien, auf
Gesundheits- und Esoterik-Messen,
auf Kongressen, im Buchhandel, aber
auch in Volkshochschulen. Inzwischen
haben sich jenseits von Gemeinde- und
Kirchenstrukturen - fiihrend scheinen
hier die Niederlande zu sein - frei-
schaffende Philosophen und Theolo-
gen niedergelassen, die iiber kommer-
zielle Agenturen die Nachfrage nach
,Seelsorge’ bedienen und also gegen
Geld eine ,spirituelle Beratung’ oder
individuelle Bearbeitung und Durch-
fithrung personlicher Riten als ,unter-
stiitzende, bestarkende und erweitern-
de Bereicherung” in ,besonderen
Lebenszeiten” (von der Geburt bis zum
Tod) anbieten, wie es zum Beispiel in
einem einschldgigen Werbesprospekt
des Hamburger , Interim Instituts” von
Klaus Behner, einem ehemaligen, in-
zwischen aus der Kirche ausgetretenen
katholischen Priester, heifit.

Kirche als das traditionelle Modell
uberlieferter und institutionalisierter
Religion hat inzwischen sogar Konkur-
renz bekommen durch klassische Wirt-
schaftsunternehmen. Denken wir nur
an die Reklame von Otto Kern, Diesel
oder Benetton, die sich Profit aus dem
Umstand erhoffen, daf$ sie auch mittels
Werbung Sinnstiftung vermitteln, in-
dem sie - freilich in anderen Sozial-
formen: , dezentral, flexibel, auf be-
stimmte Gruppen bezogen und meist
nur fiir kurze Zeit verbindlich” - spezi-
fische Angebote liefern, ,wie die Welt,
die anderen, man selbst und natiirlich
auch der eigene Korper zu sehen und
zu behandeln sind, was richtig und
was ,des Teufels’ ist” (Reichertz 1995,
484f). Dafl Wirtschaftsunternehmen
sich selbst so verstehen kénnen, illu-
striert das Selbstverstindnis von Shell:
,Heute setzen sich Unternehmen tiber
ihre wirtschaftliche Funktion hinaus
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mehr und mehr fiir gesellschaftliche
Belange ein. Unternehmen, die erkannt
haben, daf8 der Staat, die Kirchen und
die sozialen Einrichtungen nicht iiber-
all sein konnen. Insofern sind wir nicht
die einzigen, die eine gewisse Verant-
wortung tibernehmen und versuchen,
diese Liicke zu schlieen”.

Kirchenmitgliedschaft als
Tauschverhiltnis

Haben nicht auch die Kirchen unter
der Dynamik der modernen Gesell-
schaftsentwicklung faktisch eine Trans-
formation in Richtung einer solchen
Tauschlogik vollzogen? Wurden nicht
auch sie von Markt-Logiken erfafit,
denen sie gar nicht mehr gegensteuern
konnen (und auch wollen)? Und hat
sich somit unter dem normativen, ja
vielleicht sogar ideologischen Schirm
der institutionell gerahmten religio-
sen Uberzeugungsgemeinschaft nicht
schon langst eine andere Sozialform
von Religion in die Kirchen hineinge-
schoben - von ihren Arbeits- und Fi-
nanzstrukturen begiinstigt, aber von
ihren groen und kleinen ,Chefideolo-
gen’ langst nicht eingestanden, von
_ihren Theologen immer noch nicht le-
gitimiert und von den schrumpfenden
und tendenziell vergreisenden, milieu-
verengten Gemeinden erst recht noch
nicht akzeptiert ? Ist nicht die Kirche so
etwas wie eine ,Bastardorganisation’,
vornehmer formuliert: ein hybrides
Mischgebilde geworden, das sich zwar
aus Mustern unterschiedlicher Orga-
nisationstypen zusammensetzt, in de-
nen aber sozusagen die , Flicken’ der
Uberzeugungsorganisation immer un-
scheinbarer werden? Folgt man der
jungsten Mitgliedschaftsstudie der
EKD (1993, 16f), 148t sich der doppelte
Schlufl ziehen, dafl nur ca. 10 Prozent

der Befragten sich mit ihrer Kirche sehr
verbunden fiihlen, héufig den Gottes-
dienst besuchen, am Leben der Orts-
gemeinde regen Anteil nehmen und
»die kirchliche Gemeinschaft (schit-
zen), die ihnen einen inneren Halt,
Trost und Hilfe vermittelt”. Auf min-
destens 70 Prozent berechnet die EKD-
Studie dagegen den Anteil derjeni-
gen Kirchenmitglieder, die sich anders
verhalten, als es kirchlicherseits ,,von
ihnen erwartet wird”. Auffillig ist
allerdings: Obwohl fiir diese die Kir-
chenmitgliedschaft keine grole Bedeu-
tung hat, lehnen sie ihre Einbindung in
die Kirche nicht ab, sind und bleiben
Kirchenmitglieder. Nur fiir einen
Bruchteil dieser Majoritét der Kirchen-
mitglieder kommt ein Austritt tber-
haupt in Frage. Sie setzen aber offen-
sichtlich ,,andere Schwerpunkte, folgen
in ihrem Kirchenverhéltnis offenbar
anderen Mustern und Plausibilitaten”
(EKD 1993, 9, 16; vgl. auch Hansel-
mann/Hild / Lohse 1984, 38ff).
Manchmal noch werden sie als ,Tauf-
scheinprotestanten’, ,Karteileichen’
oder als ,U-Boot-Christen’ diskredi-
tiert, obwohl man seitens der Kirchen
an ihren finanziellen ,Krediten’ nicht
uninteressiert ist. Neuere Arbeiten ha-
ben ein solches Kirchenverhiltnis der
gewachsenen Mehrheit in beiden Kon-
fessionen mit dem Ausdruck ,diffus’
(Gabriel 1992, 183ff), die beiden letzten
EKD-Mitgliedschaftsstudien mit dem
Ausdruck ,Unbestimmtheit’ zu cha-
rakterisieren versucht (Hanselmann/
Hild /Lohse 1984, 39ff, 64ff; EKD 1993,
15ff) und damit auch eine gewisse in-
tellektuelle Verlegenheit nicht gerade
verbergen konnen.

Deutlich jedenfalls ist: Der Auftritt der
meisten Kirchenmitglieder folgt nicht
den Mustern einer ,Uberzeugungs-
organisation’. Dem Idealtyp der Uber-
zeugungsorganisation scheinen in der
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gesellschaftlichen Realitdt andere Or-
ganisationen noch markanter zu ent-
sprechen als die beiden Grofkirchen:
Sportvereine, Mainnergesangsvereine,
der Bund der Steuerzahler, Green-
peace, ja sogar politische Parteien, erst
recht religiose Sekten, Freikirchen und
andere religiose Sondergemeinschaf-
ten.

Selbst die Kommunikations- und
Handlungsebene der konkreten kirch-
lichen Gemeinde — ein Begriff, der im
katholischen Raum ja erst innerhalb
der letzten 30 Jahre Auftrieb erhielt
(vgl. Lehmann 1972) — scheint dem
Idealtypus der Uberzeugungsorganisa-
tion empirisch nur anndhernd zu ent-
sprechen. Sosehr in den kirchlichen
Gemeinden auf Aktivierung gedrédngt
wird, so empfindlich ist die Reaktion,
sobald ,Laien’ eine bestimmtes Maf$ an
Apathie verlassen und ein auf Identi-
fikation gegriindetes Engagement ent-
wickeln. So lange gewisse exakt defi-
nierte Aktivitdten und Mindestbeitrédge
geleistet werden, wird eher Uberapa-
thie als Uberaktivitit geduldet, die ja
die Autonomie der kirchlichen Biiro-
kratie tangieren und andererseits ver-
mutlich Zielkonflikte unter den Teil-
nehmern hervorrufen wiirde, die nach
innen die Kooperation und nach aufien
das Image gefidhrden konnten (vgl.
Hoffmann 1972, 381, 385). Nicht nur
manchmal hat man den Eindruck, daf}
Unruhe in der Gemeinde , eher durch
eine Verdnderung der Praxis als bei
einfachem Nichtstun” entsteht (Spiegel
1969, 35). Auffdllig ist zudem, da8 sich
selbst unter den regelmégligen Gottes-
dienstbesuchern ein hoher Anteil be-
findet, der die offiziellen kirchlichen
Glaubensiiberzeugung nicht teilt be-
ziehungsweise auflerchristlichen Vor-
stellungen und Praktiken anhéngt. Daf8
es auch eine Kirchenferne der Kirchen-
nahen gibt, ist schon daran zu erken-

nen, dal (in Deutschland) nicht alle
rituell kirchennahen Protestanten und
Katholiken, sondern nur 45 bezie-
hungsweise 72 Prozent unter ihnen in
irgendeiner Form an ein Leben nach
dem Tode glauben. 12 Prozent der kir-
chennahen Katholiken und 37 Prozent
der kirchennahen Protestanten geben
sogar zu, daran nicht zu glauben (IfD
Allensbach 1992). Eine fachlich her-
vorragende empirische Studie in der
Schweiz (Dubach u. Campiche 1993)
belegt umgekehrt, da von den kir-
chentreuen(!) Katholiken ein Drittel(!)
dem reinkarnatorischen Wiederge-
burtsglauben anhéngt. Eine andere
Studie (Eiben 1992, 95) konnte zeigen,
daB sich die Mitglieder und Sympa-
thisanten okkulter und esoterischer
Gruppen zu etwa einem Drittel aus
Kirchgangerinnen und Kirchgéngern
rekrutieren. Daf sich inzwischen zahl-
reiche Kirchengemeinden an dem An-
gebots-Nachfrage-Verhaltnisprinzip
orientieren und héaufig mit Volkshoch-
schulen und &hnlichen Einrichtungen
konkurrieren (vgl. Steinkamp 1979,
81ff), 148t ebenfalls den Schluf} zu, daf§
sich Kirche auf dieser Organisations-
ebene kaum mehr als Uberzeugungs-
organisation charakterisieren 148t.

Jene empirische Studie in der Schweiz
erhértet die These, da8 sich das Kir-
chenmitgliedschaftsverhiltnis  iiber-
haupt immer weniger in Richtung
eines Uberzeugungsverhiltnisses ge-
staltet. Der Mitgliedschafts-Typ des
,Anhidngers’ ist dementsprechend in
beiden Konfessionen zur Minderheit
geworden (s. Dubach 1993, 161). Diese
Untersuchung zeigt aber auch zu-
gleich, wie das bislang als ,unbe-
stimmt’ charakterisierte kirchliche Mit-
gliedschaftsverhiltnis der Mehrheit
durchaus genauer bestimmbar wire.
Empirisch immer klarer wird namlich,
dal sich dieses kirchliche Mitglied-
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schaftsverhéltnis der Mehrheit in ein
Tauschverhdltnis verwandelt hat, in dem
sich die Frage nach dem Nutzen der
Mitgliedschaft — aber auch nach deren
Kosten — vordrdngen kann: Akzen-
tuiert wird dann nicht, wie von den
,Anhingern’, die Ubereinstimmung
personlicher und kirchlicher Wertvor-
stellungen, sondern der jeweils person-
liche Nutzen, der aus der Kirchenmit-
gliedschaft gezogen wird (vgl. Dubach
1993, 152). Im Gegensatz zum Typ des
,Anhéngers’, der — wenn iiberhaupt -
nur ein schwach ausgeprégtes Kosten-
Nutzen-Denken in kirchlichen Dingen
zeigt, herrscht bei diesem Mehrheits-
typ — die Schweizer nennen ihn kurz
den ,Kunden’ - die Auffassung vor,
»auch ohne die Kirche an Gott glauben
zu kénnen” und als Mitglied auch
nicht kontinuierlich an den Angeboten
der Kirche teilnehmen zu miissen
(Dubach 1993, 161f). Ein selbstbe-
stimmtes Tauschverhéltnis, das heif3t
eine Logik von Leistung und Gegen-
leistung, beherrscht die Beziehung des
,JKunden’ zur Kirche, vergleichbar der
Klientel von sozialen Dienstleistungs-
organisationen. Dieser ,Kunde’' lafit
sich also seine ,Kirchenmitgliedschaft
im wahrsten Sinne des Worts etwas
kosten, wahrt jedoch im iibrigen
Distanz zum kirchlichen Leben”, insbe-
sondere zum kontinuierlichen und in-
teraktiv dichten ,kirchlichen Gemein-
schaftsleben” (Dubach 1993, 162f). Vor
allem anderen sind ihm an der Kirche
die rituellen Begleitungen der personli-
chen Lebenswenden, also Taufe, Hoch-
zeit und Beerdigung, aber auch die
Feier kollektiver Lebenswenden (wie
Weihnachten) wichtig, abgesehen da-
von, daff man ja ,nie sagen kann, ob
man die Kirche nicht einmal noétig
haben wird” (vgl. Dubach 1993, 160).
Dieser Akzent, den der ,Kunde’ auf die
kirchlich angebotenen Passageriten

und auf die Kirche als religiéses Vor-
sorgesystem, als sozusagen religiose
Sozialversicherungseinrichtung setzt,
unterscheidet ihn nicht nur vom Typ
des ,Anhéngers’, sondern auch von
einem anderen Mitgliedschaftstyp,
den ich kurz den ,Apathiker’ nennen
mochte. Mit dem ,Kirchenapathiker’,
den ein geringes Interesse selbst an den
Passageriten und auch nur ,minima-
le Kosten-Nutzen-Erwdgungen”, aber
eine hohe Austrittsneigung charakteri-
sieren, verbindet den ,Kirchenkunden’
die Tatsache, daf8 die religiésen Wahr-
heits- und Geltungsanspriiche der Kir-
chen im Vergleich zum ,Anhénger’ kei-
nen zentralen Bezugspunkt fiir die
Mitgliedschaft abgeben (Dubach 1993,
163f).

Das Sozialprofil
der Kirchenkunden’

Blickt man auf das — empirisch aller-
dings noch relativ unscharfe — Sozial-
profil der unterschiedlichen Kirchen-
mitgliedschaftstypen, scheint es einer
gewissen Plausibilitét nicht zu entbeh-
ren, daf zu dem von einem Tauschver-
héltnis durchdrungenen Kirchenver-
héltnis eher Personen neigen, deren
Alltag und Lebenslage stark in 6kono-
mische Tauschprozesse eingebunden
sind. Unter den ,Kirchenkunden’ sind
eher Erwerbstitige als Nichterwerbs-
tatige, eher Méanner als Frauen, eher
Bildungsschwache, in Ausbildung Ste-
hende, eher Arbeiter, leitende Ange-
stellte und groflere Selbststandige.
Auch scheint es kein Zufall zu sein,
daf$ die jiingere Generation und Ange-
horige von konfessionsverschiedenen
Ehen, also Menschen, die sich in ihren
sozialen Beziehungen konfessionellen
Postulaten kaum fiigen koénnen, ohne
diese Beziehungen zu gefahrden, unter
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den ,Kunden’ iiberreprasentiert sind
(vgl. Dubach 1993, 163ff). Eine neuere
Grof$stadt-Studie (Kecskes u. Wolf
1996) zeigt, daB die ritualistische,
sprich nur die Riten der individuellen
und kollektiven Lebenswenden (bei
Geburt, Heirat und Tod sowie an Weih-
nachten) praktizierende Form von
Kirchlichkeit geradezu ein eigenstandi-
ger, gemeindeunabhéngiger Kirchen-
mitgliedschaftsstil geworden ist, der
auch eine eigene soziale Tragerschaft
mit eigenem sozialen Profil hat. Unter
ihr dominieren Arbeiter (s. auch Daiber
1995, 157) und (damit) Menschen, die
sehr stark in verwandtschaftliche und
lokale Beziehungsnetzwerke eingebun-
den sind. Thre Netzwerke sind zugleich
kleiner und enger gekniipft als diejeni-
gen anderer Personen (s. Kecskes u.
Wolf 1996, 161, 158). Sie nutzen also die
kirchlichen Ritenangebote hochgradig
selektiv nach Vorgabe ihrer personli-
chen Hochstrelevanzen, vor allem auch
zur Heiligung ihrer Lebensgeschichten
und ihres personlichen familial-ver-
wandtschaftlichen Beziehungsfeldes.
Dieser Lokalismus, Familialismus und
Biographismus stellt ihnen zugleich
eine personlich wichtige Quelle ihres
Lebenssinnes — eine Transzendenz im
Diesseits (Arnold Gehlen) ~ dar.

Die Hauptform von sichtbarer Kirch-
lichkeit beziehungsweise Religiositat
ist damit weitgehend ,Passagenreligio-
sitit’ geworden - eine, wenn nicht die
zentrale Form von ,popularer Religio-
sitat’ (vgl. schon Ebertz u. Schultheis
1986; auch Ebertz 1993), die fiir die
alltigliche Lebensfithrung kaum direk-
te Relevanz besitzen diirfte und selbst
von einigen Konfessionslosen ge-
schatzt wird, sei es, daB sie ihre Kinder
taufen lassen (wollen), sei es, dafs sie —
wie in einigen Regionen Ostdeutsch-
land — an der Jugendweihe festhalten.
Unter Beriicksichtigung anderer, hier

nicht entfaltbarer Befunde 14t sich
auch der Schluf ziehen, daf8 kirchliche
Religiositdt von einer groen Zahl der
Kirchenmitglieder, aber auch von einer
Minderheit der Konfessionslosen, weit-
gehend als Dienstleistungspraxis, ihre
Beziehung zur Kirche als ein situatives,
kundendhnliches Verhéltnis und Kir-
che somit zunehmend als Dienstlei-
stungsorganisation interpretiert wird.

Von der Wahrheit zur Ware?

Macht die Zuriickdrangung der insti-
tutionellen Wahrheits- und Geltungs-
anspriiche der Kirchen und das Vor-
dringen einer Tauschlogik in der Kir-
chenmitgliedschaftsbeziehung die von
den Kirchen nachgefragte religise
Dienstleistung schon zur ,Ware’ ? Die
Tatsache, dafl Kirchen biirokratische,
mit professionell qualifizierten Berufen
und Experten und bezahltem Personal
operierende Arbeitsorganisationen ge-
worden sind, welche das generalisierte
Tauschmittel des Geldes zur Sicherung
ihrer 6konomischen Basis erschlieflen
miissen, ist noch kein hinreichender
Grund, die Antwort auf diese Frage zu
bejahen. Sie konnte freilich dann nicht
verneint werden, wenn die ,Produzen-
ten’ des religiésen Gutes — also etwa
der Pfarrer oder die Kirchenleitung —
iiber das ,Produkt’ ihrer beruflichen
Arbeit - also Verkiindigung, Sakra-
menten- und Kasualienverwaltung
und Diakonie - als Privateigentum ver-
fiigten und dieses nicht zum unmit-
telbaren ,Verbrauch’, sondern zum
Zweck des Tauschs als Gewerbe- oder
Handelsgut, also als Mittel der priva-
ten Gewinnerzielung bestimmten. Die
Bedingungen hierfiir sind freilich in
beiden Kirchen, die zwar auch wirt-
schaftende, aber keine Wirtschaftsorga-
nisationen sind, nicht gegeben.
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Nicht jeder Tausch von Giitern ist also
schon als 6konomischer Tausch, als
Warentausch, zu begreifen — denken
wir etwa an den beiderseitigen Tausch
von Zirtlichkeiten der Liebenden, an
die allgemeine Reziprozitdt im Fami-
lienleben oder an den Dank. Nicht jede
Gabe ist schon Ware. Eine stillende
Mutter denkt noch nicht an den ,Riick-
fluf’ ihrer Gabe im Rentenalter. Im
Unterschied zu den speziellen und
preis- oder tarifgenauen Verpflichtun-
gen, die durch 6konomischen Tausch
begriindet werden und sich auch in
Gestalt eines formellen Vertrages mani-
festieren konnen, basiert dieser Tausch
auf unspezifischen Erwartungen und
Verpflichtungen tiber kiinftige Gegen-
leistungen. Sinnvoll ist es deshalb, von
sozialem Tausch zu sprechen. Sein be-
sonderer Charakter liegt darin, daf
eine Seite eine Leistung, die durchaus
auch finanzieller Art sein kann, er-
bringt, ohne daf8 die Art der zu erwar-
tenden Gegenleistungen im einzelnen
festgelegt und exakt verrechenbar ist.
Es besteht lediglich eine begriindete
allgemeine Erwartung, daf8 der Partner
in der Zukunft irgendeine als Gegen-
leistung akzeptierte Leistung erbrin-
gen wird (vgl. Dubach 1993, 153). Da
also keine vorgangigen Abmachungen
tiber Gegenleistungen getroffen wer-
den, setzt sozialer Tausch Vertrauen in
die sozialen Beziehungen der Betei-
ligten, auch ,Systemvertrauen’ voraus.

Zum Ookonomischen Tauschproblem,
also zu einer Kostenfrage, wird die
soziale Tauschbeziehung im Kirchen-
mitgliedschaftsverhiltnis erst dann,
wenn ihr Nutzen seitens des Kirchen-
mitglieds strittig, das heiit das Ver-
trauen in die generell erwartbare ba-
sale Gegenleistung Schritt fiir Schritt
oder mit einem Schlag massiv ent-
tauscht und nicht mehr ausbalanciert

wird (vgl. Hild 1974, 288; Ebertz 1995b,
165f). Dann auch kann es zum Kirchen-
austritt kommen, wie er jiingst entlang
von biographischen Interviews als
eben ,abgebrochener Tausch” explora-
tiv erforscht wurde (s. Schmied 1994;
vgl. auch Mette 1992).

Wéhrend die Funktionstrager der
Kirchen den Erfolg ihrer Erwartungen
vor allem am Teilnahmeverhalten der
Mitglieder und an der Befolgung kirch-
licher Normen messen, konzentrieren
sich die Erwartungen der Mehrheit
der ibrigen Kirchenmitglieder um
den Gesichtspunkt, ob die kirchlichen
Deutungsschemata und symbolischen
Handlungen ihnen helfen, zu verste-
hen und selbst verstanden zu werden,
ob sie ihnen helfen, ihre Interaktionen
fortzufithren und ihre jeweilige ,Le-
benssituation zu bestehen und festlich
zu begehen” (Niichtern 1994, 49; vgl.
Geller 1986, 33f, 59).

Die in der Kirche Verantwortlichen
kommen solchen Erwartungen - etwa
im Zusammenhang mit der Nachfrage
nach der rituellen Begleitung eines
Ubergangs in einen neuen Lebensab-
schnitt — haufig nicht entgegen. Jene,
die sonst von den finanziellen Mitteln
(Kirchensteuer, Kirchenbeitrag) der
Mehrheit der Kirchenmitglieder leben,
konnen Vertrauen verspielen, ja zer-
storen, wenn sie etwa die einmalige
Bitte um rituell kommunizierte gott-
liche Gnade mit theologischen Rigoris-
men beantworten. Sie verletzen dann
soziale Tauscherwartungen, was sich
in der lebensweltlichen Sprache vieler
Kirchenmitglieder etwa so formulie-
ren lat: ,Ich habe immer meine Kir-
chensteuern oder Kirchenbeitrdge be-
zahlt, aber nie etwas von der Kirche
gewollt. Jetzt will ich einmal etwas
von ihr haben und es wird mir verwei-
gert’.
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Kirche als ,Gemeinde’?

Das Vordringen von Tauschbeziehun-
gen im kirchlichen Mitgliedschafts-
verhiltnis, sosehr es auch deutlichen
Trends in der heutigen Gesellschaft —
der strukturellen, kulturellen und in-
dividuellen Pluralisierung und damit
der Privatisierung des Religidsen (vgl.
Ebertz 1995) — entspricht, wird zu-
gleich zu einer kircheninternen An-
frage an die Qualitdit und Qualitéts-
sicherung kirchlicher Dienstleistungen
sowie an die - selten thematisierten —
vielfdltigen sozialen und kulturellen
Begrenztheiten und Beschrinktheiten des
kirchlichen Lebens, insbesondere des
parochialen Gemeindelebens. Vertragt die
hier und da spiirbare Kuschelwérme
von Kirchengemeinden iiberhaupt
Fremdheit und Neuzugang? Hans
Wulf (1993, 9) wagt die These, ,daf8
heute vor der Gemeinde mehr Christen
leben als innerhalb. In dem Mafle, in
dem die Kirche ihre Identitit in die
Gemeinde verlagert, kiindigt sie die
inneren und &ufleren Beziehungen die-
ser Menschen zur Kirche auf”. Ist es
nicht so, wie er weiter schreibt, ,da$
die Kirche durch die Bindung an den
kleinen, aber sehr intensiven Gemein-
debetrieb den Zugang zu sich laufend
erschwert”? Ist es nicht so, wie ich reli-
gionssoziologisch weiterfragen moch-
te, daf8 die durchschnittliche Kirchen-
gemeinde die religiosen Relevanz-
systeme vieler, wenn nicht der meisten
Menschen kaum mit ihrem eigenen
Relevanzsystem in Deckung zu brin-
gen vermag? Zu denken ist auch an
eine Minderheit derer, die mit aufler-
alltaglichen Gottes- oder ,Pneuma’-
erfahrungen konfrontiert wurden und
deshalb innerhalb von Kirche und Ge-
meinde pathologisiert werden (vgl.
Nestler 1995). Ist es nicht so, um kul-
tursoziologisch weiterzufragen, daf$

die konkreten parochialen Gemeinden
nicht selten im festen Griff ganz be-
stimmter, genau beschreibbarer ,Erleb-
nismilieus’ (Schulze 1992) sind und
deshalb auf andere als ausschlieSend,
als lebensfern und belanglos, ja ab-
stoffend wirken?

Die Kirchengemeinden drohen zu Seg-
menten einer partikularen Alters- und
Bildungskultur zu werden, die eine
Teil- oder Sonderkultur représentieren.
In den 90er Jahren setzt sich niamlich
eine bereits in den 80er Jahren erkenn-
bare scharfe Tendenz zur Vergreisung
der Gottesdienstgemeinden fort (s.
Noelle-Neumann u. Kocher 1987, 176f)
und damit eine massive Milieuver-
engung der Kirchengemeinden tiber-
haupt, in denen vor allem Frauen sich
(ehrenamtlich) betdtigen, worin sie
moglicherweise eine Art Statusersatz
finden. Der wachsenden ,Vergreisung'’
der Kirchengemeinden entspricht die
der Geistlichkeit, deren Altersdurch-
schnitt inzwischen ebenfalls gegen 60
tendiert.

Meine These ist, daf§ diese sozialstruk-
turelle und generationelle Milieuver-
engung bereits erheblich dazu beitrigt,
viele Menschen in Distanz, ja in abso-
luter Beziehungslosigkeit zum kirch-
lichen Leben zu halten, nicht zuletzt
auch Jugendliche (vgl. Ebertz 1995a;
1996a).

Von der Gemeindepastoral zur
Kommunikationspastoral?

Die vielfaltigen Begrenztheiten und
Beschrinktheiten des kirchlichen Le-
bens, scheinen also, kurz gesagt, darin
zu kulminieren, ganze Bevdlkerungs-
gruppen aus dem kirchlichen Kom-
munikations- und Handlungszusam-
menhang auszuschliefen beziehungs-
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weise ihnen das Leben schwer zu
machen - sicher ungewollt, aber fak-
tisch. Damit steht die Kirche vor der
Herausforderung, neue Wege zu die-
sen Bevolkerungsgruppen zu suchen,
und die Frage stellt sich, ob diese Wege
tiberhaupt noch durch die verengten
Formen der traditionellen Gemeinde-
pastoral, auf die sich die Mehrheit der
Bistiimer beinahe ausschlieflich zu
konzentrieren scheint, fithren kénnen.
Gilt es also Abschied zu nehmen von
liebgewordenen Bildern der Kirchen-
gemeinde, die theologisch zwar legitim
zu sein beanspruchen, aber immer
weniger zu den modernen Lebensver-
héltnissen zu passen scheinen? Ist also
nicht die Notwendigkeit einer Eme-
ritierung und Relativierung iber-
kommener und vertrauter sowie der
Einbau neuer Modelle von Kirche an-
gesagt, einer Kirche, die als ein wan-
derndes Gottesvolk durch die Ge-
schichte einen inkarnatorischen Gott
der Geschichte verkiindet? Ist ange-
sichts der skizzierten Milieuverengung
und eines massiven Trends zur reli-
giosen Tausch-, ja Marktbeziehung
nicht eine Umakzentuierung von der
Gemeindepastoral zu einer Kommu-
nikationspastoral der ,Zwischenrdume’
(zwischen den Kirchengemeinden) an-
gesagt?

In seinem Buch ,Kirche bei Gelegen-
heit” schreibt Michael Niichtern (1991,
128) auch und gerade im Blick auf die
Kirchenmitgliedschaft als Tauschver-
héltnis: ,Die Zukunftsaufgabe fiir die
Kirche am Ende des 20. Jahrhunderts
besteht darin, Strukturen der Kom-
munikation zu entwickeln, die von
einer Gleichwertigkeit parochialer und
nichtparochialer Dienste ausgehen und
so die gelegentliche Kirchlichkeit deut-
lich rehabilitieren. Die Ortsgemeinde
ist Teil in einem Netz und nicht mehr
in dem Sinn die Mitte, daf alle kirch-

liche Aktivitdt ihr zuarbeiten, sich in
ihr zeigen und um sie kreisen miifSte.
Solche gewissermaBlen vorkopernika-
nische Sicht mufl ,gewendet’ werden,
will man die Wirklichkeit nicht verlie-
ren. Die vielféltigen kirchlichen Dien-
ste kreisen — um im Bild zu bleiben -
vielmehr um die christliche Wahrheit”.
Die christlichen Kirchen - auch und
gerade die katholische, die sich als
,Bischofskirche’ nicht auf ,Gemeinde-
kirche’ reduzieren laSt, — verfiigen ja
bereits iiber eine Vielfalt an nichtparo-
chialen Pastoral- und Sozialformen, die
ausbaubar, weiter entwickelbar und
(inkarnations-)theologisch neu legiti-
mierbar wiéren: angefangen bei den
Versammlungen zu Bachkonzerten
oder passageren Veranstaltungen einer
,City-Pastoral’ tiber Kirchen- bezie-
hungsweise Katholikentage, Wallfahr-
ten und Betdtigungen in caritativen
Einrichtungen bis hin zum mobilen
Kloster auf der Kirmes, zur offenen
geistlichen ,Tankstelle’ der Kommuni-
tat in Burgund oder zu ,Mini-Taizés’
(vgl. Mischler 1992). Die klassischen
Formen der Kkategorialen Seelsorge
(zum Beispiel an Kranken, Straffalli-
gen, Reisenden, Studierenden) sind
hier ebenso zu erwihnen wie die
Medien- und Buch- beziehungsweise
Lesepastoral (vgl. Muth 1996). Nicht
zuletzt ist in diesem Zusammenhang
an die kirchlichen Exerzitienhduser
und Akademien zu denken. Sie sind
nicht selten ,Gaststitten’ fiir ,Gemein-
defliichtlinge’ und beherbergen unter
ihren Déchern auch und gerade solche
Christen, die ihr Kirchenmitglied-
schaftsverhaltnis als — dauerhaftes oder
voriibergehendes — soziales Tauschver-
héltnis begreifen und diesen ,guten
Tausch’ nicht missen wollen. Die
Kirchenleitungen sollten sich die Frage
stellen, ob es angesichts der knapper
werdenden Kirchenkassen verantwort-
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bar ist, solche kommunikationspasto-
ralen Formen von ,Kirche in den
Zwischenrdumen’ einem anhaltenden
,Gemeindefetischismus’ zu opfern,
oder ob es nicht an der Zeit ist, sie in

einer missionarischen Offensive kraft-
voll weiterzuentwickeln, um den auch
in der modernen Gesellschaft nachhal-
tigen religiosen Hunger christlich zu
stillen.
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