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Michael Reder, Religion in sdkularer
Gesellschaft. Uber die neue Aufmerksam-
keit fiir Religion in der politischen Philo-
sophie (= Alber Praktische Philosophie
86), Freiburg/Miinchen, Verlag Karl Al-
ber, 2013, 453 S.

Michael Reder habilitierte sich mit der
vorliegenden Arbeit 2011 an der Ludwig-
Maximilians-Universitdt ~Miinchen im
Fach Philosophie. Mittlerweile hat Reder
eine Professur fiir Sozial- und Religions-
philosophie an der Hochschule fiir Philo-
sophie SJ in Miinchen inne. Er konnte
bereits mit einer fritheren Publikation auf
sich aufmerksam machen: Zusammen mit
Josef Schmidt gab er 2008 einen suhr-
kamp-Band heraus, der eine Diskussion
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mit Jiirgen Habermas iiber dessen Begriff
«postsdkular» dokumentiert (Ein Bewusst-
sein von dem, was fehlt. Eine Diskussion
mit Jirgen Habermas, Frankfurt a. M.
2008).

Jirgen Habermas ist es auch, der den
Kreis der sechs Philosophen erdffnet, de-
nen sich Reder im Hauptteil seiner Habili-
tationsschrift (Kapitel 3) widmet. Gemein-
sam ist ihnen, dass sie sich in ithrem Den-
ken (wieder) pointiert mit der Religions-
thematik auseinandersetzen. Nebst Jirgen
Habermas wihlte Reder fiir seine Studien
Richard Rorty, Michael Walzer, Niklas
Luhmann, Jacques Derrida und Gianni
Vattimo als Referenzautoren. Damit ist
zugleich ein Panoptikum gezeichnet, das
wesentliche Richtungen heutiger politi-
scher Philosophie abbildet (Liberalismus,
Pragmatismus, Kommunitarismus, Sys-
temtheorie, Postmoderne). Vermissen wird
man in diesem Reigen allenfalls den kana-
dischen Kommunitaristen Charles Taylor,
der fiir das Versténdnis der Sikularisierung
wichtige Uberlegungen vorgelegt hat (vgl.
zur Begriindung bei Reder 35, FN 25).

Reder stellt diesen sechs Studien zwei
einleitende Kapitel voran (Kapitel 1 und
2). Das erste Kapitel «Religion im Kontext
der Sékularisierung» (13-37) skizziert die
Wandlungen des Sikularisierungspara-
digmas, thematisiert die neue Aufmerk-
samkeit fiir Religion in der philosophi-
schen Debatte und fiihrt in die Fragestel-
lung und Struktur der Arbeit ein. Das
zweite Kapitel «Interdisziplindre Kontex-
te» (38-73) referiert namhafte Religions-
theorien der Moderne, ohne schon einen
abschliessenden Religionsbegriff vorzule-
gen. Reder unterscheidet sodann eine
kantische von einer hegelschen Tradition
politischer Philosophie und sieht einen
Vorzug Hegels darin, dass er Kants Tren-
nung von Moralitdt und Legalitdt zuriick-
nimmt und die Vielfalt sozialer und mora-
lischer Praktiken als Voraussetzung des
Politischen zu integrieren erlaubt (vgl. 67).
Somit hat Reder ein gewisses «Schema»
(vgl. 70-73) gewonnen, mit dem er sich
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den einzelnen Vertretern politischer Philo-
sophie zuwenden kann.

«Postsdkularitdt und die Folgen fiir die
Demokratie» — unter diesem Titel rekon-
struiert Reder den Ansatz von Jiirgen
Habermas (74—127). Reder kann zeigen,
dass im «postmetaphysischen Denken»
von Habermas die Religion erst relativ
spét, ab Mitte der 1990er Jahre, verstéirkte
Aufmerksamkeit findet. Der Begriff der
«postsakularen Gesellschafty wurde be-
sonders durch Habermas‘ Rede bei der
Verleihung des Friedenspreises 2001 zum
Ausgangspunkt einer breiten Debatte.
Gemiss Reder ist «postsdkular» «nicht nur
ein deskriptiver Begriff, der dem fakti-
schen Bedeutungszuwachs von Religionen
in weltgesellschaftlichen Diskursen Rech-
nung trigt, sondern er ist auch ein norma-
tiver Begriff, weil mit ihm ausgedriickt
wird, dass Religionen ein moralisches
Potenzial implizieren, das fiir die Losung
aktueller gesellschaftlicher Probleme von
Bedeutung ist» (89). Habermas setzt dabei
die neuzeitliche Trennung von Kirche und
Staat sowie die Geltung der Religionsfrei-
heit voraus. In diesem Rahmen sieht er die
Religionen als eine ernstzunehmende Stim-
me und als moralisches Potenzial fiir den
demokratischen Diskurs. Die Religionen
miissen ihre Uberzeugungen in der Offent-
lichkeit allerdings in eine sdkulare Sprache
iibersetzen (Ubersetzungsvorbehalt).

Bei jedem Autor ldsst Reder auf die
Darstellung eine kritische Diskussion fol-
gen. Anfragen an Habermas sind etwa, ob
er Religion nicht zu sehr funktionalisiere,
indem er diese «fiir eine reflexive Bearbei-
tung der moralischen Probleme der Mo-
derne» instrumentalisiere (vgl. 109). Aus-
serdem problematisiert Reder die strikte
Unterscheidung von Glauben und Wissen
(112-117) sowie von Moral und Ethik
(118-121) bei Habermas. Reder identifi-
ziert Habermas’ Religionsverstdndnis als
Fideismus, weil Glaube hier letztlich als
nichtrationale Entscheidung des einzelnen
Menschen gedeutet werde (vgl. 113, 117).
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Nur stichwortartig sei hier auf die wei-
teren Studien eingegangen: Richard Rorty
(127-159) kritisiert die traditionelle Meta-
physik, pladiert fiir einen «Nonfoundatio-
nalism» und fiir eine liberale Begrenzung
von Religion. Er entwirft als philoso-
phisches Leitbild die Figur der «liberalen
Ironikerin». Rortys Religionskritik ist ge-
kennzeichnet von einem Antiklerikalis-
mus. Religion gehdrt fiir Rorty in den pri-
vaten Bereich, nicht in den Offentlichen.
«Religion kann fiir Rorty [...] weder in
einer metaphysischen Wahrheit noch in
einem natiirlichen religiosen Bediirfnis
verankert werden, sondern sie ist ein Kul-
turprodukt, das Orientierung bei der indi-
viduellen Selbsterschaffung bietet» (141f).
In Rortys polytheistischem Humanismus
sieht Reder einen utilitaristischen Grund-
zug des Religionsverstindnisses am Werk
(vgl. 148). Reder kritisiert zudem, dass
Rortys sakularer Liberalismus selber welt-
anschaulich gefarbt sei und dass Rorty
Religion als soziale Praxis letztlich nicht
anerkennen konne (vgl. 154ff).

Naher beim religiésen Phdnomen zeigt
sich der Kommunitarist Michael Walzer
(160—-190). Er erschliesst, insbesondere auf
dem Boden der jiidischen Uberlieferung,
einen stirker kulturgeschichtlichen Zugang
zur Religion. Statt einer strikten Trennung
von Religion und Politik fordert er eine
permanente «Kunst der Trennung» (vgl.
178). Walzer kann der Religion — die aller-
dings ein ambivalentes Phdnomen bleibt —
mehr Spielraum im Bereich des Politi-
schen einrdumen als Habermas und Rorty.

Niklas Luhmann (191-220) entwickelt
zunéchst eine systemtheoretische Interpre-
tation der Religion als «Komplexititsre-
duktion». Religion wird von ihm als sozia-
les Teilsystem begriffen, der Gottesbegriff
als «Kontingenzformel». Auf diese Weise
kann Religion in modernen Gesellschaften
«sehr wohl ein Gewinner der funktionalen
Ausdifferenzierung sein» (208). Reder
wiirdigt an Luhmann die Leistung, die
Funktion der Religion in modernen Gesell-
schaften zu bestimmen und sie nicht auf
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die moralische Dimension einzuengen.
Dennoch sieht Reder in der systemtheore-
tischen Konzeption und Codierung der Re-
ligion verschiedene Engfithrungen. Er regt
deshalb eine Erginzung durch eine stirker
religionsphilosophische  Innensicht auf
Religion an (vgl. 220).

In Jacques Derridas Dekonstruktion
von Religion (221-268) beobachtet Reder
— entgegen Derridas Selbsteinschétzung —
eine strukturelle Néhe zur Tradition nega-
tiver Theologie. «Eine Stirke der derri-
daschen Konzeption einer Religion als
Wiederholung und einer Religion ohne Re-
ligion ist, dass er phidnomenologische,
sprachphilosophische und religionsphiloso-
phische Argumente in die Erklarung der
Wiederkehr der Religion einbezieht» (257).

Gianni Vattimo schliesslich (269-298)
deutet Religion als Ursprung des «schwa-
chen Denkens» und greift das biblische
Kenosis-Motiv auf. «Wahrheit bedeutet im
Christentum fiir Vattimo die Ablehnung
eines objektiven Zugangs zur Wirklichkeit
und gleichzeitig einen moralischen Appell
zur Néchstenliebe, die sich in der Gedan-
kenfigur der caritas manifestierty (283). In
der neuzeitlichen Sékularisierung sieht
Vattimo keine antireligiose Entwicklung,
sondern die eigentliche Essenz des Chris-
tentums (vgl. 285). Reder kann Vattimos
hermeneutischer Religionsdeutung positi-
ve Aspekte abgewinnen, zu weitreichend
ist ihm allerdings Vattimos Interpretation
der Religion als Basis der Postmoderne
(vgl. 298).

Reder ortet zusammenfassend in allen
sechs Ansitzen eine «Transformation des
herkommlichen  Sidkularisierungsparadig-
mas» (313). Mit wenigen Strichen benennt
er einige «Leerstellen des Diskurses» (316—
319), und er sieht verschiedene Reduktio-
nismen oder eine verkiirzte Religionspha-
nomenologie in den vorgestellten Ansétzen.

Mit philosophiehistorischen Impulsen
im Anschluss an Nikolaus von Kues,
Friedrich Schleiermacher und John Dewey
mochte Reder den aktuellen Diskurs iiber
Religion ergidnzen und erweitern. Ob sich
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alle Religionen mit ihren widerstreitenden
Wahrheitsanspriichen in Reders, an Cusa-
nus angelehnte, Konzeption eines «wis-
senden Nichtwissens» wiederfinden kon-
nen, ist die Frage. Mit weiterfithrenden
Uberlegungen zum Verhiltnis von Religi-
on und Kultur (cultural turn) und einem
kurzen Fazit schliesst die Arbeit Reders
ab. Fiir die politische Philosophie gehe es
heute — so Reders Schlussfazit — «vor al-
lem um eine konstruktive Einbindung
weltanschaulicher Uberzeugungen und
Akteure in den Prozess demokratischer
Deliberation» (412).

Reder legt eine sehr komplexe Arbeit
vor, die Philosophien ganz unterschiedli-
cher Gestalt und verschiedener Sprach-
rdaume beleuchtet. Durch den konsequent
systematisierenden Zugriff und die deutli-
che Unterscheidung von Darstellung und
Kritik gelingt ihm ein stimmiger und
umfassender Parcours durch die Religions-
thematik in der gegenwértigen politischen
Philosophie. Mit seinem theologisch und
religionsphilosophisch geschulten Blick
vermag Reder in den gegenwirtigen De-
batten auch Verkiirzungen des Religiosen
zu lokalisieren. Man wird seinen Einschat-
zungen weitgehend folgen.

Die Arbeit bewegt sich gewissermassen
auf einem mittleren Abstraktionsniveau.
Sie referiert nicht religionssoziologische
Forschungen, um die These von der «Re-
naissance des Religiosen» empirisch nach-
weisen zu konnen. Es handelt sich aber
auch nicht um ein Werk der Religionsphi-
losophie oder Metaphysik, sondern um die
Thematisierung des Religidsen in der
politischen Philosophie — wie der Unterti-
tel treffend zum Ausdruck bringt. Eine
stirkere Eingrenzung der Referenzautoren
und eine fokussierte Deutung am Primér-
text (Reder durchmischt — besonders in der
Derrida-Studie — die Ebenen von Primér-
und Sekundérliteratur) hatte vielleicht die
begriffliche Prizision gesteigert. So blei-
ben auch die Konklusionen Reders auf
einem mittleren Abstraktionsniveau stehen
— wenngleich das Gesamtwerk eine beein-
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druckende Zusammenschau bietet. Das
umfangreiche Literaturverzeichnis ist zu-
gleich eine Fundgrube zum Thema; leider
fehlen ein Personen- und Sachregister.

Bendern Giinther Boss
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