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Breaking bad or breaking bread?
Zur Maglichkeit wissenschaftlicher Religionskritik im Anschluss an zeitgendssische Ansétze der
Kritischen Theorie der Frankfurter Schule
Exposé zur Tagung
,»Wissenschaftlichkeit und Normativitét in der Religionswissenschaft — Religionswissenschaft als
Akteurin im ¢ffentlichen Religionsdiskurs*
von Michael Roseneck, Abteilung fir Politische Theorie der Johannes Gutenberg-Universitit Mainz,
am 20. bis 22. September 2017

Mit einer an Wittgenstein! und Habermas? angelehnten Abkehr vom logisch-empiristischen Wertneut-
ralitatspostulat eréffnet sich die Mdglichkeit wissenschaftlich fundierter Religionskritik im Diskurs frei-
heitlicher, multireligidser Gesellschaften, welches an zeitgendssischen Ansétzen der Frankfurter Schule
nachvollzogen werden soll. Jaeggi operiert mit einer an Deweys Pragmatismus angelehnten anthropo-
logisch-rationalitatstheoretischen Pramisse®, nach der Menschen kooperativ Lebensformen konstruie-
ren, um pragmatische und normative Probleme zu identifizieren und Instrumente zu deren Lésung zu
entwickeln. Indem Lebensformen funktional auf Problemldsung ausgerichtet sind, kénnen sie dann wis-
senschaftlich kritisiert werden, wenn sie in spezifischen historischen Vergesellschaftungskontexten
nicht mehr fahig sind, im Konzert mit anderen Lebensformen, Probleme effektiv zu behandeln. Dies
soll beziglich der Situation der rémisch-katholischen Kirche vor dem Zweiten Vaticanum exemplifiziert
werden. In dieser historischen Konstellation mangelte es dieser, die Probleme effektiv zu I6sen, welche
sich aus Modernisierungs- und Pluralisierungsprozessen ergaben. Mit Verweis zur folgenden Anerken-
nung des sékularen Staates soll daraufhin rekonstruiert werden, wie Modifikationen der katholischen
Lebensform hinsichtlich ihrer Problemldsungskompetenz gelangen und dies religionskritisch interpre-
tiert werden kann.*

Methodisches Problem des Ansatzes scheint jedoch zu sein, dass er Gefahr lauft relativistisch zu
argumentieren, da die BewertungsmaRstabe lediglich immanent aus dem Selbstverstandnis einer Le-
bensform und dessen, was sie intern als Problem identifiziert, entnommen werden. Mit Bezug zu Forsts®
Modell des Rechtfertigungsnarrativs soll im zweiten Schritt eine kognitivistischer Ansatz vorgestellt
werden, welche die argumentative Rechtfertigungsstruktur religiéser Normen aus diskursethischer Sicht

perspektiviert und so jenseits geschlossener religidser Systeme externe Kriterien der Kritik benennt, was
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mit Bezug zu religiésen Positionierungen in der Debatte um gleichgeschlechtliche Partnerschaften

exemplarisch verdeutlicht werden soll.
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