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Verdffentlichung des Pépstlichen Rates fiir Gerechtigkeit und Frieden La lotfa contro la
corruzione vom 21. September 2006 (www.vatican.va/roman_curia/pontifical councils/just-
peace/documents/rc_pc_justpeace_doc_20060921 _lotta-corruzione_it.html).

19 Wenn Antonio Rosmini unter den Symptomen des Sittenverfalls in der Kirche die Tatsache
nennt, dass sie die Sorge fiir die Armen aufgegeben habe, um das Eigentum der Feudalherren
nicht anzutasten, so schreibt er die Schuld dafiir nicht von ungefidhr mehr ihrer Verbindung mit
den germanischen Stimmen zu als Konstantin (vgl. Antonio Rosmini, Delle cingue piaghe della
santa Chiesa, Lugano 1848 / Rom 1998, 283f [V, 153]).

20 Giorgio Agamben, Il mistero del male. Benedetto XVI e la fine dei tempi, Roma/Bari 2013, 8;
und er fahrt fort: ,Wenn die Krise, die unsere Gesellschaft gerade durchmacht, so tief und
schwerwiegend ist, so liegt das daran, dass sie nicht nur die Legalitit der Institutionen,
sondern auch ihre Legitimitit nicht in Frage stellt; nicht nur, wie allzu oft wiederholt wird, die
Regeln und Modalititen der Machtausiibung, sondern das Prinzip an sich, das diese
Machtausiibung begriindet und legitimiert.“

21 Joseph Ratzinger, Beobachtungen zum Kirchenbegriff des Tyconius im ,Liber regularum®, in:
Revue des Etudes Augustiniennes 2 (1956), 173-185; www.patristique.org/sites/patristique.
org/IMG /pdf/56_ii_1_2_15.pdf.

22 Vgl. Giorgio Agamben, Il Regno e la Gloria. Per una genealogia teologica dell’economia e del
governo, Turin 2009.

23 Agamben, Il mistero del male, 35.37-38.

Aus dem Italienischen iibersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht

+~Aus der Verderbnis des Besten
entsteht das Schlimmste"

Eine entscheidende Frage fiir die Kirche

Luiz Carlos Susin

~Geistliche Weltlichkeit* ist der Ausdruck, den Papst Franziskus bei verschiede-
nen Gelegenheiten benutzt hat, um den katastrophalen Prozess der Verderbnis
und Aufldsung zu bezeichnen, dem sich die Kirche ausgesetzt sieht. Der Aus-
druck stammt von Henri de Lubac. Er greift ihn in seinem Buch Die Kirche. Eine
Betrachtung! auf, das der Papst in seinem Apostolischen Schreiben Evangelii
Gaudium, 93, zitiert. Doch ausfiihrlicher noch zitiert er daraus in seinem Buch
Korruption und Siinde?. Abschnitte daraus leiten dieses Heft von CONCILIUM ein.
Um besser zu begreifen, worum es geht, ist es niitzlich, die gesamte Fufinote zu
zitieren, worin der damalige Erzbischof von Buenos Aires Henri de Lubac wieder-
gibt:
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Die , geistliche Weltlichkeit “ [Anscar Vonier] ist ,, die drgste Gefahr fiir jene Kirche, die
wir sind, die perfideste Versuchung, die tiickisch nach jedem Sieg iiber die andern neu
erwacht, ja sich eben aus diesen Siegen erndhrt* (de Lubac, aaO., 339). De Lubac
beschreibt sie folgendermafen: ,,, Wir verstehen darunter die anscheinende Abkehr von
der andern Weltlichkeit, wobei aber das sittliche, ja geistliche Leitbild nicht die Glorie
des Herrn, sondern der Mensch und seine Vervollkommnung wére. Radikale Anthropo-
zentrik: das ist das Wesen der geistlichen Weltlichkeit. Sie wdre dann unverzeihlich
geworden, wenn (falls es méglich wdre) ein Mensch alle geistliche Vollkommenheit
besdfe, aber ohne sie auf Gott zu beziehen* [vgl. M.-J. Lory]. Sollte je diese geistliche
Weltlichkeit sich in der Kirche einnisten und ihr innerstes Prinzip unterwiihlen, dann
wdre sie viel verhdngnisvoller als jede blof sittliche Verweltlichung. Verderblicher
auch als der scheufliche Aussatz, der in gewissen Geschichtszeiten das Antlitz der
Braut so entstellt hat, da sich ,im Namen der Religion das Argernis im Heiligtum
installierte und, von einem freigeistigen Papst représentiert, das Antlitz Christi unter
Schmuckbehang, Schminke und Schénheitspfldsterchen begrub® [Anscar Vonier]. Kei-
ner von uns ist vor solchem Unheil gdnzlich gefeit. Ein subtiler Humanismus kann sich
auf tausend Wegen einschleichen: Gottes Widersacher und heimlich auch des Men-
schen Feind“ (ebd.).?

Ziel dieses Beitrags ist es, das Verstindnis dieser erschreckenden Méglichkeit zu
vertiefen, die mit dem geistlichen Leben und dem Leben der Kirche gegeben ist.
Die wiedergegebene Fufdinote unterstreicht den Punkt, auf den es dem Papst in
diesem Text letztlich ankommt, die Verderbnis des Religidsen. Der Papst erinnert
in diesem Text an das lateinische Sprichwort corruptio optimi, pessimat. Ivan
Illich, auf den ich in diesem Beitrag immer wieder zuriickkommen werde,
iibersetzt hintergriindig: , Das [sic!] Verderbnis des Besten ist das Schlimmste.“S
Es wird aber nicht nur selbst zum Schlimmsten, sondern zum Schof, der noch
schlimmere Dinge gebiert. Illich untersucht den Gehalt dieses Sprichworts und
wendet es auf die Geschichte des Christentums, insbesondere der Kirche, an. In
ihr nehmen das Mysterium iniguitatis, von dem Paulus spricht, und der Antichrist
der Johannesbriefe, der Urheber der Verfithrung, des Betrugs und des Abfalls,
leibliche Gestalt an. Das Schlimmste, das aus dem Schof des Christentums
hervorgegangen ist, welches immer offener als Christenheit herrscht, ist seiner
Analyse zufolge der Kapitalismus mit seinen monetaristischen und finanziellen
Merkmalen, der alles, sogar die Transzendenz und das Unendliche, in den globa-
len Markt verwandelt. Er lenkt die menschlichen Energien, einschlieRlich der
religiosen, auf die Akkumulation von Reichtum hin, die nicht zum Gemeinwohl
wird. Oder wie es Papst Franziskus ausgedriickt und auf den Punkt gebracht hat:
Er ist die , Vergotterung des Geldes” (Evangelii Gaudium, 55-57). Zwei entschei-
dende Herausforderungen ergeben sich angesichts dessen fiir die Kirche:

a) Sie selbst muss zur ungeschuldeten Gnade und zur Einfachheit des Evange-
liums und des Lebensbeispiels Jesu zuriickfinden und dabei auf das Faszinieren-
de des Antichrist, auf die geistliche Weltlichkeit, verzichten;

b) Sie muss sich in prophetischem und riskantem Zeugnis selbst aufs Spiel
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setzen, um einen Gegenentwurf zum aktuellen Zustand antievangelischer und
antichristlicher Gegebenheiten, die im Lauf ihrer Geschichte als Antichrist ent-
standen sind, darzustellen und ihnen gegeniiber Alternativen zu erffnen.

Wer so handelt, der wird von jenem Teil, welcher heute innerhalb und aufserhalb
der Kirche den Antichrist verkorpert, verfolgt und in irgendeiner Form dem
Martyrium zugefiihrt werden.

I. Die Gestalt des Antichrist und das Geheimnis des
Bosen von der Kirche her gesehen

Ivan Illich war ein fruchtbarer Denker und Aktivist auf dem Feld der Padagogik,
der Gerechtigkeit und der Hoffnung in einer Welt, die sich fiir den Pluralismus
offnete. Doch seine letzten, posthum verdffentlichten Texte bezeugen die radikale
Ausrichtung seines Denkens, das ihm viele Konflikte eintrug. Vor allen anderen
Dingen sucht Illich nach dem Wesen nicht etwa des Christentums, sondern des
Evangeliums. Er findet es in der Verbindung zwischen der Inkarnation des
Wortes, des Sohnes Gottes im Schofs Mariens, und der Erzdhlung vom ,barmher-
zigen Samariter”, die den gesamten Lebensweg Jesu bis zum Kreuz und zum
Pascha im reinsten Geschenk vonseiten Gottes und der Menschheit in Jesus
zusammenfasst. Illich fragt: Warum ist Paulus so beunruhigt angesichts des
Geheimnisses des Bosen (mysterium iniquitatis / mystérion fes anomias; 2 Thess
2,7), das - in verborgener Weise - am Werk ist und sich auf etwas zu beziehen
scheint, was aus der christlichen Gemeinde heraus entsteht? Wohl darum: Wenn
das, was den Widersacher jetzt noch zuriickhilt, entfernt ist, wird in der christ-
lichen Gemeinde das Unreine deutlich und nicht mehr in verborgener Weise
an den Tag kommen: das Feindselige, der Sohn des Verderbens, der Verfiihrer,
der sich gegen alles emport, was von Gott stammt, der kultische Verehrung
genieRkt, indem er sich ,sogar in den Tempel Gottes setzt und sich als Gott
ausgibt” (2 Thess 2,4). Ivan Illich bringt dieses Mysterium mit dem , Antichrist®
in Verbindung, einer Gestalt, die offensichtlich nur am Rande in den spéten
Texten des Neuen Testaments auftaucht. In 1 Joh 2,18.22; 4,3 und in 2 Joh 7 wird
er ,Verfithrer” genannt und als der bezeichnet, der den Abfall vom Glauben
bewirkt, der das Glaubensbekenntnis zu Christus, der ,,im Fleische kam*, austilgt
und sich an seine Stelle setzt. Auf diese Weise bringt er die Liige und die
Téduschung mittels Verfithrung hervor. Fiir unseren Fall ist das folgende Detail am
bedeutsamsten: Der Erste Johannesbrief wechselt, wenn er vom Kommen des
Antichrist spricht, in den Plural: Viele Antichristusse sind bereits gekommen,
was ein Zeichen der Endzeit darstellt. Und er fiigt hinzu: ,Sie sind aus unserer
Mitte gekommen*® (1 Joh 2,19a). Illich erinnert an den prophetischen Charakter
der Offenbarung in der Schrift, und aus der Tatsache, dass die Propheten in der
Geschichte des Christentums rasch zum Schweigen gebracht wurden, stellt sich
ihm die entscheidende Frage, auf die er selbst eine beunruhigende Antwort gibt:
+Was also hatten die Propheten zur Kirche zu sagen, das andere Lehrer und
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Prediger, die in den ersten christlichen Dokumenten erwihnt werden, nicht sagen
konnten? Ich glaube, sie hatten das Mysterium zu verkiindigen, dass das end-
giiltige Bose, das die Welt zu einem Ende bringen wiirde, schon gegenwirtig war.
Dieses Bose wurde Antichrist genannt und die Kirche als das Milieu ausgemacht,
in dem es sich einnisten wiirde. Die Kirche ging schwanger mit einem Bésen, das
im Alten Testament keinen Nistplatz gefunden hitte.“0

Mit anderen Worten: Nur im Schofs der christlichen Gemeinde kénnte der Anti-
christ erstehen. Deshalb handelt es sich nicht um die Gestalt eines Ddmons oder
um irgendeine Metapher des apokalyptischen Tieres, sondern um etwas uner-
messlich Schlimmeres, um eine Gestalt, die sich auf eine in der christlichen
Kirche vorhandene Méglichkeit bezieht, ndmlich dass sie selbst das Gegenteil
ihrer eigenen Berufung hervorbringt: eine Verderbnis und Perversion des Chris-
tentums. Doch andererseits ist es eine Gestalt, die iiber den Binnenraum der
Kirche hinausragt, die die Welt zu sich selbst verfiihrt, einem Pseudomessianis-
mus frént, die Welt ihrem Verderben entgegentreibt und damit eine perverse und
verderbte Sendung anstelle der wahren Sendung der Kirche erfiillt. Deshalb hat
sie etwas ,maflos* Apokalyptisches, ein katastrophisches Ende - mystérion tes
anomias.

Ivan Illich war sich dessen bewusst, dass man ihn als einen Fundamentalisten
bezeichnen kdnne, wenn er dieses Bild benutzt, und er zégert nicht, von jener
Anfangszeit der Kirche zur Welt iiberzugehen, in der wir leben. Er analysiert die
Absurditdt ihrer wirtschaftlichen und technologischen Struktur, die statistisch
gesehen enthumanisierend wirkt: die antisoziale Konzentration des Reichtums,
die allgemeine Abhidngigkeit vom Geld, die technische Manipulation, die das
Leben missbraucht, die himmelschreiende Ungleichheit, die jeglichen Sinn fiir
Geschwisterlichkeit beeintrachtigt, die Zerstérung des Gemeinschaftssinnes, die
Verwandlung der gesamten Kultur in den Markt. Es ist dies das Gegenteil von
Ungeschuldetheit und Geschenk, von Giite und Geschwisterlichkeit, welche das
Evangelium der Menschwerdung und des barmherzigen Samariters als Reich
Gottes verkiindet. Doch dieser Sprung von den Anfingen zur heutigen Welt in
ihren dunklen Seiten macht den Zusammenhang von Ursache und Wirkung, die
historische Entwicklung nicht plausibel. Illich erklért diesen Zusammenhang
damit, dass sich die Institutionalisierung des Christentums immer stérker imperi-
al und weltlich vollzog, bis es eine emanzipierte Moderne hervorbrachté, welche
diese verfithrerischen und antimessianischen Merkmale aufwies.

Il. Christentum, Moderne und Kapitalismus: In welchem
Verhiltnis stehen sie zueinander?

Es gibt unzahlige Studien, die das Verhiltnis zwischen der christlichen Tradition
und der westlichen Moderne zu verstehen suchen, aus deren Innerem die kapita-
listische Wirtschaft hervorgeht. Natiirlich gibt es eine Vielfalt von Einfliissen, die
zur Herausbildung der Moderne fithrten. Doch es ist ebenso richtig, dass das
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Christentum, genauer gesagt die romisch-katholische Kirche, jahrhundertelang
das komplexe kulturelle Gebilde durchdrang, das zur Matrix werden sollte, aus
der die Moderne entstand. Ich werde im Folgenden zwei mdgliche Deutungen
zusammenfassend darstellen und eine dritte, die mich am meisten interessiert, im
Anschluss daran présentieren.

Die erste Deutung lautet: Die Moderne ist eine , Folge“, ein Hervorgang und eine
Tochter der christlichen Tradition. Innerhalb der Moderne entfaltet sich in
stidrker sidkularer Gestalt der Humanismus, der im Inneren des Christentums
selbst und in den Quellen des Evangeliums enthalten ist: die Freiheit, die Autono-
mie, die Gleichheit, die Menschenrechte, die Unantastbarkeit des Individuums
usw.”’

Die zweite Deutung geht davon aus: Die Moderne ist ,,Opposition®, die aus dem
Konflikt und im Kampf fiir Emanzipation im Widerstreit zur christlichen Tradi-
tion, zu den heiligen Autoritdten und den vorgeblich unantastbaren Werten
hervorgegangen ist, die nun als Ideologien betrachtet werden. Die in der Moderne
geschaffene Welt zeitigt mittels der Hermeneutik des Verdachts und der For-
schung eine fortschreitende ,Austreibung® und ,Exkulturation” des Christen-
tums, die in einer Entsakralisierung und Selbstbehauptung der Welt ohne jegli-
che transzendente Kriicken, auf die man sich stiitzen kénnte, miindet.® Beide
Deutungen beinhalten wichtige Wahrheiten, doch es gibt noch eine andere Heran-
gehensweise.

Die dritte Méglichkeit der Interpretation lautet: Die Moderne erreicht vor allem in
technischer und dkonomischer Hinsicht einen Zustand der Perversion durch die
Verderbnis, die sich im Inneren des Christentums selbst vollzog. Illichs These ist
es, dass der moderne Westen das Christentum selbst in Gestalt einer seiner
Moglichkeiten - der schlimmsten zumal - reprasentiert: Korruption und Perver-
sion. Seine vergifteten Friichte sind die Entstehung des Kapitalismus, der Tech-
nokratie, der Gewalt gegeniiber den traditionellen Gemeinschaftsformen unter
dem Vorwand, das Leben der Vilker zu verbessern, wobei man stets gute Ge-
schéfte, den Markt und die Bereicherung im Blick hat. Muss man nicht einfach
dem Lauf der Geschichte folgen, um diese fiir das Christentum so unbequeme
Deutung zu verifizieren?

lll. Eine Archéologie der Institutionalisierung des
Christentums

Die ,Achsenzeit”, Karl Jaspers zufolge der tiefste Einschnitt in der Geschichte,
datiert vor der Entstehung des Christentums und vor Jesus. Sie zeichnete sich
dadurch aus, dass Stammeskulturen sich auf eine universale Ethik hin 6ffneten,
und sie umfasste mehr als den gesamten indoeuropédischen Raum. Geografisch
erstreckte sie sich vom China des Konfuzius und des Taoismus iiber das Indien
der buddhistischen Reform bis hin zu den Propheten des Mittleren Ostens und
den klassischen griechischen Philosophen. Dieser Sinn fiir die Universalitit
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machte sich im Mittelmeerraum nicht nur im Bereich der hellenischen Philoso-
phie und Kultur bemerkbar, sondern iibte seinen Einfluss auch auf das Rémische
Reich und dessen Recht aus. Hier kam es zu einer wirkméchtigen juridischen
Universalitit, deren gréfite geistige Leistung die Erfindung der ,juridischen Per-
son“, die Substanzialitdt der Institutionen, war. Als das Christentum allmihlich
im Mittelmeerraum Fufd fasste, brachte es eine andere Form der Universalitit mit
sich: eine Botschaft, die zum ,roten Faden“ inmitten aller Verwandlungen des
Christentums selbst werden sollte: die Menschlichkeit Gottes, die Freiheit der
Kinder Gottes, die weitgefasste Familie, in der es keinen Unterschied mehr
zwischen Sklaven und Freien, Mann und Frau, Juden und Griechen gibt. Paul
Tillich und Luc Ferry zufolge bestand die , Versuchung®, Christ zu werden, vor
allem im Versprechen der Leichtigkeit, ohne das Joch religitser Opfervorschriften
zu leben, und im Versprechen der Zukunft fiir den Siinder und den Sterblichen,
der sich im Alltag mit seiner korperlichen Daseinsverfassung abmiihte: dem
Versprechen der Vergebung der Siinden und der Auferstehung des Fleisches.% Der
neue Glaube brachte auf diese Weise eine keineswegs abstrakte oder bloR ethi-
sche und spirituelle Universalitdt, sondern vielmehr eine leibliche und gemein-
schaftliche, eine offene und transzendente Konkretheit mit sich. Woher kommt
dann aber die Méglichkeit der Perversion?

Zusammen mit der Institutionalisierung setzte die Moglichkeit der Korruption
und Perversion ein. Dieses Phdnomen wurde bereits ein wenig unpassend als die
~zonstantinische Wende* des 4. Jahrhunderts bezeichnet. Doch bereits fiir Pau-
Ius und Johannes gab es die Moglichkeit der Riickkehr zum Gesetz und zur
Gnosis. Oder vielleicht, um den ritselhaften Ausdruck des Paulus hinsichtlich
des Mysteriums des Bosen - Mysterium der Anomie und der MaRlosigkeit - zu
gebrauchen, die Moglichkeit der Verfilschung gerade aufgrund des Fehlens des
rechten Mafses und des Gesetzes als eine Nebenwirkung oder einen Schatten der
grofien Botschaft und der Erfahrung, fiir

die Paulus selbst eintrat: Nicht das Ge-
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ausgekliigeltere und immer schwerfilligere Institutionalisierung des Christen-
tums eine Bewegung, die sich iiber viele Jahrhunderte hin erstreckt und iiber die
Ufer des Jahrtausends tritt. Es stimmt zwar, dass man sich keine historische
Bewegung, und sei sie auch noch so spirituell, ohne ihre danach erfolgende
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Institutionalisierung denken kann. Und das Christentum l&sst sich nicht auf
seine spirituelle Dimension reduzieren; es ist in radikaler Weise leiblich verfasst.
In gewisser Weise bleibt im Christentum ein extremes Spannungsverhdltnis
zwischen dem roten Faden der reinen Gnade, der urspriinglichen samaritani-
schen Giite und der Institutionalisierung im Lauf der Geschichte bestehen. Die
franziskanischen Spiritualen haben von diesem Spannungsverhdltnis in ihrer
Auseinandersetzung mit Papst Johannes XXII. in recht tragischer Weise Zeugnis
abgelegt. Doch konnte es ein anderes Christentum geben, das weniger der Gefahr
von Korruption und Perversion ausgesetzt wére? Im Bereich der Geschichte ist es
schwer, mit Hypothesen zu arbeiten, doch es gibt Fakten. Und Deutungen von
Fakten, wie etwa die folgende.

IV. Die andere Bibel des Abendlandes: das Denkmal des
romischen Rechts und die dogmatische
Konstruktion der westlichen Gesellschaften

Die Uberschrift dieses Abschnittes ist dem Titel des Buches von Pierre Legen-
drel0 entliehen, einer Studie iiber die Benutzung des Textes der Bibel bei der
Schaffung des mittelalterlichen Europas und iiber das formale juridisch-dogmati-
sche Erbe, das in den Aufbau der modernen Gesellschaften mit einfloss und das
sich nach Meinung des Autors nun erschépft und nicht in der Lage ist, sich mit
der Stirke des Marktes und des damit verbundenen ,Managements® zu messen.
Legendre insinuiert, dass sich die lateinische Christenheit in ihren normativen
Texten und der der christlichen Sprache zugeschriebenen sowie ihr entnomme-
nen Sakralitdt im Sinne ,legitimierender Zitation“ auf eine heilige juridische
Konstruktion stiitzte, welche die biblische Erzdhlung, die trinitarische Struktur
und die Zentralitit der Christologie performativ einsetzte und dadurch einen
dauerhaften Rahmen schuf. Dabei bewegte man sich innerhalb der konkreten
Sphére der Gesellschaft und der sozialen Stufenleiter stets auf zwei Ebenen: der
der menschlichen und der der gottlichen Natur. Doch der biblische Text war stets
dem typisch juridischen formalen Rahmen des griechisch-rémischen Erbes unter-
worfen und stellte eher eine , Farbgebung” dar. Dies erklart Legendre zufolge die
europdischen Gesellschaften bis heute, selbst wenn sie in ihrer radikalsten Saku-
laritdt den Farbton entfernen und keine ,legitimierende Zitation“ mehr verwen-
den. Selbst die kritische Philosophie der Moderne und der auf Vertrag und
Verfassung beruhende Staat, wie er in der Zeit der Aufkldrung entstand, behalten
diese sakrale, dogmatische und definierende Struktur bei, die sich in Institutio-
nen, in juridischen Personen eher verkérpert als in physischen Personen. Die
Letzteren finden allein innerhalb dieser juridischen Personen ihre Erklirung, ihre
Anerkennung und gegebenenfalls ihre Anerkennung als Gleiche.

Mit anderen Worten: Die andere und eigentliche Bibel des Abendlandes ist die
juridische, dogmatische und (kirchen-)rechtliche Struktur des griechisch-
rémischen Erbes, doch mit der Farbtonung der legitimierenden Sakralitit, die der
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christlichen Bibel entnommen ist. Dies war nicht nur die Architektonik der
Christenheit, sondern auch der modernen sikularen Gesellschaften bis hin zu
Carl Schmitt.

Heute ist diese formale Struktur Legendre zufolge dem ,technisch-wissenschaft-
lich-6konomischen® Niveau der globalisierten Gesellschaft nicht mehr gewach-
sen. So zerfdllt das Denken, und der Westen ,,gerdt in Panik*. Die Macht entbehrt
der institutionalisierten Legitimation, und was {ibrig bleibt, ist das ,nackte Le-
ben“ (Agamben) der schutzlos dem grofsen Monster ausgelieferten Menschen-
massen, das sich in all seiner globalen technischen und finanzpolitischen Harte
als konzentrierte Macht offenbart. Kann dieses Monster als der Antichrist be-
zeichnet werden? In welchem Sinne?

Christus, das fleischgewordene gottliche Wort, ist es, der rettet. Dies ist der
innerste Kern des christlichen Glaubensbekenntnisses. Er bewirkt die , Heils-
okonomie”. Seine erlosende Gnade ist in gottlicher Weise unendlich, von univer-
saler Wirksamkeit, doch sie ist auch korperlich, inkarniert in Heilung und Heil-
sein, in Brot gegen den Hunger, in offenen Armen der Gastfreundschaft und
Liebe. Dass dann in der Folge das messianische Heil die Gestalt sakramentaler
Vermittlung, priesterlicher Hierarchie und einer rituell festgelegten Liturgie an-
nimmt, dass die Gastfreundschaft in Form von Pilgerherbergen und Hospitdlern
institutionalisiert wird, dass die Glaubenslehre streng auf die Orthodoxie bedacht
ist, dass das Siindenbekenntnis eine geregelte Prozessordnung erhilt, dass die
Genugtuung fiir einen Buchhaltergott in ein iiberbordendes Ablasswesen miindet
- all das hat mit der Institutionalisierung zu tun, die urspriinglich geschaffen
wurde, um in wirksamer Weise vielen zu dienen.

Doch Max Weber zufolge ist eines der Kennzeichen der Moderne die Verkehrung
der ,Heilsokonomie* in ein ,Heil durch die Okonomie“11. Bereits im Inneren des
Mittelalters bildete sich die Effizienz der Okonomie, des Marktes und des Geldes
heraus, im Dienste eines wachsenden Biirgertums, das eher dem Adel nahestand.
Dann sind es der , Ablasshandel” mit den von sogenannten Messpriestern gelese-
nen Privatmessen und das Fegefeuer als Grundlage einer Art Einkommenssteuer
fiir die Reichsten oder des Einsatzes von Ressourcen fiir zukiinftige Giiter fiir
alle, die diese seltsame Verkehrung der Heilsékonomie in ein Heil durch die
(Okonomie, welches Luther als babylonische Verderbnis bezeichnete, erkliren.
Galileo seinerseits 14dt im Sinne der neuen wissenschaftlichen Methode dazu ein,
die Bibel mithilfe der Mathematik zu lesen. Und Descartes leitet die dritte Phase
der Vorstellung vom Unendlichen ein: Fiir die Griechen war dies auf der Grundlage
ihrer Kosmologie gleichbedeutend mit Unvollkommenheit, Unvollendetheit, denn
nur das vollendete und deshalb finite, endliche Werk ist , perfekt”. Fiir die Scho-
lastik und deren theologischer Grundlage ist ,unendlich* ebenso eine gottliche
Eigenschaft wie ,vollkommen*. Descartes vollzieht nun aber eine , anthropologi-
sche Wende"“ hinsichtlich des theologisch Unendlichen: Die gottliche Unendlich-
keit wird nun im Inneren als ,idea innata“, als eingeborene Idee im Ich, gefunden.
Doch die Idee des Unendlichen und die quantitative Grammatik der Mathematik,
mit deren Hilfe man liest, was von Gott ist, werden nur in Gestalt des Wohlstands
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und des 6konomischen Wachstums wirksam und effektiv. Die Aktion, die Arbeit
und die Produktivitit - und nicht mehr die Kontemplation - wurde nun als die
héchste und allumfassende Tugend gepriesen. Eines der Dogmen, die dem Kapi-
talismus zugrunde liegen, lautet: Die Idee des Unendlichen wird im endlosen,
grenzenlosen Fortschritt, im quantitativ Unendlichen, verwirklicht. Hegel nannte
dies die schlechte Unendlichkeit. Die Analyse konnte noch verfeinert werden,
doch diese Grundziige mégen geniigen, um die Korruption, mit der wir es aktuell
zu tun haben, darzustellen.

V.Das Zerrbild Christi, des Fleisch gewordenen
Gottlichen, und der Fetischismus der faszinierenden
Dinge

Offensichtlich ist eines der Merkmale der Moderne die Autonomie, die Ableh-
nung, in einer heteronomen Transzendenz seine Grundlage zu finden. So leitet
sich die Wissenschaft nicht von der Offenbarung, sondern von der Beobachtung
her, die Macht stamme nicht von Gott, sondern vom Volk. Eine sich auf sich
selbst beziehende, sich auf sich selbst griindende Gesellschaft ist - man mége den
Pleonasmus verzeihen - eine Gesellschaft ohne Fundamente. Und dies stellt sich
als nicht machbar heraus. Es wire eine Eintagsfliege. Wenn wir dies nun aber
genauer untersuchen, handelt es sich hier um eine Gesellschaft, deren Grundlage
ein Zerrbild dessen ist, was Christus eigen ist. Der wissenschaftlichen Erkennt-
nis, der Technologie und dem Markt liegt ein Messianismus zugrunde. In Wachs-
tum und Fortschritt ist insgeheim eine Pneumatologie am Werk. Verwaltung,
Unternehmensorganisationen und Markt mit ihren jeweiligen Hierarchien orien-
tieren sich an einer Art Ekklesiologie. Es gibt notarielle Rituale, Treuebekundun-
gen in den Vertrdgen usw. Es handelt sich alles in allem also um ein Zerrbild des
Messias.

Auf die Frage, was eine gute Regierung ausmache, soll Lord Melbourne der
Konigin Victoria geantwortet haben: ,Regieren, Majestit, heif’t die Gesundheit
des Geldes und die Heiligkeit der Vertrdge zu schiitzen.“ Pacta sunt servanda.
Papst Franziskus mit seiner schmerzvollen pastoralen Erfahrung im verschulde-
ten Argentinien entlarvt nun diese Heiligkeit: ,,Wir haben neue Gotzen geschaf-
fen. Die Anbetung des antiken goldenen Kalbs (vgl. Ex 32,1-35) hat eine neue
und erbarmungslose Form gefunden im Fetischismus des Geldes und in der
Diktatur einer Wirtschaft ohne Gesicht ...“ (Evangelii Gaudium, 55). Von der
Gnade sind wir zur Produktion auf hoher Stufenleiter, zum Konsum und zur
Reichtumsakkumulation in absurd perverser Form iibergegangen. Zunichstist da
die Faszination des Marktes, die Heils- und Gliicksverheiffung durch Konsum von
Giitern zu einem giinstigen Kredit; und dann die Bezahlung von Schulden iiber
Schulden, wobei ganze Bevélkerungen im Namen der ,Heiligkeit der Vertrage*
stellvertretende Siithne leisten miissen. Es ist dies das Zerrbild all dessen, was
christlich aufgrund von ungeschuldeter Gnade und der Giite des Samariters sein
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miisste. Wenn man sich dem harten Realismus eines Ivan Illich anschlief3t, dann
konnten die Giiter der Moderne in der Tat sehr gut sein, doch in der rauen
Wirklichkeit bringen sie Perversitit hervor. Deshalb sind sie das faszinierende
und verfiihrerische Gotzenbild auf dem Thron Christi.

Letztlich hat die Frage nach dem Antichrist mit der Heils6konomie im Sinne der
Inkarnation des Gottessohnes zu tun. Das Dogma von der einen Person des
Sohnes in zwei Naturen, der gottlichen, die sich in der menschlichen inkarniert,
ist der Anfang von allem. Non horruisti virginis uterum - du hast der Jungfrau Schofd
nicht verschmdht, singt die Kirche im Hymnus Te Deum. Dies stellt das kiihne
Risiko des Weizenkorns dar, das sterben muss, um Frucht zu bringen, womit
jedoch die Moglichkeit einhergeht, dass der Weizen bis zur endzeitlichen Ernte
zusammen mit dem Unkraut gedeiht. Fiir Slavoj Zizek handelt es sich um eine
Monstrositdt, die Behauptung eines elenden Gottes.1? Fiir Paulus ist es das
Skandalon im Zentrum des christlichen Glaubens (vgl. 1 Kor 1,17-31). Doch
diese Monstrositét ist es, die die komplexe und ambivalente anthropozentrische
Wende der Moderne moglich machte, und es gibt Autoren wie etwa Luc Ferry, die
sie als einen positiven Ubergang vom Theozentrismus zum Anthropozentrismus
bewerten. Fiir Luc Ferry entspringt die moderne Individualitit der doppelten
Dynamik des Weges des christlichen Glaubens selbst und des zentralen Dogmas
des Christentums: Das Géttliche wurde Mensch, damit das Menschliche gottlich
werde. Es lohnt sich, dies ausfiihrlich zu zitieren:

~LEinerseits ist es die ,Entzauberung der Welt' oder besser gesagt die breite Bewegung
der Humanisierung des Gottlichen, welche seit dem 18. Jahrhundert den Aufstieq des
Laizismus in Europa kennzeichnet. Im Namen der Zuriickweisung von Autoritits-
argumenten und im Namen der Gewissensfreiheit horte der Inhalt der (biblischen)
Offenbarung im Lauf der letzten zwei Jahrhunderte dennoch nicht auf, ,humanisie-
rend* zu wirken. Gegen solche Tendenzen verfasste der Papst eine Enzyklika um die
andere. [...] Doch gleichzeitig erlebten wir auch eine unerhérte Vergéttlichung des
Menschlichen in Verbindung mit dem Entstehen der modernen Liebe, deren Besonder-
heit uns die Historiker, die Mentalitdtsgeschichte betreiben, in jiingster Zeit erfassen
lehrten. Die aktuellsten ethischen Probleme geben davon Zeugnis: Der Mensch als
solcher ist es, der heute als heilig gilt. [...] Die Bewegung verlduft nun vom Menschen
zu Gott, und nicht mehr umgekehrt. Es ist die Autonomie, die zur Heteronomie fiihren
muss, und nicht diese ist es, die sich im Widerspruch zu jener dem Individuum
aufzwingt.

Die traditionalistischen Christen werden hierin das deutlichste Zeichen des menschli-
chen Hochmuts sehen. Die christlichen Laien hingegen werden darin das endlich
authentische Glaubensereignis vor dem Hintergrund des Niedergangs des Theologisch-
Ethischen sehen. [...] Die Transzendenz wird durch diese Umkehrung der Perspektive
nicht ausgeldscht. Sie ist sogar als Idee der menschlichen Vernunft eingeschrieben.
Doch aus dem Innersten der Immanenz selbst wie aus der Ablehnung eines zwingenden
Autoritdtsargumentes wird die Transzendenz nun in einem Subjekt offenbar, das auf
der Ebene universaler Moral ein Ideal der Autonomie einfordert, “13
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Dieser konsequente Optimismus, der sich von dem Feuerbachs und Nietzsches
unterscheidet, liegt auf derselben Linie wie der Optimismus des Marxisten Ernst
Bloch, der vom Christentum als der ,Anthropologisierung” des Géttlichen und
einer Quelle des transzendentalen Werts des Menschen in der Moderne sprach. 14
Doch die Frage scheint komplexer zu sein. Auch Ivan Illich legt nahe, dass die
spezifische Verderbnis des Antrichrist direkt mit der Inkarnation des Wortes zu
tun hat. Deshalb konnen nur Christen dieses Monster, eine Art double bind im
Angesicht Christi, hervorbringen. Es ist die Weltlichkeit, die sich in kostbare
Paramente kleidet und die vom Wunsch nach Macht und Karriere getrieben wird,
sich mittels Simonie und Autoritarismus organisiert und das wahre Antlitz Chris-
ti entstellt, es vertreibt und sich an seine Stelle setzt. Illich spricht es freimiitig
aus: Kann es sein, dass die Inkarnation des Wortes einem so grofien Fluch
offenen Raum bietet? Ist es das Zeichen des Widerspruchs, angesichts dessen es
auch Verderben und nicht nur Rettung gibt?

VI. Jedes Ubel hat sein Heilmittel

Mit der Sikularisierung des Messianismus, wie wir ihn heute in der Okonomie, in
der Technik, im Markt und im Konsum antreffen, kann das, was verborgen war,
wie Paulus den Thessalonichern sagt, nun offen zutage treten. Die wenigen sehr
Reichen miissen sich nicht mehr schimen und sich vor der grofsen Schar der
Armen verstecken. Diejenigen, die die Politik fiir ihre Zwecke manipulieren,
miissen nicht mehr liigen, um ihre Eigeninteressen zu verbergen. Es gibt keine
heilige oder géttliche Autoritit mehr, die auf ihrem Gewissen lastet. Diese
Unverschdmtheit, diese Schamlosigkeit ist paradoxerweise auch das volle Maf,
das zum Heilmittel werden kann. Was verborgen ist, beginnt auch, und sei es
noch so ungeheuer grof, sobald es offenbar und sichtbar wird, bereits ohne
Scham und ohne sich zu verstecken, seine Macht einzubiifien.

Doch so ist es auch in der Kirche: Der Verlust der Macht und der Verzicht auf die
Anmafiung, eine ontologisch-juridische Entitdt iiber den Kopfen der Menschen
aus Fleisch und Blut zu etablieren, die Anerkennung, dass die Kirche die Men-
schen und Gemeinden in ihrer Hinfalligkeit und mit der Méglichkeit der Korrup-
tion sind, ¢ffnet den Raum fiir das Siindenbekenntnis und fiir die Bekehrung,
indem es vom falschen Bewusstsein befreit und den Weg zuriick zu den Quellen
wieder aufnimmt.

Der Realismus der Menschwerdung erfordert es also, dass man in Geduld und
Wachsamkeit akzeptiert, dass der Weizen zusammen mit dem Unkraut gedeiht.
Es ist nicht notwendig, allzu sehr die Moglichkeit zu skandalisieren, dass das
Unkraut bis ins Innerste der Kirche selbst vordringt. Auch der Papst legt die
Beichte ab, auch er hat schlechte Gedanken. Und das, was rettet, ist die Gnade
Christi.

Institutionen sind notwendig, sie sind Teil der ontologischen Ordnung des
Menschseins innerhalb der Gesellschaft. Doch so wie das Sabbatgebot stehen die
Institutionen nicht iiber den Menschen, sondern sind vielmehr die Plattform, auf
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der wir uns begegnen, die von uns selbst gepflastert und instand gehalten wird.
Um die Institutionen muss man sich kiimmern, denn sie kénnen krank werden,
und dann stecken sie alle an, die mit ihnen in Kontakt kommen. Die Geschichte
der Korruption in der Kirche geht iiblicherweise einher mit der - zum Teil
zeitverzégerten - Geschichte der Reformen und der Riickbesinnung auf die Quel-
len. Die Reformpépste sind gerade in ihrer Eigenschaft als Haupt der Institution
auch die Pépste, die am stdrksten im Geddchtnis bleiben. Wie Papst Johannes
Paul I. den Journalisten in einer Pressekonferenz sagte: Die Geschichte der
Kirche im eigentlichen Sinne ist nicht die Geschichte der Pipste, sondern die
Geschichte der Heiligen.
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