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SIEGFRIED WIEDENHOFER

Kirche, Geld und Glaube

Ekklesiologische Uberlegungen

Welche Bedeutung hat das Geld fiir den
sakramentalen Charakter der Kirche? Diese
Frage wird sicher einige Leserinnen und
Leser verwundern, bewegt sich doch die
gegenwartige Diskussion iiber Kirche und
Geld meistens in den emotionsgeladenen,
plakativen und allem voran moralisieren-
den, kaum aber theologischen Bahnen.
Jenseits solcher Debatten stellt der Autor,
Professor fiir Systematische Theologie an
der Universitat Frankfurt, das Problem in
den ekklesiologischen Kontext hinein. Die
theologische Tabuisierung des Geldes ent-
spricht eher einem latenden Manichéismus
denn dem christlichen Glaubensbekenntnis.
Einerseits verbindet dieses die Schopfung
mit der Erlosung und Vollendung, ander-
seits differenziert es. Dies erlaubt den Um-
gang mit dem Geld in einer nicht aufheb-
baren Spannung zu orten: Er hat Teil am
sakramentalen Charakter der Kirche und ist
der Anlag, sich in lebensfeindlichen Gotzen-
dienst zu verstricken. Die Omnipotenz des
Geldes in den modernen Gesellschaften, die
geradezu die ,0konomische Religion” er-
zwingt, macht den kirchlichen Umgang mit
dem Geld zu einem Kriterium, an dem sich
der wahre Gottesdienst entscheidet.
(Redaktion)

Die Katholische Akademie Rabanus Mau-
rus in Wiesbaden-Naurod veranstaltete drei
Tagungen tiber ,Geld und Glaube”, die in
einer gemeinsamen Publikation erscheinen
sollen. Diesem Beitrag liegt ein Referat
zugrunde, das bei der dritten Tagung im
November 93 gehalten wurde.

1. Der bisherige Weg unserer
dogmatischen Frage

Wenn der Glaube hinsichtlich seiner
objektiven Seite nicht primar eine Sum-
me von verbindlichen Wahrheiten und
Normen ist, sondern zuerst einmal
einen geschichtlichen Weg darstellt,
den Weg der Begegnung Gottes mit
den Menschen und der Menschen mit
Gott, dann liefert die Struktur dieses
Weges den ersten maf$geblichen Hin-
weis fiir die dogmatische Beantwor-
tung der Frage, wie wir heute das Ver-
héltnis von Kirche und Geld zu sehen
und zu verstehen haben.

Zur geschichtlichen Struktur dieses
Weges durften im Abendland minde-
stens folgende Knotenpunkte gehéren:
1. In der Alten Kirche ist der richtige
Umgang mit Geld und Vermogenswer-
ten nicht nur ein genuin ekklesiologi-
sches Problem, sondern sogar ein wich-
tiger Bestandteil altkirchlicher Ekkle-
siologie.! Die kirchliche Gemeinschaft
erscheint dort ja gleichsam als eine
grofle Familie, die auch iiber ein ge-
meinsames Familienvermogen verfligt.
Die Verwaltung dieses durch Kollek-
ten, Spenden und Schenkungen zu-
standegekommenen, oft nicht geringen
Vermogens stellt eine wichtige Auf-
gabe des Bischofs dar. Zu seiner Ver-
antwortung als Haushalter Gottes ge-
hort namlich nicht nur die Bewahrung

' Vgl. dazu Reinhart Staats, Deposita pietatis — Die Alte Kirche und ihr Geld. In: ZThK 76 (1979) 1-29;
ders., Die Ortskirche soll reich sein. Ein Grundsatz friihchristlicher Wirtschaftsethik. In: Diak. 19
(1988) 236-244; zum geschichtlichen Uberblick insgesamt Giinther Lanczkowski/ Martin Honecker,
Art. Geld. In: Gerhard Krause/ Gerhard Miiller (Hg.), TRE. Bd. 12. Berlin 1984. 276-298 (Lit.); Wolfgang
Lienemann (Hg.), Die Finanzen der Kirche. Studien zu Struktur, Geschichte und Legitimation kirch-

licher Okonomie. Miinchen 1989 (FBESG 43).
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des ,, depositum fidei”, des hinterlegten
Glaubensgutes, sondern auch der
»quasi deposita pietatis” (wie es bei
Tertullian in Apologeticum 39,5-6
heifdt, das die Verhéltnisse des 2. Jahr-
hunderts widerspiegeln diirfte), der
,Darlehen der Frommigkeit”, oder ein-
facher gesagt: der Gemeindekasse, aus
der die Gemeinde ihre groflen diakona-
len Aufgaben, aber auch ihre wachsen-
den Personalkosten finanziert.

Wie die berithmte, von Eusebius tiber-
lieferte Liste des romischen Bischofs
Cornelius aus dem 3. Jahrhundert
zeigt, handelt es sich dabei um eine kei-
neswegs geringe wirtschaftliche Lei-
stung. Denn dieser Liste zufolge wur-
den damals in der romischen Kirche
stindig unterhalten: ein Bischof, 46
Presbyter, 7 Diakone, 7 Subdiakone,
42 Akolythen, 52 Exorzisten, Lektoren
und Tiirwdchter und iiber 1500 Wit-
wen und Hilfsbediirftige.

Trotz einer prinzipiellen Unterschei-
dung von geistlich und weltlich und
trotz einer gewissen Jenseitszuge-
wandtheit ist eine noch relativ undiffe-
renzierte Einheit von Glauben und
Leben fiir die Alte Kirche so selbstver-
standlich, ,,daf3 in der altesten Kirchen-
geschichte, sogar des ganzen ersten
Jahrtausends, eine grundsétzlich kriti-
sche Einstellung zum Reichtum der
Kirche noch keinen Platz hat. Die Kir-
che Jesu Christi durfte, ja sollte iiber
grofles Kapital verfiigen.”? Zur Unter-
stlitzung der Armen verwendet, ist der
Reichtum der Kirche voll legitimiert. Ja,
es war gerade auch die 6konomische
Potenz christlicher Gemeinden, die zu
einem wichtigen Motiv der Chri-
stenverfolgung geworden ist. ,Nicht
die Tatsache, daff die Kirche iiber Ver-
mogen verfiigte, sondern wie zuverlas-

sig und glaubwurdig sie es im Sinne
Jesu Christi verwaltete — das war von
Anfang an eine brennende Frage.”® Die
Krltlk richtete sich daher auch vorzugs-
weise gegen Miflbrauche, gegen pro-
fitsiichtiges Finanzgebaren und frag-
wiirdige Bankgeschéafte von Bischofen,
gegen Veruntreuung kirchlicher Gelder
und dhnliches.

2. Im mittelalterlichen Streit zwischen
Papsttum und Kaisertum bereitet sich
eine grundlegende Differenzierung
von geistlich und weltlich vor, die das
Verhiltnis von Kirche und Geld in der
Neuzeit unter vollig neue Vorausset-
zungen stellen wird. Zunéchst hat frei-
lich das Bestreben des Papsttums, die
Freiheit der Kirche durch eine religios-
politische Oberherrschaft iiber das
Kaisertum zu bewerkstelligen, im Spat-
mittelalter zu einer neuen Politisie-
rung, Juridisierung, Burokratisierung
und Okonomisierung der Kirche ge-
fithrt. Das avignonesische Papsttum
suchte ja seine Unabhéangigkeit durch
den konsequenten Ausbau eines rigo-
rosen Fiskalsystemes, d.h. durch eine
riicksichtslose Ausbeutung des vor-
handenen Kirchengutes der abendlan-
dischen Christenheit, zu sichern. Des-
halb wurden nun im 14. Jahrhundert
die Reservationen, Provisionen und
Expektanzen von beziehungsweise auf
Kirchenstellen weiter ausgedehnt, des-
halb entwickelte sich nun ein ganzes
System von Taxen, Abgaben (Servitien
und Annaten) und Dispensationen, das
ausgezeichnet funktionierte, weil viele
davon profitierten. Nach dem Schisma
1378 mufite das vorhandene Kirchen-
gut sogar zum Unterhalt von zwei ein-
ander befehdenden Kurien herangezo-
gen werden.

Es ist gut zu verstehen, daf$ in der Lo-

2 Staats, Deposita, 4.
3 ebd,, 27
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gik des Gegenzuges gegen diese mittel-
alterliche Entwicklung stark spirituali-
sierende und individualisierende Re-
formbestrebungen (von den mittelal-
terlichen Armutsbewegungen und den
asketisch-rigoristischen Gruppen tiber
die praktisch-mystischen Reformbe-
wegungen des Spatmittelalters bis hin
zur Reformation) ein neues kirchliches
Armutsideal kreierten, das eine grund-
legende Ausdifferenzierung des Gel-
des aus dem Wesen der Kirche impli-
zierte.*

Dafiir gibt es noch einen zweiten
zusatzlichen Grund: In der Zuriick-
weisung tiiberzogener hierokratischer
Superioritatsanspriiche des Papsttums
in den entstehenden Territorial- und
Nationalstaaten kommt es gleichzeitig
zu einer fortschreitenden Partizipation
der weltlichen Gewalt an kirchlichen
Dingen, zur Ausbildung eines landes-
fiirstlichen Kirchenregiments, das in
seiner Zustandigkeit fiir das ,tempora-
le ecclesiasticum” auch die Verfiigung
tiber das Kirchengut anstrebte und im
Spatmittelalter zum groflen Teil auch
erreichte.

3. In der Neuzeit kommt diese mittel-
alterliche Ausdifferenzierung theore-
tisch und praktisch zum Tragen. Es war
namlich gerade auch jene spatmittelal-
terlicher Kommunalisierung des Kir-
chengutes und jene spatmittelalterliche
Verstdadterung des Kirchenwesens, die
wiederum im Gegenzug zu einer
neuen, nun eben neuzeitlichen Art so-
wohl von Verinnerlichung als auch von
Verkirchlichung des Glaubens und der
Religion fiihren wird. In der Refor-
mation wird diese Tendenz zur Ent-
kirchlichung und Entsakralisierung der
materiellen Giiter auch theologisch
aufgenommen und so noch einmal

systematisch verstarkt. Die kirchliche
Geldverwaltung hat daher im Rahmen
einer evangelischen Lehre von der Kir-
che keinen zentralen Platz mehr, zumal
das landesherrliche Kirchenregiment
der Kirche die Geldgeschifte auch fak-
tisch weithin abgenommen hatte.
Katholischerseits wurde diese neuzeit-
liche Differenzierung theologisch mit
Hilfe der Natur-Ubernatur-Unterschei-
dung zu bewdiltigen versucht. Einer-
seits sollte damit der relativen Auto-
nomie und Eigenlogik des weltlichen
Bereichs Rechnung getragen werden,
andererseits sollte damit aber auch die
Uberordnung und Unableitbarkeit des
in der kirchlichen Institution verwalte-
ten gottlichen Heilshandelns gesichert
werden. Auf diese Weise konnte sich
eine kirchliche Finanzverwaltung her-
ausbilden, die zwar durch die geistli-
chen Ziele eine gewisse Rahmenord-
nung erhalten hatte, als solche aber der
Logik des weltlichen Wirtschaftens fol-
gen konnte.

4. In der zweiten Halfte des 20. Jahr-
hunderts (in Vorformen schon im 19.
Jahrhundert) wird immer deutlicher,
dafd die mittelalterlichen und vor allem
die neuzeitlichen Differenzierungen
noch keinen Ersatz, geschweige denn
eine Uberbietung der bis in das Mit-
telalter hinein dominierenden Verbin-
dung von Religion und Politik, Reli-
gion und Wirtschaft darstellen konn-
ten. Auf der einen Seite weisen sowohl
eine potentiell totalitire Machtpolitik
des Staates als auch eine aus der
Offentlichkeit der Gesellschaft immer
stirker herausfallende verkirchlichte
Religion erhebliche Legitimationsde-
fizite und Plausibilitatsprobleme auf.
Nur eine neuerliche kritische Verbin-
dung von Religion und Politik, Reli-

*  Vgl. etwa die Ubersichten bei Isnard Wilhelm Frank, Kirchengeschichte des Mittelalters. (Leitfaden
Theologie 14). Diisseldorf 1984; Siegfried Wiedenhofer, Das katholische Kirchenverstindnis. Ein

Lehrbuch der Ekklesiologie. Graz 1988. 127-146.
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gion und Wirtschaft scheint hier fiir
beide Seiten eine Losung zu verheifien.
Auf der anderen Seite ist es die (im
christlichen Glauben noch einmal ver-
starkte) politische Potenz des Reli-
giosen (vom universalen Wahrheits-
und Herrschaftsanspruch des einen
Gottes, tiiber Menschwerdung und
Kreuzigung des Gottessohnes bis zur
geschichtlich-sichtbaren Prasenz des
Gottesgeistes in der Offentlichkeit der
Heilsgemeinde), die auf eine neuerli-
che kritische Verkniipfung von Reli-
gion und Politik (weniger zunichst
noch von Religion und Wirtschaft) hin-
dréangt. Die lateinamerikanische Befrei-
ungstheologie ist nur eine, wenn auch
die beachtenswerteste und einfluf-
reichste Variante solcher Versuche.’

Wenn wir unsere heutige Situation in
der katholischen Kirche mit dem eben
skizzierten Weg des kirchlichen Glau-
bens und der kirchlichen Praxis ver-
gleichen, dann ist, denke ich, sofort
sichtbar, daff wir alle Knotenpunkte
dieses Weges, zum Teil auch in seltsa-
men Mischformen, in der heutigen
kirchlichen Wirklichkeit kultivieren
und tradieren: die Vorstellung, dafs
Geld und Vermdégen, richtig verwaltet
und fiir geistliche Ziele eingesetzt, ein
notwendiger Teil kirchlicher Wirklich-
keit ist; die Vorstellung, dafs finanzielle
Unabhéngigkeit eine Voraussetzung
kirchlich-institutioneller Selbstbehaup-
tung darstellt; die Vorstellung, dafs
Geldgeschifte in der Kirche eine wirt-
schaftstechnische Angelegenheit sind,
die von den geistlichen Handlungen
der Kirche streng zu unterscheiden
seien; schliefllich auch die Vorstellung,
dafl Geld und Vermogen in der Kirche

eigentlich keinen Platz haben, da die
Kirche eine Kirche der Armen sein
musse.

Wenn die Differenz-Einheit von Schop-
fung, Erlosung und Vollendung im
christlichen Glaubensbekenntnis die
diachrone Struktur des Glaubens sig-
nalisiert, dann bedeutet dies fiir eine
dogmatische Hermeneutik, daf§ es zum
einen eine wirkliche Fortschrittsge-
schichte des Glaubens, einen echten
Weg des Glaubens gibt, den man nicht
mehr einfach zuriickgehen kann und
darf. Zum anderen gibt es allerdings im
Glauben an den einen Gott zugleich
auch eine Einheit des Glaubens, die be-
deutet, daf8 die bisherigen Stadien des
Weges nicht einfach zuriickgelassen
und vergessen werden diirfen, sondern

‘der erneuten kritischen Erinnerung

und Aktualisierung aufgegeben sind.
In dieser Hinsicht ist tatsdchlich jeder
Fortschritt auch eine Art Verlust. Eine
heutige dogmatische Antwort geht da-
her genau so fehl, wenn sie hinter die
bisherigen Differenzierungen zurtick-
fallt, wie sie fehl geht, wenn sie diese
Differenzierungen unreflektiert repro-
duziert und legitimiert.

Nehmen wir aber gleich einen zweiten
dogmatischen Anlauf hinzu: die Aus-
legung unserer Frage im Zusammen-
hang des christlichen ,Glaubens-
systems”, die Auslegung ,nach der
Analogie des Glaubens”, wobei auf-
grund des vorhin Gesagten natiirlich
vorausgesetzt ist, dafs dieser dogmati-
sche Zusammenhang im Kontext unse-
res heutigen Wegstiickes, im Kontext
der heutigen Bedingungen neu zur
Sprache und zum Leben gebracht wer-
den mufs.

5 S. Wiedenhofer, Art. Politische Theologie. In: Gorres-Gesellschaft (Hg.), Staatslexikon. Recht,
Wirtschaft, Gesellschaft. Bd. 4. Freiburg 71988. 497-500; ders., Die Kirche der Armen als vera eccle-
sia. Die befreiungstheologische Ekklesiologie Jon Sobrinos in der Sicht européischer Theologie. In:
Otto Konig/Gerhard Larcher (Hg.), Theologie der gekreuzigten Volker. Jon Sobrino im Disput. Graz

1992. 75-98.
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2. Die Kirche als Heilszeichen der
Liebe Gottes in der Welt und ihr
Umgang mit dem Geld

Fragt man, was die Kirche ist, was sie
in ihrem Wesen ist, dann erhélt man in
der heutigen katholischen Theologie in
der Regel eine doppelte, sich wechsel-
seitig bestimmende dogmatische Ant-
wort, die in meiner eigenen Version so
formuliert werden kann: Die Kirche ist
die Gemeinschaft der Glaubigen, die in
der Nachfolge Christi die trinitarische
Lebensgemeinschaft - Gottes bezeugt,®
und: die Kirche ist das Heilszeichen der
schopferischen, erlésenden und vollen-
denden Liebe Gottes in der Welt.’

Aus raumlichen Griinden beschrinke
ich mich hier auf einige Erlduterungen
der zweiten Bestimmung, des sakra-
mentalen Charakters der Kirche und
seiner Bedeutung fiir den Umgang der
Kirche mit dem Geld.?

Zuerst ware festzuhalten, dafs mit die-
ser Wiederentdeckung des sakramenta-
len Charakters der Kirche eine grundle-
gende Dialektik religioser Erfahrung
auch in das katholische kirchliche Be-
wufltsein zuriickgekehrt ist, wie sie in
allen authentischen religiosen Erfah-
rungen wirksam ist. Durch die genuine
Erfahrung des Gottlichen entsteht
offensichtlich eine ganz bestimmte Be-
wufstseinsstruktur. Diese Struktur um-
fait einerseits die Fahigkeit, als welt-
haftes Zeichen und Zeugnis des Gott-
lichen zu dienen, sie schliefdt anderer-
seits die Fahigkeit ein, die Differenz
zwischen Gott und Welt offenzuhalten.
Jeder echte religiose Glaube und jede

authentische religiose Institution besit-
zen diese dialektische Struktur.’

Diese allgemeine Sakramentalitat des
authentischen religiosen Bewuf$tseins
und seiner Institutionen wird im Rah-
men der christlichen Glaubenserfah-
rung in bestimmter Weise modifiziert
und determiniert: Da die den Men-
schen allein seinlassende, heilende und
vollendende Néhe Gottes vom Chri-
sten als das dreifach-eine Handeln des
Schopfergottes, Erlosergottes und Voll-
endergottes erfahren wird, wird auch
kirchliches Handeln nur dann zum
vollen Zeichen und Bild gottlichen
Wirkens, wenn es diese dreifach-eine
Gestalt aufweist, d.h. wenn es Aktua-
lisierung des Schopfungscharakters
der Welt, erinnernde Vergegenwarti-
gung der bestimmten geschichtlichen
Grofstaten Gottes und Antizipation der
verheifSenen Vollendung in einem ist.
Die im zentralen christlichen Gottes-
dienst der Eucharistiefeier im Mittel-
punkt stehende Vergegenwirtigung
von Tod und Auferstehung Jesu Christi
ist deshalb ein wichtiger und unerlag-
licher Teil des Gesamtzeichens, das die
Kirche darstellt. Aber kein Gottes-
dienst, in dem die geschichtlichen
Heilstaten Gottes gefeiert wird, ware
sozusagen allein fahig, die heilsame
Néhe Gottes zu vergegenwartigen. Er
tut dies nur, insofern er immer schon in
einer Welt geschieht, die ihrerseits
schon ein Vergegenwartigungszeichen
gottlichen Wirkens, namlich ihres Ge-
schaffenseins ist. Nur wenn sich der
Gottesdienst als Erinnerungs- und Ver-
gegenwartigungsfeier der geschichtli-

¢ Vgl. S. Wiedenhofer, Das katholische Kirchenverstiandnis, 181-196; Medard Kehl, Die Kirche. Eine
katholische Ekklesiologie. Wiirzburg 1992. 61-131.

7 Vgl. S. Wiedenhofer, ebd., 196-212; M. Kehl, ebd., 61-131.

8 In den eigentlichen ekklesiologischen Uberlegungen folge ich hier weitgehend Wiedenhofer, ebd.,

196-212.

® Vgl. dazu Mircea Eliade, Die Religionen und das Heilige. Elemente der Religionsgeschichte.
Frankfurt 1986. 19-61; Richard Schaeffler, Religion und kritisches Bewufltsein. Freiburg 1973.

107-253.
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chen Grofstaten Gottes und der Welt-
dienst (die Arbeit und das technische,
politische, wirtschaftliche und soziale
Handeln) als Partizipation am Schop-
ferwirken Gottes zu einem Gesamt-
zeichen miteinander verbinden, wer-
den sie zum wirksamen und wirkli-
chen Bild und Zeichen géttlichen Wir-
kens. Zu Gottesdienst und Weltdienst
gehort notwendig auch die christliche
Vollendungshoffnung, die sich auf das
Bekenntnis zur Alleinwirksamkeit der
gottlichen Gnade griindet und die im
Tod Jesu die alte Welt an ihr Ende ge-
langt und in der Auferweckung Jesu
die vollendete Zukunft bereits ange-
brochen und vorweggenommen sieht.

Konkreter gesprochen bedeutet dies:
Weder die technologische Bearbeitung
der Welt noch der praktisch-politische
Einsatz fiir die Wiirde der Person, fiir
die Befreiung der Armen, fiir die Ge-
rechtigkeit zwischen den Geschlech-
tern und den gesellschaftlichen Schich-
ten, fir die Selbstverantwortung und
Selbstbestimmung des einzelnen und
fiir eine gerechte Wirtschaftsordnung
sind einfach Nebeneffekte, die von
selbst eintreten oder die auch ausblei-
ben konnten, wenn nur der Gottes-
dienst den Vorschriften gemaf gefeiert
wird. Weder die gottesdienstlichen Ver-
sammlungen noch die sakramentalen
Symbolhandlungen sind ein blof3 ver-
anschaulichender oder deutender feier-
licher Zusatz, der auch fehlen konnte,
wenn nur der rechte politische und
wirtschaftliche Einsatz vorhanden ist.
Weder die Hoffnung auf die von Gott
allein zu erwartende Vollendung der
Welt noch der verlangende Ausgriff auf
die neue Welt sind blof$ ein besonderer
zusatzlicher Akzent, den man weglas-
sen konnte, wenn nur der Gottesdienst
recht gefeiert oder die Welt wirksam
verandert wird. Nur in einer Verbin-
dung dieser Aspekte miteinander und

in ihrer gegenseitigen Bestimmung, Be-
grenzung und Vollendung konstitu-
ieren sie sich zur Kirche als Zeichen
und Medium der gottlichen Hingabe
an die Welt, die eine versohnte Welt
und Menschheit schaffen will.

Das bedeutet fiir den kirchlichen Um-
gang mit Kultur, Politik, Wirtschaft,
Geld, Technik, Wissenschaft, Denken,
Information zunachst einfach, daf alle
Versuche, diese Dinge schamhaft in
den Hintergrund abzuschieben, um da-
durch die eigentliche geistliche Auf-
gabe der Kirche zu sichern und zu for-
dern, eher auf einen latenten Mani-
chdismus oder Deismus schliefien las-
sen denn auf eine wirkliche Treue zum
christlichen Glaubensbekenntnis. Von
dessen grundlegender Verbindung von
Schopfung, Erlosung und Vollendung
her gehort die kulturelle Tatigkeit des
Glaubigen zur Vollstandigkeit des
kirchlichen Zeichens notwendig hinzu.
Mit anderen Worten: der rechte Um-
gang mit Geld hat teil am sakramenta-
len Charakter der Kirche. Er ist ein Teil
des Sakraments, das die Kirche ist.

Auf der anderen Seite signalisiert die
Unterscheidung von Schopfung, Er-
l6sung und Vollendung im Glaubens-
bekenntnis, dafs die gesamte kulturelle
Tatigkeit des Menschen fiir den Glau-
bigen immer auch Ausdruck des Un-
glaubens und der Stinde ist, Ausdruck
des krampfhaften und notwendig mif3-
lingen miissenden Versuches der
Selbstschaffung, der Selbstbehauptung
im Feld der Gottferne, wie das die
jahwistischen Siindenfallgeschichten in
Gen 3-11 eindrucksvoll zeigen. Sie ist
sozusagen immer auch Kompensation
und Prothese des aus dem Lebens-
zusammenhang mit Gott, dem Grund
des Lebens, herausgefallenen Men-
schen, der sich mit Hilfe der von ihm
geschaffenen Kultur, der Wirtschaft,
der Technik, der Kunst, der Religion,



Wiedenhofer/Kirche, Geld und Glaube

175

der Information, der Wissenschaft
selbst eine neue Lebensgrundlage
schaffen will und muf8 und in diesem
Versuch sich nur noch mehr im lebens-
feindlichen Gotzendienst, in Selbst-
anbetung oder Anbetung anderer irdi-
scher Groflen verstrickt.”

Wenn der Umgang mit Geld notwen-
dig zum sakramentalen Zeichen der
Kirche gehort, dann ist die entschei-
dende dogmatische und pastorale
Frage nach dem Gebrauch des Geldes
in der Kirche die Frage nach der ge-
nuinen Transparenz des kirchlichen
Zeichens. Diese Frage wird zugleich
bestimmt von den normativen Hin-
weisen, die der bisherige Weg des
christlichen Glaubens und vor allem
sein Ursprung in Verkindigung und
Geschichte Jesu Christi liefert, und
vom Kontext des gegenwartigen
Lebens und Denkens, der die Verste-
hens- und Kommunikationsbedingun-
gen darstellt.

Zu diesen Kommunikationsbedingun-
gen gehort z.B. auch die soziopoliti-
sche Verscharfung, welche die Frage
nach dem Verhiltnis von gottlichem
Heil und kirchlicher Vermittlung und
die Frage nach dem Verhiltnis von
Institution und Botschaft im Kontext
der neuzeitlichen pluralistischen Ge-
sellschaft gefunden hat. Politische
Ideen und religiose Botschaften geraten
ndmlich in einer pluralistischen Ge-
sellschaft automatisch in eine gesell-
schaftliche Marktlage, die zwischen
der Uberzeugungskraft von Ideen und
dem gesellschaftlichen Einflul ihrer
Vertreter ein Verhiltnis gegenseitiger
Abhiangigkeit erzeugt.”

Das beste Anschauungsbeispiel fiir die-
sen Sachverhalt bilden die Wahl-

kampfe. Wenn eine Partei ihr Pro-
gramm gesellschaftlich und politisch
durchsetzen will, braucht sie gesell-
schaftlichen EinflufS. Sie mufi daher
alles tun, damit ihre Vertreter gewahlt
werden. Sobald jedoch die Zwecke
anfangen, die Mittel zu heiligen, sind
selbst kriminelle Machenschaften nicht
mehr kriminell, sondern eine notwen-
dige Voraussetzung dafiir, daf3 die eige-
ne Wahrheit politisch wirksam werden
kann. Auch das eigene politische Pro-
gramm mufl noch auf die Wahl ausge-
richtet werden. Von daher entsteht oft
der Eindruck, dieses Programm dient
nur dazu, daf§ seine Vertreter gewahlt
werden. Auf diese Weise entsteht ein
Teufelskreis, aus dem man offenbar nur
durch eine schwer akzeptierbare Alter-
native herauszukommen scheint: Ent-
weder auf gesellschaftliche Verwirk-
lichung seiner Ideen zu verzichten oder
den Verdacht ideologischer Selbstrecht-
fertigung zu akzeptieren.

Das Transparenz-Problem wird noch
gravierender bei der Kirche, die als ge-
sellschaftliche Institution eine gottliche
Wahrheit verkiinden will. Dieses Pro-
blem der Transparenz des kirchlichen
Zeichens ist aufgrund der neuzeitli-
chen Differenzierungsvorginge und
des eben angedeuteten soziopoliti-
schen Kontextes das zentrale Problem
heutiger christlicher Ekklesiologie.
Diese Transparenz ist nicht nur eine
Verheifflung, sondern auch eine Auf-
gabe, die verfehlt werden kann. Wenn
im Handeln und in der Gestalt der
Kirche die in Jesus Christus unwider-
ruflich in die Geschichte eingetretene
Herrschaft der Liebe Gottes neue Ge-
genwart gewinnen soll, dann besteht
trotz der VerheiSfung der Unzerstor-

' Eugen Drewermann, Strukturen des Bosen. 3 Teile. Paderborn 141987, II 1985, III *1986.
" R. Schaeffler, die Religionskritik sucht ihren Partner. Thesen zu einer erneuerten Apologetik. Frei-

burg 1974. 57-66.
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barkeit der Kirche die Gefahr, dafl
kirchliches Handeln zum Liigenzei-
chen, zum Tauschungszeichen, ja zum
Gotzendienst wird.

Im Zusammenhang mit dem Bundes-
schluff am Sinai erzahlt das Alte Testa-
ment die Geschichte vom goldenen
Kalb beziehungsweise goldenen Stier
(Ex 32). Diejenigen, die dieses Kultbild
verehren, bekennen sich zum Gott, der
sie aus Agypten herausgefiihrt hat (Ex
32,4.8). Sie verehren diesen Gott und
erzahlen seine (geschichtliche) Volks-
grindungshandlung. Aber in Wirklich-
keit verehren sie einen Gotzen, so sagt
unser Text. Denn sie setzen den Gott,
der sie befreit hat, in ihrem Kultbild in
einer Gestalt gegenwartig, die in die
Irre fiihrt. Sie identifizieren den Gott,
der die Unterdriickten aus der Knecht-
schaft in Agypten gerettet hat, mit der
stierhaften Machtigkeit und Zeugungs-
kraft der Fruchtbarkeitsgottheit.

Ganz ahnlich argumentiert Paulus im
Zusammenhang mit Problemen der
rechten Feier des Gottesdienstes in der
Gemeinde von Korinth (1 Kor 11,17-
34): Wie sich die Gemeindemitglieder
in Korinth zum Gottesdienst versam-
meln und was dabei sichtbar und
erfahrbar wird, widerspricht dem, was
sie im gottesdienstlichen Handeln
sichtbar und gegenwartig machen wol-
len: die Hingabe Jesu in seinem Tod,

die in seiner Auferweckung zum Neu-
anfang des Lebens fiir alle Welt wird.

Paulus behauptet hier nicht, daf§ die

Korinther in ihrem Gottesdienst an
jemand anderen denken als an ihren
Herrn oder etwas anderes feiern als sei-
nen Tod und seine Auferweckung.

Aber er bestreitet, dafd sie in Wirk-
lichkeit das Herrenmahl feiern, weil
das Bild, unter dem sie das tun, in die
Irre fiithrt: ,,Was ihr bei euren Zusam-
menkiunften tut, ist keine Feier des
Herrenmahles mehr; denn jeder ver-
zehrt sogleich seine eigenen Speisen,
und dann hungert der eine, wéahrend
der andere schon betrunken ist” (1 Kor
11,20f).

Diese fiir alle irdischen Zeichen gott-
lichen Handelns strukturelle Gefahr,
zum Liigenzeichen oder Tauschungs-
zeichen zu werden, muf auch fiir die
Kirche zum Anlaff standiger Gewis-
senspriifung, standiger Reue und Be-
kehrung werden.”? Die Kirche ist erst
berechtigt und fahig, den Goétzendienst
in der Welt aufzudecken und anzukla-
gen, wenn sie den latenten Gotzen-
dienst im eigenen Rahmen erkennen
und bereuen kann. Sonst wird jede
Anklage der Schlechtigkeit der Welt zu
einem bloflen Reflex der Selbstbehaup-
tung und Selbstrechtfertigung. In die-
ser Frage haben die II. und die IIL
Vollversammlung der lateinamerikani-
schen Episkopats in Medellin 1968 und
Puebla 1979 deutlich tiber das II. Vati-
kanische Konzil hinausgefiihrt: Eine
reiche Kirche oder eine Kirche, deren
erste Sorge ihr Uberleben oder ihr rei-
bungsloses Funktionieren ist, ist nicht
nur ein falsches Zeichen in bezug auf
die Armut, die Krankheit, den Hunger,
die Unterdriickung, die Gewalt und die

Unfreiheit, welche die ganze Dritte
Welt zu Tode quélen, sondern auch ein

Liigenzeichen in bezug auf den Gott
des Mitleidens, der Befreiung und der
Solidaritat, den sie nach dem Bilde

2 In dieser Hinsicht ist auch die heftige Kirchenkritik, wie sie heute aus einer eindeutig fundamenta-
listisch rezipierten Aufklarungstradition heraus laut wird, durchaus als eine Art Beichtspiegel zu
verwenden: vgl. Karlheinz Deschner/ Horst Herrmann, Der Anti-Katechismus. 200 Griinde gegen die
Kirche und fiir die Welt. Hamburg 1991; H. Herrmann, Die Kirche und unser Geld. Daten -
Tatsachen — Hintergriinde. Hamburg 1991; S. Wiedenhofer, Apologie der Kirche — Idealisierung der

Kirchengeschichte? In: Hans Reinhard Seehgf; (Hg.), Kriminalisierung des Christentums? Die

ers auf dem Priifstand. Freiburg 1993, 97-112.

Kirchengeschichtsschreibung Karlheinz Des
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Christi in der Geschichte reprasentie-
ren soll.

Der Gefahr, wahlen zu miissen zwi-
schen Selbstanbetung und Gotzen-
dienst auf der einen Seite (der Vergott-
lichung des kirchlichen Zeichens und
der Ersetzung der Wahrheit Gottes
durch die Wahrheit der Kirche) und
Selbstverzweiflung beziehungsweise
Selbstaufgabe auf der anderen Seite
(dem Verzicht, als Zeichen und Zeug-
nis gottlicher Wahrheit und gottlichen
Lebens in der Welt zu dienen), kann die
Kirche nur entgehen, indem sie sich in
der praktischen Nachfolge Jesu (in der
Ubernahme seiner Option fiir die
Stinder und die Armen) und in der
gottesdienstlichen Feier seiner Hingabe
immer wieder neu gleichgestalten 143t
seinem Bild und Zeugnis (R6m 8,29).
Je mehr dies geschieht, um so hellsich-
tiger wird der Glaubige beziehungs-
weise die Kirche auch in der Frage
werden, welcher gesellschaftliche oder
kirchliche Umgang mit Geld eine Form
des Gottesdienstes und welcher eine
Form des offenen oder latenten Got-
zendienstes darstellt. Auf jeden Fall
wird dann sofort sichtbar, daff die
Frage des Umganges mit Geld nicht
nur eine ethische, sondern auch eine
ekklesiologisch-sakramentale Frage ist,
d.h. dafl das Geld Teil eines Zeichen-
systems ist und selbst Zeichencharak-
ter hat, ,, sakramentalen” Charakter hat,
wenn man so will.”

Weil eine Wechselwirkung zwischen
den gesellschaftlich dominanten Hand-
lungsweisen, Institutionen und materi-
ellen Lebensbedingungen auf der einen
Seite und den Plausibilitats- und Sinn-
strukturen des gesellschaftlichen Be-
wufstseins auf der anderen Seite be-
steht, gibt es gewissermafien auch im

gesellschaftlichen Bereich so etwas wie
eine kulturelle Sakramentalitat, eine
Zeichenhaftigkeit von Gegenstanden
und Handlungen, die iiber ihre unmit-
telbare Bedeutung hinaus eine generel-
le oder globale Sinnstruktur offenbaren
und vermitteln. Auf dem kritischen
Hintergrund der christlichen Glau-
bensiiberlieferung enthiillt sich der
Charakter des Geldes in den modernen
kapitalistischen Gesellschaften als ei-
nes der wichtigsten , Sakramente” des
lebensbedrohenden Goétzendienstes in
der Gegenwart.

Uber den funktionalen Primat der
Wirtschaft im modernen Gesellschafts-
system hinaus hat die gesellschaftliche
Omnipotenz des Geldes dazu gefiihrt,
dal das gesellschaftliche Bewufitsein
auch dort noch an der Strukturlogik
des Geldmediums partizipiert, wo es
unmittelbar und real nicht mehr mit
Geld zu tun hat. D.h., in einer solchen
geldbestimmten Stuktur von Kommu-
nikation drohen alle Meinungen, Ge-
fiihle, Vorstellungen und Gedanken
wie Warenobjekte auf ihre Tauschbar-
keit reduziert zu werden. , Indem die
Sozialwissenschaften von dem immer
schon gegebenen Funktionieren des
Geldmediums ausgehen, wird die
Frage nach der Konstitution der gegen
Geld getauschten Giiter, Arbeit und
Leistungen nicht gestellt; Giiter, Arbeit
und Leistungen fungieren vorab als
tauschwertbestimmte = Warenobijekte.
Die im Geldmedium angelegte Kom-
munikation von Waren und Arbeit
erfahrt so eine iiber die Grenze der
Okonomie weit hinausreichende Ob-
jektivierung. Denn die Kommunika-
tion von kulturellen Inhalten funktio-
niert dann und nur dann wie der
Tausch und die Mitteilung von Waren-

#  Vgl. dazu auch Gotthard Fuchs, Geldanschauung. Aufgabenbeschreibung fiir eine konkrete Theo-

logie. In: Diak. 19 (1988) 251-277.
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objekten, wenn die Frage nach der
Konstitution, d.h. nach der Begriin-
dung oder Legitimierung dieser Inhalte
dadurch iibersprungen wird, daf$ sie
immer schon als kommunizier- und
mitteilbar behandelt werden. Indem
das Bewufstsein auf der Geldstufe des
BewufStseins dadurch bestimmt ist, daf3
ihm alle moglichen Inhalte immer
schon als tauschbare, also geldbstimm-
te Warenobjekte begegnen, verstarkt
das Bewufstsein diesen auf kommuni-
kable Inhalte reduzierten Weltzustand
insofern noch, als nur das bei ihm
ankommen kann, was sich als prinzipi-
ell mitteilungs- und tauschfihig dar-
stellt. Da die von der Konstitutions-
und Begriindungsproblematik abgel6-
ste Form der Kommunikation, die
dann als verabsolutierte Kommunika-
tion auftritt, von vornherein so gege-
ben ist, dafd beliebige Inhalte als immer
schon mitteilungsfahig fixiert werden,
wird die Differenz zwischen 6kono-
misch getauschten Waren und kultu-
rell, d.h. ethisch, dsthetisch und religios
kommunizierten Inhalten tendenziell
zum Verschwinden gebracht.”*

Zur 6konomischen Religion, die dem
kapitalistischen Wirtschaftssystem un-
terliegt,”® gehdren neben den Dogmen
der Prioritat der Warenwelt, der uni-
versellen Tauschbarkeit und der Un-
begrenztheit des Marktes noch eine
ganze Reihe anderer Dogmen, wie
etwa die Dogmen der Rationalitat des
Eigeninteresses und der Konkurrenz.

Auf dieser dogmatischen Grundlage
erweist sich die 6konomische Religion
exakt als Gotzendienst, der eine Un-
menge von Opfern fordert, ja fordern
mufs, um zu existieren. Denn die dem
System inhérente Fetischisierung von
Waren, Geld und Kapital, d.h. die Ver-
wandlung von Ware, Geld und Kapital
in hypostasierte, personalisierte Ak-
teure und die gleichzeitige Verwand-
lung des Menschen in minderwertige
Sachen, stellt einen kostenreichen
Selbstwiderspruch dar: der Mensch,
das Ebenbild Gottes, buickt sich vor sei-
nem eigenen Werk. Ein solcher Gétzen-
dienst und Selbstwiderspruch kann
nur unter groffen Opfern aufrechterhal-
ten werden.

Wenn die Kirche als Heilszeichen der
lebenspendenden Nihe Gottes im Kon-
text einer solchen die gesamte moderne
Gesellschaft umgreifenden Gkonomi-
schen Religion die befreiende Botschaft
des Evangeliums verkiinden will, dann
kann sie das nur, wenn sie gleichzeitg
bewufst und sensibel gegen den Got-
zendienst innerhalb und aufierhalb der
Kirche kampft, vor allem aber in der
eigenen Organisationsgestalt alle jene
Elemente entfernt, die offenkundige
oder latente ,sakramentale” Zeichen
der 6konomischen Religion darstellen.
Das Gesagte 1af3t sich so zusammenfas-
sen:

1. Die Transparenz des kirchlichen
Heilszeichens ist das zentrale ekklesio-
logische Problem der Gegenwart.

4 F. Wagner, Geld oder Gott? Zur Geldbestimmtheit der kulturellen und religiosen Lebenswelt.
Stuttgart 1985, 66; vgl. auch Helmut Creutz, Das Geld Syndrom. Wege zu einer krisenfesten Markt-
wirtschaft. Miinchen 1993; Hans Christoph Binswanger, Geld und Magie. Deutung und Kritik der

modernen Wirtschaft anhand von Goethes Faust. Stuttgart 1985; Johannes Hoffm

ann, Geld und

Gewissen. Zur Prioritierung der ethischen Perspektive gegeniiber der Prioritierung des Geldes in

der Wirtschaft. In: Peter Roche/]Johannes Hoffm
Kapital auf neuen Wegen. Frankfurt 1992, 9-27.

ann/Walter Homolka (Hg.), Ethische Geldanlagen —

5 Vgl. dazu Franz |. Hinkelammert, Die ideologischen Waffen des Todes. Zur Metaphysik des Kapita-
lismus. Freiburg 1985; Hugo Assmann/F.]. Hinkelammert, Gotze Markt. Diisseldorf 1992; F. Wagner,

Geld oder Gott? J. Hoffm

ann, Ethische Geldanlagen, ders., In wessen Dienst? Theologische und

sozialethische Reflexion zum Thema ,Kirche, Geld und Glaube heute.” In: Roche u.a., Ethische

Geldanlagen, 120-136.
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2. Der kirchliche Umgang mit dem
Geld ist nicht nur eine ethische oder
gar nur organisatorische Frage, son-
dern eine genuin ekklesiologische
Frage: Der Umgang mit dem Geld ist
ein untrennbarer Teil des Sakramentes,
das die Kirche ist. Denn die Kirche
erfullt ihre Zeichenfunktion nur, wenn
Gottesdienst, Weltdienst und Vollen-
dungshoffnung sich miteinander zur
Ganzheit eines einzigen Zeichens ver-
binden.

3. Im modernen Kontext der pluralisti-
schen Gesellschaft mit ihrer Konkur-
renzsituation und ihrer universalen
Begriindungspflichtigkeit und Ver-
dédchtigungsgeneigtheit ist eine we-
sentliche Bedingung der Transparenz
des kirchlichen Zeichens die Trans-
parenz des kirchlichen Haushalts (gla-
serner Haushalt).

-
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