5 Christa Schnabl
~»Aggiornamento« im Horizont einer Gesell-

'schaft unter Globalisierungsvorzeichen

Im Zeitalter der Globalisierung be-
herrscht eine an Wettbewerb und Effi-
zienz orientierte Logik (fast) alle Lebens-
bereiche. Alternativen zu diesem gesell-
schaftlichen Groftrend zu entwickeln,
zdhlt zu den wichtigsten Herausforde-
rungen der Verheutigung des Glaubens.

® »Aggiornamentoq ist das Programmwort
von Papst Johannes XXIII., mit dem er das Kon-
zil einberufen hat. Dabei handelt es sich nicht
um einen mehr oder weniger zuféllig modisch
gewordenen Gedanken dieser Zeit, sondern um
eine grundsédtzliche und bleibende Herausforde-
rung fiir die Kirche und die Theologie, die durch
diesen Begriff auf den Punkt gebracht worden
ist. »Verheutigung« oder »Vergegenwartigungg
bezeichnet den offenen, nie abschlieBbaren pro-
grammatischen Anspruch, das Evangelium im
Blick auf die jeweilige Zeit und Kultur nicht nur
zu interpretieren, sondern auch zu leben: Unter
Aggiornamento versteht man »die Beziehung
zwischen der unverdnderlichen Giiltigkeit der
christlichen Wahrheiten und ihrer praktischen
Einwurzelung in unsere dynamische und aufier-
ordentlich wandelbare Gegenwart hin, in das Le-
ben des Menschen, das sich in unserer unruhi-
gen, aufgeregten und doch fruchtbaren Zeit
stdndig und in vielerlei Weise dndert. ... dieses
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Wort kann ausgelegt werden als unterwiirfige
Konzession an den schnelllebigen Zeitgeist ... In
Wirklichkeit misst dieses Wort den raschen und
unerbittlich sich wandelnden Erscheinungsfor-
men unseres Lebens die ihnen zukommende Be-
deutung bei.«!

Dabei geht es nicht in erster Linie um die
padagogische oder didaktische Frage, wie der Ge-
halt des christlichen Glaubens am besten »unter
die Leute« gebracht werden kann, sondern um
ein substanzielles Uberlebensprinzip des Glau-
bens und der Kirche selbst. Die christliche Bot-
schaft l&sst sich nicht unabhéngig von Zeit und
Welt beschreiben, sondern immer nur in ihr und
fiir sie. Deshalb ist der christliche Glaube selbst
auf die zeitlichen und weltlichen Dimensionen
unseres Daseins angewiesen und Aggiornamen-
to als theologisches und kirchliches Grundprin-
zip zZu deuten. Es wire ein gravierendes Miss-
verstdndnis, Aggiornamento vor allem unter dem
Aspekt der Anpassung des christlichen Glaubens
an dulere Entwicklungen zu sehen und Sub-
stanzverlust dahinter zu vermuten. Unter An-
passung verstehen wir in der Regel einen von
auBen (durch Druck) veranlassten und durch ex-
terne Umstande herbeigefiihrten Prozess, dessen
Ergebnis aus der Binnenperspektive betrachtet
als Verlust oder Aufgabe des Eigentlichen erfah-
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ren wird. Das Ergebnis des Aggiornamentopro-
zesses ist aber ein zu sich Kommen des Glaubens
im jeweiligen Heute. Kirche/Glaube und Welt
bilden in dieser Sicht keine antagonistischen
Grofen, die einander fremd gegeniiber stehen,
sondern durchdringen einander ohne jedoch
vollends ineinander aufzugehen.

Eine zweite Grundsatziiberlegung vorweg:
Wiahrend die Kirche vor dem Konzil hdufig mit
einem Bollwerk verglichen wurde, verwendet
man seit dem Konzil ein anderes Bild, um das
Selbstverstindnis der Kirche in der Welt von heu-
te zum Ausdruck zu bringen. Die Kirche gleicht
einem Haus mit groBen, offenen Fenstern; ein
Bild, das auch schon von Johannes XXIII. bemiiht
wurde. Diese Metapher impliziert einen regen
(Luft-)Austausch zwischen innen und auBen.
Das gilt auch fiir die nachkonziliare Theologie
und Kirche. Die Gegeniiberstellung von Kirche
und Gesellschaft ist dem Dialog zwischen Kirche
und Gesellschaft als angemessene Kommunika-
tionsform gewichen. Ein Dialog auf gleicher Au-
genhohe muss nun allerdings berticksichtigen,
dass es unterschiedliche Traditionen und Posi-
tionen gibt, die im Blick auf die anstenenden Pro-
bleme heute auf ihre jeweilige Losungskompe-
tenz hin befragt werden. Dies bildet auch den
Hintergrund fiir die nun folgenden Uberlegun-
gen, die den Beitrag der Kirche/Theologie fiir
die gesellschaftliche Weiterentwicklung ebenso
zu benennen versuchen, wie umgekehrt Ele-
mente der modernen gesellschaftlichen Ent-
wicklung Europas identifizieren, die fiir die Kir-
che ein Lernfeld darstellen.

Zeitdiagnose

® Um die Bedeutung der christlichen Traditi-
on fiir die aktuelle gesellschaftliche Situation be-
schreiben zu konnen, bedarf es zunéchst einer
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kursorischen zeitdiagnostischen Analyse. Ein
zentrales Signum unserer Zeit ist die Globalisie-
rungsentwicklung. Unter Globalisierung ist ein
gegenwartig auf verschiedenen Ebenen (wirt-
schaftlich, kulturell, sozial) ablaufender Prozess
Zu verstehen, der nicht nur die grofen {iberre-
gionalen und zwischenstaatlichen Beziehungen
umfasst, sondern als iibergeordnetes Koordina-
tensystem auch regionale und lokale Erfahrun-
gen im Kleinen bestimmt. Das Set an Entwick-
lungen, das mit Globalisierung bezeichnet wird,
konfiguriert Skonomische, soziale, politische und
symbolische Riume auf lokaler, nationaler und
internationaler Ebene neu und rahmt die aktu-
ellen Restrukturierungsprozesse in einem domi-
nant wettbewerblichen und effizienzbezogenen
Horizont. Das Globalisierungsvorzeichen lenkt
die offentliche Aufmerksamkeit auf den wirt-
schaftlichen Bereich und die damit einher-
gehende Logik des Tausches. Die Okonomie

y Okonomie: beherrschendes
gesellschaftliches Subsystem

scheint mittlerweile zum beherrschenden ge-
sellschaftlichen Subsystem geworden zu sein.
Wihrend in den 1960/1970er Jahren die Politik
auf andere gesellschaftliche Sphéren abfirbte
(Demokratisierungsprozesse z.B.), ist es seit den
1990ern die Wirtschaft, die den Ton angibt und
nicht nur die Handelnsbeziehungen, sondern
auch andere Bereiche des sozialen und gesell-
schaftlichen Zusammenlebens bestimmt. Bil-
dungs- und gesundheitspolitische Debatten ha-
ben sich beispielsweise unter diesem Vorzeichen
verschérft und die Frage nach der Grenzziehung
des Wirtschaftlichkeitsanspruchs aufgeworfen.
Die Dominanz der wirtschaftlichen Logik
verdndert schleichend und subtil auch die sozia-
le Anthropologie moderner Gesellschaften. Denn
der Mensch, wie er in dieser Logik vorgestelit
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wird, ist ein rationaler und selbstinteressierter
Nutzenmaximierer, der mit anderen kooperiert,
um Vereinbarungen und Vertrage zum wechsel-
seitigen Vorteil zu schliefen. Menschliche Be-
ziehungen stehen somit unter dem Vorzeichen
des Tausches. Die, die in dieser Logik handeln,
werden als unabhéngig, autonom und eigen-
interessiert vorgestellt. Das normative Ideal der
Wahlfreiheit ist durch die politische Gemein-
schaft abzusichern, indem sie die Freiheit der
Marktindividuen, die Vertragsfreiheit und die
formalen Regeln fiir das Funktionieren des
Marktes festhdlt. Dies sind die Grundziige eines
homo oeconomicus, der zum sozialen Leitbild
nicht nur der Okonomie avanciert ist.

Diese gesellschaftliche Grundlogik wird nun
besonders fiir jene zum Problem, die ihrerseits
abhéngig und auf andere angewiesen sind (wie
kranke, behinderte, alte Menschen). Gerade sie
haben einen besonderen Versorgungsbedarf und

»Die Starksten werden
einmal miide. {

sind mehr, als es die Norm des Durchschnitts-
menschen zuldsst, auf andere angewiesen. Zu-
dem ist jeder Mensch — in bestimmten Phasen
des Lebens ausgeprégter als in anderen — abhan-
gig von der Versorgung, vom Zuspruch und von
der Pflege anderer. Ebenso werden die Stirksten
einmal miide und die Aktivsten einmal erschopft
oder traurig. Soziale Beziehungen sind auch von
diesen zutiefst menschlichen Bedlirfnissen her
zu betrachten. So stellt die Sorge fiir andere in
diesen Situationen der Abhingigkeit und der
Schwiche eine Herausforderung dar, die in der
Tausch- und Rationalisierungslogik nicht unter-
zubringen ist, weil Abhingige ihrerseits nichts
anzubieten haben, was sie fiir ein Tauschgeschift
attraktiv macht. Die aktuelle gesellschaftliche
Entwicklung lduft Gefahr, die Wirklichkeit der
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Abhéngigkeit bestimmter Menschen auszublen-
den oder zu verdrangen.

Asymmetrische Form
der Néachstenliebe

@ Genau an diesem Punkt kommt ein Tradi-
tionsstrang des christlichen Glaubens ins Spiel,
der zum unverzichtbaren Kernbestand des Chris-
tentums gehort und der im Blick auf diese ge-
sellschaftlichen Entwicklungen von Bedeutung
ist: Die Wiirde jedes einzelnen Menschen, un-
abhdngig davon, wie weit jemand fahig ist, »au-
tonom« zu leben oder Leistungen zu erbringen,
und die damit korrelierende Verpflichtung, in
Zeiten der Not oder des besonderen Bedarfs fiir
andere zu sorgen, gehoren zu den konkreten For-
derungen, die sich aus dem Gebot der Gottes-
und Néchstenliebe unmittelbar ergeben. Die
asymmetrische Zuwendung, die sich von der Not
oder vom Anspruch des/der anderen her er-
schlieBt, ist spezifischer Ausdruck der jiidisch-
christlichen Ethik, wie sie auch im Samariter-
gleichnis beispielhaft vor Augen gefiihrt wird. Es
lassen sich in der Antike zwar verschiedene For-
men der Giite und der praktischen Barmherzig-
keit identifizieren, spezifisch ist aber die im Um-
feld der jiidisch-christlichen Ethik speziell vom
Néchsten ausgehende Forderung nach Hilfe.
»Die hingebende Liebe, die nicht nach der eige-
nen prokopé (Fortkommen, Ertrag) fragt, son-
dern allein durch das Verlangen des Néchsten
evoziert wird, ist dieser Ethik [der antiken Ethik]
fremd.«?

Die christliche Tradition ist von ihren Wur-
zeln im Judentum sowie von ihren historischen
Anfingen her durch eine Verantwortungsvor-
stellung gepragt, die von der Asymmetrie des In-
Anspruch-genommen-Werdens durch den/die
andere ausgeht. Dies wird heute auch philoso-
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phisch im Anschluss an Emmanuel Levinas und
ethisch im Rahmen der feministischen Care-
Ethik, die den Begriff der Fiirsorge neu entdeckt
hat, reflektiert und wieder neu gesehen. Biblisch
und theologisch hingt dies v.a. auch mit dem
zentralen Stellenwert der (h&ufig sentimentalis-
tisch interpretierten) Barmherzigkeit als speziel-
ler Form der Liebe zusammen. »B.[armherzig-
keit] ist jene Form der Liebe, die sich spontan

Yy Barmherzigkeit
als spezielle Form der Liebe {{

und unbedingt einem anderen zuwendet, der
ohne bzw. durch eigene oder fremde Schuld in
Not geraten ist u. sich selbst nicht daraus befrei-
en kann. Der Barmherzige leidet u. solidarisiert
sich mit einem solchen Menschen u. versucht, al-
les zu beseitigen, was dessen Selbstentfaltung
verunmaglicht.«3 Barmherzigkeit ist genau ge-
nommen keine sentimentale Angelegenheit, son-
dern ein entschiedenes Handeln zugunsten von
jemand anderem, der diese Hilfe braucht, ohne
selbst etwas entsprechend Gleichwertiges
zuriickgeben zu konnen. Heute wird der Begriff
der Barmherzigkeit allerdings stark emotionali-
siert. Er gerdt in die Nahe einer paternalistischen
Mitleidsethik, die Bediirftige entmiindigt und
Abhéngige des Subjektstatuses beraubt. Die so-
ziale Sprengkraft dieses Begriffs ist weitgehend
verloren gegangen.

Im Ernstfall jedoch genau so zu handeln,
wie es diese asymmetrische Form der Néchsten-
liebe vorsieht, wird angesichts der gesellschaft-
lichen Tausch- und Wechselseitigkeitspramisse
zu einer unbedingten Notwendigkeit.* Verstaubt
wirken vielleicht die Begriffe, mit denen wir die-
se Zusammenhéange beschreiben, nicht allerdings
die Gehalte, die sie zum Ausdruck bringen, wie
auch Johann Baptist Metz vermerkt, der seiner-
seits den Compassion-Begriff zur ErschlieBung
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dieses Zusammenhangs stark macht. »Strikt sym-
metrische Anerkennungsverhédltnisse, wie sie
[im] Konzept unserer fortgeschrittenen Diskurs-
gesellschaften unterstellt werden, kommen letzt-
lich iiber eine Logik der Markt-, der Tausch- und
der Konkurrenzverhéltnisse nicht hinaus. Erst
asymmetrische Anerkennungsverhiltnisse, erst
die Zuwendung der Einen zu den ausgegrenzten
und zerstorten Anderen bricht die Gewalt der
Logik des Marktes. Nicht wenige werden in die-
ser Betonung der Asymmetrie einen zu empha-
tischen Politikbegriff vermuten. Tatséchlich re-
klamiert er jedoch nur das unverzichtbare Ver-
hdltnis von Politik und Moral. Ohne diese
ymoralische Implikation¢ [der Asymmetrie] ware
Politik, wére Weltpolitik nur das, als was sie heu-
te bereits weithin scheint: die Geisel von Oko-
nomie und Technik und ihren sogenannten
ySachzwiéngen¢ im Zeitalter der Globalisie-
rung.«>

Kirche als lernende Institution

® Nun gilt es, die zweite Hélfte unserer Fra-
gestellung aufzugreifen und zu beleuchten, in
welcher Hinsicht die Kirche, die sich explizit seit
dem Zweiten Vatikanischen Konzil nicht nur als
lehrende Anstalt, sondern auch als eine lernen-
de Institution begreift, Anregungen seitens der
Gesellschaft aufnehmen koénnte. Ein wichtiger
Lernschritt der Konzilszeit war die Anerkennung
der Menschenrechte als Grundstein fiir ein fried-
liches Zusammenleben der Vélker nach der Ka-
tastrophe des Zweiten Weltkriegs. Die Anerken-
nung der fundamentalen Bedeutung der Men-
schenrechte im Namen der Kirche verdanken
wir nach einer Jahrhunderte langen Geschichte
der Ablehnung Papst Johannes XXIII., der durch
seine personliche Teilnahme an den Beratungen
der franzosischen Delegation zur Vorbereitung
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der Allgemeinen Erkldarung der Menschenrechte
(1948) mit der Innenansicht der Menschen-
rechte vertraut war und die Bedeutung dieses
Projekts fiir den Weltfrieden erkannt hatte. Er
war es, der »Pacem in terris« als groRe katho-
lische Charta der Menschenrechte zum Standard
der und fiir die Kirche gemacht hatte.®

Die Integration des Grundgedankens der
Menschenrechte ist nun nicht duflerlich vollzo-
gen, sondern v.a. durch die Verbindung mit dem
klassischen katholischen Personprinzip von in-
nen her durchbuchstabiert worden. Es wurde die
Einsicht ins Bewusstsein gehoben, dass der
Grundgehalt der Menschenrechte dem bibli-
schen Bild vom Menschen entspricht und dass
die Menschenrechte eine Moglichkeit darstellen,
diese christliche Kerniiberzeugung in der Ge-
dankenwelt der modernen Gesellschaft zum
Ausdruck zu bringen. Voraussetzung dafiir war
die Erkenntnis, dass die Menschenrechte nicht
im Gegensatz zur Souverdnitat Gottes zu inter-
pretieren sind. Seither gehort die Forderung nach
der Achtung der Menschenrechte zum Zentral-
bestand der christlichen Sozialverkiindigung,
und die Kirche hat ihre Autoritdt als Kdmpferin
und Schiitzerin der Menschenrechte schon oft
und eindrucksvoll unter Beweis gestelit.

An dieser Stelle ist allerdings auch an ein of-
fenes Kapitel der Umsetzung dieser Grundidee
zu erinnern. Die Integration des Grundgedan-
kens der Menschenrechte in das Leben der Kir-
che selbst ist vielleicht an einigen Stellen eher

Y offenes Kapitel der Umsetzung {

halbherzig vorgenommen worden. So wie die
Menschenrechte hineingelesen wurden in das
Herz des christlichen Glaubens, so sehr ist damit
auch die Frage aufgeworfen, welche Transfor-
mationen in der Sozialgestalt der Kirche durch
die Integration des Gedankens der Menschen-
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rechte hervorgerufen werden. Allgemein ge-
sprochen gehort die ethisch-normative Analyse
der institutionellen Seite der Kirche zu den Auf-
gaben der Sozialethik, so wie sie diese auch im
Blick auf die institutionelle Gestalt moderner Ge-
sellschaften vornimmt. Denn die Kirche ist als
gesellschaftliche Institution in bestimmter Hin-
sicht immer auch Welt: »Bis es aber einen neu-
en Himmel und eine neue Erde gibt, in denen die
Gerechtigkeit wohnt ..., trédgt die pilgernde Kir-
che in ihren Sakramenten und Einrichtungen,
die noch zu dieser Weltzeit gehoren, die Gestalt
dieser Welt ... .« (LG 48).

Als Grundsatz kann gelten, dass die soziale
und institutionelle Verfasstheit der Kirche die
sichtbare AuBenseite ihrer glaubensmafigen und
theologischen Grundgehalte ist. Von daher ist die
Frage nach der Kohédrenz zwischen Glaubensin-
halten und Sozialgestalt eine zentrale, wenn
nicht eine der wichtigsten Fragen fiir die Kirche.
Der Teil von Kirche, der iiber die Ebene der (im-
pliziten) institutionellen Selbstinterpretation
nach aufen in Erscheinung tritt, ist als ein zen-
traler Bestandteil der Verkiindigung der Kirche
einzustufen. Diese Art der Verkiindigung unter-
scheidet sich zwar von der theologischen Selbst-
deutung, die von der dogmatischen Ekklesiologie
vorgenommen wird, ist aber im Blick auf die Be-
deutung fiir die 6ffentliche Situierung der Kirche
nicht weniger wichtig. Denn die Frage nach dem
Wesen der Kirche entscheidet sich nicht nur da-
ran, was die Kirche {iber sich denkt und verkiin-
det, sondern auch daran, wie sie sich selbst lebt
und was sie damit anderen zu erkennen gibt. Das
Christentum htte sich verfehlt, wenn es als Leh-
re und nicht als geschichtswirksame Kraft pra-
sent gehalten wird. Die notwendige Kohérenz
zwischen Glaube und Institution fordert die Kir-
chenentwicklung z.B. dazu auf, die Frage nach
der Geltung des Prinzips der Partizipation im
Blick auf die konkreten Mitwirkungsmdoglich-
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keiten von Gldubigen auf der Makro-Ebene der
Kirche zu diskutieren. So besteht eine Kluft zwi-
schen der prinzipiellen Giiltigkeit des Anspruchs
auf Partizipation, wie er sowohl in den Men-
schenrechten (positive Freiheitsrechte) als auch
in der Kirche formuliert wird und wie er fiir ein
demokratisch geprégtes Ethos selbstverstindlich
ist, und der Form von Mitbestimmungsmdglich-
keiten, die Gldubige innerhalb der Kirche als Ins-
titution faktisch erleben.” Die ortskirchlichen
Strukturen im deutschen Sprachraum ermog-
lichen Partizipation weitgehend in der Form von
Mitverantwortung durch Konsultiertwerden und
Einbindung in diverse Gremien (Pfarrgemein-
deréte, Dibzesanréte ...), weniger allerdings in
der Form der Beteiligung an Entscheidungspro-
zessen. Echte und volle Mitverantwortung ist al-
lerdings auch auf die Entscheidungsebene zu be-
ziehen.

AbschlieBend ist die Einsicht in die theolo-
gische Bedeutung der kirchlichen Sozialgestalt
nochmals auf die gegenwartige Kirchenentwick-
lung zu beziehen, die den gesellschaftlichen
GroBtrend der Okonomisierung auch in den ei-
genen Reihen zu spiiren bekommt. Einsparung,
Effektivitéts- und Rationalisierungszwang pragen
seit einigen Jahren auch die binnenkirchliche
Diskussion, erzwungen durch das Schrumpfen
der Kirchenbeitrége. Der gesellschaftliche Oko-
nomisierungstrend drangt also auch in die Kir-

che hinein. Die Frage ist nun, wie kirchliche Ins-
titutionen mit dieser Herausforderung umgehen
und von welchen Grundprinzipien sie sich in
ihren schwierigen (Struktur-)Entscheidungen lei-
ten lassen. Kriterium dabei ist vor allem die Fra-
ge, wie sich die theologische Verantwortung der
Kirche, wie sie z.B. in der Option fiir die Armen
zum Ausdruck kommt, im dkonomischen Han-
deln der Kirche manifestiert. Die Prinzipien, die
bei der Verteilung des Geldes in der Kirche zur
Anwendung kommen, enthalten Aussagen tiber
das Selbstverstdndnis der Kirche, zumindest {iber
jenes, das aktuell in der Kirche vorherrscht.
Wenn sich die Kirche am Sonntag Vormittag z.B.
gegen den gefihrlichen Trend der Okonomisie-
rung aller Lebensbereiche ausspricht und am
Montag selbst RationalisierungsmalBnahmen be-
schlieft, ohne die theologischen und die pasto-
ralen Implikationen dieser Handlungen genauso
wie die 6konomischen zu reflektieren, dann be-
steht die Gefahr, dass sich die Ohnmacht des
sonntéglichen Predigtwortes paradoxerweise ge-
rade an der Kirche selbst erweist. Denn im Kon-
fliktfall sind Handlungen stérker als Worte. In der
Kirche sichtbare, praktikable und glaubwriirdige
Alternativen gegen den gesellschaftlichen
GroBtrend der Rationalisierung zu entwickeln,
z&hlt zu den wichtigsten Herausforderungen der
Verheutigung des Glaubens in einer Gesellschaft
unter Globalisierungsvorzeichen.
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