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Arbeit und Bewufltseins-
bildung

Die folgenden Analysen gehen von der Arbeit aus und
unterscheiden die Arbeitsbedingungen, die Einstel-
lung der Gesellschaft zum wirtschaftlichen Leben und
schlieflich die Lebensbedingungen, denen die Arbei-
ter durch die Arbeit unterworfen sind.

Diese Elemente bilden eine Grundlage, die die
verschiedenen Typen von Arbeitern sensibel macht fiir
gewisse religiose Dimensionen und Formen.

L Arbeitshedingungen

Die Arbeit als materieller Vorgang ist einem breiten
Spektrum von Zwingen und Moglichkeiten unterwor-
fen, das auf den Problemen lastet, die zu l6sen oder die
schon geldst sind. So kann man den Landwirt, der der
Ungewifiheit klimatischer Bedingungen unterworfen
ist, jenen Berufen gegeniiberstellen, die regelmiflig
und von derartigen Zwingen unabhingig ausgeiibt
werden. Dariiber hinaus ist in den beiden Fillen das
Erzeugnis der Arbeit sehr unterschiedlich: Leben
wachsen lassen, indem man sich den Regeln der Natur
unterwirft; oder eine Welt von Gegenstinden schaf-
fen, die der menschlichen Aktivitat dienen.

Im zweiten Fall kan man die Qualitit des menschli-
chen Wirkens herausstellen und Wert legen auf die
Aufgabe, es zu konzipieren und zu verwirklichen. Die
Konzeption selbst kann sich von der Verwirklichung
oder Herstellung unterscheiden und ihr gegeniiberge-
stellt werden. Intellektuelle Arbeit wird korperlicher
Arbeit gegeniibergestellt. Diese technische und soziale
Unterscheidung der Aufgaben wird es méglich ma-
chen, eine Rangordnung aufzustellen, und die Sicht
der Welt trigt dazu bei, diese durchzusetzen. Sie
macht nicht unbedingt die herstellende Titigkeit zur
Sinnmitte.

So hat die griechische Gesellschaft des 6. Jahrhun-
derts, die J.P. Vernant' analysiert, der Kunst der
Rede, des «Logos», den Vorrang vor der herstellenden
Titigkeit gegeben. Die Fihigkeit, Reden zu halten, die
in den politischen Versammlungen die Zustimmung
der anderen gewinnen kénnen, oder die intellektuelle
Meisterschaft durch das Beherrschen der Wissenschaf-

ten werden hoher eingeschitzt als jene Techniken, die
fiir die Herstellung von Gegenstinden wichtig sind
und dem Handwerker zugeordnet werden.

Diese Rangordnung ist an die Struktur des Gemein-
schaftslebens gebunden, in dem Politik als gemeinsa-
me offentliche Titigkeit im Zentrum des Lebens der
Biirger steht, so wie die Agora im Zentrum der Stadt
liegt als Platz, wo Reden gehalten werden und wo
jeder iiberzeugen mufl, um eine demokratische Kon-
trolle {iber die groflen politischen Entscheidungen
auszuiiben.

Um dies tun zu kdnnen, verfiigte der Biirger iiber
freie Zeit, denn das 6konomische Leben iiberliefl man
den «Nicht-Biirgern».

Es ging keineswegs darum, die Funktion des Erzeu-
gers im modernen Sinn des Wortes herauszustellen,
indem man die Produktion mit der Fihigkeit verband,
die materielle Welt zu verindern. Dies wird um so
deutlicher dadurch, daf} in der griechischen Gesell-
schaft der Gebrauch der Dinge bestimmend ist fiir die
Produktion. Der Verbraucher hat den Schliissel zur
Sinnbestimmung, an die sich der herstellende Hand-
werker zu halten hat. Der Vorrang des Gebrauchswer-
tes darf nicht mit dem Vorrang des Erzeugers und der
Kontrolle seines Erzeugnisses verwechselt werden.

Im Gegenteil, die 6konomischen Aktivititen sind
von den sogenannten «edlen» Aktivititen getrennt. Es
gibt den Vorrang der geistigen Arbeit iiber die korper-
liche Arbeit, des Wortes iiber die Geste. Hat diese
Rangordnung nicht durch die griechische Kultur hin-
durch auf dem christlichen Denken gelastet...? Und
man konnte hier {iber die Bedeutung nachdenken, die
die Kirche heute dem Wortgottesdienst beimifit.

Angesichts dieser Hervorhebung des Wortes kann
man iiber den Vorrang der Gesten in der Volksfrom-
migkeit nachdenken, wo eine Fuflwallfahrt oder das
Brennen von Kerzen mehr Sinn hat, als sich an eine
Deutung der HL Schrift zu begeben. Die volkstiimli-
che Schicht, die gewohnt ist, mit thren Hinden zu
arbeiten, wird eine enge Beziehung zur Geste behalten
und in ihr die Fihigkeit zur Verwandlung und zum
spontanen Ausdruck der Wirklichkeit schitzen. So
wird sie dem Gegenstand Wert beimessen, von dem sie
spiirt, dafl seine Herstellung viel Zeit und Kleinarbeit
gekostet hat («schone Arbeit»; «da steckt Arbeit da-
hinter!») und wird weniger begeistert sein von einem
Gegenstand, der eine schdne Form hat, ohne viel
Arbeit gekostet zu haben.

Vor dem Wort nimmt sie die gleiche Haltung ein.
Im Gegensatz zur Geste erscheint es ihrals ein schwa-
ches Mittel zur Verwandlung der Wirklichkeit, das
wenig Echtheit verbiirgt. Ist es nicht diese Einstellung,
die Menschen aus diesem Milieu skeptisch sein lafit
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angesichts schoner Reden, deren Beredsamkeit sie
wiirdigen konnen («er hat gut gesprochen»), aber von
deren Wirksamkeit sie nichts halten und denen sie erst
danni«auf’s Wort» glauben konnen, wenn die Worte
durch eine Vielzahl konkreter Gesten erprobt sind?
Ein solches Milieu zeigt grofle Abwehr gegen das

' Vorgehen psychologischer Therapien, die auf Verbali-

sierung aufbauen, genauso wie gegen eine Liturgie, die
dem verbalen Ausdruck Vorrang gibt und rituelle
Gesten vernachlissigt. Hingegen raumt die hohere
Schicht der Rede gern die Fihigkeit ein, das praktische
Handeln zu beherrschen, und stellt diese so iiber
letzteres.

Demnach ist der Wert, der heute in der Kirche dem
Wortgottesdienst beigemessen wird, in sich nicht neu-
tral. Er wirke auf die Méoglichkeiten der Teilnahme
und des Ausdruckes verschiedener sozialer Schichten
ein.

II. Einstellung der Gesellschaft zum wirtschaftlichen
Leben

Den Wandel in der Einstellung zum wirtschaftlichen

Leben im christlichen Westen kann man besonders an

der Entwicklung der Definition des Armen ablesen.

. Im Mittelalter wurde der Arme zum Symbol Jesu
Christi gemacht, den man in offener Gastfreundschaft
aufzunehmen hatte. Diese Auffassung machte dann
einer anderen Platz, in der der Arme als fauler Land-

- streicher angesehen wurde, den man einsperren mufi-
te, um ihn zu einem Empfinden fiir die Bedeutung der
Arbeit und der Disziplin zu erziehen®.

Dieser Wandel in der Einstellung dem Armen ge-
geniiber geht einher mit einem Wandel im Verhiltnis
zum Geld: Die schwache Legitimitit eines direkten
Bezugs zum Geld fithrt zur Verdringung in eine
Randposition und zur Machtstellung des Juden in der
Geschichte des christlichen Westens, wo ein ganzes
System von Symbolen bis hin zu den Bildern in den
Kathedralen den Juden der negativen Sakralitit zuord-
nete’. Aber nach und nach gewann das Okonomische
an Wert, und zwar durch die Entwicklung der Finan-
zen, die keineswegs den Randgruppen vorbehalten
blieben und es méglich machten, nach und nach die
neue Bourgeoisie herauszubilden.

Diese Entwicklung auf der Ebene der sozialen
Strukturen wire nicht méglich ohne eine Entwicklung
auf der Ebene des gelebten Sinnes, der das Bezugssy-
stem fiir eine Gesellschaft darstellt und die Werte
begriindet, in denen sie iiber sich selbst nachdenkt".

In diesem Sinn sollte Certeaw’ von der «Umkehrung
des Denkbaren» zwischen dem 16. Jahrhundert und
spateren Epochen sprechen. In der ersten Zeit sieht

man den religiosen Bereich als etwas an, das es méglich
macht, die sozialen Konflikte, die von selbst die
Formen theologischer Oppositionen annehmen, von
innen her zu durchdenken.

Seit dem 16. Jahrhundert hingegen stellt man die
Entwicklung einer sozialen Moral fest, die es méglich
macht, eine Welt zu schaffen, wo die natiirlichen
Rechte Bedeutung gewinnen und wo die dffentliche
Moral nach und nach die Sicherheit garantiert und das
gegenseitige Vertrauen schafft, das zur Erweiterung
von Austausch nétig ist. Austausch und 6konomi-
sches Leben, das dadurch méglich wird, sind in den
Mittelpunkt geriickt. Der religiose Bereich organisiert
sich von da aus neu. Zur gleichen Zeit begiinstigt die
wachsende Zahl von Instrumenten die Verallgemeine-
rung des individuellen Kalkiils im tiglichen Leben:
Instrumente zum abstrakten Messen, die von subjekti-
ven Wahrnehmungen unabhingig sind, wie die Uhr,
die ein Mehr an Berechnung der Zeit, insbesondere der
Arbeitszeit, moglich macht.

In einem Interaktionsprozef ist das Wertbewufit-
sein durch die Arbeit zu einem der zentralen Elemente
fiir die Menschenwiirde geworden. Max Weber hat
darauf hingewiesen, wie sehr der Protestantismus, der
mit dieser modernen Gesellschaft in Ubereinstim-
mung steht, dazu beigetragen hat, eine Ethik der
Arbeit und des Berufes in den Mittelpunkt des Lebens
zu stellen. Von daher war die Arbeitsdisziplin, insbe-
sondere durch die Erziehung zur Beachtung der fest-
gesetzten Arbeitszeiten, eines der Ziele der Arbeitser-
ziehung im letzten Jahrhundert.

Die Regelmifligkeit bei der Arbeit an die Stelle eines
Schlendrians zu setzen, die Wertung der individuellen
Familie als einer Einheit von Kalkiil und Planung zu
férdern, zur Sauberkeit, zur Hygiene, zur Ordnung
erziehen, sind das nicht lauter oft mit moralisierenden
Ausdriicken formulierte Erziehungsziele, die im Eu-
ropa des 19. Jahrhunderts von hellsichtigen Arbeitge-
bern herausgestellt und seither durch die Arbeit ver-
schiedener sozialer Zwischenstellen, die iibrigens da-
durch iiberhaupt erst entstanden, konkretisiert wur-
den? Diese Artvon Zielen konnte von den Arbeiterbe-
wegungen selbst in den jeweiligen nationalen Kontext
ibernommen werden, in den dieser neue Geist jeweils
tiefer eindrang, zum Beispiel in die puritanischen
Linder Nordeuropas.

Dieser Wandel machte es der Wirtschaft méoglich,
sich zu organisieren und in bezug auf den religidsen
wie auf den politischen Bereich autonom zu werden.
Denn wenn die 6konomische Dimension auch in allen
Gesellschaften gegenwirtig ist und sogar eine bestim-
mende Rolle spielt, indem sie die materiellen Méglich-
keiten greifbar macht, so ist sie doch nicht notwendi-
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gerweise Anlafl dafiir, dafl sich ein autonomer Bereich
herausbildet.

Wie M. Godelier festgestellt hat®, konnen die 6ko-
nomischen Beziehungen vom Innern her die Form von
Verwandtschaftsverhiltnissen annehmen. Die Fami-
lienstrukturen werden in einem solchen Kontext die
zentrale Stelle zur Herausbildung von sozialen Struk-
turen, indem sie Solidarititen schaffen und Rangord-
nungen zuteilen. Selbst wenn die Familie weiterhin
eine bedeutsame Rolle in der modernen Gesellschaft
spielt, so wandelt sich doch ihre Bedeutung’.

So verschiebt sich von einer Gesellschaft zur andern
der Ort, den man als heilig empfindet, wenn man das
Sakrale einer zweideutigen Macht zuordnet, die fahig
ist, zugleich Ordnung aus Unordnung zu schaffen,
und um die herum sich zentrale Interessen einer
Gesellschaft abspielen.

Da wo Familie und Verwandtschaft eine entschei-
dende Rolle spielen, kann das Sakrale zunichst um die
Frage der Sexualitit und ihrer Regulierung herum in
Erscheinung treten. Wenn hingegen das Politische ins
Zentrum gestellt wird und es darum geht, den juridi-
schen Zwingen eine mystische Dimension zu geben,
dann kénnen die Bedeutung des Fiihrers und des
Gehorsams zum Angelpunkt werden, um den herum
das Sakrale entsteht.

Wenn in einer Gesellschaft wie der unseren der
Vorrang des 6konomischen Bereichs doch von der
Auflage einer «allgemeinen Rationalitit» abhingt,
dann kann der Konflikt zwischen Rationalitit und
Irrationalitit in den Mittelpunket erregter Auseinan-
dersetzungen innerhalb der Gemeinschaft riicken; an
ihr scheiden sich dann Zuneigung und tieferliegende
Widerstinde. Wenn man das Sakrale mit dem zentra-
len Anliegen einer Gesellschaft in Beziehung bringt, so
kann man sich von allen Theorien distanzieren, die das
Sakrale in Beziehung setzen zur schwachen Kontrolle
iiber die Naturgewalten. Dabei legen wir jedoch Wert
darauf, das Sakrale vom Religiosen zu unterscheiden,
denn jeder Angelpunkt fiir den Ausdruck des Sakralen
kann einhergehen mit Ausdrucksformen, die religios
sein konnen oder auch nicht.

III. Arbeit und Lebensbedingungen

In einer Gesellschaft, in der das Okonomische beherr-
schend ist, kénnen die Arbeitsbezichungen sehr unter-
schiedliche Lebensbedingungen bestimmen, die sich
auf das Verlangen der Menschen auswirken werden.

So kann man die Gruppen, die in stindiger Unsi-
cherheit leben, ohne ihre Zukunft bestimmen zu kén-
nen, jenen Gruppen gegeniiberstellen, die eine gewisse
Sicherheit fiir ihre Existenz haben, aber doch befiirch-

ten miissen, dafd sie in Armut zuriickfallen, und jenen
Gruppen, die sicher sind, ihre Zukunft zu meistern.

So leben manche soziale Gruppen ihr Leben als
Kollektiv wie ein Gliicksspiel. Das Gliicksspiel ist ein
Spiel, bei dem die Spieler nicht die Regeln kennen,
selbst wenn es welche gibt; dies hindert sie daran,
rationales Vorgehen einzusetzen. Die Spieler empfin-
den also das Ergebnis ihres Vorgehens als an das Gliick
gebunden. Wenn, wie im Subproletariat, das Leben
wie ein Gliicksspiel abliuft — was erkldrt, dafl thm
zugleich Tragik und Sorglosigkeit anhaften — kann
man anscheinend alles dem Gliick oder dem Ungliick
zuschreiben: heute Arbeit haben und morgen arbeits-
los sein; das gute Los gezogen haben oder ein schlech-
tes, wenn man heiratet; Kinder haben oder keine
haben; im letzten Haus der Strafle wohnen, das enteig-
net werden soll, oder im ersten, das nicht enteignet
wird... Eine solche Sicht von sich selbst und von den
Situationen, die man durchlebt, entsteht nicht so
obenhin: sie wurzelt in objektiven Lebensbedingun-
gen 6konomischer Unsicherheit, die so auf die Ebene
subjektiver Hoffnungen gestellt werden und sich ins-
besondere dadurch ausdriicken, dafl man unfihig ist,
fiir irgendeinen der betroffenen Bereiche ein Kalkiil
fiir die Zukunft zu machen: Unfihigkeit, die Verwen-
dung einer groflen Geldsumme, iiber die man plétzlich
verfiigen wiirde, zu kontrollieren und ihren Gebrauch
auf eine mehr oder weniger lange Zeit zu verteilen;
Fehlen der Sorge um Geburtenkontrolle oder der
Inanspruchnahme sanitirer Vorbeugungsmafinahmen
usw.

So werden die bewufften Denkinhalte diese Schich-
ten dahin bringen, sich einen Gegensatz vorzustellen
zwischen einer ihnen vertrauten Welt, wo man nichts
im Griff hat, und einer ihnen nicht vertrauten Welt,
die allmichtig erscheint und in ihre vertraute Welt
eingreift, um darin Wohltaten oder Ungliick zu vertei-
len. Man muf ihre Gunst durch Rituale symbolischer
Aneignung gewinnen, d.h. durch Handlungsweisen,
deren Wirksamkeit nicht von Arbeit abhingt.

Man kann die Logik, anderes auszuschlieflen, die in
diesem fiir das Subproletariat typischen Ethos liegt,
nur in Beziehung zu 6konomischen Regeln verstehen,
die eine kapitalistische Gesellschaft in vorgeriicktem
Stadium bestimmen, welche auf dem Entstehen einer
ins einzelne gehenden Kalkulation griindet. In der Tat,
die Randposition eines solchen Ethos macht in einer
traditionellen Gesellschaft nicht den gleichen Ein-
druck, obwohl es da ebenfalls ein persénliches Nicht-
beherrschen von Zeit und Zukunft gibt. In einer
derartigen Gesellschaft ist dies von der Gesamtsicht
einer kosmischen Ordnung abhingig, wo man nicht
iiber die Zukunft spekuliert, weil die Zukunft Gott
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gehort. «Die Vogel des Himmels spinnen nicht, und
dennoch ernihrt sie unser Vater, der im Himmel ist»...

Im Gegensatz zum Gliicksspiel verlangt ein Spiel
mit Regeln vom Spieler vollkommene Kenntnis der
Regeln, die es bestimmen, und durch diese Kenntnis
eine Fihigkeit zum Handeln, die auf die Verbesserung
oder die Umkehrung seiner Position abzielt.

Diese Art unterscheidet das Arbeitermilieu vom
Proletariat. Der Charakter grofierer Regelmifligkeit in
seiner Arbeit, seine Zuordnung zu anderen im Rah-
men eines kollektiven Instrumentes, dessen Eigentii-
mer es nicht ist, dessen Funktionen lahmzulegen es
aber durch eine Aktion kollektiven Streiks fihig ist,
gibt ihm ein Gefiihl von Macht. Von daher lassen sich
die Arbeiterbewegungen erkliren, die zum Ausbau
kollektiven Handelns im Arbeitsleben und insbeson-
dere durch das Einfithren von Verhandlungen von
Gruppe zu Gruppe zur bekannten Auffassung von der
Verschiedenheit der Interessen fithren.

Wenn die Arbeiterschicht dem kollektiven Spiel den
Vorrang gibt, so wird in der Mittelschicht, die den
ethischen Wert stark an das individuelle Miihen
kniipft, das individuelle Spiel bevorzugt. Daraus er-
gibt sich ein Gegensatz zwischen zwei Entwiirfen von
Ethik, wodurch essich z.B. erklirt, daff aktive Glieder
der Mittelschicht dariiber schockiert sind, daf} Arbei-
ter Einkommensverbesserungen und verschiedene Er-
leichterungen genieflen, ohne derartige Vorteile durch
systematisches Miithen und ohne ein Anwachsen ihrer
Einbindung in den Arbeitsprozefl «verdient» zu
haben.

Umgekehrt lifit die Ethik der Arbeiter eine Tendenz
hin zu der Meinung erkennen, daff man kollektive
Probleme nicht dadurch 16st, dafl man den Arbeitern
individuelle Opfer abverlangt; nur eine Verinderung
der Gesamtzusammenhinge konne die Lage eines
jeden verbessern. So kann es in den beiden Gruppen
eine unterschiedliche Einstellung zu bestehenden Re-
geln geben, wenn eine Gruppe diese kurzfristig an-
nimmt mit der Aussicht, sie iiber kurz oder lang zu
verdndern, wihrend die andere aus der Bestindigkeit
dieser Regeln sogar die Vorbedingung ihres Aufstiegs
macht.

Eine Moral der Echtheit steht gern in Einklang mit
der Situation der Mittelschicht. In diesem Fall hat die
soziale Regel nur in dem Maf} Sinn, als sie die Grundla-
ge der ethischen Regel ist, Hingegen werden andere
soziale Stellungen leichter eine «Doppelziingigkeit»
zulassen. So wird das volkstiimliche Milieu leichter
eine Doppelziingigkeit in seinen Beziehungen zu an-
deren sozialen Schichten akzeptieren, deren Kollabo-
ration es sich gewissermaflen sichern muf}, ohne dabei
sich selbst entfremdet werden zu miissen dadurch, dafl

es deren Normen zur Bewertung von Situationen
ibernimmt.

So werden die volkstiimlichen Schichten in threm
Umgang mit Arbeitgebern und Klerus das Verhalten
an den Tag legen, von dem sie annehmen, dafl die
Herren des Spiels es so wiinschen. Dies erscheint
ithnen als aufrechtes Handeln, in dem Maf, in dem es
ihnen so méglich wird, die Vorteile zu erhalten, die
diese Herren allein zu vergeben fihig sind.

Die Doppelziingigkeit ist nicht nur Beigabe. Sie
kann zu einer starken Position dazugehdren, wo es die
Vielfalt von Verbindungen einerseits erlaubt, die Rela-
tivitit der Regeln besser zu durchschauen, und ande-
rerseits der Tatsache Wert beigemessen wird, dafi man

-seine Redeweise so an seine Hérerschaft anpassen

kann, dafl man keine Reaktionen auslost, die denen
entgegenstehen, die man erwartet.

Im Spiel mit Regeln kann man die Taktiken auch
danach unterscheiden, ob man um den grofitmogli-
chen Gewinn oder zum geringsten Risiko spielt. Um
sein soziales Leben zum groftmaéglichen Gewinn spie-
len zu kénnen, mufl man objektive Sicherheiten verin-
nerlicht haben. Dies macht es einer Person der Ober-
schicht angesichts der ihr eigenen 6konomischen oder
beziehungsmifigen Sicherheit méglich, unentgeltli-
chen Einsatz zu rithmen und riskante Entscheidungen
einzugehen, weil man sicher ist, dafi man nicht in
Elend oder sozialen Ausschluf8 geraten kann. So lafit
sich die Oberschicht durch eine gewisse soziale Grofi-
ziigigkeit charakterisieren, durch den sie thre Lebens-
qualitit durch Bekundung einer gewissen Uneigen-
niitzigkeit herausstellen mochte.

Hingegen kann die Arbeiterschicht ihr Selbstver-
stindnis in der Ausrichtung auf soziale Sicherheit
organisieren, indem man sich um vielfiltigen Schutz
gegen die nicht vorhersehbaren Ereignisse des Lebens
und gegen die Unsicherheit, die einen eines Tages
wieder treffen konnte, bemiiht. Angesichts eines Zu-
kunftsentwurfs wird man gern zum kleinsten Risiko
spielen. So erklirt sich z.B. der Unterschied, der im
Einzugsbereich der verschiedenen Sektionen an der
Universitit deutlich wird: Die jungen Leute aus wohl-
habenden Schichten belegen gern neue Zweige mit
ungewissen Berufsaussichten, wihrend sich die jungen
Leute aus volkstiimlichen Schichten mehr fir gut
ausgebaute Zweige mit bestindigen und sicheren
Laufbahnen entscheiden®. Dieses Verhiltnis von Si-
cherheit und Risiko ist allerdings Verinderungen un-
terworfen. So besteht z.B. alle Aussicht, wenn einmal
gewisse traditionell sichere wirtschaftliche Bereiche
von Unsicherheit bedroht werden, daff der Teil der
Bourgeoisie, der dadurch betroffen ist, von einem
risikofreudigen Verhalten in Verteidigungsstellung
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iibergehen und also die Strategie wechseln wird. An
Stelle von Offenheit und Risiko, die ihn bis dahin
gekennzeichnet hat, wird eine starre und bewahrende
Haltung zu seinem vordringlichen Anliegen. In die-
sem Zusammenhang kann man die verschiedenen Hal-
tungen bedenken, die gewisse Kreise des Birgertums
angesichts inneren Wandels in der Kirche an den Tag
legen konnen. Die Beteiligung an integralistischen
Bewegungen z.B. entspricht nicht von ungefihr dem
Vorhandensein derartiger Verteidigungsreflexe.

IV. Das praktische Leben und die Welt der Trinme

Das soziale Leben verlangt notwendigerweise den
Beitrag einer Welt von Traumen, d.h. einer Welt, die
nicht durch die Regeln bestimmt wird, die heute im
tiglichen Leben erforderlich sind. Diese Welt wird
von unserer Fihigkeit hervorgebracht, uns die Dinge
anders vorzustellen. Diese gedanklichen Vorstellun-
gen machen es méglich, Distanz zu gewinnen zu den
unmittelbaren Gegebenheiten des tiglichen Lebens
und sie gleichzeitig zu verwandeln. Diese Vorstel-
lungskraft und die kollektiven Vorstellungen, die ihr
entspringen, sind keineswegs so zu interpretieren, als
wiren es notwendigerweise falsche Einbildungen oder
Fluchtwelten. Dennoch unterhalten die verschiedenen
sozialen Schichten verschiedene Arten von Beziehun-
gen mit der Welt der Triume. Sie sind wichtige
Faktoren in dem fiir sie méglichen Bewufltsein.

Die ertriumten Abliufe, die nicht dem Zwang der
Regeln des tiglichen Lebens unterliegen, erméglichen
das Zusammenfiigen einzelner Elemente nach Art
eines ertraumten Universums. Dieser Bezug der Welt
der Traume zu Registern einer Traumwelt ist beson-
ders wichtig fiir das Subproletariat, dem die Méglich-
keit zur Kontrolle auf der Ebene des praktischen
Lebens abgeht und das daher in dieser Welt den Weg
zu allen Moglichkeiten findet. Mehr noch, es ver-
mischt die beiden Register so sehr, dafl es sie nicht
mehr klar voneinander unterscheidet. Dies um so
mehr, als die Beziehungen zur Welt der Triume, dort,
wo das Leben wie ein Gliicksspiel gelebt wird, als
Beziehungen mit grofler Kraft gelebt werden, die man
sich gnddig stimmen muff und von denen man Wun-
derbares erwartet.

Das Bewufitsein der Arbeiterschicht wird von ei-

nem entgegengesetzten Reflex beherrscht. Sie bemiiht

sich, die Grenzen des Registers des praktischen Le-
bens moglichst weit hinauszuschieben, indem sie seine
Verbindungslinien zum Kode des Traumes zuriick-
weist; diesen bringt sie mit Schwiche in Zusammen-
hang. Diese Haltung ist die Wurzel fiir den Realismus
der Arbeiterschicht, der — bis hinein in den istheti-

schen Bereich, wo ein Gemilde etwas darstellen mufl —
Wert legt auf die Fakten, schénen Reden mifitraut und
fiir das Gesamt des sozialen Lebens vom Prinzip der
Identitit bestimmit ist, béi dem A = A ist.

Diese Haltung, die in vieler Hinsicht eine Stirke
dieser sozialen Schicht ist, lduft auch Gefahr, zu ihrer
Schwiche zu werden. So z.B. wenn sie diese Schicht
dazu fithrt, im tiglichen Leben jene Gesten zu hiufen,
die ihre véllige Solidaritit mit all jenen zum Ausdruck
bringt, die von der gleichen Unsicherheit betroffen
sind, so verleitet sie sie auch dazu, ihre Mifibilligung in
Gesten physischer Gewalt auszudriicken. Dann wei-
gert sie sich, diese Gegensitze sich miteinander ver-
sohnen zu lassen durch die Hiufung sozialer Rituale.

Andere soziale Schichten werden Gefallen daran
finden, dafl sie gleichzeitig auf die Welt der Triume
und auf die Register des praktischen Lebens zuriick-
greifen konnen, ohne sie jedoch zu verwechseln. So
werden manche Schichten Gefallen daran finden,
Theaterstiicke anzusehen, in denen sie ironisch darge-
stellt werden, ohne sich dabei unbehaglich zu fithlen
und ohne deshalb ihre Reaktionen im tiglichen Leben
verandern zu wollen. Die Welt der Triume, die zu
einem Distanznehmen fiihrt, kann ihnen helfen, die
Zukunft in Angriff zu nehmen oder gewisse Spannun-
gen in ihrem Leben zu iiberwinden.

In dieser Analyse stand das Religiose in einer globa-
len sozialen Dynamik als ein unbedingt notwendiger
Bestandteil, der eine Rolle spielt, um sie zu stabilisie-
ren und um sie zu verwandeln. Von da aus kann man
zugleich die Ahnlichkeit der Wiinsche dem Religiosen
gegeniiber von einer Gesellschaft zur anderen verste-
hen und die Verschiedenheiten, die die Einbindung
des Religi6sen in verschiedenen Gesellschaften und in
verschiedenen sozialen Schichten kennzeichnet. Die
Arbeit ist in dieser Hinsicht ein neuralgischer Punkt,
in dem Mafi, in dem sie ein fiir die Lebensbedingungen
bestimmendes Element ist, selbst wenn sie nicht im-
mer in der Herzmitte jener Sinngebung ist, die von
einer Gesellschaft hochgehalten wird.
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Arbeit und Religion nach
Karl Marx

I. Die Arbeit nach Karl Marx

Im Werk von Marx fillt besonders die Betonung der
menschlichen Arbeit auf. Man kdnnte behaupten, die
marxistische Gesellschaftslehre gehe von der Hypo-
these aus, daf die konkreten Bedingungen der
menschlichen Arbeit der gesamten menschlichen Ti-
tigkeit zugrunde liegen und sie wesentlich bestimmen.
Die Folge ist, daff, wenn wir irgendeinen Aspekt der
menschlichen Titigkeit kennen, verstehen oder erkli-
ren wollen, wir den spezifischen Bedingungen der
menschlichen Arbeit in der Zeit und in der Gegend,
die wir studieren wollen, besondere Aufmerksamkeit
schenken miissen, und daf wir dann, ausgehend vom
Kontext der menschlichen Arbeit, versuchen sollten
zu erkliren, wie die Arbeitsbedingungen die unter-
schiedlichen Aspekte der menschlichen Tatigkeit, ob
es um Arbeit geht oder nicht, beeinflussen, bestimmen
und einengen. Bei Marx ist so die Arbeit die ratio
essendi und die ratio cognoscendi der ganzen menschli-
chen Gesellschaft und ihrer einzelnen Aspekte.
Woher kommt diese Hypothese, dafl die Bedingun-
gen der menschlichen Arbeit auch jede andere mensch-
liche Tatigkeit als die Arbeit bestimmen und ihr
bleibend zugrunde liegen? Marx meint, dafl die Men-
schen erst einmal leben miissen, um irgendeine Titig-
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Universitat. Veroffentlichungen u.a.: La ville, phénomene écono-
mique (Editions Vie ouvriere, Briissel 1968); in Zusammenarbeit mit
F. Boulard: Catholicisme urbain et pratique religieuse — Villes et
régions culturelles. Aquis et débats. Auszug aus den Archives de
Sociologie des Religions, Nr. 29, 1970; in Zusammenarbeit mit F.
Houtart: Eglise et civilisation contemporaine (I. Milieu urbain et
communauté chrétienne, I1. Eglise et société en mutation, III. Sacer-
doce, autorité et innovation dans ’Eglise (Mame 1968, 1969, 1970); in
Zusammenarbeit mit L. Voyé: La ville et 'Urbanisation (Duculot,
Gembloux 1974); in Zusammenarbeit mit L. Voyé und E. Servais:
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keit auszuiiben. Aber um leben zu kénnen, miissen die
Menschen sich die dazu notwendigen materiellen Gii-
ter verschaffen und produzieren, und sie miissen sich
auch biologisch am Leben erhalten und fortpflanzen.
Um jetzt die zum Uberleben notwendigen materiellen
Giiter produzieren zu kénnen und sich auch selbst zu
reproduzieren, miissen die Menschen arbeiten, d.h.
die sie umgebende Natur verdndern, sie bearbeiten.
Eine solche Bearbeitung muf}, um erfolgreich zu sein,
Dauer und Bestand haben, kollektiv ausgefiithrt und
organisiert werden. Um leben zu kénnen, miissen die
Menschen daher sowohl die menschliche Kollektivitit
selbst, der sie angehdren, instand halten, d.h. biolo-
gisch reproduzieren, als auch die Produktionsmittel
(Werkzeuge und Arbeitsmethoden, Vorrichtungen,
Einrichtungen, Gerite, Straflen...) erneuern und er-
weitern, und schlieflich miissen sie die sozialen Bezie-
hungen aufbauen und erhalten, die zur kollektiven
Organisation der Arbeit notwendig sind. Wenn eine
dieser materiellen Voraussetzungen der menschlichen
Arbeit iiber lingere Zeit fehlt, stirbt die menschliche
Gesellschaft, stirbt der Mensch und stirbt damit auch
jede menschliche Tatigkeit.

Aus all diesem folgt, dafl die materielle, produktive
menschliche Arbeit immer eine wichtige Vorausset-
zung bleibt fiir jede andere Form der menschlichen
Titigkeit, auch fiir die Religion. Das heifit aber auch,
daf jede andere menschliche Titigkeit von der Organi-
sation der Arbeit abhingig ist und dafl, wenn irgendei-
ne menschliche Titigkeit die Reproduktion der kon-
kreten Arbeitsbedingungen in einer bestimmten Ge-
sellschaft bedroht, die spontane Tendenz entstehen
wird, diese Titigkeit abzubrechen, zu vernichten oder
zu neutralisieren, um die vorherigen Arbeitsbedin-
gungen zu bewahren oder wiederherzustellen.



