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Silvano Burgalassi

Fiir eine Theologie des
Menschen als Arbeiter

Eine wirksame Reflexion iiber das Thema «Theologie
des Menschen als Arbeiters lifit sich nur leisten, wenn
man sich zunichst Gedanken macht iiber das Zusam-
menwirken von drei Elementen:

1. Die theologische Reflexion (das heifit das Spre-
chen von oder mit Gott), deren Formulierungen fiir
gewohnlich zustande kommen auf der Grundlage der
alt- oder neutestamentlichen Vorgegebenheiten, der
Reflexionen der bedeutenderen Theologen (der Patri-
stik und der Scholastik), der Weisungen des Lehramtes
(Enzykliken) und der kirchlichen Praxis.

2. Die Analyse der objektiven Formen, welche die
Arbeit im Verlauf der vergangenen Jahrhunderte ange-
nommen hat. Diese Analyse hat bisher tatsichlich
gewisse Arbeitsbedingungen aus der Zeit der Abfas-
sung der biblischen Texte (Nomadentum, Landwirt-
schaft und Handwerk) und die Praxis des Mittelalters
bevorzugt behandelt.
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3. Eine gewisse (aber ziemlich begrenzte) Beachtung
der subjektiven und objektiven Lebensbedingungen
der Hauptfiguren der Arbeitswelt, nimlich der Arbei-
ter, wobei diese aber mehr in ihrer wirklichen Titig-
keit gesehen werden miifiten, statt aus dem gebroche-
nen Blickwinkel von Gebildeten, die das eigentliche
Wesen dieser Lebensbedingungen vermutlich nicht
vollkommen angemessen begreifen kdnnen.

In fast allen theologischen Analysen der Arbeit
werden die beiden ersten Betrachtungsweisen offen-
sichtlich bevorzugt, und die erste wird wiederum bei
weitem hoher eingeschitzt als die zweite, wihrend die
dritte fast nie Erwihnung findet. Die Folge dieses
anomalen wissenschaftlichen Ansatzes ist, daf die
theologische Reflexion, die von den biblischen Gege-
benheiten ausgeht und die heute auf die objektive
Wirklichkeit anzuwendenden Elemente fast einzig
und allein von dorther ableitet, Gefahr liuft, sich
selbst «in den Schwanz zu beiffen», das soll heiflen,
nur auf sich selbst zu reflektieren und dariiber jene
«existentiellen Lebensbedingungen des Arbeiters» zu
vergessen, zu der genau die Theologie doch ihre
Interpretationshilfe zu bieten hitte.

Offensichtlich wire der fruchtbarere theologische
Ansatz ein anderer, und zwar derjenige, der ausgeht
von den realen Lebensbedingungen des Arbeiters, um
dann zu sehen, welche Méglichkeiten (oder Erleichte-
rungen) sich von ihnen her oder in ihnen bieten, mit
Hilfe der theologisch-religiosen Gegebenheiten eine
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zusammenhingende christliche Perspektive zu ge-
winnen.

I. Das Nomadentum und die Theologie der
Vorliufigkeit

Die ersten Hominiden, die wir auf der Erde antreffen,
vor ungefihr 2,5 Millionen Jahren (und 50000 Jahre,
bevor wir Spuren eines Homo sapiens sapiens antref-
fen), gehdren zu der «sozialen» Kategorie, die fiir
gewohnlich als < Nomaden- und Jigervolker» definiert
wird, die sich dann nach und nach umwandeln zu
«INomaden- und Hirtenvélkern», nachdem man nim-
lich die Moglichkeit der Zihmung von Tieren entdeckt
hat.

Wenn man in dieser Situation schon von einer
«Rolle der Arbeit» sprechen kann, dann war die
Titigkeit, welche diese Menschen in kleinen Gruppen
(die fast nie grofler waren als 20—30 Personen) entwik-
kelten, und zwar in der Form von Jagd und Fischfang,
aufs duflerste eingeschrinkt auf die Notwendigkeiten
des physischen Uberlebens. Dariiber hinaus blieb ein
umfangreicher Freiraum fiir das Feiern, fiir das Spiel,
den Tanz, den Ritus. Man kann sagen, dafl das Fest der
gewobnliche Alltag war, wahrend die notwendige
Arbeit einen —im zeitlichen Sinne und in der Einschit-
zung ihrer Wichtigkeit — begrenzten Einschub um des
biologischen Uberlebens willen darstellte'.

Der Ritus, das heifit die gemeinsame Reflexion auf
den Sinn des Lebens in der Erinnerung an das Gestern
(Mythos) und im Gedanken an das Morgen (Eschaton)
gewinnt hier seine grundlegende Bedeutung als reflek-
tierende oder bewufitseinsbildende Meditation, in der
sich jene «zweite Natur» des Menschen ankiindigt,
welche dann die Kultur begriindet.

Wenn man in einem Kulturstadium, in dem die
theologische Reflexion sich noch auf einer ganz ele-
mentaren Ebene befand, auch nur in einem uneigentli-
chen Sinne von einer Theologie des Nomadentums
sprechen kann, kdnnen wir in diesem Lebenstypus
doch einige Elemente wahrnehmen, welche von den
Offenbarungsreligionen und besonders vom Chri-
stentum verinnerlicht worden sind: Die Vorlanfigkeit
als eine Lebenskategorie, die ihren symbolischen Aus-
druck findet im Zelt in der Wiiste; das Vertrauen auf
Gott angesichts eines ungewissen morgigen Tages;
einen gewissen kosmischen Fatalismus als Folge der
Ohnmacht des Menschen gegeniiber den Naturereig-
nissen; die Verachtung des sefhaften Lebens, wie sie
auch heute noch manchen Bevolkerungskreisen eigen-
tiimlich ist; jene Vorliebe fiir rauschende Feste, wie sie
noch bis in gar nicht so lange zuriickliegende Zeit
lebendig war und wie sie heute noch weiterlebt im
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Volksbrauchtum und in manchen Erneuerungsbewe-
gungen.

Diese «archetypischen Ziige» stellen — maoglicher-
weise blof} latent wirksame — Elemente einer immer
vorhandenen Mentalitit dar, die wir noch oder wieder
aktualisiert antreffen in heute noch lebenden Noma-
denvélkern (wie z.B. den Kuschiten, den Tuareg, den
Zigeunern) und im neuen Nomadentum der allgemei-
nen Mobilitit der Autogesellschaft.

II. Landwirtschaft und Handwerk. Oder die
Theologie des Zyklisch-Statischen

Mit dem Ubergang vom Nomadenleben (Jagd, Tier-
zucht, Fischfang) zum biuerlichen Leben, das seit
dem 8. Jahrtausend vor Christus aufkam, ein Vorgang,
der aber fast zwei Jahrtausende in Anspruch nahm,
gestaltete sich das individuelle und gemeinschaftliche
Leben vollstindig um. Die unumgingliche Grundvor-
aussetzung hierzu ist —nachdem (vermutlich) die Frau
die Reproduzierbarkeit der Simereien entdeckt hat —
das Wurzelfassen auf dem Grund und Boden, und
zwar fast immer auf ein und demselben Grund und
Boden, und daher riithrend die Vereinsamung der
Familie und die Notwendigkeit, sich auf Daner zu-
sammenzuschlieflen mit anderen Familien (Dorfge-
meinschaft). Dorf, Schrift, Wagenrad, erste grundle-
gende Ansitze der Wissenschaften, Entstehen der
groflen Heilsreligionen haben .in dieser Epoche ihre
Anfinge. Die Bearbeitung des Bodens liefert ein neu-
es, bisher so nicht bekanntes Modell sozialen Lebens,
das seinen Mittelpunkt hat in der (patriarchalischen)
Grofifamilie®.

In der eben genannten Familie fiihren alle eine fest
umschriebene Rolle aus, biologisch und wirtschaftlich
gesehen, und so machen sie die Familie durch die
wirksame Steuerung der gesellschaftlichen Arbeit zu
einem «Unternehmen mit sich vermindernden Ko-
sten». Bei diesem Typ von Arbeit nehmen die Tatig-
keiten, die sich im Hause oder in seiner Nihe vollzie-
hen (Aufzucht der Tiere, Handwerk) eine bevorzugte
Stellung ein, und das Haus entwickelt eine vorher so
nie gekannte Rolle.

Die landwirtschaftliche Arbeit bietet die ersten Ele-
mente fiir ein Uberleben in einer dauerhaften Grofizii-
gigkeit (daher die kultische Verehrung der Terra Ma-
ter, die gleich der Frau immer gleich fruchtbar ist),
fordert aber einige Vorkehrungen wie die aufmerksa-
me Beobachtung der kosmisch-klimatischen Zyklen
(fiir die Aussaat, die laufende Kultivierung, die Ernte,
die Aufbewahrung der Lebensmittel) und verleitet zu
einem gewissen Fatalismus, wie er einem Typus von
Arbeit innewohnt, bei dem das Warten auf die Ernte-
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zeit als ein wesentliches Element des Uberlebenkon-
nens der willkiirlichen Bestimmung durch den Men-
schen entnommen ist, da dies einzig und allein abhingt
von unwigbaren Voraussetzungen (Sonne, Wasser,
Wind, Ausbleiben von Unwettern, feindlichen An-
griffen und Diebstahl usw.).

Etwas Zyklisches, etwas Statisches (immer dieselben
zyklischen Abliufe im Einklang mit dem menschli-
chen Leben, welches Ahnlichkeiten aufweist mit dem
Kreislauf der Natur in seinen Phasen von Zeugung und
Geburt, Jugend- und Erwachsenenalter in seiner Up-
pigkeit, und Alter und Tod), Passivitit und Erwar-
tung sind die klassischen Kategorien dieses Typus von
Wirtschaft und Arbeit, welche sich auch widerspiegeln
in den kulturellen und religiosen Kategorien. Vertrau-
en auf die Vorsehung und christliche Ergebenbeit
gegeniiber Mifigeschicken im Ausblick auf das himm-
lische Ziel sind die Grundelemente, auf denen die
christliche Reflexion ihre Riten, die Lehre und die
alltdgliche Pflichterfiilllung aufbaut, wobei dies alles
seinen Mittelpunkt hat in der Familie, welche als eine
Art «Kleinkirche» (ecclesiola) zur grundlegenden Zelle
wird, deren Verbindung mit anderen Familien das
Dorf (communitas) oder die Kirche (ecclesia) bildet.
Das Volk Gottes wird nicht von einzelnen gebildet,
sondern von Familiengemeinschaften, die so etwas wie
Kapellen bildet, wie man sie heute noch in mittelalter-
lichen Stidten antrifft. Die Seelsorge, das Fest, die
liturgische Unterteilung von Zeit und Raum (als Ak-
tualisierung des Heiligen), die Sonntagsfeier, die un-
zahligen iiber die ganze Woche verstreuten Feste,
welche gleichsam dazu bestimmt sind, die Harte einer
landwirtschaftlichen Arbeit zu durchbrechen, die kei-
ne Pausen kennt — abgesehen von denen, die die
Ungunst der Witterung gewihrt; die duflerste Armut
der weitaus grofiten Mehrheit der Bevolkerung, die
zumeist in elenden Behausungen wohnt: dies alles sind
Elemente, die auf die religiosen Gegebenheiten zu-
riickwirken.

Im abendlindischen Mittelalter, in dem das Chri-
stentum die einzige kulturelle Ordnungsmacht ist,
versucht die Religion, die Verhaltensweisen, die fiir
einen solchen Typ des Zusammenlebens innerlich
notwendig sind, in ein System zu bringen. Und von
diesen Voraussetzungen her leistet sie jene theore-
tisch-praktische Reflexion, die dann einerseits zu den
Summen fithren wird, zu dem wunderbaren Gebiude
der Scholastik, und andererseits zu den glinzenden
Darstellungen der sakralen Kunst: Das Haus Gottes
muf} so schén wie mdglich sein, zumal die Behausun-
gen der meisten Menschen iiberaus elend sind. Die
Kathedrale mit ihren Tiirmen, die Glocke mit ihrem
Klang, die Kirche mit ihren ausgedehnten Gottesdien-
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sten fiir jeden Akt des menschlichen Lebens (Sakra-
mentalien) haben die Funktion, eine Art von Leben zu
sakralisieren, das im allgemeinen recht trostlos ist und
das nur gemildert wird durch die christliche Ethik der
Solidaritit und der Liebe’.

Das Handwerk stellt einen Typ von hausgebunde-
ner Arbeit dar (die Werkstatt befindet sich meist im
Haus oder in nichster Nihe des Hauses) und ist ganz
nach dem Muster des Lebens in der Familie struktu-
riert (der Handwerksmeister nimmt seinen Gesellen
gegeniiber die Stelle eines «Vaters» ein). Der Zusam-
menschluff der Handwerker in Ziinften wird zum
zweiten grofien Baustein, auf den sich das gesellschaft-
liche Leben des Mittelalters griindet. Typisch ist hier
die Bindung an den Bau von Kirchen, an das religiose,
ordenszhnliche Leben (Bruderschaftswesen!), an
streng ethische Verhaltensweisen.

Biuerliches Leben, das durchtrinkt ist vom Sakra-
len, und Handwerkerleben als Modell christlicher
Aktivitit sind die vorbildhaften Grundlagen, auf de-
nen die mittelalterliche Christenheit das reichhaltigste
Bild von sich selbst errichtet hat, jenes Bild, welches
auch heute noch aus einer gewissen Literatur hervor-
leuchtet, welche jene Zeiten und gesellschaftlichen
Strukturen, die der christlichen Weltsicht so wunder-
bar Ausdruck verliehen, einen hohen Wert beimifit.

Wir kénnen uns aber nicht der Verpflichtung ent-
ziehen, auch die Kehrseite dieser Medaille zu betrach-
ten: Ein biuerliches Leben, das sich die Woche iiber in
aller Einsamkeit hinzog und den unwigbaren Wech-
selfillen der Witterung und unvorhersehbarer Ereig-
nisse ausgesetzt war; Massen von Menschen, die buch-
stiblich Hungers starben; Fehden ohne Ende und
fortgesetzte Pliinderungen; von Zeit zu Zeit Aufstin-
de (die Tumulte der Bettler, der Bauernkrieg unter
Fithrung von Thomas Miintzer), die Risiken eines
unsicheren Lebens, die Last der Arbeit, welche Men-
schen aufgrund von rechtlichen Ordnungen an den
Boden fesselte (Leibeigenschaft); die hiufigen Seu-
chen, die hohe Kindersterblichkeit, die Lebenserwar-
tung, die im Durchschnitt kaum tiber 40 Jahre hinaus-
ging; ein viterlicher Autoritarismus, der oft noch
verstarkt wurde durch religidse Beziige und nur selten
durch kirchlichen  Einspruch gemildert wurde;
Kindestotung, Alkoholismus und anderes menschli-
ches Elend.

All dies widerspricht einem Bild vom Mittelalter als
Erinnerung an eine «gliickliche Zeit», wie es vielfach
auch aus kirchlich-religidsen Motiven genahrt wird,
wihrend es doch fiir eine iiberwiegende Mehrheit der
Bevolkerung eine Zeit voller Miihsal und harten Le-
bens war. Noch die Erinnerung an jene Zeit ist fiir
Generationen ilterer Menschen unserer Zeit derart
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schmerzvoll, dafl daher einer — und zwar nicht der
geringste — der Griinde fiir die allgemeine Landflucht
vollkommen verstindlich wird, sobald die Industrie
ihnen die Méglichkeit dazu bot.

Es stimmt, daff die theologische Reflexion und die
kirchliche Praxis viel dazu beigetragen haben, diese
stindige Miihsal zu erleichtern: dadurch, dafl sie auf
jede nur mogliche Weise jeden Anschlag auf die gesell-
schaftliche Solidaritit (auch die Hiresie wurde z.B. als
ein solcher Angriff verstanden) bekimpften; dadurch,
dafl sie Feste (als <hohe Zeiten») in das Alltagsleben
der Gemeinschaft als ganzer und der Familie einfiig-
ten; dadurch, dafl sie jene Titigkeiten, welche weniger
geeignet schienen, dem Gleichgewicht und der gesun-
den auch sittlichen Entwicklung des Familienlebens zu
dienen, ichteten; dadurch, daf} sie Wucher und Be-
reicherung durch Spekulation bestraften; dadurch,
dafl sie religiose Ideale (die Kreuzziige!) fiir die in
grofien und kleinen Stidten stets vorhandene Kriegs-
lust bereitstellten; dadurch, daf} sie vor allem mittels
des Beispiels der Orden entweder durch Arbeit oder
durch Werke der Nichstenliebe zum Wohle der Mit-
menschen wirkten®.

So entwickelte sich eine Theologie der Arbeit im
Sinne von Ergebung in Gottes Willen und Siihnelei-
stung, das heifit als «unerlifiliche Antwort auf die
Lebensnotwendigkeiten» und als Strafe fiir die Erb-
siinde. Aber die christliche Laienschaft war auch
gereift durch die Tatigkeiten in jenen Bruderschaften,
welche fast den gesamten Bereich des kulturellen
Lebens — ausgenommen den Gottesdienst — abdeck-
ten. Im iibrigen wurden diese Titigkeiten von den
Bruderschaften selbst finanziert.

Daf die Theologie der Arbeit fast ausschlieflich als
«theologia crucis» gesehen wurde, das heiflt als Theo-
logie des Leidens und der Miihsal, hatte zur Folge
jenen Riickzug der kirchlichen Praxis in die Bereiche,
die von einer Perspektive des individuellen Heils
bestimmt sind: einer Perspektive des «Memento mo-
ri», welche im christlichen und gesellschaftlichen Den-
ken dem Begriff «Tod» einen groflen Raum zuwies,
dem Tod als letztem Akt von grofitem Gewicht in
einem Leben, das selbst ganz als Vorbereitung auf den
Tod gelebt wurde. Der Totentanz und die Ars morien-
di stellen wichtige Beispiele einer kirchlichen Praxis
dar, welche die Kultur christlich geprigt hat. In
diesem Falle handelte es sich um einen Akt des einzel-
nen Menschen, der aber soziale Riickwirkungen hatte
aufgrund dessen, dafl ein solches Ereignis fiir alle, die
gleicherweise einem solchen natiirlichen Geschehen
unterworfen sind, Signalwirkung hatte.

Hier kénnen wir eine sozio-theologische Reflexion
mit iiberraschendem Ergebnis anfiigen: In einem aufs
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ganze gesehen biuerlich-handwerklichen Milieu, in
dem die kirchliche Praxis wesentlich auf das Gottes-
volk und seine alltiglichen Miihsale und Angste ausge-
richtet ist, bleibt die wissenschaftlich-theologische
Reflexion ohne Verankerung in der kirchlichen Praxis
und ist oft abgestimmt auf die Probleme, die in
Beziehung stehen zur Macht, zur Rechtsordnung,
zum Adel, der iiber jenes otium, jene Mufle, verfiigt,
auf das man bei den griechisch-rémischen Klassikern
stofit. Diese theologische Reflexion erscheint (vor
allem vom 17. und 18. Jahrhundert an) abgetrennt von
den existentiellen  Problemen der iiberwiegenden
Mebrbeit der Menschen, und all dies geschieht, wih-
rend die vornehmen Stinde, die an der Macht sind,
alles tun, um sich selbst «lindlich», «georgisch»,
zumindest dem Landleben nicht fremd zu fiihlen,
wihrend die Stadt selbst fiir sie nichts anderes ist als
eine «Pause in ithrem Landleben», in der sie nur einen
Teil ihrer Zeit zubringen, den sie bei ihrem Landleben
eriibrigen kénnen.

Wir haben es hier zu tun mit einem typischen
Beispiel theologischer Entfremdung, die vielleicht auf
das Konto des Ubergewichtes von «Ménchen» geht,
welche Theologie betreiben, und die zumeist dahin
tendieren, ihre Spiritualitit, die auf Weltflucht griin-
det, auf die Laienschaft auszudehnen. Die Inbesitz-
nahme der theologischen Wissenschaft durch Kleriker
allein unter Ausschaltung jeden Beitrags von Laiensei-
te, die sich seit dem 3. und 4. Jahrhundert vollzog, ist
so begleitet von einer Inbesitznahme der theologi-
schen Lehrtitigkeit durch Monchstheologen: diese
theologische Lehrtitigkeit hitte an sich den Grofiteil
der in der tiglichen praktischen Arbeit titigen Men-
schen anleiten sollen, aber sie tat es nicht.

II1. Die industriellen Revolutionen: Die Theologie des
deminrgischen Pluralismus

Der Ubergang vom Werkzeug zur Maschine charakte-
risiert die erste industrielle Revolution, so wie der
Ubergang von der handbetriebenen zur automatischen
Maschine die zweite industrielle Revolution charakte-
risiert’. Beide haben vor weniger als 200 Jahren begon-
nen, und in einigen Lindern, welche dabei die Vorhu-
ten bildeten (und die heute hochindustrialisiert sind),
haben sie nicht nur den biuerlichen Beruf und die
bauerlich-autonome Wirtschaftsweise vollkommen
untergehen lassen, sondern zugleich den Wertekos-
mos der biuerlich-lindlichen Zivilisation.

Das Aufkommen der Maschine lifit kulturelle Pha-
nomene entstehen, welche die Erschiitterung des Sy-
stems der ethisch-religiosen Werte und der von ithnen
gegriindeten Ordnungen hervorruft. Das Geld ist zum
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geldufigen Mafistab geworden, mit dem sich Erfolg
oder Mifierfolg jedes einzelnen Menschen und jeden
Gemeinwesens messen lassen. Durch die Statussym-
bole zeigt sich dieser Erfolg augenfillig an. Die kalvi-
nistische Ethik treibt an zum weltlichen Erfolg, wel-
cher einem Erkennungszeichen der Auserwihlung
durch Gott gleichgesetzt wird. Produktion und Profit
als Ziele des Erdenlebens schaffen Produkte und in der
weiteren Folge das Bediirfnis nach neuen Produkten,
indem sie jenen iibermichtigen und vermassenden
Mechanismus in Gang setzen, den man «Konsum-
zwang» nennt, und sie produzieren jenen Typ des
manipulierten und eindimensionalen Menschen, der
heute im Mittelpunkt der Anklagen der modernen
Philosophien und Ideologien steht.

Durch den wachsenden Wohlstand verindert sich
das tigliche Leben. Die Stadt wird zu einem machtvol-
len Schwerpunkt (heute lebt die Bevolkerungsmehr-
heit sehr vieler Nationen schon in den Stidten), und es
bildet sich ein Typ von Lebensbedingungen, welche
die Soziologen «anonym» oder «profan» nennen. Die
horizontale und vertikale Mobilitit einer Gesellschaft
wird zum Maf8stab des Erfolgs und zur Notwendig-
keit fiir die geltenden Skonomischen Modelle, die
charakterisiert sind von dem Schock, der verursacht ist
von der Entwurzelung aus dem eigenen Lebensum-
kreis (Emigration) und vom Kampf um den Erfolg
(achievement). Die Hebung des Niveaus im Schulwe-
sen hingt zusammen mit dem herrschenden 6konomi-
schen Modell, welches Kreativitit und stindige Verdn-
derung (Moden!) um der Einfilhrung immer neuer
Produkte willen notwendig macht. Die Massenmedien
fordern dieses Modell, indem sie die Menschen zum
Erwerb jener Produkte dringen, welche hartes Profit-
denken fiir den Verbrauch geschaffen hat.

Da stiirzt eine ganze Welt zusammen, die gegriindet
war auf die Ordnung (ein jeder bleibe auf seinem
Platz!), auf die Treue zur Tradition, zu den alten
Gewohnbheiten, zur Weisheit der Alten (Gerontokra-
tie) und zur Sozialkontrolle (damit diesem Zustand
nur ja nichts zustofle!); und es entstehen neue kulturel-
le Kategorien, die sich griinden auf die Mobilitat als
Wert: die stindig der Verinderung ausgesetzte 6tfent-
liche Meinung; die tyrannischen Moden; die libertini-
stische Permissivitat; die Jugendkultur, die zum Bahn-
brecher wird fiir jede Erneuerung, da sie keine Wur-
zeln in traditionellen Regeln mehr hat und keinen
Widerstand leistet gegen Veranderungen. Der plétzli-
che — ja, wir konnten sagen: der sehr plétzliche —
Ubergang von einer Epoche zu einer anderen verur-
sacht allgemeine, radikale und tiefgreifende Krisen.
Solche Krisen sind gekennzeichnet von einem Prozef§
der Umwandlung von Rollenidentititen und Werten.
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Dieses Phinomen nennt man «Sikularisierung», und
es weist ein doppeltes Gesicht auf: Zerstorung des
Kosmos der traditionellen Werte (ikonoklastische
Phase) und Aufbau der neuen Werte (idololatrische
Phase).

Das Verschwinden des ackerbauenden Menschen
und der biuerlichen Zivilisation schafft Raum fiir neue
Formen und Vollzugsweisen der Vergesellschaftung.
Anstelle der Vorstellung von einer Zusammenarbeit
zwischen sozialen Schichten (die in Korporationen
zusammengefaflt sind) tritt die Bildung von einander
entgegengesetzten Klassen (die in Arbeitnehmer- und
Arbeitgeberverbinden organisiert sind). Schrittweise
wird auch im Betrieb selbst ein mehr demokratisches
System verwirklicht, so dafl dieser nun von Struktu-
ren, die dem Kloster, der Kaserne und der Familie
dhneln, iibergeht zu mehr dynamischen, offenen und
elastischen Strukturen. Die Familie hort auf, die
Funktion des einzigen Mittelpunktes gesellschaftli-
chen Lebens zu haben. An ihrer Stelle melden andere
Faktoren ihren Anspruch an: die Parteien, die Schu-
len, die Berufsverbinde, die Gruppen mit gleichformi-
gen kulturellen Voraussetzungen, die Modetrends.

Der einstmals identische geheiligte Kosmos der
individuellen oder gemeinschaftlichen Lebenswirk-
lichkeit scheint sich nun strukturell aufzugliedern in
die drei Bereiche einer Orientierung am Transzenden-
ten (die Religion), der Orientierung an weltlichen
Idealen (die Weltanschauungen) und der Orientierung
an Indifferentismus und Pragmatismus (Vermassung).
Die Verminderung der Arbeitszeit, die Einfilhrung
von Organisationstechniken (Taylor) und des Flie-
bandes (Ford), die vielen als Symbole des Fortschritts
erscheinen, verschleiern in Wirklichkeit den Ubergang
von einer extensiven zu einer intensiven Ausbeutung,
die sich griindet auf das Prinzip der Konkurrenzwirt-
schaft und auf schnelle Produktionsthythmen (Ak-
kordarbeit).

Eine grofiere Sicherheit bei der Arbeit und eine
erhohte Produktion, das Wegfallen der Schwerarbei-
ten und die Arbeitsmedizin, welche die Gesundheits-
gefihrdung durch die Arbeit mildert, erscheinen als
neue Errungenschaften im technologischen Fort-
schritt. Thnen stellen sich aber nun entgegen die Mo-
notonie vieler Titigkeiten, die Lirmneurosen, die
Berufskrankheiten, das iiberhandnehmende Pendler-
wesen, die Tatsache, dal die Familien jetzt blofle
«gemeinsame Schlafstitten» geworden sind, die ver-
schiedenen individuellen Lebensrhythmen, zu denen
noch die verschiedenen gesellschaftlichen Rhythmen
hinzukommen.

Der Kampf fiir menschlichere Arbeitsbedingungen
wird jetzt auf internationaler und gemeinsam organi-
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sierter Ebene ausgetragen. Die Art und Weise, wie
man ihn austrigt, nimlich mit «friedlichen», aber
energischen Methoden (Streiks), stellt Systeme der
Arbeitsorganisation, internationale Mirkte, Preisge-
staltung und Konsumgewohnheiten grundsitzlich in
Frage.

Die Formen der Arbeit verindern sich von Tag zu
Tag, aber die versteckten oder offenen Formen der
Unterordnung, die Menschen in eine Randgruppen-
existenz dringt, bleiben bestehen. Die unqualifizier-
ten Tatigkeiten (Handarbeiter, Hilfsarbeiter) scheinen
weniger zu werden, also jene Titigkeiten, die ihren
Gipfelpunkt im 19. Jahrhundert erreichten. Dafiir
kommen nun technische und spezialisierte Berufe
(Techniker, Facharbeiter, Ingenieure) auf, zusammen
mit den sogenannten «white collars» und der Verwal-
tungsbiirokratie. Es verschwindet die Vorstellung von
der umfassenden Titigkeit des Handwerkers, der das
Entstehen eines Produktes in allen seinen Phasen
iberwacht, um der «parzellierten» Vorstellung eines
«Operateurs» Platz zu machen, der mit anderen—und
eng gebunden an andere — arbeitet, um so eine be-
grenzte Einheit des Endproduktes hervorzubringen,
das zum Ergebnis von Hunderten von Titigkeiten
verschiedenster Spezialisten wird.

Die von anderen programmierte Organisation er-
streckt sich nicht allein auf die Arbeitsstelle, sondern
auch auf die Freizeit, die nun programmiert wird zum
Konsum von Ruhezeit oder zur Nichtarbeitszeit. In
der heutigen Welt erdffnen sich iiberall enorme religio-
se Wirkungsmoglichkeiten: die Freizeit; die bewufSte
Moglichkeit, innerhalb des Rahmens der allgemeinen
Freiheit das eigene Glaubensbekenntnis und den die-
sem entsprechenden Typ des Engagements zu wéblen;
das Wegfallen der stellvertretenden Wahrnehmung
gesellschaftlicher Dienste durch die Kirche, wodurch
sie zu ihren wesentlichen Aufgaben zuriickgefiihrt
wird; die Riickeroberung vieler kirchlicher Funktio-
nen, die bisher dem Klerus zugefallen waren, durch
die Laien; das neue Gewicht der religiésen «Wahlge-
meinde», das heiflt der nicht mehr territorial bestimm-
ten Gemeinde; die Moglichkeiten einer neuen kom-
munikativen Beziehung zwischen den Gliedern der
Kirche mittels der nachkonziliaren Institutionen (Pa-
storalrdte usw.); das Vorhandensein starker Gruppen
einer Gegenkultur, in denen das iiberschiumende
Charisma der Gruppe zum Ausldser neuer, gesell-
schaftlich wirksamer Energien wird: Alle diese und
noch manche andere Sachverhalte kommen darin
iiberein, daf sie einen «neuen Typ der Religiositit von
unten her» erkennen lassen, den die kirchlichen Insti-
tutionen sich bewufit machen miissen und mit dem sie
rechnen kénnen.
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Uberall wird nun einer gemeinschaftsbezogenen
Sicht der Evangelisierung, der Férderung menschli-
cher Lebensbedingungen, des Glaubens, der Ethik,
des Gottesdienstes und des endgiiltigen Heils der
Vorrang zuerkannt. Alles seelsorgerliche Tun kann
und muf nun konzipiert werden in bezug zu den
«Zeichen der Zeit» und zum «Volk Gottes», zwei
raumlich-zeitliche Wirklichkeiten, die nun zu bestim-
menden Faktoren werden.

IV. Offene Probleme einer «einbeitlichen» Theologie

Wenn es stimmt, dafl jene ungeheure Erschiitterung
jede Art von Theologie das Zittern gelehrt hat, weil sie
die Rede vom «Tod Gottes» und von der «anthropolo-
gischen Wende» aufkommen lief}, so gilt es genau so,
daf} eine genauere und aufmerksamere Reflexion, vor
allem in bezug auf die «letzten Werte», zu der iiberein-
stimmenden Schlufifolgerung kommt, dafl die sich
derzeit vollziehende entsakralisierende Umwilzung
aufgrund einer der heutigen Zivilisation angeborenen
Bosheit pessimistisch zu beurteilen sei.

Unseres Erachtens jedoch handelt es sich dabei aber
vielmehr um eine Enzsakralisierung, welche zwar ohne
allen Zweifel die <«historischen Ablagerungen» der
«letzten Werte» betrifft und welche — zum ersten Mal
in der dokumentarisch belegten Geschichte — die
institutionellen Theologien der groflen Weltreligionen
angreift; aber das Gedichtnis der Volker bewahrt die
Erinnerung an andere «anthropologische Wenden»
und «Tode Gottes» auf, welche die Menschheit iiber-
lebt hat®.

Die Reaktionen auf die derzeit sich vollziehende
Sakularisierung und auf die Zerschlagung des geheilig-
ten individuellen und gesellschaftlichen Kosmos sowie
auf die neuen Lebensbedingungen, die weithin auf das
Haben statt auf das Sein” gegriindet sind, haben zum
Versuch einer Antwort durch die neuen Theologien
(die Theologien der Hoffnung, der Befreiung, der
Dritten und Vierten Welt) gefithrt, Theologien, die
weithin geprigt sind von den Voraussetzungen 6rtli-
cher Gegebenheiten (Reaktionen auf Erscheinungen
des mitteleuropiischen Pessimismus im Falle der erst-
genannten Theologie, auf das spitkapitalistische Mo-
dell im Falle der zweiten, auf einen Reformismus, der
keine Achtung vor den 6rtlichen Traditionen hat, im
Falle der zuletztgenannten Theologien).

Gleichzeitig ist die theologische Reflexion auf die
Bedingungen und Begleitumstinde der Arbeit von
einer mittelalterlichen Blickrichtung auf den «unum-
ginglichen, wegen der Erbsiinde zu zahlenden Tribut»
und auf das «Mittel zur Unterstiitzung der Armen»
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iibergegangen zu tiefer ins wesentliche gehenden und
besser artikulierten Reflexionen des Typs «Mitwir-
kung am Schépfungswerk», «Mitwirkung am Erl6-
sungswerk, briiderliche Hilfe, Forderung der einen
grofien Menschheitsfamilie», wie sie in den neuesten
Konzilsdokumenten und in den Werken bekannter
Theologen (Chenu, Rahner, Ratzinger, Pannenberg
usw.) auftauchen.

Die sogenannte «Theologie der Arbeit» jedoch er-
scheint uns heute weithin widerspriichlich, und zwar
auch in ihrer neuesten Fassung einer «Theologie der
Arbeiter». Tatsichlich miifite sie viel mehr beinhalten
als eine theologische Reflexion auf einen bloflen Teil-
aspekt des Lebens (mag er auch so zentral sein wie die
Arbeit), der dann zur symbolischen Synthese der
anderen Teilbereiche hochstilisiert wird.

Die Notwendigkeit, das Modell einer auf Teilberei-
che zielenden Sicht des Lebens zugunsten einer das
Ganze umfassenden Reflexion aufzugeben, ist zwar
zuallererst eine Sache der Methode, aber sie enthilt
auch schon grundlegende inhaltliche theologische Im-
plikationen. Das bedeutet einerseits, dafl die Distink-
tionen, wenn sie das Vorhandensein einer «vielfiltigen
Verschiedenheit von Voraussetzungen hinsichtlich der
verschiedenen Schichten des Seins und des Habens»
bestitigen, auch die Moglichkeit ihrer Uberwindung
erkennbar machen, so dafl damit die das Sein einen-
genden Bedingungen abgebaut werden (Freiheit von
Not, von Unwissenheit). Andererseits bedeutet es,
dafl die Theologie heute auf das achten muf}, was in
stindig wachsendem Mafle unablissig aufblitht aus der
Erfahrung von unten her, in einzelnen Teilen des
Volkes Gottes, die sich gruppieren je nach ihrer
unterschiedlichen Zusammengehérigkeit hinsichtlich
ithrer Arbeit, threr Kultur, thres Wohnsitzes, ihrer
Interessen usw.

Dann aber bedeutet eine solche theologische Refle-
xion das Nachdenken dariiber, was bestimmte Grup-
pen von Menschen existentiell verstanden tun in ihrer
stindigen Suche nach Gott und in ihrem Dialog mit
Gott (oder auch in der Ablehnung dieser Entschei-
dung), wobei von der Moglichkeit einer Verallgeme:-
nerung dieser Erfabrungen abgeseben wird, ja im
Gegenteil, wobei die Hypothese zugelassen wird, daf§
diese Erfahrungen «partiell» sind und bleiben. Auf
diese Weise liuft man keine Gefahr, entweder auf eine
(von oben her gemachte und heute wegen der Ver-
schiedenheit der besonderen Erfahrungen unmdgli-
che) normative Kodifizierung dieser Erfahrungen zu
spekulieren oder aber anzunehmen, es gebe eine allge-
meine Erfahrung, wo diese doch tatsichlich partiell
ist; ebenso vermeidet man die Gefahr, sie als etwas zu
betrachten, was als besonderes Zeugnis innerhalb der
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kirchlichen Gemeinschaft mit anderen Erfahrungen
konfrontiert werden miifite.

Der kulturelle Pluralismus Liflt einen homogenen
Kosmos in vielfiltige Bereiche zerfallen (verschiedene
Katholizismen, Marxismen, Laizismen), und die
«Welt der Werte» lifit er in « Wertwelten» zerfallen; in
jeder von ihnen bewirkt das Bewufitsein, Kirche zu
sein, dafl man bestindig im Lichte der im kirchlichen
Lehramt und in den Ortskirchen griindenden Refle-
xion die Einheit sucht, eine Einheit, die nicht aus
Identitiit entsteht, sondern aus Analogie und mehr aus
bewuflt gewolltem als blof} ertragenem Aufeinander-
zugehen.

Die kirchlichen Erfahrungen der in den verschiede-
nen Produktionsbereichen beschiftigten Christen, die
dann beim Gottesdienst und bei den Zusammenkiinf-
ten von Familienkreisen und Gruppen zusammenge-
tragen werden, ermdglichen jenes umfassende Wach-
sen der Kirche, das wesentlich erscheint, wenn ihr
Wirken Zeugnis der Einheit und der vielfiltigen Ver-
schiedenheit® sein soll. Die Achtsamkeit auf die Werte
des «Verschiedenen» wird hier zu einem gemein-
schaftsbildenden Wert, in dem Sinne nimlich, daf} eine
Kirche wohl mehr durch die Vielfalt der verschiedenen
Beitrige bereichert wird als durch die konformistische
Monotonie erzwungener Gleichheiten. Die aus der
ortlichen Eigenart kommende Kreativitit mit ihrer
lebendigen Kultur vereint sich hier mit der allgemei-
nen Reflexion der Kultur der Gebildeten zu einer
Synthese, die gar nicht anders sein kann als wahrhaft
«katholisch».

Das kirchliche Lehramt wirkt darauf hin, daf eine
wesentliche und gemeinschaftsstiftende Sicht nicht
von partiellen Vorstellungen aufgelost wird, welche ja
unvermeidlicherweise mit dem kleinen Gruppen eige-
nen Zwang dazu neigen, sich als universale Konzep-
tionen auszugeben und sich so eine Hegemoniestel-
lung zuzulegen. Solange aber die Stilformen homoge-
ner Gruppen nicht zur «herrschenden Mode» werden,
kénnen sie zur allgemeinen Bereicherung motivieren,
weil sie Test fiir die Konfrontation mit Problemen auf
ortlicher und didzesaner, nationaler und internationa-
ler Ebene darstellen.

Auch von der Welt der Arbeit, welche nun nicht
mehr (nach marxistischer Art) als die einzige wesentli-
che Lebensbedingung des Menschen gesehen wird,
sondern vielmehr als eines der Betatigungsgebiete des
Menschen (das iibrigens sowohl hinsichtlich des Zeit-
aufwands wie hinsichtlich seiner Wichtigkeit” mehr
und mehr an Bedeutung verliert), kénnen in einem
solchen Falle Hinweise auf Lebensstile, auf Interessen,
auf ethische und kulturelle Voraussetzungen ausge-
hen, welche Orientierungslinien darstellen, die aber in
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der Regel nur eine Summe vorliufiger Beispiele und
Ermutigung zu experimentellen Initiativen sind, die
nicht mehr — wie zu Zeiten des Mittelalters — fiir alle
Ewigkeit gelten konnen, sondern allenfalls fiir den
Zeitraum eines Morgens. Auf diese Weise werden
auch jene Erfahrungen der frithen Christenheit und
sogar der Zeit des Exodus wieder zuriickgewonnen,
die heutzutage nur noch dazu bestimmt schienen,
Gegenstand einer historischen Erinnerung zu sein.

Die Theologie muff nicht nur auf die irdischen
Wirklichkeiten reflektieren, sondern sie muff unseres
Erachtens auch eine beilsame Reaktion auf diese Wirk-
lichkeiten vorschlagen, wobei sie niemals dulden darf,
dafl der Mensch zum blofien Werkzeug der Tatsachen
wird. In diesem Sinne ist das tiefgriindige BewnfStsein
der aktuellen Tendenzen die erste Voraussetzung fiir
jede theologische Reflexion, ganz abgesehen von der
konsequenten Auswertung in ethischer Hinsicht und
von den notwendigen Vertiefungen im Blick auf die
kirchliche Wirklichkeit und die Praxis. Nun scheint
mir aber, daf sich aus den oben entwickelten Uberle-
gungen die auflerordentliche Ambivalenz einiger
Wirklichkeiten in bezug auf die Welt der Arbeit ergibt.
Einige von ihnen will ich hier nennen.

1. Die wirkliche Gefahr besteht heute (wir haben
dies schon mehrmals wiederholt) in der Bildung von
Prozessen der Homogenisierung, das heifit der Eineb-
nung von Unterschieden, die, weil sie funktionell
bedingt sind von dem Gkonomischen Modell der
intensiven Produktivitit, dazu neigen, einerseits die
Rollen der iibergrofien Mehrheit der Arbeiter und der
Wirtschaftsfunktionire zu Konformisten und Biiro-
kraten zu machen und andererseits einen kleinen Kern
von Elitekriften (Naturwissenschaftler, Techniker
und Erfinder) entstehen zu lassen, die fihig sind,
diesen technologischen Prozef von hoher Komplexi-
tit zu leiten. Also eine amorphe Masse, die gefiihrt
wird von wenigen «Auserwiahlten»! Es ist dies die
Gefahr der sogenannten «Technokratie»: der Herr-
schaft einer eng begrenzten Zahl von Technikern nicht
nur iber die Produktionsprozesse, sondern dariiber
hinaus iiber die Politik der Programmierung der Le-
bensgestaltung und der gesellschaftlichen Entwick-
lung.

Im Namen der Technik werden hier «politische»
Entscheidungen getroffen, von denen das Geschick
von Milliarden von Menschen abhingt, Entscheidun-
gen, die sich offensichtlich nicht auf rein technische
Ziele beschrinken, weil sie eben die Welt der Werte,
die zu verfolgenden Ziele, die von der Gesellschaft
angebotenen erlaubten Mittel zur Erreichung dieser
Ziele betreffen'®.

Die moralischen Normen fiir diese Entscheidungen
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sind (vor allem in.den multinationalen Konzernen
bestimmt von Motiven einer ausschliefllich wirtschaft-
lichen Ordnung (das heiflt vom Profit). Auf diese
Gefahr reagiert man in verschiedener Weise, und zwar
folgendermafien:

a. Indem man den Begriff «Arbeit» auch auf aufler-
wirtschaftliche Titigkeiten ausdehnt und so die Starr-
heit in der Rollenbeschreibung des (untergeordneten)
Arbeiters aufbricht, eine Starrheit, die heute so allge-
mein hingenommen wird, dafl dieser Begriff dazu
dienen kann, einer ethischen Bewertung Ausdruck zu
verleihen: Arbeiter, das heifit Mensch, ist blof} derje-
nige, der auf eine bestimmte Weise arbeitet, nimlich
mit den Hinden, produktiv, gegen Entlohnung usw.
Den tiefen Sinngehalt des Wortes «Arbeiter» auf au-
Berwirtschaftliche Titigkeiten auszudehnen bedeutet
dann, eine menschliche (und religiése) Antwort auf
viele bisher eben wegen ihrer Unproduktivitit verges-
sene Titigkeitsweisen zu geben: Poesie, Prophetie,
Heiterkeit, Weisheit, zur Verfiigung stehen, um ande-
ren zuzuhdren, anderen seine eigene Freizeit schen-
ken, Titigkeit in Biirgerinitiativen, soziale und andere
Dienste, Gebet.

Wenn alles das, was Bedeutung fir das Gemein-
schaftsleben hat, angemessen honoriert wird in der
Ebene der ethischen Bewertung und mit besonderem
Bezug auf das, was eine unmittelbare Ausrichtung auf
das Wohl der Mitmenschen hat (also auch Arbeit fiir
die Mitmenschen!), dann bekimpft man damit die
derzeit herrschende einseitige Tendenz einer starren
Uberbetonung der (wirtschaftlichen und biologi-
schen) Produktivrollen und ermdglicht die Ausdeh-
nung einer sozial positiven Bewertung auf Titigkeiten,
die bisher fiir <Hobbies», wenn nicht gar fiir Formen
von Miiffiggang gehalten wurden. Die positive Neube-
wertung dieser Tdtigkeiten vermehrt zugleich die Zahl
derjenigen, welche einen nennenswerten Beitrag fiir
die Gemeinschaft leisten, und mit dieser Neubewer-
tung verschafft man ihnen eine gesellschaftliche Aner-
kennung, die — wenigstens zu einem Teil — schon eine
Belohnung ihres antiegoistischen Opfers darstellt. Da-
mit wird ein heute herrschender starker Widerspruch
an seiner Wurzel untergraben, jener Widerspruch
nimlich, der seine Ursache in einem Modell hat,
welches eine hohe wirtschaftliche Honorierung nur
aufgrund dessen anbieten kann, daf} es diese auf eine
kleine Gruppe von «Auserwahlten» beschrankt.

b. Auf die technokratische Gefahr reagiert man
ferner damit, daff man die heute herrschende Tendenz
zum Konformismus und zur Biirokratie an der Wurzel
zu treffen sucht, die damit zusammenhingt, daf es
heute den Typ des «ersetzbaren Menschen», des «aus-
wechselbaren Menschen» gibt, der gefordert wird vom
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Wirtschaftsmodell des Spatkapitalismus und der zen-
tralistischen Biirokratie der sozialistischen Linder.
Auf diese Weise trifft man jenen Mechanismus, der
eine Gruppe von wenigen Auserwihlten (von Techni-
kern, Politikern und Wirtschaftlern) schafft, die sich
selbst eine demiurgische Macht verschaffen, nicht nur
um ihre Mitmenschen mit den nétigen Mitteln fiir ihr
Leben zu versorgen, sondern um auflerdem ihre Ent-
scheidungen zu beeinflussen, so als wiren die anderen
ewige Kinder; und eben dieser Mechanismus ist es, der
andererseits mit Hilfe der von ihm diktierten Mode
autoritativ zu solchen Entscheidungen zwingt, wo-
durch er seine Nutzniefler zu einem dauernden Unter-
tanendasein zwingt.

Die beste Antwort auf diese Tendenz ist das Ange-
bot gleichwertiger Startméglichkeiten (mittels gleicher
schulischer Sozialisation fiir alle), wodurch aber den-

_noch die Kreativitit jedes einzelnen angefeuert wird
(denn jeder einzelne hat seine ihm angemessenen
Gaben und Charismen, um sich selbst vollkommen zu
verwirklichen), so dafl auf diese Weise nicht wieder
der Konformismus, sondern die vielfiltige Verschie-
denbeit gefordert wird.

Wenn man so verfihrt und nicht nur die personli-
chen Verschiedenheiten akzeptiert, sondern auch die
Verschiedenheit einer Gruppe (von gleichartiger kul-
tureller Prigung), und zwar jeder Gruppe ohne Aus-
nahme, dann trigt man dazu bei, eine Gesellschaft zu
schaffen, die sich zusammensetzt aus Myriaden von
Mikrogesellschaften, die sich selbst verwalten, das
heiflt eine gegliederte und an Fermenten, an Kreativi-
tit und Selbstbewufitsein reiche Gesellschaft. Hinzu-
kommen miifite eine theologische Reflexion, welche
die Richtung weist auf die Schaffung von Gesellschaf-
ten, in denen «das, was alle betrifft, von allen gebilligt
werden mufl» (nach dem altiiberkommenen Grund-
satz «quod tangit omnes ab omnibus adprobari de-
bet»). Die Dezentralisierung, die Mehrgestaltigkeit
der Erfahrungen, die Vielfalt der Meinungen, die
Myriaden kirchlicher Praktiken miissen theologisch
zum Zweck einer gegenseitigen Bereicherung mitein-
ander in Kontakt gebracht werden.

c. Auf die technokratische Gefahr reagiert man
schlieflich auch dadurch, daff man den verschiedenen

Gruppen von Arbeitern und den Berufsgruppen

mit unvermeidlicherweise einheitlich-eigentiimlichem
Gruppengeprige (Klassen, soziale Schichten) zu ih-
rem Eigenleben verhilft und so die Moglichkeit
schafft, ihnen Voraussetzungen fiir eine gegenkultu-
relle Politik anzubieten, was zu einer keineswegs
zweitrangigen Zweckbestimmung der Kirchen gehort,
niamlich «kritisches Gewissen» der Menschheit zu
sein. Die gesellschaftliche Selbstverwaltung von unten
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her, ins Werk gesetzt mittels einer Vielzahl von spon-
tanen Zusammenschliissen von Gruppen eigentiimli-
chen Gepriges, scheint die beste Losung zu sein, um
der derzeit grassierenden Vermassung zu entgehen''.

2. Es 'muf darauf hingewirkt werden, daff die
«religivse» Laienschaft aus ihrem eigenen Inneren
heraus den ganzen Reichtum der geistlichen und theo-
logischen Reflexion auf den Sinn des eigenen Handelns
zum Ausdruck bringt und so der herrschenden Ten-
denz entgegenwirkt, die Entscheidungen des 6kono-
mischen Modells abzutrennen von der ethischen Be-
wertung durch den einzelnen oder die Gruppe, womit
zugleich der Tendenz entgegengewirkt wird, so zu
tun, als wenn blof die Experten (in diesem Falle also
die Berufstheologen, die ja nahezu alle Kleriker sind)
sinnvolle Antworten zum Handeln des anderen zu
geben hitten.

So gesehen bedeutet die Reflexion auf das eigene
Handeln im Sinne einer ethischen und mystischen
Bewertung das Bewufitwerden des eigenen Rechtes
und der eigenen Pilicht, personhaft (was nicht einfach
dasselbe ist wie individuell!) und auf das Allgemein-
wohl ausgerichtet aktiv zu werden.

Nun aber fithrt eine ethische Reflexion auf die
Triebfedern des 6konomischen Handelns (Belohnun-
gen) auf der Basis des 6konomischen Modells wach-
senden Wohlstandes in wahre und eigentliche ethische
«Aporien», die ausgelést werden von diesem 6kono-
mischen Modell, welches in sich selbst «ethisch» wird
nach dem Muster des «ethischen Staates».

Die Annahme, dafl jede Skonomische Entschei-
dung, die mittels Férderung der Produktivitdt auf
Profit zielt, aufgrund der bloflen Tatsache, dafl sie
Zustimmungsbereiche im Umkreis der produzierten
Giiter schafft, auch einen Schritt vorwirts fiir die
Menschheit darstelle, namlich von dem Augenblick
an, wo der Wohlstand ein sozial und ethisch relevantes
Gut darstellt, ist als ein pseudoethisches Vorurteil von
dulerster Negativitit und als eine theologische Be-
griffsverwirrung zu betrachten. Leider gibt es viele
Christen (und oft auch Theologen), welche die Be-
hauptung, der Wohlstand sei ein ethisch positiver
Tatbestand, ganz abgesehen von den sozialen Kosten,
die er verursacht, fiir vollig angemessen halten; und die
Bewertung des eigenen wirtschaftlichen Nutzens, der
fiir notig gehalten wird, um Wohlergehen zu schaffen,
miifite abgetrennt werden von der Bewertung der
«Mittel», mit denen dieses Wohlergehen zu beschaffen
und zu verallgemeinern sei.

Die blof kurzfristige Rationalitit, die so vielen
dkologischen Verwiistungen zugrunde liegt, leitet sich
demzufolge her aus dem Mangel an Reflexion auf die
gesellschaftliche Relevanz von Entscheidungen, die
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nur dem oberflichlichen Augenschein nach individu-
eller und technischer Natur sind. Eine kritische Refle-
xion auf die — offenkundigen oder verborgenen — Ziele
des geltenden okonomischen Modells, auf ihre Pro-
grammierung, auf die technisch-monetiren und den
Konsum betreffenden Kehrseiten dieses Modells, auf
die unermefllichen von einer Minderheit (sowie zu-
gunsten einer Minderheit und zum Schaden von vie-
len) geschaffenen Reichtiimer konnte ein wenig Licht
werfen auf eine Praxis, die sich auf den Zufall oder auf
Computer zu verlassen scheint und die in Wirklichkeit
eine raffinierte Bevorzugung der Eliten und eine Poli-
tik zuungunsten der Mehrheit darstellt.

Die Theologie muf} daher in diesem wie in anderen
«heiflen» Bereichen ihre Neutralitit aufgeben, indem
sie kritisch zugunsten des Menschen interveniert und
indem sie zur Klirung der Begriffe beitrigt in einer
Weise, dafl ein angeblicher unmittelbarer Vorteil (die
jeweiligen Raten des Wohlstandswachstums) nicht in
Wirklichkeit einen unmittelbaren und irreparablen
Schaden fiir alle hervorbringen kann. Wir miissen hier
auch noch hinzufiigen, dafl eine leidenschaftslose Prii-
fung der Grenzen der heutigen Theologie, sofern sie
angewandt wird auf die Probleme der Arbeit, der
Unternehmensfithrung, der Programmierung der
Wirtschaft und der allgemeinen Interessen der Arbei-
ter, prazise zu dem Ergebnis der fundamentalen Irre-
levanz der politischen und ethischen Reflexion auf
diese Probleme fiihrt.

Gedacht ist hier an Probleme wie das der Sicherbeit
der Arbeit (im weitesten Sinne); die Erlaubtheit der
Entscheidung fiir Typen einer Ausbeutung auf der
Ebene begrenzter gesellschaftlicher und geographi-
scher Bereiche (die «Stidregionen», die es in jeder
Gesellschaft gibt) und auf der Ebene der Energie und
der Ressourcen — ohne jede Riicksicht auf derzeitige
und zukiinftige gesellschaftliche Belange: hier gilt eine
angebliche Geschéftsmoral, welche die Redensart
«Geschifte sind Geschiftes zu rechtfertigen scheint;
die Erlaubtheit anonymer Gesellschaften, die sich

! Allgemeine Angaben tiber das Leben der Nomaden finden sich in:
A. Keit, The Antiquity of Man (Williams & Norgate, London 1925);
J. Koty, Die Behandlung der Alten und Kranken bei den Naturvol-
kern (Hirschfeld, Sturtgart 1931); A.C. Blanch, Origine e sviluppo dei
popoli cacciatori e raccoglitori (Rom 1956); J. Pfeiffer, The Emer-
gence of Man (1971); C.D. Darlington, The Evolution of Man and
Society (Allen & Unwin, London 1969); Sherwood L. Washburn,
Social Life of Early Man (Aldine Publ. Company, Chicago 1961).

* Vgl. die wichtigen Beitrige iiber die patriarchalische biuerliche
Familie von Duby, Hanck, Klapisch, Payen, Tenenti und anderen in:
Famille et parenté dans I'Occident Medieval (Rom 1977); ebenfalls die
bekannten Beitrige von Pn. Aries in: L’enfant et la vie familiale sous
I’ancien régime (Plon, Paris 1960), 2 Bde.

? Beziiglich der von Huizinga so hochgepriesenen angeblichen
tiefen Religiositit des mittelalterlichen Christen lassen sich nicht
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systematisch der Spekulation in Form von Borsenma-
nipulationen und anderen Machenschaften dieser Art
widmen; eine rauberische Wirtschaftsordnung zum
Schaden der unterentwickelten Gesellschaften; und
andererseits die 6kologischen Entscheidungen, die
anstehen, die alternativen Energiequellen, die Mobili-
tit der Arbeitskrifte: Dies alles sind Kapitel einer
Theologie, die ernsthafter Vertiefung bediirfen, und
zwar mehr auf der Ebene einer politischen Theologie
als auf der Ebene der Moraltheologie oder einer Theo-
logie der Arbeit!?.

Und es ist kein Zufall, daf} Entscheidungen dieser
Art und dieses Gewichtes zu einer letzten Reflexion
auf die Bedeutung der gewihlten Lebensweise fithren;
ob es sich dabei um eine Weise zu leben handelt, die
dem Quantitativen oder aber dem Qualitativen den
Vorrang zuerkennt; ob es sich um eine Weise ethno-
zentrischen (und sei es auch nur im Rahmen von
hochindustrialisierten Landern) oder polyzentrischen
Lebens handelt; ob dem Vorrang und der Freiheit des
Mitmenschen mehr oder weniger Achtung entgegen-
gebracht wird; ob endlich das Leben darauf ausgerich-
tet ist, die «falschen Bediirfnisse» zu bekimpfen oder
sie noch zu vermehren.

Es wird nicht ohne Nutzen sein, mit der Feststel-
lung zu schlieffen, dafl man letzten Endes im Blick auf
das Thema der christlichen Nichstenliebe, das immer
mehr von den an den Rand gedringten Gesellschaften
personifiziert wird, eine grundlegende christliche Stel-
lungnahme treffen mufi, welche jene Entscheidung fiir
das Opfer und fiir die Geniigsamkeit neu zur Geltung
bringt — nicht als ein Randelement, das sich aufgrund
widriger Umstidnde aufdringt, sondern als «zentralen
Wert» —, jene Entscheidung, welche die christliche
Welt iiberall vergessen zu haben scheint, da sie sich hat
einlullen lassen von den Irrlichtern eines technischen
Fortschritts, der oftmals als vollgiiltiger Ausdruck
menschlicher und geistiger Entwicklung einge-
schmuggelt worden ist.

unerhebliche Zweifel erheben. Man vergleiche, was G. Le Bras in
Etudes de Sociologie Religieuse, 2 Bde. (Paris 1952-1956), geschrie-
ben hat.

* Vgl. dazu den bekannten Beitrag von J. Le Goff, Tempo della
chiesa e tempo del mercante (Mailand 1977); T. Noonan, The
Scholastic Analysis of Usury (1957).

® Wir haben hier weitgehend aus folgenden Arbeiten geschopft: G.
Lefranc, Histoire du travail et des travailleurs (Paris 1975); C. Fohlen,
Le travail au XIX siécle (Paris 1967); Sammelband «Il problema della
societa industriale» (Mailand 1979).

% Dies ist eine Theorie, die der V1. dieses Beitrags entwickelt hatin:
Uno spiraglio sul futuro (Giordani, Pisa 1979); ausgehend von den
Intuitionen des Anthropologen Arnold Gehlen fithre sie uns dazu,
neue, bisher nicht so gekannte Lebensbedingungen fiir méglich zu
halten, unter denen der moderne Mensch auch in religiéser Hinsicht
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wachsen kann, im Vergleich zu einer Vergangenheit, die ihn grofiten-
teils abhingig gemacht hat.

7 Vgl. dazu Ernst Fromm, To Have or to Be? (Harper & Row, New
York/Hagerstown/San Francisco/London 1976); deutsche Ausgabe:
Haben oder Sein. Die seelischen Grundlagen einer neuen Gesellschaft
(Deutsche Verlagsanstalt, Stuttgart 1976).

S Mit diesem Thema haben wir uns befafit in dem Aufsatz: L'uguale
e il diverso: Sicurezza Sociale 3 (1978) 571-605.

9 Neueste franzésische Untersuchungen (Bosket) lassen die Mog-
lichkeit einer baldigen drastischen Verminderung von Arbeitseinhei-
ten erkennen, denn mit der Weiterentwicklung der Automatisierung
und von neuen Technologien ist vorauszusehen, dafl es zu einer
nennenswerten Einschrinkung im Produktionsbereich kommen
wird. Dies wirft zwei grundlegende Fragen auf: Wer werden die
wenigen Privilegierten sein, die iiber die Produktionskraft verfiigen?
Was werden die anderen tun? Eine europiische Politik zugunsten der
Verkiirzung der Arbeitszeit erscheint deswegen als eine unumgangli-
che Notwendigkeit, ebenso wie die Politik des Aufbaus eines neu-
strukturierten Lebensmodells, das der untergeordneten und bloff
ausfiihrenden Arbeit nur wenig Raum zuweist, dafiir aber einem
neuen Typ von Freizeit, wie er von der Unmoglichkeit anderweitiger
Beschiftigung gefordert wird, viel Raum gibt.

12 Es ist klar, dafl in diesem Falle die Technik nicht autonom,
sondern im Dienste des Kapitals handelt. Vgl. A. Ure, La filosofia
delle manifatture (UTE, Turin 1863) 98; Langdon Gilkey, Il destino
della Religione nell’era tecnologica (Rom 1972).

Il Dieser Hinweis zielt ganz gewif8 nicht auf die Errichtung eines
Korporativsystems (dhnlich dem im faschistischen Italien [Anmer-
kung des Ubersetzers]), sondern vielmehr auf die Erméglichung einer
Konfrontation und Auseinandersetzung zwischen verschiedenen In-
teressen mittels gewaltfreier und nicht nétigender Methoden.

12 Unseres Erachtens verfiigt die Theologie nicht iiber einen Raster
von Gewiflheiten, die so beschaffen wiren, dafl sie sich zu einer

Rudolf Siebert

Arbeitund Religion im
Denken Hegels

Dieser Aufsatz setzt sich zur Aufgabe, die Philosophie
und Theologie der Arbeit bei Georg W.F. Hegel
kritisch zu erforschen'. Hegel ist der erste kraftvolle
Denker des modernen Westens, der die Arbeit aus-
driicklich zum Gegenstand eines philosophischen Dis-
kurses gemacht hat’. Er ist der erste moderne Philo-
soph, der prinzipiell dariiber nachgedacht hat, was die
Arbeit sowie die Religion fiir die Selbstverwirlli-
chung, Menschwerdung und Befreiung des Menschen
bedeuten. Hegel dachte iiber die Beziehung zwischen
Arbeit und Religion nach zu Beginn der kapitalisti-
schen Industrialisierung in der biirgerlichen Gesell-
schaft, als der Geschiftszyklus begann und die erste
Wirtschaftskrise nicht nur die positive, giinstige, son-
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automatischen Anwendung auf verschiedene soziale Situationen eig-
neten. Die kritische Reflexion auf das, was konkret geschieht, die
grundlegende Rolle der Laienschaft, der Beitrag der verschiedenen
sozialen Komponenten — all das trigt dazu bei, eine standig kritische
Methode zu entwickeln, mit deren Hilfe sich Punkte, die schon
endgiiltig erledigt zu sein schienen, stindig neu zur Diskussion stellen
lassen.

Aus dem Italienischen iibersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht

SILVANO BURGALASSI

1921 in Bibbona/Livorno geboren. Dibzesanpriester. Bis 1976 Pfar-
rer. Studien am Erzbischoflichen Seminar in Pisa und an der Katholi-
schen Universitit Mailand. Doktorat in Sozialwissenschaften. Lehrt
seit 1958 Religionssoziologie und seit 1966 Allgemeine Soziologie.
Nach Lehrtatigkeit an der Internationalen Universitit Pro Deo, ander
Pipstlichen Hochschule Angelicum und an der Lateran-Universitit
derzeit Professor an der Fakultir fiir Politische Wissenschaften der
Universitit Pisa und an der Fakultit fiir Literatur und Philosophie
(Abteilung Religionswissenschaften) der Katholischen Universitit
Mailand. Mitglied des internationalen Redaktionskomitees der Sek-
tion «Religionssoziologie» der Zeitschrift CONCILIUM. Bisher ca.
190 wissenschaftliche Verdffentlichungen zu Fragen der Soziologie
und der Pastoral. Davon seien erwihnt: Il comportamento religioso
degli Traliani (Valecchi, Florenz 1970); Iraliani in Chiesa (Morcelliana,
Brescia 1969); Le cristianita nascoste (Dehoniane, Bologna 1971);
Preti in crisi? (Edizioni Esperienze, Fossano 1972); zum Themenbe-
reich Lebensbedingungen des alten Menschen: L’anziano oggi (AAL
Rom 1974); Sociologia della Famiglia (Edizioni Paoline, Rom 1975);
L’etd inutile (Pacini, Pisa 1977). Anschrift: Via della Fagiola 37,
1-56100 Pisa, Italien. :

dern auch die negative, schlimme, tragische Dialektik
der Arbeit ansichtig machte’.

Ohne Hegels Philosophie der Arbeit und der Reli-
gion wire es wohl kaum zur modernen Entdeckung
des Zusammenhangs zwischen der Arbeit und dem
menschlichen Bewufltsein gekommen. Nur aus He-
gels theologischer Philosophie der Arbeit und im
Gegenstofl gegen sie konnten Karl Marx und Max
Weber ihre Theorien iiber Arbeit und Religion ent-
wickeln. Wenn heute kritische Theoretiker oder Posi-
tivisten die Wechselbeziehungen zwischen der Reli-
gion und der Arbeiterklasse oder dem Kleinbiirgertum
studieren, dann tun sie dies nicht nur entgegen der
Hegelschen Theorie iiber Arbeit und Religion, son-
dern auch auf der Grundlage ihrer Ergebnisse. Eine
kritische theologische Reflexion iiber das Thema Ar-
beit und Religion wire heute unzulidnglich, wenn sie
nicht auf die grundlegenden und dauernden Errungen-
schaften Hegels Bezug nihme.

Wir werden Hegels Denken iiber das Thema Arbeit
und Religion erforschen in einem kritischen Gesprich
mit der heutigen dialektischen Theorie iiber das instru-
mentale und das kommunikative Handeln, die der



