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Vorwort

Der vorliegende Band der Studien zur Entwicklung der 6konomischen Theo-
rie vereinigt die Uberarbeiteten Referate der 24. Tagung des Dogmenhistori-
schen Ausschusses des Vereins flr Socialpolitik. Der Ausschuss tagte auf Ein-
ladung von Hans-Michael Trautwein vom 8. bis 10. Mai 2003 im Géstehaus
Dohrmannshof, dem Internationalen Begegnungszentrum der Carl von Os-
sietzky Universitat in Oldenburg. Zum Thema hatte sich der Ausschuss im
Vorjahr Zusammenhange zwischen Okonomie und Religion gewihlt. Dies ge-
schah u.a. vor dem Hintergrund der Anschlédge des 11. September 2001 durch
fundamentalistisch islamisch geprégte Terroristen, eines rasanten Wirtschafts-
wachstums im konfuzianischen China, und kurz vor dem hundertjéhrigen Jubi-
laum von Max Webers klassischer Studie ,,Die protestantische Ethik und der
,Geist* des Kapitalismus* (1904/5). Dies beschleunigte eine Entwicklung, die
schon seit den 1980er Jahren eingesetzt hatte, ndmlich die vertiefende Analyse
der Auswirkungen der Weltreligionen auf wirtschaftliche Entwicklungspro-
zesse.

Waéhrend die in den 1960er und 1970er Jahren dominierende neoklassische
Wachstumstheorie Solowscher Pragung nichtokonomische Faktoren radikal aus-
geblendet hatte, filhrte die Konfrontation der theoretischen Implikationen dieses
Ansatzes mit empirischen Beobachtungen, dass die erwartete internationale
Konvergenz des Wohlstandes, d.h. der Pro-Kopf-Einkommen, nicht eingetreten
war, seit Mitte der 1980er Jahre nicht nur zur Entwicklung von neuartigen An-
sétzen im Rahmen der endogenen Wachstumstheorie, sondern allméhlich auch
zur Berucksichtigung sogenannter ,,weicher* Faktoren. Neben den bedeutenden
Arbeiten von Douglass North zur Berlicksichtigung von Institutionen im wirt-
schaftlichen Entwicklungsprozess bildete die Studie von Abramovitz ,,Catching
up, Forging Ahead, and Falling Behind*“ (1986) einen Wendepunkt der Debatte.
Abramovitz verwies darauf, dass der Prozess erfolgreichen wirtschaftlichen
Aufholens nur eine Mdéglichkeit darstellt, die erst durch eine Fulle von Rahmen-
bedingungen realisiert werden kann, die er unter dem Begriff der social capa-
bility zusammenfasste. Wahrend dieser Erklarungsansatz anfangs stark kritisiert
wurde, da er sich mit der Sozialkapazitat in der Funktion einer ,,catch-all“-Va-
riablen einer empirischen Uberpriifung entziehe, gewann er durch die Offnung
Chinas sowie die Transformationsprozesse einstmals sozialistischer Volkswirt-
schaften nach dem Zerfall der Sowjetunion schnell an Relevanz. Empirische
Untersuchungen langfristiger Wachstumsprozesse durch Barro und Sala-i-Mar-
tin (1995) kamen zum Ergebnis, dass die durchschnittliche Konvergenzrate bei
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ca. 2 Prozent pro Jahr liegt, d.h. dass es etwa 35 Jahre dauert, bis die Halfte der
ursprunglichen Liicke zwischen den Pro-Kopf-Einkommen zweier Lander ge-
schlossen werden kann. Bedingte (-Konvergenz im Sinne von Sala-i-Martin
(1996) impliziert, dass nur diejenigen Molkswirtschaften im langfristigen
Wachstumsgleichgewicht dasselbe Pro-Kopf-Einkommen erreichen, die be-
stimmte Voraussetzungen erfiillen, wie z.B. gleiche Ausstattung mit Humanka-
pital und Infrastruktur, institutionelle Stabilitat, Herrschaft des Gesetzes sowie
gleiche Zeitpraferenzen, die fir die Spar- bzw. Investitionsquote entscheidend
sind. Es zeigt sich, dass nach dem Zweiten Weltkrieg keine monotonen Konver-
genzprozesse gegenlber der fiihrenden US-amerikanischen Volkswirtschaft statt-
gefunden haben, sondern eher ,,Konvergenzclubs® bestehen. Wéhrend westeuro-
péische und anfangs eine kleine Gruppe ost- und stidostasiatischer Volkswirt-
schaften erfolgreich aufgeholt haben, hat sich fir viele afrikanische und gerade
auch fir viele muslimische L&nder der Einkommensriickstand eher vergroRert.
Wenn es darum geht aufzuzeigen, warum Institutionen in einigen Landern bes-
ser funktionieren als in anderen, so kann heute trotz aller Messprobleme die
Bedeutung von Religion und Kultur kaum noch bestritten werden, auch wenn es
keine einfachen Wahrheiten gibt.

Dies verdeutlichen auch all die kontroversen Diskussionen, die Max Webers
»protestantische Ethik“ mit ihren gravierenden Fragen Uber die Rolle der Reli-
gion in wirtschaftlichen Entwicklungsprozessen und modernen Gesellschaften
hervorgerufen hat, von der anfanglichen Auseinandersetzung mit Werner Som-
bart und Lujo Brentano bis heute im friihen 21. Jahrhundert. Webers Protestan-
tismusstudie konzentrierte sich auf die Kapitalbildung durch asketischen Spar-
zwang, wie ihn vor allem die calvinistische Doktrin mit ihrer Pradestinations-
lehre hervorgebracht hat. In diesem Sinne ist der Erwerb weltlicher Guter durch
Produktion, Handel und rastlose Arbeit bei gleichzeitig negativer Einstellung
gegeniiber Konsum, Luxus und Vergnugen ein Zeichen der Zugehdrigkeit zu
den Auserwéhlten. Mit diesem ,,Geist” des Kapitalismus, der auf fortlaufende
Mehrung des geschaffenen Kapitals abzielt und tber die Spar- und Investitions-
bildung zu wachsendem Wohlstand der Volkswirtschaft fiihrt, brachte der Pro-
testantismus eine Arbeitsethik hervor, die die &ltere aristotelisch gepragte ro-
misch-katholische Doktrin Gberwand, nach der man nicht unbedingt mehr arbei-
ten sollte, um gut zu leben und die teilweise die Armut verherrlichte. Wichtig
war dabei die Schaffung eines gesamtgesellschaftlichen Systems sozialen Ver-
trauens, in dem die Glaubigen sich auch auferhalb der eigenen Gruppe oder
Familie moralisch verhielten. Durch die Schaffung einer universalen Moral
wurde die Jahrtausende alte Separation zwischen einer solidarischen Binnen-
moral und einer allenfalls formalen Aufenmoral gegeniiber Fremden, wie sie
z.B. auch fir die differenzierte Anwendung des Zinsverbotes kennzeichnend
war, Uberwunden, mit erheblichen Konsequenzen fir die Produktivitatsentwick-
lung der Volkswirtschaft.
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Von groRer Bedeutung fur die Entwicklung des modernen Industriekapitalis-
mus war das Entstehen eines durch moderne Berufsethik im Sinne einer ratio-
nalen Methodik der Lebensfiihrung gepréagten calvinistischen Unternehmertyps,
den Weber im 16.-18. Jahrhundert vor allem in den Niederlanden, Nordfrank-
reich und GroRbritannien ausmachte. Die puritanisch-calvinistische Ethik harter
Arbeit, die zu wirtschaftlichem Aufstieg und Erfolg fihrt, hat bis heute beson-
ders stark auch die USA geprégt. Weber war jedoch nicht nur durch die wirt-
schaftlichen Erfolge des angelsachsischen Kapitalismus fasziniert, sondern auch
durch die parlamentarischen Demokratien GroRbritanniens und den USA, wah-
rend andererseits die obrigkeitsstaatliche Fixierung des lutheranischen Pro-
testantismus die seinerzeit autokratischen politischen Systeme Mitteleuropas
stutzte.

Webers Idealtyp des calvinistischen Unternehmers ist fraglos nicht allein auf
die genannten Regionen beschrankt. So hat z.B. Lujo Brentano (1916) in der
friihen Auseinandersetzung mit Weber die treibende wirtschaftliche Rolle katho-
lischer Emigranten hervorgehoben. Auch kann man die These vertreten, dass —
etwa in Oberitalien und Flandern — kapitalistische Wirtschaften bereits lange
vor der Reformation entwickelt waren, und es vor allem die Gegenreformation
und Inquisition mit ihren auch wissenschaftsfeindlichen Tendenzen (siehe z.B.
den Fall Galilei) waren, die zu 6konomischer Rickstandigkeit gefuhrt haben.
Gleichwohl erkennen fiihrende moderne Wirtschaftshistoriker wie David Lan-
des (1998, Kap. 12) im Sinne Webers die bedeutende Rolle in der Herausbil-
dung des europdischen Industriekapitalismus, den die Schaffung eines bestimm-
ten Menschen- und Unternehmertyps gespielt hat, wéhrend andererseits z.B.
Spanien nach der Eroberung eines grolen Teils der neuen Welt und der Aneig-
nung dortiger Schétze einem obsoleten Wirtschaftsmodell huldigte. ,,Spain ...
became (or stayed) poor because it had too much money. ... The nations of
northern Europe ... won their own empires, fortunately not endowed with gold
and silver, ... they ... built largely on renewable harvests and continuing in-
dustry ... rather than on depletable minerals. They built on work* (ibid: S. 173—
4). Auch habe die intensive Lektire der Bibel zu einer groReren Fahigkeit zu
lesen und zu schreiben gefuhrt. Interessanterweise zeigt eine Studie von Robin
Grier (1997) Uber den Einfluss der Religion auf wirtschaftliche Entwicklung am
Beispiel von 63 friiheren Kolonialstaaten, dass die ehemaligen britischen Kolo-
nien, in denen eine puritanische Arbeitsethik gepredigt wurde, ein wesentlich
besseres Wirtschaftswachstum verzeichneten als ehemalige spanische oder fran-
zosische Kolonien. Andererseits haben sich in Deutschland und in Europa in
den letzten Jahrzehnten 6konomische Unterschiede zwischen dem eher protes-
tantisch gepragten Norden und dem katholisch gepragten Siiden zunehmend ein-
geebnet.

Wie Mark Perlman in seinem Beitrag betont, sind die Geschichte der Reli-
gion, der Wissenschaft und der Wirtschaft(swissenschaft) interdependente
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Strome, von denen das Verstandnis jeder einzelnen Entwicklung bereits ein pro-
fundes Wissen der Details der Entwicklungen der jeweils anderen voraussetzt.
Angesichts dieser komplexen Zusammenhange sollte man sich vor allzu voreili-
gen und pauschalen Urteilen hiten. So sollten die profunden Fehlprognosen
Uber die Erfolgschancen kapitalistischer Entwicklung in Léndern wie Japan und
China durch Max Weber selbst als warnendes Beispiel dienen. Dieser beschrieb
in ,,Konfuzianismus und Taoismus* (1916) sowie weiteren Schriften zur Reli-
gionssoziologie (vgl. Weber 2006) die kiinftigen wirtschaftlichen Perspektiven
im konfuzianischen China als relativ schlecht, da dessen Kultur ebenso ein Hin-
dernis fir die Entwicklung einer modernen kapitalistischen Wirtschaft sei wie
die Japans. Weber unterschied vor allem zwischen zwei Arten von Rationalis-
mus. ,,Der konfuzianische Rationalismus bedeutete rationale Anpassung an die
Welt. Der puritanische Rationalismus: rationale Beherrschung der Welt* (Weber
2006, S. 531). Vor dem Hintergrund des beeindruckenden chinesischen Wachs-
tumsprozesses der beiden letzten Jahrzehnte verwundert es nicht, dass Webers
These heute kaum noch Anhanger findet und stattdessen nicht nur betont wird,
dass der Konfuzianismus eine dem Weltlichen zugewandte Ethik beinhaltet, son-
dern gerade Werte wie Bildung, FleiR3, Disziplin und Sparsamkeit betone, wie es
der calvinistischen Arbeitsethik entspreche. Warum hat der moderne Industrie-
kapitalismus daher seinen Ursprung nicht in China gehabt, das doch noch bis
ins Mittelalter hinein in vielerlei Hinsicht Entwicklungsvorspriinge gehabt
habe? Zu den entscheidenden Ursachen gehdren schlechte Politik und erdri-
ckende Burokratien, weniger die Kultur und Religion, obwohl auch hier nicht
immer leicht zu trennen ist. So hebt z.B. Landes (2006) trotz aller Betonung
literarischer Bildung die Verachtung des Konfuzianismus fiir wissenschaftliche
Forschung, einen Mangel an Bildungsinstitutionen (Schulen, Akademien, Uni-
versitaten), die Forschen und Lernen in einem kumulativen und wettbewerb-
lichen Prozess organisieren, sowie einen Mangel an Eigentumsrechten und zu
weit reichende Staatseingriffe hervor, die privatwirtschaftlichen Initiativen im
Wege standen.

Nach dem Zweiten Weltkrieg war es in Ostasien zunéchst Japan, das bis in
die 1980er Jahre den beeindruckendsten Wachstumsprozess durchlief. In Japan
ist das Verhéltnis zur Religion nicht nur sehr entspannt, sondern Shintoismus
und Buddhismus sind eine friedliche Symbiose eingegangen. Der japanische
Konfuzianismus unterscheidet sich erheblich von demjenigen in China. So ver-
weist z.B. Fukuyama (1995) auf einen wichtigen Unterschied, auf den schon
Weber hinwies, der eine grofRe Leistung des Protestantismus in der Durchbre-
chung des Sippenbandes erkannte. Vertrauen bleibt in China weitgehend auf die
eigene Verwandtschaft beschrankt, so dass Familienunternehmen lange Zeit die
stabilste wirtschaftliche Organisationsform darstellten, wahrend in Japan mit der
starken Bindung an das von fremden Managern gefilhrte Grounternehmen eher
ein Ausbruch aus dem kleinen Familienverbund erfolgte. Die erfolgreiche Assi-
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milation und Absorption westlicher Technologien in Japan nach der Meiji-Revo-
lution wie im gegenwartigen China steht durchaus im Einklang mit den Ausfiih-
rungen Webers, der bereits betont hatte: ,,Der Chinese wirde, aller Voraussicht
nach, ebenso fahig, vermutlich noch fahiger sein als der Japaner, sich den tech-
nisch und 6konomisch im neuzeitlichen Kulturgebiet zur Vollentwicklung ge-
langten Kapitalismus anzueignen. Es ist offenbar gar nicht daran zu denken,
dass er fiir dessen Anforderungen etwa von Natur aus nicht begabt ware* (We-
ber 2006, S. 531). Bemerkenswerterweise war es mit Michio Morishima (1982)
gerade ein fihrender mathematischer Okonom gewesen, der in einer Hochphase
westlicher Bewunderung flr das japanische Erfolgsmodell nicht nur die kriti-
sche Frage stellte Why has Japan ,succeeded‘?, sondern seine analytische Ant-
wort ganz im Weberschen Geist unter konsequenter Beriicksichtigung kultureller
und historischer Faktoren gab. Eine Kernthese von Morishima besteht in der
Betonung der Unterschiede zwischen japanischer und chinesischer Konfuzius-
Tradition, die zur Schaffung unterschiedlicher wirtschaftlicher Bedingungen in
beiden Lé&ndern beigetragen habe und in vielem den Unterschieden zwischen
protestantischnem und katholischem Christentum entspreche. Dabei lehrte der
Konfuzianismus, der in Japan eher als ethisches System denn als eine Religion
verstanden wurde, dass Sparsamkeit eine Tugend sei. Konfuzianismus sei intel-
lektuell, rational und kompatibel mit moderner Wissenschaft, so dass Japan
nach der Offnung westliche Technologien mit groRer Geschwindigkeit adaptie-
ren konnte. Allerdings gebe es auch wichtige Unterschiede. So werde im Kon-
fuzianismus Individualitdt und Eigeninitiative unterdriickt. Im sich entwickeln-
den japanischen Kapitalismus nach der Meiji-Revolution habe der Staat eine
ungleich groéRere Rolle gespielt als in der puritanisch geprégten angelsachsi-
schen Welt. Konsequenterweise habe sich der japanische Kapitalismus als eine
Art Staatskapitalismus entwickelt, mit dem Senioritétsprinzip und lebenslanger
Beschéftigung in den groen Konzernen als wichtigen Komponenten.

Als alteste Religion Asiens hat der Hinduismus mit seiner Institution der Kas-
ten (Brahmanen; Ritter; Blrger und Bauern; Handwerker) und den auBerhalb
der vier Kasten lebenden Parias (Unberihrbare) sowie seiner Lehre der Wieder-
geburt bis heute weite Teile Indiens geprégt, das lange in seiner 6konomischen
Entwicklung zuriick lag. Obwohl Indien z.B. Quelle des heutigen rationalen
Zahlensystems ist, der Grundlage aller modernen technisch-6konomischen Re-
chenhaftigkeit, und der Entwicklung rationaler Wissenschaft die erforderlichen
Freirdume weitgehend gewéhrt hat, wurden doch kulturelle und religidse Fakto-
ren lange Zeit als zentrales Hemmnis fir die 6konomische Entwicklung angese-
hen. Wie passt dann jedoch der Boom der letzten Jahre mit einer Wachstums-
rate des realen Bruttoinlandsprodukts von Uber acht Prozent und der Aufstieg
der indischen Softwareindustrie in eine weltweit fihrende Stellung trotz gleich-
zeitiger Renaissance des Hinduismus in der indischen Mittelschicht ins Bild?
Autoren wie Barro und McCleary geben als entscheidenden Grund fiir das deut-
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lich schnellere Wirtschaftswachstum die Abwendung von einer stérker sozia-
listisch gepragten Wirtschaft und die Hinwendung zur Marktwirtschaft an. Auch
am indischen Beispiel zeigt sich die Bedeutung von Religion und Religiositét
fur das Wirtschaftswachstum, zugleich aber auch, dass dies nicht der alleinige
oder hdufig dominante Einflussfaktor ist.

Mit dem GrofRkaufmann Mohammed hatte der Islam unter den Begriindern
der Weltreligionen den einzigen Unternehmer. Vor 800 bis 1000 Jahren war die
islamische Welt eines der groRen Zentren der Zivilisation, fihrend in Wissen-
schaft, Kultur und Technik, wie noch heute in spanischen St&dten wie Granada
und Cordoba nachempfunden werden kann. Islam-Experten wie Maxine Rodin-
son heben hervor, dass in diesen groRen Zeiten der Islam starker als Judentum
oder Christentum eine Religion der Kaufleute war. Heute dagegen sind viele
islamische Léander durch okonomische Rickstandigkeit gepragt, und obwohl
knapp zwanzig Prozent der Weltbevdlkerung Muslime sind, erwirtschaften sie
nur knapp sieben Prozent des weltweiten Wohlstands. Nahezu jedes zweite der
funfzig nach Pro-Kopf-Einkommen, Bildung und Lebenserwartung drmsten
Lander der Welt ist ein muslimisches Land. Wie konnte es dazu kommen? Wis-
senschaftler haben viele Griinde genannt wie

— das Fehlen einer Reformation oder Aufklarung wie im Christentum (Fu-
kuyama),

— den Mangel einer protestantischen oder konfuzianischen Arbeitsethik, der
dazu fiihrt, dass auch die gréRten Olreichtiimer eher im Luxuskonsum versi-
ckern als nachhaltiges Wachstum zu initiieren, so dass eher eine arabische
Variante der ,spanischen Krankheit* des 16. und 17. Jahrhunderts zu verzeich-
nen ist,

— die anhaltende Unterdriickung der Frauen im Gegensatz zur Korrektur in jiu-
disch-christlich geprdagten Raumen, die Bildungs- und Produktivitatsreserven
freigesetzt habe (Landes), oder

— das Zinsverbot fiir Kredite, das die Funktionsweise von Finanzmarkten beein-
trachtige, wie z.B. Robert Barro, einer der filhrenden Wachstumstheoretiker,
betont, der in den letzten Jahren zahlreiche gemeinsame Studien mit seiner
Ehefrau, der Religionswissenschaftlerin und Politologin Rachel McCleary
durchgefiihrt hat. Trotz elaborierter Methoden zur statistischen und 6konome-
trischen Erfassung von Religiositat und ihrer Auswirkungen auf wirtschaftli-
ches Wachstum betonen jedoch Barro und McCleary zugleich, dass ihnen die
Ergebnisse zum Islam insgesamt die grofiten Rétsel aufgeben.

Als mogliche Wirkungskanéle von Religion auf das Wirtschaftswachstum gel-
ten spirituelles Kapital, Sozialkapital und religitse Institutionen. Religidse
Werte- und Verhaltensmuster beeinflussen z.B. die Sparquote und die Arbeits-
moral. Barro und McCleary (2003) fanden durch Auswertung umfangreichen
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Datenmaterials heraus, dass bestimmte Glaubensaspekte, wie der Glaube an ein
Leben nach dem Tod, positive Wirkungen auf das Wirtschaftswachstum haben,
wahrend andererseits die Wirkungen starker Gottesdienstbesuche aufgrund stei-
gender Opportunitatskosten kirchlicher Aktivitdten negativ seien. ,,Die Angst
vor der Holle kann die Wirtschaft anfeuern” heif3t es in einem Artikel von Ke-
vin L. Kliesen und Frank A. Schmid (2004), der nicht von der Webseite einer
obskuren Sekte, sondern von derjenigen der Federal Reserve Bank of St. Louis
heruntergeladen werden kann. Darin verweisen die Autoren unter Berufung auf
die Studien von Barro/McCleary u.a. darauf, dass die Menschen in Landern, in
denen ein groRerer Teil der Bevolkerung Angst vor der Holle hat, mehr und
besser arbeiten, weniger korrupt seien und damit insgesamt einen hoéheren Le-
bensstandard haben. Was jedoch, wenn der Glauben an ein Leben nach dem
Tod zu Vorstellungen fihrt, dass ein Selbstmordattentat, bei dem moglichst
viele ,,Unglaubige” mit in den Tod gerissen werden, direkt ins Paradies fuihre?

Angesichts der briichigen Datenlage, der enormen Messprobleme der Wir-
kungen religidser Faktoren auf wirtschaftliche Entwicklungsprozesse sowie ei-
ner ausgepragten Neigung der Mitglieder des Dogmenhistorischen Ausschusses
zu weniger vordergrindigen und reilRerischen Betrachtungen als zu tiefgriindi-
gen Analysen untersucht Helge Peukert im Erdffnungsbeitrag die Behandlung
der Wirtschaft in der Bibel. Dabei wird auch deutlich, dass der langfristige wirt-
schaftliche Erfolg des christlichen Abendlandes nicht denkbar gewesen waére
ohne seine vielfaltigen Wurzeln im Judentum. Der Beitrag diskutiert den Wirt-
schaftsstil im Alten und im Neuen Testament und setzt sich ausfuhrlich mit den
flnf Bereichen der Arbeit, der Bedirfnisse und der Konsumtion, des Eigentums,
der Macht- und Herrschaftsbeziehungen sowie der sozialen Frage auseinander.
Peukert betont u.a., dass in der Bibel weder eine ausformulierte Eigentumstheo-
rie vorliege noch unmittelbar erkennbar sei, wie aus ihr Max Webers ,,Geist"
des modernen Kapitalismus habe entsprieBen kénnen. Klar seien dagegen einge-
baute institutionelle Mechanismen wie in radikaler Form das ,,Jubeljahr®, die
auf eine Korrektur allzu ungleicher Einkommens- und Vermdgensverteilung ab-
zielen. Peukert geht auf Weiterentwicklungen wie den Paulusbrief an die Romer
ein und schlielt mit Reflexionen, inwieweit die urspriinglichen Visionen der
Bibel sich in heutigen Problemen und Auseinandersetzungen, wie z.B. der
Frage der Globalisierung, widerspiegeln.

In seinem Kommentar zum Beitrag von Helge Peukert betont Hans G. Nutzin-
ger, dass die Bibel keine unmittelbaren Rezepte fiir das Wirtschaften, sondern
nur bestimmte ethische Maximen liefere, an denen die Qualitat einer Wirt-
schaftsordnung gemessen werden kann. Auch misse weit stirker als von Peu-
kert vorgenommen auf entscheidende Unterschiede in der Behandlung wirt-
schaftlicher Fragen im Alten Testament, mit der Gerechtigkeit als zentralem
Begriff, sowie im Neuen Testament hingewiesen werden, das durch einen radi-
kalen Perspektivenwechsel gekennzeichnet sei. Nutzinger halt es fir prob-
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lematisch, aus den Evangelien Elemente eines Wirtschaftsstils herauszufiltern,
und hebt hervor, dass das Jubeljahr kaum praktiziert worden, Armut nicht als
hoherwertig betrachtet und letztlich eine gewisse Unterscheidung zwischen
»Armen“ und ,,Reichen” nicht zugunsten einer egalitdren Einkommens- und
Vermdgensverteilung in Frage gestellt worden sei. Reichtum und Wohistand
wiirden nur dann abgelehnt, wenn diese als Selbstzweck verfolgt wiirden und
damit die Einstellung zum Glauben beeintréchtigten. SchlieBlich betont Nutzin-
ger die starken Einflisse der ethischen Maximen der Bibel auf die Griindungs-
vater der Sozialen Marktwirtschaft und des Ordoliberalismus, wie sie beispiels-
weise in den religionssoziologischen Abhandlungen Alfred Muller-Armacks ex-
plizit zum Ausdruck kommen.

Birger P. Priddat reinterpretiert in seinem Beitrag zunéchst das religiése Sys-
tem des Mittelalters in 6konomischen Kategorien. Er weist dabei auf die Bedeu-
tung der Schaffung des ,Fegefeuers* als Zwischenholle wegen der Wucher-
praxis und als Grundlage fiir den profitablen Ablasshandel hin. Wahrend der
Scholastik wird so bereits in der bestehenden Caritas-Okonomie mit ihrer weit-
gehend statischen Natur ein Element der Flexibilitat eingefiihrt. Doch reiche
dies angesichts des zunehmenden Handelsreichtums im spaten Mittelalter und
in der Neuzeit nicht aus. Dementsprechend ist fur John Locke Armut nicht
mehr ein moralisches Problem der Reichen, was diese beziiglich ihres Konsums
restringiere, sondern ein Okonomisches Problem des Investitionsmangels. In
Lockes Naturrechtssystem beinhaltet das Recht auf Eigentum das Recht auf die
Friichte der eigenen Arbeit. Zwar erweise sich Locke in seinen Uberlegungen
zum Verhéltnis von Eigentum, Arbeit und Geld in vielerlei Hinsicht als Vorlau-
fer moderner volkswirtschaftlicher Betrachtungen, so auch in seiner Kritik der
Wuchergesetze und der Uberlassung der Zinsbildung auf dem Geldmarkt, doch
bleibe er einer merkantilistischen Politikauffassung mit ihrer auf Handelsbilanz-
Uberschiisse abzielenden expansiven Wirtschaft verhaftet. Erst bei Adam Smith
komme die Rolle fortschreitender Kapitalakkumulation fir die langfristige Meh-
rung des Wohlistands der Nationen voll zur Entfaltung. Seine Metapher der
Unsichtbaren Hand transformiere die Summe der individuellen Habsucht in all-
gemeine Wohlfahrt.

Richard Sturn kontrastiert in seiner Analyse theologischer Konzepte und ihres
Einflusses auf die 6konomische Doktrinenbildung zwei theologische Weltsich-
ten, die ihre Wurzeln bereits bei fiihrenden scholastischen Denkern haben und
die Entwicklung der neuzeitlichen Wissenschaft entscheidend pragten: den In-
tellektualismus Thomas von Aquins, der Antike und Christentum in einer ein-
zigartigen Perspektive zusammengedacht und eine theologische Perspektive ent-
worfen habe, die von Einheit und Harmonie geprégt ist, sowie den \Voluntaris-
mus, der von Duns Scotus, Petrus Olivi u.a. gepragt wurde und die moralischen
Gesetze als eine willkirliche Kreation Gottes auffasse, der grundsatzlich auch
in der Lage sei, sie zu andern. Der Gegensatz und die Wechselbeziehungen zwi-
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schen den Doktrinen des Intellektualismus und des Voluntarismus haben bis zu
Kant eine wichtige Rolle gespielt, die Sturn u.a. beispielhaft an den Gesetzen
der Preisbestimmung und der distributiven Gerechtigkeit néher diskutiert.

Dieter Schneider untersucht in seinem Beitrag, dessen Titel an Adam Muiller
angelehnt ist, die Verbindung von Religion, Mathematik und Wirtschaftswissen-
schaft in der Scholastik und in der frihen Kritik der Klassischen Politischen
Okonomie. Er betont dabei, dass die Anwendung von Mathematik von der An-
tike bis z.T. Ober das 18. Jahrhundert hinaus mit rationaler Wissenschaft gleich-
gesetzt wurde, und gelangt, weniger Uberraschend, zum Ergebnis, dass die Ma-
thematik als Erkenntnismethode flr ethische Problemstellungen weitgehend un-
fruchtbar sei. Die Notwendigkeit einer theologischen Grundlage der gesamten
Staatswissenschaften sei nur in der Scholastik so gesehen worden. Hier stellen
Schneiders Ausflihrungen zu Thomas von Aquins latitudo als der Spanne, in der
sich ein gerechter Preis bewege, eine wichtige Erganzung zu den Uberlegungen
von Sturn dar. Schneiders Feststellung, dass Versuche einer Quantifizierung von
Qualitaten dem Denkstil eines Aristoteles und damit der friihen Scholastik
fremd seien, impliziert auch, dass dies in besonderem Male etwa fir moderne
Varianten hedonischer Preisindices gilt.

Jochen Schumann analysiert in seinem bedeutenden Beitrag Zur Geschichte
christlicher und islamischer Zinsverbote ein Thema systematisch, das auch in
vielen anderen Beitrdgen immer wieder anklingt und zugleich, mit Blick auf
die islamische Welt, auch von aktueller Bedeutung ist. Er betont einerseits die
Analogien der religiosen Wurzeln in Bibel und Koran sowie der wirtschafts-
historischen Komponente, wonach sich die Anprangerung des Zinsnehmens als
Wucher vorrangig auf Konsumentenkredite bezog, und andererseits die Bifurka-
tion der Entwicklungspfade im 12./13. Jahrhundert, als beginnend mit der 6ko-
nomischen Entwicklung in norditalienischen Stadtstaaten im christlichen Westen
die Suche nach legitimen Ausnahmen von den Zinsverboten begann. Dement-
sprechend ist Schumanns Beitrag in die beiden Hauptteile zur \Vergangenheit
christlicher Zinsverbote und zur Gegenwart islamischer Zinsverbote gegliedert.
Die historische Entwicklung in der christlichen Welt verdeutlicht sehr prazise
die wechselseitigen Interdependenzen von Okonomie und Religion, wobei es
vielleicht der Natur des Denkens von Okonomen entspricht, dass sie stirker die
endogenen Einflusse herausarbeiten, die die Erfordernisse der wirtschaftlichen
Entwicklung hinsichtlich einer flexibleren Interpretation religiéser Ge- und Ver-
bote entfalten. So hebt Schumann z.B. auch hervor, dass Calvin das alttesta-
mentliche Verbot des Deuteronomiums unter Briidern Zinsen zu nehmen expli-
zit als ein von Gott gewolltes allgemeines Zinsverbot verneint habe und zieht
daraus die Schlussfolgerung: ,,Reformatorisches Christentum der calvinistischen
Art steht kapitalmarkt-effizientem Wirtschaften unter Vermogenden mit Zinsséat-
zen als Knappheitspreisen nicht entgegen* (S. 170). Ein derartiger Einstieg in
die endgiltige Abschaffung von Zinsverboten in christlichen Landern hat in der
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islamischen Welt bis heute nicht stattgefunden, auch wenn Schumann Indizien
dafiir erkennt, dass der Koran nur Uberhthte Zinsen verbieten will und sich das
Zinsverbot im Wesentlichen auch auf Konsumentenkredite beziehe. Ferner dis-
kutiert Schumann intensiver die Mdoglichkeiten flexibler Gewinn- und Verlust-
beteiligungen im Rahmen von Mudarabah-Kontrakten und die damit verbunde-
nen Prinzipal-Agent-Probleme, die letztlich zu Wettbewerbsnachteilen fur isla-
mische Banken fiihren.

Mark Perlman setzt sich in dem abschlielenden Beitrag kritisch mit dem in
den USA einflussreichen Buch von Robert H. Nelson Economics as Religion:
from Samuelson to Chicago and Beyond (2001) auseinander, in dem Paul Sa-
muelson als der fithrende moderne Okonom (und Vertreter einer Salzwasser-
Universitdt) als eine Symbiose von Moses und Thomas von Aquin charakteri-
siert wird, wahrend die SuBwasserschule der freien Marktwirtschaft aus Chi-
cago als die moderne Version von Calvins Genf erscheint. Auf der Basis seiner
unvergleichlichen Kenntnisse judischer wie christlicher Traditionen sowie der
Geschichte 6konomischer Analyse nutzt Perlman, aus der gelassenen Position
des Alters, zugleich aber des engagierten Scholars, seinen Rezensionsartikel zu
grundsétzlichen und diesen Band abschlieBenden Betrachtungen zum Verhéltnis
von Okonomie und Religion.

Harald Hagemann
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Die Wirtschaft in der Bibel*?

\on Helge Peukert, Erfurt

l. Fragestellung

Im folgenden sollen die wirtschaftlichen Elemente in der Bibel untersucht
werden. Die Analyse bezieht sich vor allem auf die fiinf Bereiche der Arbeit,
der Bediirfnisse und Konsumtion, des Eigentums, der Macht- und Herrschafts-
beziehungen und der sozialen Frage. Berlicksichtigt werden soll ferner als spe-
zifische Blickrichtung der idealtypische Wirtschaftsgeist und die Wirtschaftsge-
sinnung (Schefold 1994) des alten (AT) und neuen Testaments (NT). Im Unter-
schied zur heutigen angelsachsischen Literatur® zum 6konomischen Denken in
der Bibel war die Forschung im deutschsprachigen Bereich von Okonomen bis
1933 schwerpunktmaRig religionssoziologisch und wirtschaftsstilistisch ausge-
richtet (Muller-Armack 1944/1940, Weber 1971 und 1972/1920). Sie erfuhr
aber zum Teil berechtigte Kritik (am Beispiel Webers siehe Samuelsson 1993/
1957).

Wirtschaftswissenschaftler interpretieren die Aussagen der Bibel zunehmend
im Kontext eines neoklassischen bzw. formalistischen Weltbildes (Gordon 1989
und 1994). Sie konstruieren im Rahmen der neueren economics of religion Mo-
delle rationaler Nutzenmaximierung®, in denen neben Arbeit und Konsum auch
religidse Aktivitdten anhand der Dreifaltigkeit von Optimierung, Gleichgewicht
und Effizienz untersucht werden und man etwa diskutiert, ob der Glaube an

1 Ich danke J. Backhaus, Chr. Bultmann und H.G. Nutzinger (siehe auch Nutzinger
[Hg.] 2003) von der Universitét Erfurt fur wertvolle Hinweise.

2 Eine insbesondere um Literaturhinweise und eine Chronologie wirtschaftlich be-
deutsamer Passagen des alten Testaments erweiterte Fassung des Textes kann (ber
Helge.Peukert@uni-erfurt.de bezogen werden.

3 Als Beispiele aus der erstaunlich reichhaltigen Literatur seien erwéhnt Atherton
(1992), Dean und Waterman (Hgg.) (1999) und Smock (Hg.) (1987).

4 Klassisch der Text von Azzi und Ehrenberg (1975), siehe auch die Uberblicke von
lannaccone (1998) und Schmidtchen und Mayer (1993), die Diskussion im Journal of
Institutional and Theoretical Economics, 150 (1994), 736 ff., die eher immanenten
Kritiken von Montgomery (1996) und Brinitzer (2001) sowie den Versuch der Anwen-
dung des rent-seeking-Ansatzes auf die mittelalterliche Kirche von Ekelund et al.
(1996) und Mayer (1996). Dogmenhistorisch interessante Belege einer economics of
religion im Werk A. Smiths bietet Anderson (1988).
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Gott eine dominante Strategie sei. Dem stehen Versuche gegenlber, die vorherr-
schende o6konomische Theorie selbst als religidses System zu deuten (Nelson
1991).

Im Unterschied zu den neueren Beitrdgen der economics of religion soll hier
v.a. versucht werden, den aus der Bibel sprechenden eigensinnigen Wirtschafts-
geist unter Berlcksichtigung der Werte und Motive der handelnden Akteure
hermeneutisch zu erfassen und zu fragen, wie sich wirtschaftliche Themen in
der Bibel widerspiegeln, welche ékonomischen Themenbereiche besonders the-
matisiert oder ausgeklammert werden, in welchem stilhaften Zusammenhang sie
stehen und welche normativen ldealvorstellungen zur Gestaltung des Wirtschaft-
lichen hervortreten.

Entsprechend dem Prinzip der ,hermeneutical charity* (Griswold 1999, 26—
27) wurde der Bibel ex ante eine sinnhafte Einheit unterstellt. Obwohl die wis-
senschaftliche bibelkritische Forschung der letzten 250 Jahre hierbei latent im
hermeneutischen Hintergrundhorizont présent blieb®, bestatigte sich ex post die
These einer stilhaften Einheit der biblischen Aussagen Uber die Wirtschaft. Zum
Verstandnis konnten elementare wirtschaftshistorische und politische Rahmenbe-
dingungen, auf die sich der Bibeldiskurs des AT bezieht®, Beriicksichtigung fin-
den.

I1. Die politische und
soziostrukturelle Entwicklung Israels

Vor der Darlegung der wirtschaftlich bedeutsamen Entwicklungen seien ei-
nige wenige geschichtliche Daten zu den biblischen Ereignissen in Erinnerung
gerufen’. Ab 1500 (auch im Folgenden v. Chr.) begann das Eindringen der is-
raelitischen Stamme in Paldstina. Um 1250 fand der Auszug aus Agypten unter
Moses statt, um 1200 die Bildung des Zwdlfstdimmeverbandes. Ab 1200 begann
auch die Besiedlung der Kiste Paléstinas durch die Philister, sie bildeten einen
Stadtstaatenbund. Auch zur Abwehr dieser eventuellen militarisch-politischen
Gefahr erfolgte der Ubergang zum israelitischen Kénigtum, um 1010 mit Saul
als erstem, David (1006-966) als zweitem und Salomo (966-926) als drittem
Konig. 926 ereignete sich der Zerfall in ein Std- und ein Nordreich. 722 begab
sich die Zerstérung Samarias, Israel wird assyrische Provinz. Juda wird erst 587

5 Siehe z.B. Schmidt et al. (1989), Janowski und Lohfink (Hgg.) (1995), Zenger
et al. (1995) und Lohse (1983). Zur komplizierten Entstehungsgeschichte und den ver-
schiedenen zeitlichen Schichtungen der Texte der Bibel siehe zusammenfassend Levin
(2001).

6 Silver (1983), Miller und Hayes (1986), Matthews und Benjamin (1993), Knauf
(1994), Thiel (1985), Donner (1984 und 1986), Fritz (1990) und Kippenberg (1982).

7 Zur Veranschaulichung siehe auch den auf geographisch-politische Gegebenheiten
ausgerichteten Calwer Bibelatlas (2000).



Die Wirtschaft in der Bibel 21

erobert und Jerusalem zerstort. Es beginnt die Diaspora. Die babylonische Ge-
fangenschaft dauerte von 586-538.

Nach 539 gehort Palastina unter Kyros Il. zum Persischen Weltreich, 332 ab-
geldst durch die Herrschaft Alexanders d. Gr. Ab 63 erfolgte die Eingliederung
durch Pompeius in das Rémische Reich, 39-4 herrschte Herodes d. Gr., vom
romischen Senat zum Konig der Juden ernannt. Es folgte die Aufteilung des
Reiches unter seine Sthne und die Einsetzung des romischen Statthalters Pon-
tius Pilatus. Ab der Zeitenwende lebte und wirkte Jesus, der um 33 n. Chr.
hingerichtet wurde. Zwischen 66 und 70 n. Chr. ereignete sich der judische
Aufstand und die Eroberung und Zerstérung Jerusalems durch Titus. 133 n. Chr.
erfolgte die Unterdriickung des Aufstandes durch Hadrian (Kinder und Hilge-
mann 1964, 36-39).

»,Die Fruhisraeliten waren niemals Beduinen [mit Kamelzucht], ihre Wirt-
schaft beruhte wie die der Halbbeduinen auf der Schaf- und Ziegenzucht. Der
Besitz an Kleinviehherden bedingt eine jeweils analoge Lebensweise: die feh-
lende Mobilitat und dadurch geringere kriegerische Aktivitat, die Bindung an
Weiden und Wasserstellen und damit an den Bereich der Steppe und der Rander
des Kulturlandes, der Kontakt mit den Sef3haften, die Aufnahme jahreszeitlichen
Ackerbaus und schlieRlich der Ubergang zur vollen Ansassigkeit* (Thiel 1985,
19).

Die Erzvater und ihre Gruppen, die in den Patriarchenerzédhlungen der Gene-
sis beschrieben werden, waren in erster Linie halonomadische Kleinviehzichter.
Allerdings befand man sich bereits im Stadium eines wirtschaftssystemischen
Ubergangs, in einem Mischsystem. ,.Die Erzviter lebten nicht in festen Hau-
sern, sondern in Zelten ... lThr Haupterwerbszweig war die Viehzucht ... Da-
neben aber betrieben sie Landwirtschaft ... und Weinbau ... Sie ernahrten sich
von den Erzeugnissen der Viehzucht und des Ackerbaus: von Brot, Milch und
Fleisch ... Gelegentlich gingen sie auf die Jagd* (Donner 1984, 76). Der Uber-
gangscharakter vom Nomadismus zur bduerlichen Sedentarisation tritt in der
Genesis deutlich hervor, in der es Uber Isaak heil’t, er ,sdte in dem Land und
erntete in jenem Jahre hundertfaltig“ (Gen 26,12)8, aber Josephs Briider Schaf-
hirten sind und sich vor dem Pharao nach der Ubersiedlung nach Agypten als
Viehziichter und Schafhirten zu erkennen geben (Gen 37 ff.).

Ihr Wandergebiet umfalite das diinn besiedelte mittelpaldstinensische Berg-
land mit seinen bewaldeten Anhohen; gemieden wurden die landwirtschaftli-
chen Zentren, insbesondere die fruchtbaren Ebenen mit Regenfeldbau und die

8 Es werden die Ublichen Abklrzungen verwandt, insbesondere Gen (Genesis, 1.
Buch Moses); Ex (Exodus, 2. Buch Moses); Lev (Leviticus, 3. Buch Moses); Num
(Numeri, 4. Buch Moses); Dtn (Deuteronomium, 5. Buch Moses). Die Zitate aus der
Bibel entstammen der Ausgabe der Wirttembergischen Bibelanstalt Stuttgart (Die Bi-
bel 1964).
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Né&he der kanaandischen Stadtstaaten, die das Land ohne politisch Ubergeordnete
politische Einheit als lokale Kleinstaaten (oft Monarchien) berzogen. Sie be-
fanden sich auf einem fortgeschrittenen Entwicklungsniveau (Fritz 1990, 20—
38).

Die Gruppen bestanden aus blutsverwandtschaftlichen und patriarchalischen
Sippen und Grof3familien mit eigenen Sippenkulten und Vatergottern. Es exi-
stierte Familieneigentum an den Herden und spater dem Land, was die Entste-
hung markanter sozialer Unterschiede verhinderte, was allerdings nicht bedeu-
tet, daB es sich im strengen Sinne um segmentér-egalitare Gesellschaften gehan-
delt haben muf? (Knauf 1994, 68-71).

Eine nicht allzu lange Ubergangszeit bestand zwischen der Landnahme in
Palastina bis zur Staatenbildung, die begleitet wurde vom Prozell der langsamen
SeBhaftigkeit in den kaum besiedelten gebirgigen Gebieten des Landesinneren.
Die Bindung an den Boden und das Leben in Siedlungen rief betréchtliche so-
ziostrukturelle Verdnderungen hervor. Zwischen den Stdmmen bestanden vor-
mals nur lose Bande und gewisse sakrale Gemeinsamkeiten, es existierte aber
wohl ein fir alle Stdimme verbindliches Richteramt. Militdarisch und politisch
waren die Stimme autonom, innerhalb derer ein Altestenrat die Entscheidungen
traf. Der friedlichen Phase der Landnahme abseits der kanaanéischen Stadtstaa-
ten folgte eine zweite Phase der Ausbreitung in Richtung Ebenen und Téler.
Einige Stamme siedelten sich auch im Gebiet von Stadtstaaten an und mufiten
hierfiir Abgaben und Frondienste erbringen (Gen 49,13-15; Ri 5,17). Die vor-
staatliche Zeit ohne Ubergreifende Administration und Abgaben- und Fronbela-
stungen endete 1012 v. Chr. mit Sauls Ernennung zum Konig.

,»Die Landnahme war ein Vorgang, der groere Zeitrdume in Anspruch nahm.
Die Anfange kdnnen bereits im 14. Jh. v. Chr. angesetzt werden, die wichtigsten
Vorgénge dirften sich im 13. Jh. abgespielt haben. Spatestens im 11. Jh. war
die Landnahme beendet. Die Stdmme hatten sich in ihren Territorien konsoli-
diert. Jedoch war damit noch keine volle SeRhaftigkeit erreicht“ (Thiel 1985,
89). An die Stelle des blutsverwandtschaftlichen Zusammenhangs trat zuneh-
mend der territoriale Bezug.

Die Bauern bewirtschafteten die im Umkreis der Stadt gelegenen Felder und
Gérten. Hauptsachlich wurde Gerste und Weizen angebaut. Zum Einsatz kam
der einfache Hakenpflug, Rinder und Esel dienten als Zugpferde. Weinberge
und Olivenhaine befanden sich an terrassierten Berghéngen. Auch in den Stad-
ten herrschte eine recht homogene agrarische Gesellschaft vor. Die Nahrung
bestand vorrangig aus Brot, Milchprodukten, Friichten, Honig, Gemise und aus-
nahmsweise Fleisch (siehe die anschauliche Beschreibung in Fritz 1990, 143-
153).

Neben den gemeinsamen Bodenbesitz trat recht friihzeitig Privatbesitz an
Garten und Weinbergen, privater Landbesitz mag durch Rodungen hinzugekom-
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men sein. Von der Praxis der Verlosung des gemeinsamen Bodenbesitzes mufite
angesichts der allmahlichen Urbanisierung zugunsten des (nicht veréuferungs-
fahigen, siehe 1. Kon 21,1-4) Erbbesitzes der Familie (Erstgeburtsrecht) abge-
wichen werden (zum Bodenrecht siehe kurz Seebal 1991a). Allméhlich begann
das Schuld- und Leihwesen seine anti-egalitdren Wirkungen zu zeitigen (1. Sam
22,2). Prinzipiell lassen sich drei Formen der Abhéngigkeit unterscheiden:
Schuldknechtschaft, \Versklavung und der Verlust der Unabhéngigkeit durch
Zins- und Abgabenverpflichtungen.

Sie entstanden als Folge von Kriegen und Mifernten und aus dem \orhan-
densein einer wohlhabenderen Schicht, die gerne mit Naturalien und Silber in
die Bresche sprang und die Schuldner an sich band. Die wohlhabenden Fami-
lien (siehe als Beispiele 1. Sam 16,20 und 18 und 25; 2. Sam 19,33) konnten
bei Zahlungsunfahigkeit den ,,Grundbesitz an sich bringen ... Vor allem in den
groReren Ortschaften durften sich derartige fiihrende Familien etabliert haben.
Dies war allerdings nur ein Vorspiel der grofRen sozialen Fehlentwicklung der
Konigszeit, die vor allem von der Beamtenschaft unter Aufnahme von Vorstel-
lungen aus der kanaandischen Gesellschaft forciert wurde und in hohem MaRe
zur Trennung der Bauern von ihrem Bodenbesitz und zur Konzentration des
Bodens in den Handen einer Oberschicht fihrte* (Thiel 1985, 96-97). Der auf-
kommende Tausch von Grund und Boden zog auch die Erosion des Erbbesitzes
und das Entstehen einer Schicht Besitzloser nach sich (siehe die Beispiele in Ri
9,4 und 11,3).

Der vollen Rechtsschutz innehabende, den Heerbann stellende, landbesitzende
Vollburger geriet langsam in die Defensive, eine breite Schicht aus Armen, Ta-
geldhnern (1. Sam 25; 2. Sam 17,28 f.), Leviten (Ri 17 ff.), Witwen, Waisen,
Schutzbiirgern (Gen 12,10; Ex 2,15) und Sklaven (Ri 5,30; 1. Sam 30,2) ent-
stand, die nicht mehr durch den groRfamilidren Solidarverband aufgefangen
wurde. Das Darlehensgeschaft bliihte, die Geldwirtschaft entfaltete sich. In den
Stadten entstanden Handwerksbetriebe (Topfer, Schmiede). Der ProzeR sozialer
Desintegration kam in Gang, die Produktion fir den Eigenbedarf und die Be-
zahlung von Werkzeugen mit Naturalien nahm ab.

Ostraka belegen eine genaue Buchfiihrung hinsichtlich Ols und Weins am
koniglichen Hof. Es bildete sich ein wirksames System fiir die Befehlstbermitt-
lung und Verwaltung wahrend der Konigszeit heraus. Die ehemals unabhéngi-
gen Stamme bildeten in der Regel eine politische Einheit. Unter David wurde
Jerusalem zur Hauptstadt, Salomo, der auch Sklaven besal (Neh 7,57-60), lieR
Palast und Tempel unter EinschluB von Fronarbeit (1. Koén 7,52 und 5,27) und
der Lieferung von Bauholz aus dem Libanon (1. Koén 5,15-16) errichten (1.
Kon 6-7). Nach der Reichsteilung blieb Jerusalem Hauptstadt Judas bis zur Er-
oberung durch die Babylonier im Jahr 587 v. Chr. Im Nordreich Israel fungierte
schlieBlich Samaria als Hauptstadt bis zu ihrer Zerstérung im Jahr 722 v. Chr.
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Vom Konig ernannte Amtstréager ubernahmen die Verwaltung, den Kultus, die
Verteidigung, den koniglichen Hof, die Steuereintreibung, usw. (2. Sam 8,15-
18; 1. Kdn 4,1-6). Zum Hof gehdrten neben hohen Beamten die Streitwagen-
truppe, die Leibwache und die Dienerschaft. ,,Zur Befriedigung des wachsenden
Anspruchs von Hof, Verwaltung und Heer schuf Salomo zwdlf Steuerbezirke,
von denen jeder einen Monat lang fiir die Versorgung zustdndig war (1. Kon
4,7-19). Diese zwdlf Provinzen nahmen auf die alten Stammesgebiete Riick-
sicht, klammerten aber Juda aus unbekannten Grinden aus ... Die Fronarbeit
mit ihrem eigenem Aufseher bestand in der Heranziehung zur Arbeit an den
koniglichen Bauten. Obwohl der Frondienst bereits von David eingefiihrt wor-
den war, hat erst Salomo diese Form der Dienstleistung in groBem Umfang aus-
gebaut” (Fritz 1990, 134; 1. Koén 5,27 f. und 29 f.).

Als Belastungen traten der Heeresdienst und die Einziehung von Eigentum
und Steuern hinzu. Die Statthalter fungierten auch als oberste Steuerbeamte,
neben den Garnisonsstadten wurden eigene \orratsstadte gegrindet (1. Kon
9,19). Die Hohe der Steuern ist unbekannt, vielfach wird der Zehnte angenom-
men (1. Sam 8,15, siehe aber auch die w.u. angestellten Uberlegungen). Die
Konige verfligten Gber von Amtstragern verwalteten (1. Chr 27,25-31) umfas-
senden Landbesitz und vergaben diesen gelegentlich als Lehen (2. Sam 9 und
16,1-4).

Die vorgestellte Entwicklungsgeschichte entspricht in groen Ziigen histori-
schen Vergleichsfallen. Auf eine incipient oder formative phase folgt nach Braid-
wood (1967) meist eine Phase der floreszenten Hochreligion mit religiosem
Kultus, einer gewissen Priesterhierarchie, betrachtlichen Bauwerken und kriege-
rischen Auseinandersetzungen. Urbanisierung, Stratifizierung und Bevolke-
rungszunahme gelten als wesentliche Verursacher dieses ,,zivilisatorischen* Pro-
zesses, der u.E. nach nicht aus der Produktionslogik oder Eigendynamik des
Landwirtschaftssystems abgeleitet werden kann (siehe auch zum Folgenden
Peukert 1994). Hinsichtlich des Staatenbildungsprozesses werden in der Litera-
tur u.a. die Irrigations-, die AuBenhandels- und die bevolkerungsbedingte
Kriegshypothese vertreten. Die Umstdnde in Paldstina entsprachen am ehesten
der Kriegshypothese, da in den Quellen oft vom starken Bevolkerungswachstum
und der Bedrohung durch die Philister die Rede ist.

In einer vergleichenden anthropologischen Studie werden sechs allgemeine
Verursachungsfaktoren des Staatenbildungsprozesses genannt: ,,1. Population
growth and population pressure; 2. War, the threat of war or conquest, raids;
3. Conquest; 4. Progress in production and the promotion of a surplus, tribute,
affluence; 5. Ideology and legitimation; 6. The influence of already existing
states” (Claessen und Skalnik 1978, 625). Die Autoren halten weder Handel
noch bestehende Ungleichheiten fiir ausschlaggebend. Es lait sich ihrer Mei-
nung nach keine allgemeine Regel der Bedeutsamkeit der sechs Faktoren auf-
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stellen. Sie gehen aber davon aus, daR rein 6konomische Faktoren (Vorhanden-
sein eines gewissen Surplus, im Falle Israels: die zunehmende SeRhaftigkeit)
und eine bestimmte Bevolkerungsdichte bestenfalls notwendige \Voraussetzun-
gen des Staatenbildungsprozesses sind. Interessanterweise lassen sich beim bi-
blischen Bericht Uber die Staatenbildung (s.u.) alle sechs Faktoren nachweisen.
Nach diesem kurzen wirtschaftshistorischen Uberblick soll auf wesentliche Aus-
sagen der Bibel zu 6konomischen Fragestellungen ubergegangen werden.

I11. Schépfung und Arbeit®

Die Schopfung stellt das Ergebnis gottlicher Arbeit dar. Gott pflanzte den
Garten und schuf den Menschen, Himmel und Erde'. Er pflanzt, 14Rt regnen,
rettet, baut, usw. (Jes 28,23-29). Auch ,machte‘ Gott sein Volk und er hat Mh-
sal mit dessen Siinden (Dtn 32,6; Jes 43,24). Nach dem ersten Buch Mose (Gen
2,5) ,stellt A.[rbeit] die schopfungsmaRige Bestimmung des Menschen dar*
(Schottroff, W. und L. 1991a, 151). Der Arbeitsauftrag gilt bereits fiir den Gar-
ten Eden, d.h. vor dem Siindenfall (Gen 2,15).

,»Die Arbeit des Menschen hat ihren Ursprung so in einem vorbedachten Rat-
schluB Gottes und wird dem Menschen bei seiner Erschaffung mitgegeben®
(Bienert 1954, 49). Arbeit gilt als kreatives und verantwortliches Mitgestalten
an Gottes Schopfungshandeln (Gen 1,26)*2, | (b)eide werden aber nirgends in
ein direktes Verhaltnis von Urbild und Abbild oder der Entsprechung gesetzt*
(Preul 1978, 614). Produzieren und die allgemeine Dispositionsgewalt tber die
Natur'® ist ein dem Menschen, im Unterschied zum Tier, wesentliches Charak-
teristikum. Arbeit ist kein Fluch an sich (,Du wirst dich néhren von deiner
Hénde Arbeit; wohl dir, du hast’s gut“, Ps 128,2). Sie verwandelt sich aber
nach dem Sindenfall in ein anstrengendes Abringen des Lebensunterhalts vom
frihen Morgen bis zum spéten Abend (Ps 104,23). Die Arbeitsmiihe mag sogar
vergeblich sein und nur Dornen und Disteln hervorbringen. Sie ist keine ange-
nehme Beschéftigung mehr oder gar ein Spiel. ,,Weil du gehorcht hast der
Stimme deines Weibes und gegessen von dem Baum ... verflucht sei der Acker

9 Die Wirtschaft als solche wird etwas stiefmutterlich in den ansonsten sehr hilfrei-
chen Lexika behandelt, siehe etwa das Stichwort ,,Wirtschaft“ (Lang 2001) im von
Gorg und Lang herausgegebenen ,,Neues Bibel-Lexikon“.

10 Gen 1,1-2,4a und 2,7 f.; Ps 115,15 und 121,2 und 124,8 und 134,3; Ex 20,11
und 31,17.

11 ,Und Gott der Herr nahm den Menschen und setzte ihn in den Garten Eden, daR
er ihn bebaute und bewahrte*.

12 Lasset uns Menschen machen, ein Bild, das uns gleich sei, die da herrschen
Uber die Fische im Meer und Uber die Végel unter dem Himmel und Uber das Vieh“.

18 Seid fruchtbar und mehret euch und flillet die Erde. Furcht und Schrecken vor
euch sei uber allen Tieren auf Erden ... in eure H&nde seien sie gegeben. Alles, was
sich regt und lebt, das sei eure Speise“ (Gen 9,1-3).
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um deinetwillen! Mit Mihsal sollst du dich von ihm néhren dein Leben lang ...
Im Schweille deines Angesichts sollst du dein Brot essen, bis du wieder zu Erde
werdest (Gen 3,17-19; schon bei Hesiod [1990] verursachte die Hybris friihe-
rer Geschlechter die Mihen der Arbeit).

Zur Sicherung des Lebensunterhalts gehort einerseits dauerhafter Fleil (Spr
6,6—11), aber andererseits ist auch der géttliche Segen fur die jeweilige Arbeit
unabdingbar (Ps 127,1 f.). Arbeit ist anstrengend, aber es gibt eine Art géttliche
Bestandsgarantie ihrer Grundlagen (Gen 8,22)'* und die Aussicht auf das ver-
heiBene Land, ,,wo du Brot genug zu essen hast, wo dir nichts mangelt“ (Dtn
8,9; siehe auch das Erntedanklied in Ps 65,10-14).

Neben die Arbeit tritt die Erholung. AuBer z.B. maBvollem Weingenu3 (Gen
5,29; Ri 9,13) soll der Mensch, so wie Gott am siebten Tag ausruhte (Gen
2,2 f.; Ex 20,11), am Sabbat ruhen. Er ist Ergdnzung und Korrektiv zur Arbeit.
Das Ruhegebot enthélt eine starke soziale Komponente, indem es (fremde)
Lohnarbeiter, Sklaven, Géste und auch die Arbeits- und Haustiere einbezieht.
Zur Begriindung wird auf die Unterdriickung in Agypten verwiesen, die zeigte,
dal3 ein Leben, das nur aus Arbeit besteht, ein schlechtes Knechtsleben sei (Ex
20,8-10 und 23,12; Dtn 5,12-15).

Unter Arbeit wird im AT in erster Hinsicht die Téatigkeit des israelitischen
(freien) Bauern und seiner Frau (zu ihren Aufgaben siehe Spr 31,10-31) ver-
standen (Gen 2,5 und 4,2 und 9,20). Recht frih treten andere Té&tigkeiten und
Berufe hinzu (Kain der Ackermann, Abel der Schafer), Viehzichter, Erz- und
Eisenschmiede (Gen 4,2 und 17 und 20-22), Handwerker in kdniglichen Manu-
fakturen wie Topfer (1. Chr 4,23), oder zunftmaRig organisierte Handwerker in
Stadten oder Orten Judas und Israels (1. Sam 13,19-22; 1. Chr 4,21), in Fami-
lienbetrieben arbeitende Walker, Backer und Goldschmiede in bestimmten Stra-
Ren Jerusalems™ werden erwahnt. Es zeigt sich, daR im AT trotz der religidsen
Hauptmotive auch vielen Details wie den Tatigkeitsfeldern der Menschen im
Rahmen des materiellen Reproduktionsprozesses Beachtung geschenkt wird.

Arbeit gilt als normales Los des Menschen: Er soll arbeiten. Aber Genuf ist
erlaubt, ,,gib das Geld fiir alles, woran dein Herz Lust hat, es sei fur Rinder,
Schafe, Wein, starkes Getrank ... und sei frohlich, du und dein Haus*“ (Dtn
14,26). Arbeit stellt keinen Wert an sich dar und hat keine eigenstandige Erl6-
sungsfunktion®®. Uberraschenderweise unternimmt die Bibel ,,nirgendwo eine
Wesenshestimmung der Arbeit* (Preul 1978, 616). Korperliche Arbeit erféahrt,
etwa im Unterschied zur griechischen Antike (Aristoteles [1981], Ill, 5, 1278a),

14 Solange die Erde steht, soll nicht aufhéren Saat und Ernte, Frost und Hitze,
Sommer und Winter, Tag und Nacht*.

15 Jes 7, 3; Jer 19,1 und 37, 21; Neh 3,31 f.
16 Ex 20, 9; Dtn 5,13; Gen 1,29; Ps 128,2.
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keine Ab- oder Minderbewertung im Vergleich zu geistiger, politischer oder re-
ligidser Arbeit. Allgemeine Ablehnung erfahrt allerdings die unfreie Fronarbeit,
die die Frihisraeliten in Agypten (Gen 47, 13-26), aber auch spater in Kanaan
(Gen 49,14 f.) kennenlernten'’. Seit dem Kénigtum unter David erlagen die Ka-
naanéer allerdings der Fronpflicht gegeniiber Israel und spéter wurden unter Sa-
lomo Fronverpflichtungen auch auf die Israeliten ausgedehnt™®,

Diese Verpflichtungen stellen einen Widerspruch zu einer aus leidvollen hi-
storischen Erfahrungen gewonnenen wesentlichen wirtschaftsstilistischen Grund-
Uberzeugung dar, nach der Fronpflicht als eine nicht legitime, erzwungene Ar-
beitsform angesehen wird. Auch begegnet man Redistribution durch eine politi-
sche Machtzentrale mit prinzipieller Skepsis. Nach Salomos Tod schieden sich
an diesen Verpflichtungen die Geister, sie fihrten zur dauerhaften Trennung in
Juda und Israel und besiegelten auf Dauer den Zerfall des Einheitsreiches
(1. Koén 12,1-19). Als wahrscheinlich gilt das Weiterbestehen erzwungenen
Frondienstes in beiden Reichen nach der Aufspaltung. Er bestand sicher spater
unter assyrischer und babylonischer Herrschaft fort (siehe den Uberblick zu
Frondiensten Israels bei Dietrich 1991).

SchlieBlich sei noch auf den behaupteten Zusammenhang zwischen Arbeit,
Faulheit und Armut hingewiesen. Arbeit dient als personlich einsetzbares Mittel
zur Armutsiiberwindung (Spr 6,6-11 und 10,4 und 11,16 und 18,9 usw.).
»Faulheit macht schléfrig, und ein Léssiger wird Hunger leiden* (Spr 19,15).
Hunger wird hier verursacht durch individuell verschuldete mangelnde Arbeits-
willigkeit; demgegeniber fiihren insbesondere die Propheten soziostrukturelle
Ursachen an (siehe w.u.).

Auch im NT dient die Arbeit der materiellen Befriedigung menschlicher Er-
nahrungsbedurfnisse (Apg 20,33 f.). Arbeit ist weiterhin anstrengend. Selbst der
neutestamentarisch, eschatalogisch gestimmte Christ arbeitet nicht nur missiona-
risch fir das Evangelium, er soll ebenfalls flir seinen materiellen Lebensunter-
halt sorgen'®. Abgesehen von den Jiingern sollte er nicht die gemeindliche Ar-
menunterstitzung oder das apostolische Unterhaltsprivileg in Anspruch nehmen,
das von Gemeinden fir begrenzte Zeit ,,[Evangeliumsarbeitern® geboten wurde
(Mt 10,8-10; Lk 10,7). Wenngleich einige in Endzeiterwartung geordnete Ar-
beit aufgaben (2. Thess 2,2 und 3,10-12), so stellt doch der ein Handwerk aus-
Ubende Paulus (Apg 18,3 und 20, 34), der auch zur Arbeit aufruft (1. Kor 4,13;
2. Kor 6,5, usw.), das vorbildliche Beispiel dar.

171, Sam 8,11-18; Jer 22,13-19; 1. Kén 4,6 und 5,27 und 9,15-19 und 11,26-28,
ein Gegenbeispiel bietet allerdings Gen 49,14 f.

18 Gen 9,18-27; Dtn 20,11; Ri 1,27-36; 1. Kon 5,27-32, usw.
19 1. Thess 4,11 ff.; 2. Thess 3,6-13; Apg 20, 33-35.
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Fur das (friihe) Christentum bedeutet Arbeit aber auch qualitativ neue Arbeit.
Christen verstehen sich als ,Arbeiter in der Ernte Gottes* (Mt 9,38), die an der
Befreiung vom Elend mitarbeiten (Mt 6,25 ff.). Der Arbeitsbegriff umfalt kor-
perliche Betétigungen, als auch den Dienst in der Jingergemeinde (Mt 9,37 f.
und 10,10). Selbst Sklaven, die angesichts der bauerlichen Kleinbetriebe Israels
keine allzu groRe Rolle im Produktionsbereich gespielt haben dirften, werden
gemahnt, den geistlichen religiosen UberschuR der Arbeit nicht zu ignorieren:
»Ihr Knechte, seid gehorsam euren leiblichen Herren mit Furcht und Zittern ...
nicht mit Dienst allein vor Augen, um den Menschen zu gefallen, sondern als
Knechte Christi, die den Willen Gottes tun von Herzen“ (Eph 6,5-6)%.

Die Stelle mag als ein erster Beleg gelten, dal weder im AT noch im NT eine
sozialrevolutionédre Perspektive im engeren politischen Sinne vorliegt und nicht
dazu aufgerufen wird, bestehende Institutionen wie die Sklaverei prinzipiell ab-
zuschaffen, sehr wohl aber, sie human-personalistisch (aus)zu gestalten. Ahnlich
weitherzig zeigt sich die Bibel an einigen Stellen auch hinsichtlich der Reich-
tumsfrage. Zwar lehnen die Propheten (ungerechtfertigten) Reichtum ab und
warnen vor ihm, aber das Reichsein an sich gilt nicht als prinzipiell siindhaft.
Am Beispiel Hiobs wird exemplifiziert, wie Gott Menschen segnet und zu
Reichtum gelangen &Rt (mit 14000 Schafen, 6000 Kamelen, tausend Eseln
usw., sieche Hiob 42,12-15). Zwar heif’t es, ,,(e)in guter Ruf ist kostlicher als
grofer Reichtum und anziehendes Wesen besser als Silber und Gold“. Aber es
folgt die Aussage: ,,Reiche und Arme begegnen einander: der Herr hat sie alle
gemacht* (Spr 22,1-2). Es gibt Wichtigeres als Reichtum. Er verfiihrt zwar,
aber er wird nicht prinzipiell abgelehnt, und es kommt darauf an, wie er erwor-
ben und verwendet wird.

So heilt es schon im AT einerseits, Geldgier verfihre zu Korruption (Mi 3,9—
12), andererseits wird Geld und Reichtum als Geschenk Gottes an die Frommen
gewdrdigt (Dtn 8,13 f.; Hi 27,17). Auch im NT sind die Urteile ambivalent.
Einerseits ist Geldgier Stinde (Mt 6,24), andererseits gibt es gewisse positive
AuBerungen zu Geld und Besitz**.

Ein wesentlicher Aspekt des Arbeitens stellt hinsichtlich des Arbeitsertrages
die Mdoglichkeit der Unterstiitzung Armer und Schwacher dar (Apg 20, 35; Eph
4,28). In diesem Zusammenhang steht auch die deutliche Ablehnung von Hab-
sucht, Geldgier und Emulation als gegengbttliche und antiethische Krafte?>. Der
reiche Kornbauer verwirkt sein Leben (Lk 12,16-21). Wer sich an Gewinn und

20 Sijehe den bemihten Entschuldigungsversuch der Sklaverei bei Bienert (1954,
102 ff.).

2l 1L k 16,9; Mt 25,14-30; Mt 22,19, siehe auch Honecker (1984, 281-282).

22 Kol 3,5; Apg 20,33. ,,Niemand kann zwei Herren dienen: entweder er wird den
einen hassen und den anderen lieben, oder er wird den dem einen anhangen und den
andern verachten. Ihr kdnnt nicht Gott dienen und dem Mammon* (Mt 6,24).
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Erwerb verliert, versaumt schlieflich Gottes ewiges Mahl (Lk 14,15-24). Der
Sabbat wird im NT zum Vorschein der himmlischen Ruhe (Hebr 3,7-4,11).
»Der Sinn des Lebens ist nicht endlose Arbeit, sondern das letzte Ziel ist der
Friede“ (Schelkle 1978, 623). ,,Besser ein trockener Bissen mit Frieden als ein
Haus voll Geschlachtetem mit Streit* (Spr 17,1).

Im NT erfolgt die Sicherung des Lebensunterhalts Gberwiegend durch Hand-
arbeit (Apg 20,34). Jesus ist Sohn eines Bauarbeiters, der Holz verarbeitete
(Zimmermann). Er (bte diesen Beruf mehrere Jahre selbst aus (Mk 6,3; Mt
13,55). Seine Reden lassen beste Kenntnisse der Arbeitswelt erkennen (siehe
die Beispiele bei Bienert 1954, 199). Der alltaglichen Arbeit kommt auch in
Jesu Reden und Schriften eine bedeutende Rolle zu, wenn von Bauern, Wein-
gartnern, der Sklavin an der Mihle, Hirten, Fischern und Kaufleuten die Rede
ist und sie in Gleichnissen wie dem der Arbeiter im Weinberg (Mt 20,1-16), der
Verwalter der Minen (Lk 19,12-27) und in dem Gleichnis von den Talenten
(Mt 25,14-30) thematisiert werden.

Die Sammlungsbewegung um Jesus begann mit Fischern, Zéllnern und Hand-
werkern in Galilaa®®, Paulus arbeitete als Zeltmacher (Apg 18,3), auch Gerber
(Apg 9,43), Schmiede (2. Tim 4,14), und eine Purpurhandlerin (Apg 16,14) fin-
den Erwédhnung. Viele frihe Christen waren wohl Lohnarbeiter und Sklaven, als
Berufe werden aber auch Stadtkammerer, ein Centurio und Arzte genannt®*.
Bduerlich-landwirtschaftliche Tatigkeiten werden selten erwéhnt.

Die Bibel vermittelt ein nicht beschénigendes, niichternes Ethos der Arbeit,
die als notwendiges Ubel und Existential des Menschen gilt, aber ,,(d)ie escha-
tologische Distanz von den Gitern und Werten der Welt (1. Kor 7,25) wird auch
der Arbeit gegenlber gelten. Der Christ kann darum der Arbeit nicht verfallen
... Der Bibel ist unechtes Pathos der Arbeit fremd* (Schelkle 1978, 624).

IV. Die Bedeutung des Okonomischen
im frihen AT

Preul bemerkt zutreffend, ,,,Arbeit* ist innerhalb des AT kein besonders
wichtiges Thema ... Daher flieRen die Aussagen darlber ... mehr nebenbei ein
und sind anderen Themen zugeordnet* (1978, 613). Es soll daher kurz gefragt
werden, inwiefern das Phanomen der Arbeit bzw. der Okonomie ganz allgemein
den Anfangsdiskurs der Bibel bestimmt, um einer themenfokussierten Uberbe-
wertung zu entgehen und das zentrale nicht-6konomische Anliegen der Bibel
hervorzuheben.

2 Mk 1,16-2,17; Mt 4,18-22 und 19,27-29; Lk 5,11-28 f.
2 Rom 16,23; Apg 10,1; Kol 4,14.
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Das erste Buch Mose beginnt mit der Schopfung. Zwar ruhte Gott am siebten
Tage, aber man gewinnt nicht den Eindruck, daf hier eine bestimmte Knappheit
vorlag, eher eine Bataillesche UberschuBproduktion. Das Essen vom Baum der
Erkenntnis (als eine besondere Form der Anmalung von Wissen), der mitten im
Garten stand, bedeutete nicht nur den Erwerb von Klugheit und Sachinformatio-
nen, sondern insbesondere die Unterscheidungsféhigkeit von Gut und Bose, also
normatives Wissen bei Strafe des Hinauswurfs aus dem Garten Eden und dem
Ende der paradiesischen Leichtigkeit des Seins.

Der Situation haftet etwas Paradoxes an (Oevermann 1994), da die Plazierung
des Baumes in der Mitte und das Verbot grole Aufmerksamkeit auf sich ziehen
muBte (warum lieR Gott den Baum Uberhaupt entstehen?) und die Menschen im
Stadium der Unschuld mit ihrer Stinde eine ethisch eigentlich nicht zurechen-
bare Handlung vollzogen, da sie ja noch gar nicht zwischen Gut und Bdse un-
terscheiden konnten.

Waren sie im vornormativen bewuftlosen Ur- oder Naturzustand verblieben:
kdnnte dann davon die Rede sein, das Abbild Gottes vor sich zu haben? Ware
Gott mit diesem friihen Endzustand des Menschen zufrieden gewesen? Gott
stellt hier anscheinend eine produktive Beziehungsfalle, die die Zukunftsoffen-
heit des Menschen und gleichzeitig eine fundamentale Entfremdung begriindet,
mit der die Verinnerlichung sittlicher Verpflichtungen korrespondiert und Se-
xualitdt zum das Korperliche transzendierenden, individuierenden Unterschei-
dungsmerkmal werden Iait. Dieser latenten Sinnstruktur der Zukunftsoffenheit,
die die ganze Bibel durchzieht, liegt kein 6konomisches Knappheitsproblem
oder die Logik zweckrational-instrumentellen Handelns als existentielle Befind-
lichkeit zugrunde. Sie thematisiert Geltungsanspriiche kommunikativer Diskurse
(Habermas 1981).

Als ndchste Haupthandlung folgt die Zurlickweisung des Opfers von Kain
zugunsten des Opfers von Abel, dem Schafer (Gen 4). Die Griinde der Bevor-
zugung erfahrt man nicht. Kain erschlagt Abel nicht wegen eines 6konomischen
Verteilungskonfliktes, sondern wegen seiner Frustration (ber die mangelnde
Anerkennung Gottes. Nicht der ckonomische Uberlebenskampf, sondern ein
Kampf um Anerkennung steht im Vordergrund (Honneth 1992).

Nach einigen Generationen tritt Abraham auf, der auf Gottes Geheil} nach
Kanaan und in Folge einer dortigen Hungersnot, d.h. eines 6konomischen
Knappheitsproblems, nach Agypten zieht (Gen 12). Der Pharao tat ihm Gutes
um Abrahams schoner Frau willen. Abraham bekam Schafe, Rinder, Esel,
Knechte, M&gde und Kamele. Aus dem Text geht hervor, dal seine Frau dem
Pharao beiwohnte, ohne ihren Ehestatus preiszugeben. Man kénnte dies als von
Abraham gebilligte Hungerprostitution bezeichnen (Gen 12,14-20). Als der
Pharao dies erfahrt, bittet er um Wegzug Abrahams und der Seinen, die zuriick
nach Kanaan gehen.
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Abraham gibt all sein Gut an seinen erstgeborenen Sohn Isaak (25,5), dessen
Zwillingssdhne Jakob und Esau heien. Die Bedeutung des Erstgeburtsrechts
zeigt sich darin, dal es fur Wert befunden wird, zu berichten, dal Esau, der
Bauer und Jager war, sein Erstgeburtsrecht an Jakob fiir ein Linsengericht ver-
kauft (Gen 25) und Jakob den Erstgeburtssegen arglistig gegenliber dem Vater
erschwindelt (Gen 27). In heutiger Terminologie handelt der Bericht von oppor-
tunistischem Verhalten zum Erlangen von Property Rights. Es wird Uber eine
erneute Hungersnot berichtet, Isaak zieht daraufhin zu den Philistern.

Jakob hatte einige So6hne, einer der Spatgeborenen war Joseph, der sich den
HaR der Briider durch des Vaters Vorliebe fir ihn zuzog, d.h. es liegt wiederum
ein soziales Anerkennungsproblem vor. Die Briider planen, ihn zu téten, ver-
kauften ihn aber dann gegen Geld an eine Karawane, die Harz, Balsam und
Myrrhe transportierte. Er landet schlieRlich in Agypten und wird an den Kim-
merer der Leibwache verkauft (Gen 37). Joseph interpretiert schlieflich dank
Gottes Hilfe die Trdume des Pharao, u.a. den Traum der sieben fetten und der
sieben mageren Kilhe (Gen 41). Joseph deutet ihn korrekterweise als Ernte-
zyklus mit Uberschiissen und Hungersnéten, gegen die nur die Anlage von
Kornhéausern und das Speichern von Weizenreserven in den guten Jahren helfe.

Er wird vom Pharao mit einem hohen Amt fir diese Aufgabe bekleidet. Tat-
séchlich trat die Hungersnot wegen Milernten ein und aus den Kornspeichern
wurden die Weizenreserven verkauft. Zu den Kéufern gehorten auch die Séhne
Jakobs, seine Briider, die zwecks Kauf nach Agypten reisten, ihn aber nicht er-
kannten und angesichts der Tatsache, nichts bezahlen zu missen, beflrchteten,
als Sklaven genommen zu werden (Gen 43,18 und 44,10). Nach der zweiten
Reise gibt er sich den Briidern zu erkennen, mit Einwilligung des Pharaos soll
die ganze Familie Jakobs nach Agypten ziehen, da die Not noch lange kein
Ende hétte (Gen 45). Jakob siedelt sich in Agypten an und stellt sich dem Pha-
rao als Viehhirte vor (Gen 47). Die anhaltende Hungersnot fihrte unter den
Agyptern zu einschneidenden soziodkonomischen Veranderungen; es ,kaufte
Joseph dem Pharao das ganze Agypten. Denn die Agypter verkauften ein jeder
seinen Acker, weil die Hungersnot schwer auf ihnen lag. Und so wurde das
Land dem Pharao zu eigen. Und er machte das Land leibeigen von einem Ende
Agyptens bis ans andere” (Gen 47,20-21). Ausgenommen wurde der Landanteil
der Priester. Die Bauern erhielten das Korn zur Saat, und ein Flnftel des Ertra-
ges bekam der Pharao (Gen 47,24 und 26).

Das zweite Buch Mose setzt mit Jakobs Tod ein. Die starke Vermehrung und
Bevoélkerungszunahme der Israeliten in Agypten findet Erwahnung (Ex 1,7) und
die Angst des Pharao vor ihrer hierdurch bedingten (militérischen) Starke. ,,Und
man setzte Fronvogte Uber sie, die sie mit Zwangsarbeit bedriicken sollten. Und
sie bauten dem Pharao die Stadte Pithom und Ramses als Vorratsstadte. Aber je
mehr sie das Volk bedriickten, desto starker mehrte es sich und breitete sich
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aus. Und es kam sie ein Grauen an vor Israel. Da zwangen die Agypter die
Kinder Israel unbarmherzig zum Dienst und machten ihnen ihr Leben sauer mit
schwerer Arbeit in Ton und Ziegeln und mit mancherlei Frondienst und dem
Felde* (Ex 1,11-14).

Am historischen Ursprung der Geschichte Israels kommt politékonomischen
Ereignissen in Form quasi-feudaler Abhangigkeiten, Hungersnéten, der Ausein-
andersetzung uber Property Rights, der Bevolkerungsvermehrung und der Angst
der Herrschenden vor militarischer Bedrohung durch die Uberlagerten, neben
dem hier vernachléssigten Hauptthema des stetigen Glaubensabfalls im engeren
Sinne, groRe Bedeutung zu. Die Schépfungsgeschichte und der Konflikt Kains
und Abels drehen sich allerdings nicht um &konomische Probleme oder Sach-
verhalte, sie gelten vielmehr nicht strategischen, sondern kommunikativ-nor-
mativen Prinzipien und drehen sich insbesondere um Fragen der sozialen Aner-
kennung.

V. Individuelles und kollektives Eigentum,
Steuern und Abgaben

Ein moderner Eigentumsbegriff im Sinne von nicht verwésserten Verfi-
gungsrechten ist dem israelitischen und alttestamentlichen Verstdndnis im Prin-
zip fremd. Zwar kannte man die subjektive Verfligung Uber Gegensténde, es
fehlten aber die Eigenschaften der Unbeschrénktheit, AusschlieBlich- und Aus-
schlieRbarkeit. ,,Ein eindeutiges Aquivalent fir Eigentum kennt die Sprache der
hebréischen Bibel nicht. Ebenso enthélt das Alte Testament weder Begriffsdefi-
nitionen zum Thema Eigentum noch eine Eigentumslehre .... Hebréische Worte
fur Eigentum, Besitz bezeichnen sowohl die Art der Aneignung als auch die
Beziehung zwischen Besitzer und Besitz mit ... nahezu alle genannten Begriffe
[weisen] anthropologische und theologische Dimensionen“ auf (Ebach 1982,
404-405, siehe auch Ebach 1991 und Hengel 1973).

Eigentumsverhaltnisse sind im Polanyischen Sinne hochgradig ,,eingebettet*
(Polanyi 1979), einfache, nicht geregelte oder unbegrenzte Kaufbeziehungen
spielten kaum eine Rolle. Eventuelle temporére Eigentumsverluste waren von
der Familien- und Sippensolidaritat aufzufangen. Insbesondere Land war kein
frei verfugbares Objekt, sondern kollektive Lebensgrundlage einer Familie oder
Sippe (SeebaR 1991a). Menschliches Eigentum steht unter der gedanklichen
Einschrankung, dall Gott letztendlicher Eigentlimer des ganzen Landes ist (Lev
25,23). Der Konflikt Labans mit Jakob (Gen 31) zeigt, dal3 es sich anscheinend
weniger um formaljuristische Beziehungen, als vielmehr um solche der Bluts-
gemeinschaft mit mannigfachen Abstufungen (Personen, Sachen, Vieh, Gerate,
Héuser, personliche Bedarfsglter, usw.) handelte. Die Kollektivbindung des
Eigentums bezog sich neben Land vor allem auf Vieh (1. Sam 25,2). Sie zeigt
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sich auch darin, dal die Nachlese eines abgeernteten Feldes oder Weinberges
nicht mehr der Familie gehérte, sondern Allgemeingut wurde (Dtn 24,19-22)°.

Dartliber hinaus gab es eine Art Mundrecht: ,Wenn du in deines Ndachsten
Weinberg gehst, so darfst du Trauben essen nach deinem Wunsch, bis du satt
bist, aber du sollst nichts in dein GefaR tun. Wenn du in das Kornfeld deines
Néchsten gehst, so darfst du mit der Hand Ahren abrupfen, aber mit der Sichel
sollst du nicht dreinfahren” (Dtn 23,25-26).

Eine weitere Einschrankung privatwirtschaftlicher Verfigung und eigenlogi-
scher Marktmechanismen bestand im Zinsverbot. ,,\Wenn du Geld verleihst an
einen aus meinem Volk ... so sollst du an ihm nicht wie ein Wucherer handeln;
du sollst keinerlei Zinsen von ihm nehmen® (Ex 22,24)%°. Als weitere gestal-
tende Regeln haben zu gelten die fir das siebte Jahr geforderte Brache, die
Durchfiihrung eines Jubeljahres (vollstandige Restitution) nach 50 Jahren®’, die
Forderung des Schuldenerlasses nach sieben Jahren, die Freilassung der hebréi-
schen Sklaven nach sechs Jahren, deren allgemeines Fluchtrecht und das Riick-
kaufrecht von Menschen und Dingen zur Wiederherstellung des Familien/Sip-
peneigentums (siehe auch w.u.)®.

Ziel der Regelungen war es, dank kollektiver Arrangements eine Polarisie-
rung von Arm und Reich zu verhindern und den Konflikt zwischen reziproken
Verpflichtungen und Markthandel durch — wenn auch radikale — Kompromisse
zu neutralisieren oder abzuschwéchen und eine Unterordnung der wirtschaft-
lichen Organisation unter gesellschaftliche Ziele zu erreichen. Allerdings wirkte
der w.o. beschriebene Geschichtsverlauf auf eine Zersetzung der gewiinschten
Ordnung hin, wenngleich keine allgemeine Umwandlung vereinzelter Markte in
ein selbstregulierendes System von Mérkten stattfand. ,,Auszugehen ist von der
Polaritat zw. dem israelit. Hirten- bzw. Bauernmilieu und der autochthon-stédti-
schen Wirtschaft. Fir Israel galt die familial-kollektive Bindung aller mobilen
und immobilen Giiter (Seeball 1991b, Sp. 491).

2 Wenn du auf deinem Acker geerntet hast und eine Garbe vergessen hast auf
dem Acker, so sollst du nicht umkehren, sie zu holen, sondern sie soll dem Fremdling,
der Waise und der Witwe zufallen, auf dal dich der Herr, dein Gott, segne in allen
Werken deiner Hande* (Dtn 24,19). Es folgt die gleiche Regel fiir das Schiitteln des
Olbaums.

% Es ,wurden im Jahr 1179 (drittes Lateranenkonzil) alle Zinsen auf Darlehen ver-
boten. Aber die Auswirkungen waren unheilvoll. Die Herrscher des Mittelalters luden
sich Juden ... in ihren Herrschaftsbereich als Geldverleiher ein. Entsetzlicher Anti-
semitismus war das ddmonische Ergebnis davon® (Sider 1978, 88).

27 Es ,gibt ... keinerlei Hinweise darauf, daR das J.-Gesetz je in die Realitdt umge-
setzt wurde ... Dennoch bleibt es als der detaillierteste Versuch der Bibel, vom Glau-
ben her in die ,,Eigengesetzlichkeit* der Wirtschaft humanisierend einzugreifen (Al-
bertz 1995, Sp. 347).

28 Ex 21,2-6; Lev 25, insh. 24-31 und 47-51; Dtn 15,1-18.
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Die angesprochene Zersetzung bewirkte ,,indirekt das Konigtum, das sich auf
Stadte als Zentren der Heeres-, Doménen- und (soweit eingefiihrt wie unter
Salomo) Abgabewesens sowie als Zentren des internationalen Handels (I Kén
9,26-28 10,27-29 20,34%°) stiitzte. Dort sammelte sich konigliches Personal,
das zwar auch Landlehen hatte, aber mehr noch (ber Handel, Verwaltung
und Handwerk Reichtiimer erwerben konnte. Dieses Personal war tendenziell
systemsprengend (I Sam 8,11-17). Wirklich aushohlend wirkte die Anh&ufung
von Reichtum erst bei gleichzeitiger Verarmung der dorflichen Bevélkerung
(Aramaéerkriege), deren Kollektiv durch Notverkdufe und Schuldsklaverei un-
wirksam wurde. Das alte Kollektivsystem blieb [aber] Programm der Jahwereli-
gion* (Seebal 1991b, Sp. 492).

Obwohl auch in der nachexilischen Zeit das integrative Sozialideal weiter galt
(Hiob 29,7-25), entwickelte sich das Auseinandertreten von Reich und Arm
zum Dauerproblem und hervorgehobenen Thema prophetischer Sozialkritik.
Eine Reihe von Grinden fuhrte zu dieser Polarisierung. Zundchst hielten sich
die Wirtschaftssubjekte offenbar nicht durchgéngig an die aufgestellten Regeln,
ferner wies die soziostrukturelle Entwicklung in eine andere Richtung ange-
sichts des Konigtums und der Latifundienbildung, des Wachsens der Verwal-
tung, der Stadte und des Handels. Auch drang das Geld in viele Bereiche des
Sozialgefiiges ein (Schrdder 1979). Urspriinglich im Umgang mit Fremden ver-
wendet (Gen 37,28; Ri 16,5), wurden spater Handwerker und Arbeiter neben
Naturalien auch mit Geld bezahlt (2. Koén 12,12 f. und 22,5-9). Es wurde fur
Bauten und Tribute aufgewandt®®. Auch fiir internationale Wirtschaftsgeschafte
bedurfte es neben Naturaltauschbeziehungen gelegentlich des Geldes, und Steu-
ern an den Konigshof wurden neben Naturalabgaben (1. Sam 8,15; 1. Kén 4,7—
20) teilweise ebenfalls in Geld (2. Kén 15,20) geleistet.

Hierzu beigetragen haben mag vielleicht auch, daB das idealtypische Wirt-
schaftsprogramm nicht in notwendiger Konsequenz entfaltet wurde, zu wenig
zusammenhédngende Beachtung erfuhr und durch Relativierungen (z.B. eine ge-
wisse Akzeptanz personlichen Reichtums) von vornherein geschwécht wurde,
indem bspw. Eigentum und Reichtum nicht nur als Ergebnis kluger List, son-
dern auch als Ertrag guter Arbeit und Ausdruck des Segens Gottes ausgegeben
wurde (Gen 26,12 ff. und 30,25 ff.).

Erstaunlicherweise erfahrt der Bibelleser nicht viel iber die groBen Vermdgen
der Konige oder des Tempels (zu Agypten siehe Gen 47,13 ff.). Die Einkiinfte
aus Doménen und Eroberungen durften zu Beginn des Konigtums zunéchst aus-
gereicht haben, um keine Abgaben erheben zu mussen. In Israels vorstaatlicher
Zeit sind Steuern nicht bezeugt, in Notsituationen mdogen freiwillig-unregel-

2 (M)ache du dir Markte in Damaskus, wie mein Vater in Samaria getan hat*
(20,34, dem Zitat hinzugefgt).
30 2. Kon 12,5-15 und 12,19 und 22,3-7 und 14,14 und 15,20.
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maRige Abgaben erfolgt sein. Unter Saul handelte es ,sich um ein nationales
Heerkonigtum, dessen zundchst einzige Aufgabe darin bestand, der philistéi-
schen Bedrohung wirksam entgegenzutreten. Es sieht nicht so aus, als habe die-
ses Kdnigtum nennenswerte innenpolitische Funktionen gehabt ... [Es scheint,]
dal das Staatswesen Sauls eines Staatsapparates nicht bedurfte* (Donner 1984,
180). Langsam aber merklich dirfte nach Einflihrung des Konigtums die Ab-
gabenschraube angezogen worden sein, beginnend mit spontanen Geschenken
(1. Sam 10,27 und 16,20), die unter Saul, wenn auch mit vielfaltigen Ausnah-
men, zur RegelmaRigkeit neigten (1. Sam 17,25) und in das von Salomo ge-
schaffene, weiter oben erwéhnte Provinzsystem der Steuererhebung miindete
(1. Kén 4,7-19).

Es durfte vorrangig der Hofversorgung mit Naturalien gedient haben (1. Kon
4,7). Keine Berichte liegen tber weitere Steuern im engeren Sinne vor, was ihre
tatsdchliche Existenz aber nicht ausschlief3t, berichtet wird u.a. vom ersten Heu-
schnitt, der dem Konig zugestanden haben mag (Am 7,1). Eventuell ist auch
der Zehnt(e) als permanente Steuer anzusehen (1. Sam 8,15 und 17). Berichtet
wird des Ofteren von freiwilligen* Beitrdgen z.B. zum Tempelbau (Neh
7,70 ff.) und dem Eintreiben von Steuern, Abgaben und Zéllen bei den von den
Konigen unterworfenen Nichtisraeliten (Esra 4,20).

Wie erwahnt, fihrten die Abgabeforderungen nach Salomo, dem dritten Ko-
nig, zum Zerbrechen des Reiches. Die Gemeinde Israel sprach zum Nachfolger
Rehabeam: ,,Dein Vater hat unser Joch zu hart gemacht. Mache du nun den
harten Dienst und das schwere Joch leichter, das er uns auferlegt hat, so wollen
wir dir untertan sein ... [Der Angesprochene] redete mit ihnen nach dem Rat
der Jingeren und sprach: Mein Vater hat euer Joch schwer gemacht, ich aber
will’s euch noch schwerer machen ... Also fiel Israel ab vom Hause David bis
auf diesen Tag” (1. Kén 12,4 und 14 und 19). Die Spaltung erfolgte im wesent-
lichen aus Skepsis gegen einen hierarchischen Abgabenstaat in der Regierungs-
form des Konigtums. In gewissem Sinne entschied die Steuerfrage hier tber
den sékularen Geschichtsverlauf des \olkes Israel. Die Trennung war ,die
Stunde der Wiedergeburt eines Systems kleiner, selbstandiger Staatsgebilde, wie
sie vor David bestanden hatten* (Donner 1986, 240).

Im Vorgriff sei bemerkt, daR die Debatte um das Entstehen des Konigtums
von groRer wirtschaftsstilistischer Bedeutung ist. Das Volk verlangte danach aus
Furcht vor der 4uBeren Bedrohung der Philister®® (und vor dem inneren Verfall
durch die Rechtsbeugung der S6hne Samuels in ihrem Richteramt, 1. Sam 8,1—
22) einen Konig. Gott fiihlte sich verraten und empfahl Samuel, dem Wunsch
dennoch nachzukommen, aber auch die negativen Folgen des Kénigtums klar
zu benennen: ,,Eure S6hne wird er nehmen fiir seinen Wagen und seine Ge-

81 Zu einem nicht tendenzids-negativen Bild der Philister siehe Niemann (2002).
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spanne, und dal8 sie vor seinem Wagen her laufen ... und daf’ sie ihm seinen
Acker bearbeiten und seine Ernte einsammeln ... Eure besten Acker und Wein-
berge und Olgarten wird er nehmen und seinen GroRen geben. Dazu von euren
Kornfeldern und Weinbergen wird er den Zehnten nehmen ... (1. Sam
8,11 ff.).

Den Hintergrund dieser herrschaftskritischen Einstellung stellt die historische
Tatsache der Bedriickung in Agypten, die reale Erfahrung der Entstehung von
Leibeigenschaft bei Dirre und Hungersnoten (Gen 47) und der Willkir bei Vor-
liegen von Uberlagerungsstrukturen dar. ,Da zwangen die Agypter die Kinder
Israels unbarmherzig zum Dienst und machten ihnen ihr Leben sauer mit
schwerer Arbeit in Ton und Ziegeln und mit mancherlei Frondienst auf dem
Felde” (Ex 1,13-14). Diese Position ist auch deshalb beachtlich, weil im vor-
israelitischen Paldstina, insbesondere in den kanaandischen Stadtstaaten, aber
eben auch in Agypten, Abgaben und Frondienste als selbstverstandlich galten.

Der Verlust individueller und kollektiver 6konomischer Unabhéngigkeit, sei
es durch Frondienste und Steuerlasten (aber auch die Ubervorteilung durch
Kaufleute), spielte eine groRe Rolle, auch durch die Verklammerung mit der
rechtlichen und kultischen Vollwertigkeit der Menschen. Die prophetische Kri-
tik richtete sich daher vehement gegen Ausbeutung und Reichtumskonzentra-
tion, die im Widerspruch zur von Gott gewollten Gesellschaftsordnung stehe®?
und der Abfall vom Glauben und die Ausbeutung des Menschen durch den
Menschen fiir den Untergang Israels und Judas verantwortlich sei.

Auch in der (nach)exilischen Literatur finden sich Aufrufe zur Wiederherstel-
lung einer gerechten Eigentumsordnung, besonders markant dokumentiert in ei-
nem Verfassungsentwurf (Ez 40-48), der gleiche Landanteile der Stamme und
die Unterbindung von neuerlichen Enteignungen und Latifundienbildung vorsah
(Ez 45,8-9 und 46,16-18). ,,.Doch ging die historisch-6konomische Entwicklung
Uber die Versuche der Wiederherstellung stammesgeschichtlicher Wirtschafts-
und Eigentumsformen hinweg. Staatspacht und Privatwirtschaft traten an die
Stelle der ... Sippenordnung* (Ebach 1982, 406).

Auch von auBen geriet das ideale Modell ins Wanken, da der Zugriff der
GrofRmdchte und der Verlust der Eigenstandig- und Eigenstaatlichkeit das Land
mit wechselnden, aber regelméRigen Tributleistungen belastete®, die gelegent-
lich auf alle Vollbirger umgelegt wurden (2. Kén 15,20 und 23,35). Schlieflich
unterlag das Land erst dem Steuersystem der Babylonier und dann dem der
Perser (Esra 4,13). Zwar erfreute sich das Tempelpersonal in Jerusalem der
Steuerbefreiung (2. Kon 7,24; Esra 7,24-25), aber die Steuerlast scheint frihzei-
tig viele Familien in die Verschuldung gefiihrt zu haben (Neh 5,4), so dafl Ne-

32 Jes 1,21 ff. und 3,16 ff. und 5,8 ff.; Am 3,15 und 4,1 ff. und 5,11.
33 2. Kon 15, 19 und 17,3 und 18,14 f. und 23,33.
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hemia sogar auf den ihm als Statthalter zustehenden Anteil verzichtete (Neh
5,15).

Zu berlcksichtigen ist, dal neben den Staats- auch Kultabgaben wie der
Tempelsteuer die Erstlingsfrichte und Beitrdge zur Armenfirsorge anfielen
(Dtn 14,28 f.), was insgesamt zu einer Steuerkumulation fiihrte. In der helleni-
stischen Zeit wurde die Steuerbelastung eher stérker, sie spielte in der Entwick-
lung des Seleukidenreiches und im Makkabderaufstand eine zentrale Rolle.

Die Wirtschaftsvorgénge des AT lassen sich als ein Ringen zwischen den vier
Polanyischen idealtypischen (Verteilungs)formen beschreiben (Polanyi 1979):
der Haushaltung (Landwirtschaft fiir den Eigenbedarf), der Reziprozitat (Aus-
tausch, eingebettet in Sozialstrukturen wie der der Familie und des Stammes),
der Redistribution (zentrales Einsammeln durch ein Zentrum und Umverteilung,
oft fur Zwecke der herrschenden Schicht, z.B. zur Errichtung von Pyramiden
oder Tempeln) und dem Marktaustausch (idealiter mit Land und Arbeit als frei
verkauflichen Gutern). Haushaltung und Reziprozitdt waren im AT positiv, Mo-
bilisierung und Marktaustausch negativ besetzt.

Ein neues Kapitel der Diskussion um das Eigentum wird im NT aufgeschla-
gen. Eine Grundténung des NT besteht in kritischen Aussagen zum Eigentum
als etwas Gefahrlichem und von Gott Wegfilhrendem. Gottesdienst und Dienst
am Mammon bzw. irdischem Besitz schlieRen einander nach oft geduBRerter An-
sicht aus®*. Dienst am Mammon erweist sich zumindest als sehr hinderlich (Mk
4,19). Das Irdische erfahrt angesichts der erwarteten baldigen Gottesherrschaft
eine gewisse Abwertung (Mt 6,32 f.; Lk 12,29-31). Die Rettung eines Reichen
erscheint prinzipiell unméglich (Mk 10,25), er verpasst den entscheidenden
gottlichen Ruf (Mk 10,17-23). Gottes endzeitliches Handeln erfolgt zugunsten
der Nicht-Besitzenden (Lk 1,52 f.). Den Beguterten wird konsequenterweise
Unheil vorhergesagt (Lk 6,24-26), den auch materiell Armen das Heil verspro-
chen (Lk 6,20).

Neben solchen Kritiken und Mahnungen stehen auch positive Aufrufe zum
Ausgleich der Besitzverhaltnisse (Lk 3,10 ff. und 14,12-14 und 16,9) und das
Beispiel der Jesus unterstiitzenden Frauen (Lk 8,1-3). Jesus selbst erfreute sich
volliger materieller Besitzlosigkeit (Mt 8,20; Lk 9,58), ein Existenzmodus, den
er auch seinen Jiingern vorschlug®. Tatsachlich wirkte Jesus als besitzloser
Wandercharismatiker in einer Zeit starkerer sozialer Spannungen. Seine Ge-
meinde war konsumasketisch orientiert und vom Armutsideal beeinflut (Mer-
kel 1982).

3 Mt 6,24 und 6,19-21; Lk 12, 16-21 und 12, 33 f. und 16,13 und 19-31. Siehe
auch Jaros (1991).
% Mt 10,9 f.; Lk 9,3 und 10,4; Mk 1,16-20.
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Jesus lehnte aber auch das Fasten ab (Mk 2,19). Er liel? sich von Wohlhaben-
den zu Tische laden (Mk 2,15; Lk 7,36 ff.; Mt 11,19) und unterstiitzen (Mk
15,40 f.; Lk 8,1-3). Dies belegt einen gewissen Relativismus, der zeigt, dal
Jesus weder strikten Asketizismus noch eine unabdingbare Eigentumsablehnung
fur alle ihn Unterstiitzenden forderte. Jesus hatte fiir diese Welt keine konse-
quente Eigentumsreform im Programm. Sehr wohl entspréche eine solche Re-
form aber dem Geist des NT, dem eine Hinnahme ausgepragter Reichtumsdis-
krepanzen widerspricht.

Die Aussagen der Bibel sind aber auch immer vor dem religiésen Bezugshin-
tergrund zu lesen. Eine gewisse Gespaltenheit zeigt sich bei Markus, der einer-
seits stark besitzfeindlich argumentierte (Mk 10, 25), andererseits aber Beispiele
von sich der Gemeinde anschlieBenden Besitzenden anfihrte (Mk 10,29 f.).
Auch bei Matthdus zeigt sich diese Doppelung, indem er prinzipielle Reich-
tumskritik Ubte, sie aber durch die Seligpreisung der Armen spirituell erhéhte
und dadurch hinsichtlich des realokonomischen Bedeutungsgehaltes entscharfte
(Mt 5,3; siehe ferner die Einrahmung der Geschichte des reichen Jinglings, der
nur dann allen Besitz aufzugeben habe, wenn er wirklich vollkommen sein
wolle, Mt 19,21). Matthdus kennt neben besitzlosen Gemeindemitgliedern auch
solche, die Eigentum besitzen und Almosen geben (Mt 6,1-6).

Lukas erscheint im Vergleich zu Matthdus etwas radikaler durch seine Forde-
rung der Aufgabe allen Besitzes (Lk 5,11 und 28 und 14,33) und der wiederhol-
ten Ansicht, echte BuRe setze die Aufgabe des Vermdgens voraus (Lk 19,8).
Auch die Verbindung des Gleichnisses vom ungerechten Haushalter und vom
armen Mann und Lazarus (Lk 16) zeigt eine radikale Position auf. Seine Be-
hauptung in der Apostelgeschichte, in der Jerusalemer Urgemeinde habe voll-
kommene Giitergemeinschaft vorgelegen®, verallgemeinert nach Meinung der
Sekundarliteratur radikalisierend Einzelbeispiele freiwilligen Eigentumsver-
zichts (Merkel 1982, 412): ,,Alle aber, die glaubig waren geworden, waren bei-
einander und hatten alle Dinge gemeinsam® (Apg 2,44). Es mag offen bleiben,
ob die Paulus von Lukas zugeschriebenen Worte, Geben sei seliger als Nehmen
(Apg 20,35), zum Ausgleich oder zur Aufhebung der Eigentumsverhéltnisse
aufrufen soll.

Deutete sich Uber die Forderung des Almosengebens (Lk 11,41) und des Be-
sitzverzichts eine gewisse Zweistufenethik zwischen Jungern und Aulenstehen-
den bereits in den Evangelien an, so findet dieser Ansatz eines altkirchlichen

3 _Die Menge aber der Glaubigen war ein Herz und eine Seele; auch nicht einer
sagte von seinen Gutern, daf sie sein wdren, sondern es war ihnen alles gemeinsam
... Es war auch keiner unter lhnen, der Mangel hatte; denn wie viel ihrer waren, die
da Acker oder Hauser hatten, die verkauften sie und brachten das Geld des verkauften
Gutes und legten es zu der Apostel Fiien; und man gab einem jeglichen, je nachdem
einer in Not war. Joseph aber ... der hatte einen Acker und verkaufte ihn und brachte
das Geld* (Apg 2,32-37, siehe auch 2,44 und 4,32-35).
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Liebespatriarchalismus in Form organisierter Armenpflege in Paulus einen star-
ken Fursprecher, der in der stadtisch-hellenistischen Welt des Mittelmeerraumes
missionierte, in der eine radikal egalitare Position in Besitzfragen wohl eher
chancenlos geblieben ware. Einerseits fordert er endzeitliche Distanz zur Welt
(1. Kor 7,29-31a) und verurteilt allgemein die Habsucht (1. Kor 5,10 f. und
6,10; Rom 1,29; 1. Thess 4,6). Andererseits findet sich bei ihm jedoch der Ver-
zicht auf das w.o. angesprochene apostolische Unterhaltsrecht (1. Kor 9). So-
ziale Unterschiede in der Gemeinde werden einfach vorausgesetzt (1. Kor
1,26 ff.). Angesichts der Geldsammlung fiir die Gemeinde in Jerusalem wird
zwar zu freiwilliger gegenseitiger Hilfe aufgerufen, nicht aber zur prinzipiellen
Egalitit. ,,Euer UberfluR diene ihrem Mangel in der gegenwartigen Zeit, damit
auch ihr UberfluR hernach diene eurem Mangel und so ein Ausgleich geschehe*
(2. Kor 8, 14).

In der postpaulinischen Zeit setzt sich die nicht fundamentalistische Position
fort. Natirlich wird wiederum von Habgier abgeraten®” und Kritik am Reichtum
gelbt (1. Tim 6,9 ff.). Aber Besitz und Eigentum tauchen in den Quellen als
etwas ganz Normales auf, sofern die Wohltatigkeit nicht vergessen wird®.
Selbst die Entlohnung der Amtstrager in Geld wird ohne Bedenken mitgeteilt
(1. Tim 5,17 f.; 2. Tim 2,6) und es scheint bereits geraten, vor deren Profitgier
zu warnen (1. Petr 5,2; 1. Tim 3,3 und 8).

Die M. Webersche Veralltaglichung des Charisma®® setzte friihzeitig ein. Be-
glterte stieBen zur Bewegung und Arme genossen anscheinend nunmehr min-
dere Wertschatzung, eine Entwicklung, die in der Apokalypse des Johannes und
insbesondere bei Jakobus auf heftigen Widerstand stief3. Jakobus kritisiert die
Reichen prinzipiell (Jak 1,10), er prangerte ihr unsoziales Verhalten an (Jak
2,5 f. und 6,4-6) und drohte ihnen mit dem Endgericht (Jak 5,1-11).

In Steuerfragen wird die Tempelsteuer von Jesus und seinen Anhéngern —
auch als Kritik an der Wirtschaftsmacht des Tempels (Mk 11,15) — kritisiert,
aber dennoch gezahlt (Mt 17,24-27). lhre Aufbringung scheint nicht allen
leicht gefallen zu sein (Mt 17,27). Die Tempelbeamten werden aufgrund des
von ihnen geforderten Agios von 4 oder 8%, eine Art Gehalt fiir ihre Dienste,
wenig schmeichelhaft beschrieben®®. An anderen Stellen wird die rémische
Steuerlast — vor allem aus sozialen Grinden — kritisiert (Mt 17,27). Erstaun-
licherweise schweigt die Bibel Uber den nach der Tempelzerstérung im Jahr
70 n. Chr. erhobenen fiscus judaicus®, der auch von Frauen, Sklaven und Kin-
dern ab drei Jahren zu zahlen war und — als zielgerichtete Demitigung — dem

87 Kol 3,5; 1. Tim 6,17; Eph 4,19 und 5,3.5; Kol 3,5; Hebr 13,5.

% Hebr 13,16; Eph 4,28; 1. Tim 6,17 ff.

39 Zur weiteren Entwicklung der christlichen Soziallehre ist nach wie vor instruktiv
Troeltsch (1994/1912).

40 Mt 21,12; Mk 11,15; Joh 2,15.
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Jupiter Capitolinus galt. Er konnte als Bestédtigung der Aussage Jesu: ,,Ihr wis-
set, daB die weltlichen Firsten ihre V6lker niederhalten, und ihre Machtigen tun
ihnen Gewalt” (Mk 10, 42) aufgefalt werden. Auch keine Erwéhnung findet in
der Bibel der ,tributum soli“, die rémische Steuer auf Grundbesitz und Gewds-
ser (Thiel und Schottroff 2001).

Von den judischen Abgaben ist der Zehnte oder Erste zu erwahnen, eine fir
alle landwirtschaftlichen Produkte zu zahlende Steuer (Mt 23,23; Lk 11,42 und
18,12), die keine prinzipielle Kritik erfuhr (Mt 23,23 ff.). Ferner wird die rémi-
sche vermdgensunabhéngige Kopfsteuer, die Frauen ab dem 12. und Mé&nner ab
dem 14. Lebensjahr zahlen mussten, erwéhnt (Lk 20,22 und 23,2; Rém 13,6 f.).
Die Veranlagung erfolgte durch den Zensus (Lk 2,1 ff.; Apg 5,37). Als weitere
(Natural)Steuer kann der als ungerechte Gewalt empfundene temporare Fron-
dienst angesehen werden (Mt 5,41; Mk 15,21). Mehrere Stellen in der Bibel
zeugen von einer gewissen Loyalitat der friihen Christengemeinde gegeniber
den Steuerforderungen (Jesus: ,,So gebet dem Kaiser, was des Kaisers ist, und
Gott, was Gottes ist!“, Mk 12,17). Von einer ausdriicklichen Steuerverweige-
rung und Widerstand aus religiésen oder politischen Motiven kann daher keine
Rede sein®. Steuern wurden gezahlt, der Kaiser akzeptiert und keine Gesetzes-
Ubertretungen begangen, aber der eigentliche Mensch gehért(e) nur Gott.

V1. Armut und Soziales

Im AT gilt Gott als Beschiitzer der Armen (z.B. Ps 9,13.19; Spr 15,25). Un-
ter Armen und sozial Schwachen verstand man insbesondere rechtlose Fremde,
Waisen und Witwen, aber auch grundbesitzlose Tagel6hner (Mk 1,20; Lk
15,17). Recht friih ist von Uberschuldungen die Rede, die zu (befristeter)
Schuldsklaverei (Ex 21,2-11; Dtn 15, 12-18), zur Flucht (1. Sam 25,10), zur
Abdrangung in Randgebiete (Hiob 24,4b-8 und 30,1-8) oder zur Verdingung
als Soldner (Ri 9,4 und 11,3; 1. Sam 22,2) fiihrten.

,»Die soziale Differenzierung, die sich im vorexilischen Israel seit Beginn der
Konigszeit rasch verscharfte, machte in zunehmendem Malie aus der Masse der
Kleinbauern mit bescheidenem Auskommen abhdngige Pachter und landlose
Tagel6hner, und lieR ein verarmtes stédtisches Proletariat entstehen. Deren Zu-
stand veranderte auch die Einweisung der besitzlosen Landbevélkerung ... in
die herrenlos gewordenen Landgiiter, welche die babyl. Besatzungsmacht 587
vC nach der Einnahme Jerusalems und der Deportation der judaischen Ober-
schicht vornahm, nicht grundsétzlich. Denn durch sie wurde wohl kein neuer
Grundbesitz, sondern ... nur eine Klasse horiger Landarbeiter geschaffen (vgl.
Klgl 5,2-5"). In nachexilischer Zeit verscharften sich die Klassenauseinanderset-

4 Mk 12,13-17; R6m 13,1-7; 1. Petr 2,17.
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zungen sogar noch (Sach 7,10 Mal 3,5 Neh 5,1-7). Sie fuhrten im Ergebnis zur
Entstehung einer breiten Unterschicht, deren Leben von bitterer A.[rmut] ge-
pragt war* (Schottroff, W. und L., 1991b, Sp. 171).

Wie bereits erwéhnt, gibt es Stellen im AT, die Armut im Unterschied zu
Reichtum als Ubel ansehen*? und die (Selbst)Verschuldung der Armut auf Faul-
heit*3, Verschwendung (Spr 21,17 und 20 und 23,20 f.) und dumme Raffgier**
zuriickfihren®. Anders sehen es die Propheten, die soziostrukturelle Ursachen
und die Bereicherung einer kleinen Oberschicht heftig kritisieren*® und ein hart
angewandtes Pachtrecht (Am 5,11), Betrug beim Getreidehandel (Am 8,4-6b),
eine enge Auslegung des Schuldrechts (Am 2,6 und 8 und 8,6)* und allge-
meine Rechtsbeugung gegeniiber den Armen“® als Ursachen anfiihren. Ange-
klagt wird der Konig, der seinem Ruf als Schitzer der Armen (Ps 72,2-4 und
12-14) nicht gerecht wird (Jer 21,11-14 und 22,13-17). Das Recht der Armen
wird vehement eschatologisch eingefordert (Jes 11,1-5; Jer 23,5 f.). Jesus macht
ihnen spater die Hoffnung, dal die Letzten die Ersten sein werden (Mt 20,16;
Lk 13,30).

Als Mallnahmen gegen die schwache und ausbeutbare Position der Armen
galten zum Beispiel ein gewisser Schutz bei Gericht*®, das im Altertum nur bei
den Israeliten anzutreffende (Thiel 2001, Sp. 1217) Zinsverbot (z.B. Ex 22,24,
Lev 25,35-38), Einschrankungen beim Pfandrecht (z.B. Ex 22,25 f.; Lev 25,35-
38), karitative MaBnahmen und, wie bereits angesprochen, Schutzbestimmungen
vor Ausbeutung®, periodische Schuldenerlasse (Dtn 15,1-18; Lev 25,8-34 und
39-54) und die regelméRige Freilassung der Schuldsklaven, wobei an der
Durchfiihrung der letzten beiden Regeln gezweifelt werden darf (Jer 34,8-22;
Jes 61,1-3; Neh 5).

Im NT werden unter Armen v.a. Bettelarme, aber auch arme Handarbeiter
verstanden. Sie sind Teil des Gottesvolkes (Mt 4,24 und 11,28-30). Ihnen gilt
Jesus besondere Beachtung®®, der selbst, wie bereits erwahnt, in einem rein

42 Spr 14,20 und 18,23 und 19,4 und 7.

4 Spr 6,9-11 und 10,4 f. und 11,16 und 29 und 20,13 und 23,21 und 24,30-34
UsW.

44 Spr 13,11 und 21,5 und 28,22 usw.

4 Siehe zur Thematik insbesondere Schottroff und Stegemann (1986) und Stege-
mann (1981).

4 Am 3,9-15 und 4,1-3; Jes 5,8-10; Mi 2,1-3 und 6,9-12. Zur Frage der Diver-
genz und Einheitlichkeit der Aussagen siehe Michel (1979).

47 Eine sehr feinflihlige Interpretation des Propheten Amos findet sich bei Beck
(1987, 46-74); siehe auch Deissler (1985).

48 Am 2,7 und 5,7 und 10 und 12; Mi 3,1-3 und 9-11 und 7,1 und 4; Jes 1,10-17
und 21-26 und 5,1-7.23 und 10,1 f.

49 Sjehe z.B. Ex 23,1-8; Lev 19,15; Dtn 16,18.
50 Ex 22,20-23; Lev 19,13 und 33 f.; Dtn 24,14 f.
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O6konomisch-objektiven Sinne arm war, ein Mensch ohne festes Einkommen, ein
Obdachloser®?.

Gerade zu Beginn der Zeitrechnung scheint es dramatische Verelendungsten-
denzen gegeben zu haben, hervorgerufen durch die von Pompeius eingeleitete
Umorganisation Paléstinas, mit dem Verlust der Kistenstadte und der Deka-
polis, d.h. den zehn Stadten des Ostjordanlandes. Handelseinschrénkungen und
zusétzliche landlose Bauern waren die Folge. Hinzu kommen die Enteignungen
Herodes d. Gr., dessen Landereien spater an kapitalkraftige Eigentlimer verkauft
wurden und zu Besitzkonzentration und abhé&ngigem Pachtbauerntum fihrten,
sowie die steigende rémische Steuerlast und schlieBlich hdufig auftretende MiR-
ernten (Stegemann 1981, 13-14).

Die Lage der Armen wird vielfaltig beschrieben: sie hungern (Lk 6,21 und
14,13) und trauern (Lk 6,21), sind politisch unterdriickt (Mt 10,42-45; Lk
1,51 f.), nackt, krank und durstig (Mt 25,31-36) und konnen Gott nicht loben
(mit Maria als Ausnahme, Lk 1,46 f.). Zu erwdhnen sind der Ofter erfolgende
Aufruf, auf Besitz zugunsten der Armen zu verzichten (Mk 10,17-22), die
(einmalige) Kollekte des Paulus fiir die armere Jerusalemer Gemeinde®® und die
zum Teil radikalen Forderungen vollstandigen Besitzverzichts in den frihen Ge-
meinden (Mk 10,17-22).

In ihnen kann der Versuch der innerweltlichen und 6konomischen Durchset-
zung von Gerechtigkeit gesehen werden, wobei Gottes Parteilichkeit fiir die Ar-
meren aufBer Frage steht (1. Kor 1,26-31). Jesus und die Jinger scheinen eine
gemeinsame Kasse gehabt zu haben (Joh 12,6 und 13,29). Allerdings war der
Besitzverzicht nicht allgemein, da man sich weiterhin in Privathdusern traf
(Apg 2,44 und 4,32). Die Guterteilung erfolgte anscheinend freiwillig, im Un-
terschied zur Qumran-Gruppe. Auch teilten die Friihchristen nur, was sie bereits
besalen, d.h. sie wurden nicht kollektiv produktiv tatig und ihre konsumkom-
munistische Praxis war eventuell auf die Jerusalemer Gemeinde beschrankt. Die
Korinther Gemeinde scheint begliterter gewesen zu sein (indirekt belegt durch
1. Kor 11,22), die Christen Philemon und Stephanas besalen Sklaven (1. Kor
1,16). Von Barnabas heift es, er habe Land besessen (Apg 4,36 f.). Aus dem
Jakobusbrief geht, wie gesehen, hervor, daB sich nicht wenige Gemeindemitglie-
der durch Reichtum beeindrucken lieBen (Jak 2).

51 Mt 5,3 und 11,5; Lk 4,18 und 14,13 und 21, usw.

52 Die Fuichse haben Gruben, und die Vogel unter dem Himmel haben Nester;
aber des Menschen Sohn hat nicht, wo er sein Haupt hinlege* (Mt 8,20, siehe auch
Lk 9,58).

53 Rom 15,26; Gal 2,10, siehe auch 2. Kor 8,1 ff. Die Probleme der Jerusalemer
Gemeinde dirften durch den Zustrom verarmter Bettler, Naturkatastrophen, aber auch
die Verfolgungen hervorgerufen worden sein (Sider 1978, 96-97).
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Aus den vielféltigen Aussagen der Bibel kdnnen zwei unterschiedliche Kon-
klusionen gezogen werden. Die skeptische Folgerung lautet: Das Christentum
»hat keine Sozialtheologie, d.h. keine aus seiner religitsen ldee unmittelbar ent-
springende Sozialtheorie, weder unmittelbar dogmatisch noch mittelbar durch
logische Konsequenz ... [Die religiosen Zentralideen] gipfeln alle in der Idee
des Reiches Gottes. Aber diese Idee ist von Hause aus keine Sozialtheorie fir
innerirdische Verhdltnisse und ist es auch spéter nicht geworden, als das Reich
Gottes zur Kirche wurde* (Troeltsch 1922, 5-6).

Demgegeniber bemerken W. und L. Schottroff als positive Variante, ,,dal die
Gemeinden eine Alternative zu bestehenden Gesellschaften mit ihrer Armut und
Ungleichheit darstellten ... [Jesus] hatte ... durch seine eschatologische Aus-
richtung eine gesamtgesellschaftliche Perspektive von ... Gerechtigkeit*
(1991b, Sp. 174)>*.

Keck resumiert: ,,Jesus romantisiert die moralische Qualitat der Armen nicht,
noch idealisiert er die Armut oder verlangt selbstauferlegte Verarmung als con-
ditio sine qua non fir das Eingehen in das Reich. Seine Warnungen, dem
Reichtum nicht zu trauen, wendet sich an Arme und Reiche und setzen im gan-
zen voraus, dafl die Horer einen gewissen Besitz hatten ... [Es erschallt] kein
Aufruf zu heiliger Armut, als dem wahrhaft gesegneten Stand. In der Jesus-Tra-
dition gibt es nichts, was der harten Verurteilung der Klasse der Reichen in Jak
5,1-6 gleichkdme* (Keck 1979, 79).

Nur kurz sei darauf hingewiesen, daf8 sich auch im Islam vielfaltige Aufrufe
zur Verringerung der Armut als sogenanntem fiinften Pfeiler finden: Ein From-
mer ist der, ,,der zur Lauterung seiner Seele sein Vermdgen als Almosen hingibt
und der von keinem Vergeltung seiner Wohltaten verlangt* (Sure 92,19 f.). Kurz
darauf heifdt es: ,,Hat er [Allah] dich nicht arm gefunden und dich reich ge-
macht? Darum bedriicke nicht die Waise und verscheuche nicht den Bettler*
(Sure 93,9-11, zitiert nach WiBmann 1979, 71).

VII. Freiheit und Solidaritat:
Der normative Wirtschaftsstil des AT

»Dem Gott der Bibel ist es nicht einerlei, wenn Menschen andere versklaven
und unterdriicken. Beim Auszug aus Agypten fiinrte er die Israeliten aus wirt-
schaftlicher Unterdriickung heraus und brachte den Sklaven die Freiheit ...
Aber als sie zu Unterdriickern wurden, fihrte sie [die Leidenschaft Gottes] sie
[die Israeliten] in die Zerstérung“ (Sider 1978, 52). An unzdhligen Stellen der
Bibel wird dieser Zusammenhang thematisiert. ,,Man findet unter meinem Volk

54 Ein konsequent eschatologisches Verstandnis der Christenheit in der modernen
Gesellschaft entfaltet Moltmann (1966, insbesondere Kapitel V).
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Gottlose, die den Leuten nachstellen und Fallen zurichten, um sie zu fangen,
wie’s die Vogelfanger tun ... Daher sind sie grof3 und reich geworden, fett und
feist. Sie gehen mit bdsen Dingen um; sie halten kein Recht, der Waisen Sache
fordern sie nicht, daB ihnen ihr Recht werde, und helfen den Armen nicht zum
Recht ... sollte ich mich nicht rdchen an einem \Volk wie diesem?“ (Jer 5,26—
29).

In den folgenden Abschnitten soll gezeigt werden, dal8 sich in der Bibel Ide-
almodelle guten Lebens und Wirtschaftens finden. Drei wirtschaftsstilistische
Idealmodelle lassen sich in der Bibel unterscheiden: (a) das Modell des AT, (b)
das Modell der Evangelien des NT und (c) die auf die friihe Gemeinde bezoge-
nen Schriften des NT nach Jesu Tod. Sie sollen hier durch jeweils zwei Worte
charakterisiert werden: Freiheit und Solidaritat, Eschatologie und Opulenz, War-
ten und Geduld.

Als Subtext durchzieht das AT die Beschreibung der Folgen politdkonomi-
scher Abhangigkeitsverhaltnisse und deren Eindammung bzw. Uberwindung.
Die Grundwerte des idealtypischen Wirtschafts- und Sozialmodells des AT stel-
len Freiheit und Solidaritat dar (Criisemann 1992, 251-273). Unter Freiheit ist
die Existenzsituation des freien Landbesitzers zu verstehen, der Grund, Boden
und ein Haus besitzt. Unterschiedlichste Machthaber versuchen, ihn seines Be-
sitzes zu berauben: ,,Sie reiBen Acker an sich und nehmen Hauser, wie sie’s
gellstet” (Mi 2,2).

»Das Deuteronomium spricht freie Landbesitzer an, und es setzt ihre effek-
tive und reale Freiheit durchgéngig voraus. Das geschieht zum einen in der hi-
storischen Fiktion einer Mosesrede nach der Befreiung aus Agypten. Es ist aber
auch systematisch und explizit Voraussetzung und Sinn aller Gesetze* (Criise-
mann 1992, 256). Das w.u. néher gekennzeichnete soziale Netzwerk, z.B. die
Unterstiitzung der Witwen und Waisen, beruht auf dem Produktionsiiberschufl
dieser Grundbesitzer. ,,Die erfahrene Freiheit, fir die Exodus und Landgabe
theologisch stehen und die in der Freiheit der b&uerlichen Bevdlkerung zutage
tritt, schliet die Freiheit von (staatlichen) Abgaben und Fronarbeit ein* (Cri-
semann 1992, 273).

Interne Besitzdifferenzierung und Enteignungen, Handel und Verstadterung
sowie externe militarische Bedrohungen, die auf eine Hierarchisierung der poli-
tischen Instanzen hin wirkten, stellen das angestrebte Idealmodell des AT in
Frage. Gott straft sein Volk wegen dessen Abfalls vom Glauben, ein wesent-
liches Element dieses Abfalls bestand in der Negierung des geforderten dkono-
mischen Miteinanders. Wie bereits angedeutet, liegt in der Bibel keine ausformu-
lierte Eigentumstheorie vor. Hinzuweisen ist auf den standigen Bruch des frei-
heitlichen und solidarischen Idealmodells durch das Volk Israel. Das ganze AT
ist eine Abfolge von Regelbruch, Katastrophe und Errettung, auf die wiederum
neue Regelbriiche folgen. Auch zeigte sich ein gewisser Erklarungspluralismus,
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z.B. hinsichtlich der Entstehung von Armut im AT (Selbstverschuldung versus
soziostrukturelle Verursachung) und eine gewisse Toleranz gegeniiber uns heute
fragwirdig erscheinenden sozialen Institutionen wie der Sklaverei, was an eini-
gen nicht unbedeutenden Punkten zu einem gravierenden Revisionismus gegen-
Uber dem eigentlichen Idealmodell fihrte. Vor der Veralltdglichung des Cha-
risma war, wie gesehen, auch die (friihe) Christengemeinde nicht gefeit.

Zur Pointierung der Vorstellungen guter wirtschaftlicher Verhéltnisse (nicht
nur) im Volke Gottes sei zunéchst auf die radikalste 6konomische Forderung
des AT eingegangen: das Jubeljahr®®. ,,Und ihr sollt das fiinfzigste Jahr heiligen
und sollt eine Freilassung ausrufen im Lande fir alle, die darin wohnen; es soll
ein ErlaBjahr fur euch sein. Da solle ein jeder bei euch wieder zu seiner Habe
und zu seiner Sippe kommen ... Darum sollt ihr das Land nicht verkaufen fir
immer; denn das Land ist mein, und ihr seid Fremdlinge und Beisassen bei mir*
(Lev 25, 10 und 23). Die Vorschrift besagt, daf nach 50 Jahren alles Land dem
ursprunglichen Besitzer ohne Entschadigung zuriickzugeben ist. Die Regel
wurde zu einer Zeit relativer Gleichverteilung aufgestellt, in der die Bewirt-
schaftung und Verteilung des Bodens die allgemeine Sozialstruktur wesentlich
beeinfluite. Was den Vertretern der Property Rights-Schule als wirtschaftliche
Fundamentalsunde erscheinen muB, diente dem Ziel der regelméaRigen Herstel-
lung anndherungsweiser Gleichheit des Grundbesitzes. Das Land konnte der
Mensch nicht eigentlich besitzen, es gehorte Gott, der Mensch war und ist nur
eine Art Grundstiicksverwalter. Kaufbar war zwischen den Jubeljahren nur eine
bestimmte Anzahl von Ernten, es bestand also nur ein Nutzungsrecht. Die
Durchfiihrung des Jubeljahres fiihrte zur Verséhnung mit Gott, dem Herrn auch
iiber die Wirtschaft®®.

Das Jubeljahr setzt begrenzten und sozial gebundenen Privatbesitz voraus.
Privateigentum wird in den zehn Geboten ausdriicklich anerkannt in der Forde-
rung, nicht zu stehlen, und nicht des Anderen Haus, Land und Tiere zu begeh-
ren (Ex 20,15 und 17; Dtn 5,19 und 21). Aber die ,,Verwésserung“ bzw. Bin-
dung oder Einbettung des Eigentums wird noch dadurch verschérft, dal selbst
das Nutzungsrecht innerhalb der 50 Jahre deutlichen Einschrénkungen unterlag.
Wenn ein Verwandter des Verkaufenden selbst nach Vertragsschlufl auftauchte
und Anspriiche auf das Land anmeldete, so muflte die Transaktion riickgéngig
gemacht werden. Wenn ein Verarmter seine Zahlungsfahigkeit wieder erlangte,
konnte er rechtens das Land zuriickkaufen (Lev 25,25-28).

5% Zu einer etwas abwegigen economics of religion-Erklarung des Jubeljahres als
Antimonopolgesetz siehe Rosenberg und Weiss (2000).

5% Siehe zum Jubeljahr auch Lev 27,16-25; Num 36,4; Hes 46,17; eventuell
Jes 61,1 f.
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Auch war es verboten, aus dem Verkauf der Ernte das Maximum herauszu-
schlagen. An die Stelle der Eigenlogik von Angebot und Nachfrage sollte ein
angemessener Preis treten, der auch die Situation des Néchsten zu beriicksichti-
gen hatte (Lev 25,16-17). Es handelt sich auch hier um ein Beispiel, den Me-
chanismus von Angebot und Nachfrage zu durchkreuzen und eine strukturelle
Herauslosung und Ausdifferenzierung der Wirtschaft zu verhindern. Allerdings
bleibt diese Regel wie einige andere recht allgemein und interpretationsfahig,
zielgerichtete Preiskontrollen etwa finden keine Erwéhnung.

Im gleichen Gesetz findet sich die Forderung, alle sieben Jahre die Felder
nicht zu bewirtschaften, die Sklaven zu befreien und allgemein alle Schulden
zu erlassen. Neben 6kologischen (Brache) spielen wiederum humanitér-egalitére
Motive die entscheidende Rolle. Die Armen dirfen im siebten Jahr alles ernten,
was von selbst in den Weinbergen und auf den Feldern wuchs. ,,Aber im sie-
benten Jahr sollst du es ruhen und liegen lassen, dall die Armen unter deinem
\Volk davon essen; und was Ubrigbleibt, mag das Wild auf dem Felde fressen*
(Ex 23, 11). In diesem Sabbatjahr sollten auch die hebraischen Sklaven freige-
lassen werden (Dtn 15,12-18), Menschen, die sich an wirtschaftlich besser Ge-
stellte verdingen mufiten. Interessant ist die Vorschrift, den mit ihrer Hilfe er-
wirtschafteten Ertrag bei ihrer Freilassung als eine Art Starthilfe zu teilen (Dtn
15,13-14). Beachtlich erscheint auch das Recht, als Sklave fliehen zu kénnen
und sich in der Ferne unbehelligt niederzulassen und ein neues Leben zu begin-
nen (Dtn 23,16).

Ein solches Leben konnte z.B. als landloser Lohnarbeiter neu begonnen wer-
den. Allen Lohnarbeitern kam ein Recht auf unmittelbare Lohnauszahlung zu.
»(D)u sollst ihm seinen Lohn am selben Tag geben, dal die Sonne nicht dar-
Uber untergehe” (Dtn 24,15). Der Tageslohn bestand traditionell (nach Mt 20,2)
in einem Denar; er konnte aber auch schwanken (Egger 2001, Sp. 773). Auch
hier zeigt sich ein gewisser pragmatischer Realismus im AT: Lohnarbeit galt
nicht als erstbeste Lebens- und Arbeitsweise, sie liel sich aber in der realen
Welt kaum ganz vermeiden, daher galt es, auch flr sie bestimmte Regeln aufzu-
stellen.

Radikal sind die Vorschriften Gber die Schuldentilgung im Sabbatjahr: Schul-
den werden alle sieben Jahre einfach gestrichen, und es wird ausdriicklich hin-
zugefigt, es sei Slinde, einem armen Menschen im sechsten Jahr ein Darlehen
in Hinblick auf das siebte Jahr zu verweigern. ,Wenn einer seinem Nachsten
etwas geborgt hat, der soll’s ihm erlassen und soll’s nicht eintreiben von seinem
Né&chsten oder von seinem Bruder; denn man hat ein Erlajahr ausgerufen®
(Dtn 15, 2). Das letztendliche Ziel erfahrt eindeutige Erwéhnung: ,,Es sollte
Uberhaupt kein Armer unter euch sein“ (Dtn 15,4), daher bedarf es eines institu-
tionalisierten Mechanismus zur Verhinderung des Aufgehens der Schere zwi-
schen Arm und Reich. Die stillschweigende Annahme hinter diesen Regeln lau-
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tet: freigelassene Marktmechanismen wie der Kauf und Verkauf von Produk-
tionsmitteln (Land) und Zins und Zinseszins filhren zu sich verstarkender Un-
gleichheit unter den Menschen. Ein Nachhall der Zinsphilosophie des AT findet
sich auch in der Bitte des Vaterunser: ,\ergib uns unsere Schuld, wie wir ver-
geben unseren Schuldigern” (Mt 6,12).

,Offenbar war den Autoren wichtiger als das Problem, wer dann noch leihen
wird, ... ein anderes. Es geht darum, wozu und mit welcher Absicht uberhaupt
geliehen wird. Wer mit dem — versteckten oder offenen — Ziel leiht, dadurch
Abhangigkeiten zu erzeugen, Mensch und Land in seine Hand zu bekommen,
was die Regel gewesen sein dirfte, verliert durch ein solches Gesetz seine
Grundlage. Nur der, der so grof3zugig leiht, dal? fiir die Notleidenden innerhalb
der Frist bis zum ndchsten Sabbatjahr eine effektive Lage&dnderung eintritt, wel-
che eine Rickzahlung erlaubt, hat Aussicht, sein Geld zuriickzubekommen*
(Crusemann 1992, 267-268).

Gleichzeitig wird im AT davon ausgegangen, dal’ es ausgesprochen schwierig
ist, dem Sog der Verschuldung durch egalisierende Gegeninstitutionen zu begeg-
nen. Die Konsequenz solle aber nicht darin bestehen, den Versuch des Aus-
gleichs aufzugeben, sondern sich dem Sog um so beherzter entgegenzustellen.
»,ES werden allezeit Arme sein im Lande; darum gebiete ich dir und sage, daR
du deine Hand auftust deinem Bruder, der bedréngt und arm ist in deinem
Lande* (Dtn 15, 11). Das Nichteinhalten des Sabbatjahres z.B. wird als wesent-
licher Grund fiur die babylonische Gefangenschaft als Strafe Gottes genannt
(Lev 26,34-36; 2. Chr 36,20-21).

Neben den funfzig- und siebenjéhrigen Reformjahren lag auch ein Gesetz fur
jedes dritte Kalenderjahr vor. In ihm sollte der Zehnte von allen Tieren, Wein,
Getreide und Friichten des Feldes als spezielle Abgabe entrichtet werden: ,,Alle
drei Jahre sollst du aussondern den ganzen Zehnten vom Ertrag dieses Jahres
und sollst ihn hinterlegen in dieser Stadt. Dann soll kommen der Levit, der we-
der Anteil noch Erbe mit dir hat, und der Fremdling und die Waise und die
Witwe, die in deiner Stadt leben und sollen essen und sich séttigen” (Dtn
14,29). Crisemann deutet den Zehnten in den beiden Restjahren, in denen nicht
diese erste bekundete Sozialsteuer anfiel, als Selbstverzehr, der am Heiligtum
unter Einschluf® der Landlosen erfolgte (1992, 254-255; Dtn 12,7). Die Priester
erhielten anscheinend nur sehr begrenzte Opferanteile (Dtn 18,1 ff.). Sie verfig-
ten Uber keinen Grundbesitz.

Als permanente Regel, die auch Leben retten konnte (Ruth 2), galt das all-
jahrliche Gesetz der Nachlese. ,,Wenn du dein Land aberntest, sollst du nicht
alles bis an die Ecken deines Feldes abschneiden, auch nicht Nachlese halten.
Auch sollst du in deinem Weinberg nicht Nachlese halten ... sondern dem Ar-
men und Fremdling sollst du es lassen; ich bin der Herr, euer Gott“ (Lev 19,9-
10).
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Eine weitere stdndige Regel betraf, wie erwédhnt, das Verbot der Zinsnahme.
Kredite wurden in erster Linie in Notsituationen (schlechte Ernte) und als Kon-
sumentenkredit aufgenommen; sie konnten bei Vorsehen von Zinszahlungen, die
oft 25% p.a. betrugen, den ersten Schritt in dauerhafte Abhédngigkeit bedeuten.
DU sollst von deinem Bruder nicht Zinsen nehmen, weder fur Geld noch fur
Speise noch fiir alles, wofiir man Zinsen nehmen kann“ (Dtn 23, 20)°’. Mit
dieser Regel nahm man den Kampf gegen den ,,Urzins* auf (Mises 1980/1940,
474 ff.). Die nicht von der Hand zu weisende Problematik der destabilisierenden
Logik und des permanenten Wachstumszwangs eines Wirtschaftssystems mit
Zinseszins wird heute nur noch in Randgruppen der 6konomischen Theoriedis-
kussion vorgetragen (Senf 2001, 168 ff.), deren Argumente aber die Frage auf-
werfen, ob sich hinter dem Zinsverbot nicht tiefere Einsichten in ékonomische
Wirkungsmechanismen verbergen, als es der das Zinsph&nomen als selbstver-
stdndlich und unabdingbar hinnehmenden Gegenwart erscheinen mag.

Zur Verhinderung von Ungleichheit und Abhéngigkeit sollte ein zentraler
O6konomischer Mechanismus aufler Kraft gesetzt werden. Man kann argumentie-
ren, dal3 eine deutliche Anh&ufung von Zinslasten die Wirtschaft l&hmt und
stagnieren l&Rt, oder aber man argumentiert, daf die Unterbindung des Zinses
stagnative Wirkungen entfaltet. Das letzte Kleid der Witwen darf ebensowenig
gepfandet werden wie die flr die tdgliche Arbeit unentbehrlichen (Produktions)
Gegenstande wie Muhlsteine (Dtn 24,17 f. und 24,6). Schon bevor das verhei-
RBene Land betreten wurde, warnte Gott vor der Arroganz des Reichtums. ,,\WWenn
du nun gegessen hast und satt bist und schéne H&user erbaust und darin wohnst
und deine Rinder und Schafe und Silber und Gold und alles, was du hast, sich
mehrt, dann hute dich, dafl dein Herz sich nicht Gberhebt ... Du kdnntest sonst
sagen in deinem Herzen: Meine Kréfte und meiner Hande Stirke haben mir
diesen Reichtum gewonnen ... Wirst du aber ... andern Goéttern nachfolgen und
ihnen dienen und sie anbeten, so bezeuge ich euch heute, dafl ihr umkommen
werdet* (Dtn 8,12-19). Mit Habsucht, dem Streben nach materiellem Besitz
und der Forderung eines standig steigenden Lebensstandards bei sich verschar-
fender (heute globaler) Ungleichheit spricht die Bibel ein bleibendes Thema an.

Alle angefiihrten Regeln dienen der Herstellung von Gerechtigkeit, verstan-
den als Verhinderung von Verarmung und dem Entstehen einer Kluft zwischen
Arm und Reich. Sie lassen sich unter den Wertbegriffen der Freiheit und Soli-
daritdt zusammenfassen. Ihre Erreichung erschopft sich nicht in individueller
Wohltatigkeit. Aus der Bibel des AT geht der Auftrag hervor, die wirtschaft-
lichen, politischen und sozialen Beziehungen neu zu ordnen, der erwinschte
Wirtschafts- ist ein integraler Bestandteil des allgemeinen Lebensstils. Stets

57 Wir vernachlassigen hier die Insider-Outsider-Problematik. ,,Von dem Auslander
darfst du Zinsen nehmen* (Dtn 23,21), siehe auch die Klassische Studie von Nelson
(1949).
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aufs Neue fordert Gott seine Einhaltung. Die Wirtschaft ist kein glaubensneu-
traler Bereich, sich selbst (berlassen, tritt aus ihr schnell das &konomische
strukturelle ,,Bdse” hervor.

Entgegen Nauturrechtstheorien des Eigentums war das Besitzrecht des AT
von vornherein eingeschrankt und der Autonomie des seit A. Smith beschwore-
nen freien Waltens der Marktkrafte und der unbegrenzten Unterwerfung der
Produktionsfaktoren unter die Logik des freien Marktes klare Grenzen gesetzt.
Die Chance, eigenstandig den eigenen Lebensunterhalt zu verdienen, hatte Vor-
rang vor der Gewinnerzielung in Markttransaktionen. Die Lebenschancen jedes
(auch armen) Menschen waren wichtiger als materielle Guterproduktion und
Tauscheffizienz. Den Eigentumsregeln kam auch die Funktion zu, ein sich auto-
nomisierendes dynamisches Wirtschaftssystem zu verhindern. Bedeutsamer als
die Zunahme materieller Giter war die Etablierung von Strukturen, die Selbst-
achtung und 6konomische Freiheit sicherten. Tausch wurde in einigen Berei-
chen zugelassen, aber seine Verteilungswirkungen sollten nach einer bestimm-
ten Zeit rlickgangig gemacht werden.

Die Bibel kennt keine Akkumulations- und Wachstumsperspektive, sie beruht
gedanklich auf einer Bedarfsdeckungswirtschaft (Sombart 1927). Fur das Gluck
der Menschen scheint weniger der Giterreichtum, als vielmehr eine dem Men-
schen angemessene Sozialstruktur wichtig zu sein, eine These, die das AT mit
der neueren 6konomischen Gliicksforschung (Easterlin 2001) teilt.

VIIIl. Eschatologie und Opulenz:
Der Wirtschaftsstil des NT

Mit dem NT tritt eine neue lebensphilosophische Gesamtperspektive auf, die
sich auch mit einem neuen biblischen Wirtschaftsstil verband. Sie ist bedingt
durch Jesu Leben und seine Botschaft des bald nahenden Endes (,,das Himmel-
reich ist nahe herangekommen®, Mt 4,17; s.a. 10,7). Wie bereits erldutert, be-
stand Jesu zentrales Ziel nicht in einer Sozialrevolution, dem Aufstellen einer
Armee, oder der Griindung eines neuen Staates. Dies war auch nicht nétig, da
das Ende der Welt kurz bevorzustehen schien.

»Seine Kritik an den Reichen ... kommt ... aus einer Glaubenshaltung, ndm-
lich aus der Erkenntnis, daB der Reichtum fur dessen Besitzer praktisch ein
Hindernis zur Gottes- und Néchstenliebe, ein Hindernis zum Reich Gottes ist*
(Bienert 1954, 197). Es gibt Wichtigeres als die Subsistenzsicherung oder die
Geldanhdufung, denn ,,(d)er Mensch lebt nicht vom Brot allein“ (Mt 4,4, in
Anlehnung an Dtn 8,3). Eine detaillierte Diskussion und einheitliche Haltung
gegeniber den d6konomischen Strukturen im Diesseits erschien daher zweitran-
gig, woraus in der Bibel des NT die weitgehende Akzeptanz — zumindest was
das offentliche Verhalten betrifft — eigentlich kritisierter Zustande wie der Steu-
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erlast und -ausgestaltung unter den Romern folgt bis hin zu gewissen wider-
sprichlichen Haltungen, etwa gegenuiber der Sklaverei in den eigenen Reihen
(Lipinski und Schottroff 2001, Sp. 619).

Richardson hat Recht, wenn er resumiert: ,,Sehr oft héren wir, wie das Chri-
stentum als eine Art Patentmedizin fur die Krankheiten der Gesellschaft, der
Industrie oder der Wirtschaftsbeziehungen empfohlen wird. Nichts im Neuen
Testament legt einen solchen Gedanken nahe. Seine Lehre von der Arbeit hat
nichts mit Wirtschaftssystemen, politischen Allheilmitteln oder sozialen Techni-
ken zu tun. Man kann sie nicht an Massen oder Klassen ausgeben; sie gilt nur
fur christliche Arbeiter als Einzelne ... (S)ie wird es ihm (berlassen, sein eige-
nes Urteil Uber den Kapitalismus, die Gewerkschaften, ... die Managergesell-
schaft oder irgend eine andere Gestalt politischer, wirtschaftlicher oder sozialer
Organisation zu féllen“ (1953, 35).

Allerdings gibt es jenseits konkreter Gestaltungsvorschlage bestimmte, wirt-
schaftsstilistisch eindeutige Aussagen in den Evangelien. Der eigentumslose Je-
sus, der im Unterschied zu Fuchs und Vogel weder Grube noch Nest besitzt (Lk
9,58) und aus Platzmangel in einer Krippe zur Welt kam (Lk 2,7-8), nicht an-
ders als Johannes, der mit Kamelhaaren bekleidet war und Heuschrecken und
wilden Honig aB (Mk 1,6), sammelt eher einfache Leute wie Fischer um sich.

Er heilt und verkiindet, z.B. in der Bergpredigt, neben Gottes- auch die
Fremden- und sogar Feindesliebe, das Geben von Almosen, usw. Zwar enthéalt
das NT keine dem AT entsprechenden Vorschldge wie das Jubeljahr, es findet
sich aber etwa die klare Aussage zum trade-off zwischen Ethik/Glauben und
Reichtum(sorientierung): ,,Ihr sollt euch nicht Schatze sammeln auf Erden, wo
sie die Motten und der Rost fressen ... Ihr kdnnt nicht Gott dienen und dem
Mammon ... Es ist leichter, daR ein Kamel durch ein Nadelohr gehe, als daf
ein Reicher ins Reich Gottes komme*“®®, Okonomischer Reichtum und politi-
sche Macht spielen in der Hierarchie der Wertebenen eine untergeordnete Rolle,
denn: ,Was hilfe es dem Menschen, wenn er die ganze Welt gewdnne und
niahme doch Schaden an seiner Seele?* (Mt 16,26; Mk 8,36; Lk 9,25). Uber die
Zustande in der Welt herrscht Realismus®. Der Steuergroschen wird gezahlt®°.
Konsequent wird aber das Prinzip der Sittlichkeit gegeniiber dem ostentativen
Lebenswandel und der Heuchelei der Phariséer betont (Mt 23; Mk 12,38-40;
Lk 20,45-47 und 11,39-52) und der Tempel vom Kommerz befreit (Jesus
»Stiel um der Wechsler Tische und die Stiihle der Taubenkrdmer®, Mt 21,12;

%8 Mt 6,24 und 19,24; Mk 10,25; Lk 16,13; dhnlich auch Mk 4,19; Lk 6,24-26.
Siehe auch das Beispiel des reichen Kornbauern und die Warnung vor Habsucht
(Lk 12,13 ff.).

%9 Siehe das Beispiel der bosen Weingartner (Mt 21 ff.; Mk 12,1-12; Lk 20,9-19).
Um Jesus Kleider wird nach der Kreuzigung das Los geworfen (Mk 15,24).

60 Mt 22,15-33; Mk 12,13-17; Lk 20,20-26.
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Mk 11,15). Jesus rét den Jungern: ,,Ihr sollt nicht Gold noch Silber noch Kupfer
in euren Gurteln haben, auch keine Tasche zur Wegfahrt, auch nicht zwei
Récke, keine Schuhe, auch keinen Stecken* (Mt 10,9-10; Lk 9,3).

Fand im AT Salomos Reichtum fast bewundernde Anerkennung, so heift es
un, ,,dal auch Salomo in aller seiner Herrlichkeit nicht bekleidet gewesen ist
wie derselben [der Lilien auf dem Felde] eine* (Mt 6,29; Lk 12,27). Das Som-
bartsche Motiv des Erwerbsstrebens findet keine Unterstiitzung im NT, selbst
Judas gibt das fir seinen Verrat gezahlte Geld (Lk 22,5) zuriick (Mt 27,4-5).
Armut, z.B. der Witwen (Mk 12,41-44; Lk 21,1-4), gibt es auch im NT. Arme
werden ausdriicklich nicht ausgegrenzt (,,Selig seid ihr Armen; denn das Reich
Gottes ist euer”, Lk 6,20). Sie sollen wie die Kriippel, Lahmen und Blinden
zum Mahl geladen werden (Lk 14,13). Jesus antwortete auf die einfache Frage
des Volkes: ,Was sollen wir tun? ... Wer zwei Rocke hat, der gebe dem, der
keinen hat* (Lk 3,11). Als groRes verhaltensmaRiges Vorbild dient das Gleich-
nis des barmherzigen Samariters (Mt 22,35-40; Mk 12,28-34; Lk 10,25-37).

Ein Fremdkorper stellt das Gleichnis des anvertrauten Zentners dar (Mt
25,14 ff.; Lk 19,12-27), sofern es wortlich genommen wird, d.h. in ihm eine
unmittelbare Mahnung zur Geldanlage gesehen wird®* und nicht ein verklausu-
lierter religiéser Missionsauftrag, daR ihm n&mlich mit Gottes Beistand Erfolg
beschieden sein kann und keine lineare Beziehung zwischen Aufwand und Er-
trag bestehen muf3 (,,dal? ich schneide, wo ich nicht gesét habe, und sammle, wo
ich nicht ausgestreut habe“, Mt 25,26). Auch die nicht ganz einfach zu interpre-
tierende Stelle der Arbeiter im Weinberg (Mt 20) mit der viel gedeuteten Stelle:
,»50 werden die Letzten die Ersten und die Ersten die Letzten sein* (Mt 20,16)
ist wohl eher im Ubertragenen Sinne mit Bezug auf die vorhergehende Stelle
Uber den Lohn der Nachfolge Jesu zu interpretieren (Mt 19,27-30; als Fremd-
korper kann auch Lk 16,1-9 Uber den ungetreuen Haushalter angesehen wer-
den).

Aber selbst die Jinger muften erndhrt werden und temporare Behausung fin-
den (Mt 10,11 ff.). Im NT herrscht hinsichtlich der Produktionsseite ein unver-
kennbarer quasi-physiokratischer Nahrungs- und Bedarfsdeckungsoptimismus
vor®2, In der Bergpredigt findet sich die an alle Menschen gerichtete, bereits
zitierte Aussage: ,,Sehet die Vogel unter dem Himmel an: sie séen nicht, sie
ernten nicht und sie sammeln nicht in die Scheunen; und euer himmlischer
Vater nahrt sie doch ... Und warum sorget ihr fiir die Kleidung? Schauet die

61 (S)o solltest du mein Geld zu den Wechslern getan haben, und wenn ich gekom-
men ware, hatte ich das Meine zu mir genommen mit Zinsen* (Mt 25,27).

62 Er steht in einem gewissen Gegensatz zu den z.B. in Mk 13,8 bezeugten Erdbe-
ben und Hungersnéten (s.a. Apg 11,28) und den realhistorischen Zeltphanomenen ei-
ner allgemeinen Uberbevélkerung, Besitzkonzentration und intensivierten Verteilungs-
kampfen (Theilen 1997, 41-46).
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Lilien auf dem Felde, wie sie wachsen: sie arbeiten nicht, auch spinnen sie
nicht ... Darum sorget nicht fiir den anderen Morgen, denn der morgende Tag
wird fur das Seine sorgen“ (Mt 6,26 und 28 und 34). Der dahinter liegende
Gedanke besteht nicht im Aufruf, keine systematische Arbeit mehr zu verrich-
ten, sondern in der guten Hoffnung reichlichen Ertrages, so wie es uber das
Senfkorn heif3t, es werde als ganz Kleines auf dem Acker gesat und dank des
Wirkens der Natur wichse es bis es schlieflich groRer als alle Straucher und
grof? wie ein Baum sei (Mt 13,31-32).

An die Stelle der dramatischen Hungersnote des AT treten die Speisungen
der 5000 und der 4000, bei denen alle satt wurden®®. Eine gewisse Opulenz und
problemlose oder groRziigige Ressourcennutzung®* spricht auch aus Jesu Befiir-
wortung der Salbung in Bethanien®, bei der es um die Verwendung des Was-
sers ging. Allgemeine GroRzugigkeit spricht auch aus der Aufforderung: ,,Ge-
bet, so wird euch gegeben* (Lk 6,38) und dem Gleichnis des verlorenen Sohnes
(Lk 15,11 ff.). Die Apostelgeschichte des Lukas liegt ganz auf der wirtschafts-
stilistischen Linie der Evangelien: ,,Alle aber, die glaubig waren geworden, wa-
ren beieinander und hatten alle Dinge gemeinsam. Auch verkauften sie Giiter
und Habe ...“ (Apg 2,44, siehe zur Gutergemeinschaft auch Apg 4,32-37). Pe-
trus 1aRt keinen Zweifel an der weiter bestehenden kritischen Haltung Reichtum
und Geld gegeniber: ,,DaB du verdammt werdest mitsamt deinem Gelde, weil
du meinst, Gottes Gabe werde durch Geld erlangt* (Apg 8,20; siehe des Néhe-
ren die instruktive Studie von TheiRen 1997).

Wenn man alle aufgefiihrten wirtschaftsstilistischen Regeln des AT und des
NT im Zusammenhang betrachtet, verwundert es, wie aus diesem symbolischen
Boden unmittelbar der kapitalistische Geist hatte sprielen kdnnen, da doch nach
der These Max Webers der neuzeitliche Kapitalismus und eine alle Lebensbe-
reiche umfassende Rationalisierung dank der Religion als Weichensteller nur im
christlichen Okzident seine groRe Chance hatte. Weder im AT noch im NT fin-
den sich direkte Motivationshilfen, um zum grofRen 6konomischen take-off an-
zusetzen. Statt dessen fiuhrt Jesus Uber falsches und rechtes Sorgen aus: ,,Das
Leben ist mehr als die Speise und der Leib mehr als die Kleidung. Sehet die
Raben an: sie sden nicht, sie ernten auch nicht, sie haben auch keinen Keller
noch Scheune und Gott néhrt sie doch ... Nach Solchem allem trachten die
Heiden in der Welt ... Verkauft, was ihr habt, und gebet Almosen. Macht euch
Beutel, die nicht veralten ..." (Lk 12,23-33).

63 Mt 14,13 und 15-20 und 32-27; Mk 6,31-44 und 8,1-10; Lk 9,10-17; Joh 6,1-
13.

64 Siehe auch ,.etwas fiel auf ein gutes Land; und es ging auf und trug hundertfal-
tig Frucht* (Lk 8,8).

8 Mt 26,6-13; Lk 7,36-50; Joh 12,1-8.
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Zwar akzeptiert Jesus wie gesehen Besitzende, aber das entfaltete Rollenbild
guten Lebens, Handelns und Denkens zeigt unzweideutig antikapitalistische®®
bzw. unkapitalistische Zige. In seiner interessanten Studie Uber Islam und Ka-
pitalismus, die erstaunliche Parallelen zwischen radikaleren und gemaRigten
AuBerungen in der Bibel und im Koran aufweist, resiimiert Rodinson hinsicht-
lich der gerade zitierten Stelle, ,,dal die mdgliche Entwicklung einer Tendenz
zum Fatalismus und zur Inaktivitat in den heiligen Bulchern dieser Religion
ebenso viele wenn nicht mehr Quellen zu ihrer Rechtfertigung finden kann als
im Islam* (1986/1966, 136).

IX. Warten und Geduld:
Der paulinische Wirtschaftsstil

Mit dem Paulusbrief an die Rémer wird das dritte wirtschaftsstilistische Ka-
pitel der Bibel aufgeschlagen, das u.E. deutlich von den Evangelien einschliel3-
lich der Apostelgeschichte des Lukas divergiert. Beim ehemaligen Saulus treten
die soziostrukturellen Mifstdnde deutlich in den Hintergrund. Seine Kritik und
seine Besorgnis gilt in erster Linie und in steten Wiederholungen der mensch-
lichen siindigen Fleischeslust und Unzucht in allerlei Variationen (1. Paulus
1,24-28)%". Korperliche Lust ist die groRte Verfihrung Satans, absolute Enthalt-
samkeit der beste Lebensmodus. ,,Den Ledigen und Witwen sage ich: Es ist
ihnen gut, wenn sie auch bleiben wie ich. Wenn sie aber sich nicht kénnen ent-
halten, so laB sie freien; es ist besser freien, als von Begierde verzehrt werden*
(1. Kor 7,8-9, siehe auch 7,39-40). Zur ansonsten weder im AT noch im NT
anzutreffenden Lustfeindlichkeit tritt auch eine neue Dichotomisierung des Flei-
sches versus den Geist. ,,Aber fleischlich gesinnt sein ist der Tod, und geistlich
gesinnt sein ist Leben ... Die aber fleischlich sind, kénnen Gott nicht gefallen
... Wenn aber Christus in euch ist, so ist der Leib zwar tot um der Siinde wil-
len, der Geist aber ist Leben“ (Rém 8,5-6 und 8 und 10)°,

Schicksalsergebenheit (Phil 2,14-16), das Hoffen auf Erbarmen, und die Ak-
zeptanz von hierarchischen \erhéltnissen wird propagiert. Hierzu gehoért die
Unterwerfung der Frau unter den Mann und die Behauptung ihrer mehrfachen
Minderwertigkeit, ,,der Mann ist nicht geschaffen um des Weibes willen, son-
dern das Weib um des Mannes willen“ (1. Kor 11,9)%°. Hinsichtlich politischer
und wirtschaftlicher Abhangigkeitsverhdltnisse wird Schicksalsergebenheit ge-

6 Noch einmal: Wir kénnen ,,nicht Gott dienen und dem Mammon“ (Mt 6,24).

67 Es handelt sich um (nicht nur) Paulus Lieblingsthema, dem gegentber die Ver-
werfung des Gotzendienstes fast in den Hintergrund tritt, siehe z.B. 1. Rém 7,5; 1. Kor
7, 1-8 und 10,8; 2. Kor 7,1; 2. Tim 3; 2 Petr 1,4 und der Brief des Judas.

6 Siehe als weitere Beispiele fir die Leib/Geist-Dichotomie aus dem Brief an die
Korinther: 1. Kor 3,2-3 und 5,5-6 und 15,50.

69 Siehe auch 1. Kor 14,34-36; 1. Tim 2,11-13; Titus 2,4-5; 1. Petr 3,7.
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predigt, der Christ habe der Obrigkeit zu gehorchen, die schlieRlich von Gott
stamme. ,,Jedermann sei untertan der Obrigkeit, die Gewalt Uber ihn hat. Denn
es ist keine Obrigkeit ohne von Gott; wo aber Obrigkeit ist, die ist von Gott
verordnet. Wer sich nun der Obrigkeit widersetzt, der widerstrebt Gottes Ord-
nung ... Darum ist’s not, untertan zu sein, nicht allein um der Strafe willen,
sondern auch um des Gewissens willen. Derhalben gebet ihr ja auch Steu-
ern ... (Rém 13,1-3 und 5-6).

Der fruhe kritische Stachel gegeniiber politischer Obrigkeit wird hier in sein
Gegenteil verkehrt. Auch fur 6konomische Abhédngigkeiten gilt diese neue legi-
timierende Perspektive: ,,(W)er als Sklave berufen ist in dem Herrn, der ist ein
Freigelassener des Herrn* (1. Kor 7,22). Allgemein gilt: ,,Ihr Knechte, seid ge-
horsam euren leiblichen Herren mit Furcht und Zittern, in Einfalt eures Herzens

. nicht mit Dienst allein vor Augen, um den Menschen zu gefallen, sondern
als Knechte Christi, die den Willen Gottes tun von Herzen“ (Eph 6,5-6; s.a.
1. Tim 6,1-2; Titus 3,1-2). So werden die Reformiberlegungen des AT auf den
Kopf gestellt und eine gefiigige Sanftmitigkeit gepredigt. ,,Seid untertan aller
menschlichen Ordnung um des Herrn willen es sei dem Konig als dem Ober-
sten oder den Statthaltern, als die von ihm gesandt sind* (1. Petr 2,13-14).

Auch wird ein still-ergebenes Arbeitsethos unter ausdriicklichem Einschluf3
arbeitsfahiger Witwen (1. Tim 5,11 ff.) propagiert, damit diese nicht auf
dumme Gedanken kommen. ,,(W)ir horen, daf etliche unter euch wandeln unor-
dentlich und arbeiten nichts, sondern treiben unnitze Dinge. Solchen aber ge-
bieten wir ..., dafl sie mit stillem Wesen arbeiten und und ihr eigen Brot essen”
(2. Thess 3,11-12). Besonders den Griechen, um deren Einbezug es wesentlich
geht (Rém 2,9-11), wird Antiintellektualismus (1. Kor 2) und die Einfalt des
Herzens (Kol 3,22) abgefordert. Auch ist eine gewisse Infantilisierung der Ge-
meindemitgleider festzustellen, so wenn diese als Kindlein angesprochen wer-
den (2. Kor 6,13; 1. Joh 2). Die soziostrukturelle Kritik tritt fast vollstandig in
den Hintergrund, nur gelegentlich wird im Kanon der Verwerflichkeiten auch
die Geldgier genannt™.

Die Reichen werden, sofern sie (berhaupt Erwahnung finden, mit Samthand-
schuhen behandelt und Reichtum als nicht bedenklich fur die Gesellschaft und
den Glauben angesehen. ,,.Den Reichen dieser Welt gebiete, dal sie nicht stolz
seien, auch nicht hoffen auf den ungewissen Reichtum, sondern auf Gott ... daR
sie Gutes tun, reich werden an guten Werken, gerne geben, behilflich seien®
(1.Tim 6,17-18). An anderer Stelle wird den Knechten nachdriicklich Gehor-
sam gepredigt und den Herren dann kurz geraten: ,,lhr Herren, was recht und
billig ist, das erweiset den Knechten, und bedenket, dal auch ihr einen Herrn
im Himmel habt“ (Kol 4,1). Die Mehrzahl der Menschen soll mit Christus an-

70 1. Tim 3,3; 2. Tim 3,2, Titus 1,7; 1. Petr 1,7.
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gesichts des baldigen Endes (1. Petr 4,7; 2. Petr 3) leiden (Hebr 11,36-37) und
sich in Geduld iiben™.

Die groBe Ausnahme der nach der Apostelgeschichte folgenden Briefe und
der aus ihnen sprechende neue (Wirtschafts)Geist stellt der Brief des Jakobus
dar. Jakobus kritisiert die neue Mentalitdt in den Gemeinden, in denen Reiche
durch Statusemulation (mit goldenem Ring und herrlichem Kleid, Jak 2,2) ein
besseres Ansehen als die Armen gendssen. ,,Ihr aber habt dem Armen Unehre
getan. Sind es nicht die Reichen, die Gewalt an euch Gben und ziehen euch vor
Gericht?“ (Jak 2,6). Zwar ruft auch er zur Geduld auf, aber er spricht beherzt
Gericht Uber die Reichen: ,,Euer Reichtum ist verfault, eure Kleider sind von
Motten zerfressen ...” (Jak 5,2).

Den Abschlu8 der Bibel bildet die Offenbarung des Johannes, in der in phan-
tasievollen Bildern die Heraufkunft des Gerichts ausgemalt wird. Als Kritik
steht auch in ihr die Unzucht und der Gotzendienst im Vordergrund (Off 2,20
und 17). Gelegentlich finden okonomische Motive bei der Offnung der Siegel
Anklang, denen aber keine tiefere inhaltliche Aussage zukommt (Off 6,6 und
14,18). Nach wie vor scheint in der Endzeit soziale Stratifikation vorzuliegen,
alle sozialen Schichten sind gleich vom Endgericht betroffen’®. Uber den Unter-
gang Babylons klagen besonders die Unzucht treibenden Konige und die Kauf-
leute, aber auch Steuerleute, Seefahrer und Handwerker, die dank der Uppigkeit
der Stadt reich wurden. ,Weh, weh, du groRe Stadt Babylon, du starke Stadt, in
einer Stunde ist dein Gericht gekommen!* (Off 18,10).

Als Handelswaren finden Erwéhnung: Gold, Silber, Edelsteine, Perlen, Lein-
wand, Purpur, Seide, Scharlach, wohlriechendes Holz, Elfenbein, Erz, Eisen,
Marmor, Zimt, Salbe, Myrrhen, Weihrauch, Wein, Ol, Weizen, Tiere, Sklaven,
Obst, usw. (Off 18,12 ff.). Aus dem Text geht indirekt hervor, daf die freveln-
den Konige es eigentlich verdienten, fir die Kaufleute taucht keine Selbstver-
schuldungsannahme auf. Im neuen Jerusalem wird Gott abwischen ,,alle Tréanen
von ihren Augen, und der Tod wird nicht mehr sein, noch Leid noch Geschrei
noch Schmerz* (Off 21,4). Als Motiv der 6konomischen Wiederverséhnung, die
den Suindenfall und den Zwang zu anstrengender Arbeit rickgédngig macht, a3t
sich die Stelle lesen: ,,Ich will dem Durstigen geben von dem Brunnen des le-
bendigen Wassers umsonst. Wer (iberwindet, der wird es alles erben“ (Off 21,6-
7, &hnlich 22,17). Die Nahrung spendet der Baum des Lebens. ,,Auf beiden Sei-
ten des Stromes mitten auf der Gasse ein Baum des Lebens, der tragt zwolfmal
Frichte und bringt seine Friichte alle Monate, und die Blétter des Baumes die-
nen zur Heilung der Volker* (Off 22,2).

1 2. Kor 4,8-9; Gal 5,22; Hebr 10,36-37.
72 Und die Konige der Erde und die GroRen und die Obersten und die Reichen

und Gewaltigen und alle Knechte und alle Freien verbargen sich in den Kluften und
Felsen an den Bergen* (Off 6,15).
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X. Gegenwart und Zukunft

Noch jenseits des Revisionismus der Kirchenvéter (Viner 1978) steht eine in
der Neuzeit besonders von Nordamerikanern vertretene Position’®, die die
christliche Ethik mit dem Geist des Kapitalismus gleichschaltet (Novak 1996;
siehe auch die Kritik an Novak von Roberts 1993 und Preston 1991, sowie die
Diskussion in Davies [Hg.] 1993). Abgeklarte Varianten berufen sich gerne auf
die Parabel der Talente (Mt 25,25) und die Tatsache des fundamental Bdsen im
Menschen (Gen 8,20), mit dem man rechnen misse. Verwiesen wird auf das
nicht hintergehbare Faktum einer komplex-pluralen, nicht christlich strukturier-
ten Welt und die Annahme, dal} das Kkapitalistische System und eine Wachs-
tumsgesellschaft eine Mehrzahl ethischer Ziele annéhernd erflllt, verknlpft mit
der Annahme, dal’ ,a rising tide lifts all boats‘. Ferner wird argumentiert, dai3
sich Uber die konkrete Ausgestaltung der Verteilungsgerechtigkeit kaum Uber-
einkunft erzielen lasse und schlieflich Samuels Warnung vor dem Konigtum
(1. Sam 8) als ein Pladoyer fur einen Minimalstaat aufgefalt werden konne
(Bainbridge 2001).

Am Beispiel der Diskussion um ein von den amerikanischen Bischdfen vor-
geschlagenes stakeholder-Modell kommt Bainbridge zu dem Ergebnis: ,,(I)t is
consistent with the Christian world view to insist that a realistic social order
must be designed around principles that fall short of Christian ideals ... absent
the shareholder wealth maximization norm, both boards and courts will lack a
determinate metric for assessing options. Instead, stakeholder decisionmaking
models inevitably lead to indeterminate results ... Absent clear standards, direc-
tors will be tempted to pursue their own self-interest (2002, 22-23). Jegliche
Einbettungen im Stile des AT erhéhen in dieser Sicht nur die Agency-Kosten.

Den Gegenpol bilden die Vertreter einer strukturkonsequenten Erneuerungs-
bewegung. Nach ihrer Ansicht dirfen sich Christen heute ruhig angesprochen
fuhlen als Korinther der Gegenwart, als reiche Christen, die es sich gut gehen
lassen ohne groRere Ricksicht auf die Armen und Verdammten dieser \Welt
(1. Kor 11,20-29; Freire 1971; Gutiérrez 1992; Cardenal 1985; Boff 2002;
Miranda 1974 und Monz 1995).

Als Beispiel einer radikalen Gegenwartsreform im Geiste der Bibel schlagt
Sider das folgende Gedankenexperiment vor, das heute auch z.B. in Form der
,Jubilee for Africa‘-Initiativen Widerhall findet: ,,Es dirfte kein schlechter Ge-
danke sein, das Jubeljahr einmal auszuprobieren. Es dauerte etwas Uber fiinfzig
Jahre, bevor das Volk Gottes seinen Besitz gleichmé&RBig unter sich verteilt hatte.
Wir koénnen uns das Jahr 1980 [sein Buch erschien zuerst 1977] wahlen, um

73 Zur US-amerikanischen widerspriichlichen Doppelorientierung (Gott und Mam-
mon) siehe die interessante empirische Studie und soziologische Deutung von Wuth-
now (1994).
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uns ein wenig Zeit fur die Vorbereitungen zu lassen. 1980 wirden die Christen
in der ganzen Welt ihre Aktien, Wertpapiere und ihr Einkommen, das sie aus
ihrem Besitz und Geschaft beziehen, in einen Topf werfen und es gleichmaRig
neu verteilen ... Zweifellos wiirde ein solches Handeln eine Menge Verwirrung
stiften und Spaltungen hervorrufen. Aber gute Absichten sind selten leicht in
die Tat umzusetzen® (Sider 1978, 86).

Es besteht kein Zweifel, dal® christliche Motive auch in der gegenwaértigen
internationalen Bewegung der Globalisierungsskeptiker eine zentrale Rolle spie-
len, geht es ihnen — fast in biblischer Formulierung — auch darum, ,,den Kran-
ken zu helfen, die Opfer der Diskriminierung zu schitzen und allen Leidenden
ein besseres Leben zu ermdglichen” (Moore 2003, 277). Die groRe Hoffnung
vieler bedeutender Okonomen bestand darin, das 6konomische Problem in den
Hintergrund treten lassen zu konnen, fir den Fall der Befriedigung der absolu-
ten Bediirfnisse und der Uberwindung der relativen 6konomischen Emulations-
bedirfnisse (Veblen 1994/1899).

Der Mensch wére dann frei, ,,to return to some of the most sure and certain
principles of religion and traditional virtue — that avarice is a vice, that the
exaction of usury is a misdemeanour, and the love of money is detestable, that
those walk most truly in the paths of virtue and sane wisdom who take least
through the morrow. We shall once more value ends above means and prefer
the good to the useful ... the delightful people who are capable of taking direct
enjoyment in things, the lilies of the field who toil not, neither do they spin“
(Keynes 1972/1928-1930, 330-331). Trotz aller Skepsis Uber den Einfluss der
Bibel auf die sakularisierte Gesellschaft (Fuhrmann 2002): Die das Okonomi-
sche transzendierende Hauptbotschaft des alten und neuen Testaments’ ist auch
nach dem Jahr der Bibel (2003) weiterhin lebendig.

Abstract

The Economy in the Bible

The paper presents and discusses the economic elements in the Old and New
Testament. It first delineates the political and socio-economic development of
the Israelites in the early transitory stage of hunting/gathering and agriculture.
Second, the normative aspects of work (including God’s creation of the world)
are described. Third, the concepts of individual and collective property and
taxes are discussed. Fourth, the social problem and poverty is highlighted.
Fifth, it is shown that a normative economic style can be extracted from the
Old Testament with the key elements of freedom and solidarity. To guarantee a

4 Siehe als Beispiel die Initiative ,,erlassjahr.de*.
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certain social homogeneity the measures to tame the distributional effects of the
free play of market forces are described (the jubilee, etc.). Sixth, the eschatolo-
gical economic style of the New Testament with the central motive of opulence
is highlighted. Seventh, the different vision of Paulus (waiting and patience) and
its implications for the implicit economic style are presented. Finally, the vi-
sions of the Old and New Testament are briefly related to present-day problems
and programs.
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Die Wirtschaft in der Bibel
Kommentar zu dem Beitrag von Helge Peukert™

Von Hans G. Nutzinger, Kassel

I. Das Prinzip der ,,Sinneinheit* der Bibel

Ich stimme uneingeschrankt dem von Helge Peukert im Anschluss an Gris-
wold (1999) hervorgehobenen Prinzip der ,,hermeneutical charity” zu, mit dem
der Autor zwei gleichermaBen unfruchtbare Extrempositionen vermeidet: Zum
einen verfallt er nicht der Verlockung des unmittelbaren ,biblizistischen“ Zu-
griffs auf einzelne Textstellen, die dann ohne Riicksicht auf den zeitlichen und
inhaltlichen Kontext und die Architektur unterschiedlicher Gesichtspunkte, die
jeweils zur Geltung kommen, als unmittelbare Rezepte fiir die Ausgestaltung
individuellen Lebens und kollektiven Zusammenlebens herausprépariert werden
sollen. Zugleich erliegt er auch nicht der umgekehrten Gefahr, die verschiede-
nen biblischen Texte einfach als beliebige historische Dokumente aufzufassen,
denen Uber den jeweiligen konkreten Anlass keinerlei generelle Bedeutung zu-
kommt; gegen eine solche historisierende Aufldsung in kontingentes Archivma-
terial spricht schon die Tatsache, dass es sich ja bei der Bibel um einen Kanon
bestimmter ausgewahlter Texte handelt, die einen besonderen Status beanspru-
chen: Uber den jeweils konkreten Anlass hinaus wird etwas allgemein Giiltiges
gesagt, ,,wie es denn geschrieben steht”, aber was das in der konkreten histori-
schen Situation bedeutet, muss jeweils neu bestimmt werden.

* Fur hilfreiche Diskussionen nicht nur dieses Beitrages, sondern der biblischen
Botschaft allgemein, und das Uber einen Zeitraum von mehr als zwolf Jahren, danke
ich besonders Herrn Pfarrer Rudolf Kremers (Heidelberg). Weiterhin bin ich meiner
Schwester Verena Nutzinger (Neckargemind), Herrn Dekan i.R. Gerhardt Langguth
(Mosbach) und meinem emeritierten Koélner Kollegen Hans Willgerodt sowie Prof. Dr.
Hans Albert (Heidelberg), Prof. Dr. Heinz Frisch (Frankfurt/M.), Dr. Karoly Henrich
(Frankfurt/M.), PD Dr. Thomas Petersen (Heidelberg), Herrn Oberlandeskirchenrat
Réhring (Kassel) und weiteren, hier nicht namentlich aufgefilhrten Leser(inne)n fir
hilfreiche Hinweise und Anmerkungen zu Dank verpflichtet. Verbleibende Fehler ge-
hen leider trotzdem allein zu meinen Lasten. — Da ich im vorliegenden Kommentar
vor allem die unterschiedlichen Perspektiven skizzieren mochte, die das Alte und das
Neue Testament jeweils im Hinblick auf den Sachbereich , Wirtschaft“ einnehmen,
verzichte ich auf eine eingehende Auseinandersetzung mit der theologischen Literatur
sowie einen umfangreichen textkritischen Apparat.
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Auf das generelle Thema Helge Peukerts ,,Wirtschaft in der Bibel*“ angewen-
det, bedeutet dies: Die Heilige Schrift des Alten und Neuen Testaments liefert
keine unmittelbaren Rezepte fiir die konkrete Ausgestaltung einer Wirtschafts-
ordnung, sondern nur bestimmte ethische Maximen, an denen die Qualitat einer
Wirtschaftsordnung gemessen werden kann. Sie ist aber gegenlber wirtschaftli-
chen Erscheinungen keineswegs indifferent und aussagenlos, sondern entwickelt
immer wieder bestimmte Gesichtspunkte, unter denen wirtschaftliches Handeln
sowohl auf individueller als auch auf kollektiver Ebene zu betrachten und zu
bewerten ist.! Dass dies allerdings im Alten Testament in grundsatzlich anderer
Weise geschieht als im Neuen Testament, ist mein wesentlicher Einwand gegen
Helge Peukerts ansonsten auferordentlich eindrucksvolle Behandlung der The-
matik und wird in Abschnitt 4 n&her dargelegt.

I1. Gerechtigkeit als Zentralbegriff
des Alten Testamentes

Mit der Darstellung wirtschaftlicher Vorgange und wirtschaftlicher Leitideen
im Alten Testament, die Helge Peukert auch in ihrer Entwicklung und in ihrem
inneren Zusammenhang sehr gut illustriert, bin ich nicht nur im Wesentlichen
einverstanden, sondern ich finde sie, von einigen wenigen, eher marginalen
Punkten abgesehen (vgl. dazu den folgenden Abschnitt), insgesamt sehr gut ge-
lungen und inhaltlich Uberzeugend. Etwas stérker kénnte man den Begriff der
Gerechtigkeit (zedaga) als Zentralbegriff des Alten Testamentes herausarbeiten.
Das neutestamentliche Doppelgebot der Gottes- und Né&chstenliebe (Mt 22, 37—
40) ist eine konzentrierte Zusammenfassung des Gebotes der Gottesliebe (,,Hore
Israel, der Herr, unser Gott, ist ein einiger Herr. Und du sollst dem Herrn die-
nen, deinen Gott liebhaben von ganzem Herzen, von ganzer Seele, von allem
Vermdgen*, Dtn 6, 4-5) und der Nachstenliebe (,,Du sollst Deinen Néachsten
lieben wie dich selbst; denn ich bin der Herr®, Lev 19,18). Offenkundig wird
hier die Selbstliebe der Menschen als problemlos vorausgesetzt, denn sie wird
zum MaBstab der geforderten Néchstenliebe, die nicht einfach ethisches