Das Goldene Kalb und seine Verehrer
traf Gottes Zorn. Geld ist heute zum
ungreifbaren Computerspiel geworden,
dem seine Schopfer immer dhnlicher
werden. Der Vergotzung unterliegt es
nicht minder. Wo begegnet ihr heute

heiliger Zorn?

® Seit dem Ende des Jahres 1989 gehort das
Stichwort »Globalisierungg zum Alltagswort-
schatz. In Ost und West, in Nord und Siid tritt die
das Zentrum des Kapitalismus bildende Grof-
ideologie des Okonomismus als umfassende
Erklarungsbasis und unhintergehbarer Interpre-
tationsrahmen des gesellschaftlichen und priva-
ten Lebens auf. Unter Okonomismus verstehe
ich hier eine Anschauung, die zwar mit dem
Anspruch wertfreier, an den Sachzwéngen ori-
entierter Rationalitdt auftritt, dabei aber die
tkonomische Effizienz im Sinne einer Zweck-
Mittel-Rationalitdt zum obersten Entschei-
dungskriterium verabsolutiert und eine daraus
folgende, nahezu uferlose Unterordnung aller Le-
bensformen, politischen Prozesse und gesell-
schaftlichen Strukturen unter ihre Auffassung
von Rationalitét betreibt.

Effizient ist, was in Relation zu den einge-
setzten Mitteln den groften Nutzen verspricht.
Nutzen aber heilit in letzter Instanz Geld oder
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Anmerkungen zum kapitalistischen Gétzendienst

mehr Geld und dessen Verwandlung in Kapital.
Denn Geld wird dort zum Kapital, wo es die
Macht bekommt, sich aus sich selbst heraus zu
vermehren und wo es nur zu diesem Zweck
durch Investitionen oder Spekulationen tétig
wird. Das Taschengeld des Lehrlings und der
Goldring des Besuchers des Wiener Opernballs
sind kein Kapital, auch wenn letzterer vielleicht
sein Feldzeichen sein soll.

Der Okonomismus ist der schier bodenlose
Glaube an die aus der Selbstvermehrung des Gel-
des als Kapital sich ergebende [llusion eines un-
endlichen Lebens in Fiille. Die Mdrkte sind die
Orte, auf denen sich diese Illusion ihre schein-
bare Bewahrheitung holen kann. Die Ideologie
des Okonomismus gipfelt daher in einer Meta-
physik des Marktes, welche besagt, dass der
Markt alles kann, was er kénnen soll, wenn man
ihn nur ungehindert vermarkten 1dsst. Gestérkt
durch die ungeheuerliche Vermehrung des spe-
kulativen Kapitals prasentiert sich diese Ideologie
heute als alles bestimmende Wirklichkeit.

Dieses Selbstverstéandnis des Kapitalismus
als Religion und nicht nur als Religionsersatz hat-
te Walter Benjamin schon 1926 durchschaut,
ohne damals flir seine hellsichtige Analyse Zu-
stimmung zu ernten. Ich méchte hier seine Uber-
legungen einerseits durch Beobachtungen und
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Gedanken aus der Tradition der biblischen Mam-
mons- und Gotzenkritik ergénzen sowie ande-
rerseits durch eine Bestimmung des Ursprungs
der Allmachtstendenzen und damit der Gétzen-
formigkeit des Kapitals.

Der Kult des Goldes

® Eindriicklich und erschreckend markiert die
Geschichte vom Tanz um das Goldene Kalb im
32. Kapitel des Buches Exodus innerbiblisch den
Anfangspunkt und die Leitmotive einer radikalen
Bearbeitung des Gegensatzes zwischen dem aus
der Knechtschaft befreienden, aber unsichtbaren
Gott und dem gldnzend sichtbaren und Sicher-
heit gewdhrenden Gold/Geld als Konkurrenten
im Kampf um die Anhénglichkeit des mensch-
lichen Herzens. Der Text erzéhlt, dass das Volk
Israel lange auf Mose warten muss, der sich im
Zwiegesprach mit dem Allerhéchsten befindet
und die beiden Tafeln mit den Zehn Geboten aus-
gehdndigt bekommt. Und da Vélker offensicht-
lich nicht gerne als Gesamtheit dariiber nach-
denken, welcher Weg der richtige ist, und auch
nicht lange in Geduld warten, bis gentigend Klar-
heit {iber die grundlegenden Normen des ge-
meinsamen Handelns herrscht, entscheiden sie
sich oft kurzerhand zu etwas, was ihnen unmit-
telbar einleuchtend, attraktiv und vorteilhaft er-
scheint.

So auch das Volk Israel. Die ungeduldigen
Volksgenossen verlangen von Aaron: »Auf, ma-
che uns einen Gott, der vor uns herzieht.¢ Es
gibt offenbar nichts, was nicht gemacht werden
kénnte. Auch Gotter sind in beliebiger Form und
in beliebiger Zahl von geschickten Arbeitern her-
stellbar. So einfach ist das, wozu da noch warten?

Dem Allerhéchsten bleibt das Treiben sei-
nes Volkes nicht verborgen. Er beschlieBt, dieses
verblendete und frevlerische Volk zu vernichten.
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Mose bringt Gott jedoch dazu, seinen Zorn ein-
zuddmmen und das weitere Vorgehen an ihn zu
delegieren. Mose steigt vom Berg herab und zer-
schmettert die Gesetzestafeln. Dann bemachtigt
er sich des Kalbes, das sie gemacht hatten, ver-
brennt es in einem Schmelzofen, zerstoBt die
Reste zu Staub, streut diesen auf Wasser aus und
ldsst die Israeliten das so praparierte Wasser trin-
ken. Und Mose ldsst dreitausend der Frevler
durch die Leviten umbringen.

Legt der Text damit nahe, dass Gott befiehlt,
rigoros das zu vernichten, was uns am Leben hin-
dert? Was unsere Lebensordnung zu vernichten
droht, muss zu Staub werden, es muss verstreut
werden. Das gleiche gilt aber auch fiir jene, die
die lebenszersttrenden Produkte herstellen. Eine
todliche Logik ist da auf allen Ebenen am Werk.

Kaum ist das Volk Israel dem Sklavenhaus
Agypten entronnen, da vergisst es seine Erfah-
rungen, seine Hoffnungen und seine Visionen.
Ausgerechnet in jener Stunde, wo der Gott Isra-
els jene grundlegende Weisung tibermitteln will,

» Verldsslichkeit
des Selbstgemachten {{

an der dieses Volk sich zu orientieren bis heute
nicht miide geworden ist, den Kern der Thora, da
féllt es zuriick in bedrohlichen resignativen Rea-
lismus. Es erliegt dem Glanz des Goldes und der
Verfithrungskraft des Gotzendienstes. Es er-
scheint einfacher, sich einen Gotzen zu machen,
als einem Gott zu folgen, der keine Ruhe l4sst
und unerbittlich zum Auszug aus verfremden-
den Verhéltnissen drangt.

Der Text zeigt auch die Verfiihrbarkeit der
Fiihrer des Volkes. Aaron wird zum ausfiihren-
den Gehilfen des Rufes nach der Herstellung von
handgreiflicher, sinnenfilliger, eindeutiger Ori-
entierung. Die Verldsslichkeit des Selbstgemach-
ten, besonders dann, wenn es eine goldene Aura
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hat, wird der driickenden Last des Selbstzwei-
fels und der Selbstverantwortung vorgezogen.

Mose zerstort das Gotzenbild nicht nut, son-
dern der buchstéblich atomisierte Gbtze muss
auch unter dem rigoros demonstrativen Diktat
einer Symbolhandlung vom Volk »konsumiert«
werden. Symbolisch wie real wird damit vorge-
fithrt, dass die an den Gotzen entdullerten und
von ihm angeeigneten Kréfte des Menschen
zuriickgewonnen und von den Subjekten wie-
der angeeignet werden konnen und dann auch
miissen.

So vollzieht sich nicht nur eine totale Ent-
machtung der Gotzen, es wird auch die Ent-
fremdung, in die der Mensch durch den Got-
zendienst verfillt, sichtbar und damit potenziell
umkehrbar gemacht. Indem Moses das Volk
zwingt, seinen »Gotzen zu fressenc, restituiert er
die Integritéit des Volkes per Konsum und Aus-
scheidung auf einem neuen Niveau. Der Gotze
muss zu dem werden, was er immer schon ist:
yTeufelskot« oder banaler und alltdglich brutaler
formuliert: einfach ScheiGle.!

Der Tanz ums Goldene Kalb ist zu einer ste-
henden Metapher geworden, die seitdem in der
durch die christlich-jiidische Tradition geprégten
Geistesgeschichte haufig Anwendung gefunden

% Entmaterialisierung des Geldes {{

hat. Ich glaube, dass wir auch heute diese Meta-
phorik weiter benutzen kénnen, um die Bewe-
gungsform zu beschreiben, die das Kapital den
Einzelnen und den Vilkern vorschreibt, das Ka-
pital, das an die Stelle des Goldes getreten ist und
mittlerweile selbst wiederum durch unsicht-
bares Geld abgeldst wurde.

Wer sich dem Tanz ums Goldene Kalb, der
ja eine geschlossene Kreishewegung ist, entzieht,
produziert sozusagen eine gesellschaftliche Kreis-
laufstérung. Die Wichter des Kapitalkreislaufes
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werden immer sehr schnell auf diese Stérung auf-
merksam und reagieren ebenso empfindlich wie
brutal. Der Storende gilt als gestort, wird ent-
weder diszipliniert oder stillgestellt oder ver-
wahrt oder ausgegrenzt oder getotet.

Mose zerstorte das Goldene Kalb. Er ver-
brannte es im Schmelzofen. Aber er totete auch
die Frevler. Dieser Handlungsimperativ diirfte
uns ferne liegen, aber wir sollten diese Konse-
quenz des Zornes Gottes nicht vergessen.

Geld als Anspruch

® Geld ist heute nicht mehr Gold. Es glénzt
nicht mehr, es blinkt nur noch, wenn wir an die
Elektronik und die Bérse denken. Geld ist auch
nicht von sich aus schon Mammon oder Kapital.
Aber wann wird es dazu? Geld bedeutet Macht,
aber wer verleiht sie ihm? Welche Funktionen
des Geldes sind bedrohlich? Wann wird aus Geld
Mammon oder Kapital? Fragen {iber Fragen. Auf
einige méchte ich wenigstens so weit eingehen,
dass klar wird, warum Gold/Geld/Kapital als sol-
che nicht nur ékonomische GroBen sind, son-
dern auch heute notwendigerweise Gegenstand
prophetischer und damit kritischer theologischer
Reflexion.

Geld dient als Tauschmedium, als Zah-
lungsmittel, als Wertmafstab sowie als Wertauf-
bewahrungsmittel bzw. Schatzbildner. Mit der
Schatzbildung taucht dabei eine neue Dimension
des Wirtschaftens auf, die sich zu einer eigenen
Sphire verselbstandigt: Waren werden nicht lan-
ger verkauft, um andere dafir kaufen zu kon-
nen, sondern der Verkauf dient der Schatzbil-
dung, die sich als Geldvermehrung darstellt und
diese zum Selbstzweck werden ldsst. Nicht der
Giitertausch und die Versorgung mit Produkten,
sondern die Geldvermehrung, der Gewinn, der
Profit werden damit zum obersten Zweck der
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Produktion und des Handels. In der kapitalis-

tischen Produktionsweise verschwindet die un-
mittelbare Schatzbildung als Bereicherungsform
zugunsten der Kapitalakkumulation, d.h. die an-
gehduften Schétze werden méglichst schnell in
Mehrwert abwerfendes Kapital verwandelt, also
investiert, auf die »Bank gebracht« usw. Uber die
Zinsen verwandelt sich der Schatz in das sich
scheinbar selber vermehrende Finanzkapital.

Hier zeigt sich die Tendenz der Entmateria-
lisierung des Geldes, die in die Totalisierung sei-
ner reinen Zeichenhaftigkeit umschldgt. Diese
Tendenz erreicht heute ihren Héhepunkt in der
Digitalisierung des Geldes. Geld wird zu einer
reinen Information. Diese gibt Auskunft iiber An-
spriiche und Machtverhdltnisse. Weil Geld nur
noch sich selber meint, nur noch Zeichenfunkti-
on ist, kann es sich auch als solches vermehren.
Dadurch entsteht der Eindruck, dass seine Ver-
mehrung eine Schopfung aus dem Nichts dar-
stellt. In Wirklichkeit entsteht der Effekt der
Geldvermehrung durch die Weiterschreibung ei-
ner Zeichenreihe. Zeichenreihen aber sind be-
liebig verldngerbar. Gleichzeitig gestattet sie heu-
te mit Hilfe der Computer die blitzschnelle Ver-
mehrung des Geldes durch Spekulationen, da
hierzu nur noch die entsprechenden elekirischen
Signale nétig sind.

Mehr Geld bedeutet jedoch immer auch
mehr Anspruch auf reale Giiter, Leistungen etc.
Insofern hat die reine Zeichenvermehrung un-
geheure Konsequenzen. In den neu gebildeten
Vermdgen ist der zukiinftige Anspruch auf die
Produkte fremder Arbeit und damit auf die Le-
bensleistung anderer Menschen akkumuliert.

Geld und Vergesellschaftung

® Dadurch, dass Geld die Tauschpartner auf
dem Markt zusammenbringt, ist es auch ein ent-
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scheidendes Medium der Vergesellschaftung.
Die im Laufe der Geschichte dabei sichtbar wer-
dende Tendenz zur Monetarisierung und damit
Vermarktung aller Lebensbereiche kann man po-
sitiv oder negativ einstufen.

»Indem das Geld immer weiter in alle Le-
bensbereiche eindringt, holt es die Dinge, Leis-
tungen und Menschen ... an einen Kreislauf he-
ran. Geld hat etwas unglaublich Verbindendes,
Kollektivierendes. ... Das Geld schafft sogar ein
Forum der formalen Gleichheit aller Wirt-
schaftssubjekte im Tauschverkehr. ... Man sieht
es dem Geld eben nicht an, woher es kommt —
und damit {iberbriickt es die Standesunterschie-
de. Geld braust insofern als Apostel der Demo-
kratie und der Gleichheit durch die Welt —wo es
auf Geld ankommt, verlieren alle religidsen, po-
litischen, sozialen, nationalen Vorurteile und Ge-
gensdtze ihre Wirkung, «2

Nicht ganz so begeistert, ja im Gegenteil
duBerst kritisch beurteilt Karl Marx diese Verge-
sellschaftungsleistung. In den 6konomisch-phi-
losophischen Manuskripten von 1844 heift es:
»Das Geld ist der Kuppler zwischen dem Be-
diirfnis und dem Gegenstand, zwischen dem Le-
ben und dem Lebensmittel des Menschen. Was
mir aber mein Leben vermittelt, das vermittelt
mir auch das Dasein des anderen Menschen fiir
mich. Das ist fiir mich der andere Mensch. [...]
Was ich qua Mensch nicht vermag [z. B. weil ich
Zu schwach, zu dumm oder zu hésslich bin usw.
K. E], was also alle meine individuellen Wesens-
kréfte nicht vermdgen, das vermag ich durch das
Geld. Das Geld macht also jede dieser Wesens-
krafte zu etwas, was sie an sich nicht sind, d.h.
zu ihrem Gegenteil. «3

Der Mensch wird wesensméBig zum Geld-
erwerber oder Geldbesitzer. Geld ist nicht nur
Zeit, sondern auch Macht. Auch Liebe und
Kunst, ja sogar die religitsen »Dienstleistungen«
(Kasualien und Sakramente) erhalten durch Prei-
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se oder Gebiihren ein Geldéquivalent, werden
kiuflich und damit in ihrem Wesen zerstort.
Geld regiert die Welt, doch die so regierte Welt
hat damit aufgehort eine menschliche und damit
auch eine gottwohlgeféllige zu sein.

Psalm 115 und der Cyberspace

® Psalm 115 gilt in mehrfacher Hinsicht als
ein zentrales Dokument der Gotzen- und Ideo-
logiekritik. Ich bin der Meinung, dass er eine Ein-
sicht enthélt, die tiber die bei den Propheten
geldufige Gotzenkritik, in der sie uns immer wie-
der neu einschworen auf die Erkenntnis, dass die
Gotzen Nichtse und Gebilde von Menschenhand
sind, hinausfiihrt.

Zentral fiir diesen Text ist, dass er den Pro-
duktionsprozess der Gotzenherstellung, das Pro-
dukt und seine Wirkungen in eins sieht: »lhre
Gotzen aber sind Silber und Gold, gebildet von
Menschenhand. Sie haben einen Mund und kdn-
nen nicht reden, sie haben Augen und sehen
nicht. Sie haben Ohren und kénnen nicht horen,
sie haben eine Nase und riechen nicht. Sie haben
Hénde und kénnen nicht greifen, sie haben Fiilte
und gehen nicht, es kommt aus ihrer Kehle kein
Laut. Ihnen gleichen, die sie gebildet, und jeder,
der ihnen vertraut.¢ (Ps 115,4-8)

Der Produktionsprozess ist radikal, denn er
erfasst die Korperteile des Menschen und vor al-
lem seine Sinnesorgane. Zunichst werden die
Sinne unfdhig gemacht, ihre urspriinglichen
Funktionen wahrzunehmen, so wie jemand, der
nur mit dem Auto féhrt, das ZufuBgehen verlernt
und dann zum Joggen Zuflucht nehmen muss.
Der néchste Schritt ist, dass die Sinneserfahrung,
wenn nicht ganzlich ausgeldscht, so doch per-
vertiert wird, womit auch die anschauliche Er-
kenntnis sich in eine abstrakte verwandelt oder
ganz verschwindet.
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Durch die Produktion der Gotzen und der
Gitzenbilder findet im Menschen nicht nur eine
Verkehrung seiner Gesinnung, sondern an ihm
als sinnlich die Welt erfahrendes Wesen eine Am-
putation eben dieses Sinnes- und Wahrneh-
mungsapparates statt. Entsprechend heifit es in
Vers 8, nachdem in den Versen 5-7 die totale
Sinn(en)losigkeit dieser Gotzen geschildert wur-
de: »Thnen gleichen, die sie gemacht.«

Wir begegnen damit einem Grundgedanken
der Ideologiekritik, der bei Marx in &hnlicher
Form, wenn auch in einem anderen Sprachge-
wande und mit analytischer Ausfiihrlichkeit auf-
taucht. Die verkehrte Welt erscheint deswegen
als verkehrte, weil wir sie verkehrt sehen. Und
umgekehrt: Wir sind so, wie wir sehen, d. h. wir

yydem dhnlich, was sie anschauen {{

gleichen dem, was wir geschaut und begriffen
haben, und sind deswegen auch so schlecht da-
riiber aufzukldren, dass das Geschaute die Din-
ge auf dem Kopf zeigt und uns damit irrefiihrt.

Der Dichter William Blake hat in dem Ge-
dicht »Jerusalem¢* diesen Psalm ausgelegt
und daraus eine ganze Kommunikationstheorie
entwickelt. Sein Grundgedanke ist, dass die
Menschen dem dhnlich werden, was sie an-
schauen und machen. Sie machen sich zu dem,
was sie gemacht haben, nicht umgekehrt. Die
Gotzen bekommen deswegen auch nicht
menschliche Eigenschaften, sondern die Men-
schen nehmen die Eigenschaften der Mach-
werke ihrer Hande an.

Das lésst sich ausdehnen bis auf die gegen-
wartige informationstechnologisch dominierte
Produktionsweise, die dabei ist, nicht nur die
menschlichen Produkte, sondern auch die [den-
titdtsstruktur des Menschen auf eine bestimmte
Informationsmenge zu reduzieren. Wir gleichen
dem, was wir gemacht haben. Am Ende
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schrumpft unsere Identitdt auf die Zeichenmen-
ge unseres Gen-Codes zusammen, aus dem jede
Spur der Transzendenz getilgt ist. Wir bleiben
damit zwar identifizierbar, haben aber alles ver-
loren, was einst mit Geist oder Seele begrifflich
anzudeuten versucht wurde. Uber allem
schwebt nun nicht mehr der Geist Gottes, son-
dern die »virtuelle Informationswolke¢ des Cy-
berspace.>

Wenn die sinnliche Wahrnehmung ver-
schwunden ist, sieht man nattirlich auch nicht
mehr das Leid dieser Welt und kann nicht mehr
erkennen, worin der Unterschied zwischen Gott
und Gold liegt. Es beginnt der in den Tendenzen
der so genannten Informationsgesellschaft auf
seinen Hohepunkt gelangte Prozess der Ver-
wandlung des Wissens in Informationsspeiche-
rung und der Ersetzung der Wirklichkeit durch
ihre Simulation also bereits in der Herstellung
von Gotzen und Fetischen in den Stammesge-
sellschaften. Eine lange Tradition scheint heute
siegreich ihr Ziel erreicht zu haben.

Dein Reich komme

® Mit dem Verschwinden der Gétzenbilder
und der Transformation des Kultes des Goldes in
die Allmacht eines immer mehr »vergeistigteng,
weil immateriellen Geldes wurde aber der Zorn
Gottes nicht gegenstandslos, denn diese geistige
Macht des unendlich vermehrbaren elektronisch
gespeicherten Computergeldes verlangt mehr
Opfer als seine materiellen Vorginger jeweils zu

"Vgl. zur Verwendung der
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fordern in der Lage waren. Die alles bestimmen-
de Macht des digitale Form annehmenden Gel-
des stellt deswegen eine neue Herausforderung
dar, weil sie keiner goldenen Stiere mehr bedarf.
Als schlechte Unendlichkeit konkurriert sie un-
vermittelt mit der wahren Unendlichkeit Gottes.
Das macht es so schwer, die prophetische Kritik
am Gotzendienst direkt auf Markt, auf Geld, auf
Kapital, insbesondere auf Spekulationskapital,
also Optionen, Futures und wie diese Derivate
alle heiBen mogen, unmittelbar anzuwenden.

Die menschliche Selbstamputation durch
den Gotzendienst beginnt bei der Sinneswahr-
nehmung und hort auf beim Denken. Das Geld,
das nur noch zur Selbstdarstellung dient und jede
gegenstandliche Bedeutung verloren hat, macht
auch den Menschen bedeutungslos. Der Mensch
wird &hnlich dem, was er verehrt. Der Tod des
Menschen ware dann moglicherweise die letzte
Phase des Todes Gottes, dessen Feststellung bei
Nietzsche die Kehrseite der Einsicht in das
Wesen des Kapitalismus und seiner Wirkungs-
gesetze darstellt.

Das Geld prdsentiert sich in dieser Form
nicht l&nger als ein goldenes Kalb oder eine Kai-
serstatue; es bleibt aber der absolute Widerpart
der Religion. »Dein Reich komme, Mammonc,
das ist das tdgliche Gebet der neoliberalen Got-
zenpriester und ihrer Messdiener. Dagegen soll-
ten wir vielleicht immer noch die Vaterunser-Bit-
te setzen: »Zu uns komme Dein Reich¢. Doch
dieses Reich wird nicht kommen, wenn wir ihm
nicht den Weg bereiten. Offnen wir dem Zorn
Gottes dazu eine Tiir? Es ist an der Zeit.
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