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Die religiGsen
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soziologischer
Institutionstheorien

I

Von Beginn der sozialen Organisation der Mensch-
heit an ist die Religion in allen bekannten Kulturen
in den Aufbau des sozialen Lebens des Menschen
hinein verwoben. Die ganze Geschichte hindurch
war sie eine der zentralen sozialen Institutionen;
das gilt ebenso fiir eine Dotfgesellschaft im vor-
literarischen Stadium, wie fiir eine exotische orien-
talische Stadt oder eine betriebsame moderne
Industriemetropole. Jacob Burckhardts Satz, Reli-
gio praecipuum humanae societatis vinculum (die
Religion ist das wesentlichste Band der mensch-
lichen Gesellschaft) ist offenbar nicht weit von der
Wahrheit entfernt.!

Soziologisch definiert ist Religion ein institu-
tionelles System iibergeordneter Glaubensvorstel-
lungen von einer transzendentalen Wesenheit (oder
ihrem funktionalen Aquivalent), die von den Mit-
gliedern einer Gruppe geteilt werden und die Sinn-
struktur fiir die Existenz des Menschen auf der
Welt und im Kosmos abgeben. Die Religions-
soziologie erforscht die hiufig sehr subtilen und
bedeutungsvollen gegenseitigen Bezichungen zwi-
schen Religion und sozialer Struktur sowie zwi-

Katholiken in iiberseeischen Lindern, Vgl. El Catolicismo, decano
de la prensa colombiana: Epoca VII, Nr. 1190, 8. Oktober 1967.
16 Vgl. den Aufsatz von J. B.Metz in dieser Nummer.

Ubersetzt von Dr. August Berz

GUSTAVO PEREZ-RAMIREZ

Geboren am 31.Oktober 1928 in Medellin (Kolumbien), 1952 zum
Priester geweiht. Er studierte an der Gregoriana und an der Uni-
versitit Lowen und doktorierte in politischen und sozialen Wissen-
schaften, ist Prisident des kolumbianischen Verbandes der Soziolo-
gen, Direktor des kolumbianischen Instituts fiir soziale Entwick-
lung (ICODES) seit 1963. Er veroffentlichte verschiedene Arbeiten
iiber das Priesterproblem in Lateinamerika.

schen Religion und sozialen Vorgingen. Als solche
befal3t sie sich nicht mit der Feststellung der inne-
ren Wahrheitsanspriiche der iibergeordneten Glau-
bensvorstellungen, auf denen die Religion fest ge-
griindet ist. Sie befaBt sich vielmehr in erster
Linie mit den Auswirkungen der Religion und der
religiosen Institutionen auf die historisch-soziale
Erfahrung des Menschen und die Entwicklung
der menschlichen Gesellschaft und Kultur.?

Zunichst die gebriduchlichsten Definitionen der
Begriffe «Institution» und «Institutionalisierung».
Der Begriff Institution bedeutet in der Soziologie
zweierlei: Auf der einen Seite bezieht er sich auf
eine relativ formale und permanente soziale Orga-
nisation und Vereinigung, die mehr 6ffentlichen
als privaten Interessen dient und das in einer aner-
kannten, ordentlichen und bestindigen Weise; auf
der anderen Seite bezieht er sich auf die abstrakte
Reihe von Werten und Praktiken, sowie die aner-
kannte Weise der Fithrung von Geschiften. Eine
Institution ist daher sowohl eine Art von Assozia-
tion als auch, bzw. oder eine Reihe formalisierter
Werte, Praktiken und Verfahren.: Das groBte
offentliche Interesse gilt der Erhaltung der sozialen
Ordoung wie der kulturellen Werte, die wesent-
lich sind fiir den Bestand der Gruppe; und Grup-
pen, die solche Interessen fordern und vertreten,
sind daher die wichtigsten Gruppen. Institutionen
dieser Art sind Regierung, Ehe, Kirche, Erzie-
hung usw.

Unter Institutionalisierung ist sowohl der Pro-
zel3 der organisatorischen Gestaltung als auch die
Bildung einer bestimmten Reihe von Werten ver-
standen. Der Begriff bezeichnet also den Prozel
der Entwicklung geordneter, stabiler und sozial
integrierter Formen und Strukturen aus relativ un-
stabilen, nach wenig genauen Handlungstypen ge-
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formten, und die schrittweise Eingliederung der
gewandelten oder neu gewonnenen Werte, Prak-
tiken und Verfahren, die das Ergebnis dieses Pro-
zesses sind.+

Bei der Religion umfaBt die Institutionalisie-
rung drei wichtige Stadien.s (1) Das Stadium des
Organisationsbeginns: In diesem Stadium sam-
melt der Griinder einer Religion seine Anhinger
durch seine charismatische Autoritit und Lehre
und legt den Grund fiir den neuen Kult. (2) Das
Stadium der formalisierten Organisation: Wenn
ein charismatisch begabter Griinder-Fiihrer stirbt,
miissen seine Schiiler irgendeine Form religidser
Organisation einfithren zur Erhaltung der Aura
des urspriinglichen Charismas des Griinders. Es
wird durch religiose Symbole und Rituale «routi-
nisierty («veralltiglicht»); die urspriingliche Lehre
wie der Glaube werden der Nachwelt und den neu
HinzustoBenden durch eine mehr oder minder
systematische Schulung und Sozialisierung weiter-
gegeben. (3) Das institutionelle Stadium: In die-
sem Stadium entwickelt die Organisation ihre eige-
nen, besonderen Lehren, Werte und Verfahren
(d.h. religiose Dogmen und Liturgie). Sie dient
als Bezugsgruppe (reference group) fiir die Einzel-
mitglieder, die am Ende die Organisation nicht
als Werkzeug betrachten, sondern als Selbstzweck.
SchlieBlich entwickelt in diesem Stadium die Orga-
nisation ihren eigenen Stil und ihre besondere so-
ziale Zusammensetzung, indem sie Mitglieder aus
einem bestimmten Sektor sozialer Gruppen und
Klassen anwirbt. Die Identifizierung mit dem for-
malen politisch-sozialen System wird stirker um
ihres eigenen Weiterlebens willen. «Die Konformi-
tit mit den «Folkways> und Sitten der Gesellschaft
ist typisch, selbst in Dingen, bei denen ein eindeu-
tiger Konflikt mit den Implikationen des amt-
lichen Dogmas und der Glaubensvorstellungen
der Kirche besteht.»® Das ist das Stadium des
«institutionalen Dilemmas», mit dem sich bisher
jede groBere Religion der Welt auseinanderzuset-
zen hatte.

Unsere Ausfithrungen gelten dem Prozef3 und
den Problemen der Institutionalisierung der Reli-
gion im Lichte der gegenwirtig giiltigen soziolo-
gischen Theorie. Speziell sollen darin die folgen-
den Aspekte der Institutionalisierung der Religion
untersucht werden: (1) der ProzeB der organisato-
rischen Entwicklung; (2) die Organisationstypen,
die sich im Verlauf dieses Prozesses ergeben (d. h.
das Kontinuum Kirche-Sekte); (3) das Auftau-
chen einer Reihe eigener Werte und Praktiken
ciner Religion, die darauf folgende Spannung mit

dem Wertsystem der gréBeren Gesellschaft, in de-
ren Bereich sie existiert, und die anschlieBende
Anpassung an dieses.

II

Es gibt zwei Haupttheorien iiber Ursprung und
Entwicklung religioser Organisation. Die eine ist
sehr stark Max Weber verpflichtet, die andere
vorab Ernst Troeltsch.

Die webersche Theotie erliutert und durch-
leuchtet vor allem die eben erwihnten Stadien (1)
und (2) des Institutionalisierungsprozesses, wih-
rend Troeltsch stirker auf das institutionelle Sta-
dium eingeht, in dessen Verlauf verschiedene Ty-
pen religioser Organisation auftauchen als Brgeb-
nis der Konfrontation zwischen den neu erstehen-
den religiosen Werten und dem Wertsystem der
groBeren Gesellschaft, innerhalb derer die neu-
gebildete Religion lebt. Auf den folgenden Seiten
wollen wir uns kurz mit beiden Konzeptionen aus-
einandersetzen; dazu soll ferner eine Abwandlung
des Modells von Troeltsch vorgelegt werden.

(A) Die webersche Kongepiion: Religitse Organi-
sation entwickelt sich fiir gewohnlich aus spezifisch
religiosen Erfahrungen der Griinder und ihrer un-
mittelbaren Schiiler heraus. Aus diesen Erfahrun-
gen entsteht eine Art religidser Vereinigung (asso-
ciatton). Eine derartige religise Erfahrung des
Griinders hebt sich von der gewohnlichen mensch-
lichen Erfahrung ab, weil sie charismatische Er-
fahrung ist. Die Entwicklung bleibender Formen
aus dieser charismatischen Etfahrung heraus ist
ein anschauliches Beispiel fiir das, was Max Weber
«Veralltiglichung des Charismas (routinization)»?
nennt. Religiose Organisationen sind typisch fiir
alle zu einem bestimmten Zeitpunkt gegriindete
Religionen, die immer mit einer charismatisch be-
gabten Gestalt und einem Kern unmittelbarer
Schiiler beginnen. Das reine Charisma gibt es nur
im ProzeB der Grindung und des Entstehens der
Religion (Stadium 1). Mit dem T'od des charisma-
tischen Griinders entsteht eine Kontinuititskrise;
das Problem, wie die urspriingliche Lehre weiter-
zugeben ist, wird akut. Weber meint, wenn das
Charisma nicht ein rein voriibergehendes Phino-
men bleiben, sondern den Charakter einer stindi-
gen Beziehung fiir eine weiterexistierende und sta-
bile Gemeinschaft annehmen solle, miisse sein
Charakter eine grundlegende Wandlung erfahren.®
Denn eine charismatische Autoritit ist ihrem We-
sen nach unstabil, und ihre Umwandlung in eine
institutionalisierte Fithrung ist absolut notwendig
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fiir den Weiterbestand der Gruppe. Die Sicherung
dieses Weiterbestandes der Gruppe und der Konti-
nuitit der urspriinglichen Autoritit und Lehre des
Griinders erfordert nun den ProzeB der Symboli-
sierung und «Veralltiglichung» des Charismas.
Daher stellt in der Theorie Webers die Veralltagli-
chung desCharismas einensehr grundlegenden Pro-
ze} bei der Institutionalisierung der Religion dar.
Dieser ProzeB schlieBSt folgende Elemente in sich:
die Entwicklung von gottesdienstlichen Modellen
(z.B. Rituale und Liturgien); das Entstchen von
Glaubensvorstellungen und theologischen Syste-
men; und die Entwicklung von Assoziationsfor-
men (Stadium 2).9

Ritual und Liturgie sind hiufig Ausdriicke so-
zialer Werte, die sich ebenso um wichtige Lebens-
phasen, wie Geburt, Pubertit, Heirat, Tod usw.
gruppieren, wie um das Gedichtnis des Lebens des
Griinders. Als solche haben alle Religionen als
Eigentiimlichkeit ein sakramentales Ritual fiir den
Lebenszyklus.’® Im Laufe der Zeit gehen Entfal-
tung und Standardisierung des gottesdienstlichen
Ritus — z. B. der Messe oder der Liturgie — schritt-
weise weiter. Dieser Kult wird zugleich zur Wie-
der-Vergegenwirtigung der urspriinglichen Er-
fahrung und zum Weg, auf dem die Teilnehmer
am Gottesdienst ihre Beziehung zum Heiligen zum
Ausdruck bringen.® Der Kult ist daher eine so-
ziale Handlung, in der die Gruppe ihre Bezichung
zu den geheiligten Gegenstinden und durch sie
zum Transzendentalen neu aktualisiert, dadurch
ihre eigene Solidaritit stirkt und ihre eigenen
Werte bestitigt.™

Kurz gesagt: Der ProzeB der Institutionalisie-
rung ergibt sich aus dem Bediirfnis nach Stabilitit
und Kontinuitit und der Notwendigkeit, Gehalt
und Wesen der religiosen Autoritit und Glaubens-
vorstellungen zu erhalten. Das Griindungscharis-
ma wird in das Amtscharisma verwandelt, und die
relative Spontaneitit der vorherigen Periode wird
durch institutionalisierte Formen ersetzt.!3

(B) Die Konzgeption von E.Troeltsch: Wenn der
eben beschriebene Gedankengang Webers sich mit
dem charismatischen Ursprung der Religion und
der spiteren Umwandlung des Charismas vom
personalen Charakter zu institutionellen Symbolen
(d.h. Rituale, Glaubenssysteme und Organisation)
befaft, setzt sich Ernst Troeltschs Theorie mit den
einzelnen soziologischen Voraussetzungen aus-

einander, unter denen verschiedene Typen reli-
gioser Organisation auftreten. Seine Theotrie be-
trifft also das institutionelle Stadium der Religion,
wie es in der Einfiihrung dargestellt wurde.

Nach den Stadien (1) und (2) der Institutionali-
sierung sieht jede in einem historischen Augen-
blick gegriindete Religion sich dem Problem ge-
geniiber, ihre Beziehungsform der vorhandenen
politisch-sozialen ~Struktur anzupassen. Und
Troeltsch vertritt den Standpunkt, eins der wich-
tigsten Kriterien fiir die verschiedenen auftreten-
den religiosen Organisationen hinge von ihrer
Reaktion auf die Gesellschaft ab. Er unterscheidet
bei den méglichen Typen religioser Organisatio-
nen zwei Modelle: (1) Die Kirche als Typ einer
religiésen Organisation, welche die Macht der
weltlichen Gesellschaft anerkennt, in der sie exi-
stiert. Sie hilt es daher fir notwendig, mit der
Welt zu leben, in der Absicht, sie schlieBlich fiir
die Religion zu gewinnen. Sie verzichtet weder auf
einen Versuch, die Welt zu beeinflussen, noch setzt
sie ihre Stellung aufs Spiel, indem sie sich unmit-
telbar zu den existierenden weltlichen Michten in
Widerspruch setzt. Diese Reaktion liBt sich im
wesentlichen als KompromiB und Anpassung
qualifizieren. — (2) Die Sek#e als Organisationtyp,
der diese Welt als vollkommen siindhaft betrachtet
und jede Hoffnung auf ihre Erlésung aufgibt. Um
die Reinheit des religiosen Ideals zu erhalten, mufl
daher die Religion nach ihrer Auffassung sich von
der Gesellschaft fernhalten.™+ Dieses zweiteilige
Modell und die jeweiligen Eigentiimlichkeiten der
beiden Typen, aus denen es zusammengesetzt ist,
sind in Abbildung 1 tabellarisch dargestellt.

(C) Abwandlung des Modells von Troeltsch. Ob-
wohl Troeltschs Modell als Begriffsschema fiir
heuristische Zwecke zweifellos niitzlich ist, hat es
doch auf verschiedenen Seiten Kiritik ausgelost.
Man witft ihm vor, seine Grundkonzeption sei viel
zu statisch und mehr unter dem Gesichtspunkt
zwischen beiden Typen bestehender polarer Ge-
gensitze als unter dem des groBen, beide umfassen-
den Ganzen gesehen, so daf} es jede Moglichkeit
dynamischer Bezichungen in beiden Richtungen
zwischen den beiden Typen von vornherein aus-
schlieft. Die Idee eines solchen zweibahnigen
Bezichungsverhiltnisses zwischen Kirche und
Sekte wurde zunichst von H.Richard Niebuhr
eingefiihrt.’s
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Tabelle 1
Vergleiche Kirche-Sekte: Typologie und Eigentiimlichkeiten

Kirche

Sekte

Theologische Eigentiimlichkeiten :

. Sie betrachtet die Gesellschaft als siindig, hilt es

aber fur notwendig, mit ihr zusammenzuleben.

. Bereitschaft zur Annahme einer Theologie und

einer religidsen Bildung.

. Diesseitige Zielsetzung und Perspektive.

4. Relativ starke Betonung von Ritualen und Li-

- L

—n

turgie.

. Flexiblere und aufgeschlossenere Interpretation

der Bibel.

. Betonung der sozialen Ethik und der sozialen

Beziehungen.

I.

2.

2
4.

5.

6.

Betrachtet die Gesellschaft als unerldsbar, daher
muB sie sich von ihr zuriickziehen.
Geringschitzung und Abneigung gegen die
Theologie; betonter Evangelismus.

Jenseitige Zielsetzung und Perspektive.
Ablehnung formalisierter Rituale.

Buchstibliche Interpretation der Bibel.

Nebenamtliche Laien-Amtstriger, ohne spe-
zielle Ausbildung,.

Prsychologische Eigentiimlichkeiten :

. Asketischer Rationalismus und Zuriickhaltung

im kultischen Verhalten.

. Relative Duldsamkeit mehrdeutigen Haltungen

gegeniiber.

. Mehr oder weniger ausgeprigte «auf den ande-

ren» ausgerichtete personlichkeitsorientierte
Haltung.

. Relatives Fehlen von Bitterkeit und Zorn dieser

Welt gegeniiber.

. Relativ unautoritir.

1.

4.

5.

Hohe Emotionalitit und freier Ausdruck der
Gefiihle werden gefordert.

. Unduldsamkeit jeder mehrdeutigen Haltung

gegeniiber.

. Mehr oder minder puritanische, «innengerich-

tete» Orientierung.

Enttiuschtheit und Verbitterung dieser Welt
gegeniiber.
Streng autoritir.

Politische Eigentiimlichkeiten:

- Willige Anerkennung der weltlichen Autoritit

und Arrangement mit der faktisch gegebenen
Macht.

. Unterwerfung unter die Machtstruktur in Zei-

ten des Konfliktes oder der Verfolgung.

. Ein hohes MaB von Anteilnahme am politischen

Bereich.

. Bindung an die biirgerlichen Freiheiten.

I.

2.

3.
4.

Ablehnung der weltlichen Autoritit und non-
konformistische Haltung der herrschenden
Machtstruktur gegeniiber.

Widerstand gegen die Machtstruktur in Zeiten
des Konfliktes und der Verfolgung.

Nur geringe Anteilnahme.

Geringe Unterstiitzung der biirgerlichen Frei-
heiten.

Soziologische Eigentiimlichkeiten :

. Anhingerschaft unter den Besitzenden.

. Offene Mitgliedschaft.

. Hoch organisierte Biirokratie.

- Betonung des Amtscharakters hauptamtlicher,

ausgebildeter Amtstrager.

. Ein hoher Grad von Institutionalisierung.
. Weitgehende Integriertheit in das herrschende

wirtschaftlich-soziale System.

. Erworbener Status inihrem gegenwirtigen wirt-

schaftlich-sozialen System.

T
2,
3,
4.

5t
6.

7
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Anbhingerschaft der Enterbten.

Geschlossene Mitgliedschaft.

Mindestmal3 von Biirokratie.

Betonung der individuellen moralischen Hal-
tung und der ungelenkten Selbst-Tatigkeit.
Geringer Grad von Institutionalisierung.
Geringe Integriertheit in das wirtschaftlich-
soziale System.

Erworbener Status in ihrer Subkultur (z. B. Spi-
ritualitit).
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Nach Niebuhr erscheint die KompromiBbereit-
schaft der Kirche einer Anzahl non-konformisti-
scher Mitglieder eines Tages als VerstoB gegen
ihre religitse Tradition und ihre Glaubensgrund-
sitze. Sie l6sen sich daraufhin von ihrer Mutter-
kirche und bilden eine neue religivse Gruppe.
Eine solche neugebildete Gruppe zeigt anfangs
einen ausgeprigten Sektencharakter mit eigenen,
deutlich unterschiedenen Selbst-Definitionen. Da-
bei vermeidet sie geflissentlich die Ziige der Kir-
che, von der sie sich gelost und die sie verurteilt
hat. Sie neigt dazu, als Voraussetzung fiir die Mit-
gliedschaft eine Konversion zu fordern und das
beruflich ausgeiibte Amt, wie die theologische
Schulung niedrig zu bewerten. Im Anfangsstadium
nehmen solche Sekten ihre Mitglieder groBenteils
aus der Schicht der «sozial Enterbten». Doch kén-
nen nach Niebuhrs Auffassung solche Sekten selbst
wieder zu Kirchen werden, da (1) eine Sekte, wenn
sie stark nach neuen Mitgliedern suchen muB, ge-
zwungen ist, ihren Glauben zu «verwissern» und
Menschen aufzunehmen, die nicht wirklich enga-
giert sind; (2) die erste Generation der Mitglieder
aus wahrhaft Bekehrten mit einer festen Uberzeu-
gung bestand, wihrend in der zweiten Generation
das Problem entsteht, da fiir diese eine stirker for-
malisierte und organisierte religitse Sozialisation
erforderlich wird; und da (3) die organisierte Form
religivser Gruppen, die aus der sozialen Depriva-
tion (im Unterschied zur wirtschaftlichen) entste-
hen, dazu neigt, im Laufe der Zeit mehr kirchen-
ihnlich zu werden, weil die Grundtendenz des
sozial Deprivierten (d.h. desjenigen, der unter sei-
nem Statusverlust und dem Mangel an Macht und
EinfluB leidet) im tiefsten eher dahin geht, sich der
groBeren Gesellschaft anzupassen, als sich von ihr
fernzuhalten oder sie — umgekehrt ~ vollkommen
umzuwandeln. Folglich neigt er aber auch dazu,
solche institutionelle Regelungen anzunehmen, die
der groBeren Gesellschaft méglichst weitgehend
entgegenkommen und dienlich sind.’ Der Proze
der Umkehr tritt dann ein, wenn die Verwisserung
der Glaubensvorstellungen und der religitsen Pra-
xis sowie die wachsende Anpassung und die zu-
nehmenden Kompromisse mit den Wertideen der
weltlichen Gesellschaft am Ende auf einige der
Eifrigsten erniichternd wirken. Dann brechen sie
aus der kirchenihnlich gewordenen Organisation
ihrerseits aus und bilden wieder eine Sektenbewe-
gung. Das Begriffspaar Kirche-Sekte bildet also
kein statisches aus zwei Teilen zusammengesetztes
Modell, sondern ein Modell beiderseitiger dyna-
mischer Bezogenheit, in dessen Rahmen sich der

Ubergang Kirche-Sekte-Kirche in einem stin-
digen Kreislauf wiederholt.

In den Veteinigten Staaten sind im Anschluf an
Niebuhrs Konzeption noch weiter detaillierte Mo-
difikationen des Modells von Troeltsch entwickelt
worden. So liBt sich zum Beispiel die Idee, die
Kirche sei eine religiose Organisation, in die der
Mensch hineingeboren wird, wihrend er einet
Sekte aus eigenem Antrieb und EntschluB beitrete,
in Amerika kaum anwenden. Ganz dhnlich ver-
wischt der schnelle wirtschaftliche Aufstieg des
Dutchschnittsamerikaners in der Neuen Welt auch
die Unterscheidung zwischen Kirchen und Sekten
aufgrund der verschiedenen sozialen Schichten,
aus denen sie ihre Mitglieder gewinnen. So legt
J.Milton Yinger eine aufs hochste verfeinerte und
geistvolle Abwandlung des urspringlichen Mo-
delles von Troeltsch vor.'7 In seiner funktionalen
Interpretation der Religion entwickelt er eine
sechsstufige Einteilung und Klassifizierung. Die
beiden Kriterien, die seiner Typologie zugrunde-
liegen, sind: der Grad der Inklusivitit (inclusi-
veness) der Mitglieder einer Gesellschaft — und det
Grad der Aufmerksamkeit fiir die Funktion der
sozialen Integration im Vergleich zu der Funktion
der personlichen Bediirfnisse.’® Seine drei ersten
Typen entsprechen im groBen und ganzen dem
Kirchen-Typ Troeltsch, die drei letzteren seinem
Sekten-Typ.

(1) Die universale Kirche stirkt fiir gewohnlich
die soziale Integration und befriedigt viele Persén-
lichkeitsbediirfnisse der Einzelmenschen aus allen
Schichten. Thre Mitglieder werden in ihr geboren
oder zumindest als Kinder getauft. Da die Autori-
tit nicht an der Personlichkeit des amtierenden
Religionsdieners (d.h. des Priesters) haftet, kann
sie die Personlichkeitsverschiedenheit aufheben
und eine universale Giiltigkeit des religiosen Am-
tes beanspruchen («Veralltiglichung des Charis-
mas»). Die romisch-katholische Kirche im 13.
Jahrhundert ist ein anschauliches Beispiel dafiir.

(2) Die Ecclesia ist etwas der universalen Kirche
recht Ahnliches, erreicht aber keinen so grofen
Teil der Menschheit wie diese. Sie ist fast wie eine
universale Kirche, die in das Stadium der Erstar-
rung eingetreten ist. Das Beispiel hierfiir sind die
heutigen Staatskirchen in den nordischen Lindern.

(3) Die Bekenninis- oder Klassenkirche befindet
sich in grundsitzlicher, aber nicht vollstindiger
Ubereinstimmung mit der Machtstruktur der Ge-
sellschaft. Sie hat sich zwar mit der politischen
Macht in der Gesellschaft gut arrangiert, doch
liegt in ihrem Verhiltnis zueinander die Moglich-
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keit einer Spannung. Sie ist im grofen und ganzen
cine Kirche der «Schichtenbildung» in dem Sinne,
daB sie die Bildung bestimmter Klassen-, Rassen-
und Nationalgruppen fordert. Die meisten prote-
stantischen Kirchen der Mittelklasse in Amerika
gehoren zu dieser Kategorie.

(4) Die anerkannte (established) Sekte ist ein Pro-
dukt von Sekten und Kulten. Typisch fiir sie sind
Reformideen und gesteigertes Interesse an den
MiBstinden der Gesellschaft sowie an den Pro-
blemen der personlichen Schuld und der emotio-
nalen Angst. Sekten, die aus einer ethischen Uber-
zeugung heraus eine Protesthaltung einnehmen
(z. B. Quilker, Mennoniten, usw.), iiben besondere
Anziehungskraft auf reformerisch-idealistische
Personlichkeiten aus; Sekten dagegen, welche die
personliche Wiedergeburt und eine innere Hal-
tung des Pietismus betonen, zichen Menschen an,
die von Schuld- und Angstgefiihlen bedringt sind.

(5) Die Sekte bemiiht sich, gewisse Situationen
auf einem von drei Wegen zu bewiltigen. Die
Moralische Aufrustung ist das Beispiel fiir eine
Sekte, welche die soziale Machtstruktur eher azn-
erkennt als ablehnt; denn ihrem Glauben nach sind
die Hauptgriinde fiir die vorhandenen Probleme
cher in den persénlichen Stinden und Fehlern zu
suchen, als in den sozialen und wirtschaftlichen
Mifstinden in der Gesellschaft. In manchen Sek-
ten der niederen Klassen, wie bei den frithen
Wiedertiufern, liegt der Ton auf einer gggressiven
Feindschaft gegen eine schlechte Gesellschaft und
in Zusammenhang damit aof einem sozialen
Reformprogramm. Die fiir die Sekte charakteri-
stischste Reaktion aber ist folgende: erlassen und
Meiden der Welt, Ersatz der Freuden und Vergnii-
gungen dieser Welt durch Werte und Hoffnungen
der jenseitigen. In ihrer der Gesellschaft gegen-
tiber eher indifferenten als gegnerischen Haltung
neigt dieser Sektentyp mehr als die gesellschafts-
feindlichen Typen dazu, sich im Laufe der Zeit zu
einem kirchlichen Bekenntnis zu entwickeln. Diese
Distanzierung von der Welt als Verhaltensmodell
ist den Holiness-, Pfingst- und Adventistengrup-
pen gemeinsam.

(6) Der Kult steht in der Typenliste auf der ent-
gegengesetzten Seite wie die universale Kirche.
Zahlenm#fBig ist er klein, dazu kurzlebig und eng
in seinen Interessen wie etwa dem Gewinn mysti-
scher Erfahrung usw. Im biirokratischen Sinne
besitzt er fast gar keine Organisation. Er blitht in
groBen stidtischen Zentren — das heilt an Plitzen
mit starken Bevélkerungszusammenballungen, die
aber kulturell heterogen und unpersonlich sind —

wo die sozialen Verinderungen grof3 sind und mit
grofBer Schnelligkeit vor sich gehen. Viele von den
neuen Zuwanderern zu diesen Metropolen, das
heiBt die erst kiirzlich aus den Landgebieten ein-
gestrémt sind, finden die vorhandenen Kirchen
allzu formal und ausdruckslos. Sie finden eine neue
Identitatsquelle im Kult.

Und schlieBlich ist vor kurzem eine Untersu-
chung von Glock und Stark erschienen, die fiir alle
von besonderem Interesse ist, die sich mit dem
Problem Religion und Gesellschaft eingehender
auseinandersetzen. Die Autoren vertreten den
Standpunkt, notwendige Voraussetzung fiir das
Entstehen einer beliebigen, organisierten sozialen
Bewegung, gleich ob religitser oder weltlicher
Art, sei eine Situation, in der der Mensch eine
Deptivation empfindet. Die Hauptfrage, die Glock
und Stark zu beantworten suchen, lautet: Wann
und unter welchen Umstinden tendiert eine solche
soziale Bewegung dahin, religiosen bzw. weltlichen
Charakter anzunehmen. Wihrend Troeltsch, Nie-
buhr und Yinger sich mit dem Hauptmechanismus
zur Losung von Enttduschung- und Verlusterleb-
nissen in der Form einer religitsen Reaktion be-
faBt haben, untersuchen Glock und Stark einen
solchen Mechanismus der «Spannungsbhewilti-
gung (tension management)» sowohl dutrch eine
religiose als auch durch eine politische Reaktion.

Ist ein geschirftes Empfinden fiir wirtschaftliche
Deprivation vorhanden, so etfolgt die Lésung mit
grofter Wahrscheinlichkeit in der Form einer
Sektenbewegung, wenn folgende Bedingungen er-
fullt sind: (1) Das Deprivationsgefiihl ist bei einem
geniigend groBen Bevolkerungsteil lebendig; (2)
die Losung wird in erster Linie in Form eines Aus-
gleiches in der anderen Welt gesehen (d.h. eine
Projektion von Hoffnungen in die zukiinftige Welt;
Eirsatz irdischer Werte durch neu eingefiihrte reli-
giose «Umwertung der Werte»); (3) Alternativ-
l6sungen durch institutionelle Mittel werden nicht
gesehen; (4) es ersteht eine effektive charisma-
tische Fiithrung mit einer neuen Idee zur Schaffung
einer Bewegung aus dem vorhandenen Depriva-
tionsgefihl. Sind diese Voraussetzungen nicht er-
fiillt, so etfolgt der Losungsversuch mit grofter
Wahrscheinlichkeit im weltlichen Bereich, — das
heiBt konkret: Wenn das Wesen der Deprivation
von denen, die sie erleben, als innerweltlich und
sozial wirtschaftlich erkannt und empfunden wird,
und wenn sie die Macht haben oder das Gefiihl,
sie hitten die Macht, sich unmittelbar damit aus-
einanderzusetzen und die Griinde fiir diese Depri-
vation zu beseitigen.™®
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Vollkommen unwissentlich und im Verborge-
nen wirkt die neue Sekte im Sinne einer Dimpfung
des beginnenden sozialen Protestes und des Depri-
vationsbewultseins durch den ProzeB der «Um-
wertung der Werte».2 Die Sekte schafft einen Weg,
auf dem ihre Mitglieder zu einer Transzendierung
ihrer Deprivationsgefiihle gelangen, indem sie an
deren Stelle das Gefiihl setzen, auf religiosem Ge-
biet etwas erreicht zu haben und fur die kiinftige
Welt ein besonderes Heilsprivileg zu besitzen.
Mitglieder solcher Sekten vergleichen sich mit den
ibrigen Menschen nicht mehr im Hinblick auf
ihre weltlichen Werte, sondern vielmehr vom
Standpunkt ihres eigenen iiberlegenen religiésen
Status und einer neuen Reihe religicser Werte aus,
in denen sie leben. Religiose Losungen koénnen
daher vermutlich das Gefiihl fiir die eigene Depri-
vation mildern und eine witksamere Kompensa-
tion dafiir schaffen, als die tatsichliche Beseitigung
ihrer innerweltlichen Griinde. Weltliche Losungen
dagegen streben nach institutioneller und struktu-
reller Anderung und Neuverteilung der Macht zur
Beseitigung der tatsichlichen Griinde fiir die
Deprivation.

Und schlieBlich nimmt — nach Glock und Stark
— der Mechanismus der Milderung auch der sozia-
len Deprivation (d.h. des Statusverlustes usw.)
ebenfalls eine weltliche oder eine religiése Form

an. Eine Reformbewegung - im Gegensatz zur
radikal-revolutioniren Bewegung - bildet ihre
weltliche Form. Die religicse Reaktion auf die
soziale Deprivation neigt dagegen stirker zu einer
kirchenférmigen als zu einer sektenformigen Aus-
prigung. Das Grundinteresse der sozial Deprivier-
ten ist nimlich vielmehr darauf gerichtet, sich der
groferen Gesellschaft anzupassen, als ihr zu ent-
flichen oder sich von ihr fernzuhalten; sie verwen-
den folglich ihre Hauptkraft auf die institutionel-
len Mittel zur Eingliederung in das Statussystem,
aus dem sie sich verdringt fithlen. Folglich neigen
sie ferner dazu, solche institutionelle Statusrege-
lungen zu treffen, die der gréBeren Gesellschaft
moglichst weitgehend entgegenkommen.?!

Zusammenfassend ist das typische Kennzeichen
der Theorie von Glock und Stark die Annahme,
daB Deprivation der zentrale Faktor beim Entste-
hen einer neuen Bewegung zu sein scheine. Die
organisationale Reaktion auf dieses Deprivations-
bewuBtsein kann dabei sowohl religios als auch
weltlich sein: Die Religion entschidigt dann die
Menschen fiir die Mingel, fiir die man keine direk-
ten Moglichkeiten der Abhilfe sieht; wihrend die
weltlichen sozialen Bewegungen versuchen, sie
zu bewiltigen.2 Die im vorherigen dargestellte
Diskussion 148t sich in der folgenden Tabelle zu-
sammenfassen (Tab. 2):

Tabelle 2

Deprivationsgefiihl und Formen der organisationalen Reaktion

Art der

i Form der Reaktion:
Deprivation:

Besondere Bedingungen:

1. Religiose Reaktion:
Sekts

1. Weit verbreitete Deprivation

2. Losung nur im transzendentalen Bereich ge-
sehen

3. Keine alternativen institutionellen Mittel ver-
fugbar

4. Wirkungsvolle Fuhrung

wirtschaftliche

2. Weltliche Reaktion:
Radikale politische Bewegung

1. Deprivation innerweltlich verstanden

2. Institutionelle Mittel zur Beseitigung der Utr-
sachen verfiighar

3. Witkungsvolle Fuhrung
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Art der . :
BT Form der Reaktion: Besondere Bedingungen:
Deprivation:
1. Religiose Reaktion: 1. Deprivation vothanden, doch das Ziel ist eine
Kirche Kompensation in der Zeit
2. Letztes Ziel ist die volle Erreichung des ent-
behrten Status und der damit verbundenen Pri-
vilegien
soziale

2. Weltliche Reaktion:
Reformbewegnng

1. Deprivation als solche empfunden, aber als ab-
stellbar betrachtet

2. Das Ziel ist daher die Modifikation des spezi-
fischen Systems und weniger seine Beseitigung

3. Binsatz institutioneller Mittel zur Erreichung
der Ziele

111

Die Soziologie und Anthropologie haben sich bis
zum heutigen Tag angelegentlich darum bemiiht,
festzustellen, ob und weshalb die Religion iiberall
in der menschlichen Gesellschaft anzutreffen ist —
doch nur relativ wenig unternommen, um die Art
und Weise der gegenseitigen Finwirkung und
nachfolgenden Spannung und des Konfliktes zwi-
schen den Werten der Religion und denen der
sozial-wirtschaftlichen Machtstruktur zu erfor-
schen.

Es ist eine interessante Tatsache, dafl die christ-
liche Kirche, obwohl sie hiufig und geraume Zeit
hindurch in ihrer frithen Geschichte hart verfolgt
wurde, niemals die Legitimitit der bestehenden
Institutionen des romischen Reiches bestritten hat.
Hier haben wir einen sehr frithen deutlichen Fall
fir die Doppeldeutigkeit und Ambivalenz im
christlichen Verhalten, die sich in (unter verschie-
denen sozio-historischen Bedingungen) wandeln-
den Formen bis auf den heutigen Tag fortsetzt.

Die neue religiése Organisation betrachtet sich
fiir gewohnlich, zumindest in ihrer Anfangsphase,
als dem vorhandenen politisch-sozialen System
tiberlegen, doch in einer Weise, die das effektive
Wirken dieses Systems, die eigentliche Grundlage
seiner Legitimitit und die herrschenden sozial-wirt-
schaftlichen Machtverhiltnisse nicht angreift.
Zwar bildet sie eine eigene, eigenstindige Gemein-
schaft, doch hat die Kirche zugleich immer die
legitime politische Autoritit anerkannt und sich
mit jhr arrangiert und selbst die vorhandenen

sozial-wirtschaftlichen Statussysteme gerechtfer-
tigt. Das wird am offenkundigsten in einer kriti-
schen Zeit #uBerer Bedrohung der politischen
Macht etwa durch Krieg oder Revolution.?3
Troeltsch untersuchte die institutionelle Span-
nung und Konfliktsituation zwischen Religion und
Gesellschaft in vier Hauptbereichen der rémischen
Gesellschaft: dem Familienleben, dem Bereich der
Politik und der Macht, dem Wirtschaftsleben und
dem Bereich des Lernens und der Bildung. Wir
sehen dabei die Quelle der Doppeldeutigkeit und
Ambivalenz des Verhalten der Kirche in allen vier
Bereichen: Die Ehe wird akzeptiert, doch die Ehe-
losigkeit als hohere Tugend angesehen; die vor-
handenen Autorititen werden als legitim betrach-
tet, doch die politische Macht fir das Christentum
als Wert gering veranschlagt; Arbeit und selbst
Handel werden als notwendig fiir die Gesellschaft
und das menschliche Wohlergehen hingenommen,
doch jede besondere Betonung des wirtschaft-
lichen Gewinnes ist fiir die christliche Seele ge-
fihrlich; Vernunfttitigkeit und Wissenserwerb
14Bt man gelten, doch nur soweit sie mit den christ-
lichen Werten und Glaubensvorstellungen in Ein-
klang stehen.2+ Troeltsch faBt die Probleme und
Schwierigkeiten der institutionalisierten Religion
(der Kirche) folgendermaBen zusammen: Die zen-
tralen Ideale und Werte des Christentums lassen
sich in dieser Welt nicht chne Kompromil} ver-
witklichen. Daher wird die Geschichte des Chri-
stentums eine Geschichte stindig neuen Suchens
nach diesem KompromiB, auf der anderen Seite
aber einer immer neuen Opposition gegen diesen

475



BULLETIN

Geist des Kompromisses.?s Was Troeltsch hier
sagen will, ist folgendes: Die Geschichte der
Kirche ldBt sich am richtigsten verstehen als Zu-
sammenspiel zweier einander widersprechender,
sich dabei aber in einem dialektischen ProzeB er-
ginzender Tendenzen: Kompromil mit der Welt
— Spannung mit der Welt. Dieses Bild, wie wir es
in der christlichen Geschichte sehen, liBt sich in
allen institutionalisierten religidsen Bewegungen
beobachten, ebenso aber auch in den chiliastischen
und — bzw. oder — den utopisch-reformistischen
politischen Bewegungen. Tatsichlich leiden alle
politischen oder religiésen Bewegungen, die sich
auf ein Ideal beziehen, das ethisch gesehen die
gegenwirtigen Bedingungen und Notwendigkei-
ten transzendiert und daher in der gegenwiirtigen
Situation ohne Kompromisse nicht zu verwirk-
lichen ist, unter einem solchen inneren Konflikt.26

Dieses «Dilemma der institutionalisierten Reli-
giony in ihrem Verhiltnis dem politisch-sozialen
System gegeniiber kann ein hochentwickeltes
Begriffsgebaude hervorbringen, von dessen Unter-
suchung aus die Sozialwissenschaften manches
Licht in das Problem der Wechselwirkungen zwi-
schen Religion und Gesellschaft auf der Bithne
unserer Zeit bringen kénnen.

Die jiidisch-christliche Religion oder zumindest
doch ihr christlicher Zweig ist eine «universali-
stische» Religion. Thre religids-moralischen Ge-
bote und Verbote werden ebenso wie ihr Heils-
angebot — zumindest grundsitzlich, wenn auch in
der Praxis nicht immer — allen Menschen ange-
boten, wenn sie glauben. Dabei spielt weder die
Rasse noch die Hautfarbe, der soziale Rang noch
sonst ein soziales Unterscheidungsmerkmal auch
nur die geringste Rolle. Jesu kategorisches und mit
universaler Verbindlichkeit ausgesprochenes Ge-
bot: «Du sollst nicht téten», ist der Beachtung
und Aufmerksamkeit wert. Dieses Gebot von uni-
versaler Geltung wird nicht durch irgendwelche
zeit- oder umstandsbedingte Qualifikationen mo-
difiziert, wie etwa die Notwendigkeit zu téten in
Zeiten des Krieges oder bei der Verteidigung von
Leben oder Eigentum. Nimmt man eine solche
Religion ernst, mit allen ihren Konsequenzen, so
wird man stindig daran erinnert, daB ihre For-
derungen und praktischen Anwendungen iiber
eine bestimmte Zeit, iber eine bestimmte Gemein-
schaft hinausgehen und von universaler Bedeu-
tung sind.

In deutlichem Gegensatz dazu beruht die poli-
tisch-soziale Ordnung, wie sie von den Inhabern
der Autoritit und Zwangsgewalt in der modernen

Gesellschaft reprisentiert wird, nicht auf Werten
von derart universaler Giiltigkeit, noch kann sie
jemals darauf beruhen. Vielmehr griindet sie sich
auf «partikulire» Wertvorstellungen. Sie muf3 not-
wendig der nationalen Souverinitit huldigen und
Interessen wie Sicherheit ihrer nationalen Gemein-
schaft verteidigen, aber auch die Unantastbarkeit
des Privateigentums oder bestimmter Klassenvor-
rechtejenach Lagerung des Falles. So hatdiese poli-
tisch-soziale Ordnung Kriege gefithrt im Namen
der Souverinitit, der Freiheit und der politischen
Integration; unverinderlich findet sie es notwen-
dig, zu dieser oder jener Form des Zwanges und der
institutionellen Gewaltanwendung gegen den Ver-
letzer der Briuche, der Gemeinschaft, des Eigen-
tums oder der nationalen Interessen zu greifen.
Die Todesstrafe ist ihrem Wesen nach ein institu-
tioneller Mord, doch die meisten Gesellschaften
iiben immer noch eine solche Form der institu-
tionellen Vergeltung dem Mérder gegeniiber und
berufen sich dabei auf die Wahrung der Interessen
und das Wohl der Gemeinschaft.

Grundsitzlich reicht die universalistische Reli-
gion iiber die engen und partikularistischen An-
spriiche einer nationalen politisch-sozialen Ord-
nung hinaus, und nicht selten stellt sie sich ihnen
in den Weg. Ein angesehener amerikanischer Reli-
gilonswissenschaftler, Milton Yinger, sagt dazu
folgendes: «...letzten Endes muB eine universa-
listische Religion, wenn sie konsequent gelebt
wird, an verschiedenen Punkten mit der Titigkeit
einer Gesellschaft, mit ihrem nur auf einen Teil
der Menschheit beschrinkten Interesse und ihrem
Ruf nach Zwang und Gewalt, in Konflikt gera-
ten.»27 Eine universalistische Religion begiinstigt
in ihrer kompromiBlosesten Form iibernationale
Bindungen, die hiufig den Forderungen der Zuge-
hérigkeit zu einem einzelnen Staat, auf die sich die
moderne Politik griindet, widersprechen und sie
transzendieren. Hier liegt ein wichtiger Faktor fiir
potentielle Konflikte und Spannungen zwischen
einer universalistischen Religion und einer parti-
kularistischen politisch-sozialen Ordnung. Die
moderne politische Gewalt verlangt als Regel
Loyalitit dem Staat oder der Partei gegeniiber. Die
universalistische Religion dagegen betont die
Loyalititsverpflichtung des Menschen einer Auto-
ritit gegeniiber, die iiber nationale Grenzen und
staatshiirgerliche Forderungen hinaus reicht. Nur
auf einer solchen Grundlage universalistischer
Konzeptionen konnen die religitsen Krifte der
Briiderlichkeit die Oberhand gewinnen.

In ihrer historisch-kulturellen Existenz gehort
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die Religion mit zum Mutterboden det Gesell-
schaft. Daher ist eine Art Gegensatzstellung mit
nachfolgendem KompromiBl geradezu zum Mo-
dell der Wechselwitkung zwischen Religion und
Gesellschaft geworden. Die Sekte bekennt sich
hiufig buchstiblich zu den ausdriicklich universa-
listischen Motiven der Religion, wihrend die
Kirche lernt, wo die Anspriiche der Religion und
Gesellschaft auseinandergehen, ihre Haltung zu-
gunsten der Gesellschaft zu korrigieren. Doch «die
Sekte erwiichst aus gewissen Aspekten der Lehren
der Kirche, und wenn sie im Strom der Geschichte
iiberleben will, so muB} sie wieder in eine Kirche
hineinwachsen».28 Diese paradoxe Tendenz er-
wiichst aus dem, was nach Yingers Meinung das
Hauptdilemma der Religion bildet, nimlich dem
Konflikt zwischen den Forderungen der religiosen
Ideale und den Anspriichen der weltlichen Inter-
essen. So haben die meisten universalistischen
Religionen so viele Kompromisse mit der politi-
schen Gewalt geschlossen, dafl ihre Existenz ge-
sichert ist. Diese Auseinandersetzung mit einer
politisch-sozialen Ordnung bildet ein sehr ernstes
Dilemma: Wenn die Religion allzu konsequent an
ihren universalistischen Idealen festhilt, kann sie
von einer ihr feindlich gesinnten politisch-sozialen
Ordnung beseitigt oder doch zumindest durch
eine weniger universalistische Religion ersetzt wer-
den; paBt sie sich aber den partikularistischen An-
spriichen und Interessen des herrschenden po-
litisch-sozialen Systems allzu stark an, so kann sie
viel von ihren hohen Idealen als universalistische
Religion einbiissen, die grundsitzlich jede mensch-
liche, endliche Institution dem absoluten gottli-
chen Urteil unterstellt.2? Aus diesem echten Di-
lemma entsteht die Anpassung der Religion an die
herrschende politisch-soziale Macht, unter Hint-
anstellung ihrer eigentlichen Grundsitze.
AuBerdem zeigt das einheitliche Glaubensver-
stindnis der universalistischen Religion in einer
hoch differenzierten, pluralistischen Gesellschaft,
in der eine Vielzahl sozialer Institutionen mitein-
ander im Wettstreit um die Loyalitit des Birgers
auf diesem oder jenem bestimmten Gebiet liegen,
die Tendenz, sich abzuschwichen. Heute kann
allein der Staat es sich leisten, totale Loyalitit zu
vetlangen — und er tut es auch. Die Religion da-
gegen wagt dies nicht, eben weil eine solche totale
Forderung allzuleicht die Loyalitit des Biirgers
anderen sozialen Gruppen oder Institutionen ge-
geniiber beeintrichtigen kénnte. Eine derart viel-
fache Mitgliedschaft wie wir sie in einer plurali-
stischen Gesellschaft erleben, kann aber auch ein

wirksames Mittel gegen das Aufkommen eines
uniformen totalititen Staatswesens sein. Auf der
anderen Seite schwicht sie durch ihre Eigenart
auch die Stirke sonstiger Institutionen, nament-
lich die der universalistischen Religion.

Die Geschichte des Christentums liefert dem
Religionswissenschaftler reichlich Beispiele fiir die
Anpassung der Religion an die herrschende poli-
tisch-soziale Ordnung. Ein Martin Luther, zu sei-
ner Zeit ein Muster des sogenannten religiGsen
Non-Konformismus, suchte Zuflucht bei den
deutschen Fiirsten, und es ist allgemein bekannt,
wie hart er die Bauernaufstinde gegen die herr-
schende Feudalordnung und Autoritit verurteilte.
Ja, er ermutigte sogar zu der gnadenlosen, brutalen
Unterdriickung solcher Aufstinde und segnete
deutsche Fiirsten fiir ihre Niederwerfung.s® Jean
Calvin, auf den sich als Griinder und geistigen
Vater die Reformierten Kirchen Europas, die
Kirche von Schottland, die presbyterianischen und
kongregationalistischen Kirchen in den Vereinig-
ten Staaten berufen, hat gleichfalls den Gehorsam
der weltlichen, politischen Autoritit gegeniiber
betont, indem er die institutionelle Gewalt als von
Gott eingesetzt heiligte.3 Ebenso bekannt ist es,
daB die Anglikanische Kirche in England die
Suprematie der britischen Krone anerkannt hat
und es heute noch tut. Hier in den Vereinigten
Staaten findet sich in der soziologischen Literatur
eine Uberfiille von Beispielen fiir die bequeme
Symbiose zwischen Christentum und politisch-
sozialer Gewalt. In einer solchen Symbiose wird
das Christentum fast mit dem American Way of
Life — der amerikanischen Lebensform — gleich-
gesetzt.3?

Max Weber hat die Symbiose der protestan-
tischen Ethik, oder doch zumindest ihres calvini-
stischen Zweiges, mit dem sogenannten Ethos des
Kapitalismus hervorgehoben. Er weist nach, daB
die reine Kapitalanhdufung nicht geniigte, um das
Ethos des modernen kommerziellen Kapitalismus
mit seiner Einwirkung auf alle Aspekte des Lebens
und alle sozialen Institutionen zu schaffen. Die
protestantische Ethik, so behauptet Weber, gab
die notwendige seelische Haltung der Arbeit ge-
geniiber, die zur Entwicklung des modernen
Kapitalismus fiithrte.33 Kurzum: Die iiberzeitliche
Dimension der jiidisch-christlichen Religion war
hinreichend sikularisiert und den zeitlichen In-
teressen einer kommerziellen Zivilisation ange-
glichen worden. Wenn Weber recht hat, miiBten
die protestantischen, vor allem aber die calvinisti-
schen Kirchen zum groBen Teil aus AngehGrigen
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der Bourgeoisie und der mittelstindischen Unter-
nehmerschaft bestehen, fiir die der Geist des Kapi-
talismus das beherrschende Credo ist. Man hat eine
Anzahl Untersuchungen angestellt, um dies her-
auszufinden. Drei von den beachtenswertesten
unter ihnen scheinen Webers Hypothese zu besti-
tigen. So stellt zum Beispiel Liston Pope’s Arbeit
fest, daf3 die Religion frither wie heute zu den her-
vorstechendsten Charakterziigen der amerikani-
schen Klassen- und Statussysteme gehort, und dafl
die Mitglieder der protestantischen Kirchen zum
groBen Teil aus der mittelstindischen Unternch-
merschaft stammen. Ja, interessanterweise hat sich
aus einer anderen Erhebung ergeben, daBl zwei der
ausgeprigtesten kalvinistischen Kirchen Amerikas
— die Presbyterianer und die Kongregationalisten —
unter den Mitgliedern ihrer Pfarreien den hochsten
Prozentsatz an mittelstindischen Unternehmern
haben.3+

Eine Untersuchung von Gerhard Lenski iiber
das religiose Verhalten in Detroit hat die aktive
Anpassung des Protestantismus an ein Ethos der
kommerziellen Zivilisation bestitigt. Lenski setzt
sich mit dem Problem der Kausalbeziehungen zwi-
schen Verhalten und Glaubensvorstellungen in
zwel institutionellen Bereichen auseinander: dem
der Religion und dem der wirtschaftlichen Ord-
nung. « Juden und Protestanten haben sich mit den
individualistischen, auf den Grundsitzen des Kon-
kurrenzkampfes beruhenden Mustern des Den-
kens und Handelns identifiziert, die mit dem
Mittelstand und, historisch gesehen, mit der pro-
testantischen Ethik oder ihrem weltlichen Gegen-
stiick, dem Geist des Kapitalismus, zusammen-
hiangen.»3s Der Protestantismus anerkennt nicht
allein die hertschende wirtschaftlich-soziale Ord-
nung in positiver Weise, sondern pafit sich auch,
wie es scheint, aufs engste an das Ethos des
Kapitalismus an und identifiziert sich mit ihm.

Aber auch die rémische Kirche bildet keine
Ausnahme von diesem allgemeinen Gesetz. In den
jingsten kritischen Auslassungen iiber die, wenn
auch vielleicht nicht als solche bewuBte, Beteili-
gung der Kirche an einem rein negativen Anti-
bolschewismus und ihre Duldung des Voélker-
mordes, der im zweiten Weltkrieg in Europa ver-
iibt wurde, ist zweifellos ein solcher Fall von kirch-
licher Akkommodation angesprochen.36

Auf der anderen Seite jedoch hat die ganze Ge-
schichte hindurch die universalistische Religion
im Streit mit partikularistischen Interessen, An-
spriicchen und Praktiken der weltlichen, politisch-
sozialen Ordnung gelegen. Dabei hat die Religion

es fertig bekommen, als lebensfihige, soziale Insti-
tution bestehen zu bleiben — teilweise weil sie diese
jeweils herrschenden Wertvorstellungen, Prakti-
ken, Denk- und Verhaltensmodelle der politisch-
sozialen Struktur hingenommen und ihnen eine
Rechtfertigung verschafft hat. Doch ein derartiges
Anpassungsverhalten der universalistischen Reli-
gion muf im Zusammenhang mit der grundlegend-
sten und historischen Spannung zwischen den An-
spriichen des universalistischen religiosen Systems
und des partikularistischen politisch-sozialen Sy-
stems, sowie dem sich daraus ergebenden Dilemma
fur die Kirche verstanden werden: Will sie einen
mafBgeblichen EinfluB in der Gesellschaft behal-
ten, so hat sie keine andere Wahl als sich — wenn
auch insgeheim — durch Kompromisse den Interes-
sen und Forderungen der herrschenden politischen
Machtstruktur, innerhalb derer sie existiert, anzu-
passen. Das ist das stindige Dilemma der Institu-
tionalisierung, in das jede universalistische Reli-
gion sich verwickelt sieht.

IV

Die im Vorhergehenden besprochenen Haupt-
punkte lassen sich rickblickend folgendermalien
zusammenfassen: (1) Auseinandersetzung mit
Webers Theorie von der organisatorischen Ent-
wicklung; (2) das Kirche-Sekte-Kirche-Modell
von E. Troeltsch und die Durchfithrung eines Bei-
spieles zur Beschreibung der spezifischen Charak-
terziige der beiderseitigen Idealtypen; (3) jungste
soziologische Abwandlungen des Modells von
Troeltsch; (4) eine verfeinerte soziologische Theo-
rie der organisationalen Reaktion auf das Depriva-
tionsgefithl in Gestalt religioser und weltlicher
Bewegungen und die Spezifizierung der sozial-
psychologischen Bedingungen, unter denen ge-
wisse Typen religioser Organisation entstehen;
(5) die Anwendung der theoretischen Implikatio-
nen von Troeltsch auf die wachsende Spannung
und den Wertkonflikt zwischen universalistischer
Religion und partikularistischer Gesellschaft,

Auf der Grundlage der vorausgehenden theo-
retischen Auseinandersetzungen sicht sich der
Sozialwissenschaftler (zumindest der Autor dieses
Beitrages) dazu veranlaBt, provisorisch den Schluf3
zu zichen, daB3 die institutionalisierte Religion
ihtem Wesen nach eher ein «Faktor der Bewah-
rung» als ein «Faktor der sozialen Wandlungy ist.
Die theoretische Entwicklung dieses Gedankens
und die in unserem Beitrag gebrachten Beispiele
mochten zu einer realistischeren Betrachtung der
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Rolle, des Status und der Funktion der institutio-
nalisierten Religion innerhalb eines politisch-
sozialen Systems anregen.

Die tiefsten Quellen der Spannung zwischen der
religiosen Organisation auf der einen Seite und den
partikularistischen Werten eines sozialen Systemes
auf der anderen, werden in absehbarer Zukunft
nicht abnehmen, sondern die institutionalisierte
Religion mit ihrer jeweiligen sozio-historischen
Umwelt konfrontieren, wie unsere eigene jiing-
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Dokumentation Concilium

Unter der Verantwortung des Generalsckretariats
Adrianus de Groot

Mission nach dem
Zweiten Vatikanum

In einer Zeit, da keine einzige alteingesessene Ein-
richtung, Praxis oder Tradition der kritischen Be-
wertung entgeht, der unsere Generation heute alles
unterwirft, wird selbstverstindlich auch der Mis-
sionsauftrag an die Kirche und die Art und Weise,
wie er im Laufe der Zeit erfiillt wurde, in diese kri-
tische Betrachtung einbezogen.

Es erheben sich Fragen, die zum Teil aus un-
serm eigenen modernen sikularisierenden Lebens-
milieu stammen, zum Teil aus neuen weltlichen
und kirchlichen Sichtweisen auf die nichtchrist-
lichen Religionen und die sich eatwickelnde
«dritte Welt» hervorgehen und die nicht nur die
Praxis der Missionsarbeit, sondern sogar Notwen-
digkeit und Daseinsberechtigcung der Missionie-
rung in Frage ziehen, untergraben oder zu leugnen
scheinen.

Das groBe Jahrhundert der Missionsarbeit, wie
wit die letzten hundert Jahre wohl gern nennen,
ist votbei. Der deutsche Missionstheologe Walter
Freytag hatte es bereits 1958 auf der Weltmissions-
konferenz von Achimota (Ghana) biindig ausge-
sprochen: «Frither hatte die Mission Probleme,
jetzt ist sie selbst zum Problem geworden.»* Auch
in katholischen Kreisen bricht sich diese geinderte
Einsicht Bahn. Die Klimaverinderung findet man

35 Gerhard Lenski, The Religious Factor (Garden City, New
York 1960) 101.
36 Rolf Hochhut, Der Stellvertreter.
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auch in der Tatsache wieder, daB3 die erste Frage
nicht mehr lautet: Wie missionieren? — sondetn:
Mission — ja oder nein??

Ein Blick auf die geschichtliche Entwicklung
des Missionsmotivs und der Missionspraxis macht
klar, wie sehr und inwieweit beide zeitgebunden
waren, allerdings auch, wie sich das Missions-
modell einer jeden Zeit aus dem Glauben an Got-
tes rettenden Heilswillen ergab, der sich in Chri-
stus geoffenbart hatte, und demnach begriindet
war im Gehorsam gegen den Auftrag des Herrn:
«Gehet hin und macht zu Jingern alle Volker!»

In einem hervorragenden Essay stellt O.Kohler
dar,? wie jede Zeit den Missionsbefehl des Herrn
verstanden und ausgefiihrt hat, wie jede geschicht-
liche Situation die Art der Erfiillung dieses Auf-
trags beeinfluBit, aber auch wie jede Zeit ihre eige-
nen Chancen gehabt oder versiumt hat, und wel-
che Perspektiven schlieflich unsere eigene ge-
schichtliche Situation fiir die Erfiillung des Mis-
sionsauftrags eroffnet.

Hat das Zweite Vatikanische Konzil diese Per-
spektiven bemerkt? Hat es die Frage nach Ur-
sprung, Warum und Notwendigkeit der Mission
beantwortet? Kann wirklich von einer « Mission
nach dem Konzil» die Rede sein? Wer das Buch
«Mission nach dem Konzil» liest,* einen Kom-
mentar zum Missionsdekret des Konzils, geschrie-
ben von Fachtheologen, wird zu dem SchluB
kommen, daB die Mission auf dem Konzil wieder-
entdeckt wurde, nicht als Randerscheinung der
Kirche, sondern als ihr Herz und Wesen; nicht
als Aufgabe fiir einige Enthusiasten an Missions-
instituten, sondern als Lebensaufgabe der ganzen
kirchlichen Gemeinschaft.

Mehr als eine erste neue Uberdenkung dieses
Komplexes Mission unternahm das Konzil jedoch
nicht. Deshalb lidt besagtes Buch zur Auslotung
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