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Der Fortbestand
des Sactrum

Das voransgesagie Ende der Religion

Vor mehr als einem Jahrhundert ist der Untergang
des Sactum von einigen der grofiten soziologi-
schen Denker vorhergesagt worden. So war Au-
guste Comte der Meinung, Religion werde schlie$3-
lich durch Waissenschaft ersetzt werden. Sein
berithmtes Gesetz von den drei Stadien besagte,
daBl auf die primitive religivse Welterklitung
philosophische Theorien folgen wiirden, die ihrer-
seits wiederum durch erfahrungswissenschaftliche
Erkenntnisse ersetzt wiirden. Comte formulierte
damit eine Geisteshaltung, die nicht allein unter
den Intellektuellen verbreitet war, sondern auch
in vielen anderen Kreisen der Gesellschaft. Selbst
einfache Leute begannen, in einer unreflektierten
Weise als gegeben anzusehen, daB3 Religion und
Naturwissenschaft unvereinbar seien und bleiben
wiirden und daB der Sieg der Wissenschaft iiber die
Religion unvermeidbar sei. Diese Meinung hat
man oft als Positivismus oder Scientismus bezeich-
net. Doch sollte auf jeden Fall hinzugefiigt werden,
daB Auguste Comte als Soziologe sich der sozialen
Funktion der Religion klar bewuB3t war. Ja er war—
im Unterschied zum Vulgirpositivismus — fest
davon iiberzeugt, dal ohne Verpflichtung auf ein
hohes, die gegenwirtige Wirklichkeit {iberragen-
des Ideal, das den Menschen zu Altruismus, Opfer
und Hochherzigkeit aufruft, die Gesellschaft auf
die Dauer nicht fortbestehen kann. Aus dieser
Uberzeugung heraus entwarf Comte eine neue,
rationale Religion fiir das naturwissenschaftliche
Zeitalter, fiir die der Gegenstand religitser Ver-
ehrung der kiinftige Zustand des Menschen sein
sollte, das heiBt: die Zukunft des Menschenge-
schlechtes. Dabei iibersah Comte allerdings, wie
Emile Durkheim kritisch bemerkt,’ daB Religion
niemals ein bewuBt von Menschen geschaffenes
Gebidude ist: Religion ereignet sich (happens). Sie
wird vom Leben selbst erzeugt. Dennoch basiette
Comtes naive Darstellung einer rational konstru-
ierten Religion auf einer Intuition, die sich als

prophetisch erweisen sollte. Denn Zukunft und
Geschick des Menschen sollten tatsichlich, wie wir
sehen werden, zu einem Brennpunkt fiir die Reli-
gion des zo. Jahrhunderts werden.

Die zweite soziologische Theotie iiber das Ver-
schwinden der Religion war die von Karl Marx.
Marx sah in der Religion vor allem die Auswitkung
der Entfremdung des Menschen. In dem MaBe, in
dem die Menschen von der 6konomischen Unter-
driickung und den sie begleitenden Formen der
Entmenschlichung befreit sein wiirden, wiirde die
Religion den Platz riumen fiir ein realistisches
Verstindnis des gesellschaftlichen Lebens. Fiir
Marx war Religion eine Form irrigen BewuBtseins.
Sie erweckte Illusionen iiber das tatsichliche Ver-
haltnis zwischen Macht und Ausbeutung. Marx’
Schwiiche lag darin, daB er nie eine soziologische
Analyse von Religion durchgefiihrt hat. Das ein-
zige Modell, das er seinem Denken zugrunde legte,
war das einer Religion, welche die Energie des
Menschen auf eine himmlische Welt hinlenkte. Es
1iBt sich kaum sagen, wie Marx reagiert haben
wiirde, wire er auf eine Religion gestoBen, die
eine innerweltliche Askese und ein transzendentes
Sehnen nach Umgestaltung des irdischen Lebens
zum Programm hatte. Erst mehrere Jahrzehnte
nach Marx entwickelte Max Weber ~ mehr als
jeder andere Soziologe — den Gedanken, daB Reli-
gion die einzige Kraft sei, welche den Menschen
befihige, den Sinn seines Lebens neu zu definieren
und damit ein ungeheures Potential fiir eine radi-
kale soziale Wandlung darstelle. Webers gesamte
Theotie des sozialen Wandels baute auf Charisma
und Prophetentum auf. Eines wurde durch Webers
Werk klar: Zwar gab es Religion, die den Men-
schen mit seiner Entfremdung verséhnen wollte
und manche tragenden Krifte der Kirchen in den
verschiedensten Lindern, die bis zur Stunde diese
Art Illusion wiinschten — doch gab es in der Ge-
schichte ebensogut Momente, in denen gerade die
Religion den Menschen unzufrieden werden lief3
mit seiner Entfremdung und ihn fihig machte, die
Gesellschaft umzuformen.

Die dritte bertihmte Theotie, die den Untergang
des Sacrum vorhersagte, hingt mit Max Weber
zusammen, det um die Jahrhundertwende die Ver-
mutungen mancher fritherer Soziologen bestitigte.
Weber fiirchtete, die moderne, von Technologie
und Biirokratie beherrschte Welt werde unver-
meidlich die Weite der menschlichen Erfahrung
einengen, das BewuBtsein des Menschen auf prag-
matische Interessen der Niitzlichkeit und der kor-
petlichen Bequemlichkeit reduzieren und schlie3-



T

|
;

A

j

DER FORTBESTAND DES SACRUM

lich eine organisierte, integrierte, voll verplante
Gesellschaft schaffen, — eine Art eisernen Kifig;
die Technokratie — das war Webets grofie Sorge —
werde die groBen menschlichen Leidenschaften,

\ die poetische Vorstellungskraft, die Liebe zum

Schénen, heroisches Empfinden und religiése Er-
fahrung schwichen und schlieBlich zum Erls-
schen bringen. Er bezeichnete diese Entwicklung
als Desillusionierung der Welt. Webers Theorie
gleicht der von Auguste Comte, insofern beide
den unausweichlichen Konflikt zwischen Religion
und modernem BewuBtsein etkannten und den
Sieg des letzteren iiber die Religion vorhersagten.
Der Untergang der Religion wurde von Comte ut-
sichlich in Zusammenhang gebracht mit der be-
freienden und erleuchtenden Wirkung der moder-
nen Naturwissenschaft, von Weber mit den durch
das wissenschaftlichen Weltbild hervorgerufenen
banalen Niitzlichkeitstendenzen. Webers Theorie
hat weltliche und religise Denker gleichermaBen
tief beeinfluft. Im 2zo.]Jahrhundert haben viele
Menschen den Untergang der Religion nicht ein-
mal mehr als Triumph menschlicher Vernunft vor-
hergesehen, sondern als Symptom der in einer
itbertricbenen Rationalitit liegenden geistigen Er-
krankung.

Obwohl Webers Theorien weithin Anerkennung
gefunden haben, datf nicht verschwiegen werden,

~ daB ihr Beweis bis heute noch aussteht. Sie waren

mehr Ausdruck personlichen Empfindens der
modernen Welt gegeniiber als Ergebnis sachlichen
und exakten Forschens. Weber hat niemals eine
vollstindige soziologische Analyse der Technolo-

. gie geliefert. Verstreute Einzelbemerkungen ge-

ben sogar zu erkennen, daB nach seiner Meinung
das moderne rationalisierte BewuBtsein den Men-
schen dazu bringt, nach der Moglichkeit eines
alles menschliche Tun und Lassen umfassenden
Gesamtsinnes zu fragen.? Webers Art von Ver-
zweiflung an der modernen Welt, die sich so sehr
von der Haltung seiner Vorginger Comte und
Marx unterschied, war nah verwandt mit dem Kul-
turpessimismus der jingstvergangenen Jahre, wie
er bei den Existentialisten und Freudanhingern
seine Ausprigung gefunden hat — vor allem in dem
Gedanken, daB Gesellschaft der Feind der person-
lichen Freiheit und Selbstverwirklichung sei.

Der Fortbestand von Religion als gesicherte Tatsache

Alle drei den Untergang der Religion vorhersa-
genden Theorien fanden im zo. Jahrhundert keine

~ Bestitigung. Das Sacrum lebte weiter. Ja, es gibt,

wie Andrew Greeley gezeigt hat, nicht einmal
empirische Anhaltspunkte fiir ein Nachlassen reli-
gioser Angesprochenheit und Beteiligung an got-
tesdienstlichen Handlungen.? Es kann sehr wohl
sein, wie verschiedene soziologische Denker ge-
meint haben, daB Religion in dieser oder jemer
Form ein bleibendes spezifisch menschliches Phi-
nomen ist. So schreibt Emile Durkheim: «In der
Religion liegt etwas Ewiges, das bestimmt ist, alle
einzelnen Symbole zu tiberdauern, in denen reli-
gitses Denken sich im Laufe der Zeit sukzessive
entfaltet hat.»+

Religion wurzelt nach Durkheims Ansicht in
der menschlichen Erfahrung von Gesellschaft.
Durkheim als gemiBigter Positivist lehnte als
empirisch unhaltbar die Auffassung ab, Religion
sei eine imaginative Theorie, welche die Ritsel
des Universums erklire und daher durch etrfah-
rungswissenschaftliche Erkenntnis abgelost wer-
de. Und wihrend der franzésische Soziologe auf
der einen Secite den ideologischen Faktor in der
Religion nicht leugnete, wies er auf der anderen
Seite nach, daBl Religion, historisch gesehen, mit
der Schaffung von Kultur und Wissenschaft eng
zusammenhinge, das heit: mit der menschlichen
Evolution, und daBl sie daher nicht einfach mit
Ideologie gleichgesetzt oder auf diese reduziert
werden konne. Wir koénnen hinzufigen, dafl
Durkheim den psychologischen Theorien, welche
Religion als den verschiedensten psychischen Be-
diirfnissen entsprechende unbewulte Projektio-
nen ansehen, wenig Sympathie entgegenbrachte.
Fiir ihn war Religion durch Krifte erzeugt, die in
der menschlichen Gesellschaft wirken und zwar

-untethalb der Ebene personlicher Bediirfnisse

und Strebungen, Durkheim war bemiiht nachzu-
weisen, daBl der Mensch dem Transzendenten in
seinem Leben begegnet und sich ihm auszuliefern,
ihm auf diese oder jene Weise zu dienen trachtet.
Religion war fiir ihn Begegnung des Menschen
mit dem sozialen Mutterboden, aus dem heraus
er ins Dasein trat. Religiose Erfahrung brachte den
Menschen somit in Berithrung mit seinen Grund-
energien, sprengte den Horizont seines personalen
BewuBtseins und erzeugte Krifte der Liebe, der
Hingabe und der Opferbereitschaft ihr gegeniiber.
(Es bleibt hinzuzufiigen, daBl Durkheim sich selbst
als Atheist betrachtete, da er der Uberzeugung
war, dall der Gegenstand religioser Verehrung
zwar das Individuum transzendiere, nicht dagegen
die menschliche Gesellschaft als Ganzes. Religion
war fiir ihn die Begegnung der Gesellschaft mit
ihren eigenen tiefsten Wurzeln.)
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Durkheim erkannte ebenso wie Weber, daB
seine Zeitgenossen, namentlich diejenigen von
ihnen, die durch moderne Institutionen und die
Erfahrungswissenschaft geformt waren, den tradi-
tionellen Religionen der westlichen Welt wenig
Interesse entgegenbrachten. «Die alten Géotters,
so schrieb er 1912, «liegen im Sterben oder sind
bereits gestorben, doch sind noch keine neuen ge-
boren.»s Die traditionelle Religion entsprach nicht
mehr der sozialen Erfahrung des modernen Men-
schen. Wiirde Religion fortbestehen? Durkheim
war voll und ganz davon iiberzeugt, dall die aus
dem gegenwirtigen Ubergang hervorgehende
Gesellschaft, gleich wie sie aussehen werde, reli-
giose Erfahrung und religiése Symbole hervorbrin-
gen werde. Doch wuBte er nicht, wie diese Religion
beschaffen sein wiirde. Was seine Vorstellungs-
kraft in dieser Hinsicht hemmte, war méglicher-
weise ein Element seiner eigenen Theorie. Denn
zentral fiir Durkheims Verstindnis von Religion
wat die radikale Unterscheidung zwischen Sacrum
und Saeculare, eine Form des Verstindnisses, die
in der Folgezeit immer wieder von Anthropologen
kritisiert worden ist. Und, wie wir sehen werden,
hat die religigse Vitalitit unserer Zeit diese Auf-
fassung innerhalb der christlichen Kirchen ange-
fochten. Doch wie auch immer Durkheims Vor-
stellungskraft, was die Zukunft anbetrifft, be-
grenzt gewesen sein mag: Durkheims Frage heute
erneut zu stellen, ist durchaus verniinftig. Was sind
die Manifestationen der Religion in der gegen-
wirtigen Zeit und in welcher Beziehung stehen sie
zur Gesellschaft der westlichen Welt?

Die Gitter von heute

Zunichst einmal miissen wir feststellen, daB es
geographische Gebiete und Bereiche gibt, in de-
nen bei der betreffenden Bevolkerung traditio-
nelle Formen des Christentums den Herausfor-
derungen der modernen Zeit: der wissenschaft-
lichen und ideologischen Kritik, dem EinfluB
humanitiren Denkens usw. Widerstand geleistet
haben. In diesen Gebieten symbolisieren die Kir-
chen die Bindung des Volkes an eine vergangene
kulturelle oder politische Ara. Dadurch gewinnen
sie auch die Unterstiitzung von Menschen, die
ohne besonderes religioses BewuBtsein sind, aber
doch mit personlichem Einsatz die alte Ordnung
verteidigen. Bei dieser Form von Religion ist die
ideologische Komponente nur zu offensichtlich.
Es ist daher kein Zufall, daf in den USA die funda-
mentalistischen und evangelikalen Kirchen zu den

konservativen und bisweilen sogar reaktioniren
politischen Kriften zihlen. Dasselbe liBt sich von
Gruppen innerhalb der katholischen Kirche sagen,
die der Erneuerungsbewegung Widerstand leisten.
In manchen sogenannten katholischen Lindern
setzt die Kirche sich immer noch fiir Werte, Insti-
tutionen und ein Autorititsverstindnis ein, das
charakteristisch ist fiir die Zeit des Barock. Kon-
servative Katholiken in den stirker sikularisierten
Teilen Europas halten sich in gesteigertem Mal
an gewisse verfeinerte kulturelle Formen, die durch
die gegenwirtige Entwicklung bedroht sind. Thre
Religion steht in engem Zusammenhang mit einem
gewissen « Huropidismus», det zwar nicht so massiv
ist wie der von Hilaire Belloc, aber nicht minder
hartnickig. Hier hat das Sacrum bedeutend linger
iiberlebt, als Weber und Durkheim vorherge-
sehen haben. Natiirlich muB hinzugefiigt werden,
daB diese Feststellungen keineswegs die Echtheit
einer solchen konservativen Frommigkeit in Frage
stellen wollen. Es soll damit nur gesagt sein, daB
diese Frommigkeit einer der Vergangenheit ange-
hérenden Erfabrung der Gesellschaft entspricht
und daher in ihr Stromungen herausgebildet hat,
diesoweit wie méglich die Institutionen und Macht-
verhiltnisse dieser vergangenen Tage zu erhalten
trachten.

Von groBerem Interesse fiir diesen Beitrag ist
die gegenwirtige Krise der westlichen Religiosi-
tat — die ebenso deutlich etkennbar ist wie die kul-
turelle Krise — und die neuen religiésen Phino-
mene. Es seien nur erwihnt: die weit verbreitete
Hinwendung zum Okkulten, das neu erwachte
Interesse an der ostlichen Meditation und schlie-
lich als bedeutsamste Entwicklung die Entdek-
kung der religiésen Dimension des historischen
Humanismus.

Die iiberraschende Hinwendung eines be-
trichtlichen Teiles der Bevélkerung, vor allem
aus der jungen Generation, zum Okkulten ist in
soziologischen Fachzeitschriften in groBem Um-
fang registriert und immer wieder diskutiert wor-
den. Nicht wenige der vor Jahrhunderten vom
Christentum ausgetricbenen und gebannten Gott-
heiten erwachen zu neuem Leben. In manchen
studentischen Kreisen, die vor gar nicht langer
Zeit als besonders kritisch bekannt waren, finden
wir heute eine Art Faszination fiir das Kultische,
gottliche Verehrung und Rituale, Gebet und Be-
schworung, Verwendung von Weihrauch und
Drogen usw. Wit beobachten einen Kult des Irra-
tionalen in gewissen Bewegungen, die sich auf
Jesus oder andere religitse Personlichkeiten kon-



DER FORTBESTAND DES SACRUM

zentrieren. In noch bizarreren Formen finden wir
diesen Kult in Astrologie, Zauberei, Teufelsver-
ehrung und dergleichen mehr. Da dieses neue In-
teresse einen Markt fiir die Geschiftswelt ge-
schaffen hat, haben sich die kultischen Praktiken
oder zumindest ein voyeuristisches Interesse an
ihnen unter der Bevolkerung weit verbreitet. Zu-
gleich allerdings ist die Authentizitit dieser Riten
einigermalBen zweifelhaft. Fiir viele ist das Okkulte
zu einem Spiel, nicht selten zu einem makabren
Spiel, geworden.

Die religitse Signifikanz dieses neuen Interesses
ist, selbst wo sie echt ist, minimal. Es ist nur als
Symptom der gegenwirtigen kulturellen Krise
von einiger Bedeutung. Die moderne Neigung
zum Okkulten ist offenbar der Magie niher ver-
wandt als der Religion. Nach Max Webers Termi-
nologie zielt das Magische auf ad-hoc-Interessen
und spezielle Probleme der Klienten, ohne eine
weitere Binwirkung auf ihr personliches Leben
und die Gesellschaft als ganze; das spezifischer Re-
ligicse setzt den ihm in verehrender Hingabe Zu-
gewandten in Bezichung zu in der Welt witkenden
Kriften und tendiett von da aus dahin, ihr persén-
liches Leben in eine Ordnung zu bringen und eine
Witkung auf die Gesellschaft auszuiiben. Die
groBen Religionen waren nach Weber machtvolle
kulturschaffende Bewegungen. Als der grofe
deutsche Soziologe nach dem Ersten Weltkrieg
eine Generation von Studenten ins Auge faBite, die
vom Okkulten fasziniert waren, bestritt er zugleich,
daB ihr Treiben irgend etwas enthalte, was die So-
ziologie als Religion anerkannte.

Zugleich aber ist die Hinwendung zum Irratio-
nalen ein bedeutsamer und vernehmlicher Protest
gegen die in hohem MaBe rationalisierte, techni-
sierte  und  biirokratisierte  Gesellschaft  des
Westens und verdient als solcher ernst genommen
zu werden. Dieser Aspekt des Problems ist bereits
- wiedetholt in Concilinm diskutiert worden.” Dabei
muB jedoch erwihnt werden, daB der Protest
stark durch Ressentiments bestimmt und von ihnen
«gefirbty ist. Menschen, die in dieser Weise rea-
gieren und die ungliickselige Spaltung zwischen
Vernunft auf der einen und leiblichen, emotionalen
und spirituellen Aspekten auf der anderen Seite
2u tberwinden trachten, sind nicht selten gerade
aufgrund des dahinter stehenden Ressentiments
nicht fihig, den Weg zu den schépferischen Ele-

~ mMmenten ihrer eigenen Tradition zu finden, die in

der Vergangenheit diese Spaltung in Frage gestellt
haben. Sie wenden sich lieber Elementen zu, die
moglichst weit von ihnen entfernt sind — so weit,

dafB} sie unméglich in ihr Leben integriert werden
koénnen. Diese Art von Ressentiment macht die
Hinwendung zum Irrationalen hiufig zu einer der-
artigen Selbstbeeintrichtigung.

Verschieden davon, wenngleich kulturell ge-
sehen in Zusammenhang stehend mit der Hinwen-
dung zum Okkulten, ist das moderne Interesse an
der Spiritualitit des Ostens.? Eine betrachtliche
Anzahl von Intellektuellen, namentlich Studenten,
hat sich den kontemplativen Traditionen des
Ostens zugewandt, alte Praktiken geistiger Kon-
zentration verbunden mit entsprechenden Kérper-
haltungen iibernommen, verwirft die moderne
Welt als verderbliche Illusion und sucht durch
Kontemplation und eine neue Lebensform Zu-
gang zum «wirklich Realen». Diese Bewegung
hat in preiswerten Ausgaben die Weisheitsschrif-
ten des Ostens zuginglich gemacht, produziert
aber auch eine eigene Literatur. Wenn es auch fiir
diejenigen, die sich an die 6stliche Weisheit halten
und danach orientieren, lohnend und befreiend
sein mag, so ist datin nach meiner Meinung doch
keine spezifisch religiose Entwicklung zu erblicken.
Es bleibt ein privater Kult, eine Ausklammerung
im Bereich der heutigen Kultur, die symbolisch
ist fiir deren Krise, wird aber keinesfalls ein Brenn-
punkt spiritueller Kraft, der kulturelle Werte neu
ordnet und einen Einfluf auf das Bild von der
Gesellschaft ausiibt. Der heutige Intellektuelle ist
so tiefgreifend vom modernen Leben und seiner
jlingsten Vergangenheit geformt, daB er vollkom-
men unfihig ist, die Symbolwelt des Ostens zu
betreten, sie in schopferischer Weise zu assimilieren
und daraus ein Prinzip fiir das soziale Leben zu
machen. Das zeitgenossische Suchen nach Ost-
licher Kontemplation wird ein privates Aben-
teuer — moglicherweise ein groBartiges — bleiben,
aber nur ein Mindestmal3 sozialer Wirkung aus-
iiben.

Von gréBerer sozialer Signifikanz, wenngleich
sie einen zahlenmiBig nur kleinen Personenkreis
einbeziehen, sind die jiingsten Gespriche zwischen
Kontemplativen christlicher Provenienz und reli-
giosen Persénlichkeiten der groBien Traditionen
des Ostens. Die soziologische Wirksamkeit reli-
gitser Dialoge unter bestimmten giinstigen Um-
stinden ist im zo.Jahrhundert in betrichtlichem
Umfang demonstriert worden. In derartigen Ge-
sprichen zwischen Ost und West kénnen die Chri-
sten Elemente, die sie von den andern lernen,
speziell, wenn sie ein Korrektiv fiir ihre eigene un-
mittelbare Kultur darstellen, zu den verschieden-
sten Aspekten ihter eigenen religisen Tradition
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in Beziehung setzen; sie kénnen die Symbole des
Ostens niher an die Symbolsprache des Westens
heranbringen und erste Schritte tun, um die kon-
templativen Stromungen des Ostens in ein Bild
der Gesellschaft zu integrieren, das realiter in der
westlichen Vergangenheit wurzelt. Nicht jede
Art von Mystik ist lebens- und entfaltungsfihig.
Selbst das mystische Leben kleinster Kreise muf,
wenn es schopferisch wirken soll, zur Symbolwelt
der groBeren Gesellschaft in Bezichung gesetzt
werden.

Der religiise Brennpunk?

Wit wenden uns nun einem religiosen Phinomen
zu, das sich innerhalb der christlichen Kirchen
findet, ebensogut aber auch bei Menschen, die sich
in den Randbezirken des Christlichen bewegen
oder das Christentum vollkommen aufgegeben
haben. Dieses Phinomen, das ich jetzt darzustellen
gedenke, ist in der Tat sehr verbreitet, obgleich es
nicht immer als religios angesehen wird. Hiufig
wird es in weltlichen Ausdrucksformen zum Aus-
druck gebracht. Dieses Phinomen schafft eine be-
sondere Haltung der Welt gegeniiber und fithrt
zu ganz bestimmten Handlungsweisen, so daB es
vielen als ein Ausdruck des Humanismus vor-
kommt. In der westlichen Welt ist unter dem Druck
historischer Ereignisse und Entwicklungen wie
unter dem EinfluB bestimmter geistiger Impulse
cine neue Selbsterfahrung der Menschheit zum
Durchbruch gekommen, die michtige Gefiihle der
Solidaritit mit anderen Menschen, speziell mit den
Unterprivilegierten, weckt, sowie einen méchtigen
Sinn dafiir, daB der Mensch zu einem héheren Le-
ben bestimmt ist. Auf diese Selbst-Erfahrung hat
das Zweite Vatikanum Bezug genommen, wenn
es sehr zustimmend von «der Geburt eines neuen
Humanismus» gesprochen hat, «eines Humanis-
mus, in dem der Mensch zuerst und zunichst von
seiner Verantwortung fiir die Briider und die
Geschichte her definiert wird».9

Zwar sind diese Erfahrungen der Solidaritit und
der gemeinsamen Bestimmung wirklich weltlich,
haben jedoch eine religitse Dimension, fiir die die
Menschen in unterschiedlichem MaBe aufgeschlos-
sen sind. Solidaritit und gemeinsame Bestimmung
sind die ausschlaggebenden Uberzeugungsmo-
mente fiir nicht wenige Menschen, die sie aus den
sozialen Verflechtungen herausheben, in denen sie
stecken und sie die ererbten Grenzen iiberschrei-
ten lassen, ja die sie in Beriithrung bringen mit Wer-
ten, die Gber sie und ihre eigenen Gemeinschaften
hinausgehen. Um dieser Werte willen sind sie oft

bereit, Opfer zu bringen, auf persénliche Bequem-
lichkeit zu verzichten, sich zu etablierten Autori-
titen in Widerspruch zu setzen, auch auf die Gefahr
hin, dadurch Nachteile zu erleiden und schwere
Lasten auf sich zu nehmen, die sie sich hitten er-
sparen kénnen. Aber dadurch fithlen sie sich inner-
lich weiter werden. Sie erkennen, daB sie in ein
Leben eingesponnen sind, das gar nicht ihr eige-
nes Leben ist. Derartige Uberzeugungen und Ex-
fahrungen bringen die Menschen dazu, ihr Leben
und ihre Geschichte in einem neuen Licht zu
sehen, und riisten sie mit einer Hoffnung, die die
gegenwirtigen Kimpfe und Anfechtungen als der
Miihe wert erscheinen lassen. Solche Menschen ent-
decken dann, dafBl sie von Angesicht zu Angesicht
einer Wirklichkeit gegeniiberstehen, die keinen
Namen hat, der sie sich aber verpflichtet und auf
die sich sie eingelassen fiihlen.

Die heutige religiose Erfahrung hat gezeigt, wie
sachlich unrichtig und irrefilhrend die strenge
Trennung von Sacrum und Saeculare ist. Ist es
doch fiir unser Zeitalter geradezu charakteristisch
geworden, daB die Menschen dem Sacrum als
tiefster Dimension tatsichlich signifikanter welt-
licher Erfahrungen, namentlich der Angelpunkte
ihrer persénlichen und sozialen Geschichte, be-
gegnen. In der Berufung des Menschen, voll und
ganz Mensch zu werden, liegt ein religiGser Sinn.

Im weiteren mdochte ich meine Ausfithrungen
auf die soziale Dimension der Humanisation kon-
zentrieren, obwohl auch in der personalen Trans-
formation des Menschen ein religiéser Sinngehalt
liegt. Solidaritit, so mochte ich behaupten, kann
nicht einfach moralisch verstanden werden; sie
impliziert innere Umkehr oder BewufBtseinswand-
lung. Denn die Erfahrung von Solidaritit mit allen
Menschen, vorziglich mit den Benachteiligten,
macht uns feinfithlig fiir die mannigfaltigen For-
men von Unterdriickung, die in der Welt wirksam
sind; sie verlangt, daBl wir in vollem Umfang auf-
geschlossen sind fiir das Ubel im menschlichen
Leben, daBl wir erkennen, wie diese Krifte in un-
serem eigenen Leben, in unseren eigenen Gesell-
schaften wirksam sind, und anerkennen, daB} eine
groBere Humanisation fiir die Menschen allenthal-
ben nur méglich ist, wenn wir bereit sind, uns selbst
und unsere Gesellschaften zu wandeln. Die heutige
Solidarititserfahrung unterscheidet sich von dem
optimistischen Universalismus des Liberalismus
im 19. Jahrhundert. Dieser Universalismus wollte,
auch wenn er auf religioser Grundlage stand,
Werte und Vorziige der privilegierten Gesellschaft
der ganzen Welt ausweiten und heben. Die heutige
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Solidarititserfahrung macht das in der heutigen
Kultur wirksame Ubel deutlicher sichtbar, fiihrt
zu einer kritischen Uberpriifung der iiberkomme-
nen Werte und schafft ein Verlangen nach sozialem
Wandel. Und eben dieser Aspekt der Umkehr oder
Wandlung des BewuBtseins verleiht der Solidaritit
ihre religivse Dimension.

Ebensowenig 1iBt sich die Erfahrung der ge-
meinsamen Bestimmung ausschlieBlich auf morali-
sche Faktoren zuriickfithren: Sie schlieft Glaube
und Hoffnung mit ein. Denn die Menschen sind
im Tiefsten angesprochen — nicht allein durch die
Uberzeugung, daB das menschliche Leben nicht
ist, wie es sein sollte, sondern auch von einem
nicht niher begriindbaten Glauben, daB das
menschliche Leben seiner Bestimmung nach an-
ders sein sollte; das bedeutet fiir uns, fiir die Men-
schen, daB wit es umwandeln und gerade damit
unserer Berufung und Bestimmung folgen. Die
Welt ist nicht allein unvollstindig, schadhaft,
bruchstiickhaft, sie ist zugleich auf eine freiere,
héhere, menschlichere Daseinsform ausgerichtet.
Diese Bestimmung ruft uns auf zu handeln. Zwar
ist es durchaus méglich, diese Erfahrung (ebenso
wie die der Solidaritit) auf eine rein weltliche Weise
zu interpretieren, doch gibt es nicht wenige Men-
schen, die fiir eine Dimension dieser Erfahrung
aufgeschlossen sind, welche spezifisch religiéser
Natur ist. Denn die Berufung des Menschen ist
nicht Menschenwerk. Der Mensch begegnet seiner
Bestimmung; er entdeckt sie, er empfingt sie, sie
ist an ihn gerichtet, 148t ihn verwundert sein, und
er macht sie zum Fundament seiner Hoffnung.

Diese religiose Erfahrung der menschlichen
Berufung ist, glaube ich, in unserer Zeit weit ver-
breitet und von groBer Michtigkeit. Selbst wenn
eine solche Solidaritit und der an alle ergehende
Ruf nicht religits interpretiert werden, so zeigt
doch ihr Ausdruck in Literatur, Film und Songs
in der Regel religiose Obertone. Die dieser Erfah-
tung Ausdruck geben wollen, greifen ganz spon-
tan zu religitser Symbolik. Fiir viele Menschen ist
Jesus zum Symbol der Befreiung geworden. Die
von uns geschilderte Erfahrung findet sich nament-
lich bei Gruppen und Bewegungen, die der heuti-
gen Kultur und ihren Institutionen kritisch ge-
geniiberstehen. Junge Menschen, die die tiberkom-
menen institutionellen Grenzen und Werte von
sich gewiesen haben, sind mit solchen Erfahrungen
sehr vertraut. Die neue Aufgeschlossenheit fiir die
menschliche Berufung bildet die Energie, die
hinter sozialen Aktionsgruppen steht, die fiir
Wandlungen in der Gesellschaft, die 6kologische

Bewegung, die den irdischen Lebensraum zu er-
halten und zu bewahren sucht, das growth move-
ment und therapeutische Gruppen, die Befreiung
und Kreativitit unter den Menschen fordern wol-
len, und politische Gruppen, die radikalere Wand-
lung der sozialen Ordnung antizipieren, eintreten.

Dieser neue Humanismus ist auch in der reli-
giosen Welt des Westens, in Kirchen und Syn-
agogen sehr wirksam. Um seinetwillen ist mancher
in die Randbezitke seiner Kirche iibergesiedelt, ja
mancher hat sogar seiner Kirche den Riicken ge-
kehrt, wenn diese sich weigerte, von dem neuen
Sinn fiir die gemeinsame Berufung der Menschheit
Notiz zu nehmen. Doch das ist noch keineswegs
alles. Wihrend Solidaritit und gemeinsame Beru-
fung zunichst zur traditionellen Doktrin und Ak-
tion in Gegensatz zu stehen schienen, hat die neue
religiose Erfahrung das Leben der Kirchen selbst
zutiefst beeinfluBit. Ja, sie hat Christen dazu ge-
bracht, Jesu Sendung und Ruf auf eine ganz neue
Weise zu verstehen. Theologen haben die Schrift
und die alten christlichen Autoren neu gelesen
und dabei festgestellt, daf3 die neue Erfahrung ech-
ten Aspekten christlicher Tradition durchaus ent-
spricht. Bis vor gar nicht langer Zeit waren diese
Aspekte marginal, unter gewandelten Umstanden
und dem Einfluf} neuer religioser Erfahrung sind
sie zentral geworden. Sie sind heute geradezu zum
Brennpunkt fiir das Verstindnis der christlichen
Botschaft geworden. Schlieflich haben auch die
Kirchen selbst ihren Standpunkt revidiert und die
neue Sicht in ihre amtliche Lehre hineingenom-
men. Auf dem Zweiten Vatikanischen Konzil hat
die katholische Kirche ihre Solidaritit mit der
Menschheit erklirt, sich mit Menschen anderer
Provenienz fiir den gemeinsamen Ruf zur Um-
wandlung des Lebens auf dieser Frde engagiert,
im Vertrauen darauf, daB} das in der menschlichen
Geschichte wirksame und in Jesus Christus offen-
barte Mysterium der Erlésung alle Menschen zur
Befreiung und Versohnung bestimmt. Nach mei-
ner Uberzeugung erwichst die Vitalitit der christ-
lichen Bewegung des Westens weitgehend aus
dieser neuen religiésen Erfahrung.

An dieser Stelle erinnern wir noch einmal an
Durkheims Frage. Welche religidsen AuBerungen
140t die gegenwirtig im Entstehen begriffene Ge-
sellschaft entstehen? Wit haben uns mit der popu-
liren Hinwendung zum Okkulten auseinander-
gesetzt, sowie mit dem Interesse an der stlichen
Meditation auf seiten bestimmter Eliten und dabei
festgestellt, daB beides keine Zeichen von Religion
im Sinne Durkheims (und Webers) erkennen 1463t.




BEITRAGE

Sie haben keine Wurzeln im sozialen Leben und
sind viel mehr von sozialen Ressentiments einge-
geben als von einer Identifikation mit einer sozialen
Bewegung. Es handelt sich dabei um «Gétter des
Augenblickes» ohne jede Kraft. Die neue religitse
Erfahrung der Humanitas des Menschen, die unter
den verschiedensten Gruppen so weit verbreitet
ist, hat eine bemerkenswerte soziale Vitalitit be-
wiesen und ist zu einer Quelle der Erneuerung in-
nerhalb der christlichen Kirchen geworden. Hier
ist das Zeichen, das auf die kiinftige Entwicklung
der Religion Ausblicke er6finet.

Mit Durkheim zusammen miissen wir die Frage
stellen: Welche soziale Basis hat diese neue religiése
Erfahrung? Diese Basis ist, so scheint mir, die
globale Menschheitsgemeinschaft, die in der Ent-
stehung begriffen ist. Das Leben des Menschen auf
der Erde wird durch eine allen gemeinsame Tech-
nologie, neue Kommunikations- und Transport-
mittel, das interkontinentale Netz der Wissen-
schaft, des Handels und der Industrie, durch die
gemeinsame Bedrohung des Uberlebens der
Menschheit und die hohe Verwundbarkeit der
Gesamterde durch in einem ihrer Teile stattfinden-
de Katastrophen zu einem einheitlichen Ganzen
vetbunden. Die Menschheit von heute trigt an
gemeinsamen Problemen und sucht gemeinsame
Losungen. Die Neubelebung ethnischen BewuBt-
seins — fiir nicht wenige Soziologen eine Uberra-
schung — kann sehr wohl verursacht sein durch die
Furcht, die Weltbevolkerung sei von der Gefahr
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einer Vereinheitlichungstendenz und des Verlustes
partikulirer Traditionen bedroht. Das Wieder-
erstehen ethnischen BewuBtseins kann daher sehr
wohl ein Zeichen dafiir sein, daB eine Weltgemein-
schaft tatsichlich im Entstehen begriffen ist. Uber-
dies stellen wir fest, daB die neue ethnische Bewe-
gung ebenso wie die heutige Religion keine im-
perialistischen Absichten verfolgt: Beide férdern
einen Geist der Solidaritit und Kooperation mit
andern, solange der Fortbestand und die Lebendig-
keit der eigenen partikuliren Traditionen gewihr-
leistet sind. Die Gemeinsamkeit des Schicksals
der Menschen auf dieser Erde ist eine iibergreifen-
de Tatsache des Lebens geworden. Hier ist die so-
ziale Basis fiir die religiose Lebenskraft der Zu-
kunft zu suchen.

Die religise Erfahrung der menschlichen Be-
rufung steht in engem Zusammenhang mit der
Schaffung kleiner Gemeinschaften — ein Phino-
men, das in dieser Ausgabe von Concilium unter-
sucht wird. Diese Gemeinschaften mdéchten zum
Mutterboden fiir ein befreiteres menschliches Ie-
ben werden. Sie sind auf der einen Seite kritisch den
ctablierten Gesellschaften und {iberkommenen
Loyalititsbeziehungen gegeniiber, auf der anderen
Seite sind sie nicht in sich selbst verschlossen.
Darin unterscheiden sie sich von manchen sek-
tiererischen Bewegungen der Vergangenheit. Die
«Kleingemeinschaften» erleichtern und tragen
tatsichlich die religitse Ausrichtung auf die Solida-
ritait und gemeinsame Berufung des Menschen.

GREGORY BAUM

geboren am zo. Juni 1923 in Berlin, Augustiner, 1954 zum
Priester geweiht. Er studierte an den Universititen Freiburg
(Schweiz) und McMaster (Hamilton, Kanada), ist Master of
Arts und Doktor der Theologie, Professor der Theologie
am St. Michael’s College der Universitit Toronto (Kanada),
Herausgeber der Zeitschrift «The Ecumenist», Mitherans-
geber der Zeitschrift « Journal of Ecumenical Studies». Ex
veroffentlichte u.a.: Man Becoming (New York 1970).



