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und namentlich fiir den Katholizismus Typisches,
die Stabilitit der Institution in engen Zusammen-
hang mit der organisatorischen Entwicklung und
dem Willen zur Integrierung zu bringen ... Damit
stellt sich die Frage, in welchem Maf diese Grup-
pen der Integrierung bediirfen und im Hinblick
worauf sie integriert werden sollten. Vom heuristi-
schen Standpunkt aus wire es aufschluBreich, das
Problem denen zu stellen, die integtieren wollen:
Womit wiirden sie ihren Willen, zu integrieren,
rechtfertigen? Sie scheinen nimlich damit den
Schemata zuwiderzuhandeln, die heute unsere
Alltagsreaktionen sowohl im religiésen Leben als
auch in den meisten andern Bezirken des gesell-
schaftlichen Lebens auf gebieterische Art zu struk-

turieren suchen.
Ubersetzt von Dr. August Berz
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Die ekklesiologischen
Implikationen von Max
Webers idealtypischer
Unterscheidung

von Gemeinde und
Gemeinschaft

Es scheint ein Kennzeichen unserer gegenwiirtigen
Situation zu sein, daB die in einem traditionellen
Selbstverstindnis von Kirche beanspruchte oder
erhoffte Identitit von Gemeinschaft und Gemein-
de immer geringer wird. Andererseits bilden sich —
oft gerade im Gegensatz zur Entemotionalisierung
der « Gemeinde» — neue Gemeinschaftsformen, die
sehr unterschiedliche, aber hiufig recht profane
Kondensationskerne haben, meist aus akuten
Konflikt- oder Notfillen ihren Initialfunken schla-
gen und unter giinstigen Umstinden — dazu gehort
in der Regel ein phantasiereicher und energischer
Organisator — Dauer und Konsistenz gewinnen.l
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Angesichts dieser Entwicklung scheint ein Blick
auf das Werk Max Webers nicht sinnlos, der wie
kaum ein anderer es verstanden hat, aus der Fiille
historischen Detailmaterials vor allem die Prozesse
der Entstehung von Kooperations- und Herz-
schaftssystemen herauszuarbeiten. Die Funktion
«religioser» Zielsetzungen und der Mechanismus
ihrer Vermittlung spielte dabei bekanntlich eine
zentrale Rolle, und in diesem Zusammenhang soll-
te die Verwendung und die Unterscheidung der
Begriffe «Gemeinde» und « Gemeinschaft» in Max
Webets Arbeiten zum Gegenstand einer auch fiir
die aktuelle Situation forderlichen Reflexion wer-
den.

Allerdings muB ich gleich zu Beginn betonen,
daBl Weber vor allem das Wort « Gemeinschaft» als
Abstraktum nur sehr selten benutzt, eher konkrete
und dynamische Wortverbindungen bevorzugt
und deshalb vornehmlich von «politischen Ge-
meinschaften», von « Gemeinschaftshandela» und
vor allem von «Vergemeinschaftung» spricht.2

Da weder «Gemeinde» noch «Gemeinschaft»
selbst als Grundbegriffe definiert sind, sie anderer-
seits jedoch nicht selten an zentralen Stellen des
Werkes verwandt werden, ist ein relativ hiufiger
Rekurs auf wortliche Textpartien Max Webers
nicht zu vermeiden.

Will man das Verhiltnis beider Begriffe zueinan-
der herausarbeiten, so fillt eine merkwiirdige Am-
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bivalenz auf: «Gemeinschaft» ohne «Gemeinde»
ist denkbar, «Gemeinde» ohne «Gemeinschaft»
eigentlich nicht. Wenn es sie trotzdem gibt, dann
nur als erstarrtes Relikt urspringlicher « Gemein-
schaft», als Reduktion auf eine bloBe Verwal-
tungseinheit. Das schlieBt nicht aus, daf} zuweilen
~ so im ilteren deutschen Sprachgebrauch — beide
Begriffe synonym verwandt wurden.?

Auch bei Max Weber findet sich, zumindest im
Kapitel iiber die «Charismatische Herrschafty,
eine dhnliche Definition: «Der Herrschaftsver-
band Gemeinde: ist eine emotionale Vergemein-
schaftung.»?

Das Problematische an dieser Fast-Identitéit bei-
der Begriffe zeigt sich daran, daB sie im Grunde nur
fiir die Griindungsphase eines charismatischen
Verbandes gilt. Bereits die «Veralltiglichung des
Charismas», also der Versuch, die Gemeinde als
solche auf Dauer zu erhalten, muB ihren Charakter
wesentlich verindern: vor allem durch die not-
wendige Regelung der Frage, wer bei Wegfall des
Charismatrigers seine Nachfolge antreten soll. Da-
fiir gibt es verschiedene Regelungen (Offenba-
rung, Designation usw.), die in unserem Zusam-
menhang wichtigste aber ist die Versachlichung
des Charismas zum «Amtscharisma» :

«Der Legitimititsglaube gilt dann nicht mehr
der Person, sondern den erworbenen Qualititen
und der Wirksamkeit der hierurgischen Akte.

Wichtigstes Beispiel: Das priesterliche Charis-
ma, durch Salbung, Weihe oder Hindeauflegung,
das kénigliche, durch Salbung und Krénung tiber-
tragen oder bestitigt. Der Charakter indelibilis be-
deutet die Loslésung der amtscharismatischen Fi-
higkeiten von den Qualititen der Person des Prie-
stets.» 5

Schon hier wird ein Paradoxon erkennbar: daB3
Gemeinde einerseits als strukturierte Dauerbezie-
hung einer Mehrzahl von Menschen offensichtlich
herauswichst aus einer gemeinschaftlichen Bezie-
hung dieser Menschen zueinander (religiose Ver-
bundenheit, Kriegskameradschaft, Nachbat-
schaft...), daB aber andererseits jeder Versuch,
diese Beziehung auf Dauer zu sichern, gerade den
Gemeinschaftscharakter der Beziehung affiziert,
um dessen Erhaltung es dabei geht.

«Die Nachbarschaftsgemeinschaft ist die wur-
wiichsige Grundlage der «Gemeinde» — eines Ge-
bildes, welches... in vollem Sinn erst durch die Be-
zichung zu einem, eine Vielzahl von Nachbat-
schaften umgreifenden politischen Gemeinschafts-
handeln gestiftet wird.»¢

Mindestens drei neue Definitionselemente wet-
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den damit angedeutet: die quantitative Zunahme,
in Kotrelation dazu die Okonomisierung und Ra-
tionalisierung des Handelns und schlieBlich die
Tatsache, dall eben dadurch das Handeln ein poli-
tisches Handeln wird. Denn, so heil3t es weiter:

«(die Gemeinde) kann ferner, wenn sie ein (Ge-
biet» beherrscht wie das «Dotf>, auch selbst die Ba-
sis fiir ein politisches Gemeinschaftshandeln dar-
stellen und iiberhaupt, im Wege fortschreitender
Vergesellschaftung, Titigkeiten aller Art (von der
Schulerzichung und der Ubernahme religitser
Aufgaben bis zur systematischen Ansiedelung not-
wendiger Handwerker) in das Gemeinschaftshan-
deln einbeziehen oder von der politischen Gemein-
schaft als Pflicht oktroyiert erhalten. Aber das ih-
rem generellen Wesen nach eigene spezifische Ge-
meinschaftshandeln ist nur jene niichterne 6kono-
mische ¢Briiderlichkeit» in Notfillen mit ihren spe-
zifischen Folgen.»?

Fast unvermerkt hat hier der Begriff « Gemein-
de» schon seine kommunalpolitische Firbung be-
kommen: Gemeinde als kleine politische Verwal-
tungseinheit mit bestimmten Selbstverwaltungs-
aufgaben — abgesetzt und unterschieden vom kir-
chensoziologischen Begriff der Parochie. DaB} bei-
de Bedeutungen in Realitit und Begriff lange iden-
tisch gewesen sind, etklirt, weshalb dies Wort —im
Deutschen — auch heute noch nur im jeweiligen
Kontext seine ihm an sich eigene Prizision gewin-
nen kann.

IT.

Halten wir den Begriff der «Briiderlichkeit» fest,
so wird eine Grundidentitit zwischen religiGser
und politischer Gemeinde auch im Ethischen deut-
lich. Doch auch dies gilt letzten Endes (wenn iiber-
haupt) nur fiir die Pionierphase der Griindung. Je-
de mit einer institutionellen Dauerregelung ver-
bundene Verteilung von Machtchancen und Posi-
tionen bringt die Briidetlichkeit real in Gefahr.
Max Weber selbst spricht vom «prinzipiellen
Scheitern der Briiderlichkeitspostulate an der lieb-
losen Realitit der 6konomischen Welt»8, und eini-
ge Zeilen weiter heilt es:

« Je mehr aber die Priesterschaft sich selbstindig
gegeniiber der politischen Gewalt zu organisieren
versucht und je rationaler ihre Ethik wird, desto
mehr verschiebt sich diese urspriingliche Posi-
tion. Der Widerspruch zwischen der Predigt der
Briiderlichkeit der Genossen und der Vetherrli-
chung des Krieges den AuBenstehenden gegen-
iiber pflegt freilich fiir die Deklassierung der krie-
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gerischen Tugenden nicht entscheidend zu sein, da
hier ja der Ausweg der Unterscheidung von «ge-
rechten> und <ungerechten> Kriegen blieb, — ein
pharisiisches Produkt, von welchem die alte ge-
nuine Kriegsethik nichts wullte. Weit wichtiger
war die Entstehung von Gemeindereligionen poli-
tisch entwaffneter und priesterlich domestizierter
Voélker, wie etwa der Juden, und das Entstehen
breiter, mindestens relativ unkriegerischer, aber
fiir den Unterhalt und die Machtstellung der Prie-
sterschaft, wo sie sich selbstindig organisierte, zu-
nehmend bedeutsamer Schichten. Die Priester-
schaft muBte die spezifischen Tugenden dieser
Schichtungen um so exklusiver rezipieren, als die-
se: Einfachheit, geduldiges Sichschicken in die
Not, demiitige Hinnahme der gegebenen Autori-
tit, freundliches Verzeihen und Nachgiebigkeit
gegeniiber dem Unrecht, gerade auch diejenigen
Tugenden waren, welche der Unterwerfung unter
die Fiigung des ethischen Gottes und der Priester
selber zugute kamen, und als sie alle ferner in ge-
wissem MaB3 Komplementirtugenden der religic-
sen Grundtugend der Michtigen: der groBmiiti-
gen Karitas, darstellten und als solche von den pa-
triarchalen Nothelfern selbst bei den von ihnen
Unterstiitzten erwartet und gewiinscht werden.
Politische Umstinde wirken mit, die Ethik der Be-
herrschten religiés um so mehr zu verkliren, je
mehr eine ReligiGsitit «Gemeindes-Religiositit
wird.» 9

Dieser komprimierte Gang durch zweitausend
Jahre Kirchengeschichte macht immerhin einiges
deutlich: -
Zu erkennen ist, unter welchen Bedingungen aus
der « Gemeinschafty eine « Gemeinde» wird und in
welcher Hinsicht sich in einer differenzierten — d.h.
rationaler gewordenen — Gesellschaft diese beiden
Begriffe voneinander zu unterscheiden beginnen.
Begriindet wird die Entstehung und Herausbil-
dung einer religiosen Fithrerkaste, einer Priester-
schaft, die sich nicht nur gegeniiber den «Laien»,
sondern auch gegeniiber der politischen Fiihrer-
schaft zu verselbstindigen sucht.
Verstindlich wird die «rationale» Uberbriickung
der Differenz zwischen Anspruch und Realitit im
Ethischen (vgl. dazu auch die Entwicklung des
Zinsverbots).
SchlieBlich werden auch einige Erklirungen gege-
ben fiir die Ausdifferenzierung und zugleich Ver-
klammerung profaner und geistlicher Gewalt — sei
es in der Form des Kirchenstaats oder der Staats-
kirche (nicht zu reden von der vielleicht rational-
sten Form der Kooperation — dem Konkordat).
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So schliissig all diese Erklirungen auf den ersten
Blick zu sein scheinen, zu fragen bleibt dennoch
nach den Bedingungen, unter denen dieser ProzeB3
iiberhaupt in Gang gesetzt werden konnte. Auch
dafiir hat Max Weber eine ganz spezifische Erkli-
rung: ‘

«Tatsichlich ist die frithchristliche Religiositit
stidtische Religiositit, die Behauptung des Chri-
stentums steigt unter sonst gleichen Umstinden,
wie Harnack iiberzeugend dargetan hat, mit der
GroBe der Stadt. Und im Mittelalter ist die Kir-
chentreue ebenso wie die sektiererische Religitsi-
tit ganz spezifisch auf dem Boden der Stidte ent-
wickelt. Es ist ganz unwahrscheinlich, daB3 eine ot-
ganisierte Gemeindereligidsitit wie die frithchrist-
liche es wurde, sich so wie geschehen, auBerhalb
eines stidtischen, und das heiBit: eines im okziden-
talen Sinn «stidtischen> Gemeindelebens hitte ent-
wickeln kénnen. Denn sie setzt jene Sprengung
der Tabuschranken zwischen den Sippen, jenen
Amtsbegriff, jene Auffassung der Gemeinde als
einer <Anstalts, eines sachlichen Zwecken dienen-
den, korperschaftlichen Gebildes, welches sie ih-
rerseits verstirkte und deren Wiederaufnahme
durch die entstehende Stidteentwicklung des
europiischen Mittelalters sie sehr stark erleichter-
te, doch auch wieder schonvorhandene Konzeptio-
nen voraus. Diese Konzeptionen aber sind in der
Welt ausschlieBlich auf dem Boden der Mittel-
meerkultur, speziell des hellenistischen und end-
giiltig des romischen Stadtrechts wirklich voll ent-
wickelt worden. Aber auch die spezifischen Quali-
titen des Christentums als ethischer Erlésungsreli-
gion und personlicher Frommigkeit fanden ihren
genuinen Nihrboden auf dem Boden der Stadt
und haben dort immer wieder neue Triebe ange-
setzt.»l0

Das scheint der landliufigen Erfahrung zu wi-
dersprechen, nach der vor allem die Entstehung
der groBen Stidte der Neuzeit das Absterben der
traditionellen Religionen bedeutet haben. Selbst
wenn wir einmal offenlassen, ob diese — vor allem
aus der franzosischen Soziographie ibernommene
— These iiberhaupt stimmt, so bleibt doch immer
zu fragen, ob «die Stadt» selbst die Ursache einer
solchen Entwicklung gewesen ist oder nur der
Ott, an dem derartige BewuBtseins- und Verhal-
tensinderungen am ehesten sichtbar, sozial auffal-
lig und damit auch meBbar wurden (vor allem an
dem sicher iiberlasteten Indikator der Kirchenbe-
sucherzahlen).
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Wichtiger noch ist jedoch die historische Frage,
ob nicht bestimmte Formen religiéser Organisa-
tionsstrukturen, die heute aus mancherlei Griinden
wieder im. Absterben sind, sich nicht erst iiber-
haupt in der Stadt haben bilden kénnen. Genau
das behauptet Max Weber.

«Die antiken Stidte waren in der ... An-
schauung ihrer Zugeho6rigen zunichst gewillkiirte
Vergesellschaftungen und Konféderationen von
Personenverbidnden teils primir sippenhaften,
teils ... primir militirischen Charakters, die dann
in den spiteren Finteilungen der Stidte nach ver-
waltungstechnischen Gesichtspunkten schemati-
siert wurden. Daher waren die Stidte der Antike
sakral exklusiv nicht nur nach auBen, sondern auch
nach innen, gegen jeden, der keiner der foderierten
Sippen zugehérte: den Plebejer; und eben deshalb
blieben sie eben immerhin doch auch in sich selbst
in zundchst weitgehend exklusive Kultverbinde
gegliedert. In diesem Charakter als adlige Sippen-
konféderationen glichen den antiken Stidten noch
ziemlich weitgehend auch die stideuropiischen
Stidte im frithen Mittelalter ... Innerhalb ihrer
Mauern hatte jede adlige Sippe ihre eigene Festung
fiir sich oder auch gemeinsam mit anderen... Da-
gegen fehlte — und dies war hochst wichtig — hier
jeder noch in der Antike vorhandene Rest von sa-

kraler Exklusivitit der Sippen gegeneinander und

nach auBen: eine Folge des historisch denkwiirdi-
gen, von Paulus im Galaterbrief mit Recht in den
Vordergrund geriickten Vorgangs in Antiochien,
wo Petrus mit den unbeschnittenen Briidern (ri-
tuelle) Speisegemeinschaft pflegte. Diese rituelle
Exklusivitiit hatte sich schon in den antiken Stid-
ten bis zum volligen Schwinden abgeschwicht.
Die sippenlose Plebs setzte die rituelle Gleichstel-
lung im Prinzip durch. In den mittelalterlichen, zu-
mal in den mittel- und nordeuropiischen Stidten
bestand diese Abschwichung von Anfang an und
vetloren die Sippen sehr bald alle Bedeutung als
Konstituenzien der Stadt. Diese wurde eine Kon-
foderation der eingelnen Biirger (Hausviter), sodaBl
auch die Einbezogenheit des Stadtbiirgers in das
auBerstidtische Gemeinschaften hier praktisch je-
de Bedeutung gegeniiber der Stadtgemeinde ein-
biiBte.

Und das Christentum, welches nun die Religion
dieser in allen ihren Traditionen tief erschiitterten
Vélker wurde und wohl gerade infolge der Schwi-
che oder des Fehlens der magischen und tabuisti-
schen Schranken bei ihnen dazu werden konnte,
entwertete und zerbrach alle solchen Sippenbande
in ihrer religitsen Bedeutsamkeit endgiiltig. Die

47

oft recht bedeutende Rolle, welche die kirchliche
Gemeinde bei der verwaltungstechnischen Ein-
richtung der mittelalterlichen Stidte gespielt hat,
ist nur eines von vielen Symptomen fiir das starke
Mitspielen dieser, die Sippenbande auflosenden
und dadurch fiir die Bildung der mittelalterlichen
Stadt grundlegenden wichtigen Eigenschaften der
christlichen Religion.»11

Dominierende Konsequenz dieser Aussagen
scheint mir zu sein: die Bedeutung des «paulini-
schen» Christentums fiir die Entstehung der kom-
munalen — und nicht mehr durch Sippenzugehé-
rigkeit gepragten — Stadt als Wohnort und fast als
Lebensweise einer neuen Sozialfigur: des Biirgers.
Damit verbunden ist die Prigung der okzidentalen
Stadt als Gemeinde, als Kommune mit einem im
Prinzip gleichen — also demokratischen — Herr-
schaftsanteil aller Stadtbiirger. Hier hat der Ge-
danke der Demokratie seine historische Wurzel.
Mit dem gelingenden Funktionieren der politi-
schen Gemeinde setzte allmihlich auch die Losung
von der religiosen Grundlagensituation ein, dhn-
lich wie der calvinische Kaufmann den Profit im
Laufe der Zeit nicht mehr als Zeichen seiner Be-
wihrung, sondern als Ziel seines Handelns selber
zu sehen begann.12

TV

Allerdings ist mit dem Stichwort Calvinismus — das
heiBt mit dem historischen Ereignis der Kirchen-
spaltung —ein Prozel angedeutet, der die Entwick-
lung der Gemeindereligiositit aufs stirkste tangie-
ren muBite. Die Spaltung des Christentums in ver-
schiedene, konkurrierende oder gar einander be-
kimpfende Kirchen stellte faktisch einen Zustand
wieder her, wie er fiir die in Sippenkonkurrenz
sakral gegliederte Stadt der Antike kennzeichnend
gewesen war. Der spezifische Gewinn des Christen-
tums — die sakrale Offenheit — ging wieder verloren,
ein ProzeB, der durch die regionale EinfluBauftei-
lung des Augsburger Religionsfriedens von 1555
noch auf Jahrhunderte hinaus in seinen sozialen —
und damit auch wieder in seinen religiésen — Kon-
sequenzen verdeckt wurde.

«Die Beziehungen zwischen politischer Gewalt
und religioser Gemeinde, aus welcher der Begriff
der (Konfession» entsteht, gehdren in die Analyse
der <Herrschafty. Hier ist nur festzustellen: «Ge-
meindereligidsitits ist eine verschieden eindeutig aus-
geprigte und labile Erscheinung. Wir wollen nur
da von ihrem Bestand reden, wo die Laien 1. zu
einem danernden Gemeinschaftshandeln vergesell-
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schaftet sind, auf dessen Ablauf sie 2. irgendwie
auch aksiy einwirken. Ein bloBer Verwaltungs-
sprengel, der die Kompetenzen der Priester ab-
grenzt, ist eine Parochie, aber noch keine Gemein-
de.n13

Demzufolge hitte die Mehrzahl der Pfarrspren-
gel in den westeuropiischen Lindern ihren Ge-
meinde-Charakter weitgehend verloren, und zwar
aus zwei Griinden:
weil sie, trotz aller nachkonziliaren Ansitze wie

Pfarrgemeinderiten usw. nach wie vor als Par-

ochien einer Priesterkirche organisiert sind;

weil sie gegeniiber konkurrierenden Konfessionen
ihre sakrale Exklusivitit als Kirchenorganisation
weiterhin aufrechterhalten (vgl. Streit um die In-
terkommunion).

Anders ist die Situation tiberall dort, wo die
Vielzahl der konkurrierenden «Konfessionen» die
Aussicht auf eine Identifizierung von staatlicher
und politischer Gemeinde generell illusorisch
machte (wie in den USA); das fiihrte zwangsliufig
zu einer Funktionsinderung der Gemeindezuge-
horigkeit fiir das Individuum, die hier ein fast
schichtenspezifisches Qualifikationsmerkmal wur-
de, was im Fall regionaler und sozialer Mobilitit
einen Wechsel der «Kirche» auch verhiltnismifBig
problemlos machte, sofern — und das ist das Ent-
scheidende — die aufnehmende Ortsgemeinde ein-
verstanden war. :

«Wenn sich die einzelnen Gemeinden der glei-
chen «Konfession) zusammenschlieBen und eine

groBere Gemeinschaft bilden, so ist das ein

«Zweckverband», und es muf, aus jenem Grunde,
die entscheidende Verfiigung stets bei der Finzel-
gemeinde bleiben: sie ist das prius und bei ihr be-
ruht, wenn man den Begriff anwenden will, unver-
meidlich die «Souverinitity. Immer ist es, aus dem
gleichen Grunde, speziell die <kleine) Gemeinde
(die <ecclesiola der Pietisten), welche fiir diese
Funktionen geeignet erscheint. Dies die negative,
in der Ablehnung des seiner Natur nach universali-
stisch-expansiven Amtscharisma gipfelnde, Seite
des «Gemeindeprinzips). Die praktische Bedeu-
tung dieser fundamentalen Stellung einer solchen
durch freie Auslese (Ballotage) entstandenen Ge-
meinde fiir den Einzelnen aber liegt darin, daB sie
ihn in seinetr personlichen Qualifikation legiti-
miert. Wer aufgenommen wird, dem wird damit
Jedermann gegeniiber bescheinigt, daf3 er den reli-
gios-sittlichen Anforderungen der Gemeinde nach
stattgehabter Priifung seiner Personlichkeit ge-
niigt. Das kann fiir ihn von der gréBten, auch
6konomischen, Tragweite sein, wenn jene Prii-
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fung als streng und zuverlissig gilt und wenn sie
sich auf Skonomisch relevante Qualititen er-
streckt.» 14

Wiederum anders ist es dort, wo der Mangel an
konkurrierenden Konfessionen,also dieAufrechter-
haltung der konfessionellen Homogenitiit (wie et-
wa in Polen), zwar den « SikularisationsverschleilB3»
kaum aufhalten kann, die sakrale Offenheit aber im
Konfliktfall mit dem Staat die Kirche zu einem Re-
fugium fiir alle Schutzsuchenden macht — iibri-
gens gerade dann, wenn der Charakter der Prie-
sterkirche erhalten bleibt, weil nur so — bei starker
Position der Priester — eine Schutzfunktion der
Kirche als «Heilsanstalt» tiberhaupt erst praktika-
bel wird.

Wenn man die Zielsetzung — Gemeinde als Ge-
meinschaft zu realisieren — aufrechterhilt, scheint
sich nur eine Alternative zu ergeben:
entweder Uberwindung der konfessionellen Kon-
kurrenzlage, das heit Okumene im Sinne der Auf-
hebung konfessioneller Abgrenzungen zumindest
unter den christlichen Kirchen (also auch Ubet-
windung des 6kumenischen Kartells)
oder Partialisierung der GroBSkirchen zu allenfalls
lockeren Gruppierungen lokaler Gemeinschafts-
gemeinden, was identisch wire mit der Aufgabe
der Priesterkirche, jedoch das Laienelement sehr
viel stirker ins Spiel bringen miiBite.

Allerdings wiirde damit auch die Funktion der
Gemeindezugehorigkeit fiir den Einzelnen stark
verindert.

Ve

Vor dem Dilemma, daBl die Uberwindung der kon-
fessionellen Konkurrenz durch Kirchenfusion so
unméglich erscheint, wie die Aussicht, ein neues
GemeinschaftsbewuBtsein der Gemeinden konti-
nuierlich auf das «religiose Interesse» eines Laien-
intellektualismus zu griinden, gering ist, stiitzt
sich der etablierte Kirchenapparat vornehmlich
immer noch auf das, was im dortigen Sprachge-
brauch als «das Volk» erscheint. Das aber bedeutet
wiederum fast zwangsldufig eine Bevorzugung al-
ler Strategien, die eine Stirkung der priesterlichen
Positionen (gegeniiber denen des «Laien») garan-
tieren. Dafiir mogen sich in bestimmten Situatio-
nen begriindete Argumente finden lassen, in detr
Regel diirfte sich das als gefihrlicher Irrweg erwei-
sen, zumal die Moglichkeit einer zwar «volkstiim-
lichen», aber real basislosen Priesterkirche keines-
wegs undenkbar ist. Als ein Beispiel dafiir — wenn
auch aus einet ganz anderen Welt — finden sich in
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Webers Arbeit iiber « Konfuzianismus und Taois-
mus» die Bemerkung:

«In China, wo der Staatskult (ebenfalls) von der
Not des einzelnen keine Notiz nahm, ist die Magie
niemals durch eine grofe Erlosungsprophetie oder
einheimische Heilandsreligiositit verdringt wor-
den... Der Taoismus war nur Organisation der
Magier, der Buddhismus in der Form, wie er im-
portiert wurde, nicht mehr die Erlésungsreligiosi-
tit der frithbuddhistischen Zeit Indiens, sondern
magische und mystagogische Praxis einer Ménchs-
organisation. In beiden Fillen fehlte also, wenig-
stens fiir dieLaien, das soziologisch Entscheidende:
eine religiose Gemeindebildung. Diese volkstiimli-
chen, in Magie steckengebliebenen Erlosungsreli-
giosititen waren daher in der Regel ginzlich unso-
zial.»15

Die Problematik im Okzident ist inhaltlich heu-
te natiirlich eine ganz andere: die Frage, ob es ge-
lingen kann, die nun in Gang gesetzte Massenauf-
klirung und Intellektualisierung noch einmal «ein-
zufangen» und zu monopolisieren — denn die Prie-
ster verstehen sich ja gegeniiber dem «Volk»
durchaus als Intellektuelle, mogen sie das Wort
auch vermeiden. Dieser ProzeB, ein Informations-
und Entscheidungsmonopol gegeniiber «dem
Volk» durchzusetzen, wiederholt sich iibrigens
auch auBerhalb der traditionellen GroBkirchen
tiberall dort, wo «politisch» entstandene intellek-
tuelle Weltanschauungen eine nicht minder rigide,
durch Parteibiirokratien kontrollierte Reglemen-
tierung des Alltagslebens erreichten und gerade
dadurch einen kirchenihnlichen Charakter anneh-
men — jedenfalls solange sie in sichtbarer Konkur-
tenz zu traditionellen Kirchensystemen stehen, de-
ren formale Sozialisationsmuster sie z.T. direkt zu
ibernehmen trachten.

DaB bei zunehmender gesellschaftlicher Diffe-
renzierung (und Intellektualisierung) weder die
Kirchen noch die Parteien diese beanspruchte Ge-
neralkompetenz fiir alle Fragen der Handlungs-
normierung ausfiillen und durchhalten knnen, ist
offensichtlich. Sie reagieren in der Regel ambiva-
lent mit einem stindigen Wechsel von Laxismus
und Rigorismus gegeniiber «Abweichungen» von
der als wahr und giiltig dekretierten Linie und be-
reiten damit einer Organisationsfigur den Weg, die
mit dem Anspruch, den «wahren Glauben» zu ha-
ben, das GroBsystem zu unterlaufen beginnt: der
Selte — seien es die Pharisier, Bettelorden, Freikir-
chen oder Reformmarxisten. Dazu Max Weber am
Beispiel der Pharisier:

«Von den Pharisiern hat Paulus die Technik der
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Propaganda und der Schopfung einer unzerstorba-
ren Gemeinschaft gelernt. Der gewaltige Auf- -
schwung der jiidischen Diaspora seit der Makka-
bierzeit und die vollige Unerschiitterlichkeit ihres
Bestandes durch die fremde Umwelt, von der sie
sich absonderten, war zu einem sehr wesentlichen
Teile das Erzeugnis ihrer Bruderschaftsbewe-
gung... Denn die «Gemeindey wird jetzt Triger
der Religion, nicht mehr das Erbcharisma der Prie-
ster und Leviten.

Die Bruderschaften hielten ihte Eucharistien
(«Liebesmahl») ganz dhnlichen Charakters und si-
cherlich vorbildlich fiir die spitern christlichen In-
stitutionen gleicher Art. Auch die Segnungen der
Mahlzeit bestanden schon ganz dhnlich. Die Phari-
sier schufen ferner die sehr populire Wasser-Pro-
zession — ... Sie schufen vor allem: die Synago-
ge ... welche dem Diaspora-Juden den priesterli-
chen Kult ersetzte, und den héheren und niederen
Unterricht im Gesetz, der fiir die Prigung des Ju-
dentums grundlegend wurde. Langsam aber tief-
greifend dnderten sie ferner den Sinn des Sabbat
und der Feste. An Stelle des priesterlichen Tempel-
fests trat — ganz wie wir dies auch als Symptom der
Emanzipation von den Brahmanen in Indien be-
merkten — das hiusliche und synagogale Fest und
damit eine unvermeidliche Entwertung des Opfers
und des Priestertums, schon ehe der zweite Tem-
pel fiel. Vor allem: man geht jetzt zum gesetzes-
kundigen Lehrer, nicht mehr zum Priester, wenn
man in dullerer oder inneter Not oder im Zweifel
iiber rituelle Pflichten ist.» 16’

Ist somit die Erfahrung der «gebrochenen
Kompetenz» in den Fragen der Lebenshilfe und
Daseinsreglementierung fiir den Priester nicht erst
cine Entdeckung der Neuzeit, so stellt sich die Fra-
ge nach Moglichkeit der Gemeindebildung «von
unten her» stindig neu, denn das bloBe «Gefiihl»
fiir die gemeinsame Lage und deren Folgen er-
zeugt sie (die Vergemeinschaftung [G.S.]) noch
nicht. Erst wenn sie (die durch ein gemeinsames
Merkmal ausgezeichneten Menschen [G.S.]) auf
Grund dieses Gefiihls ihr Verhalten irgendwie an-
einander orzentieren, entsteht eine soziale Beziehung
zwischen ihnen — nicht nur: jedes von ihnen zur
Umwelt — und erst, soweit diese eine gefithlte Zu-
sammengehorigkeit ~ dokumentiert, «Gemein-
schafty.» 17

Wenn dank einer heute hohen Mobilitit von
Personen und Informationen sich jetzt auch eine
ins BewuBtsein vieler Menschen dringende Vielfalt
von Strukturen und Vethaltensformen als Kon-
kretisierung von verantworteter Freiheit entwik-
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kelt, dann sollte sich Gemeinde wirklich als das
«Haus des Vaters» erweisen, in dem «viele Woh-
nungen» bereitstehen — also als der Ort, an dem
unterschiedliche, ja einander widersprechende
Meinungen ihren Platz, ihr Ohr und auch ihr freies
Wort finden. Das Novum liegt dabei weniger in
der Vielfalt der Besonderungen (die gab es auch
frither schon — naturwiichsig oder als regulires
«Privileg»)als vielmehr darin, daBi sich diese Varia-
tionen heute auf den Boden einer Gemeinde treffen
konnen.

Die Toleranz — konkret die Belastbarkeit — der
existierenden Gemeinden gegeniiber «abweichen-
den» Verhaltensstilen diirfte zum Priifstein ihres
eigenen Uberlebens werden. Ein rigides Abschnei-
den von Verinderungen bedeutet nichts anderes
als einen Riickfall in die nur bloBe Traditionen
konservierende Verbandsreligiositit, die ihre Sta-
bilitit vornehmlich in einer ritualistischen Siche-
rung ihrer sakralen Exklusivitit zu retten glaubt.
Das hat auch Konsequenzen fiir das ethische Ver-
halten eines solchen Systems, wovon z.B. die Ge-
schichte der Juden inmitten der Christenheit ein
langes und fragwiirdiges Zeugnis ablegt.

VI.

Aus der Vielzahl der angeschnittenen Perspektiven
und Reflexionen scheinen mir — unter kritischer
Relativierung des Weberschen «Vorurteils» von
der zunehmenden Rationalisierung der Lebensfith-
rung in den modernen Gesellschaften — folgende
Ergebnisse fur eine ekklesiologische «Strategie»
besonders bedenkenswett:

1. Die Chance einer Wiederherstellung der Iden-
titit von Gemeinde und Gemeinschaft auf der Ba-
sis heutiger GroBkirchensysteme lige formal nur
in der Wiederherstellung einer konfessionellen
Homogenitit, also in der Uberwindung der Diffe-
renz und Konkurtenz zwischen rivalisierenden
Konfessionen. Die Rivalitit gegeniiber dem
«Staat» kénnte — falls das gelingen sollte oder eine
Konfessionshomogenitit ohnehin noch vorhan-
den ist — einen solchen ProzeB kurzfristig viel-
leicht, auf die Dauer jedoch kaum stiitzen.

2. Sowohl die faktische Aussichtslosigkeit einer
schnellen Uberwindung konfessioneller Konkur-
renzlagen — noch mehr aber die lange Erfahrung
des Verfalls priesterlicher Allzustindigkeit im Pro-
zeB der Verwissenschaftlichung des Alltagslebens
lassen die Riicksichtnahme auf « Laienbediirfnisse»
— und zwar nicht nur oder ganz ausschlieBlich der

Laienintellektuellen — als unvermeidbar erschei-
nen. DaB «Bediirfnisse» nicht nur Konsumbediirf-
nisse sind, auf die ein entsprechendes «Angebot»
einzugehen habe, muB heute vielleicht besonders
betont werden. «Bediitfnis» heiBt auch und vor-
rangig: Anho6rung, Mitarbeit, Mitbestimmung —
also Ernstgenommenwerden in unmittelbarem,
konkreten Kontakt tiber alle hierarchischen Di-
stanzen hinweg.

3. Die These, daB die Stadt die unmittelbare Ursa-
che fiir das Absterben von Religion und religiésem
BewuBtsein sei, sollte einer Revision unterzogen
werden. Dal} die Stadt die Inkongruenz «agrari-
scher» Religiosititsformen mit den Bedirfnissen
des Stadtbiirgers verdeutlichen muBte, kann nicht
verwundern. Die speziellen Stilformen einer «stid-

‘tischen» Religiositit zu finden und ihnen Raum zu
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geben bleibt Aufgabe der «neuen» Gemeinde.

Als Folge dieser Ubetlegungen ergeben sich
mindestens drei Konsequenzen, die in Ansitzen
auch schon erkennbar sind, allerdings an «fal-
schen» Zielsetzungen gemessen, oft als Abwei-
chung, Wildwuchs usw. diskriminiert werden:

1. Dezentralisierung von Entscheidungskompe-
tenzen. Ernstnehmen des einst selbst vertretenen
Subsidiarititsprinzips auch in Kirche und Ortsge-
meinde (nicht nur zwischen Bischof und Rom).

2. Ernstnehmen und Annehmen «frei» entstehen-
der, meist nur am Rande der Traditionsgemeinden
oder neben ihnen (Para-gemeinden) siedelnder
Versuche, die ja oft gerade aus der Erfahrung des
Defizits an Gemeinschaft in den bestehenden Ge-
meinden ihre primire Motivation beziehen.

3. Konnte man dies beides noch als ein Gewidh-
renlassen interpretieren, als eine Verringerung von
«amtlichen» Aktivititen (was mit den Defiziten im
Nachwuchs an «Amtstrigern» sogar korrespon-
dieren wiirde), so wire die dritte Konsequenz al-
lerdings eine ebenso notwendige wie schwierige
Aufgabe: nimlich die Konfliktverarbeitung — an-
statt wie bisher Konfliktverdringung durch Ver-
bot. Denn als Folge der angedeuteten Entwick-
lung werden sich ganz unvermeidbar Konflikte er-
geben — innerhalb der Gemeinden und zwischen
Gemeinden, zwischen Einzelpersonen, zwischen
den Generationen, zwischen den Entscheidungsin-
stanzen usw. Konfliktverarbeitung aber heiflt, daB
gerade die «Anstol} erregenden» Krifte der Kirche
(als dem Organisationsverband vieler Gemeinden)
erhalten bleiben und iiber die Verinderung der
Gemeinde ein Wandel der Kirchenstruktur reali-
siert wird — nicht damit ein museales Gebilde —
Kirche genannt — iiberlebt, sondern damit die im-
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mer noch zahllosen Menschen, die datauf iht Ver-
trauen — und zuweilen auch nur noch eine schwa-
che Hoffnung — gesetzt haben, auch in einer sich
wandelnden Welt eine Antwort auf die Frage nach
dem Sinn dieser Welt finden.

1Siche u.a. A.Greeley, Der Fortbestand von Gemein-
schaft: Concilium 9 (1973) 9-15.

2DaB sich hier auch eine gewisse Distanzierung gegen-
iiber der von Tonnies initiierten Mythologisierung des Be-
griffs «Gemeinschaft» (vs. «Gesellschaft») niederschligt,
scheint unverkennbar — auch und gerade, wenn in den knap-
pen Vorbemerkungen zu seinen «Soziologischen Grundbe-
griffen» neben einigen sachlich-niichternen Bemerkungen
iiber Jaspets, Simmel, Stammler und Gottl ein Hinweis auf
«das schéne Werk von F. Ténnies» erscheint.

3Vgl. T.Geiger Art. «Gemeinschaft» in A.Vierkandt
(Hrsg.), Handworterbuch der Soziologie (Stuttgart 1959)
(1931), 5.173.

AWirtschaft und Gesellschaft (Studienausgabe) Bd. I und
11 (Berlin und Kéln 1964) (1921) — kiinftig abgekiitzt WuG
— hier WuG I, 180.

SWuG I, 184.

Peter Rudge

Die Soziologie des
Konflikts und das
kirchliche Leben

Die Spannung zwischen Soziologie und Religion
wird an den Einstellungen zum Konflikt deutlich:
Es gibt Differenzen in den Wertsystemen zwischen
einer wissenschaftlichen Soziologie und einer per-
sonalen und gefiihlsbetonten Religion.

T,

Der Konflikt ist fiit den Studenten der sozialen
. Verhaltensforschung ein zu beobachtendes und zu
analysierendes Phinomen. Er wird als eine Sache
objektiviert, die in sich selbst studiert werden kann
und iiber die Voraussagen gemacht werden kon-
nen.

Fiir den Religionswissenschaftler erscheint auf
der anderen Seite der Konflikt als etwas fiir die
Ethik des christlichen Lebens Fremdes. Fiir ihn
liegt die Antwort griffbereit, daB Uneinigkeit den
Lehren des Herrn widerspricht, daf sie im Leben
der Kirche keinen Platz hat. Das Zeugnis der For-
derung des Herrn, seinen Nichsten zu lieben; die

§WuG I, 282.

TWuG I, 282.

8WuG I, 456.

IWuG1I, 457.

0WuG 1, 571.

IWuG II, 945 f.

12Gesammelte Aufsitze zur Religionssoziologie, Bd. I-
IIT (Tibingen 1956) (1920) — kiinftig abgekiirzt RS I-1I1 -
hter: RS roy

BYWuG I, 358.

14WuG 11, 917 f.

BRST s1x.

16 RS III, 403 f.

"WuG1, 30f.
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Ermahnung, eins im Geiste zu sein; die Friichte
des Geistes sind Liebe, Freude, Friede, Langmut,
Freundlichkeit, Sanftmut und so weiter; das pauli-
nische Entsetzen vor der Spaltung der Kirche von
Korinth.

Natiirlich ist diese Reaktion obetrflichlich, das
wiirde jeder Bibelwissenschaftler bestitigen. Es
gibt beispiclsweise auch das Herrenwort, dall er
nicht kam, den Frieden zu bringen, sondern das
Schwert, daBl eines Menschen Feinde die Mitglie-
der seiner eigenen Familie sein wiirden. Paulus ge-
brauchte das Bild vom Krieg, beispielsweise in
Epheser 6, 10-12. Und er sagte iiber die Uneinig-
keit in der Kirche, «denn es muf ja wohl Spaltun-
gen unter euch geben, damit die Erprobten unter
euch erkennbar werden» (1 Kor 11,19).

Dennoch kann der Eindruck bleiben, dafl es in
der Kirche fiir Streit keinen Platz gibt, daBl das
Wertsystem, dem sich die Kirche verpflichtet
weiB, die Zuriickweisung des Konflikts ein-
schlieBt.

Dem Soziologen mag diese Zuriickweisung als
eine Schwiche der Religion erscheinen, im Ver-
gleich zu der die Haltung der Wissenschaft aufge-
klirt erscheinen muB. Es ist jedoch ein Gebot der
FairneB, zu zeigen, daB diese Haltung gegeniiber
dem Konflikt, die die Religion einnimmt, keines-

- wegs auf diesen Lebensbereich beschrinkt ist, son-
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dern sich auch in vielen anderen Bereichen
menschlichen Bemiihens findet. Musiker konnen



