DIE BASISGEMEINDEN IN FRANKREICH

schichte, indem sie die Welt mit den Werten und
Kriterien Christi neu aufzubauen sucht.

Die Zukunft wird von der Kirche eine wirksa-
mere evangelische Prisenz in der Welt erheischen.
Nicht eine Priisenz als michtige und imponierende
groBe Gesellschaft, sondern als eine Communio
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Die Basisgemeinden in
Frankreich

In den Jahren 1968-1969, genauer gesagt unmittel-
bar nach dem «heillen Mai» 1968, kam in Frank-
reich das Wort « Basisgemeinden» auf zur Bezeich-
nung von Christengruppen, die sich am Rand der
offiziellen Gruppierungen der Kirchen, Bewegun-
gen oder Pfarreien gebildet hatten.

Die mit diesem Wortt bezeichneten Gruppen ha-
ben in Wirklichkeit nie eine soziologisch homo-
gene Gesamtheit gebildet. Die Interpretations-
schwierigkeit wird noch dadurch erhtht, dafi der
Ausdruck «Gemeinde» in einem weiteren Sinne
gebraucht wird, so dalB er einmal die wéchentliche
Zusammenkunft einer Freundesgruppe, die mit-
einander Eucharistie feiert, bezeichnet, ein anderes
Mal die Lebensgemeinschaft unter gemeinsamem
Dach mit Giiter-, ja Arbeitsgemeinschaft. Ein ge-
meinsamer Zug rechtfertigt es jedoch bis zu einem
gewissen Punkt, Gruppen mit verschiedenen Zie-
len und unterschiedlichen konktreten Funktions-
weisen unter einen Hut zu bringen: Das Bestechen
eines offenen oder unterschwelligen Konfliktes mit
der vorherrschenden klerikalen Ordnung, was
zwischen die Gemeinde und die kirchliche Institu-
tion eine Distanz hineinbringt.

Die antiautoritire Utopie vom Mai 1968 und die
antiinstitutionellen Themen der Studentenerhe-

von Gemeinden, die aus Menschen bestehen, wel-
che als Sohne desselben Vatergottes einander in
Christus lieben und in lebendigem Dialog mit allen
andern Menschen verkehren und ihr Gewissen
wecken, um eine Geschichte aufzubauen, die im
Dienst aller steht.

JOSE MARINS

geboren 1932 in Sdo Paulo (Brasilien). Er arbeitete drei
Jahre in einer Gemeinde, fiinf Jahre in einer Nationalequipe
fiir pastorale BewuBtseinsbildung, fiinf Jahre in der Klerus-
abteilung der Brasilianischen Bischofskonferenz. Er ver-
offentlichte 28 Biichet in portugiesischer und 10 in spani-
schet Sprache, die sich vor allem mit der christlichen Basis-
gemeinde befassen.

bung haben auf das stiirmische Streben nach Ge-
meindebildung in christlichen Kreisen tief einge-
wirkt. In mancher Bezichung ist es das Scheitern
der sozialen Bewegung vom Mai 1968, das erklirt,
warum es zu einet ganzen Reihe gleichlaufender
Versuche zu kollektiver Organisation kam, auch

* im religitsen Bereich. In dem Moment, als man

ganz allgemein die Ziigel wieder straffte und die
Utopie einer global und radikal umgestellten Ge-
sellschaft in die kollektive Vorstellungswelt zu-
riickverwies, versuchten manche Gemeinden, die
Befreiung, von der im Mai in lauten To6nen ge-
sprochen worden war, in verkleinerter Form zu
reaktivieren und zu verwitklichen. Es ist wieder-
holt betont worden,* durch welche ideclogischen
Verkettungen das Experiment von 1968 die évan-
gelische Utopie, die eine Anzahl militanter Chri-
sten mobilisierte, von neuem zu akkreditieren ver-
mochte und wie umgekehrt das messianische Pro-
jekt wihtend der Periode der Abkihlung der so-
zialen Bewegung die Utopie einer von Grund auf
umgestellten Gesellschaft zu stiitzen vermochte.
1968-1969 haben die Basisgemeinden mit christ-
lichem Nenner die wichtigste Stitte dieser zugleich
politischen und religiésen utopischen Reaktivie-
rung gebildet.

In dieser ersten Phase der christlichen Ge-
meindebildung, zu der es in den letzten Jahren ge-
kommen ist, wurde das gemeinsame Suchen nach
einem neuen Stil des Lebens im Glauben von den
daran Beteiligten oft ohne weiteres als zugleich
politische und evangelische Kontestation des Funk-
tionierens der Kirche und des Gesellschaftsappara-
tes im allgemeinen erfahren. Die mehr oder weni-
ger intensiven kollektiven Experimente, die man
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auf dieser Grundlage unternahm, waren ausnahms-
los bestrebt, der instituierten Praxis der religitsen
Korperschaften das Gegenmodell einer anderen
Kirche entgegenzusetzen. Doch viele von ihnen
rechneten gleichzeitig mit der Vermehrung dieser
«emanzipierten Rdume»,? um die radikale Verin-
derung der Globalgesellschaft herbeizufiihren. In
diesem Punkt kamen auch die Basisgemeinden
christlicher Farbung nicht um die politische Un-
bestimmtheit herum, welche die antiinstitutionelle
Strémung vom Mai 1968 insgesamt gekennzeich-
net hat. Die durch die damalige ideologische G-

rung zum Teil verdeckten inneren Widerspriiche

der Bewegung traten in einer sozialen und politi-
schen Situation, die durch eine hiirtere Haltung des
starken Staates und durch die auf allen Fronten
unternommene Repression der Folgen des «heiBen
Mai» geprigt war, dann plotzlich offen zutage. In
der Phase des Verebbens der utopischen Kontesta-
tionswelle kommt es zu einer ersten Zisur: Auf der
einen Seite stehen die politischen Gruppen, von
denen die radikalsten eine Strategie der Kollision
mit der Bourgeoisie und dem von ihr kontrollier-
ten Staatsapparat entwickeln; auf der andern Seite
die utopischen Gruppen, die den politischen
Kampf ablehnen, der nach ihrer Meinung von den
blirokratischen Apparaten der organisierten poli-
tischen Opposition immer wieder miBbraucht
wird, und die — auf eingezirkeltem Felde — neue
kollektive interpersonale Beziehungen vorweg-
nehmen wollen. Die intransigentesten Vertreter
der «groBen Weigerung» gehen in ihrer Ableh-
nung des Kontaktes mit einer faulen Gesellschaft
so weit, dal} sie sogar von einem kidmpferischen
Einsatz gegen den Kapitalismus absehen. Fiir die
Gemeinschaftsbewegung ist die Periode 1968 bis
1969 von einer Neuverteilung der verschiedenen
mehr oder weniger vorangetriebenen, mehr oder
weniger zeitbestindigen Experimente zwischen
diesen beiden 4uBersten Polen gekennzeichnet, je
nach dem Platz, den sie dem politischen Gesamt-
kampf und einer hic et nunc unternommenen
neuen sozialen Praxis zuweisen. Der Antagonis-
mus der «Politiker» und der « Utopisten» hatte die
gesamte Mai-Bewegung mehr oder weniger latent
durchzogen. Er brach auf dem Feld der Kontesta-
tion plotzlich offen aus, sobald die wihrend einiger
Wochen offensive Bewegung sich vor das Pro-
blem der Repression und des Ubetlebens gestellt
sah.

Dieser erste politische Ausbruch der antiinsti-
tutionellen Strémung hat zu einer ideologischen
Klirung ihres religiosen Fliigels beigetragen. In-

dem er den antikapitalistischen Kampf von den
verschiedenen antiinstitutionellen Bestrebungen
der Basisgemeinden loste, begiinstigte er zugleich
die Trennung zwischen dem Revolutionsprojekt
und der evangelischen Utopie, die von zahlreichen
informellen Christengruppen gemeinsam ange-
strebt worden waren. Die im Mai 1968 «iiberholte»
Frage nach den Beziigen zwischen dem christlichen
Glauben und dem politischen Engagement brach
in mehreren Gemeinden um so wuchtiger wieder
auf, als sie konkrete Entscheide in bezug auf die
Ausrichtung der Gemeinde erheischte. Viele reli-
gios ausgerichtete Basisgruppen machten in ihrem
Bestreben hier halt.

Fir die utopische Str6mung der christlichen Basis-
gemeinden ist auf allgemeinster Ebene charakteri-
stisch, daB diese sich vom militanten politischen
Einsatz zurtickzogen, daB sie sich weigerten, zu
aktiven Kontestatoren der Institution Kirche zu
werden, und daB sie nach einer freieren, wenn
nicht von jeder offiziellen Regelung unabhingigen
religiosen Ausdrucksform suchen. Dieser Fliigel,
der unmittelbar nach dem Mai 1968 innerhalb der
christlichen Gemeinschaftsstromung eine Minder-
heit darstellte, hat sich seitdem stark entwickelt.
Unter den intensiven Bestrebungen, die von dieser
Tendenz ausgingen, ist die Bildung einiger Grup-
pen von paramonastischem Geprige zu nennen,
an denen sich neben Laien hiufig auch Priester
(oder ehemalige Priester) und Ordensleute betei-
ligten, die oft mehr oder weniger organisierte Ent-
wiirfe zur Verinderung der anerkannten Formen
des Ordenslebens und/oder Priesterlebens ver-
treten.

Sind zu dieser Stromung auch die zahlreichen
Gebetsgruppen und Bibelkreise zu rechnen, die
sich am Rand der Pfarreien und der Bewegungen
der Katholischen Aktion gebildet haben, um «das
geistliche Leben zu vertiefen», und die zumeist auf
Initiative von Laien entstanden? Die Lehrortho-
doxie und liturgische Orthodoxie dieser Gruppen,
die Autoritit, die darin die mitbeteiligten Priester
ausiiben, lassen es im Gegenteil als angezeigt er-
scheinen, diese Gruppen von der antiinstitutionel-
len Strémung im Christentum auszunehmen.
Manchmal lassen sich diese Gemeinden sogar als
die Vorposten einer Organisationsreform ausma-
chen, die durch den Kirchenapparat selbst vorge-
nommen wird: als Ersatzpfarreien fiir Arbeiter-
priester, als Gruppen zur Eingliederung von Chri-
sten, die sich nicht ohne weiteres in das Pfarreinetz
einspannen lassen (Katechumenen, Einwanderet
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usw.), als vorldufige Losungen fiir Randchristen
(Geschiedene, verheiratete Priester usw.). Die Be-
achtung, ja die direkten Aufmunterungen, welche
die Hierarchie diesen Gemeindebildungen zuteil
werden 14Bt, bestitigen diese Hypothese, obwohl
diese Gruppen an den Gottesdiensten der Pfarrei
nicht teilnehmen und sie durch Hausliturgien er-
setzen, wobei die Affinititen zwischen den Mit-
gliedern, die konkrete Solidaritit, die sie zusam-
menhilt, als Bedingungen zur Giltigkeit eines ge-
meinsamen Glaubensausdruckes gelten, Dies et-
fordert einen wenigstens minimalen Bruch mit der
gewohnlichen Praxis der anerkannten religitsen
Zusammenkiinfte und somit eine wenigstens po-
tentielle Infragestellung der Gewalt innerhalb der
Kirche.

SchlieRlich ist zu vermerken, daB sich in Frank-
reich seit 1972 eine charismatische Erneuerung
entfaltet, die zwar nicht den gleichen Umfang hat
wie in den angelsichsischen Lindern, aber doch
iiber die Pfingstlergruppen, die sich ausdriicklich
damit befassen, hinausgeht. Sie tritt vor allem in
religiosen Gruppen nahe am Rand des Pfarrei-
systems zutage und im Netz von Gemeinden, das
sich im Anschluf} an einige groBe religicse Zen-
tren, vor allem um monastische Zentren herum ge-
bildet hat. Seit zwei Jahren vervielfachen sich Ge-
betsgruppen, die sich darauf berufen, daf3 die Gna-
dengaben allen Gliubigen in reicher Fiille um-
sonst zuteil werden, und damit das klerikale Macht-
und Wissensmonopol in Frage stellen. Dies gilt
erst recht fur die Gruppen, die die Geistestaufe
praktizieren. Obschon diese Gruppen ihre Treue
zut Kirche bekriftigen und in ihnen Priester aktiv
mitmachen, weist ihre Entwicklung doch einen
Protestcharakter auf.

Von 1970-1974 ist die Geschichte der Stromung
«kritischer » Gemeinden, die den christlichen Glau-
ben und das politische Engagement fiir'den Sozia-
lismus miteinander zu verbinden suchten, durch

eine langwierige Klirung der ideologischen Viel-

deutigkeiten gekennzeichnet, die mit ihten an-
finglichen Entwicklungsbedingungen zusammen-
hingen. Die verschiedenen Versammlungen, die
auf die Initiative christlicher Linksbewegungen
hin («Témoignage Chrétien», «Vie Nouvelle»,
«La Lettre» usw.) zustandekamen, um der Zet-
splitterung der spontanen Gemeinschaftsinitiati-
ven entgegenzuwirken — 1970 zu Bourges, 1971
zu Rouen, 1972 zu Rennes, 1974 zu Dijon —, er-
moglichen es, dieser Entwicklung nachzugehen.
Wir haben weiter oben von der fiir den christli-
chen Fliigel der antiinstitutionellen Strémung cha-

rakteristischen politisch-religiésen Ambivalenz
gesprochen, von der namentlich der Umstand
zeugt, dal} in den Basisgemeinden oft nach einer
ganz andern Gesellschaft gerufen wurde, die
gleichzeitig das kommunistische Projekt einer
klassenlosen Gesellschaft und die Verheiungen
des Gottesteiches verwirklichen sollte. In bezug
auf dieses ebenso allgemeine wie vage Reden von
Sozialismus war der Status des Gemeinschafts-
experiments oft unbestimmt: sozialistisches Ei-
land, exemplarischer Zeuge fiir die Moglichkeit
neuer Bezichungen zwischen den Menschen,
Grundzelle fir den Kampf des Wohnviertels odet
bequemer Apparat, um die militante Betitigung
der Mitglieder zu férdern — simtliche Formeln wa-
ren vertreten.

Der Unbestimmtheit des politischen Status det
Gemeinden entsprach ganz die Unbestimmtheit
ihrer Strategie gegeniiber dem kirchlichen Appa-
rat. Sollte es zunichst darum gehen, die Demokra-
tisierung der Institution zu erreichen, dem Kir-
chenvolk das Recht zu verschaffen, Gehot zu fin-
den und kollektiv eine Weise des sozialen Engage-
ments zu definieren, die mit dem Glauben, auf die
sich dieses beruft, kohirent wire? Oder sollte es
darum gehen, an der Ausmerzung eines repressi-
ven institutionellen Apparats zu arbeiten, der
durch die Vermehrung der sich selbst regierenden
Gemeinden uberfliissig gemacht wiirde? Oder
sollte man die Kirche als ideologischen Staatsappa-
rat, als Instrument zur Bewahrung und Repro-
duktion der herrschenden Gesellschaftsordnung
angreifen? Wenigstens fiir eine gewisse Anzahl
von Basisgemeinden bestand bis vor kurzem die
Antwort auf diese Fragen darin, dal} man einer
«neuen Kirche», einer Kirche der Armen, einer
prophetischen Kirche, einer Kirche der Communio
und des Festes das Wort redete, was zugleich die
verschiedensten Weisen der Abstandnahme von
der Institution rechtfertigen konnte. Die Zusam-
menkunfte von Bourges, Rouen, Rennes, wo
ebenso verworren wie hitzig disputiert wurde, ha-
ben von diesem ideologischen politisch-religiésen
Wirrwarr gezeugt. Sie sind auch Marksteine im
Identifikationsprozel der verschiedenen ‘Tenden-
zen. Nach der Versammlung von Dijon im Juni
1974 erscheint die Zusammenkunft der christlichen
Marxisten im Oktober 1974 trotz der relativen Un-
schirfe ihrer Zielvorstellungen als ein politischer
Bruch innerhalb der christlichen kritischen Stro-
mung.

Man kann nur dann ermessen, was dieser Bruch
in sich schlieBt, und verstehen, warum et gerade in
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diesem Zeitpunkt eintrat, wenn man sich die An-
derungen vor Augen hilt, welche zwischen 1970
und 1974 bei der franzésischen Linken eingetreten
sind. Diese vier Jahre waren nimlich die des Auf-
stiegs der « Union der Linken» (sozialistische Par-
tei, kommunistische Partei und Linksradikale).
Nach der Stirkung der Linken bei den Legislativ-
wahlen von 1973 haben die Prisidentenwahlen
von 1974 es als politisch wahrscheinlich erwiesen,
daB in kurzer Frist eine sozialdemokratische Re-
gierung ans Ruder kommen wird. Diese Waht-
scheinlichkeit wird seit dem Sommer und Herbst
1974 noch dadurch erhéht, daf die an der Macht
befindliche Mehrheit sich als unfihig erweist, der
Wirtschafts- und Gesellschaftskrise, die in vielen
Herden ausbricht, Herr zu werden. Diese im Lauf
der letzten Jahre eingetretene Stirkung der refor-
mistischen Linken hat weitgreifende politische
Umgruppierungen veranlaft. Die heute sehr plau-
sible Eventualitit, daB die Linke zur Macht
kommt, hat dazu gefithrt, daB sich Scharen von Ex-
Linken ihr anschlieBen, die im Mai 1968 dutch die
utopische Sehnsucht nach einer « ganz neuen Welt»
«zur Politik geboren» worden waren, in der Folge
aber fur die Debatten innerhalb einer sehtr gespal-
tenen extremen Linken wenig Interesse aufzubrin-
gen vermochten und es satt wurden, bei jedem
heilen Frihling vom Anbruch eines neuen Mai
1968 zu reden. Die christlichen Kontestatire der
«kritischen Gemeinden» haben schon kraft der
Natur ihrer Politisierung in Scharen diese Schwen-
kung von der extremen Linken zur reformistischen
Linken vollzogen, indem sie iiber die entschei-
dende politische Debatte — Reformismus oder Re-
volution? —, welche die Gesellschaftskimpfe in
Frankreich beherrscht, hinweggingen. Sicher ist
es auch diesem zuweilen militanten3 ideologischen
Parcours zuzuschreiben, wenn heute die politisch
ausgerichtete Gemeindebildung etwas erlahmt,
was urspriinglich dadurch bedingt war, daf} viele
die im Mai entdeckten politischen Perspektiven
nicht in die Kanile der organisierten politischen
Opposition zu lenken vermochten. Andeterseits
nehmen die Christen, die in revolutioniren Orga-
nisationen mitkdmpfen und sich politisch radikali-
sieren, jetzt gegeniiber religics ausgerichteten Ge-
meinschaftsinitiativen eine entschieden kritische
Haltuag ein.

Die zweite Generation der christlichen Basis-
gemeinden 16st nun die utopische Gemeinschafts-
welle, die vom Mai 1968 ausgelést wurde, ab und
schligt mehr eine reformistische Richtung ein. Sie
bemiiht sich vor allem darum, auf die religiésen

Institutionen einen Druck auszuiiben, damit diese
gezwungen werden, die innere Machtverteilung in
ihrem SchoB} zu dndern und ihr gesellschaftliches
Engagement progressistisch auszurichten. Auf
dieser strategischen Basis —und nicht durch dunkle
Manipulationen der Gemeinschaftsstromung — ha-
ben christliche reformistische Organisationen wie
«'Témoignage Chrétien» und «Vie Nouvelle» es
verstanden, zu Organen zu werden, welche die
Basisgemeinden untereinander verbinden und zu
Zusammenkiinften wie die zu Rennes und zu Dijon
Anstol3 geben.

Was bleibt nach dieser politischen Klirung det
Strategie der kontestatiren Christen gegeniiber
dem kirchlichen Apparat? Es wire zu vereinfa-
chend gedacht, wollte man behaupten, es bestehe
ein Kontinuum an Protestradikalitit auf dem Feld
der Religion und es lieBen sich darauf die verschie-
denen Tendenzen situieren, von der reformisti-
schen Gemeinschaftsstrémung bis zu den revolu-
tiondren marxistischen Christen. Reformismus und
Revolution sind nicht zwei verschiedene Grade in
der Kontestation ‘der Institutionen, sondern zwei
miteinander im Widerstreitliegende Bestrebungen,
die Gesellschaft zu verindern.

Man stellt vielmehr fest, daB die militanten Chri-
sten, fiir die die Kirche und die religiése Ideologie
eine der ideologischen Fronten des revolutioniren
Kampfes bilden, heute wenig zu religiosen Ge-
meindeinitiativen neigen, die mit der kirchlichen
Disziplin offen brechen. Auf jeden Fall machen sie
daraus nicht ein Instrument des revolutioniren
Kampfes auf dem Feld der Religion. Im Gegen-
teil kommt es nicht nur bei den Christengruppen,
welche den Kirchenapparat von Grund auf um-
stirzen wollen, zu konkreten Ubertretungen der
Kirchendisziplin. Zwar praktizieren einige wenige
Gruppen manchmal die direkte Intervention: Sto-
rung einer Bischofsweihe, Unterbrechung reak-
tiondrer Predigten usw., doch nimmt die Zuriick-
weisung der offiziellen Kirche und ihrer Hierar-
chie oft die Form einer nicht als solchen theoreti-
sierten Gesetzestbertretung an. So ist die Praxis
der interkonfessionellen Kommunion in den Basis-
gemeinden gang und gibe geworden. Priesterlose
Eucharistiefeiern, die vor drei, vier Jahren noch
eine Ausnahme bildeten, scheinen sich lautlos auch
in Gruppen zu verbreiten, die anfinglich nichts
anderes etstrebten, als ihren Mitgliedern zu einem
personlichen Ausdruck ihres Glaubens zu vethel-
fen. Die soziologische Tragweite dieser tatsidch-
lichen Briiche mit der Kirchendisziplin ist noch ab-
zukliren; man ist jedoch versucht, die Hypothese
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aufzustellen, dafBl diese Gruppen, die in der Kirche
das fait accompli praktizieren, die Gesetzestibertre-
tung als Druckmittel verwenden, um zu einer De-
mokratisierung der kirchlichen Prozeduren zu
zwingen. Dal} man iiber die Sakramente nach eige-
nem Ermessen verfiigt, was im Grunde das Ende
eines hierarchischen Modells der Verteilung der
religisen Amtsgewalt bedeutet, wird von den Be-
treffenden nicht unbedingt als ein Bruch mit der
Kirche empfunden, als ein Bruch, wie ihn im un-
mittelbaren Nach-Mai gewisse Initiativen aus-
driicklich anstrebten.

1 Vgl. die verzeichnete Bibliographie.

2 Das Wort stammt von Marcuse.

3 Insofern viele der sozialistischen, ja selbst der kommu-
nistischen Partei beitreten.

Ubersetzt von Dr. August Berz
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geboten 1947 in Paris. Sie ist Lizentiat der Rechtswissen-
schaften und Doktor der Soziologie, hat das Diplom des
Institut d’Etudes politiques zu Paris, ist Forschungsbeauf-
tragte am Centre National de la Recherche Scientifique (Ab-
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Soziologische Ubet-
legungen zum Verhiltnis
von institutionell
verfalter «Religion»
(Kirche), volkskirchlicher
Massen-Basis und
«expressiven Gruppen»

Vorbemerknng

Seit den Anfingen der modernen, gleichermafien
an ideologiekritischen wie an organisationstheo-
retischen Fragestellungen interessierten Religions-

Es kann innerhalb der diesem Aufsatz gesetzten
Grenzen nicht in Frage kommen, diese Prozesse
der komplexen Neuverteilung der Gewichte, die
innerhalb der christlichen Gemeinschaftshewe-
gung in Frankreich sowohl im religitsen wie im
politischen Bereich stattgefunden hat, in eine so-
ziologische Perspektive hineinzustellen. Wir ha-
ben uns deshalb mit Bedacht darauf beschrinkt,
Informationen zu vermitteln, und darauf verzich-
tet, eine zwangsliufig verkiirzte und somit ver-
filschte schematische Darstellung der im Gang be-
findlichen Besttebungen zu bieten.

teilung Religionssoziologie), fithrte Forschungsarbeiten im
Bereich der Religionssoziologie tiber politische und reli-
gidse Votstellungen bei katholischen Studenten in Frank-
reich sowie iiber die Entwicklung von Basisgemeinden im
katholischen Kontext durch, studiert gegenwirtig verschie-
dene Aspekte der jiingsten antiinstitutionellen Bewegung
in den westlichen Lindern. Sie veroffentlichte u.a.: Die po-
litisch-religitse Ideologie der studentischen Spontangrup-
pen. Ein Interpretationsversuch: R. Metz, J. Schlick (Hrsg.),
Die Spontangruppen in det Kirche (Aschaffenburg 1971), Le
développement des communautés de base et leur contexte
religieux en France: Archives Internationales de Sociologie
de la Coopération et du Développement Nr.31, Januar bis

Juni 1972.

soziologie, die zunichst als Soziologie der christ-
lich-abendlindischen Kirchen und ihrer jeweiligen
Varianten im Kulturkreis der «Neuen Welt» in
Erscheinung trat, sind im Zusammenhang mit Un-
tersuchungen zur «otganisierten Heilsanstalt», wie
die Kirchen in der Nachfolge Max Webers regel-
miBig beschrieben wurden, deren jeweiliger Zeit-
gestalt, insbesondere ihrer verrechtlichten Form
gegeniiber immer wieder fundamentale Vorbe-
halte angemeldet worden. Diese erstrecken sich
vor allem auf das Problem, ob «Kirchey als insti-
tutionell determinierte, in der Regel mit staatlich
verbrieften Rechten ausgestattete Anstalt nicht
notwendigerweise den Realititskontakt zu ihrer
«Basis» verlieren und sich aufgrund ihrer Organi-
sationsstruktur von den alltagspraktischen Be-
diirfnissen ihrer Anhinger unweigerlich entfrem-
den miisse.

In der Folge dieser soziologischen Tradition hat
man sich angewdhnt, in Dualen zu reden. Dert so-
ziologische, zu analytischen Zwecken durchaus
brauchbare, weil Operationalisierungen gestat-
tende Sprachgebrauch, «Amt» und «Gemeinde»,
«Volk» und «Hierarchie», «Institution» und « Ba-
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