Religion als soziales Kapital fur
die Schaffung von Frieden?

DANIEL FRANKLIN PILARIO

Sozialkapital, Religionen und der Friede

Der Begriff des Sozialkapitals ist in den letzten zwei oder drei Jahrzehnten
eine einflussreiche soziologische Kategorie geworden. Zumindest im englisch-
sprachigen Raum wurde der Begriff des Sozialkapitals durch den Harvard-
Wissenschaftler Robert Putnam und dessen Buch Bowling Alone populir
gemacht (Putnam 2000). Seiner Analyse zufolge hat die amerikanische Gesell-
schaft einen Schwund des Sozialkapitals erfahren. Dies wird beispielhaft
deutlich an Leuten, die tatsichlich allein zum Bowling gehen, im Gegensatz
zu fritheren Zeiten, als es innerhalb der Nachbarschaft gewohnlich nach der
Arbeit regelrechte Wettbewerbe zwischen verschiedenen Mannschaften gab.
Sozialkapital wird definiert als »Verbindungen zwischen Individuen, sozialen
Netzwerken und Normen gegenseitiger Anerkennung und Vertrauenswiirdig-
keit, die daraus entstehen« (Putnam 2000: 19). Putnam unterscheidet zwei
Arten von Sozialkapital: zum einen das auf Bindungen beruhende Sozialkapi-
tal (Bildung von sozialen Gruppen, die sich durch ethnische Zugehorigkeit,
Geschlecht, Religion usw. abgrenzen) und zum anderen das Briicken bauende
Sozialkapital (integrierende Netzwerke, die tiber gesellschaftliche Grenzen
hinweg Menschen unterschiedlichen Geschlechts, Alters, ethnischer Zugeho-
rigkeit oder Klasse vereinigen). Doch unabhingig davon, um welche Art von
Sozialkapital es sich handelt, ist fiir Putnam dessen Kraft im Hinblick auf den
gesellschaftlichen Zusammenhalt von Bedeutung. Sein Projekt ist deshalb
nach den Worten einiger Sozialwissenschaftler eine aktuelle Neubelebung des
Durkheim’schen Denkansatzes (Elliot 2014: 29). Der Begriff machte Karriere,
da er auch von der Weltbank, von der OECD (Organisation fiir wirtschaftliche
Zusammenarbeit und Entwicklung) und anderen wirtschaftlichen und poli-
tischen Institutionen aufgegriffen wurde. Nach Auffassung der Weltbank
kann soziales Kapital am Maf3stab der Qualitit der Gruppen und Netzwerke
einer Gesellschaft, von Vertrauen und Solidaritit, von kollektivem Handeln
und Kooperation, sozialem Zusammenhalt und Integration, Information und
Kommunikation gemessen werden (The World Bank 2011; vgl. Putnam 2001).
Sie geht im Gefolge von Putnam von der Annahme aus, dass soziales Kapital
das okonomische Kapital und einen nachhaltigen sozialen Frieden stirkt.
Was unseren Fall betrifft, so stellen wir uns die Frage: Ist Religion oder
religiose Zugehorigkeit soziales Kapital? Ich machte diese Frage gern im kon-
kreten Kontext der Erfahrungen von Konflikt und Friedensstiftung im siidli-
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chen Mindanao (Philippinen) verorten. Diese Region hat mit Unterbrechun-
gen jahrzehntelang Konflikte durchlebt und ist von drei Bevolkerungsgruppen
unterschiedlicher Kultur, Sprache und Religion geprigt: den muslimischen
Gemeinschaften, den christlichen Siedlern und indigenen Gruppen. Als dieser
Beitrag verfasst wurde, war gerade das Comprehensive Agreement on the Bang-
samoro (»Umfassende Ubereinkunft zu Bangsamoro«) unterzeichnet worden
(27. Mirz 2014) und muss nun vom Kongress gebilligt werden, um als Gesetz
in Kraft treten zu konnen. Dieses Dokument iiber die Autonomie der Muslime
im Siiden der Philippinen wurde von vielen als der Weg zum Frieden in dieser
kriegsgebeutelten Region betrachtet. Es ist das Ergebnis von 17 Jahren kraf-
tezehrender Verhandlungen und ermiidenden Gefeilsches, des Dialogs und
des Entgegenkommens, des Gebets und Fastens aller Beteiligten: der Regie-
rung und der kimpfenden Einheiten, des Militdrs und der Vertreter der Reli-
gionsgemeinschaften, der Nichtregierungsorganisationen und kulturellen
Gemeinschaften.

Zurzeit fehlt es immer noch an einer Studie iiber den Einfluss der Religio-
nen auf diesen Friedensprozess.* Ich will hier lediglich einige Initiativen auf-
fithren, von denen ich Kenntnis habe. Ich kann sie in drei Kategorien eintei-
len: a) Dialog auf offizieller Ebene, b) Dialog an der Basis, ¢) Friedenserziehung
und Theologien des Friedens.

Dialog auf hochster Ebene

Seit den 197oer-Jahren, als die Situation in der Region dufderst belastet war,
gab es bereits Gespriche und Beratungen auf internationaler, nationaler und
diozesaner Ebene, die von Vertretern der Religionsgemeinschaften (von
Bischofen und Ulamas, Pfarrern und Imamen) initiiert worden waren. »Ange-
sichts der Tatsache, dass diese Gespriache inmitten betrichtlicher Spannun-
gen und zuweilen tatsichlicher Kriegshandlungen zwischen Christen und
Muslimen organisiert und durchgefiithrt wurden, zeugen sie von betrichtli-
chem Mut und visionirer Kraft, indem sie ernsthafte Alternativen zur wach-
senden Polarisierung und zum Konflikt anbieten.« (LaRousse 2001: 365) Die
Teilnehmer an diesem Dialog, zum Beispiel fithrende Repriasentanten von
Religionsgemeinschaften sowohl muslimischer als auch christlicher Gemein-
den, erwarben einiges an sozialem Kapital durch ihre Teilnahme, da man sie
auch in Beratungen der Regierung im Zuge des allgemeinen Friedensprozes-
ses einbezog.

Dialogbewegungen an der Basis

Auch wenn die Dialoge auf hochster Ebene gut dokumentiert sind, besteht ihr
Problem darin, dass nur wenige Personen an diesen Treffen teilnehmen. Die
erzielten Ubereinkiinfte verbleiben auf der »offiziellen« Ebene. Tief verwur-
zelte Vorurteile halten sich weiterhin auf beiden Seiten. Muslime werden von
Christen als »Verriter« und »Terroristen« betrachtet, die Christen wiederum
gelten bei den Muslimen als Landriuber und Proselytenmacher. Im Kontext
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von Morden, Bombardements und Entfiithrungen, deren beide Seiten bezich-
tigt werden, werden diese verzerrten Sichtweisen in den Herzen und Kérpern
der Menschen bestindig neu reproduziert.

Der wahre Dialog muss zwischen den Leuten mitten im Alltag stattfinden.
Diese Zielrichtung wird von Leuten gefordert und gestirkt, die an der Basis
arbeiten, und zwar von Muslimen und Christen, kirchlichen Gruppen und
Nichtregierungsorganisationen gleichermafden. Von christlicher Seite fiithren
Gemeindepfarrer, Pastoren, Ordensleute und Laien ein Leben des Dialogs
unter den Muslimen, indem ihre pastoralen Dienste, die sie anbieten, fiir alle
zuganglich sind, zum Beispiel in den Bereichen Bildung und Erziehung,
Gesundheit, hiausliche Sozialdienste, Kooperativen usw. Dieses Lebenszeug-
nis bewirkt bei den Muslimen allméhlich einen Herzens- und Sinneswandel.
Man erzihlt eine Geschichte von einer Gruppe von Christen, die sich gerade
in Sitangkay, einer kleinen Insel mit vorwiegend muslimischer Bevdlkerung,
angesiedelt hatten. Sie wollten fiir sich eine kleine Kapelle bauen, doch dabei
stiefden sie auf einen sehr hartnickigen Widerstand vonseiten der muslimi-
schen Amtstriger und der Nachbarschaft - bis ein Polizist der Gegend, ein
Muslim, aus freien Stiicken fiir sie eintrat. Er sagte, er habe friiher eine katho-
lische Schule einer Nachbarinsel besucht und man habe ihn nicht zur Konver-
sion gezwungen. Die kleine Kapelle steht heute noch (LaRousse 2001: 356). Von
muslimischer Seite bekam ich einige wahre Geschichten aus dem konkreten
Leben zu horen, als ich diese kleinen Gemeinden auf den Inseln besuchte. Die
Christen erzahlten mir, die muslimische Gemeinde hétte in der Woche vor
meiner Ankunft ihren Tabligh, das heift ihren muslimischen Missionar, ver-
trieben, weil er Vorurteile gegen die Christen schiirte. Ich hatte die Vermu-
tung, dass man mir dies bei meiner Ankunft erzihlte, um mich vorzuwarnen:
Wenn du dich auch so verhéiltst, wirst du enden wie er. Auf beiden Seiten sind
die Glaubensressourcen der einfachen Leute zum sozialen Kapital fiir das
Zusammenleben und den Frieden geworden.

Friedenserziehung und Theologien des Friedens

Es gab auch weit verbreitete und bewusstere Initiativen zur Férderung des
Friedens. So beziehen sowohl christliche Schulen als auch Medressen Frie-
denserziehung in ihre Lehrpline mit ein und fithren Veranstaltungen durch,
an denen Schiiler und Schiilerinnen unterschiedlicher Glaubensgemeinschaf-
ten gemeinsam teilnehmen (Einkehrtage, Jugendlager etc.). In sehr konflikt-
reichen Gegenden erklirt die lokale Bevolkerung (Muslime, Christen und die
indigene Bevolkerung) ihre Orte zu »Friedenszonen, hindert bewaffnete
militdrische Einheiten daran, innerhalb der so gekennzeichneten Ortschaf-
ten Waffen zu tragen, und trigt Frauen und Miittern auf, fiir den Prozess der
Friedenserhaltung zu sorgen. Es gibt auch eigene Institutionen, um Theolo-
gien des Dialogs zwischen Muslimen und Christen durch spezifische Pro-
gramme zu fordern, zusammen die Bibel und den Koran zu studieren, die
Geschichten und Spiritualititen beider Glaubensrichtungen zu erkunden, und
sie begeben sich auch mitten unter die einfachen Leute.?

79 DANIEL FRANKLIN PILARIO



Ambivalenz und fehlende Stimmen

Es gibt jedoch auch Ambivalenzen und fehlende Stimmen auf diesem Weg hin
zum Frieden. Ich méchte nur zwei davon erwihnen: a) religitos motivierte
separatistische Gruppen, und b) das Schweigen der indigenen Volker. Zunéchst
gibt es immer noch religios motivierte Gruppen, die nicht zogern, Gewalt
anzuwenden, um ihre Ziele durchzusetzen. Bekannt sind vom Islam inspi-
rierte militante Einheiten der Gruppe Abu Sayyaf und deren Verbindung zum
bertihmten Al-Quaida-Netzwerk. Sie sind von radikalen Deutungen des Islams
durchdrungen, und ihr Ziel ist es, ihren Anspruch auf das Land ihrer Vorfah-
ren gegen die Christen durchzusetzen und einen vollkommenen islamischen
Staat unter Allahs Herrschaft zu etablieren. Obwohl diese Gruppen vonseiten
der Muslime in ihrer Mehrheit keine Akzeptanz erfahren, hat ihre stindige
Gewaltanwendung den Friedensprozess ins Stocken geraten lassen. Auf
christlicher Seite beobachten wir auch bewaffnete Gruppen, die Llaga genannt
werden (das ist ein lokaler Ausdruck fiir Ratten), die sich aber auch selbst als
»Gottes Armee« oder »christliche Miliz« bezeichnen. Neben ihren Schusswaf-
fen finden sich religiose Amulette, Christusbilder und Rosenkrinze, die sie als
Halsketten tragen. Sie behaupten, dass sie von keiner Kugel niedergestreckt
werden kdnnten, weil Gott sie so beschiitze, wie sie ihrerseits die christliche
Bevolkerung vor der muslimischen Gewalt beschiitzten. Diese beiden Grup-
pen und viele andere dartiber hinaus fiigen sich nicht in die optimistische
Sichtweise vom religiosen Sozialkapital gemifs Putnams Paradigma.

Es gibt noch eine weitere Dimension, die auf den siidlichen Philippinen
fehlt: die Stimmen der nichtislamischen indigenen Volker. Vor der Ankunft
des Islam und des Christentums vor etlichen Jahrhunderten setzte sich die
Bevolkerung der Philippinen insgesamt aus verschiedenen indigenen Popula-
tionen mit ihrer jeweiligen eigenen Kultur, Sprache und Religion zusammen.
Die meisten von ihnen bekehrten sich zum Islam oder zum Christentum, doch
viele halten immer noch an ihrer indigenen Kultur und dem entsprechenden
Glauben fest. In Mindanao betrifft das mehr als 2,1 Millionen Menschen. Doch
wie unser Bericht auch gezeigt hat, profilieren sie sich nicht besonders stark
im laufenden interreligiosen und politischen Dialog. Wir beobachten haupt-
séchlich einen Dialog zwischen zwei grofen Religionsgemeinschaften, die ein
erhebliches Sozialkapital aufweisen, das heif3t zwischen Christentum und
Islam. Wo sind all die indigenen Religionen geblieben? Jetzt, da die neue Auto-
nomieregierung ihr Amt antreten soll, befiirchten die indigenen Gruppen,
dass sie wiederum von einer dominanten politischen und den Diskurs bestim-
menden Formation untergebuttert werden: Waren es zuvor die Christen, sind
es nun die Muslime.

Das religiose Sozialkapital im Friedensprozess neu denken

Drei abschliefRende theoretische Uberlegungen kénnen den oben wiederge-
gebenen Berichten entnommen werden: a) die Ambivalenz des religiosen
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Sozialkapitals, b) die daraus sich ergebende Notwendigkeit einer Analyse der
Macht und c) die Sensibilitit und das Engagement fir religiose Stimmen, die
zum Schweigen gebracht wurden.

a) Zunichst haben wir gesehen, dass Religionen als Sozialkapital hinsicht-
lich des Friedensprozesses im besten Fall ambivalent sind. Die sehr optimis-
tische Einschitzung von (religidsen) sozialen Netzwerken als entscheidenden
Faktoren fiir die Schaffung von Gemeinwohl vonseiten Robert Putnams und
der Weltbank nahm die Ambivalenz ausschlieflich binnenethnischer sozia-
ler und religiéser Bande (auf Bindungen beruhendes Sozialkapital) und ihre
Tendenz zur Ausgrenzung nicht wahr, wenn sie auch hilfreich ist fur die
Beurteilung des Verhaltens von Religionen der Bevolkerungsmehrheit (vel.
u. a. Smidt 2013). Selbst wenn in der Bevolkerungsmehrheit verankerte Reli-
gionen sich zu 6ffnen versuchen, tendieren sie zuweilen dazu, Minderheiten
(diejenigen, die sich aufserhalb des Netzwerks des Sozialkapitals befinden)
auszugrenzen. Die Gegenreaktion der Extremisten und der sogenannten
»Fundamentalisten« kann als Folge dieses Ausgrenzungsprozesses erklirt
werden. Soziale Netzwerke (in unserem Fall religiose soziale Netzwerke) wer-
den sehr oft unter den Begriff »Gemeinschaft« subsumiert. Bei Kirchen und
religiésen Gruppierungen ist dies ein bevorzugter Ausdruck, aber Raymond
Williams zufolge ist er auch schwierig und komplex (vgl. Williams 1989: 111-
119). Im Zusammenhang unserer Diskussion hat das Wort »Gemeinschaft«
nicht nur deskriptive, beschreibende, sondern auch ausschliefiende Bedeu-
tungen (z. B. »geschlossene Gemeinschaften« oder »christliche Gemeinschaf-
ten), die dazu tendieren, die anderen aus ihren in sich gefiigten und zugleich
begrenzten sozialen Netzwerken hinauszudriangen.

b) Eine zweite Uberlegung schlief3t sich an die erste an: Will man das reli-
giose Sozialkapital begrifflich fassen, dann bedarf es einer Analyse der Macht.
Kurz gesagt: Putnams Wiederbelebung von Durkheim braucht Marx. Der
franzdsische Soziologe Pierre Bourdieu meint, dass soziales Kapital, weil es
in kulturelles und ékonomisches Kapital umgesetzt werden kann, dazu ten-
diert, akkumuliert zu werden und die ékonomisch-politische Macht der
Gruppe zu steigern (Bourdieu 1986: 241-258). In der kritischen Sichtweise
Bourdieus kdnnen diejenigen, die mehr wissen (kulturelles und soziales Kapi-
tal), auch mehr haben (6konomisches Kapital); und diejenigen, die mehr
haben, sind immer die Gewinner innerhalb des gesellschaftlichen Krifte-
spiels. Diejenigen, die weniger haben, bleiben nicht nur zuriick, sondern wer-
den tatsichlich aus dem Wettrennen geworfen. Nun, da die Muslime auf den
Philippinen »mehr« haben (in politischer, 6konomischer, kultureller und
sozialer Hinsicht), hort man ihnen zu und befasst sich mit ihnen. Da die indi-
genen Volker nicht genug haben, sind sie gezwungen, sich in die Wilder
zuriickzuziehen, um sich davor zu schiitzen, ins Kreuzfeuer der dominieren-
den Krifte zu geraten. Ohne eine Analyse der Macht bei der Konzeptionierung
des sozialen und religiosen Kapitals ist auch kein Ende dieses ausgrenzenden
sozialen Prozesses abzusehen.

Auf dem Gebiet der christlichen Theologie miindet eine solche Denkrich-
tung auch in undifferenzierte Theologien der Communio. Ein deutliches Bei-

81 DANIEL FRANKLIN PILARIO



spiel hierfiir ist ein Dokument der Kongregation fiir die Glaubenslehre aus
dem Jahr 1992, das die unzuldngliche Integration des »Geheimnisses der Com-
munio« in den Begriff des Volkes Gottes beklagt. Die Absicht des Dokumentes
war es, die sogenannte »blof3 soziologische« Dimension der Kirche als schlecht
hinzustellen, um die gottlichen und mystischen Aspekte der Communio mit
Gott, die iberflief3t auf die Communio der Menschen untereinander, ins Recht
zu setzen (s. Kongregation fiir die Glaubenslehre 1992). Diese Wendung zur
Entmaterialisierung lduft Gefahr zu vergessen, dass die Kirche auch eine
menschliche Grofie ist, die sich im sozialen Raum mit ihren Potenzialen, aber
auch mit ihren Anfilligkeiten fiir die Manipulation der Macht bewegt. Joseph
Komonchak driickt es folgendermafen aus: »Eine Ontologie der Kirche, die
die menschlichen, von der Geschichte geformten und die Geschichte formen-
den Elemente aufRer Acht lasst, verfehlt die spezifisch theologische Bedeutung
des Wortes »Geheimnis«, Ich meine, uns fehlt es immer noch an einer Ekkle-
siologie, die dem achten Artikel von Lumen Gentium gerecht wird.« (Komon-
chak 1999)

c) Die dritte und letzte Uberlegung betrifft das Engagement fiir zum
Schweigen gebrachte und vergessene religiose Stimmen. Manchmal hat man
vergessen, dass diese indigenen Glaubensiiberzeugungen gleichfalls der Nie-
derschlag einer echten Sehnsucht nach Frieden und menschlichem Gliick
sind. Wahrend die Kirche andere alte, weit verbreitete Glaubensiiberzeugun-
gen mit Respekt behandelt und in den Dialog einbezieht (wenigstens in ihren
offiziellen Verlautbarungen), zogert sie, es ebenso mit den Anhingern tradi-
tioneller Religionen und indigener Glaubensiiberzeugungen zu halten, deren
Gefahren bereits von Anfang an benannt werden: »[...] unangemessene Vor-
stellungen von Gott, Aberglaube, Furcht vor Geistern, verwerfliche morali-
sche Handlungen, die Ablehnung von Zwillingen (an einigen Orten), ja sogar
gelegentliche Menschenopfer«. Dies sind die Worte eines Dokuments des Vati-
kans tiber traditionelle Religionen aus dem Jahr 1993 (Pépstlicher Rat fiir den
Interreligiosen Dialog 1993). Anstelle eines Dialogs widmet das Dokument die-
sen Religionen lediglich »pastorale Aufmerksamkeit«, wie es im Titel bereits
heifdt. Aufgrund ihres schwachen sozialen und kulturellen Kapitals konnen
indigene Religionen nur auf diese herablassende Weise behandelt werden.

Doch ironischerweise sind es — wenigstens entsprechend unserer Erfah-
rung auf den Philippinen - gerade diese animistischen Religionen der indige-
nen Volker, die enger als das Christentum und der Islam mit dem Kosmos ver-
bunden sind, im Bereich der menschlichen Beziehungen am meisten vom
Mitgefiihl geprigt und am empfinglichsten fiir das Gottliche sind. In einem
Wort: Sie sind am meisten mit dem Frieden verbunden.

Aus dem Englischen iibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.
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