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Mehr Gemeinsames als Trennendes
Eine Umfrage zu Glauben und Kirchenbindung von US-Katholiken

Auch die katholische Kirche in den USA, der etwa ein Viertel der Bevilkerung an-
gehort, kennt polarisierende Tendenzen und entsprechende innerkirchliche Auseinan-
dersetzungen. Eine neuere Umfrage zum ,, Common ground* US-amerikanischer Ka-
tholiken ergibt allerdings, dafl entscheidende Grundpfeiler von Glaube und Kirchesein
intakt sind. Sie zeigt gleichzeitig Perspektiven fiir eine menschennahe Pastoral auf.

Die Katholiken in den Vereinigten Staaten verbindet mehr
Gemeinsames in ihrem Glauben und ihrer kirchlichen Praxis,
als dafl Trennendes sie zu spalten droht. Allerdings unter-
scheiden sich in Glaubenswissen und -haltung die Generatio-
nen erheblich: wihrend die Alteren, vor der Mitte des Jahr-
hunderts Geborenen noch stark dem vorkonziliaren Kir-
chenbild anhéngen, ist die mittlere, nach dem Konzil grof§
gewordene Generation geteilt zwischen altem Glaubensver-
halten und offenerem Denken und Praktizieren. Die jiingere
Generation ist der Institution Kirche gegeniiber skeptisch bis
ablehnend, strebt aber ein verantwortungsvolles individuelles
Christsein in Familie und Beruf an und engagiert sich durch-
aus in den Gemeinden.

Dies sind die wesentlichsten Ergebnisse einer dreijahrigen,
breit angelegten Erhebung tiber den ,,Common ground®, die
gemeinsame Glaubensbasis der amerikanischen Katholiken,
die von einem Forscherteam unter Leitung des Soziologie-
professors James D. Davidson von der Purdue Universitit in
Indianapolis durchgefiihrt wurde. Sie bestand aus miindli-
chen und schriftlichen Befragungen und Gespréachsgruppen
von insgesamt 3000 Katholiken aus fiinf Bistiimern des
Mittleren Westens und wurde ergidnzt durch eine landesweite
reprasentative Fragebogenaktion des Response Analysis
Instituts in Princeton, New Jersey.

Die Suche nach der gemeinsamen Glaubensbasis

Mit Erhebungen dieser Art, die in Amerika seit langem fiir
Entscheidungen im politischen und wirtschaftlichen Leben
unerlidflich sind, versucht auch die Kirche seit dem Zweiten
Vatikanischen Konzil, sich ein empirisches Bild von der Glau-
benssituation zu verschaffen. So fiihrte das Gallup Institut seit
den siebziger Jahren jdhrlich Einzelerhebungen durch, und in
der ersten Gesamtanalyse tiber ,,The American Catholic
People® (New York 1987) hatten George Gallup Jr. und Jim
Castelli schon festgestellt, daff die Teilnahme am kirchlichen
Leben nach dramatischen Einbriichen seit 1950 sich Ende der
achtziger Jahre wieder weithin stabilisiert hatte. Die Mitwir-
kung der Laien in den Gemeinden wuchs stark an, aber
Frauen fiihlten sich in der Kirche nicht voll integriert und
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junge Menschen entwickelten einen eigenen Stil der Glaubens-
praxis. Aufgrund dieser Ergebnisse hatten viele US-Digzesen
im vergangenen Jahrzehnt neue Akzente in der Gemeindepa-
storal sowie bei der Frauen- und Jugendseelsorge gesetzt.

In den neunziger Jahren spitzten innerkirchliche Auseinander-
setzungen sich jedoch so zu, daf} plétzlich die Gefahr einer
Spaltung der US-Kirche entstand. Schon seit lingerem setzten
sich iiber 20 Oppositionsgruppen fiir eine Demokratisierung
der Kirche bis hin zur Bischofswahl durch das Volk, die Aufhe-
bung des Pflichtzolibats, Frauenordination und Gleichstellung
der Homosexuellen, sogar fiir freie Entscheidung in der Ab-
treibungsfrage ein (,,Catholics Speak Out®, ,,Catholics for a
Free Choice®, ,,Dignity*, ,,Promises® u. a.). Auf der Gegenseite
formierten sich konservative Gruppen (,,Catholics United in
Faith®, ,,Right to life*, ,,Catholic campaign for America®), und
beide Gruppierungen bezichtigten sich offentlich gegenseitig
der Abweichung vom ,,wahren Glauben®.

Verschirft wurde die Situation, als 1996 auch in Amerika die
»We are Church“-Initiative gegriindet wurde, der sich alle
Oppositionsgruppen anschlossen. ,,We are Church® setzte
sich zum Ziel, in den USA eine Million Unterschriften fiir die
Erneuerung in der Kirche zu erhalten, die in einer gemeinsa-
men Aktion mit den ,,Wir-sind-Kirche“-Bewegungen in Eu-
ropa dem Vatikan iibergeben werden sollten.

Im selben Jahr hatte der auf Ausgleich bedachte Erzbischof
von Chicago, Kardinal Joseph Bernardin, eine Initiative ge-
griindet, die eine Spaltung der Katholiken vermeiden sollte.
Unter dem Namen ,,Common ground“ wollte Bernardin die
Vertreter unterschiedlicher Meinungen aus allen Gruppie-
rungen in einen Dialog iiber das fiithren, was fiir alle die ge-
meinsame Glaubensbasis ist. Bernardin fand damit nicht
tiberall Zustimmung, vor allem nicht bei fithrenden Vertre-
tern des Episkopats. Die als konservativ geltenden, aber ein-
flufreichen Erzbischofe von New York und Boston, die Kar-
dindle John O’Connor und Bernard Law, erkldrten, tiber
Lehraussagen der Kirche, etwa zur Frauenordination oder Bi-
schofswahl, konne kein Dialog gefiihrt werden.

Nachdem Kardinal Bernardin Ende 1996 verstorben ist, wird
die Common-ground-Initiative zwar weitergeftihrt, u. a. mit
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jahrlichen Konferenzen tiber Dissensfragen in Glaube und
Lehre, aber zum Dialog zwischen den Gruppierungen von
links und rechts ist es nicht gekommen. Andererseits hat auch
die ,We are Church“-Bewegung bei den amerikanischen Ka-
tholiken keine Resonanz gefunden; fiir die Reformforderun-
gen kamen nur 37 000 Unterschriften zusammen.

Auf diesem Hintergrund entwickelte damals James Davidson
sein Common-ground-Projekt, mit dem er soziologisch er-
forschen wollte, was Katholiken des Landes noch verbindet
und eint, worin sie in Glauben und Praxis verschieden den-
ken und dadurch getrennt sind. Die Erhebungen sollen den
Verantwortlichen in der Kirche, Bischéfen und Priestern,
aber auch Laien eine verlifiliche Basis fiir das kiinftige pasto-
rale Wirken vermitteln, vor allem im Hinblick auf die Wei-
tergabe des Glaubens an die junge Generation.

Aktive Gemeinden — guter Kirchbesuch

Bei der Prisentation der Hauptergebnisse vor 300 katholi-
schen Journalisten auf ihrer Jahrestagung 1999 in Chicago
betonte Davidson, daf dafiir die genauen Erkenntnisse iiber
die Gldubigen unbedingte Voraussetzung seien. Deshalb er-
forschte sein Team nicht nur die iiblichen Daten iiber Ge-
schlecht, Herkunft, Umfeld und Moralverhalten, sondern
auch Selbsteinschitzung beziiglich des Glaubens sowie Ge-
meindeangebote und die Erwartungen an sie. Da die kirch-
liche Praxis sich vor Ort am besten darstellt, bildete die
Gemeindesituation den Ausgangspunkt. In den Gespriichs-
runden des Forschungsteams gingen die befragten Gemein-
demitglieder dabei lieber vom Begriff des , praktizierenden
als des ,,gldubigen® Katholiken aus, weil sie den Besuch der
Eucharistiefeier, die Teilnahme an den Sakramenten, das
pfarrliche Engagement und das personliche Gebetsleben
hoher bewerten als blofSe Glaubensmeinungen.

Wenn gefragt wird, wieviele Katholiken sich aktiv am Ge-
meindeleben beteiligen, ist zu berticksichtigen, daff in den
USA die Zugehorigkeit zur Kirche anders bemessen wird als
bei uns. Dort muf sich jeder in seiner Gemeinde selbst regi-
strieren lassen (was u. a. dazu fiihrt, dafl nur von registrierten
Gemeindemitgliedern der freiwillige Kirchenbeitrag eingefor-
dert werden kann). So sind nach der Erhebungsmethode Da-
vidsons von den 60 Millionen getauften Katholiken zwei
Drittel in Pfarreien registriert, ein Drittel ist es nicht (Gal-
lup/Castelli kamen 1987 aufgrund anderer Kriterien nur auf
20 Prozent, die nicht am Gemeindeleben teilnehmen, so daf}
offensichtlich nicht alle, die teilnehmen, sich auch registrie-
ren lassen).

Von den registrierten Katholiken gehen 58 Prozent regelmifig
zum Sonntagsgottesdienst, 51 begehen auf diese Weise auch
alle kirchlichen Feiertage, und insgesamt 48 Prozent gehen re-
gelmifig zur Kommunion. Von den nicht registrierten Katho-
liken erfiillen nur 13 Prozent regelmifig ihre Sonntagspflicht.
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Rechnet man diese Ergebnisse hoch, so liegt die Zahl der regel-
mifigen Kirchbesucher an Sonn- und Feiertagen bei 42,5 Pro-
zent, so daf8 die amerikanischen Katholiken als ,,the most
church-going People® bezeichnet werden.

Wie es im einzelnen um Glauben und Glaubenspraxis aus-
sieht, stellte das Davidson-Team am Generationenschema
dar. Dafiir wurden die Theorien von Karl Waldmann und
Douglas Wallrath zugrunde gelegt, wonach jeder Mensch von
den historischen und kulturellen Gegebenheiten in der Zeit
des Erwachsenwerdens bis zum Alter von 22 Jahren wesent-
lich geprigt wird. Fiir die US-Katholiken kommt die Unter-
suchung auf drei Generationenblocks:

1. Die Vorkonzils-Generationen. Sie wurden vor 1940 in einer
Zeit geboren, die durch die grofe Depression und den Zwei-
ten Weltkrieg bestimmt wurde, in der die Menschen auf so-
ziale und nationale Sicherheit bedacht waren und das kirchli-
che Leben auf den alten unverriickbaren Strukturen der
hierarchisch geprigten, zentralistischen Rom-Kirche beruhte.
2. Die Konzilsgenerationen. Sie wurden zwischen 1940 und
1970 in einer Zeit geboren, die in der Nachkriegsiira unter Ei-
senhower zunichst eine gesellschaftliche Stabilitit, dann aber
die Erschiitterungen durch die Civil-Rights-Bewegung, die
Frauenemanzipation und eine besonders durch den Viet-
nambkrieg verursachte Staatsverdrossenheit erlebte. Die Kir-
che erfuhr durch das Zweite Vatikanische Konzil eine tief-
greifende Wende, die ihre Auswirkungen auf Glauben und
kirchliche Praxis hatte.

3. Die Nachkonzilsgenerationen. Sie wurden in den siebziger
und achziger Jahren geboren und erlebten einerseits in der
Gesellschaft eine neue Sensibilitt fiir Gleichberechtigung der
Rassen und Geschlechter, fiir Umweltverantwortung und Ent-
wicklungshilfe, wurden andererseits jedoch von politischen
Skandalen, schweren technischen Fehlschligen und Katastro-
phen erschiittert und mit der Auflosung traditioneller Moral-
werte durch Scheidungen, Abtreibungen, Drogenmifbrauch
und sexuelle Enthemmung konfrontiert. Innerkirchlich ging
dies einher mit der Abwendung von der Institution und der
Hinwendung zu einem personlich geprigten Glaubensverhal-
ten unter Wegfall vieler herkommlicher Verpflichtungen.

Je nach Generationenzugehorigkeit nehmen sich Glauben
und kirchliche Praxis verschieden aus, wobei davon ausge-
gangen werden kann, dafl etwas weniger als ein Drittel zu der
dlteren, genau ein Drittel zur mittleren und etwas mehr als
ein Drittel zu den jiingeren Generationen gehoren. Erstaun-
lich ist nun, daf im Glaubenswissen insgesamt eine grofie
Verhaftung an vorkonziliare Lehrsitze festzustellen ist. So se-
hen 59 Prozent die katholische Kirche weiterhin als die ,,al-
leinseligmachende* an, und 52 Prozent bekennen, dafi sie die
kirchlichen Lehren befolgen, auch wenn sie nicht alle nach-
vollziehen konnen. Das trifft allerdings nicht auf den Bereich
der Morallehre zu.

Verstdndlich wird das Festhalten am vorkonziliaren Kirchen-
bild, wenn die Befragung ergibt, dafl die Beschliisse des Vati-
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kanischen Konzils weithin unbekannt sind. 58 Prozent haben
so gut wie nie etwas iiber das Konzil gelesen, 35 Prozent nie
etwas in der Gemeinde dariiber gehort, 65 Prozent sogar nie
dariiber gesprochen.

Wenn trotzdem in der mittleren Generation fast jeder zweite
die Frauenordination fiir wiinschenswert halt und sogar
meint, man konne auch ein guter Katholik sein, ohne jeden
Sonntag zur Kirche zu gehen, diirfte das weniger auf nach-
konziliare Entwicklungen zuriickzufithren sein als vielmehr
auf eine allgemeine Liberalisierung im gesellschaftlichen
Denken und Handeln. So konnte auch erklirt werden, dafd
Frommigkeitsformen wie das Rosenkranzgebet und die Ma-
rienverehrung in der mittleren Generation stark, in der jiin-
geren ganz zuriickgegangen sind. Auch zur Beichte gehen nur
noch wenige, vorwiegend iltere Katholiken (iiblicher ist jetzt
der Besuch von Bufigottesdiensten vor den Hauptfeiertagen).

Ein verindertes Siindenbewuf3tsein spiegelt eindeutig die
neue Einstellung zur Sexualitit. In der Sexualmoral ergibt die
Untersuchung einen durch die Generationen gehenden
grundsitzlichen Dissens zur Kirchenlehre. An die Stelle der
naturrechtlichen Begriindung fiir das kirchliche Verbot von
vorehelichem Verkehr, kiinstlicher Geburtenregelung und
homosexueller Aktivitit ist nach Davidson das Kriterium des
sconsequentialism® getreten, also der personlichen Entschei-
dung tiber richtig oder falsch, erlaubt oder siindhaft nach den
jeweiligen Umstinden und Folgen.

58 Prozent aller Katholiken sehen vorehelichen Verkehr als
grundsitzlich erlaubt an, wenn beide Partner tibereinstim-
men, neun Prozent unter gewissen Vorbedingungen (etwa in
Probezeiten des Zusammenlebens), 33 Prozent halten an der
offiziellen kirchlichen Position fest. Beztiglich der Geburten-
regelung stimmen nur neun Prozent der kirchlichen Lehre
zu, wihrend 81 Prozent die Entscheidung dartiber ganz den
Ehepartnern iiberlassen sehen wollen.

Pluralistisch, aber nicht polarisiert

Am stirksten erhilt noch das kirchliche Verbot der homose-
xuellen Betitigung Zustimmung: 41 Prozent sehen sie
grundsitzlich und drei weitere unter Umstanden als uner-
laubt an; mit 46 Prozent liegt die Mehrheit aber auch hier bei
denen, die fiir eine individuelle Entscheidung plidieren. So-
gar in der Frage der Abtreibung vertreten die Katholiken
nicht einhellig die Meinung der Kirche iiber den absoluten
Schutz des ungeborenen Lebens. Zwar bezeichnen 72 Prozent
Abtreibung als Siinde, aber die Hilfte von ihnen halt sie in
bestimmten persénlichen Situationen fiir vertretbar. Und 27
Prozent meinen, dafl auch die Entscheidung dariiber jedem
selbst tiberlassen bleiben muf.

Am Rande bemerkenswert ist das Ergebnis der Fragen nach der
Sozialmoral. Einen generellen Einsatz fiir die Armen halten 72
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Prozent fiir dringend und weitere 20 Prozent fiir notwendig (in
den meisten amerikanischen Pfarreien gibt es Dritte-Welt- und
Fliichtlingsaktivititen): Fiir einen Ausgleich zwischen Reich
und Arm in der eigenen Gesellschaft sprechen sich nur 58 Pro-
zent aus, 42 wollen sich nicht dafiir einsetzen (was mit der
Grundauffassung der Amerikaner zusammenhingen diirfte,
daf jeder selbst sein Leben frei gestalten muf).

Insgesamt kommt die Davidson-Untersuchung zu dem Er-
gebnis, daf es bei den US-Katholiken mehr Gemeinsames als
Trennendes gibt. Die Kernaussage lautet: ,,Die amerikani-
schen Katholiken sind pluralistisch, aber nicht polarisiert®.
Im einzelnen wird aufgelistet:

1. Gemeinsam ist der Glaube an die Lehraussagen tiber die
Dreifaltigkeit, die Menschwerdung und Auferstehung Chri-
sti, die Realprisenz in Brot und Wein, an Maria als Mutter-
gottes.

2. Gemeinsam ist die Glaubenspraxis bei Gottesdienstbesuch,
Teilnahme an der Kommunion, Gestaltung des privaten Ge-
betslebens und dem Engagement in sozial-caritativen Berei-
chen, wenngleich traditionelle Frommigkeitsformen wie Ma-
rienverehrung und Rosenkranzgebet zuriickgegangen sind.
3. Geteilt sind die Meinungen iiber Amtsautoritit und Ge-
horsam, Frauenordination und Pflichtzélibat, aber fur die
meisten sind diese Themen nicht entscheidend fiir ihre Glau-
benspraxis: extreme Gruppierungen haben sowohl auf pro-
gressiver wie konservativer Seite wenig Gefolgsleute.

4. Uberwiegend auf Ablehnung (damit beruht hier eine ,,nega-
tive“ Gemeinsamkeit) stofdt die Kirchenlehre zur Sexualitiit.

5. Schon die mittlere Generation, stirker aber die jungen Ge-
nerationen tendieren zu eigenverantwortlichem Handeln
und Distanz zur Institution Kirche.

Letzte Entwicklung entspricht der typisch amerikanischen
Grundauffassung von der demokratischen Entscheidungs-
freiheit, der Eigenverantwortung und Ablehnung von Vor-
schriften, so daf bereits von einem ,,amerikanischen Weg"
der katholischen Kirche gesprochen wird. Katholisch zu sein
in einer Gesellschaft, die mehrheitlich puritanisch-protestan-
tisch geprigt ist, gilt ohnehin als das stérkste Band, das die
US-Katholiken verbindet. Dazu kommt die Liebe zum Papst,
besonders bei der Jugend.

Gerade die Jugend weist aber ein grof8es Defizit an Grund-
wissen tiber Glaube und Kirche auf. In der Nachkonzilszeit
ist ihnen Religion eher unverbindlich vermittelt worden:
Gott liebt alle, es geniigt, ein persénliches Verhaltnis zu ihm
aufzubauen und ,ein guter Mensch® zu sein. Daher bezeich-
net Davidson es als vorrangig fiir die kiinftige Seelsorge, den
jungen Menschen im Elternhaus, in der (katholischen)
Schule und in der Gemeinde das Grundwissen aus Bibel,
Lehre und Tradition ndherzubringen (nicht im alten Stil mit
Ge- und Verboten, sondern im Stil des ,,consequentialism®),
damit sie sich voll in das, was ,,Kirche“ ist, integrieren kon-
nen,
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Aus der Gesamtstudie ergeben sich weitere Konsequenzen:

— Die verdanderten Bedingungen fiir die Glaubensverwirkli-
chung des einzelnen in einer pluralen, freiheitlichen, weithin
a-religiosen Gesellschaft verlangen eine veridnderte Anspra-
che der Gldubigen.

— Die institutionellen Strukturen miissen tiberpriift werden
auf das, was zentral notwendig ist, und das, was in lokaler
Verantwortung geschehen kann.

— Vor Ort miissen Priester gemeinsam mit Laien neue Wege
erkunden, die besser auf die jeweilige individuelle Situation
des einzelnen, entsprechend dem unterschiedlichen ,,Glau-
bensstand“ gemif seiner Generationspragung, abgestimmt
sind.

— Die Pfarrgemeinde darf sich nicht vorrangig auf die regi-
strierten Katholiken konzentrieren, die iiberwiegend der
(weiflen) Mittelschicht angehéren, sondern muf8 die wach-
sende Zahl der ethnischen Gruppen (Latinos, Asiaten)
ebenso stirker ins Blickfeld riicken wie die Alleinstehenden,
Geschiedenen, in konfessionsverschiedenen Ehen Lebenden,
die das Gros der nichtregistrierten Katholiken ausmachen.

»Die grofie, vor uns liegende Aufgabe besteht darin, die Kir-
che mit den Menschen zu verbinden®, heifdt es in der Studie
(die jetzt als Buch unter dem Titel ,, The Search for Common
Ground®, Our Sunday Visitor Publishing, Huntington, Indi-
ana, vorliegt). SchliefSlich resiimiert Davidson, daf3 die Ein-
heit unter den Katholiken erhalten bleiben kann, wenn alle
Wege und Schritte der Testfrage unterzogen werden: ,,Wird
dies den Glauben und das geistige Leben der Katholiken im

21. Jahrhundert stirken?“ — und nicht etwa der Frage, ob da-
mit die institutionellen Strukturen erhalten bleiben.

Dies kann allerdings, wie Andrew Greely bereits 1984 in sei-
nem Buch ,How to Save the Catholic Church® vorausgesagt
hat, zu einem stark individuell zugeschnittenen Glauben
fithren, bei dem eine ,,vor-dogmatische“ sakramentale Erfah-
rung im Vordergrund steht und zur Schwichung von hierar-
chischen und dogmatischen Elementen fiihrt.

Ob es aus diesem Grund bisher noch keine offizielle Stellung-
nahme von seiten der US-Bischofe zu der Davidson-Studie
gibt, ist eher unwahrscheinlich. Denn grundsitzlich identifi-
zieren sich auch die US-Bischéfe mit dem amerikanischen
Freiheitsgedanken (der letztlich der , Freiheit des Chri-
stenmenschen® nahekommt), was sich z. B. oft bei ihren
Auseinandersetzungen mit Rom zeigt. Andererseits stehen sie
fest auf dem Boden des Weltkatechismus. Widerspriiche, die
sich ergeben, versuchen sie — wiederum typisch amerikanisch —
von pragmatischen Ansétzen aus zu beheben.

Deshalb ist es nicht verwunderlich, dafd inzwischen Befunde
und Folgerungen aus der Davidson-Studie, auch wenn sie fiir
die Bischofe nicht alle angenehm sind, in mehreren Digzesen
vor allem im Blick auf die Gemeindepastoral ausgewertet
werden, mit oberhirtlicher Zustimmung oder sogar auf ihre
Anregung hin. Und im jiingsten Pastoralschreiben an die Ju-
gend ,,Sons and Daughters of the Light“ bezieht sich die zu-
stindige Bischofskommission sogar ausdriicklich auf die Un-
tersuchung tiber den ,,Common ground®, die gemeinsame
Glaubensbasis. Ferdinand Qertel

Alternativen zum Neoliberalismus?

Ein Symposium zu Marktwirtschaft und sozialer Gerechtigkeit in Lateinamerika

Obwohl die sogenannte Wende zur Marktwirtschaft in den Lindern Lateinamerikas
mit grofien Erwartungen verbunden war, ist es bis heute nicht gelungen, die wach-
sende Zahl der Armen in das gesellschaftliche und wirtschaftliche Gefiige zu intergrie-
ren. Welche Regeln braucht daher der Markt? Damit befafSte sich kiirzlich ein inter-
nationales, Symposium. Andreas Lienkamp, Dozent in der Katholischen Akademie
des Bistums Essen, ,Die Wolfsburg®, berichtet.

»Wir gehen die Verpflichtung ein, immer deutlicher dem neoli-
beralen System eine klare Absage zu erteilen, das keine Vielfalt
zuldfit und die Armen ausgrenzt; struktureller Feind der indige-
nen Vélker, weil sie sich in ihren auf Gegenseitigkeit basieren-
den Kulturen weigern, sich den Regeln des Marktes und dem
Klassensystem zu unterwerfen. Diese radikale Absage an den
Neoliberalismus formulierte die 13. Generalversammlung des
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Brasilianischen Indianermissionsrates (CIMI) in ihrer Schluf3-
botschaft vom 13. August 1999. Sie stellte sich damit in die Tra-
dition der Bischofsversammlung von Santo Domingo, die
schon 1992 das ,,neoliberale Wirtschaftsmodell“ angeprangert
hatte, ,,das hauptsichlich die Armsten trifft“ (SD 181).
Hintergrund dieser scharfen kirchlichen Kritik ist die Tatsa-
che, daf} es Politik und Okonomie in den meisten Lindern
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