Der Atheismus

Der Atheismus in seinen verschiedenen Graden und Aus-
pragungen wurde in den letzten Jahren immer mehr zur
besonderen Sorge der Kirche. Zunehmend stirker befafit
sich die katholische Publizistik damit. Mehr und mehr
versucht man das Phinomen von den verschiedenen Sei-
ten und Ursachen her zu begreifen. Der sich anbahnende
Versuch eines Dialogs zwischen Katholiken und Marxisten
unter verschiedenen Formen und Voraussetzungen hat
gleichzeitig zu stirkerer Wachsamkeit Roms gefiihrt. Die
Griindung des Sekretariats fiir die Nichtglaubenden ist
Ausdruck der Wachsamkeit und des Bemiihens um den
Dialog zugleich. Es mag deswegen nicht wundernehmen,
dafl der Papst in seiner Ansprache an die Mitglieder der
Generalkongregation (vgl. ,Osservatore Romano®, 8. 5.
65) den ,Kampf“ gegen den Atheismus als besondere
Aufgabe fiir das Wirken des Ordens in der Gegenwart
aufgegeben hat. Uberrascht hat die fast militirische Art,
in der dieser Auftrag erteilt wurde.

Kampf oder Dialog?

Der Papst hatte in seiner Ansprache auf die verschiedenen
Formen hingewiesen, unter denen heute der Atheismus
auftritt, und apostrophierte besonders jene Form, die auf
die Ausrottung der Religion iiberhaupt aus ist: ,,... Und
unter allen mufl man jene antitheistische Form fiir die
schrecklichste halten, die mit kimpferischer Bosheit die
Existenz Gottes nicht nur in Theorie und Praxis leugnet,
sondern mit Uberlegung zu den Waffen greift, um den
Sinn fiir Religion und alles, was fromm und heilig ist, an
den Wurzeln zu vernichten.“ An die Mitglieder der
Generalkongregation gewandt, sagte der Papst: ,Der
Gesellschaft Jesu, deren besondere Aufgabe es ist, die Reli-
gion und die heilige Kirche in den tragischsten Zeiten zu
verteidigen, vertrauen Wir die Aufgabe an, sich dem
Atheismus mit vollem Einsatz und mit der Vereinigung
aller Krifte zu widersetzen, unter dem Banner und dem
Schutze des heiligen Michael, des Fiirsten des himmlischen
Heeres, dessen Anrufung allein schon Licht und Vorzeichen
des Sieges ist.“ Die Jesuiten sollten bei Aufbietung aller
Krifte ,diesen guten Kampf kimpfen® und nichts ver-
nachldssigen, was fiir eine kluge Koordination und fiir
einen gliicklichen Erfolg niitzlich sein kénnte.

Auf diese Aufforderung des Papstes angesprochen, ant-
wortete der neugewahlte General in seiner ersten Presse-
konferenz: ,Der Atheismus ist fiir uns in der Tat ein
grundlegendes und schwerwiegendes Problem. Das ist es
selbstverstindlich fiir jeden Gldubigen, aber in besonderer
Weise fiir uns und fiir alle, dié eine apostolische Berufung
haben.® Der Auftrag des Papstes, sich dem Atheismus zu
widersetzen, ,mufl unsere Krifte sowohl auf die Glau-
benden wie auf die Nichtglaubenden richten. Es gibt heute
keinen Gldubigen, dessen Glauben von den grofien Pro-
blemen, die die rapide Entwicklung der Welt, der Wissen-
schaft und der Gesellschaft schaffen, nicht auf die Probe
gestellt wiirde. Wir miissen deshalb den Glaubenden hel-
fen, ihren Glauben besser zu verstehen, ihn zu reinigen,
um besser den unserer Zeit eigentiimlichen Versuchungen
widerstehen zu kénnen, Wir miissen uns aber auch mehr
als in der Vergangenheit den Nichtglaubenden annihern,
um ihnen zu helfen, die Vorurteile zu iiberwinden, die sie
vom Glauben trennen.“ Zu diesem Zweck miisse man
zunidchst einmal die Lehren des Atheismus besser kennen-
lernen. Er erinnerte an die Worte Pauls VI. in Ecclestam
suam, man miisse ,aus seelsorglichen Erwigungen heraus

in der Seele des modernen Atheisten auch nach den Moti-
ven seiner Verirrung und seiner Leugnung suchen. Sie er-
wiesen sich uns als komplex und vielgestaltig; ihre Kennt-
nis wird uns im Urteil vorsichtig und unsere Wider-
legung wirksamer machen® (vgl. Herder-Korrespondenz
18. Jhg., S. 581). Der General verwies auf die drei mog-
lichen Verhaltensweisen der Kirche gegeniiber der heuti-
gen Welt einschliefllich der atheistischen, die der Papst in
Ecclesiam swam angegeben hatte: die Gettohaltung, die
soviel bedeute wie Riickzug in die Sakristei; die Haltung
des Anathems: die Anniherung an die Welt, um diese zu
verdammen; die Haltung des Dialogs. ,,Und der Papst
hilt dafiir, dafl der Vergleich mit dem Dialog am besten
die Bezichung von Kirche und Welt ausdriickt.®

Religion und
verstidterte Industriegesellschaft

Achte Internationale Konferenz fiir Religionssoziologie

Vom 2. bis zum 4. Juli 1965 fand in Barcelona die Achte
Internationale Konferenz fiir Religionssoziologie statt.
Zum erstenmal hielt diese stindige katholische Einrich-
tung fir wissenschaftliche soziologische Forschung ihre
Tagung in Spanien ab. Die Wahl des Ortes hatte manches
Gute an sich. Das spanische kirchliche Publikum zeigte
sein Interesse durch eine fiir diesen Rahmen ungewohnlich
hohe Teilnahme. Die Teilnehmerzahl stieg gegeniiber
der letzten Tagung in Konigstein im Taunus 1962 (vgl.
Herder-Korrespondenz 16. Jhg., S. 534ff.) von 200 auf
500, der grofite Teil Geistliche und Ordensleute. Aber sie
hatte auch ihre Nachteile. Die Vorlesungen und Referen-
ten der Arbeitskreise waren zwar mit besten Kriften
besetzt, aber die Konferenz vermochte diesmal offenbar
weniger internationales Publikum, vor allem aus den
nord- und mitteleuropiischen Lindern, anzuzichen. Im
Gegensatz zur letzten Konferenz fehlten diesmal auch
die Vertreter von protestantischer Seite, wodurch die
Konferenz ein noch stirkeres konfessionelles Geprige er-
hielt.

Aber auch sonst hatte sich gegeniiber der Konigsteiner Ta-
gung manches geindert. Seit einem Jahr werden das
Generalsekretariat der Internationalen Foderation Ka-
tholischer Sozialforschungsinstitute (FERES) und das
Generalsekretariat der Internationalen Wochen fiir Reli-
gionssoziologie in Personalunion von Abbé Frangois
Houtart,  Briissel, geleitet. Prisident der Konferenz ist
jetzt A. E. W. C. Spencer, der ehemalige Direktor des
Newman Demographic Survey in London. Damit wurde
die enge Verbindung zwischen FERES und der Interna-
tionalen Konferenz, deren hauptsachliche Trigerin FERES
immer schon war, auch personell hergestellt und zugleich
die ,Entlatinisierung® an der Spitze, die der friihere Pri-
sident, Jean Labbens, Lyon, auf der K&nigsteiner Tagung
vorgeschlagen hatte, durchgefithrt. Die organisatorische
Vorbereitung der Woche lag in der Hand des riihrigen
Barceloneser Instituts fiir Angewandte Soziologie und
Pastoral (ISPA). Organisatorischer Leiter war der wissen-
schaftliche Direktor des ISPA, D. R. Duocastella. Auf
die Diskussionsbereitschaft, die zudem noch durch die
Tour de France gestért wurde, da wegen des Etappenziels
(am 2. Juli) die einzelnen Sprachgruppen ihre Arbeits-
kreise — ein deutscher Arbeitskreis bestand nicht — an
verschiedenen Ecken der Millionenstadt abhalten mufiten,
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wirkte sich das grofistidtische Tagungsklima ungiinstig
aus. Soll die Internationale Konferenz zu einer wissen-
schaftlichen Expertentagung werden, so ist sie mit der
Wahl kleiner Tagungsorte besser beraten, wo die Teil-
nehmer eher zu Konzentration gezwungen sind. Hier
verloren sie sich zu sehr im Getriebe.

Verlagerung der Fragestellung?

Fiir die angestrebte Entwidklung innerhalb der Konferenz
selbst ist es vielleicht nicht ohne Belang, auf die Unter-
schiede in der Thematik zwischen der Siebten und der
Achten Konferenz hinzuweisen. Die Konigsteiner Tagung
hatte als Generalthema behandelt ,Psychologische und
soziologische Aspekte der Kirchenzugehorigkeit“. Das
Thema der Konferenz von Barcelona lautete: ,,Die Reli-
gion im Ubergang von einer vortechnischen in eine indu-
strielle und stidtische (besser wohl ,verstidterte®) Gesell-
schaft“. Man wird nicht ganz fehlgehen, wenn man in
diesen beiden, sachlich einander in vieler Hinsicht be-
rithrenden Themen zugleich eine gewisse Verlagerung
der Fragestellung im allgemeinen Rahmen religionssozio-
logischer Forschung sieht. Wenigstens das Generalthema
war in Konigstein noch viel stirker durch eine engere
kirchensoziologische Fragestellung gekennzeichnet, wih-
rend diesmal das Thema auf einen weiteren Horizont
wies, freilich zunichst nur das Thema, von seiner Durch-
fiihrung kann nicht unbedingt Gleiches gesagt werden.
Dazu fehlte dieser Konferenz mehr als der Tagung in
Konigstein der Rahmen, da die Teilnehmerschaft noch
stirker als in Konigstein von Praktikern, und zwar aus
dem hispanisch-lateinamerikanischen Raum, beherrscht
war, wo in den letzten Jahren, kriftig gefordert durch die
FERES, die pastoralsoziologischen Untersuchungen sich
mehren und einen wichtigen Beitrag zur innerkirchlichen
Gewissenserforschung {iber die Lage der Seelsorge und
ihre soziokulturellen Voraussetzungen leisten.

Wo stebt die kirchliche Religionssoziologie?

Von vielen Seiten, besonders von protestantischen Ver-
tretern in den Vereinigten Staaten und in Deutschland,
wird gegeniiber der ,kirchlichen® Religionssoziologie (im
franzosischen Sprachgebrauch wiedergegeben mit dem
Ausdruck ,sociologie religieuse“) immer wieder der Vor-
wurf erhoben, die kirchengebundene und vielfach von
kirchlichen Einrichtungen getragene religionssoziologische
Forschung in Europa bewege sich in zu engen Grenzen,
verwechsle Religionssoziologie allzu leicht mit Kirchen-
oder gar mit Pastoralsoziologie (nicht unbedingt zum
Vorteil dieser selbst), sofern ihr Horizont tiberhaupt iiber
rein soziographisch-statistische Untersuchungen iiber die
verschiedenen Manifestationen der Kirchenzugehdrigkeit
und der Daten der religidsen Praxis hinausreiche. Sie be-
treibe einen gewissen Dilettantismus, wende oft empirische
Einzelergebnisse allzu voreilig auf allgemeine Fragestel-
lungen ohne die notwendige theoretisch-wissenschaftliche
Durchdringung an, betreibe ihre religionssoziologischen
Analysen einseitig unter institutionellen und rein kirchlich
relevanten Gesichtspunkten, vermdge sich nicht von ihrem
eigenen Ursprung als Hilfsforschung der kirchlichen Pa-
storal zu befreien oder iiber diese gewif} niitzlichen und
auch fiir die allgemeine soziologische Forschung brauch-
baren Ansitze hinauszuwachsen. Sie sei sich dessen zu-
wenig bewuflt, was Religion als soziales Phinomen in
sich und nicht nur in seinen kirchlich institutionellen Aus-
prigungen bedeute. Das sei der Grund, warum besonders

568

in Europa die religiose Soziologie ein kargliches Dasein
am Rande der allgemeinen soziologischen Forschung

fiihre.

Die Kritik Luckmanns

Wohl die einschneidendste Kritik an dieser Situation iibte
in letzter Zeit Thomas Luckmann in seinem im Verlag
Rombach, Freiburg, erschienenen Biichlein ,Das Problem
der Religion in der modernen Gesellschaft“. Luckmann
erspart der ,,vorherrschenden methodologischen Position®
in der Religionssoziologie nicht den Vorwurf eines ,va-
gen Positivismus®. Die forschungstechnische Zustindigkeit
der Disziplin erreiche besonders in Europa nicht den
Stand der anderen soziologischen Disziplinen. Die theore-
tischen (Luckmann spricht abwertend von ,ideologischen®)
Grundannahmen der neueren Religionssoziologie er-
schwerten mit ihrer forschungstechnischen Unreife ein
vertieftes Verstindnis der Religiositit in der modernen
Gesellschaft. Religiositat werde ,vergegenstindlicht und
stiickweise zerlegt“, und dabei werde ihre innere, aber auch
gesellschaftlich bedingte Struktur iibersehen. Weil man die
kirchlich-institutionelle Anschauungsweise (Luckmann
spricht hier wiederum abwertend von ,ekklesiastischen®
Auffassungen) unkritisch auf soziologische Sachverhalte
{ibertrage, fasse man Religion gegenstindlich und defi-
niere nach dufleren Anhaltspunkten bestimmte Verhal-
tensweisen und Meinungen als religios und korreliere
diese dann mit soziologischen Variablen. Religiositit,
auch kirchengebundene Religiositit, verschwinde dann
»als in der Person und in der Kultur verankertes Sinn-
phinomen®.

Ein #hnliches Fazit zieht Joachim Matthes in seiner im
Furche-Verlag, Hamburg, herausgegebenen Schrift ,Die
Emigration der Kirche aus der Gesellschaft“. Seine Fest-
stellungen konzentrieren sich auf die These, die kirchlich
gebundene Religionssoziologie verwechsle Religionssozio-
logie mit Kirchensoziologie, setze Religionssoziologie (be-
sonders im katholischen Bereich) mit Pastoralsoziologie
gleich. Bereits in einer Wiirdigung der Ergebnisse der
K&nigsteiner Tagung in der Kélner ,,Zeitschrift fiir Sozio-
logie und Sozialpsychologie® (Nr. 4, 1962) hatte Matthes
eine dhnlich lautende Kritik formuliert und auf die bei-
den Strémungen hingewiesen, die innerhalb der Inter-
nationalen Konferenz fiir Religionssoziologie am Werke
sind: die eine, vorherrschende, von Frankreich kommende
und kirchen- und pastoralsoziologisch ausgerichtete, die
andere, in der Minderheit befindliche, vornehmlich an der
amerikanischen Religionssoziologie orientierte, die den
Auftrag ihrer Disziplin weniger in einer kirchengebunde-
nen pastoralen Hilfswissenschaft sicht, sondern diese als
Teildisziplin der allgemeinen Soziologie mit der Ver-
pflichtung zur genaueren Uberpriifung der theoretischen
Grundlagen und der bisher angewandten Forschungs-
methoden. Die meisten Kritiker der ersten Richtung, die
trotz der ,Entlatinisierung® der Konferenz die vorherr-
schende, wenn nicht die beherrschende geblieben zu sein
scheint, bestreiten nicht den Nutzen und die positiven
Ergebnisse ihrer bisherigen empirischen Forschungen fiir
die Kirchen, aber auch fiir die allgemeine Soziologie
— auch Luckmann betont diese positiven Ergebnisse —,
sie sehen sie aber von der wissenschaftlichen Soziologie
iiberholt.

Kirchlich introvertiert ¢

Diese Kritik kdnnte besonders den nicht fachlich Ge-
schulten als eine recht akademische Angelegenheit an-



muten. In Wirklichkeit geht es um das tiefere Eindringen
in das Phinomen des Religitsen als gesellschaftliche Wirk-
lichkeit und, von der Kirche her gesehen, um die Bestim-
mung des Verhiltnisses von Kirche und Welt in seinem
religi6s-sozialen Kern. Nur wenn es der kirchengebunde-
nen Religionssoziologie gelingt, iiber ihren eigenen Hori-
zont hinauszusehen, von einem pastoral sicher begrenzt
fruchtbaren kirchlichen Empirismus zum religiosen Phi-
nomen als ganzem vorzustoflen, die Briicke zur ,profa-
nen“ Soziologie, die sich besonders in Amerika mit
zunehmendem Interesse der Religion annimmt, zu finden
und sich dort das wissenschaftlich-theoretische Riistzeug
zu holen, leistet sie ihren Beitrag zum Verstindnis des
Verhiltnisses von Kirche und Welt, nach dem das Zweite
Vatikanum sucht,

Vielleicht hatte Osmund Schreuder, der Autor der be-
kannten Untersuchung iiber die Soziologie der Pfarrei
»Kirche im Vorort“, Freiburg 1962 (vgl. Herder-Korre-
spondenz 17. Jhg., S. 182 ff.), die Argumente der Kritiker
etwas zu leicht genommen, wenn er rein quantitativ fest-
stellte, zwischen den allgemeinen, theoretischen, grund-
legenden und den ,praktischen® Untersuchungen zur
Pastoralsoziologie herrsche ungefihres Gleichgewicht und
es handle sich bei der ,sociologie religieuse® keineswegs
um eine ,introvertierte Soziologie der Kirche* — auch in
seinem Referat wurde man diesen Eindruck nicht ganz
los. Dafl es an der Quantitit der Publikationen nicht
fehlt, war allerdings leicht glaubhaft zu machen.
Schreuder hat wohl auch die deutschen Verhiltnisse nur
unter einem begrenzten Aspekt getroffen, wenn er fest-
stellte, es fehle in Deutschland an empirischen Forschun-
gen, weil an den deutschen Universititen die allgemeine
Soziologie einseitig spekulativ betrieben werde und, was
die Religionssoziologie betrift, von Autoren mit vor-
nehmlich theologischen Interessen beherrscht sei: Es herr-
sche das Interesse an der Makrosoziologie vor, die ,unter
dem Gesichtspunkt strenger Forschung nicht viel hergibt*.
Das mag seine Richtigkeit haben, verfehlt aber das Ziel,
solange die ,sociologie religieuse® gerade noch um ihre
theoretischen Grundlagen im Rahmen der allgemeinen
Soziologie ringen mufl.

Eine etwas schwammige Thematik

Hinsichtlich der Durchfithrung ihrer Thematik wire an
der Konferenz einiges auszusetzen. Man hatte nicht
den Eindrudk, dafl es gelungen war, das Generalthema in
einer alle Referate umfassenden einigermaflen logischen
Ordnung zu behandeln, eher diente es als formale Klam-
mer. Das lag wohl auch an organisatorischen Schwierig-
keiten, die zwangen, im letzten Augenblick noch
Referenten zu wechseln und Themen zu dndern. So war
das Thema von James H. Kirk: ,Das christliche Sozial-
bewufltsein im gesellschaftlichen Wandel des Siidens® (ge-
meint war das Verhiltnis der christlichen Kirchen und
Sekten zur Entwicklung der schwarzen Minderheit in den
amerikanischen Siidstaaten), das wegen des regionalen
Phinomens, das er griindlich behandelte, einer eigenen
Wiirdigung bediirfle, etwas zu speziell, wenn auch keines-
wegs fehl am Platze. Ahnliches gilt vom Ersatzreferat
(fiir E. Golomb) von P. Greeley (Amerikanischer Katho-
lizismus im sozialen Wandel) und das Referat von Lord
Simey iiber ,Die Anpassung der sozialen Werte in Ent-
wicklungsgesellschaften®. Auch die Hauptreferate, von E.
Pin, Gregoriana, Rom (,Religitse Motivationen im ge-
sellschaftlichen Wandel®), von J. A. Prades, Lowen (,,Die
religiosen Werte im stddtischen Milieu®) und von J.

Remy, Lowen (,,Die kirchlichen Rollen und Institutionen
in der stidtischen und industriellen Zivilisation®), boten
keine strenge Einheit. Dasselbe gilt auch fiir die Diskus-
sionen in den Arbeitskreisen, die bei der franzdsischen
Gruppe von den traditionellen pastoralsoziologischen
Themen beherrscht war, wihrend bei der spanischen
Gruppe in vier Referaten (Perez, Kolumbien; Poblete,
Perti; Pin, Rom; Duocastella, Barcelona) vornehmlich
Fragen der Verstidterung und ihre Wirkungen auf das
religitse Verhalten, zum Teil auf allgemeinerer sozial-
wissenschaftlicher Basis, behandelt wurden. Dabei konnte
man feststellen, wie stark sich die Untersuchungen der
kirchlichen Religionsoziologie (besonders im Rahmen der
FERES) in letzter Zeit regional auf Lateinamerika kon-
zentrierten und welch regen Anteil die Vertreter Latein-
amerikas daran selbst nehmen.

Auch wenn die von den Kritikern geforderte neue Orts-
bestimmung der ,sociologie religieuse® nicht Gegenstand
der Erorterung der Konferenz war (sie béte dafiir sicher
den Rahmen bei richtiger fachlicher Beschrinkung der
Teilnehmerschaft), so bemiihte man sich doch besonders
in den Hauptreferaten des zweiten und dritten Tages,
auf die wir uns im folgenden beschrinken, auch um for-
male Vertiefung.

Religions- oder traditionskonforme Motivationen?

Das galt vor allem fiir das Referat von Pin, das thema-
tisch den Kernpunkt der Tagung bildete. Pin entwickelte
eine Typologie der religiosen Motivationen und versuchte
an Hand dieser Typologie von Motiven die Wandlungs-
moglichkeiten im religiosen Verhalten beim Ubergang
von einer vortechnischen in eine industrielle, von einer
agrarischen in eine stidtische Gesellschaft aufzuzeigen:
Die verschiedenen Motivationen, die der religidsen Be-
titigung zugrunde liegen, schaffen in der geschichtlichen
Abfolge und im zeitlichen Nebeneinander verschiedene
»Religionen® bzw. religiose Systeme. Pin ging dabei von
der Voraussetzung aus, dafl ein und demselben religitsen
System auf verschiedenen Stufen mehrere Motivationen
entsprechen konnen. Die bleibende Identitit des religio-
sen Systems bzw. des religiosen Verhaltens der Gliubigen
hingt davon ab, welche Motivationen innerhalb der
Mehrheit oder Vielheit von Motiven vorherrschen. Zur
Bestimmung der Motivationen in einer bestimmten Zeit
und unter bestimmten Voraussetzungen geniigt nicht die
amtliche Lehre der Gemeinschaft. Es kann ein deutliches
Gefille zwischen den amtlich gebilligten und den tatsich-
lich vorhandenen oder vorherrschenden Motiven geben.
Nach der Lehre seiner Religion sind fiir den Christen
Glaube, Hoffnung und Liebe die Motive religitser Be-
tatigung, in Wirklichkeit kénnen Motive gesellschaftlicher,
politischer oder kultureller Ordnung voriibergehend oder
stindig den Ausschlag geben. Das ist fiir die Theorie und
die Praxis des religidsen Verhaltens sicher nichts Neues,
aber von diesem Sachverhalt her legte Pin in seinem Refe-
rat den Grund fiir die Erarbeitung der Unterscheidungs-
kriterien fiir religionskonforme und religionsfremde Mo-
tivationen religitser Betdtigung innerhalb eines religitsen
Systems: Unter der getreuen Beobachtung des Sonntags-
gebots z. B. kdnnen sich die verschiedensten Motive ver-
bergen, ohne dafl sich deren Triger oder der mit der sozia-
len Kontrolle innerhalb des Systems Beauftragte dariiber
Rechenschaft geben. ,In einer stark institutionalisierten
Gesellschaft kann der Wunsch nach strenger Kontrolle der
Aktivitit der Mitglieder zur Fixierung einer bestimmten
Anzahl leicht kontrollierbarer und bloff duflerlicher Ge-
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bote fithren und die Aufmerksamkeit sich anstatt auf die
Ziele und Werte, die die Aktivitidt des Subjektes inspirie-
ren, blof auf die duflere Konformitit konzentrieren.®
Es konne auch zutreffen, daf die Verantwortlichen orga-
nisierter Religionen im Bestreben, mehr oder weniger
funktional zu sein, zum Gebrauch ihrer potentiellen oder
wirklichen Anhingerschaft eine Reihe von Riten oder
Praktiken schaffen, die den im lokalen Kulturbereich
existierenden religivsen Motivationen angepafit sind.
Diese unterscheiden dann nicht mehr zwischen dem ,,kul-
turell determiniert Religiosen® und dem ,religidsen
System®, dem sie zugehoren. Damit ist die Religion zu
einer Institution der Kultur geworden.

Personale Primdrmotivationen

Im zentralen Teil seines Referates analysierte Pin zwei
Gruppen von Motivationen, die gleichzeitig verschiedenen
Tiefendimensionen angehtren, wobei die erste Gruppe
(Primdrmotivationen) dem eigentlich religibsen Faktor
entstammt, die zweite Gruppe (Sekundirmotivationen)
eine soziale Basis hat.

Unter den Primdrmotivationen behandelte Pin auswih-
lend drei: die ,kosmologische®, die Heilsmotivation und
die von Pin wohl etwas willkiirlich so bezeichnete
»mystische®. Kosmologische oder biologische Moti-
vationen sind das Kennzeichen fiir Primitivreligionen,
ohne notwendig daran gebunden zu sein. Das Géttliche
wird verstanden in Funktion der primidren Lebens-
bediirfnisse des Menschen. Den verschiedenen Bediirfnis-
sen entsprechen die verschiedenen Gotter oder Heiligen.
Innerhalb dieser Motivationen fehlt der Bezug des Reli-
giosen zum Sittlichen. Das Gottliche hat nicht die Funk-
tion, die sittliche Existenz zu verwandeln, sondern die
tdglichen Bediirfnisse zu befriedigen. Die religitse Beti-
tigung, die von solchen Motivationen getragen ist, vermag
keine starken Gruppenbindungen zu schaffen. Diese (und
damit die Bindungen an den Zauberer, Schamanen, Prie-
ster) konnen zerfallen, wenn die Bindung zu keiner
Befriedigung fithrt oder etwa der Kranke selbst ein Heil-
mittel fiir sein Ubel gefunden hat. Beim Ubergang (durch
gesellschaftlichen Wandel oder durch Auswanderung aus
dem eigenen Kulturkreis) von einer vortechnischen in eine
technische Gesellschaft fallen manche dieser Motive fiir
den Rekurs an die Gottheit weg. Die diesen Motivatio-
nen geneigtesten sozialen Schichten (die liandliche Be-
volkerung, die in unmittelbarem Kontakt mit unkontrol-
lierbaren Naturerscheinungen lebt) lésen sich deshalb
beim Ubergang in das technisch bestimmte stidtische Mi-
lieu in dem Mafle von ihrer traditionellen religitsen
Praxis, als diese ,kosmologisch“ oder ,biologisch® moti-
viert war.

Andere Folgerungen ergeben sich fiir das religiose Ver-
halten im sozialen Wandel, wenn das ausschlaggebende
Motiv religioser Betitigung das Heil im Jenseits ist. Die
Gruppensolidaritit innerhalb eines vom Heilsmotiv ge-
tragenen religidsen Systems (und damit die Beziehungen
zu den amtlichen Vertretern des Systems) miissen kaum
stirker sein als in den Naturreligionen. Was vom ,,chef
religieux“ verlangt wird, sind die Heilsmittel (Riten,
Sakramente). Aber die Gruppensolidaritit kann um so
starker sein, je heilsnotwendiger die verlangten Heils-
mittel empfunden werden. Deshalb haben diese die viel
groflere Chance, beim Ubergang von einer vortechnischen
in eine industrielle Gesellschaft zu iiberleben. Das Heils-
motiv steht iiber dem technischen Fortschritt, setzt tiber-
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haupt bereits eine gewisse Reflexionsstufe voraus, ist des-
halb besonders bei reflexionsfihigen Menschen ausschlag-
gebend. Aber die scharfe Trennung zwischen Diesseits
und Jenseits fihrt dazu, daff dem diesseitigen Bereich
keinerlei entscheidender religioser Wert zuerkannt wird.
Das fithrt zu einem permanenten Bruch zwischen dem
religivsen Leben und der tiglichen Existenz und kann
entweder zu einer Fluchtaszese oder umgekehrt zu einem
»De-facto-Laizismus® fithren, der sich auf ein (zur Erlan-
gung des Heils notwendiges) Minimum an Geboten der
institutionalisierten Religion beschrinkt.

Als dritte Primdrmotivation nannte Pin die ,mystische®,
einfacher; das Motiv der Bereitschaft, den Willen der
Gottheit zu erfiillen. Auch hier kann es Fehlformen
geben, die iiber die ,biologische® Stufe nicht hinaus-
reichen. Ist diese Motivation echt, so ist sie weniger spon-
tan, sondern setzt beim Individuum eine personliche
Anstrengung und im gewissen Sinn einen Verzicht auf die
beiden bisher genannten voraus. Sie schafft Bande zwi-
schen den Glaubenden, die alle anderen Bande familialer,
ethnischer, politischer oder wirtschaftlicher Natur iiber-
dauern konnen. Sie widersteht deshalb am meisten
sozialen Wandlungen. Diese Motivation kann keiner
bestimmten sozialen Klasse zugeschrieben werden.

Alle Primdrmotivationen konnen sich in den verschiede-
nen Mischformen zur selben Zeit in ein und demselben
Individuum, in ein und derselben Gruppe vorfinden. Von
der Art und Weise, wie diese verschiedenen Primir-
motivationen im Gldubigen und im religidsen System
korrelieren, und davon, welcher der angegebenen Moti-
vationstypen der vorherrschende ist, hingen die Bestin-
digkeit des religiosen Verhaltens und die Kohirenz eines
religiosen Systems im gesellschaftlichen Wandel, konkret
im Ubergang der Gesellschaft von ihrer vortechnischen in
die technisch-industrielle Phase ab.

Die sozialen Motivationen

Von den sozialen (Sekundir-) Motivationen nannte Pin
wiederum drei Typen: den kulturell spontanen, den kul-
turell reflektierten und den ,sozio-religitsen®. Der erste
ist am hdufigsten in vortechnischen Gesellschaften repri-
sentiert durch Zeremonien, mit denen sich die Gruppe
identifiziert, nicht des rituellen Inhalts, sondern der Treue
zum Brauch wegen, in der sich die Kontinuitit der
Gruppe ausdriickt: Alles fiigt sich dem lokalen Brauch.
Brauch und Sitte durchdringen das Bewufltsein der
Gruppe so, dafl Pflicht und Gruppenkonformitit eine
Identitit bilden (tradition-directed persons). Solange die-
ser Gesellschaftstypus erhalten bleibt, bleibt das religidse
Verhalten unangetastet. Ldst sich in einer technischen Ge-
sellschaft diese Uniformitit in Pluralismus auf, pafit sich
das Individuum ohne Widerstand der neuen Situation
an bei gleichbleibender Motivation, nur hat sich der
»Inhalt“ der Sitte entsakralisiert. Dieser Typ sozialer
Motivation ist meistens verbunden mit Motivationen
kosmologisch-biologischer Ordnung. Der Ubergang in die
industrielle Gesellschaft fiihrt bei dieser Motivkonstella-
tion zu einer doppelten religitsen Entfremdung: er ver-
mindert die Gelegenheiten des Rekurses auf die Gottheit
(durch Uberwindung der Abhingigkeit von den Natur-
gewalten) und macht zugleich die soziale Motivation hin-
fillig. ,,In der industriellen Welt schaltet der Pluralismus
die religiGsen Komponenten aus dem Brauchtum aus.“

Der zweite Typ, die kulturell reflektierte Motivation,
steht im Gegensatz zur ersten, insofern sie Personen



eignet, die sich bewuflt mit einer Gruppe identifizieren
(inner-directed persons), die in der Religion eine integra-
tive Institution der Gesellschaft sehen. Dieser Typ pri-
disponiert keineswegs zum sozialen Wandel, weil die da-
von bestimmten Gruppen sich einer Modifizierung des
sozialen Gleichgewichts widersetzen. Verbunden mit dem
zweiten Primirtyp (Heilsmotivation), fithrt dieser kaum
in der gleichen Weise wie beim ersten Typ zur Aufgabe
der religidsen Praxis.

Als sozio-religiose Motivation bezeichnete Pin die wil-
lentliche Unterwerfung eines Individuums unter die
Ordnungen einer religiosen Gruppe, die sich von der
Globalgesellschaft abhebt. Mittels einer Rethe von Zwi-
schengliedern (Familie, Schule, lokale Gruppen usw.) fiihrt
diese Motivation zur stirksten Identifizierung mit der
religivsen Gruppe, die vom gesellschaftlichen Wandel
kaum mitbetroffen ist. (Als Beispiel wurde angefiihrt,
dafl die Katholische Franzosische Landjugend ohne be-
merkenswerte Verluste den Ubergang von der Agrar-
gesellschaft in die technische Zivilisation iiberstanden
habe.) Verbunden mit dem dritten Primirtyp, erweist sich
diese soziale Motivation als die bestindigste, zugleich
aber auch als die anpassungsfihigste, da hier die Gefahr
der Uberlagerung reflektierter religitser Uberzeugungen
durch rein kulturell-soziale Abhingigkeiten die geringste
Rolle spielt.

Wir haben hier das Referat von Pin als einziges der Kon-
ferenz ausfithrlich wiedergegeben, weil sich seine als
Arbeitshypothese formulierten Ausfithrungen am ehesten
mit dem Generalthema der Tagung deckten, weil hier in
grofler Niichternheit versucht wurde, die religitsen und
gesellschaftsbedingten Motive religioser Betitigung in
ihrer gegenseitigen Bezogenheit zu sehen und gleichzeitig
deutlich voneinander zu scheiden, und weil hier der
kirchlichen Pastoral wichtige Ansitze fiir die Ausrichtung
der Verkiindigung geboten wurden, die — aufs Ganze
gesehen — weiter fithren moégen als endlose statistische
Erhebungen, die immer wieder dasselbe bestitigen.

Kirchliche Institutionen und stidtische Zivilisation

Da die weiteren Referate von J. A, Prades (Léwen/Bar-
celona) und J. Remy (Léwen) weder eine direkte Weiter-
filhrung des hier Gesagten bildeten noch eigentlich sich
mit dem Wandel des Religiésen im Ubergang in die tech-
nische Gesellschaft im Sinne des Themas der Woche be-
fafiten, sondern der stidtisch-industriellen Zivilisation
eigentiimliche Fragen behandelten, seien hier nur der
Vollstindigkeit halber einige Hauptgedanken wieder-
gegeben. '
J. Remy behandelte in seinem Referat iiber die Stellung
der kirchlichen Institutionen in der stidtisch-industriellen
Gesellschaft drei Fragenkreise: den sozialen Bedeutungs-
wandel des ,Quartiers® (Pfarrei) fiir die Seelsorge, die
Bedeutung der publizistischen Mittel als verbindender
Medien der Globalgesellschaft im Vergleich zu (oder ne-
ben) Verkiindigung und Liturgie, die Kirche als Institu-
tion in der Konkurrenzsituation mit anderen Institutio-
nen. Durch die Aufldsung der Einheit von Wohn- und
Arbeitsplatz durch die Segmentierung der verschiedenen
sozial-kulturellen Funktionen hat das Quartier aufge-
hort, ein lebendiges Zentrum sozialer Kommunikation zu
sein. Das Festhalten daran und die Ausrichtung der Seel-
sorge auf den Raum des Quartiers entsprechen mehr einer
aus der Agrargesellschaft, der Struktur des Dorfes, iiber-
nommenen Tradition als der stadtisch-industriellen Wirk-

lichkeit. Die konstitutiven gesellschaftlichen Bindungen
lassen sich heute nicht mehr in kleinen Zentren realisieren,
weil die Ortliche Nachbarschaft als soziales Band abgelost
ist durch global-soziale Bindungen, in die das Individuum
durch eine Vielfalt diversifizierter Rollen eingegliedert
ist. Da das Quartier kein dynamisches Zentrum der stid-
tischen Gesellschaft ist, muf} die Kirche ihre Institutionen
auf eine Grofiraumseelsorge ausrichten, in den Zentren
moderner sozialer Kommunikation fufifassen, da die so-
ziale Kohdsion im makrosozialen Raum, z. B. durch die
Wirkung der Massenmedien, viel stirker geworden ist.
Bewiltigen kann — das war eine der Folgerungen, die
Remy zog — -die Kirche diese Situation nicht durch die
Neuschaffung mehr oder weniger uniformer Sozialkon-
trollen, sondern durch die Reaktivierung einer Vielfalt
von Tiatigkeiten, die sich funktional in das stidtische
Gesamtgefiige einordnen. Sie muf} der Vielzahl der Grup-
pen Rechnung tragen, ohne sich einseitig einer bestimmten
Gruppe zu verschreiben oder die seelsorglichen Bemiithun-
gen nur auf bestimmte Gruppen (z. B. Familie) zu kon-
zentrieren oder sich einseitig auf diese oder jene Kom-
ponente kirchlich-religidser Erscheinungsformen zu ver-
lassen.

Das Geflige der sozialen Welt, in der ein Pluralismus der
Religionen und Weltanschauungen herrscht, vervielfiltigt
die autonomen Entscheidungen auf religisem Gebiet. Die
Zukunft der Gesellschaft ist im stidtisch-industriellen
Milieu nicht mehr von der religitsen Kohirenz der durch
»partielle Solidaritdten® verbundenen Gruppen abhingig.
Die Konkurrenz der verschiedenen Ideologien und Systeme
fordert die Heranbildung selbstindig entscheidungs-
fihiger Individuen und macht — das war eine weitere
Folgerung fiir die Zukunft der kirchlichen Institutionen —
die Funktionsbasis dieser Institutionen demokratischer,
was notwendig zu einem Gestaltwandel dieser Institutio-
nen, mit vielen psychologischen Problemen fiir den Klerus,
der im stddtischen Milieu neue Fithrungsformen bei wirk-
samster Aufteilung und Interdependenz der Funktionen
und Amter entwickeln mufl.

Entwicklung religiéser Werte im stidtischen Milien

Aber alle diese mehr fiir die praktische Pastoral als fiir
die theoretische Forschung wichtigen Zusammenhinge
und Folgerungen setzen die grundsitzliche Frage voraus,
inwieweit das stidtisch-industrielle Milieu in seinen ver-
schiedenen Komponenten der Entwicklung religitser
Werte hinderlich oder forderlich ist. Damit setzte sich im
engen Anschluff an die Funktionstheorie Talcott Parsons’
J. A. Prades auseinander. Wir konnen hier wiederum
nur das (hypothetisch formulierte) Ergebnis kurz skiz-
zieren, ohne daf wir auf die Klirung der theoretischen
Begriindungen und des Begriffsapparates, dem der grofite
Teil des Referats gewidmet war, eingehen kénnen.

Nach Prades kann auf Grund der vielen empirischen
Untersuchungen nicht bestritten werden, dafl das stidti-
sche Milieu nach den verschiedenen strukturellen Typen
verschiedene typologisch fafibare Einfliisse auf die reli-
gidse Praxis austibt. Diese Erkenntnis kénne heute auch
als theoretisch gesichert gelten. Es kénne aber nicht be-
wiesen werden, dafl die stidtischen Strukturen einen
typischen Einfluf auf die weltanschaulichen Grundhaltun-
gen ausiiben. Diese sind in keiner Weise an Kategorien
rdumlicher Ordnung gebunden. Wohl aber miisse als
wahrscheinlich angenommen werden, dafl diese weltan-
schaulichen Grundhaltungen viel stirker bedingt werden

571



durch die Struktur der Globalgesellschaft als durch die
Struktur der stidtischen Gesellschaft (in dieser Uberord-
nung der Globalgesellschaft, was die Beeinflussung reli-
gioser Wert- oder Haltungsentwicklung betrifft, traf sich
Prades iibrigens mit dem Referat von Remy, dessen
Ausfiithrungen iiber die Einordnung der kirchlichen Insti-
tutionen in der stddtischen Gesellschaft ganz auf dieser
Voraussetzung fufiten).

Nach Prades bleibt den stidtischen Strukturen als spezi-
fische Aufgabe die Differenzierung der innerhalb der
Globalgesellschaft entwickelten weltanschaulichen Grund-
haltungen und damit auch der religidsen Werte. Das
stidtische Milieu wird, was die Entwicklung von Wert-
systemen und weltanschaulichen Grundhaltungen betrifft,
zum Pionier und Vorldufer der kulturellen Integration
der Globalgesellschaft. Die stidtische Gesellschaft wird
zum Polarisationspunkt global-sozialer Entwicklung. Da
innerhalb dieser Entwicklung im Hinblick auf die Entfal-
tung eines globalen Wertsystems die persénliche Verant-
wortung einen der Grundwerte bildet, mufl sich die
Kirche mit den daraus folgenden Adaptationsproblemen
fiir ihr System von Institutionen auseinandersetzen.

Soziologie, Theologie und Kirche

Ohne dafl die Referate unmittelbar Wegweisung fiir die
Reform kirchlicher Pastoral sein wollten, war es doch
eines der positivsten Ergebnisse der Konferenz von Bar-
celona, dafl von seiten der soziologischen Forschung aus
dem innerkirchlichen Raum manche unaufdringliche, aber
harte Frage an die Kirche und die Theologie gerichtet
wurde; Fragen, die wohl auch nur zu einem Teil von
der Soziologie her beantwortet werden konnen (sie setzen
das Zwiegesprich mit der Theologie voraus, ohne dafi
die kirchlichen Vertreter der Soziologie ihre Disziplin
selbst mit theologischen Kategorien vermengen, eine Ge-
fahr, die offenbar immer noch nicht ganz vermieden ist),
die aber angesichts des gegenwirtigen Bemiihens der
Kirche um ein neues Verhiltnis zur ,Welt® und ein
tieferes Verstandnis einer den traditionellen kirchlichen
Strukturen entwachsenen Industriegesellschaft ihre heil-
same Funktion hatten.

Dabei waren vor allem drei Fragenkomplexe angespro-
chen, die fiir die Kirche von elementarer Bedeutung sind:
Wo liegt die Grenzlinie von ,Religiosem® und ,Profa-

nem® im kirchlichen Vollzug? (in diesem Zusammenhang
tauchte auch 6fters die Frage nach einer positiven sozio-
logischen Interpretation des Phinomens der Sikulari-
sierung auf); welche Folgerungen mufl die Kirche als
Institution zichen, um einerseits ihre letztlich nicht mit
innerweltlichen Kategorien faflbaren Eigenstrukturen in
der konkreten gesellschaftlichen Verfassung der Gegen-
wart zu entwickeln und um anderseits zu neuen Fithrungs-
formen zu finden, die funktional wirksam und zugleich
der erhdhten Selbstverantwortung des einzelnen gerecht
werden; welche Folgerungen ergeben sich fiir die pasto-
rale Planung (Strategie) der Kirche aus der Tatsache, daf}
die stidtische Gesellschaft immer mehr oder gar aus-
schlieflich zum Polarisationspunkt global-sozialer Ent-
wicklung geworden ist und deshalb die Bewiltigung des
Phinomens der ,,Verstidterung® die Voraussetzung fiir
eine sozialkonforme Seelsorge und die aktive Prisenz
der Kirche in der Gesellschaft ist. Die Art und Weise, wie
diese Fragen gestellt wurden, zeigte, daff die kirchliche
Religionssoziologie trotz mancher Unzulinglichkeit, die
auch auf dieser Tagung festzustellen waren, daran ist, sich
etwas von ihrer ,Introvertiertheit zu befreien und sich
(der Kirche wegen) einem breiteren Horizont zu 6ffnen.

Widerstinde ¢

Niichterne soziologische Analysen kénnen fiir das kirch-
liche Denken revolutionierend wirken, und das kann zu
Miflverstindnissen fithren und Widerstinde hervorrufen.
Trotz des wachsenden Interesses auch von seiten der
Amtskirche an der religionssoziologischen Forschung fehlt
es nicht an Hindernissen. Sowohl Schreuder in seinem
Einleitungsreferat wie Spencer im Schlufiwort bezogen
sich darauf. Schreuder erwihnte die Aufldsung der
Newman Demographic Survey durch die englische Hier-
archie, auch reglementierende Mafinahmen an deutschen
Instituten. Es kam nicht von ungefihr, wenn Spencer fast
leidenschaftlich die Verantwortung der Soziologen be-
schwor, tiber die Gesellschaft die Wahrheit zu sagen, und
erklirte, das bedauerlichste sei, ,beobachten zu miissen,
daf in vielen Teilen der Welt das grofite Hindernis
gegen die Anwendung der Friichte der Arbeit des Sozial-
wissenschaftlers in der Kirche die Weigerung der zustin-
digen kirchlichen Autorititen ist, die Publikation zu er-
lauben. ..

Aus der Okumene

Der 12. Deutsche Evangelische Kirchentag
in Koln

Es wire fiir eine katholische Zeitschrift leichter, iiber den
Deutschen Evangelischen Kirchentag zu berichten, wenn
er nicht gerade ,Kirchentag® hiefle, sondern etwa einen
Namen fiihrte analog dem deutschen Katholikentag. Die
Schwierigkeit wird dadurch nicht geringer, dafl seine
Fithrer gleichzeitig von der ,evangelischen Laienbewe-
gung® sprechen, nicht ohne einen gewissen Akzent gegen
die Landeskirchenregierungen. Man mufl nun einmal bei
der Sache bleiben, und diese gute legitime Sache, die einst
Dr. Reinold v. Thadden-Trieglaff, der Begriinder der
Kirchentage, gemeint und erstrebt hat, war die Uber-
windung des evangelischen Konfessionalismus und des
Landeskirchentums, zweier Erscheinungen, von denen je-
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der Einsichtige heute weif}, dafl sie im Zeitalter der Oku-
mene immer mehr zu Anachronismen werden. Aber
bereits v. Thadden hatte sich nicht gegen die Landes-
kirchenregierungen durchsetzen kénnen. Dariiber konnten
auch die Glanzzeiten der Kirchentage von Berlin und
Leipzig nicht hinwegtiuschen, die der kirchlichen Einheit
des deutschen Protestantismus und zugleich, warum auch
nicht, der Einheit des deutschen Volkes dienten.
Inzwischen ist der grofle alte Mann abgetreten, aber scine
Sache, die ja keine personliche Erfindung, kein Hobby
war, ist geblieben: das Ausbleiben der Kirche. Von dieser
Sache brauchte der Generalsekretir des Kirchentags, Hans
Hermann Walz, die Presse nicht abzulenken, wenn er fast
zu werbemiflig von den diesmal nur 500 statt 700 Veran-
staltungen sprach, die , vieles bieten®, weil ja der Kirchen-
tag ,ein Forum des Protestantismus“ bleiben solle.



