Kurt Remele

Biirgerliche Religion als Stabilisierung
gesellschaftlicher Unrechtsverhiltnisse
am Beispiel der USA

Das II. Vatikanische Konzil hat nicht nur bei
den Bischofen Lateinamerikas zu einer neu-
en Sicht grundlegender gesellschaftlicher
und religidser Probleme gefiihrt, sondern —
allerdings erheblich spdter — auch bei den Bi-
schofen der USA. Die Bedeutung ihrer Hir-
tenbriefe zu Krieg und Frieden, zur Wirt-
schaft und zum Thema Frau (noch nicht ver-
abschiedet)* wird besser verstindlich, wenn
man sich bewuftmacht, in welchem Ausmafi
gerade die katholische Kirche der USA eine
tragende Sdule der ,biirgerlichen Religion“
war, die die Politik ihres Landes uneinge-
schriankt unterstiitzte. red

Der Begriff der biirgerlichen Religion kann
unter den Rahmenbedingungen der US-
amerikanischen Gesellschaft zwei unter-
schiedliche Phinomene bezeichnen, die sich
allerdings nicht beziehungslos gegeniiber-
stehen: einerseits die American Civil Reli-
gion (Zivilreligion), die auf das politische
Gemeinwesen ausgerichtet ist und dieses in
seinen Institutionen und Représentanten als
in letzter Instanz religios legitimiert dar-
stellt, andererseits die Mittelstandsreligion
(biirgerliche Religion im engeren Sinn), bei
der es sich um die religiose Sanktionierung
der tatsdchlichen Wert- und Lebensorientie-
rung amerikanischer biirgerlicher Praxis,
des ,,American way of life“, handelt. Im er-
sten Fall ist der Begriff ,biirgerlich® in der
Bedeutung von ,staatsbiirgerlich® zu verste-
hen, im zweiten Fall in der Bedeutung von
,mittelschicht-spezifisch“ bzw. ,mittelstan-
disch“. Beide, Zivilreligion und Mittel-
standsreligion, dienten und dienen u. a. da-
zu, nationale und internationale Unrechts-
verhiltnisse zu legitimieren und zu stabili-
sieren.

* Vgl. Norbert Mette, Was heilit , Evangelisierung
in nachchristlicher Gesellschaft*? Das Beispiel der
beiden Pastoralbriefe der Katholischen Bischofs-
konferenz der USA zu Frieden und wirtschaftli-
cher Gerechtigkeit, Diakonia 19 (1988) 94-102, und
Teresa Berger, Der Hirtenbrief der US-amerikani-
schen Bischofskonferenz zu Frauenfragen. Ringen
um einen Dialog zwischen Frauenstimmen und Bi-
schofswort, Diakonia 22 (1991) 119-123.
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1. American Civil Religion (Zivilreligion)

Die Schiilerinnen und Schiiler der Bonnevil-
le High School in Ogden, Utah, USA, an der
ich 1973/74 Austauschschiiler war, erhoben
sich jeden Montag morgen zu Schulbeginn
von ihren Platzen, legten die rechte Hand
auf die Stelle ihres Herzens und bekannten
vor der US-amerikanischen Flagge, die im
Klassenzimmer hing: ,,Ich gelobe der Fahne
der Vereinigten Staaten von Amerika und
der Republik, die sie darstellt, Treue, eine
Nation unter Gott, unteilbar, mit Freiheit
und Gerechtigkeit fiir alle.*

,»Ich gelobe der Fahne . . .“

Das geschilderte Treueversprechen gehort zu
einer Reihe von allgemeinen Uberzeugun-
gen, kulturspezifischen Symbolen und &f-
fentlichen Ritualen einer besonders in den
USA ausgeprigten religisen Systemiiber-
héhung, der man die Bezeichnung Civil Reli-
gion® (Zivilreligion, staatsbiirgerliche Reli-
gion, offentliche Religion) gegeben hat. Der
Ausdruck ,religion civile® stammt vom
franzosischen Philosophen Jean-Jacques
Rousseau, der darunter ein ,rein biirgerli-
ches Glaubensbekenntnis“® mit wenigen und
einfachen Glaubenssitzen (Glaube an Gott
als Urheber des Sittengesetzes, Glaube an
ein Leben und ein Gericht nach dem Tod)
verstand, das zur Stirkung des Gemein-
schafts- und Pflichtgefiihls der Untertanen
dient. Die US-amerikanische Auspragung
der Civil Religion, von deren Notwendigkeit
u.a. auch der bekannte Amerikaforscher
Alexis de Tocqueville iiberzeugt war, wurde
im Jahre 1967 von dem Soziologen Robert N.
Bellah in einem vielbeachteten Artikel ein-
gehend dargestellt und erortert. Ausgehend
von Prisident John F. Kennedys Rede anlal3-
lich seiner Amtsiibernahme versuchte Bellah
aufzuzeigen, daBl ,in Amerika neben den
Kirchen, und von ihnen ziemlich deutlich

1 Encyclopedia Americana Bd. 11. Danbury 1989,
354 (Ubersetzung K. R.).

2 Aus der Fiille der Literatur zur Civil Religion
seien zwei Publikationen besonders hervorgeho-
ben: R. Schieder, Civil Religion. Die religiose Di-
mension der politischen Kultur, Giitersloh 1987;
K.-M. Kodalle, Zivilreligion in Amerika: Zwischen
Rechtfertigung und Kritik, in: ders. (Hg.), Gott und
Politik in den USA. Uber den Einflufl des Religio-
sen, Frankfurt am Main 1988, 19-73.

3 J-J. Rousseau, Politische Schriften, Bd. 1, Pader-
born 1977, 206. "

4 Vgl. A. de Tocqueville, Uber die Demokratie in
Amerika, 2. Teil, Stuttgart 1962, 32-42.



unterscheidbar, eine entwickelte und fest in-
stitutionalisierte = Zivilreligion besteht*®.
Kennedys mehrmalige offentliche Bezug-
nahme auf Gott, dessen Segen und Hilfe er in
seiner Rede anrief, ist Teil einer langen ame-
rikanischen Tradition: Trotz der in der US-
amerikanischen Verfassung verankerten
Trennung von Staat und Kirche® gibt es im
politischen Leben der USA eine von den in-
haltlichen Vorgaben der einzelnen Konfes-
sionen bzw. Denominationen abgehobene
Religion, die dazu dient, die politische Auto-
ritdt des Landes religios zu legitimieren und
die Btirger/innen auch in ihrer religitsen
Existenz’ starker an das Gemeinwesen zu
binden. Grundpfeiler der US-Zivilreligion
bilden nach Bellah die Ubertragung des alt-
testamentlichen Erwéhlungsgedankens auf
die Vereinigten Staaten (Europa ist Agypten,
Amerika das gelobte Land), die Charakteri-
sierung der Unabhingigkeitserkldarung und
der Verfassung als ,heilige Schriften, die
typologische Gleichsetzung von George Wa-
shington mit Moses, von Abraham Lincoln
mit Jesus Christus, die Soldatenfriedhéfe
von Gettysburg und Arlington und die ame-
rikanischen Nationalfeiertage, vor allem der
Thanksgiving Day (im Jahre 1621 nach der
ersten Ernte der Pilgerviter eingefiihrtes
allgemeines Friedens- und Erntedankfest)
und der Memorial Day (Gedenktag fir die
Gefallenen vor allem des Sezessionskrieges).
Robert Bellahs Civil-Religion-These hat eine
umfangreiche Diskussion initiiert’. Seine
Behauptung, es existiere in den Vereinigten
Staaten eine eigene Zivilreligion, hat sich

5 R. N. Bellah, Civil Religion in America, in: Dae-
dalus 96 (1967) 1-21, hier 1. Die deutsche Uberset-
zung des Artikels ist unter dem Titel , Zivilreligion
in Amerika“ zu finden in H. Kleger — A. Miiller
(Hg.), Religion des Biirgers. Zivilreligion in Ameri-
ka und Europa, Miinchen 1986, 19-41.

5 Nach J. Snee ist eher von einer ,beiderseitig un-
abhingigen Autonomie und Zusammenarbeit® zu
sprechen. (Zit. nach J. C. Murray, Das Verhiltnis
von Kirche und Staat in den USA, in: Das Verhalt-
nis)von Kirche und Staat, Wiirzburg 1965, 51-71,
56.

7 Auch die neuesten Untersuchungen iiber Werte
und Religiositit in Europa und Nordamerika be-
stétigen, dafBl die Religion im Leben der US-Ameri-
kaner eine wichtigere Rolle spielt als bei den mei-
sten Europdern: vgl. Herder Korrespondenz 45
(1991) 5861.

& Vgl. Schieder, Civil Religion 70-82. Seit einiger
Zeit wird die Frage nach einer Zivilreligion und ih-
rer Angemessenheit als einheitsstiftender staats-
biirgerlicher Sinnhorizont auch im deutschen
Sprachraum kontrovers diskutiert: vgl. ebd. 282-
292; Kodalle, Zivilreligion 54-62.

m. E. als hilfreich erwiesen, um die religitse
Dimension der amerikanischen politischen
Kultur zu beschreiben und besser zu verste-
hen.

Sozialintegrativ und ambiguos

Die amerikanische Zivilreligion hat sich
trotz ihrer sozialintegrativen Funktion alles
in allem allerdings als zumindest ambiguos
erwiesen. Zwar sind auch bei progressiven
Anliegen (z. B. Biirgerrechte fiir die schwar-
ze Minoritat) und sozial engagierten Politi-
kern wie George McGovern und Jesse Jack-
son zivilreligiose Legitimationsmuster fest-
zustellen, aber auch Bellah gesteht ein, da3
gerade ein Zentralsymbol der Zivilreligion,
das des amerikanischen Israel, von Anfang
an ,als Rechtfertigung fiir die schandliche
Behandlung der Indianer verwendet wur-
de“?. Dal} sich das amerikanische Erwah-
lungs- und SendungsbewuBtsein auch inter-
national nicht selten als fragwiirdig erwie-
sen hat und die US-AuBenpolitik mitunter
stidrker an Rohstoffen als an Menschenrech-
ten und Demokratie interessiert war und ist,
driickte die US-Ordensfrau Marie A. Neal
mit folgenden Worten aus: ,Es stimmt, dall
wir uns in der Tradition des puritanischen
Ethos historisch als Volk des Exodus im bi-
blischen Sinn verstanden haben, das der
Welt die Rettung bringt. Wir wissen heu-
te [...], daB das, was wir jetzt bringen, nicht
die Rettung ist.*"

Sowohl wegen der Gefahr einer religitsen
Verbrimung des Ziels weltpolitischer Vor-
machtstellung, die mit den Ideen von , Got-
tes eigenem Land“ und ,,God on our side“
verbunden ist, als auch wegen der Glorifizie-
rung politischer Amtstréager durch religios-
patriotische Zeremonien ist Vorsicht gegen-
iiber der ,religios-politisch-ideologischen
Gemengelage“! einer zivilreligitsen Uber-
héhung der herrschenden politischen Kul-
tur, einer ,Religiofizierung der Politik“",
angebracht. Richard Nixon beispielsweise,
der Prisident der Watergate-Affire, hat sich
seinen Landsleuten ganz bewult als from-

9 Bellah, Civil Religion 14.

10 M. A. Neal, Civil Religion and the Development
of Peoples, in: Religious Education 71 (1976) 244-
260, hier 252.

1 C.-F. Geyer, Fundamentalismus, in: Orientierung
55 (1991) 89-92, 89.

12 J. Moltmann, Das Gespenst einer Zivilreligion,
in: Evangelische Kommentare 16 (1983) 124-127,
125.
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mer Amerikaner gezeigt. Im Jahre 1970 wur-
de Nixon sogar zum ,Churchman of the
Year” gewéhlt. Er war mit dem bekannten
baptistischen Prediger Billy Graham be-
freundet. Graham wurde auch von Président
Bush im Zusammenhang mit dem Golfkrieg
konsultiert. Nach einem solchen Treffen er-
kliarte Bush vor dem KongreB, die amerika-
nische Nation kénne nur von einem Prési-
denten gefiihrt werden, der fest und unbe-
dingt an Gott glaube. , Die 6ffentliche Reli-
gion“, stellte Jirgen Moltmann zu Recht
fest, ,,erwies sich stets und iiberall — auch in
den USA - als hochst anfallig fiir die politi-
sche Religion des Chauvinismus und der
imperialistischen =~ Weltbegliickungsmissio-
nen. “!*

2. Mittelstandsreligion in den USA

An meiner amerikanischen High School war
ich Mitglied des Geldndelauf-Teams. Wir
trainierten téglich nach der Schule von 15.00
bis 16.30 Uhr. Vor Wettkdmpfen lieB uns der
Trainer im Kreis aufstellen und betete zu
Gott um ein faires und fiir uns erfolgreiches
sportliches Kriftemessen.

Erfolg um jeden Preis, der im Sport, in der
Liebe oder im Geschéftsleben unter Wettbe-
werbsbedingungen errungen wird, ist nach
dem bekannten Soziologen Peter L. Berger
eine der typischen Werte, die die amerikani-
sche Mittelstandsreligion anerkennt und
fordert. Zu diesen Werten zdhlt Berger in
seinem Anfang der 60er Jahre erschienenen
Buch ,Kirche ohne Auftrag am Beispiel
Amerikas“* auBerdem einen rastlosen Akti-
vismus, eine Vermeidungshaltung gegeniiber
den Grenzerfahrungen des menschlichen Le-
bens (Geburt, Sterben, Tod) und soziale An-
passung unter Zuriickhaltung der eigenen
Uberzeugung oder Verzicht darauf. ,Da es
eine Grundbedingung ist”, fiihrt Berger zum
letzten Punkt weiter aus, ,,sich der Gesell-
schaft anzupassen, so heifit das, daf die Ge-
sellschaft, und das heil}t unsere bestehende
Gesellschaft, grundsatzlich gut ist. [...] So
hat der Wert der sozialen Anpassung mit an-
deren Worten hiufig ein konservatives Ele-

13 Ebd. 1217.

14 P. L. Berger, Kirche ohne Auftrag am Beispiel
Amerikas, Stuttgart 1962. Berger verwendet aller-
dings nicht den Begriff Mittelstandsreligion, son-
dern die Bezeichnung Kulturreligion, meint aber
dasselbe.
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ment in sich. Die gesellschaftliche Wirklich-
keit erscheint als ein harmonisches Gleich-
gewicht, und eine Sozialethik richtet sich in
erster Linie gegen die Storungen dieses
Gleichgewichts.“® Dem religitsen Esta-
blishment halt Berger vor, daB es keine eige-
nen, am Evangelium orientierten Werte als
konkurrierende Moral in die Gesellschaft
einbringe, sondern die vorherrschenden
Werte und Normen lediglich religits tiberho-
he. Kirchenzugehorigkeit fithre demnach zu
einer ,stdrkeren und ausgesprochen religio-
sen Bestdtigung der gleichen Werte, die sich
in der Gesamtgesellschaft finden .

Systemgefahrdende
Biirgerrechtsbewegungen

Gesellschaftliche Auseinandersetzungen
und Konflikte, die die Korrektur sozialer
Schieflagen einklagen (in den USA z. B. die
Aktionen der Biirgerrechtsbewegung unter
Martin Luther King), werden im Rahmen ei-
ner Mittelstandsreligion als dysfunktionale
und systemgefdhrdende Abweichungen vom
(angeblich) bewdhrten Ordnungsgefiige in-
terpretiert. Auch der Theologe Gregory
Baum begreift die Mittelstandsreligion als
Instrument zur Aufrechterhaltung des ge-
sellschaftlichen Status quo und als religiose
Legitimierung der Mittelstandsideologie, die
sich durch extremen Individualismus, Kon-
fliktscheu und die Weigerung, strukturelle
Ungerechtigkeiten des US-Systems wahrzu-
nehmen, auszeichne: ,Dafl die Ordnung, in
der wir leben, siindig ist, und daf die in die
Gesellschaft eingebauten Ungerechtigkeiten
uns schidigen und in unserer Handlungsfé-
higkeit schwichen, kommt gar nicht in den
Blick. Das in hohem MaBe private Verstind-
nis von Siinde verschont die Institutionen
vor kritischer Uberpriifung. [. . .] Ebenso wie
die beherrschende Hauptstromung unserer
Kultur die unterprivilegierten Minderheiten
unsichtbar bleiben 14Bt, genauso tut dies
auch die Mittelstandsreligion.“""

Bergers und Baums Analysen amerikani-
scher Mittelstandsreligion stimmen weitge-
hend mit dem iiberein, was im deutschspra-
chigen Raum Johann Baptist Metz' in seiner

15 Ebd. 50f.

16 Ebd. 45.

17 G. Baum, Mittelstandsreligion in Amerika, in:
Concilium 15 (1979) 275-280. Den Begriff der Mit-
telstandsreligion habe ich von Baum iibernommen.
18 Vgl. J. B. Metz, Jenseits biirgerlicher Religion.
Reden iiber die Zukunft des Christentums, Miin-
chen — Mainz “1980.



‘Auseinandersetzung mit biirgerlicher Reli-
gion anspricht. Als Beschreibung und Kritik
eines entscheidenden religitsen Trends in
der US-Gesellschaft haben ihre Aussagen
m. E. nach wie vor Giiltigkeit, wenn ihre
Wertungen auch im Detail differenzierender
Erhellung bediirfen®. DalB} sich zudem die
groBte Religionsgemeinschaft der USA, die
katholische Kirche, in den letzten zwei Jahr-
zehnten zumindest teilweise und gerade
auch in kirchenamtlichen Erklarungen von
den Hauptpostulaten sowohl der American
Civil Religion als auch der Mittelstandsreli-
gion distanziert hat, soll in einem abschlie-
Benden Punkt aufgezeigt werden.

3. Biirgerliche Religion und die katholischen
Bischofe der USA

»Analysiert man kritisch das Mosaik der
amerikanischen Religion in der Mitte der
80er Jahre“, schreibt der Jesuit Thomas
Gannon von der Georgetown University, ,,so
war vielleicht kein Ereignis so unvorherge-
sehen und iiberraschend wie das Auftauchen
der romisch-katholischen Bischofe Nord-
amerikas als Art kollektives Gewissen der
Nation. “*

»Gewissen der Nation® — aus breitem Glau-
benssinn heraus

Die Hirtenbriefe der US-amerikanischen Bi-
schofe iiber Krieg und Frieden aus dem Jah-
re 1983 und tiber wirtschaftliche Gerechtig-
keit vom November 1986 konnen wegen ihrer
ekklesiologisch bedeutsamen Entstehungs-
geschichte, bei der das ganze Volk Gottes in
die Erarbeitung des Dokumentes einbezogen
wurde, ihrer kompetenten Aufarbeitung
friedens- und wirtschaftsethischer Probleme
und ihrer gesamtgesellschaftlichen und

1 Die berechtigte Kritik der amerikanischen Er-
folgsethik beispielsweise darf nicht zu dem Um-
kehrschluB fithren, Erfolg an sich sei anriichig oder
unsittlich. Vielmehr geht es u. a. darum, den Er-
folgsbegriff von seiner vorherrschenden 6konomi-
schen Konnotation zu befreien (Der Erfolg bemiBt
sich nach dem, was der Markt dafiir bezahlt), Wi-
derstand zu leisten, wenn die Opfer dieser Ideolo-
gie pauschal zu Tatern umfunktioniert werden (Die
Arbeitslosen sind an ihrem Schicksal selbst
schuld), und aufzuzeigen, daB in sehr vielen Fallen
Kooperation, nicht Konkurrenz die erfolgverspre-
chendere Methode darstellt (vgl. A. Kohn, Mit ver-
einten Krdften. Warum Kooperation der Konkur-
renz iiberlegen ist, Weinheim 1989).

% Th. M. Gannon, Die katholischen Bischéfe in der
amerikanischen Politik der 80er Jahre, in: K.-M.
Kodalle (Hg.), Gott und Politik in USA, Frankfurt/
Main 1988, 167-185, hier 167.

-kirchlichen Auswirkungen als bedeutende
Dokumente der jiingeren Kirchengeschichte
bezeichnet werden. Die in den genannten
Schreiben dokumentierte kritische Ausein-
andersetzung der Bischofe mit der amerika-
nischen Regierungspolitik ist, zumindest in
diesem AusmaB, ein Phinomen jiingsten Da-
tums in der katholischen Kirchengeschichte
der USA. Wihrend des Zweiten Weltkriegs
noch bezeichnete Bischof Charles Buddy von
San Diego Kreuz und amerikanische Fahne
in eigentlimlicher Liaison als , die glorreich-
sten Symbole“*, und Mitte der 60er Jahre
hatte der New Yorker Kardinal Francis
Spellman, einer der bislang letzten bedeu-
tenden Vertreter des katholischen ,,200pro-
zentigen Patriotismus“®#, den US-Soldaten
in Saigon gepredigt, daBl der Vietnamkrieg
ein Krieg zur Verteidigung der Zivilisation
und jede andere Losung als Sieg unvorstell-
bar sei. Gegenteilige Meinungen iiber die
Rolle der USA in Vietnam hatte er mit den
Worten ,,Our country right or wrong* zu-
riickgewiesen. Diesen zivilreligiosen Super-
patriotismus hatte der Trappistenmonch,
Schriftsteller und Gesellschaftskritiker Tho-
mas Merton vor Augen, als er in einem Brief
an den brasilianischen Erzbischof Dom Hel-
der Camara vom 8. April 1967 schrieb: ,Ich
bin duBlerst besorgt dariiber, daff die Bischo-
fe hier in den Vereinigten Staaten von einem
viel zu grofien Respekt fiir unsere Regierung
und unser Establishment beherrscht sind.“*

Statt uneingeschrinkter Unterstiitzung der
Politik . . .

Der in der US-Kirche lange Zeit vorherr-
schende undifferenzierte Antikommunismus
und ihre uneingeschrinkte Unterstiitzung
der amerikanischen AuBenpolitik hingen in
grofem MafBe damit zusammen, daB3 die Ka-
tholiken die ihnen in einem tliberwiegend
protestantischen Land abgesprochene Fi-
higkeit, gute Amerikaner und Demokraten
zu sein, unter Beweis stellen wollten. Erst

21 J. Hennesey, American Catholics. A. History of
the Roman Catholic Community in the United Sta-
tes, New York/Oxford 1981, 280.

22 3. C. Zahn, Friede zwischen Pazifismus und nu-
klearer Abschreckung (Manuskript eines Vortra-
ges, den Zahn im November 1983 auf Einladung
katholischer Organisationen in verschiedenen
Stadten Osterreichs gehalten hat).

23 Th. Merton, The Hidden Ground of Love. The
Letters of Thomas Merton on Religious Experience
and Social Concerns, New York *1986, 111.
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mit der Prisidentschaft John F. Kennedys,
der am 20. Janner 1961 als erster katholi-
scher Prisident in das Weille Haus einzog,
und dem Zweiten Vatikanischen Konzil, das
eine offizielle Auss6hnung zwischen der ka-
tholischen Lehre tber die Religionsfreiheit
und der amerikanischen Verfassung brachte,
kann die weitgehende, wenn auch nicht un-
eingeschriankte Akzeptanz der Katholiken
als vollwertige Mitglieder der amerikani-
schen Gesellschaft als erreicht angesehen
werden®.

Ab 1965, also zu einer Zeit, zu der die gesell-
schaftliche Integration der amerikanischen
Katholiken als weitgehend abgeschlossen
betrachtet werden kann, fithrten die Kontro-
versen in der Bevolkerung der USA beziig-
lich des Vietnamkrieges auch zu Meinungs-
verschiedenheiten innerhalb der katholi-
schen Kirche. Kardinal Spellman und fast
alle anderen Bischofe stellten den regie-
rungsloyalen Pol dar, jene zu einem grofBen
Teil katholischen Friedensaktivistinnen und
-aktivisten, die man mit dem Terminus ,,US
Catholic Left“ bezeichnete und deren bedeu-
tendste und medienwirksamste Reprisen-
tanten die Briider Daniel und Philip Berri-
gan waren, den am starksten regierungskri-
tischen®.

. und Ausweisung von Kritikern . . .

Ende 1965 wurde der prominente katholi-
sche Vietnamkriegsgegner Daniel Berrigan
SJ auf Geheil von Kardinal Spellman von
seinen Ordensoberen auf unbestimmte Zeit
nach Lateinamerika ausgewiesen. Fiinfzehn
Jahre spiater kommentierte Bischof Carroll
Dozier von Memphis, Tennessee, diese Maf3-
nahme im Vorwort zu einer Berrigan-Bio-
graphie wie folgt: ,,Macht und Unterdriik-
kung waren die Instrumente, um eine sich
erhebende abweichende Meinung zum
Schweigen zu bringen. Man bediente sich ei-
ner der #dltesten unmenschlichen Methoden
und schickte den Propheten Daniel Berrigan

24 Bei einem Einkommensvergleich verschiedener
ethnischer und religitser Gruppen stehen heute iri-
sche Katholiken nach der jiidischen Bevélkerungs-
gruppe an zweiter Stelle, gefolgt von Katholiken
italienischer Abstammung, Presbyterianern und
Episkopalisten (Anglikanern).

25 Eine kritische Wirdigung der US Catholic Left
und der Briider Berrigan ist enthalten in Kurt Re-
mele, Ziviler Ungehorsam. Eine Untersuchung aus
der Sicht christlicher Sozialethik, Miinster 1992,
167-265.
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ins Exil.“*® Doziers Aussage zeigt eindrucks-
voll auf, dafi eine bedeutende Zahl von US-
Bischofen Anfang der 80er Jahre die Inten-
tionen und manchmal sogar die konfrontati-
ven Taktiken von Friedensaktivist/inn/en,
die ihre Vorgénger noch als unverantwort-
lich bezeichnet hatten, mit Sympathie be-
trachteten. 1983 veroffentlichte die Bi-
schofskonferenz einen Hirtenbrief mit dem
Titel ,,Die Herausforderung des Friedens —
Gottes Verheifung und unsere Antwort“. In
bis dahin einmaliger Weise wurden drei Ent-
wiirfe des Schreibens zuerst auf breiter Ba-
sis in Kirche und Gesellschaft diskutiert, ehe
der endgiiltige Text im Mai 1983 mit 238 zu
neun Stimmen verabschiedet wurde. Die
US-amerikanischen Bischéfe lehnten in ih-
rem Schreiben im AnschluB} an die Lehre des
Zweiten Vatikanischen Konzils den Einsatz
von atomaren Massenvernichtungsmitteln
gegen Bevolkerungszentren, auch in Form
eines Vergeltungsschlages, strikt ab. Sie ver-
urteilten jeden atomaren Ersteinsatz und
damit die NATO-Strategie der flexiblen ato-
maren Erwiderung. Sie zeigten sich auch &u-
Berst skeptisch gegeniiber der Behauptung,
ein atomarer Zweitschlag lasse sich auf mili-
tarische Ziele begrenzen, und sprachen sich
gegen jeden blinden Gehorsam gegeniiber
staatlichen Anordnungen aus®. In ihrem
Wirtschaftshirtenbrief von 1986 erinnerten
die Bischofe ,,mit niichterner Demut“*® an
das Leid, das Menschen im Laufe der Ge-
schichte ihrer Nation zugefiigt worden ist.
Selbstzufriedenheit wire nach den Bischo-
fen angesichts der historischen Sachlage Be-
trug. Die heute lebenden Amerikaner/innen
seien herausgefordert, die Gesellschaft hu-
maner und gerechter zu gestalten: ,Es gibt
noch viel zu tun im amerikanischen Experi-
ment von Freiheit und Gerechtigkeit fiir al-
le.“* Systemkritisch forderten sie ,grund-

26 C. T. Dozier, Foreword, in: J. Deedy, ,,Apologies,
Good Friends . . .“ An Interim Biography of Daniel
Berrigan S. J., Chicago 1981, VII-XII, hier XI.

21 Vgl. Pastoralbrief der Katholischen Bischofs-
konferenz der USA iiber Krieg und Frieden: Die
Herausforderung des Friedens — Gottes Verheiflung
und unsere Antwort, in: Bischéfe zum Frieden,
Bonn 1983, 5-129, hier 62—67 und 90.

28 Nationale Konferenz der katholischen Bischéfe
der Vereinigten Staaten von Amerika, Wirtschaftli-
che Gerechtigkeit fiir alle: Die Katholische Sozial-
lehre und die amerikanische Wirtschaft, in: Gegen
Unmenschlichkeit in der Wirtschaft, Freiburg im
Breisgau 1987, 7-198, hier 23 (Nr. 7).

29 Ebd. 24 (NT. 9).



satzliche Anderungen der sozialen und wirt-
schaftlichen Strukturen“® und politische
Entscheidungen, die die nationalen und in-
ternationalen Ungerechtigkeiten beseiti-
gen®.

...zur Kritik an Regierung und Mittel-
standsideologie

Die in den beiden Pastoralbriefen zum Aus-
druck gebrachte Kritik der Bischéfe an der
US-Regierung und der amerikanischen Mit-
telstandsideologie findet sich auch in zahl-
reichen weiteren ihrer Dokumente und Stel-
lungnahmen: den Entwiirfen zu einem Pa-
storalbrief tiber die Rolle der Frauen in Kir-
che und Gesellschaft, der warnend-ableh-
nenden Haltung zum Golfkrieg, den Schuld-
bekenntnissen gegeniiber den Ureinwohnern
Amerikas, einer Stellungnahme zu den Ende
1992 stattfindenden Prisidentschaftswah-
len. In einem im November 1991 versffent-
lichten Text der Bischofe zur Umweltethik
mit dem Titel ,Das Angesicht der Erde er-
neuern” sprachen sich die Bischofe gegen ein
ungehemmtes Wirtschaftswachstum zu La-
sten der Natur aus und erkannten den un-
schitzbaren Beitrag an, den die Umweltbe-
wegung zur Okologischen BewufBtseinsbil-
dung geleistet hat. Sie gingen mit dem
»American way of life“ hart ins Gericht. Bei
der Vorstellung des Dokumentes erklérte
Erzbischof Daniel Pilarczyk, der Vorsitzende
der US-Bischofskonferenz: , Amerikaner
sind Rowdies auf der Strafe des Lebens. Vie-
le von uns meinen, daB alle nach dieser ame-
rikanischen Lebensart leben sollen. Aber das
ist ganz und gar nicht zu wiinschen. “*

Der US-amerikanische Katholizismus in sei-
ner komplexen sozialen Realitat™ ist sicher-
lich nicht bloB die Religion einer heroischen
Widerstandselite, er kann und soll das auch
nicht sein und werden. Aber die deutliche
Abkehr von einer zivilreligitsen Legitimie-
rung der jeweiligen Regierungspolitik und
die herausfordernden Anfragen an den
»American way of life“, die die US-Bischéfe
in Zusammenarbeit mit engagierten Laien,

30 Ebd. 99 (Nr. 186).

31 Vgl. ebd. 100f (Nr. 190) 158£ (Nr. 322-325).
i;é(leﬁ Aktueller Dienst Ausland, 27. November
% Vgl. z. B. A. Dulles, Katholizismus und amerika-
nische Kultur — der riskante Dialog, in: Stimmen
der Zeit 205 (1991) 163-171; A. M. Greeley, Der Mi-
lieukatholik, die zwei Kirchen: Entwurf eines Mo-
dells, in: Concilium 14 (1978) 36-40.

Priestern und Ordensleuten in den letzten
zehn Jahren vorgetragen haben, beweisen
Zivileourage und tun Kirche, Staat und Ge-
sellschaft in den USA gut.

Norbert Greinacher

Bekehrung durch Eroberung

Kritische Reflexion auf die
Kolonisations- und Missionsgeschichte
in Lateinamerika

Die ,,Bekehrung“ der Vilker Amerikas, de-
ren ideologischer Hintergrund eine falsche
Auslegung des ,,compelle intrare* (Lk 14, 23)
war, geschah im Rahmen einer brutalen Er-
oberung der Volker Amerikas.

Greinacher belegt mit Zitaten aus der frihen
Zeit dieser Eroberung, wie die Herrschaft
iiber Sprache, Kult, Gold und Menschen
(insbesondere tber die Frauen) ausgeiibt
wurde. Diese Herrschaft hat zur Ausrottung
oder Dezimierung grofer indianischer Vél-
ker und zu schwerstem Unrecht an den afri-
kanischen Sklaven gefiihrt — und sie hat bis
heute ihre Fortsetzung. Missionare, die sich
schon friher fiir die Einhaltung der Men-
schenrechte einsetzten, und die heutigen
Kirchen mit ihrer Option fiir die Armen wa-
ren und sind gegen Geldrausch und Kapita-
lismus fast macht-los. red

Einleitung

Die ,,Stiddeutsche Zeitung“ vom 18. Oktober
1991 berichtet, daBl Papst Johannes Paul II.
sich in der Amazonasstadt Cuiaba mit 160
brasilianischen Indios aus 34 Stimmen traf.
,2Der Boden Brasiliens ist mit Indianerblut
getrankt, klagte ein Hauptling des Macuxi-
Stammes. Die Indianerin Edua Tupa — deren
Vater im November 1980 ermordet worden
war, wenige Monate, nachdem er als India-
ner-Vertreter mit dem Papst wahrend dessen
erster Reise durch Brasilien gesprochen hat-
te — sagte zu dem Papst: ,Wie vor 500 Jahren
erleiden die indianischen Voélker heute den
hinterhéltigen Uberfall einer Ideologie der
Beherrschung, die uns unser Existenzrecht
als eigenstédndige Vo6lker abzusprechen ver-
sucht.” Fiir den Papst aber stellen die fiinf-
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