Religion und Kultur in USA

WILL HERBERG

Wie immer man die religise Situation in USA beurteilen mag, eine Tatsache
kann kaum in Zweifel gezogen werden: die Religion erlebt einen Auf-
schwung, der in der bisherigen Geschichte des Landes seinesgleichen nicht
hat. Uber 959 der Bevilkerung bezeichnen sich als irgendwie religiés, Pro-
testanten, Katholiken und Juden — eine unglaublich hohe Zahl, ganz gleich
nach welchen Maf3stiben man mif’t. Die Zahl der Amerikaner, die sich zu
irgendeiner Kirche bekennen — das bedeutet, daf} sie in den Registern einer
kirchlichen Gemeinschaft eingeschrieben sind —, hat sich im Lauf des letz-
ten halben Jahrhunderts verdoppelt. In den vergangenen zwanzig Jahren
hat sich die Zahl der Kirchenmitglieder doppelt so rasch vermehrt wie die
Zahl der Bevolkerung. Der Besuch der Kirchen und Synagogen steigt an,
noch mehr der der Sonntagsschule, und die Gaben fiir religiose Zwecke er-
reichen eine gewaltige Summe, auch wenn man dabei die Entwertung des
Dollars beriicksichtigt. Das Interesse an Religion und religiésen Problemen
ist in allen Bildungsschichten weit verbreitet. Was immer man als Kenn-
zeichen des Religiésen ansieht — unter ,,Religiosem® sei hier mehr das
Auflere an ihm verstanden, und zwar ohne irgendeine Wertung —, man kann
sich micht vor der Tatsache verschliefen, dafy wir heute Zeugen eines reli-
giosen Aufbruchs sind, der ohnegleichen in der Vergangenheit ist.

Aber es ist eine merkwiirdige Art von Religion. Das gleiche Volk, das sich
so selbstverstindlich als religios bezeichnet, das mehr und mehr die Kirchen
besucht und es als ausgemacht hinnimmt, da® die Religion eine ,,wichtige
Sache® ist, hat micht das geringste Bedenken, der Religion eine ganz peri-
phere Rolle in seinem tiglichen Leben zuzuschreiben. Mehr als die Halfte
dieser ,,religiosen” Leute gibt ohne weiteres zu, dafl ihr Glaube auch nicht
den geringsten EinfluB auf ihr wirtschaftliches und politisches Denken und
Handeln hat, und ein guter Teil der iibrigen ist sich dariiber nicht klar. Die
gleichen Amerikaner, die die Bibel in ungeheuren Mengen verteilen, und
zwar meist durch freiwillige Spenden, konnen in ihrer Mehrzahl nicht ein-
mal ein einziges Buch aus dem Neuen Testament nennen, und das Ergebnis
ist micht anders, wenn man das Alte Testament hinzunimmt. Das gleiche
Volk, das zu vier Fiinftel von sich bekennt, es halte Jesus fiir gottlich, be-
trachtet die Entdeckung Amerikas als das wichtigste Ereignis der Weltge-
schichte, und auf Grund der gleichen Umfrage nimmt das, was in Christus
geschehen ist — Geburt oder Kreuzigung Christi — erst die 14. Stelle ein,
zusammen mit der Erfindung der Gebriider Wright.

Dies also ist das Problem: einerseits erlebt Amerika einen groffen religio-

L Vgl. IDill Herberg, Protestant-Catholic-Jew: An Essay in American Religious Socio-
logy, Doubleday 1955, Kap. L, IV, V.
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sen Aufschwung, anderseits ist eine, wenn auch nicht so leicht feststellbare,
stetige Sakularisierung zu erkennen, ind zwar nicht nur theoretischer Art,
sondern auch den Haltungen und praktischen Wertungen nach.2 Mit andern
Worten: Eine sikularisierte Gesellschaft besitzt ein religioses Bewufdtsein,
man koénnte auch sagen ,,die religiésen Strukturen erstarken trotz zuneh-
mender Sikularisierung®.? Erst wenn man sich mit diesem Paradox einge-
hend beschiftigt, versteht man die heutige religiose Situation Amerikas.

I

Am leichtesten ist der Zugang zu unserm Problem, wenn man von der
Rolle ausgeht, die die Religion heute im sozialen Gefiige Amerikas spielt.
Zwar hat die Religion eine transzendente Seite, die sich jeglicher soziolo-
gischer Untersuchung und Einordnung entzieht, aber es gibt doch auch mehr
dufdere Seiten an ihr, die dafiir zugiinglich sind. Auch sie sind bezeichnend
fir das Gesamtbild. Welche Funktion hat nun die so verstandene Religion
im Leben des amerikanischen Volkes? Darauf ist zu sagen: Mehr und mehr
dient die Religion den Amerikanern dazu, sich und ihre Stellung in der Ge-
sellschaft zu bezeichnen. Was bedeutet das?

Schon lange, jedenfalls aber seit dem Ende des 19. Jahrhunderts haben
sich die Amerikaner nach Rasse, vélkischer Herkunft und Religion bezeich-
net. Wie Gordon W. Allpart von neuesten Untersuchungen berichtet, ,,ant-
worten auf die Frage: Was seid ihr? nur 1095 der Vierjihrigen mit Angabe
ihrer Rasse, ihres Volktums oder ihrer Religion, dagegen 759 der Neun-
jéhrigen®* — und der Prozentsatz fiir die Erwachsenen diirfte noch héher
sein. ,,Rasse®, das bedeutet heute in Amerika weif’ oder nicht-weif3, und die
rassische Abstempelung hat eine kastenidhnliche Schichtung in das amerika-
nische Leben gebracht. Fiir den weiflen Amerikaner waren und sind auch
heute noch die volksmiflige Herkunft und die Religion die eigentlichen
Quellen der Verschiedenheit, und darum bezeichnet man sich auch danach.
Aber das Verhiiltnis zwischen beiden hat sich in den vergangenen Jahrzehn-
ten sehr geiindert, und eben diese Verdinderung zeigt, welch neue Rolle die
Religion im amerikanischen Leben heute spielt.

Solange die Zahl der Einwanderungen noch grof3 war — und Amerika
war vornehmlich ein Land der Einwanderer —, damals als ,,die Einwande-
rer die Geschichte Amerikas waren*,5 unterschied man sich vor allem durch
die Herkunftslinder und man bezeichnete sich vor allem danach. Die neuen
Familien, die in der Nachbarschaft auftauchten, unterschied man nach ihrer
volklichen Herkunft. Die Religion wurde als Teil dieser Herkunft angesehen,

2 Oscar Handlin, The American People in the Twentieth Century, Harvard 1954, S. 222.

8 Marshall Sklare, Conservative Judaism: An American Regious Movement Free Press
1955, S. 39.

¢ Gordon ID. Allport, The Resolution of Intergroup Tensions, S. 7.

® Oscar Handlin, The Uprooted: The Epic Story of the Great Migrations That Made the
American People, Little Brown 1951, S. 3.
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der mehr oder weniger dazugehorte. Die Anhinger des ,,Verschmelzungs-
prozesses” trachteten danach, solche Unterschiede so schnell wie moglich
aufzugeben; jene, die fiir die kulturellen Sonderheiten eintraten, wollten sie
verewigen; diese wie jene bewegten sich innerhalb einer Konzeption, die
wesentlich durch die volksmifSige Herkunft, durch volkische Kulturen und
volkische Religion bestimmt war.

Dieses Bild hat sich in der letzten Generation radikal gesindert. Der 1. Welt-
krieg gebot dem Strom der Einwanderer Einhalt. Es folgte die Gesetzgebung
gegen die Einwanderung in den 20er Jahren. Dadurch wurde die Bildung von
Volkstumsgruppen verhindert. Dies erleichterte das Aufkommen der drit-
ten und der folgenden Generationen, die schon in Gesinnung und Haltung
vom amerikanischen Lebensgefiihl geprigt waren und die nicht mehr von
neuen Einwanderungswellen verschlungen zu werden drohten. Innerhalb des
Klassifizierungsschemas von Rasse, Volkstum und Religion ging und geht
noch immer ein Wandel vor. Mehr und mehr verliert die Volkstumszugehi-
rigkeit thren Charakter als entscheidendes Merkmal, mit dem man sich be-
zeichnet, und an ihre Stelle tritt die Religion. Zwar ist das Bewuf3tsein der
volkstumsmiiffigen Zugehdorigkeit und seiner Tradition nicht verschwunden
im Gegenteil, es erfreut sich gerade in der dritten Generation einer steigen-
den Beliebtheit, insofern man darin ein ,,Erbe* sieht. Aber die Religion wird
nicht mehr als Teil der Volkstumszugehérigkeit angesehen. Das Umgekehrte
ist eingetreten: die Volkstumszugehorigkeit oder vielmehr, was von ihr
bleibt, wird von der religivsen Zugehorigkeit bestimmt. Konfessionszuge-
horigkeit, wenigstens als protestantisch, katholisch oder jiidisch, ist neben
der Rassenzugehorigkeit das eigentliche Unterscheidungsmal in der heuti-
gen amerikanischen Gesellschaft.

Von daher versteht man eine der augenfilligsten Tatsachen in der reli-
giosen Geschichte Amerikas im letzten halben Jahrhundert: aus einem pro-
testantischen Land wurde Amerika zu einem Land mit drei Konfessionen.

Noch vor 30 Jahren konnte André Siegfried den Protestantismus als ,,Na-
tionalreligion* Amerikas bezeichnen,$ und er hatte damals recht, auch wenn
die Verfassung keine Staatsreligion kannte. Amerikanisch-sein hief} in der
Regel Protestantisch-sein. Das war fiir die meisten Amerikaner fast ein
und dasselbe. Auch fiir die Nicht-Protestanten war dies eine fast ebenso
selbstverstindliche Wahrheit wie fiir die Protestanten. Die Katholiken und
die Juden empfanden trotz ihres starken Wachstums ihre nicht-protestan-
tische Religion als ein Problem, sogar als ein Hindernis, volle Amerikaner
zu werden. Ihre Religion stempelte sie zu Fremden. Im Sinne Troeltschs
war der Protestantismus — nicht irgendeine der vielen protestantischen De-
nominationen, sondern der Protestantismus als Ganzes — die ,,Staatskirche®
Amerikas. :

Das ist heute nicht mehr der Fall. Amerikanisch-sein bedeutet heute nicht

8 André Siegjried, America Comes of Age, Harcourt Brace 1927, S. 33.
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mehr notwendig Protestantisch-sein. Der Protestantismus ist heute nicht
mehr die selbstverstiindliche und gleichsam natiirliche Konfession des Ame-
rikaners. Heute ist Amerika ein Land mit drei Konfessionen. Heute gehort
der Amerikaner entweder zum Protestantismus oder zum Katholizismus
oder zum Judentum. Sie sind die drei ,Religionen der Demokratie®, die
,,drei groflen Bekenntnisse* Amerikas. Ganz anders als vor 50 Jahren fiihlen
sich heute nicht nur die Protestanten, sondern in zunehmendem Maf} auch
die Katholiken und ebenso die Juden nicht abgesehen von ihrem Glauben
oder trotz ihres Glaubens, sondern gerade wegen ihres Glaubens als Ameri-
kaner, und sie werden auch als solche anerkannt. Wenn heute Amerika eine
,.Kirche® im Sinne von Troeltsch besitzt, also eine Art von religitser Zuge-
horigkeit, die irgendwie zur nationalen Zugehorigkeit gehort, dann ist es die-
ses dreifache System von Protestantismus, Katholizismus und Judentum.

Die Wandlung Amerikas von einem protestantischen Land zu einem Land
mit drei Konfessionen geschah nicht, weil die Katholiken und Juden in be-
sonderer Weise zugenommen hitten — das Verhiiltnis von Protestanten und
Katholiken ist in den letzten 30 Jahren zahlenmiffig fast gleich geblieben,
und der Anteil der Juden hat im Verhiltnis zur Gesamtbevolkerung eher
abgenommen. Der eigentliche Grund ist in dem Aufkommen der dritten Ge-
neration zu sehen, die sich als amerikanisch fithlt und die nicht mehr linger
im Einwanderungsstrom aus den Herkunftslindern ihrer Viter untergeht.

Die Einwanderungsgeneration, und dies gilt fiir alle Volksgruppen, blieb
in Amerika eine geschlossene Gruppe mit eigener Sprache und eigener Kul-
tur; ihre Sprache und ihre ,,Volksreligion blieben fiir sie die unterschei-
denden Kennzeichen. Fiir diese erste Generation war die Religion ein Teil
ihres Volkstums; fiir den Italiener war sein Katholizismus Teil seiner italie-
nischen Volkszugehorigkeit, dhnlich verhielt es sich mit den Juden usw. Der
Film ,,Marty** behandelt dieses Problem. Marty bringt ein Midchen Klara
heim zu seiner Mutter. Diese ist eine gliubige Katholikin. Doch wie steht es
mit Klara? Die Mutter fragt aber nicht: ist sie katholisch, sondern, ist sie
eine Italienerin? Fiir die Mutter, die der ersten Einwanderungsgeneration
angehort, ist dies das gleiche: wenn sie eine Italienerin ist, dann ist sie auch
katholisch, und wenn sie katholisch ist, ohne italienisch zu sein, dann ist da
etwas nicht ganz sauber. So sieht die erste Generation die Dinge.

Die zweite ist in einer ganz anderen Lage. Sie lebt am Rande, ,,zu ameri-
kanisch fiir daheim und zu auslindisch fiir die Schule®, wie Marcus Hansen
es ausdriickt. Sie ist zweifach fremd geworden; sie gehort zu zwei Gemein-
schaften, aber ist in keiner zu Hause; die alten Bindungen sind geldst, aber
im neuen Boden ist sie noch nicht verwurzelt. Die zweite Generation reagiert
auf ihre Randexistenz auf verschiedene Art. Aufs Ganze gesehen jedoch,
kann man sagen, daf sie nur eines wiinschte: sie will nicht mehr fremd sein,
sie mochte amerikanisch werden. Diese Haltung bestimmt auch das Verhalt-
nis zur Religion. Weil man daheim, in der Familie der Einwanderer, die Re-
ligion als einen Teil des Volkstums und der kulturellen Sonderstellung der
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Einwanderer betrachtet, so bricht man entweder ab und zu ganz mit ihr,
oder behilt gewdhnlich eine ganz lockere Verbindung zu ihr, eine Mischung
aus Feindschaft und Verwirrung. Die zweite Generation — und dies gilt fiir
alle Volksgruppen — ist religios die schwiichste Generation in Amerika. -
Nun ist die dritte Generation an der Reihe. Diese — und das gilt auch von
den folgenden, die in Amerika grofgeworden sind — ist wieder in einer ganz
anderen Lage. Sie ist durch und durch amerikanisch, und sie ist dessen auch
sicher. Sie steht einem neuen Problem gegeniiber: wie soll sie sich selbst be-
zeichnen? Sich einer bestimmten Volksgruppe zuzurechnen, wie dies fiir die
erste und zweite Generation noch méglich war, hat fiir sie keinen Sinn mehr.
Was dann? ,,Wodurch unterscheide ich mich von den andern?* ,,Wo stehe
ich denn im Gesamt der amerikanischen Gesellschaft?** Um darauf eine
Antwort zu finden — ohne sie kann der Mensch nicht leben —, macht sich
diese Generation auf die Suche nach ihrem ,,Erbe®. In einem aufsehenerre-
genden Gegensatz zu den Generationen vor ihr sucht die dritte Generation
eine Riickkehr. Vor zwei Jahrzehnten stellte Marcus Lee Hansen Untersu-
chungen an, nicht etwa bei Italienern und Juden der Ostkiiste, sondern bei
skandinavischen Lutheranern im Mittelwesten, und zwar bei 20- und 30jih-
rigen. Und er driickte diese neue Haltung in der klassischen Formulierung
aus: ,,Was der Sohn zu vergessen wiinscht, dessen will sich der Enkel er-
innern.“? Der Sohn, die zweite Generation wiinscht zu vergessen, weil er
keine andere Sehnsucht hat, als seine Fremdheit loszuwerden. Der Enkel
wiinscht, sich daran zu erinnern, weil er ein ,,Erbe* braucht. Aber was vom
Erbe des Grofivaters kann der Enkel iibernehmen, so daf3 er es besitzt und
sich von andern unterscheidet? Nicht seines Grofivaters Volkszugehorigkeit,
seine Sprache und seine Kultur. Die gegenseitige Angleichung der Kulturen
der verschiedenen Gruppen macht dies unméglich. Ganz anders verhilt es
sich mit der Religion des Grofivaters. Das Leben in Amerika erméglicht
nicht nur, es ermutigt sogar, die religiése Verschiedenheit zu bewahren,
ohne dafl daraus eine Gefahr fiir das Amerikanisch-sein entstiinde. Was
iibernommen wird ist natiirlich nicht die Religion des Grofivaters, wie dieser
sie geiibt hat, sie ist amerikanisiert. Aber sie ist zu gebrauchen; und so
kommt es, dafs die Religion fiir die dritte Generation das charakteristische
Symbol fir das ,,Erbe“ wird, und Riickkehr dieser Generation zum Erbe
wird eine Riickkehr zur Religion. Bei Katholiken und Juden ist dieser Vor-
gang, so verwickelt er auch sein mag, unzweideutig. Bei den Protestanten je-
doch ist eine zweifache Entwicklung festzustellen: einerseits eine Riickkehr
zu einer volksmifiig gebundenen Religion, wie bei den Lutheranern, ander-
seits wegen der verwirrenden, die Unterschiede immer mehr verwischenden
und stindig zunehmenden Auflésung fester Lehren in den einzelnen Be-
kenntnissen eher eine Riickkehr zum Protestantismus als zu einzelnen Grup-
pen. William H. Whytes Bericht in The Organization Man von der Bildung

" M. L. Hansen, The Problem of the Third Generation Immigrant, Augustana Historical
Society 1938, S. 9.
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der United Protestant Church in Park Forest, Illinois, eine Geschichte, die
von vielen andern Vorstadtgemeinden erziahlt werden konnte, zeigt diese
Entwicklung sehr gut. Aber auch dort, wo man an den einzelnen Denomina-
tionen festhilt, geht die Entwicklung doch zum Protestantismus im allge-
meinen hin, vor allem bei den Jiingeren. So ist ein Amerika von drei Konfes-
sionen entstanden, ein Amerika, in dem Protestantismus, Katholizismus und
Judentum als drei Wege des Amerikaners anerkannt sind.

Man darf jedoch nicht glauben, es gibe unter diesen Umstinden keine
Spannungen mehr zwischen den einzelnen Gruppen. Der Antisemitismus
sitzt tiefer, als eine rein soziologische Analyse zu erfassen verméchte. Wie
iiberhaupt diese neue Ordnung der Konfessionen nicht die Spannungen zwi-
schen den einzelnen Gruppen mindert, sondern in anderer Hinsicht ver-
schirft. Es gibt zwar augenblicklich keine grifleren antisemitischen De-
monstrationen, aber der protestantisch-katholische Gegensatz wird zuse-
hends schirfer. Es scheint jedoch, da diese Spannung nur der Ausdruck
einer schwierigen Ubergangsperiode ist, durch die das Land augenblicklich
hindurchgeht. Und man kann hoffen, daf% mit der Festigung der neuen Si-
tuation die Reibereien abnehmen. Aber man darf doch nicht iibersehen, daf
dieses System der Koexistenz der drei Konfessionen seine eigenen Probleme
und seine eigenen Spannungen mit sich bringt, die in Zukunft zu meistern
sein werden.

IT

Was bedeutet diese Wandlung Amerikas fiir die Religion selbst ? Zuniichst
hat sie einen Aufschwung in religiésen Dingen begiinstigt. Man kennzeichnet
heute seine Stellung in der amerikanischen Gesellschaft durch die Zugehd-
rigkeit zu einer der drei Religionsgemeinschaften, man ist entweder Prote-
stant oder Katholik oder Jude. Das gilt am stiirksten fiir die rasch aufblii-
henden Vorstiidte, am wenigsten fiir das Land, in etwa fiir die élteren Kerne
der Stadt. Das ist sicher der allgemeine Zug der Entwicklung. Damit ent-
steht auch ein neues Gefiihl fiir die Zugehorigkeit zu einer religiosen Ge-
meinschaft. Das fithrt weiter auch zu einer institutionellen Verbindung mit
ihr, wie es charakteristisch in folgendem Wort zum Ausdruck kommt: ,,Wir
miissen uns wegen der Kinder einer Kirche (einer Synagoge) anschliefsen.”
Darin kommt eine tiefe soziologische Weisheit zum Ausdruck, auch wenn
der theologische Gehalt zweifelhaft sein mag. ,,Die Kirche®, schreibt Oscar
Handlin,8 ,,lehrt die Kinder, was sie sind”“ — welche Amerikaner sie sind.
Die unausweichliche Angleichung unter den Einfluff der Umgebung, auf die
David Riesman aufmerksam macht, gibt der religiésen Frage jene Macht,
die sie in der durchschnittlichen Gesellschaftsordnung der Vorstidte mehr
und mehr erlangt. Trotzdem hat die neue Rolle der Religion tiefere Griinde

8 Oscar Handlin, The American People in the Twentieth Century, S. 222.
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in jenen Faktoren, die wir erwithnten, in der Heranbildung der dritten Gene-
ration und in dem Wandel Amerikas zu einem Land von drei Konfessionen.

Wie die Amerikaner das Protestantisch-sein, das Katholisch-sein und das
Jiidisch-sein mehr und mehr als drei verschiedene Wege des Amerikanisch-
seins betrachten, so sehen sie auch den Protestantismus, den Katholizismus
und das Judentum, die ,,drei grofen Bekenntnisse®, als drei mogliche, wenn
auch nicht unbedingt gleichwertige Ausdrucksformen eines grofen alles
umfassenden, anvertrauten Gutes an, an dem sie alle teilhaben. Und dieses
Gut ist natiirlich die Demokratie oder die amerikanische Art und Weise zu
leben. Ihr huldigen alle Amerikaner, und sie schenkt ihnen das »»gemeinsame
Gut an Ideen, Gebriuchen und Symbolen®, die alle Verschiedenheit und Un-
einigkeit zu einer Einheit iiberbriickt.? Sie ist weit mehr, als es sich John
Dewey je hitte triumen lassen, die ,,gemeinsame Religion® der Amerikaner.

Zwei Worte Prisident Eisenhowers, der als typischer ,,religitser Ameri-
kaner angesehen werden darf, konnen dies erliutern. »Unsere Regierung®,
erklarte Kisenhower kurz nach seiner Wahl 1952, , hitte keinen Sinn, wenn
sie nicht in einem tiefen Gefiihl fiir den religiésen Glauben gegriindet wiire,
und es ist gar nicht wichtig, was fiir ein Glaube es ist“.10 Dieser letzte Satz,
»»es ist nicht wichtig, was das ist®, ist besonders zu beachten. Priisident Eisen-
hower meint das natiirlich nicht wértlich. Er wiire sicher sehr bestiirzt, wenn
eine grofiere Zahl von Amerikanern Buddhisten oder Shintoisten oder Kon-
tuzianer wiirden — an das dachte er gar nicht. Wenn er sagte, es sei gar
nicht wichtig, was fiir ein Glaube dies sei, dann meinte er eindeutig, welcher
von den dreien dies sei — Protestantismus, Katholizismus oder Judentum.
Und warum ist dies nicht wichtig? Weil seiner Ansicht nach — und dies ist
die Ansicht der allermeisten Amerikaner — sie ,,alle das gleiche sagen®.
Und was ist dies? Die Antwort darauf kann man dem gingigen Vokabular
entnehmen: ,,die moralischen und geistigen Werte der Demokratie®. Diese
sind fiir den Durchschnittsamerikaner in einem wahren Sinn endgiiltig und
letztlich. Die drei Konfessionen sind deswegen anerkannt und legal, weil sie
diese ,,moralischen und geistigen Werte der Demokratie® verwirklichen und
ausdriicken.

Das zweite Wort Eisenhowers stammt aus dem Jahr 1948, vier Jahre vor
seiner Wahl, unmittelbar bevor er Prisident der Columbia-Universitit
wurde. ,,Ich bin der tiefst religiose Mensch, den ich kenne®, erklirte er.
»Niemand macht sechs Jahre Krieg ohne Glaube mit. Das bedeutet micht,
daf} ich mich einer Sekte anschlieen werde. (Bald darauf schlof er sich je-
doch tatsichlich den Presbyterianern an.) Eine Demokratie kann nicht ohne
religibse Grundlage bestehen. Ich glaube an die Demokratie.“!1 In dem
einen Wort ist alles ausgedriickt: Ich glaube an die Religion, weil ich an die

9 Robin M. Williams, Jr., American Society: A Sociological Interpretation, Knopf 1951,
S. 312.

10 New York Times, 23. Dezember 1952.

11 New York Times, 4. Mai 1948.
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Demokratie glaube. Genau die gleiche Uberzeugung driickte ein berithmter
Rabbiner aus New York etwas gewundener aus: ,Der geistige Gehalt der
amerikanischen Demokratie ist in den drei groflen Konfessionen verwirk-
licht.*“12 Ahnliche Sitze finden sich auch bei fithrenden Ménnern der beiden
christlichen Konfessionen.

Diesen Vorgang kann man als die ,,Amerikanisierung® der Religion be-
zeichnen, das bedeutet aber ihre ginzliche Sikularisierung. Dieser Prozefd
ist nicht neu. Er begann fiir den Protestantismus einige Zeit nach dem Biir-
gerkrieg und vollzog sich in den letzten Jahrzehnten des 19. Jahrhunderts.
Sidney Mead beschreibt diese Entwicklung ausgezeichnet. ,,Damals war es
nicht so offenkundig, daf} die Vereinigten Staaten tatsichlich zwei Religio-
nen hatten, oder doch wenigstens zwei verschiedene Formen der einen Reli-
gion und daf} die herrschende protestantische Ideologie eine synkretistische
Mischung von beiden darstellte. Die erste war die Religion der (protestan-
tischen) Denominationen, die fiir gewdhnlich in den Begriffen der prote-
stantischen Orthodoxie formuliert wurde, praktiziert jedoch ganz allgemein
nach der Erfahrungsreligion der Erweckungsbewegung. Die zweite war die
Religion der demokratischen Gesellschaft und des demokratischen Staates.
Ausgedriickt wurde dies in den Worten: Daf} die Bestimmung Amerikas
darin bestehe, die demokratische Lebensart als Vorbild und zum Besten der
Menschheit zu vervollkommmnen.“13

Mit ganz geringen Anderungen — man miiflte nur einiges iiber das
Schwinden der Orthodoxie und die neuen Formen der pietistischen Erwek-
kungshewegungen hinzufiigen — kénnten diese Worte auch als Beschreibung
der heutigen Lage gelten. Neu, entscheidend neu ist aber, dafl dies nicht
mehr linger vom Protestantismus allein gilt. Es bewahrheitet sich auch in
steigendem Mafl im Katholizismus und ebenso im Judentum, weil auch
diese zum heutigen Amerika gehéren. In dieser, wie auch in manch anderer
Hinsicht, bedeutet deren Amerikanisierung auch ihre ,,Protestantisierung®,
wobei Protestantisierung hier als typisch amerikanisch protestantisches Ethos
verstanden ist, im Unterschied zum klassischen protestantischen Glauben.
Indem die beiden Konfessionen ihre Fremdheit verloren, scheinen sie ihre
Kraft verloren zu haben, dem Aufgehen in der Kultur Widerstand zu leisten.
Indem sie in Amerika heimisch wurden, sind sie anscheinend ganz und gar
amerikanisiert worden.

Von hier aus 1st sich nun das anscheinende Paradox der Religion einer
sikularisierten Gesellschaft. Wie kann der Amerikaner zugleich religios
und sikularisiert sein ? Darauf ist zu antwerten: fiir eine immer grofier wer-
dende Zahl von Amerikanern hat die Religion eine Funktion, die in keinem
Verhiltnis zum Inhalt des Glaubens steht, eine Funktion, die lediglich dazu
dient, sich selbst irgendwie zu bezeichnen und damit im ungeheuren Ge-

12 Rabbi David J. Seligson, zitiert in: New York Times, 25. Marz 1956. :
18 Sidney E. Mead, American Protestantism Since the Civil War. I. From Denominatio-
nalism to Americanism, in: The Journal of Religion, vol. XXXVI, Nr. 1, Januar 1956, S.2.
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striipp der stindig flieBenden amerikanischen Gesellschaft einen Ort zu fin-
den. Fiir einen solchen Zweck kann der Inhalt des Glaubens geradezu einen
Nachteil bedeuten; denn mag er jiidisch oder christlich sein, er hat einen
prophetischen Einschlag, der eher zu Widerspruch fiihrt als zu Konformis-
mus, der jegliches irdische Gut in seiner Hinfélligkeit aufzeigt und den ein-
zelnen nicht in der Sichierheit einer gesellschaftlichen Ordnung ruhen lif3t.
In dieser Hinsicht hat der Durchschnittsamerikaner eine bemerkenswerte
Fihigkeit entwickelt, sich ernstlich mit Religion abzugeben, ohne die Reli-
gion ernst zu nehmen — worin er iibrigens allen siindigen Wesen aller Zei-
ten gleicht. Seine Ideen, Werte und Normen entnimmt er dem, was so oft
sein eigentliches Gut ist, der amerikanischen Lebensart. Er verkniipft die
beiden — seine Religion und seine Kultur — in dem er jene zum Ausdruck
der Kultur, der ,,moralischen und sittlichen Werte der Demokratie® macht.
Von hier aus ist die verwirrende religitse Sikularisierung zu verstehen und
die siikularisierte Religion, die, niiher betrachtet, gar nicht mehr so verwir-
rend sind.

111

Was ist vom Standpunkt des gldubigen Menschen aus zu diesem Bild des
heutigen religiosen Amerika zu sagen? Die Antwort ist nicht ganz einfach
und eindeutig zu geben.

Einerseits hat die Tatsache, da} die Religion nun zum typisch Amerika-
nischen gehort, viele antireligiose Vorurteile schwinden lassen. Einer der in
die Augen fallendsten Ziige des heutigen amerikanischen Lebens ist das fast
vollige Fehlen von Atheisten, und zwar sowohl im Gesamtleben der Nation
wie auch im Leben der kleinen Gemeinden. Die heutigen Amerikaner, vor
allem die jiingere Generation verstehen es gar nicht, dafs man noch gestern
kampferisch gottlos war. Das liegt ihnen so fern, daf} sie es kaum begreifen.
Das Schwinden der Vorurteile hat ein neues Offensein fiir die Religion im
Gefolge. Freilich ist die Religion nur zu oft nichts anderes als eine inner-
weltliche Religion, vielleicht noch besser eine gewisse Sympathie dafiir, ohne
ernsten Inhalt, ohne Uberzeugung und ohne Verbindlichkeit.. Es besteht die
grofde Gefahr, daf}, wie erst jiingst ein fithrender Jude meinte, die Mitglieds-
karte bei der Kirche oder Synagoge den silkularisierten Charakter der Re-
ligion verbirgt. Auch besteht die Gefahr, dafs mit dem Ausbreiten einer in-
haltslosen Religion das Wissen um die wahre Religion bei einer immer gro-
Ber werdenden Zahl von Menschen verlorengeht.

Diese ,,Amerikanisierung* der Religion, die im Protestantismus, Katho-
lizismus und Judentum nur drei Formen des Religios-seins in Amerika sieht,
hat auch eine positive Seite. Im gleichen Maf, wie sich eine solche Auffas-
sung durchsetzt, verlieren Katholizismus und Judentum ihren Fremdheits-
charakter, und Ahnliches gilt auch fiir eine so volksmifig gebundene Form
des Protestantismus wie das Luthertum. Es entsteht eine neue Freiheit und
Toleranz, zum mindesten eine 6ffentliche Gleichberechtigung der ,,drei gro-
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fen Bekenntnisse” im amerikanischen Leben. Alle, die noch um dieses
Stigma der Fremdheit und, welches Hindernis es fiir die Bewahrung und
Weitergabe der ,mnicht-amerikanischen Bekenntnisse bedeutete, wissen,
werden diese Entwicklung dankbar begriiffen. Aber sie wurde um einen teu-
ren Preis erkauft, um den Preis einer gotzendienerischen Staatsreligion des
Amerikanismus.

Vor kurzem hatte der Verfasser vor einem katholischem Midchenkolleg
zu sprechen. Im Verlauf des Vortrags legte er den Médchen Christopher
Dawsons beriihmte Frage vor, und zwar so, daff die Midchen nicht aus-
driicklich darauf aufmerksam gemacht wurden: ,,Seid ihr Amerikaner, die
auch Katholiken sind, oder seid ihr Katholiken, die nun einmal Amerikaner
gind ?** Fast einstimmig antworteten die Médchen: ,,Amerikaner, die auch
Katholiken sind.” Frage und Antwort sind bedeutsam. Die Frage meint
nimlich: Ist das, wozu Sie letzten Endes gehéren und dem Sie sich als Ge-
meinschaft verbunden fiihlen, die universale Kirche oder ist es Amerika?
Die Antwort der Midchen brachte zum Ausdruck, daf} sie sich zuerst als
Amerikaner fiihlten, natiirlich als Amerikaner ,,katholischer Art“, wie ihre
Freundinnen Amerikaner ,,protestantischer Art“ sind und wieder andere
solche ,jiidischer Art“. Die gleiche Antwort haben auch andere katholische
Gruppen gegeben — Laien — und ebenso protestantische und jiidische Zu-
hérer, wenn diese Frage an sie gestellt wurde.

Was bedeutet das? Dafd in Amerika eine unsichtbare, formell nicht aner-
kannte, aber sehr michtige ,,Religion® besteht — die Religion der Demo-
kratie, die Religion des amerikanischen Lebensstils — als deren mehr oder
weniger adidquater Ausdruck die herkémmlichen Religionen angesehen wer-
den. Die Amerikaner sagen das nicht ausdriicklich, aber ihr Lebensgefiihl
und ihr Verhalten wird dadurch bestimmt. Sie haben eine ,,Staatsreligion®,
ganz so wie die Staatsreligion des Romischen Reiches zur Zeit des Urchristen-
tums. Die echte Beziehung zwischen Kultur und Religion ist genau umge-
kehrt. Die Kultur, die durch die Staatsreligion zum Heiligtum erhoben
wird, wird vergdtzt, indem man sie zum Letzten macht, d.h. zum Gott-
lichen. Das Judentum und das Christentum in seinen beiden Formen werden
der Kultur untergeordnet und so geht ihnen das Bewuf3tsein ihrer Einzig-
artigkeit, ihrer Universalitit und ihres besonderen Auftrags verloren. Mag
der wahrhaft gliubige Jude oder Christ den American Way of Life auch fiir
die beste Lebensart einer Massengesellschaft halten — er wird eine Ver-
gotzung fiir ebenso verabscheuungswiirdig ansehen, wie es fiir die alten Ju-
den und Christen die damalige Staatsreligion war, auch wenn diese Staats-
religion nicht offiziell anerkannt, offen verkiindigt oder mit Gewalt durch-
gesetzt wird.

Es ist nicht ohne Bedeutung, dafl diese Erhebung der Demokratie, des
amerikanischen Lebensgefiihls, zur ,,gemeinsamen Religion® der Amerika-
ner von einigen laizistischen Denkern ausdriicklich formuliert wurde, so
von Horace M. Kallen, der vom ,,demokratischen Glauben® sagt, er sei fiir
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seine Bekenner (communicants) — die Worte stammen von Kallen — die
Religion tiber und fiir alle Religionen, . . . in der alle in Freiheit zusammen-
kommen kénnen.!* Was Kallen hier ausdriicklich feststellt — der Titel sei-
nes Artikels heiBt Democracy’s True Religion —, liegt unausdriicklich be-
schlossen im Ethos des gesamten amerikanischen Lebens und findet seinen
Ausdruck in vielen seiner sozialen, kulturellen und auch religisen Einrich-
tungen. Kein Wunder, daff Dean Sperry seinen Uberblick iiber die Religion
in Amerika mit folgender Einleitung versieht: ,,Eine aufrechte Kritik an
Amerika muff deshalb die Moglichkeit ins Auge fassen, daf die eigentliche
Religion des Landes nicht der Protestantismus oder der Katholizismus oder
das Judentum ist, sondern vielmehr ein innerweltlicher Gétzendienst.*15
Die amerikanische Uberzeugung, daf ,,die Religion etwas sehr Gutes ist®,
kann als der zweite Artikel des amerikanischen Credos angeschen werden.
Der erste ist der Glaube an Gott, der dritte und letzte, daf jede wahre
amerikanische Religion entweder protestantisch oder katholisch oder judisch
ist. Die amerikanische Uberzeugung, daf die Religion etwas sehr Gutes ist,
bedeutet, daff man die Religion sehr ernst nimmt und daf} sie voll Kraft und
Leben ist, so daf} auslindische Beobachter erstaunt sind. Aber es bedeutet
auch, daf die Religion véllig ,,funktionalisiert ist, d. h., daf sie zum Werk-
zeug fiir innerweltliche Ziele gemacht wird. Sie dient soziologischen Zwek-
ken. Man grenzt damit seinen Standort in der augenblicklichen Gesellschaft
gegeniiber andern Ordnungen ab. Sie hat aber auch psychologische Funktio-
nen, indem sie einerseits Sicherheit und inneren Frieden verleiht, anderseits
aber ,,bejahendes Denken®, Vertrauen auf die eigene Kraft erweckt. Es soll
hier nicht auf Einzelheiten eingegangen werden, nur eins sei kurz erwihnt:
So wie die Religion soziologisch dann am besten funktioniert, wenn sie un-
beschwert von jedem Inhalt ist, so wird sie psychologisch leicht zu einem
Bekenntnis ohne Inhalt. In dem einen Fall kann man sagen, daf} die Ameri-
kaner religiés mit der Religion umgehen, im andern, daf} sie einen Glauben
an den Glauben haben. Das ist ganz ernst zu nehmen. Ein so bedeutender
religioser Fithrer wie Daniel Poling schreibt ganz schlicht von seiner eigenen
Ansicht vom Glauben: ,,Damals war es, daf} ich mir eine Gewohnheit hil-
dete, die ich niemals gebrochen habe: Ich begann den Tag mit zwei Worten:
sich glaube‘. Diese beiden Worte und nichts anderes halfen mir den Tag be-
ginnen, jeden Tag,*1¢ Ein anderer religiéser Fiihrer, kein Protestant, driickte
dies so aus: ,,Die Schatzkammer aktiver Kraft, aus der du schépfen kannst,
ist der Glaube. Nicht die Religion, ... nicht Gott, sondern der Glaube.*17
Eine Anzeige, die drei bedeutende Kirchengemeinschaften in einer New
Yorker Zeitung aufgaben, ist iiberschrieben: ,,Wenn der Glaube allein Schutz
gibt.“ In der ganzen Anzeige ist weder Gott noch Christus erwihnt. Der Kir-

14 Horace M. Kallen, Democracy’s True Religion, in: Saturday Review, 28. Juli 1951.

15 ID. 8. Sperry, Religion in America, Macmillan 1946, S. 19. j |

16 Daniel Poling, A Running Start for Every Day, in: The Sunday Picture Magazine,
19. September 1954. !

17 Louis Binstock, The Power of Faith, Prentice-Hall 1952, S. 4.
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chenbesuch wird folgendermafen empfohlen: ,,Es gibt Zeiten in Ihrem Le-
ben, in denen der Glaube allein Schutz verleiht. Wir alle haben solche Zeiten
in Stunden der Krisen, die im Leben immer wiederkehren. Der regelmifiige
Kirchenbesuch hilft Thnen, eine persénliche Reserve des Glaubens zu bil-
den.“18 Was heifst dies anderes, als Gott zu einer groflen kosmischen ge-
meinniitzigen Einrichtung machen und die Religion oder den Kirchenbesuch
zu einer Art Reservebatterie fiir Notfille? Man kann es sich sparen, darauf
hinzuweisen, dafs dieser Glaube an den Glauben, diese Religion der Religion
ebenso gotzendienerisch ist wie der Glaube an ein Stiick Holz oder Stein oder
die Religion einer magischen Selbsterlésung.

Die Amerikaner verlangen nach Sicherheit; sie sind an ihrem Wohler-
geheu irre geworden und tragen schwer daran. Sie verlangen nach Selbstver-
trauen: sie schrecken vor der furchtbaren Macht einer Massengesellschaft
zuriick, die ihnen Verpflichtungen auferlegt und sie zu Nichts zu zermalmen
droht. Sie verlangen nach einer gesellschaftlichen Einordnung. Sie sind er-
schreckt vor der Aussicht, in einer Masse unterzugehen. Am meisten jedoch
verlangen sie nach einer Bestitigung fiir ihre Ziele und Werte, von denen
sie fithlen, daf sie fraglich geworden und von allen Seiten bedroht sind. So
haben sie ihre Religion daraufhin zugeschnitten und sie zu einem anthro-
pozentrischen Kult des ,;inneren Friedens® gemacht, des ,,bejahenden Den-
kens“ und zu amerikanischen Interessen. Die daraus entstandene Religion
hat Richard Niebuhr mit Bitterkeit beschrieben, wenn er iiber den Prote-
stantismus von vor zwei Jahrzehnten schreibt: ,,Ein Gott ohne Zorn fiihrt
Menschen ohne Siinde in ein Reich Gottes ohne Gericht, und dies durch einen

Christus ohne Kreuz.“19
e

Iv »

Das ist das Bild der religiosen Lage Amerikas, aber es ist doch nur ein
Teilbild. Es gibt noch andere und echtere Bewegungen des Glaubens, die
nicht so am Wege liegen, vor allem unter den Jiingeren in den Studenten-
heimen der Universititen und bei ihren etwas ilteren Gefihrten vorstid-
tischer Gemeinschaften. Diese Bewegungen, die aus tieferen Quellen leben,
kommen auf die verschiedensten Weisen zum Ausdruck, aber iiberall sind
ihre Zeichen unmifiverstindlich. Jingste Untersuchungen haben sie besti-
tigt,20 und der Bericht des Studentenrats der Harvard-Universitit vom Feb-
ruar 1956, der unter dem Titel ,,Religion at Harvard™ erschien, kann &hn-
lich wie die AuBerungen anderer Studenten als bezeichnend angesehen wer-
den. Diese Art von religiéser Erneuerung ist nach Ursprung und Ausdruck
sehr verschieden von der ,,Religion®, die hier beschrieben wurde. Diese Re-

18 Angeige von drei Episcopal-Kirchen in: New York Herald Tribune, 15. April 1955.

19 M. Richard Niebuhr, The Kingdom of God in America, Willett Clark 1937, S. 193.

20 Vgl. den Bericht iiber das Verhéltnis der Studenten zur Religion von Rev. James L.-
Stoner, Director der University Christian Mission des National Councils of Churches of
Christ in the U.S.A., in: New York Times, 22. und 24. Oktober 1956; ebenso I0ill Herberg,
The Religious Stirring on the Campus, in: Commentary, Mirz 1952.
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ligion schaut nicht nach ,innerem Frieden®, nach der »-Macht bejahenden
Denkens® oder nach der Bequemlichkeit eines geordneten Daseins und einer
gesellschaftlichen Ordnung aus, sondern nach einem Sinn, nach einer Hin-
zabe sogar, die den Sinn der Existenz zu erhellen vermag und die Kraft ver-
leiht, aufrecht in einer Welt zu stehen, die vom Nichts bedroht ist und die
gich davor durch einen zunehmenden Konformismus retten will. Dieser tie-
fere Glaube ist iiberall in der Massenreligion des amerikanischen Volkes auf
die verschiedenste Weise zu finden, aber sein bezeichnendes Merkmal ist,
daf} er sich vor institutioneller Bindung scheut. Das fithrt zu einem echten
Problem; denn eine religiése Bewegung ohne feste institutionelle Bindungen
von Tradition und Lehre wird nur zu leicht exzentrisch, sentimental oder
gar ein intellektueller Dilettantismus. Tatséichlich scheint dies da und dort
der Fall zu sein, obgleich diese Bewegungen, die meist wihrend der Studien-
zeit oder kurz danach entstehen, in der Regel vor der iiberwiltigenden Kraft
der Massenreligion kapitulieren. Was aus der Begegnung dieser beiden Ar-
ten von Religion endgiiltig werden wird, kann man noch nicht sagen. Einzig
die Zukunft wird lehren, was diese tieferen Strémungen des Glaubens zei-
tigen und welche Folgen sie fiir die Religion Amerikas von morgen haben
werden.

Aber auch die zweifelhaftere Form der amerikanischen Religiositit sollte
man nicht ginzlich verurteilen. Sogar in dieser etwas zwielichtigen Struktur
konnen Elemente und Riicksichten sein — nicht immer gerade jene, die uns
heute am vielversprechendsten erscheinen —, die auf lingere Sicht den Cha-
rakter der amerikanischen Religion verindern kénnen und ihn der Glau-
bensiiberlieferung néherbringen, die sie auszudriicken behaupten. Nichts
ist so hoffnungslos und gebrechlich, daf} es nicht dem géttlichen Willen die-
nen kénnte. Denn der Gott, der ,,die Wut des Menschen zu seinem Lobpreis®
wenden kann (Ps 76 [75], v.11), kann sicher auch alle Oberflachlichkeiten,
Schietheiten und Verkehrungen der heutigen Religion zu einem Werkzeug
seines Erlosungswillens verwandeln.
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