NEUE STROMUNGEN IN DER RELIGIONSGEOGRAPHIE *
von M. Biittner

Es ist beinahe schon Tradition, dafl auf einem Kongref fiir Religions-
geschichte das Thema ,Religionsgeographie® irgendwie behandelt wird.
Auf der internationalen Tagung in Marburg klang das Problem der
Religion/Umwelt-Bezichung zunachst nur indirekt an. In Bonn rief der
damalige Rektor der Universitat, der Geograph TrorL, die Anwesenden
auf, doch auch religionsgeographische Probleme mit in die Diskussion
einzubeziehen, und auf dem Miinchener Kongrefl hielt dann SPROCKHOFF
sein Referat tber die Beziehungen zwischen Religionsgeographie und
Religionswissenschaft. (Er war es dann auch, der fiir das Westermann-
Lexikon der Geographie einen groflen Teil der religionsgeographischen
Stichworte bearbeitete.)

Es freut mich, dafl ich diese Tradition heute fortsetzen kann und von
den neuen Stromungen berichten darf, die sich seit dem letzten Kongrefl
in der Religionsgeographie abzuzeichnen beginnen.

Bislang konnte und mufite man folgendes Paradoxon konstatieren:
Obwohl von seiten der Geographen immer wieder betont darauf hinge-
wiesen wurde, dafl die Religionsgeographie ein geographisches Fach sei,
waren es doch gerade die Geographen selbst, die dieses ihr Fachgebiet
sehr vernachlidssigten. Immer wieder wurde und wird zwar betont, wie
wichtig religionsgeographische Forschung (besonders in bezug auf die
Entwicklungslinder) ist; aber gearbeitet wurde auf diesem Gebiet wenig.
— Auch auf den Geographentagen spielte das Thema ,Religionsgeogra-
phie“ bisher eine so untergeordnete Rolle, dafl ich mich auf dem letzten
Geographentag in Erlangen/Niirnberg! zu der Bemerkung veranlafit sah:
Unser Fach ist vernachlissigt und daher unterentwickelt.

Ich nenne dazu drei Punkte:

1. Es ist von der Quantitit her unterentwickelt. Es befafiten und befassen sich so
wenig Geographen mit Religionsgeographie, dafl man die in den letzten 50 Jah-
ren herausgekommenen Arbeiten bequem in einer Aktentasche aufbewahren kann.

2. Aber die Unterentwicklung bezieht sich auch auf die Qualitdt. Die Religions-
geographie wurde bisher von den Geographen praktisch mit der linken Hand
betrieben. Ich kenne keinen Ordinarius, der diesen angeblich so wichtigen Teil-
bereich des Gesamtfaches Geographie zum Zentrum seiner Arbeit und seines

* Abdruck eines Vortrags, der auf der XII. Jahrestagung des DVRG (s. ZMR
56, 1972, 215f) in Berchtesgaden gehalten wurde.

1 Mein Geographentags-Vortrag ist inzwischen im Druck erschienen, s. M. Borr-
NER, Der dialektische Proze der Religion/Umwelt-Bezichung in seiner Bedeu-
tung fiir den Religions- bzw. Sozialgeographen, in: Minchener Studien zur
Sozial- u. Wirtschaftsgeographie (1972). — Auch in meinem fiir den internatio-
nalen Geographentag 1972 in Kanada verfafiten Paper habe ich mich entspre-
chend geduflert; 5. dazu M. Biirrner, Recent Developments in Religious Geo-
graphy (erscheint demnichst in einer englischsprachigen Zeitschrift).
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Forschens gemacht hdtte. Man schreibt hier und da einen kleineren Aufsatz
religionsgeographischen Inhalts, vergibt gelegentlich eine Staats- oder Dr.-Arbeit,
doch damit ist das Interesse an der Religionsgeographie dann auch erschépft.
Keiner der bekannten und fithrenden Geographen hat es bisher unternommen,
etwa einmal ein Handbuch oder ein grundlegendes Werk uber Religionsgeogra-
phie zu verfassen.

Wenn eine wissenschaftliche Disziplin dadurch etabliert ist, dafl es in ihr
klare Arbeitsthesen, Theorien usw. (eben einen wissenschaftlichen Denkapparat)
gibt, mit deren Hilfe man die Menge des anfallenden Einzelmaterials aufbe-
reiten und iiherschaubar machen kann, dann mufl man eingestehen: Die Religions-
geographie als wissenschaftliche geographische Disziplin, die solchen selbstver-
standlichen Anspriichen geniigte, gibt es eigentlich noch gar nicht.

Wenn man die vorhandene religionsgeographische Literatur etwa mit der
religionswissenschaftlichen vergleicht, dann wird dieser Qualititsunterschied ganz
besonders deutlich. Seit es die Arbeiten von Rudolf Orro, S6pErBLOM usw. gibt,
kann man sagen: Das Fach Religionswissenschaft ist etabliert. Dieses Fach ist
heute durch Werke von Evriape, Grasenarp, HeiLer, Menscuing, Rarscrow
(um nur einige zu nennen) in einer Weise gefestigt, die dem Religionsgeogra-
phen nur Bewunderung abverlangen kann. Ich scheue mich nicht zu behaupten,
dafl der Niveau-Unterschied zwischen Religionswissenschaft (bzw. Religionsge-
schichte) und Religionsgeographie betrachtlich ist. Neben den eben genannten
Werken aus dem Bereich der Religionswissenschaft nehmen sich die sogenannten
grundlegenden religionsgeographischen Arbeiten recht bescheiden aus. (Ich denke
da an die Werke von Fickever, FriepricH, GEBEL, DEFFONTAINE, SOPHER,
IMBRIGHI usw.)

3. Die Religionsgeographie ist unterentwickelt in bezug auf interdisziplindre
Teamarbeit. Man mufl hier von einer eigentlich anachronistischen Isolierung
sprcchen. Wihrend z.B. der Sozialgeograph seit lidngerer Zeit ganz selbstver-
stindlich eng mit dem Soziologen zusammenarbeitet (genau wie der Geomor-
phologe mit dem Geologen oder der Klimatologe mit dem Meteorologen usw.),
pflegt noch heute der Religionsgeograph im allgemeinen zu sagen: Wir sind
Geographen, deswegen lassen wir alle religionswissenschaftlichen, theologischen,
philosophischen Erérterungen usw. beiscite!

Als ich auf dem Geographentag sagte, ich nihme nur eine religionsgeogra-
phische Arbeit eines Kandidaten an, der wenigstens im Nebenfach Religions-
wissenschaft, Theologie oder Philosophie studiert hitte und der auch die Sprache
der Rcligionsgemeinschaft verstiinde, iiber die er seine Arbeit anfertigen wolle,
erregte ich damit einiges Aufsehen. Als ich dann noch sagte, dafl es meiner Mei-
nung nach fiir einen Religionsgeographen gerade darauf ankime, die Beziehun-
gen zwischen Religion und geographischer Umwelt herauszuarbeiten, und dafl
er sich gerade nicht auf das angeblich rein Geographische (ich frage mich nim-
lich: Was ist das tiberhaupt?) beschrinken diirfe, war das Erstaunen (ja teil-
weise sogar die Entriistung) noch grofer. Doch dariiber spiter mehr.

Zu diesen drei Griinden, die die Unterentwidkeltheit unseres Faches kenn-
zeichnen, kommt noch ein weiterer, weswegen die Religionsgeographie im all-
gemeinen relativ wenig Anklang findet: Man hilt sie weithin immer noch fiir
eine Disziplin, in der man deterministisch vorgeht und wohl auch vorgehen mufi.

Ich nenne zur Veranschaulichung drei Beispiele: 1. GeseL versucht nachzu-
weisen, daf Mohammed nur in der Wiiste zum Monotheismus kommen konnte
und mufite. Obwohl jeder Fachmann weif}, daf Mohammed gerade nicht in der
Wiiste gelebt hat und der Islam eine Stadtreligion ist, sind doch die Gedanken-
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ginge Gebels noch heute selbst unter den Geographen so lebendig, dafl man in

der jungsten Ausgabe des Lehrbuches fiir den Geographie-Unterricht an Héoheren

Schulen (Harms) ausgerechnet das Buch von Gebel zu den Standardwerken

der Religionsgeographie rechnet. — 2. Frick versucht zu beweisen, dafi Luther

ganz besonders durch die Wittenberger Landschaft zu seinen reformatorischen

Ideen angeregt wurde. — 3. KrEBs zeigt noch 1953, daffl man in Indien wegen

der dort herrschenden Mannigfaltigkeit der Vegetation einfach zum Polytheismus

kommen mufite,

Ich fasse das bisher Gesagte zusammen:

1. Die Religionsgeographie ist unterentwickelt. Im Vergleich mit der Reli-
gionswissenschaft kann man sagen: Das Fach Religionsgeographie gibt
es eigentlich noch gar nicht; denn ihm fehlt das erforderliche wissen-
schaftliche Grundgertst.

2.Dieses Grundgeriist mufi in Teamarbeit mit allen anderen, an der-
selben Sache (ndmlich an dem Problem: Religion/Umwelt-Beziehung)
arbeitenden Disziplinen erst noch erstellt werden®.

3.Dabei gilt es, die Relikte deterministischen Denkens zu tberwinden,
ohne in ein anderes Extrem zu verfallen.

Es ist nach dem bisher Gesagten nicht verwunderlich, daf man Reli-
gionswissenschaftler bitten mufite, religionsgeographische Stichworte in
geographischen Lexika zu behandeln. Es ist weiterhin nicht erstaunlich
(und entspricht dem eingangs genannten Paradoxon), daf viele Geo-
graphen mit diesen Artikeln nicht einverstanden waren und sind, ohne
etwas Besseres bieten zu konnen. Man ist daher iibereingekommen, fir
das neue geographische Lexikon Geopaedia die Religionsgeographie zu-
ndchst einmal weitgehend unberticksichtigt zu lassen und zu warten, bis
sich das Fach konsolidiert hat.

Im folgenden soll nun versucht werden, kurz von den neuen Stromun-
gen zu berichten. Es scheint sich eine Entwicklung anzubahnen, die von
der Kulturgeographie iiber die Sozialgeographie in die Religionsgeogra-
phie fihrt. Wenn es der Religionsgeographie gelingt, hier den Anschluff
zu gewinnen und (zusammen mit der Sozialgeographie) vor allem die
hemmende Isolierung zu tiberwinden, in Teamarbeit mit den Kollegen
von den Nachbardisziplinen (besonders der Religionsgeschichte und Reli-
gionssoziologie) eine neue zeitgemifle Methode zu entwickeln, klare
Arbeitsthesen zu definieren usw., dann miifite es moglich sein, unserem
Fach die erforderlichen Grundlagen zu geben.

Doch bevor ich auf die neuen Strémungen eingehe, méchte ich wenig-
stens in ganz kurzen Zigen auf den geistesgeschichtlichen Hintergrund
zu sprechen kommen und deutlich zu machen versuchen, wieso es iiber-
haupt zu der eingangs geschilderten ,Unterentwicklung® in der Religions-
geographie kommen konnte, und welche geistesgeschichtliche Konstellation
dazu fihrte, daf} sich in jingster Zeit ein Wandel anbahnt.

2 Diese Forderung war der Scopus meines fiir den internationalen Geographen-
tag eingereichten Papers: Recent Developments (s. o0.)
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I. Zur GESCHICHTE DER RELIGIONSGEOGRAHIE

Die Religionsgeographie (bzw. das, was wir heute im weitesten Sinne darunter
verstehen) entsteht zu einer Zeit, als die Geographie praktisch nur von Theo-
logen betrieben wurde. Die Frage, ob Religionsgeographie ein geographisches,
theologisches, philosophisches Fach (oder was auch immer) sei, stellt sich zu
dieser Zeit daher grundsitzlich noch nicht. Ebenfalls stellt sich noch nicht die Frage
nach dem methodischen Vorgehen. Wie ich in meiner Habil.-Schrift® im einzelnen
gezeigt habe, war es zu jener Zeit, da sich so etwas wie eine europdische Geo-
graphie (und innerhalb dieser eine Religionsgeographie) herausbildete, ganz
selbstverstdndlich, dafl man auch als Geograph theologische Vorstellungen zu-
grundelegte. Da Geographie im 15. und 16. Jahrhundert nichts anderes war als
eine ,Entfaltung der Providentialehre mit geographischem Material®, ergab es
sich zwangslaufig, dafl die lutherischen Geographen eine andere Geographie vor-
trugen als die reformierten. Fir die Reformierten beginnt ja bekanntlich die
Providentia bereits beim Plan Gottes, also vor der Schopfung. Demzufolge hat
der reformierte Geograph Gottes Providentia von der Planung an tber die
Schopfung, Siindflut usw. bis hin zum jetzigen Handeln Gottes zu beschreiben. —
Die lutherische Providentialehre, zunachst von MeLancuTHON entfaltet, ist da-
gegen praktisch nur auf das Jetzt des gnadigen Gottes ausgerichtet. Aus dem
Grunde beschiftigt sich Melanchthon als Begriinder der lutherischen Geographie
denn auch nur mit dem gegenwirtigen Zustand auf der Erde und erklirt das
jetzige gute Funktionieren als Folge der stindigen géttlichen Directio ab bonum.
Das Frither interessiert ihn nicht. Schépfung, Stindflut usw., jene Loci, die in der
Geographie der Reformierten einen grofien Raum einnehmen, kommen bei den
lutherischen Geographen tiberhaupt nicht vor®.

Das Werden der Religionsgeographie (bzw. die Geschichte der Religionsgeo-
graphie) mufl in diesem Zusammenhang gesehen werden. Fiir die Reformierten
war die gesamte Kulturgeographie (die sich damals erst entwickelte) nichts
anderes als Religionsgeographie. Es ging vornehmlich darum, die Ausbreitung
des Menschengeschlechtes iiber die Erde (nach der Ausweisung aus dem Paradies)
darzustellen. Diese Ausbreitung geschah unter der Leitung Gottes; hier war die
aktualisierte Providentia sichtbar und beweisbar. Geographie als Kultur- bzw.
Religionsgeographie war soviel wie natiirliche Theologie bzw. natiirliche Pro-
videntialehre.

Fir die Lutheraner galt sowohl in der Physiogeographie als auch in der
Kulturgeographie vernehmlich das Jetzt. Prucer, der als Schiiller Melanchthons
eine erste klare Methode der Iutherischen Religions- bzw. Kulturgeographie ent-
faltet, sagt, dafl ihn weder die Schopfung noch das Paradies oder die Siindflut
interessiere. Wenn man schon zurlickschaue, dann diirfe, ja miisse man sogar
allenfalls bis zu Christus gehen, denn mit ihm begann ja die eigentliche Pro-
videntia. Mit ihm begann die Heilsverwirklichung. Aus dem Grunde setzt
Peucer in seiner Kultur- bzw. Religionsgeographie denn auch mit Christus und
dem Land Palistina an und verfolgt, wie sich von dort das Heil, ndmlich die
Verbreitung des Christentums iiber die Erde, verwirklicht. [Es sei hier eine An-
merkung erlaubt: Man sieht, wie der Kryptocalvinist Peucer auch in seiner Geo-

8 M. BurrtneR, Die Geographie generalis ... Providentialehre und geographisches
‘Weltbild [Habilitationsschrift] (Wiesbaden 1978)

4 vgl. dazu M. Burrner, A Geographia generalis before Varenius, in: Inter-
national Geography 1972, Bd. 2 (University of Toronto Press 1972)
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graphie eine gewisse Mittelstellung zwischen Lutheranern und Reformierten ein-
nimmt.]

Um 1600 setzt dann eine gewisse Neutralisierung der Geographie ein. Es ist
Keckermany, das Haupt der damaligen Reformierten in Deutschland und zu-
gleich nach dem Zeugnis seiner Zeitgenossen einer der grofiten Geographen, der
die theologischen Grundlagen fiir die Emanzipation der Geographie erarbeitete?.
Er sagt: Der Geograph kann und darf nicht weiterhin Handlanger des Theo-
logen sein und fiir diesen die Providentia nachweisen. Der Geograph hat nach
eigenen geographischen Methoden vorzugehen und die Welt zu erforschen. Dafl
Keckermann so zum Begriinder der modernen emanzipierten Geographie wird,
interessiert hier vielleicht weniger, wohl aber, dafl er die Emanzipation mit Hilfe
seiner neuen Sinden- und #mago-Lehre begriindet. Er sagt: Durch den Siinden-
fall ist unser subjektives Verhaltnis zu Gott gestort, es ist uns nicht mehr méglich,
ihn ohne Offenbarung zu erkennen. Die objektive Naturerkenntnis ist jedoch
nicht unterbrochen. Der Mensch kann als Naturwissenschaftler die Welt durch-
aus trotz des voraufgegangenen Siindenfalles erforschen, sich untertan machen
und dabei die alte, durch den Stindenfall verlorengegangene Gottebenbildlichkeit
(wenigstens zu einem gewissen Teil) zuriickgewinnen. (Im Paradies bestand ja
die Gottesebenbildlichkeit z. T. darin, dafl der Mensch — wie Gott — Herr uber
die Natur war.) Aus dem Grund geht Keckermann dann sogar so weit zu be-
haupten: Es kann nur derjenige ein guter Theologe werden, der zunichst ein-
mal Geographie studiert hat, und zwar nicht eine Geographie alten Stiles, in
der es darum ging, die Providentia nachzuweisen, sondern Geographie neuen
Stiles, deren Ziel es ist, die Natur erkennen und beherrschen zu lernen.

Im Zuge dieser von Keckermann eingeleiteten Emanzipation der Geographie
aus der Theologie entstehen dann auch erste religionsgeographische Arbeiten,
die man als theologisch neutral bezeichnen kann. Hier wére vor allem BerTius
zu nennen, der eine wertneutrale Klassifizierung der Religionen vornimmt und
ihre Verbreitungsareale beschreibt. Auch VArENIus mit seiner ,Religionsgeo-
graphie“ Japans gehort hierher.

Im 18. Jahrhundert beginnt, ausgelost durch die Aufklirung, die grundsitz-
liche Spaltung der Religionsgeographie in eine theologische und eine determini-
stisch-materialistische Richtung. Die Physikotheologen® von DErnAM, RAY, FaBRI-
civs usw. bis hin zu Worrr, Kant und RitTeErR versuchen, trotz der durch
Keckermann eingeleiteten Neutralisierung im Gegenschlag gegen die aufkom-
mende kausalmechanische Betrachtungsweise (die ihrer Meinung nach die Geo-
graphie zu einer anti-theologischen Wissenschaft machen wirde) wieder unser
Fach auf die Theologie hin auszurichten”. Noch Kanr nennt seine ,Religions-

5 vgl. M. BiTrner, Keckermann und die Begriindung der allgemeinen Geogra-
phie. Das Werden der Geographia generalis im Zusammenhang der wechsel-
seitigen Beziehungen zwischen Geographie und Theologie, in: PLEwE-Festschrift
1978 (Sonderband der Geographischen Zeitschrift)

¢ vgl. M. Borrner, Klimatologie und Theologiec im 18. Jahrhundert, in: Neue
Zeitschr. f. syst. Theol. u. Religionsphil. 1964; M. BUTTNER, Geographie und
Theologie, in: Deutscher Geographentag Bochum 1965 (Tagungsbericht). Wies-
baden 1966

7 vgl. M. BirrNeEr, Zum Gegeniiber von Naturwissenschaft, insbesondere Geo-
graphie und Theologie, in: Philosophia naturalis 1973. Vgl. dazu auch meinen
H eim - Aufsatz, s. Literatur-Verzeichnis

43



geographie® daher ,theologische Geographie®, obwohl er der Sache nach viel
weniger theologisch vorgeht als die weiter oben genannten Méanner wie Peucer,
Melanchthon usw. (Ich sehe darin einen Versuch, die Physikotheologie neu zu
beleben und gegen die aufkommende Kausalmechanik abzuschirmen®.) Man ver-
gleiche dazu Kants Schrift mit dem Titel ,Der cinzig mogliche Beweisgrund...%,
wo er in gréferem Rahmen versucht, nicht nur die Geographie, sondern die ge-
samte Naturwissenschaft durch Verbesserung der physikotheologischen Methode
erneut theologisch in Dienst zu nehmen.

Die Gegenposition wird von Forschern eingenommen, die in irgendeiner Weise
in der Nachfolge von MonTEsQuiEU, VOLTAIRE usw. stehen®. Hier greift man
Gedankengut vor allem von AwrisToTELES und STraBO auf. Schon diese grie-
chischen Geographen bzw. Philosophen wiesen ja darauf hin, dafl Religion, Sitte,
Charakter usw. durch die geographische Umwelt, vor allem das Klima, gepragt
seien. Im christlichen Mittelalter bis hin zur Aufkldrung hatte man diese Dinge
betont unberiicksichtigt gelassen, weil sie nicht zur gottlichen Providentia zu
passen schienen. Selbst Sebastian MonsTer, den man den deutschen Strabo
nannte, ging darauf nicht ein.

Nach dem augenblicklichen Stand der Forschung ist es dann KascuE, der erst-
mals den Begriff ,Religionsgeographie® verwendet und definiert. Er sagt, es sei
die Aufgabe des Religionsgeographen, den Einfluff der geographischen Umwelt
auf den ldeengehalt der Religion zu untersuchen. Die von ihm vertretene Rich-
tung der Religionsgeographie behauptet sich dann im 19.Jahrhundert, ebenso wie
sich die materialistisch-deterministische Richtung in der Gesamtgeographie gegen
die physikotheologische Uberfremdung durchsetzt. Von nun ab kann unein-
geschrankt die Definition Kasches gelten. Bis weit ins 20. Jahrhundert hinein
betrachten es die Religionsgeographen als ihre eigentliche Aufgabe, die Religion
von der Umwelt her zu ,erkliren“. Typische Vertreter dieser Richtung sind die
bereits genannten Forscher Friepricr (er verwendet iibrigens erstmals den Be-
griff Religionsgeographie im Titel), GeeeL und Frick. Trotz der gleich zu be-
sprechenden grundsitzlichen Ablehnung solchen Vorgehens nach dem 2. Weltkrieg
verdffentlicht jedoch noch Krees 1953 seine bereits genannte Theorie diber den
Ursprung des Polytheismus in Indien.

An Stromungen solcher Art mag es liegen, wenn bei manchen Theologen und
Religionswissenschaftlern noch heute die Meinung verbreitet ist, die Religions-
geographie betrachte es als ihre Aufgabe, den Einfluf der geographischen Um-
welt auf den Ideengehalt der Religion nachzuweisen. Ich verweise dazu auf das
Stichwort ,Religionsgeographie® in den einschlagigen theologischen und religions-
wissenschaftlichen Werken, wie z. B. in RGG oder im Werk von Konic.

Die Geographen selbst haben indessen im Zusammenhang der allgemeinen
Abkehr vom Determinismus eine klare Kehrtwendung vollzogen, und zwar unter
bewufitem Aufgreifen des Ideengutes von Max WeeEr. Es war vor allem die
Bonner Schule, in der man — angefithrt von TroLL -— erstmals daran ging, vor-
wiegend den umweltpragenden Charakter der Religion zu untersuchen und her-
auszustellen. FickeLeRr, der mit seinem grundlegenden Aufsatz in der damals
neubegriindeten Zeitschrift ,Erdkunde® die Weichen fiir die Neuausrichtung der

8 vgl. M. BUTTNER, Kant und die Beziehungen zwischen Geographie (Kosmo-
logie), Philosophie und Theologie, in: Erdkunde 1973

 yvgl. M. Birrner, Theologie und Naturwissenschaft. [Theologische Dissertation
Miinster 1968]
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Religionsgeographie stellte, sprach zwar in der Einleitung noch von wechsel-
seitigen Beziehungen Religion und Umwelt, im Text selbst behandelte er aber
nur die eine Seite, ndmlich die von der Religion ausgehende Umweltpragung.

Obwohl man schon in den kurz danach erschienenen Werken (ich denke da an die
Arbeiten von Hann, Sievers, DerronTAINE, IMBRIGHI usw.) in manchen Punkten
von Fickeler abriickte, blieb man doch bis heute bei der Vorstellung, dafl sich
der Geograph als Religionsgeograph nur mit der einen Seite der wechselseitigen
Beziehungen, namlich mit der von der Religion ausgehenden Landschaftspriagung
zu befassen habe. Zwar stellte man die These Fickelers, dafl die Umweltprigung
hauptsdchlich von der Kultkomponente ausging, immer stdrker in Frage (man
war ja inzwischen von einer Kult-Religionsgeographie zu einer mehr soziologisch
orientierten Religionsgeographie iibergegangen), doch die einseitige Betrachtungs-
weise behielt man bei. Man lehnte sich zwar an Max WEBER an und erkannte die
Bedeutung der sozialen Gruppe fir die Landschaftspragung, daf aber auch die
Gruppe und insbesondere deren Geisteshaltung ihrerseits wiederum durch die
Umwelt geprigt sein konne, diesen Gedanken, den Weber selbst noch betont
und breit ausfithrte, lief man aufler acht®,

Im iibrigen manévrierte sich die Religionsgeographie in eine gewisse Isolierung
hinein. Zu der eben genannten Einseitigkeit kam nidmlich eine andere: Man
lehnte jede Zusammenarbeit mit der Religionswissenschaft, Theologie, Philo-
sophie usw. ab. Hier folgte man (ob bewuf}t oder unbewufit, das sei dahin-
gestellt) der Aufforderung Fickelers, der ausdriicklich gesagt hatte, dafl der
Religionsgeograph seinen cigenen Weg gehen miisse, eigene Begriffe bilden
miisse usw.

Beide ,Einseitigkeiten“ sind aufgrund des bisher Gesagten verstindlich. Man
hatte erkannt, dafl die alte deterministisch betriebene Religionsgeographie eine
Kompetenziiberschreitung gewesen war. Der Geograph war einfach nicht mehr
dafiir zustdndig (und konnte es aufgrund seiner Ausbildung auch gar nicht mehr
sein), den Einflufl der Umwelt auf den Ideengehalt der Religion zu untersuchen.
Das war nur friher sinnvoll, als die Geographen zugleich auch Theologen waren.
Wer sich nun aber als Geograph und Nicht-Theologe (bzw. Nicht-Religions-
wissenschaftler) eine solche Aufgabe anmafite, mufite dilettantisch arbeiten, das
wurde allen Forschern offenbar deutlich. Also zog man die naheliegende Konse-
quenz, sich auf das rein Geographische zu beschrinken, seinen eigenen, von der
Religionswissenschaft unabhidngigen Begriffsapparat aufzubauen usw. An dieser
Stelle setzen nun die neuen Stromungen in der Religionsgeographie ein. Die
Entwiddung der Gesamtgeographie der letzten Jahre hat uns ndmlich deutlich
gezeigt, wie wenig sicher wir sagen kionnen, was rein geographisch ist. Unser
Verstindnis von Geographie und allen Begriffen, die in ihr verwandt werden,
hat sich sehr gewandelt.

II. Dig NEUEN STROMUNGEN IN DER RELIGIONSGEOGRAPHIE

Ich frage: 1. Wie konnte es zu den neuen Strémungen kommen? —
2. Wie arbeitet man in der sich neu entwickelnden Religionsgeographie?
Die Frage 1) hingt mit der anderen, soeben gestellten Frage nach dem
rein Geographischen eng zusammen, oder anders ausgedriickt: Da sich
in den letzten Jahren eine deutliche Wandlung innerhalb des Faches

10 ygl. M. BUrrner, Ein neuer Wendepunkt in der Religionsgeographie?, in:
Erdkunde 1973
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Geographie vollzieht, ist es ganz selbstverstindlich, daf sich die Religions-
geographie als ein Teilbereich der Geographie ebenfalls mitwandeln mufi,
wenn sie nicht innerhalb dieses Faches einen Fremdkérper bilden will.

Sehen wir uns in der gebotenen Kiirze die Verdnderungen an, die unser
Fach zur Zeit durchmacht; sehen wir uns also an, was die Geographie vor
etwa 5 oder 10 Jahren als ihren Forschungsgegenstand ansah im Ver-
gleich zu heute. Wir kommen dann von selbst darauf, was man frither
und was man heute als das sogenannte ,rein Geographische® bezeichnet,
bzw. wir kommen dann dazu, dafl es das rein Geographische nach der
vorherrschenden Meinung vor allem der jingeren Kollegen heute gar
nicht mehr gibt. Und wenn es das in der Tat noch gibe, dann wire es
uninteressant; denn an die Stelle des fachorientierten Denkens und For-
schens ist weithin das problemorientierte getreten.

Wie bekannt, bestand und besteht das Gesamtfach Geographie aus den
beiden groflen Teilgebieten Physiogeographie und Kulturgeographie bzw.
Anthropogeographie. Was hielt diese beiden so unterschiedlichen Teil-
bereiche zusammen? Eigentlich nur die gemeinsame naturwissenschaftliche
Betrachtungsweise, die im Falle der Kulturgeographie deterministische
Ziuge hatte. So konnte man z.B. noch in den zwanziger Jahren unseres
Jahrhunderts sagen: Die Kultur interessiert den Geographen nur insofern,
als sie durch die natiirliche Umwelt determiniert ist. In jener Zeit konnte
daher z.B. noch ein Buch geschrieben werden mit dem Titel: Die geo-
graphischen Grundlagen der Geschichte (HASSINGER).

Je mehr man jedoch in der Kulturgeographie von dieser Betrachtungs-
weise (ja von der naturwissenschaftlichen Betrachtungsweise iiberhaupt)
abkam und sich geisteswissenschaftlicher Methoden bediente, um so mehr
fiel das Gesamtfach Geographie auseinander. Man kann heute ohne Uber-
treibung feststellen: Das Gesamtfach Geographie gibt es gar nicht mehr!
Immer stirker setzt sich daher auch bereits der Trend durch, Berufungen
oder die venia legendi nicht fiir das Gesamtfach, sondern speziell nur
fiir Kultur- oder Physiogeographie auszuschreiben bzw. zu erteilen.

Aber auch innerhalb der Kulturgeographie selbst besteht kaum noch
ein einigendes Band. Wortiber man sich einig ist, das sind lediglich fol-
gende Punkte:

1. Die Physiogeographie ist ,nur“ noch Hilfswissenschaft fiir die Kultur-
geographie, Ja, die Niederlinder gehen bereits so weit, die Sozial-
geographie zu den Sozialwissenschaften und nicht mehr zur Geographie
zu rechnen, und verzichten daher sogar auf die Physiogeographie als
Hilfswissenschaft. Doch dariiber spater mehrit.

2. Ganz gleich, in welchem Teilbereich der Kulturgeographie man
forschend tdtig ist, man kommt ohne den Kontakt mit den in Frage

1 ygl. dazu die Aufsdtze in der HarTkEe-Festschrift (s. Lit.-Verzeichnis). Dazu
auch die Ausfithrungen von CravaL in: D. Barters, Wirtschafts- und Sozial-
geographie (s. Lit.-Verz.)
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kommenden Nachbardisziplinen nicht mehr aus, sofern man nicht als
Dilettant angesehen werden will. Das Zuriickziehen auf das angeblich
rein Geographische, wie es in der deterministischen Epoche moglich war,
1afit sich heute nicht mehr durchfihren. Daraus folgt, dafl z. B. der Wirt-
schaftsgeograph ohne eine griindliche wirtschaftswissenschaftliche Aus-
bildung nicht mehr auskommt. Fiir den Religionsgeographen gilt analog
dasselbe.

8. Moglicherweise bildet die immer stdrker in den Vordergrund riik-
kende Sozialgeographie eines Tages das neue einigende Band. Noch ist
es zwar nicht so weit, aber vieles deutet darauf hin. Geographie in den
Oberstufen der Gymnasien wird bekanntlich nur noch im Rahmen der
Gemeinschaftskunde, also als Sozialgeographie erteilt.

Ich méchte auf das zuletzt Gesagte etwas naher eingehen, weil sich hier
der Ansatz fir die Neuausrichtung der Religionsgeographie ergibt.

Jingst hat einer der fithrenden Geographen'® die Sozialgeographie fol-
gendermafien definiert: Sie ist nicht ein neuer Teilbereich der Kultur-
geographie, sondern ,die methodische Neuorientierung der Anthropo-
geographie, die alle Teilbereiche der Geographie des Menschen gleicher-
maflen zu erfassen hat.“ Lassen Sie mich auf diese methodische Neu-
orientierung der gesamten Kulturgeographie noch etwas eingehen, um
deutlich zu machen, an welcher Stelle der moderne Religionsgeograph
meiner Meinung nach anzusetzen hat.

Man kann sich den Unterschied zwischen alter zweidimensional vor-
gehender Kulturgeographie und moderner dreidimensionaler Sozial-
geographie vielleicht am besten anhand einer Skizze klarmachen (vgl.
Skizze 1 unten).

Wer z. B. als Stadtgeograph das funktionale Gefiige*®* zwischen Wohn-
und Arbeitsstitie untersucht, der geht im iibertragenen Sinne zweidimen-
sional vor. Er untersucht Beziehungen in der Ebene, die zwischen be-
stimmten Rédumen bestehen. Ein simples Beispiel: Man findet eine be-
stimmte Anzahl von Wohnhdusern, die in Beziehung zu den Fabriken
steht. Dieses Beziehungssystem ist wechselseitig. Gibt es mehr Arbeits-
platze als Wohnplitze, dann vergrofiert sich entweder die Anzahl der
Wohnplétze oder es findet eine Zunahme des Pendlersoges statt. Der
Pendler-Einzugsbereich wird gréfler. Nimmt die Zahl der Arbeitsplitze
ab, so wird der Pendlersog geringer.

Umgekehrt: Wohnen viele Menschen an irgendeiner Stelle, ist also ein
Arbeitskraftereservoire vorhanden, so wirkt das ,anziehend“ auf Indu-
striebetriecbe. Wenn sich diese ansiedeln, miissen Verkehrswege angelegt
werden usw.

2 yvgl. Ruppert/ScuarrFEr: Zur Konzeption der Sozialgeographie: Geograph.
Rundschau 1969

13 zum Funktionsbegriff und seiner Verwendung in der Geographie s. M. Birr-
NER, Der dialektische Prozef ... (a.a.0. S. 93 Anm. 9)
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Der Sozialgeograph geht nun (um im Bilde zu bleiben) von dieser
zweidimensionalen Betrachtungsweise zur dreidimensionalen iiber, indem
er das, was sich in der zweidimensionalen Ebene abspielt, ,nur® als Indi-
kator fur das ansieht, was sich in der ,hoheren Ebene“, ndmlich der
Sozialebene, abspiclt. Er sagt: Der Mensch hat bestimmte Grundbediirf-
nisse. Durch diese Grundbediirfnisse (Grunddaseinsfunktionen genannt)
wird das zweidimensionale Beziehungsgeflecht erst in Gang gesetzt. Dem-
zufolge darf der Geograph nicht mehr — wie in fritheren Zeiten — beim
Beschreiben der vordergriindig sichtbaren Fakten (sprich Indikatoren)
stehen bleiben, sondern es gehort auch zu seinen Aufgaben, die hinter-
grindigen Krifte zu erforschen, die dazu fihrten, dafl die sichtbaren
Beziehungen so und nicht anders verlaufen'“.

An diesen kurzen Andeutungen ist zu ersehen, daff zwischen dem, was
der moderne Sozialgeograph und der alte Kulturgeograph als das eigent-
liche Geographische bezeichnen, ein gewaltiger Unterschied besteht. Das
rein Geographische war fiir den Geographen alter Schule das, was man
sehen und kartographisch erfassen konnte. Der moderne Sozialgeograph
betrachtet dieses dagegen nur als Indikator fiir das, was dahinter steht,
als Manifestation dessen, was sich im sozialen Bereich abspielt. Einige
fortschrittliche Geographen gehen sogar noch einen Schritt weiter und
sagen: Man darf die Dinge nicht nur statisch sehen, sondern mufl das
Dynamische, den Prozefi, herausarbeiten. Hier fiel dann das Schlagwort
von der Erdoberfliche als dem Prozeffeld sozialgeographischer Abldufe.
Dabei kam man zum Begriff der wvierdimensionalen Sozialgeographie
(Hann).

Hier ist genau der Ansatzpunkt fiir die moderne Religionsgeographie.
Lassen Sie mich noch kurz darauf eingehen und herausstellen, inwieweit
wir uns hier inmitten der Sozialgeographie befinden bzw. nach den dort
entwickelten Methoden vorgehen, und inwieweit die neue Konzeption der
Religionsgeographie tber die vierdimensionale Betrachtungsweise in der
Sozialgeographie hinausgeht und gehen muf. Das kann hier nur stich-
wort- bzw. thesenartig geschehen's.

Thesen:

1. Wie der moderne Sozialgeograph, so arbeitet auch der moderne
Religionsgeograph nicht isoliert, sondern im Kontakt mit den Nadibar-
disziplinen. Das heifit: Er beschrinkt sich bei seinen Forschungen nicht auf
das sogenannte rein Geographische, sondern fragt als problemorientierter
Forscher nach dem zur Debatte stehenden Gesamtproblem. Erst dann
iiberlegt er sich: Welchen Teil kann ich als Geograph zur Erforschung

14 yel. dazu die Ausfithrungen der niederlindischen Geographen in der HARTKE-
Festschrift (a.a.0.). Ich habe mich auf S. 99 (Anm. 22) meines Geographentags-
vortrags (a.a.0.) im einzelnen dazu geduflert.

5 Wer sich fiir diese Dinge niher interessiert, sei auf meine a.a.0. genannten
Geographentagsvortrige verwiesen, s. Lit.-Verz.
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dieses Gesamtkomplexes, den man mit ,Religion/Umwelt-Beziehung® be-
zeichnen kann, beitragen?

2. Auch der Religionsgeograph denkt neuerdings vierdimensional. Das
heifit: Er begniigt sich nicht damit festzustellen, welchen prigenden Ein-
fluf die Religion auf die geographische Umwelt hat, sondern er erkennt
das Prozeflhafte der Religion/Umwelt-Bezichung und versucht, diesen
Prozef zu erforschen und zu beschreiben. Dabei kommt er dann sozusagen
ganz von selbst zu einer Synthese zwischen der alten deterministischen
Betrachtungsweise und der jiingeren, die weiter oben erklirt wurde. Er
bemerkt, dafl die Beziehungen zwischen Religion und Umwelt durchaus
wechselseitig sind, und dafl man nicht bei der Erforschung des Gesamt-
komplexes die eine Seite dieser Beziehungen unberiicksichtigt lassen darf.
Als Grundthese fur die im Augenblick sich neu entfaltende Religions-
geographie kann man daher folgenden Satz nennen: Die (ihrerseits zum
Teil von der jeweiligen Umwelt beeinflufite) Religion prigt die geo-
graphische Umwelt in spezifischer Weise. Von der Umwelt gehen dann
wieder sogenannte Ricdkkoppelungseffekte aus, die zu einer Modifikation
fihren. Das Ganze stellt sich als dialektischer Prozefl dar bzw. kann als
solcher gesehen werden. Ich habe diesen dialektischen Prozef der Religion/
Umwelt-Beziehung einmal anhand einer Skizze, wenn Sie so wollen als
Denkmodell, zu veranschaulichen versucht. (Vergl. Skizze 2 und Skizze 1
oben)

3. Anders als der Sozialgeograph kann sich der Religionsgeograph je-
doch nicht damit zufrieden geben, die Umweltpragung als Indikator fiir
das anzusehen, was sich in der Sozialebene vollzieht. Er mufl (um wieder
im Bilde bzw. beim Modell zu bleiben) das dreidimensionale funktionale
Beziehungsgeflecht ,nach oben® erweitern. Fiir ihn ist auch das, was sich
in der Sozialebene (also im sozialen Bereich) abspielt, seinerseits wieder
nur® ein Indikator fiir das, was in der ibergeordneten Ebene, namlich
der Geistebene, ablauft.

Nun haben wir uns angewohnt, statt von Geist besser von Geisteshal-
tung zu sprechen. Die Geisteshaltung einer Religionsgemeinschaft ist es
dann, die Uber die Sozialebene bis in die physiognomisch sichtbare Indi-
katorebene hineinwirkt; aber andererseits (und damit kommen wir zur
Dialektik des Prozesses) ist diese religios gepragte Geisteshaltung einer
Religionsgemeinschaft immer wieder Kréaften ausgesetzt, die modifizie-
rend von der Umwelt (und zwar sowohl von der physiogeographischen
als auch von der sozialen) in die Religion und damit in die Geistes-
haltung der Religionstrager rtckkoppelnd hineinwirken.

4. Wie die Sozialgeographen, Religionswissenschaftler usw. so miissen
auch die modernen Religionsgeographen Empiriker sein; d. h.: Der Re-
ligionsgeograph hat nicht zu untersuchen, was sein soll, sondern was ist.
Er geht also nicht (wie etwa der Theologe) vorwiegend von den schrift-
lich fixierten Glaubensnormen aus, nach denen sich die Anhdnger der
jeweiligen Glaubensgemeinschaften richten sollen, sondern er fragt ledig-
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lich: Was glauben die Leute, und inwieweit wird durch diesen Glauben
ihre Geisteshaltung geprigt? Und weiter: Inwieweit prigt diese Geistes-
haltung dann ihrerseits die Sozial-, Wirtschaftsstruktur, die Siedlungs-
weise, Landnutzung usw.? Dann kommt das Umgekehrte: Inwieweit er-
folgt von der Umwelt her eine Riickkoppelung, die moglicherweise bis in
die Mitte der Religion bzw. Geisteshaltung hineinwirkt und schliefflich
den Ideengehalt veridndert? Wodurch seinerseits eine Verdnderung in
der Umweltpragung von neuem einsetzt.

An einigen Beispielen soll kurz verdeutlicht werden, wie der moderne
Religionsgeograph hier im einzelnen vorgeht und welche Probleme er zu
bewaltigen hat.

Da es kaum moglich sein wird (zumindest nicht im augenblicklichen
Entwicklungsstadium der Religionsgeographie), auch nur fiir eine einzige
Religion bzw. Religionsgemeinschaft die ganze Spirale, wie sie in der
Skizze zur Veranschaulichung dargestellt ist, im einzelnen zu erforschen
und zu beschreiben, begniigen wir uns zundchst damit, fiir einige kleine
tiberschaubare Religionsgemeinschaften Teilausschnitie des jeweils un-
endlichen dialektischen Prozesses zu erforschen. So haben wir uns zunichst
den Herrnhutern und Waldensern zugewandt. Diese Religionsgemein-
schaften sind so klein, dafl man Totalbefragungen vornehmen kann.
Wir haben in Bochum ein Team von etwa 15 Leuten zusammengestellt,
in dem zwar die Geographen tberwiegen, wo aber auch Soziologen,
Theologen, Religionswissenschaftler, Mathematiker bzw. Computer-
spezialisten usw. vertreten sind.

In Zusammenarbeit vor allem mit den Kollegen von der Sozialpsycho-
logie in Bochum, sowie in Zusammenarbeit mit den Forschungsteams in
Amsterdam und Turin haben wir dann einen Fragebogen fiir die deutsch-
niederlandischen Herrnhuter und fir die italienischen Waldenser ent-
wickelt und gehen mit diesem (unterstiitzt von den jeweiligen Pfarrern,
Biirgermeistern, Lehrern usw.) von Haus zu Haus und von Familie zu
Familie. Stellenweise haben wir bereits 95% der Fragebogen zuriick-
bekommen. Im Augenblick sind wir dabei, Kriterien fir eine Reprisen-
tativ-Befragung zu entwickeln, damit es dann méglich wird, in gréfieren
Zeitabstanden dieselbe Befragung mit geringerem Energieaufwand
durchzufihren, um den Prozefl der Wandlung in den Griff zu bekommen.
(Leider konnen wir nicht von vornherein mit einer Reprisentativbefra-
gung beginnen; denn die Soziologen haben fiir das, was uns interessiert,
noch keine Kriterien einer reprasentativen Auswahl erarbeitet).

Worum geht es nun bei dieser Befragung? Wir wollen inshesondere
den von der modernen Industriewelt ausgehenden Riickkoppelungsprozefy
untersuchen, also (im Bilde gesprochen) die letzte Schleife der Spirale er-
forschen. Wir wollen herausbringen, inwieweit sich z. B. bei den Walden-
sern in Italien oder den Herrnhutern in Deutschland und den Niederlan-
den durch das Hereinwirken der modernen Industriewelt die Geistes-
haltung der Anhinger dieser Religionsgemeinschaften dndert (wie mog-
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licherweise die Kirchenleitungen der rtlichen Gemeindeleitungen darauf
reagieren) und inwieweit sich schlieflich diese verdnderte Geisteshaltung
dann wieder physiognomisch greifbar in der Landschaft niederschligt.

Hierzu ein Beispiel: Fir die Waldenser ist seit alters her das Armuts-
ideal so etwas wie ein Dogma. (Daf} dieses ,Dogma“ eine andere Werte-
skala als die in der modernen Industriegesellschaft giltige intendiert und
daff daher der Waldenser einen anderen Kodex von Grunddaseinsfunk-
tionen hat als sein katholischer Nachbar, sei nur nebenbei erwahnt.)
Weiter gilt bzw. galt fiir die Waldenser wie fiir alle Reformierten (man
vergleiche die Reformierten im Emsland) das Gebot der Feiertagsheili-
gung ganz besonders streng. (Noch heute kann man z. B. bei einer Sonn-
tags-Fahrt dur¢h Norddeutschland genau bemerken, ob man sich im
lutherischen oder reformierten Gebiet befindet. Hier wird grundsitzlich
sonntags nicht gearbeitet, dort jedoch sieht man die Bauern auf den
Feldern. Ahnlich lagen die Dinge bei den Waldensern.)

Nun pendeln neuerdings die Waldenser zum Arbeiten in die nah-
gelegenen Industriewerke aus. Sie bleiben jedoch Nebenerwerbler, d.h.:
Da der Verdienst in der Fabrik nicht ausreicht, miissen sie nebenher der
Landwirtschaft nachgehen. Dazu bleibt ihnen aber vorwiegend nur der
Sonntag. Zundchst ging der Waldenser sonntags mit schlechtem Gewissen
auf den Acker und versteckte sich, wenn der Pfarrer vorbeikam (genau
so liegen die Dinge iibrigens im Emsland), doch im Laufe der Zeit hat
sich hier eine grundlegende Wandlung vollzogen. Die Gemeindeleitungen
haben positiv auf diese von der Umwelt ausgehende Anderung der Gei-
steshaltung reagiert und dulden nicht nur die Sonntagsarbeit, sondern
verkiindigen, es sei besser, den Sonntag mit Landarbeit zu verbringen als
mit Spielen und Trinken.

Ahnlich liegen die Dinge beziiglich des Armutsideals. In den Pendler-
Einzugsbereichen hilt man die Armut durchaus nicht mehr fiir etwas
Positives. Wahrend der arme Waldenser in den Bergen noch heute der
Meinung ist, Reichtum bzw. Wohlstand sei hinderlich fiir das Heil, hat
der Fabrikarbeiter seine diesbeziigliche Geisteshaltung grundsatzlich ge-
andert. Die ,geographischen“ Folgen dieser Anderung der Geisteshal-
tung lassen sich wiederum physiognomisch greifen und kartographisch er-
fassen. In den Pendler-Einzugsbereichen findet man moderne schmucke
Hauschen, sieht statt des Eselkarrens einen Fiat vor der Tiire stehen usw.

Ein anderes Beispiel: Die Entwicklung der Herrnhuter-,Religion® zu
einem gefestigten Religionskdrper, in dem sich religios geprigte Geistes-
haltung, Sozial-Berufs- und Wirtschaftsstruktur sowie Siedlungsweise
gegeneinander abstiitzen (bzw. zueinander passen), beginnt Anfang des
18. Jahrhundert. (Hier kann man also auch einmal den ersten Teil der
dialektischen Spirale untersuchen.) Gegen die Mitte des Jahrhunderts,
namentlich seit der Grindung Herrnhaags, hat sich dann ein Gleich-
gewicht zwischen Religion und Umwelt eingependelt. Man wollte ,Streiter
Christi“ sein, um seinen Teil an der Verbreitung des Evangeliums bei-
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zutragen. Aus dem Grunde wurde die ganze ,Streitmacht® straff organi-
siert und in einzelne Gruppen (Chére genannt) eingeteilt. Jeder Chor
hatte seine eigene Behausung, seinen eigenen (vor allem seelsorgerlichen)
Fihrer usw.

Zu diesem Streitergeist pafite dann insbesondere der Dienstgedanke,
d. h. man verzichtete auf Entlohnung fiir seine Arbeit und stellte seine
Kraft unentgeltlich in den Dienst fiir Jesus Christus. Weiter pafite dazu
ganz besonders die Berufsstruktur. Man war vorwiegend ortsungebundener
Handwerker und nicht (wie die Bohmischen Briider) ortsgebundener
Bauer. (Dort, wo auch die Herrnhuter Siedlungen aus Bauern bestanden,
wie z.B. in Berlin-Rixdorf, konnte sich daher nicht der typische Herrn-
huter Religionskérper mit seinem soeben genannten Gleichgewicht zwi-
schen Religion, Sozial-Berufsstruktur, Siedlungsweise usw. entwickeln.)

Nun wirkt insbesondere seit dem 2. Weltkrieg die duflere Umwelt mit
ihrem leistungsorientierten Denken in diesen Religionskorper hinein. Die
Folge ist eine Veranderung der Berufsstruktur, der Sozialverfassung, ja
schlieflich der Geisteshaltung. (Ich lasse es dahingestellt, ob die Anderung
der Geisteshaltung eine Folge der Anderung der Berufs- und Sozialstruk-
tur ist, oder ob die Dinge umgekehrt liegen. Vielleicht vollzieht sich die
Anderung in den verschiedenen ,Etagen® auch gleichzeitig und unab-
hangig voneinander. Eingehende empirische Untersuchungen werden hier
moglicherweise Aufschlufl geben.)

Auch physiognomisch schlidgt sich die Anderung im Religionskdrper in
einem verdnderten Siedlungsbild nieder. Die alten Chorhduser z. B., die
nur zu der fritheren Sozialverfassung, Geisteshaltung usw. pafiten, wer-
den heute abgerissen und durch Bauten ersetzt, die man als Manifestation
des neuen Geistes bezeichnen kann.

Wie sich die Geisteshaltung der in diesen neuen Wohnungen lebenden
Herrnhuter im einzelnen gewandelt hat und weiter wandelt, ja, wie sich
das Ganze moglicherweise auf ein neues Gleichgewicht hin einpendelt,
ermitteln wir durch unsere Fragebogenaktion. Auch hier mufl selbstver-
standlich immer das Wechselseitige der Beziehungen beriicksichtigt wer-
den. Einmal wiinschen die Briider, die einen ,neuen® Beruf haben (und
die obendrein verheiratet sind), eine andere Unterkunft als die ledigen
Briider friherer Generationen. Zum anderen schaukelt sich dieses ihr
Anderssein aber durch die neuen Wohnungen auch weiter auf. In ge-
trennten Familienwohnungen bildet sich nun einmal eine andere Geistes-
haltung (und vor allem Gemeinschaftshaltung) heraus als in Gemein-
schaftswohnungen, besonders dann, wenn diese getrennt Wohnenden
nun auch (anders als frither) obendrein noch tagsiiber getrennt arbeiten
und wihrend ihrer Arbeit stark mit der fremden Umwelt in Kontakt
kommen, und zwar als einzelne in Kontakt kommen. (Bekanntlich reagiert
der einzelne auf Einfliisse von auflen immer schneller und leichter als
eine geschlossene Gruppe. Man sieht an diesem Beispiel, dafl wir uns
bei unserer Fragebogenaktion nicht — wie in der Soziologie sonst iiblich
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— nach dem Beruf allein richten konnen, sondern viel spezieller fragen
miissen.)

Soviel 148t sich schon jetzt nach erster oberflichlicher Auswertung
unserer Fragebogen sagen: Der urspriinglich fir die Herrnhuter Geistes-
haltung typische Dienstgedanke ist nur noch bei denjenigen anzutreffen,
die direkt in der Gemeine ihren Dienst tun. Aber auch hier wird der
Ruf nach leistungsgerechter Bezahlung immer stdrker. Selbst die an
Herrnhuter Schulen titigen Bruder haben neuerdings kaum noch Ver-
stindnis dafiir, dafl sie weniger verdienen sollen als ihre Kollegen an
stadtischen oder staatlichen Schulen.

Abschliefend 14t sich also folgendes sagen: Es ist deutlich zu sehen,
wie sich in der Religionsgeographie, aufbauend auf Methoden der moder-
nen Sozialgeographie und empirischen Sozialforschung, auch so etwas wie
eine neue Geisteshaltung zu entfalten beginnt. Damit sind wir beim ent-
scheidenden Stichwort. Was ist eigentlich Geisieshaltung? Wie soll man
diesen Begriff genauer definieren, so dafl man damit arbeiten kann?

Fir die alten Religionsgemeinschaften, in denen man noch sein ganzes
Leben auf der Grundlage der Glaubensnorm gestaltete, wo man wirklich
im Glauben lebte, ist die Definition relativ leicht zu geben. Da wiirde ich
sagen: Geisteshaltung ist die von der Religion ausgehende Prigung des
Denkens und Handelns der Anhdnger der jeweiligen Religionsgemein-
schaft. (Wobei man allerdings berticksichtigen muf}, dafl diese Geistes-
haltung auch zum Teil durch die Umwelt, also den Beruf, das Klima, die
Landschaft usw. mitgepragt ist.)

Doch wie ist der Begriff Geisteshaltung zu definieren, wenn die von der
modernen Industriewelt ausgehenden riickkoppelnden Krifte so stark
werden, dafl sie zur Sdkularisierung fithren? Ich habe einmal gesagt, daf}
der Wissenschaltler, der diese Dinge untersucht, sozusagen ganz von selbst
vom Religionsgeographen zum Ideologiegeographen wird. Sollte man in
einer areligiosen bzw. postreligiosen Gesellschaft, deren Geisteshaltung
also nicht mehr durch Religion, sondern durch Ideologie gepragt ist (und
leistungsorientiertes Denken ist auch eine durch Ideologie geprigte Den-
kungsart!), sollte man da einfach von Wertskala sprechen und dann
Geisteshaltung und Wertethik gleichsetzten? Ich mufl eingestehen, daf}
wir als Religions- bzw. Ideologiegeographen hier noch sehr auf Teamarbeit
angewiesen sind. Zwar haben wir im Augenblick, indem wir einfach prag-
matisch vorgehen, damit begonnen, zunichst lediglich eine Veranderung
der Geisteshaltung in einzelnen Punkten (z. B. 2. Gebot, Armutsideal,
Dienstgedanke usw.) zu konstatieren und kartographisch-quantitativ zu
erfassen. Diese Veranderung betrachten wir als Folge der von der mo-
dernen Industriewelt ausgehenden Riickkoppelung, wobei sich das End-
glied dieser Riickkoppelungskette dann in einem verdnderten Landschafts-
bild auch vordergriindig physiognomisch fassen Iafit.

Aber das alles ist nur erst ein Anfang. Wir wollen dahin kommen,
genau zu definieren, was Geisteshaltung ist, und vor allem, welche Denk-
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kategorien innerhalb der Gesamtgeisteshaltung dann ihrerseits eine um-
weltprigende Rolle spielen und welche nicht. Ja, wir wiirden gern heraus-
bringen, ob und wie sich méglicherweise auch hier ein Prozefl innerhalb
des tbergreifenden Prozesses der Religion/Umwelt-Beziehung abspielt,
der immer wieder zu einer Schwerpunktverlagerung innerhalb des
Gesamt-Denkgefiiges und der Gesamt-Wertvorstellung fiihrt.

Wenn Herr TroLr Sie vor Jahren bat, auch religionsgeographische
Fragen zu diskutieren und in Thre Forschungen miteinzubeziehen, dann
mochte ich heute diese Bitte dahingehend prézisieren: Helfen Sie uns bitte
(dhnlich wie uns die Soziologen bei der Erstellung des Fragebogens ge-
holfen haben) bei der Definition des Begriffes Geisteshaltung. Oder wenn
Sie es fiir nicht tunlich halten, diesen Begriff endgiiltig festzulegen, dann
wire schon viel gewonnen, wenn wir wenigstens eine operationelle
Definition an die Hand bekdmen, damit wir in Zukunft nicht mehr als
Geographen isoliert fiir uns eine andere Begriffssprache als Sie haben
und deswegen (wie noch zu Zeiten Fickelers) aneinander vorbeireden und
vorbeiforschen, sondern in Teamarbeit mit IThnen die gemeinsame Sache
der Religion/Umwelt-Beziehung mit demselben begrifflichen Handwerks-
zeug zu erforschen vermégen.
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