Christentum

1. Soziale Gestalt, Geist und Geschichte

Wie alle Weltreligionen, basiert auch das Christentum auf der Unterschei-
dung zwischen Weltlichem und Heiligem, wobei das Profane gegeniiber
dem Heiligen, das Natiirliche gegeniiber dem Ubernatiirlichen, das Zeit-
liche gegentiber dem Ewigen tendenziell abgewertet wird. Obwohl der
gottliche Status den sterblichen menschlichen Wesen vielleicht nirgends
sonst so streng wie im Christentum vorenthalten wird, enthélt dieses doch
von Anfang an den Auftrag, die Welt in Ubereinstimmung mit dem
gottlichen Plan zu erneuern. Die Verwirklichung der gottlichen Vorse-
hung im Diesseits wird fiir Selbstverstandnis und Konzeption der christ-
lichen Kirche zentral. In der Betonung der aktiven Gestaltung der inner-
weltlichen Sphare liegt der Schliissel zum Verstiandnis der 2000jahrigen
kulturpragenden Rolle des Christentums, die sich im hohen Mittelalter
und in der Herausbildung der modernen Welt im Gefolge von Reforma-
tion und Gegenreformation vielleicht am eindrucksvollsten manifestierte.
Auch der jahrhundertewahrende Konflikt zwischen Kirche und Staat,
zwischen weltlichem und geistlichem Machtanspruch mit seinem Hohe-
punkt im Investiturstreit an der Wende zum 12. Jahrhundert verweist auf
dieses fiir das abendlandische Christentum konstitutive Moment: in der
Welt zu wirken und doch nicht von dieser Welt zu sein, den profanen
Dingen gegeniiber die im Glauben begriindete spirituelle Unabhangigkeit
zu wahren, ohne sich von ihnen - etwa in neuplatonischer Weltflucht -
abzuwenden. Christsein heifit vielmehr aus der im Glauben begriindeten,
gleichsam extraterristrischen Position heraus Kraft und Maf3stabe fiir das
innerweltliche Wirken zu beziehen. In der mit der Verwerfung des Aria-
nismus auf dem Konzil von Nicia (325) siegreichen Trinitatslehre der
Wesensgleichheit von Gottvater und Sohn (Homousia) wurde dieses fiir
das westliche Christentum so charakteristische Spannungsverhaltnis dog-
matisch verankert.

Eine zweite entscheidende Komponente des Christentums liegt in sei-
nem Universalitatsanspruch. Wurden die ersten christlichen Gemeinden
noch als radikale jiidische — Sekte wahr- und als solche innerhalb des
romischen Reiches kaum ernst genommen, so war der sowohl soziologisch
als auch fiir die rasche Ausbreitung entscheidende Akt der Bruch des
Paulus mit der jiidischen Tradition, als er erklirte, daf das Befolgen des
judischen Gesetzes nicht bindend fiir Christen sei. Im Unterschied zum —
Judentum wurde Christus nicht als der Messias verstanden, der sein Volk
in ein neues gelobtes Land fiihren wiirde, sondern als der Uberbringer des
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ewigen Lebens fiir die Seele jedes Glaubigen — ohne dag der ethnischen,
sozialen und familiiren Abstammung dabei Bedeutung zukommen sollte.
Im Mittelpunkt steht fortan weniger das Schicksal einer Volks- oder
Stammesgemeinschaft als vielmehr die Erlosung der individuellen Seele.
Im Abendmahi als der zentralen, konstitutiven Kulthandlung des Chri-
stentums, an der alle sozialen Klassen gleichgestellt teilnehmen, findet
dies seinen symbolischen Ausdruck. Das im Glauben an Christus verbiirgte
Heil ist prinzipiell fiir alle Menschen zugénglich. Dieses Transzendieren
der individuellen Herkunft kann als Mitgift des rémischen Reiches gelten,
beanspruchte das romische Recht doch ebenfalls Giiltigkeit fir unter-
schiedlichste Menschen verschiedenster Kulturen und Ethnien von Afrika
bis Britannia, von Judaea bis Hispania und Gallia. Noch in einer zweiten
Hinsicht war die das frithe Christentum umgebende romische Gesellschaft
als Geburtshelfer an seiner Ausbreitung beteiligt: Sie weckte die psycholo-
gische Bereitschaft fiir eine Erldsungsbewegung vor allem in den unteren
Schichten, wie sich u.a. aus der Vielzahl von Sektenbildungen um die
Zeitenwende ersehen lagt (— Sekte). Neben dem universalistischen romi-
schen — Recht und dem hebraischen Monotheismus des einen Schopfer-
und Herrscher-Gottes lieferten Kosmologie und Ethik der griechischen,
insbesondere der stoischen, Philosophie entscheidende Beitrage zur
Herausbildung der christlichen Lehren.

Aufgrund ihrer Weigerung am romischen Staatskult teilzunehmen, von
dem nur die Juden rechtmigig dispensiert waren, wurden die Christen
anfangs immer wieder angefeindet. Von systematischer Verfolgung der
gesamten christlichen Kirche wird erst fiir das 3. Jahrhundert berichtet.
Die Toleranzedikte Konstantins des Grofien (311/313) beendeten die
Unterdriickungsversuche, und bereits zu Ende des 4. Jahrhunderts war
unter Theodosius I. das Christentum zur Staatskirche avanciert. Wurde
durch diesen sikularen Erfolg die geistliche Unabhangigkeit der Kirche
bedroht, so gerieten durch den nun einsetzenden Beitritt vieler Oberklas-
senangehoriger die urspriinglichen Werte in Gefahr. Eine Reaktion darauf
waren die Ordensgriindungen und die Ausbreitung des abendlandischen
Ménchtums (Benedict von Nursia: 529 Griindung von Monte Cassino; —
Klerus/Kloster): In der Gestalt der Ordensbriider schuf sich das Christen-
tum eine Art »spiritueller Elite«, deren Riickzug aus der Welt — und damit
ihre Unabhédngigkeit — sich in den Geliibden der Keuschheit, der Armut
und des Gehorsams symbolisierte. Ein Charakteristikum, das fir die
spezifisch abendlindische Entwicklung erhebliche Bedeutung erlangen
sollte, war weiter die hohe Wertschitzung landwirtschaftlicher, hand-
werklicher und wohltitiger Arbeit in den Monchsorden.

Einen ersten Hohepunkt bildet das hohe Mittelalter, vorbereitet und
begleitet von kirchlichen Reformen. Neben den Reformen des Monchtums
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(910 cluniazensische Klosterreform; 1098 Griindung des ersten Zisterzien-
serklosters) ist die formale Institutionalisierung des Zélibats fiir die welt-
lichen Priester (1139) die entscheidende Vorkehrung gegen den Verlust
der organisatorischen Unabhéngigkeit der Kirche: Wie nachlissig auch
immer es durchgesetzt wurde, es bedeutete doch, da8 Priester und Bischéfe
keine legitimen Erben haben, kirchliche Amter also nicht erblich werden
konnten. Im Bau von Kirchen und Kathedralen materialisiert sich die
kulturelle Pragekraft der christlichen Religion ~ nérdlich ebenso wie
stdlich der Alpen werden erstmals die Konturen einer paneuropaischen
Kultur sichtbar. Gleichzeitig verschirfte sich aber die Spannung zwischen
den Ordensmitgliedern als »hoheren« Christen und den Laienbriidern als
»niederen«.

Die Reformation setzt hier an, indem sie den Laienstand radikal auf-
wertet und seine Abhangigkeit von priesterlicher Vermittlung durch
muttersprachliche Bibeliibersetzungen und die Lehre von der Unsicht-
barkeit der wahren Kirche aufhebt. Auch gibt der Protestantismus dem
in der Renaissance durch Riickgriff auf die Antike erfolgten Aufschwung
insbesondere der Naturwissenschaften den noétigen geistigen Freiraum
(J. Kepler, I. Newton). Es ist nun nicht langer notwendig, ein von der
sakularen Sphire (— Sakularisierung) abgeschiedenes Leben zu fithren.
Indem weltliches und geistliches Leben scharfer geschieden werden, wird
religioses Streben real vereinbar mit jeder ethisch akzeptablen weltlichen
Betatigung und auch mit der Heirat. Die Geliibde der Keuschheit, der
Armut und des Gehorsams waren somit nicht langer Voraussetzungen
fiir das echte christliche Leben. Ja, die Erfiillung der weltlichen »Berufung«
wurde zur eigentlichen Bewihrung des Glaubens aufgewertet. Auch in
der weiteren Hinsicht, da8 er die fiir das Mittelalter so kennzeichnenden
Spannungen zwischen kirchlichem Machtanspruch und feudalem Sy-
stem im Sinne der Zwei-Reiche-Lehre entschirfte, erwies sich der Prote-
stantismus sowohl als grundlegender Umbruch wie notwendige Weiter-
entwickung des mittelalterlichen Katholizismus. Vor allem im Luthertum
war hiermit freilich eine konservative Wende impliziert, die beispielhaft
in M. Luthers Haltung zum Bauernkrieg zum Ausdruck kam. Das prote-
stantische Biindnis mit den deutschen Fiirsten war womdglich der Preis
fiir die Erlangung von politischem Einflu und damit fiir den dauerhaften
Erfolg. Die lutherische Betonung der Innerlichkeit, die die Ubernahme
politischer Verantwortung weitgehend ausschliefSt und diese den gleich-
sam gottlich eingesetzten weltlichen Autorititen iiberlafit, erinnert an
Byzanz: Wie das Ostchristentum insgesamt tendierte vor allem der deut-
sche Protestantismus zu einer Symbiose von Kirche und Staat. Die insbe-
sondere dann den Puritanismus kennzeichnende, pessimistische Auffas-
sung von der grundlegenden Stindhaftigkeit des Menschen war ein wei-
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terer Grund, mit den Zwangsmitteln der weltlichen Autoritit zu sympa-
thisieren, da nur durch diese der Mensch in seiner Verderbtheit in Schach
zu halten sei.

2. Stationen religionssoziologischer Theoriebildung

Schon die im Zuge der Aufkliarung artikulierte Kritik der Religion als
einem gemeinsamen Mittel von Klerus und Feudalherrschern, das Volk
in Verblendung und Abhidngigkeit zu halten (so in den Priestertrugs-
theorien eines C.-A. Helvetius oder D. von Holbach) ist in ihrer Intention
in erster Linie gegen die christliche Religion gerichtet. Die Projektions-
theorien eines L. Feuerbach, K. Marx oder S. Freud stehen in dieser
Tradition, akzentuieren jedoch stirker den in gesellschaftlich bedingten
Mangelerlebnissen begriindeten, notwendigen Kompensationscharakter
religioser Systeme im allgemeinen, des Christentums im besonderen.
Auch fiir A. Comte steht die monotheistische christliche Religion in
seinem beriihmten Drei-Stadien-Gesetz irgendwo zwischen der theolo-
gisch-fiktiven und der metaphysisch-abstrakten, jedenfalls nicht auf der
héchsten Stufe positiver Wissenschaft. Von den eigentlichen Vitern der
modernen Soziologie, E. Durkheim, G. Simmel und M. Weber, wird vor
allem die Wechselwirkung zwischen gesellschaftlichem Sein und den in
der Religon allgemeinverbindlich formulierten letzten Werten thema-
tisiert. Sowohl Durkheim als auch Simmel sehen in der Vorstellung des
Gottlichen und in den Riten seiner gemeinschaftlichen Verehrung die
Verkorperung der Relationen zwischen den Menschen, gleichsam die
hypostasierte gesellschaftliche Ordnung. Fiir Simmel markiert der dem
Christentum inhirente Universalititsanspruch (»Wer nicht fiir mich ist,
der ist gegen mich«) eine der groften weltgeschichtlichen Wendungen
in der Soziologie der Religion, und er wendet sich bereits entschieden
gegen das schematische Heilsverstandnis, das im Christentum dominant
geworden sei. Den einfluBSreichsten Beitrag zur religionssoziologischen
Theoriebildung — auch in bezug auf das Christentum - leistete M. Weber,
insbesondere mit seiner These vom Zusammenhang zwischen prote-
stantischer Ethik und dem Aufbliihen des Kapitalismus. Ausgangspunkt
dafiir ist die empirisch-statistisch belegte Uberreprésentation von Prote-
stanten beim Kapitalbesitz und beim Besuch hoherer Schulen. Als Motor
des vom individuellen Streben nach Genuf und Luxus véllig abgekop-
pelten kapitalistischen Gewinnstrebens identifiziert Weber die calvini-
stische Pridestinationslehre: Die in ihr enthaltene Unverfiigbarkeit des
unerforschlichen gottlichen Ratschlusses hinsichtlich Auserwihlung oder
Verdammung der Seele des einzelnen verwirft jegliche Anstrengung
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des Menschen zur Erlangung des Heils. Gleichzeitig erzeugt sie einen un-
geheuren psychologischen Druck, sich selbst die Zugehdorigkeit zur
Gruppe der Auserwahlten durch weltlichen Erfolg zu beweisen. Die
Werke sind zwar absolut untauglich, die Seligkeit zu erkaufen — aber
unentbehrlich als Zeichen der Erwihlung, was seinen Ausdruck in der
emphatischen Idee des Berufs, einem Produkt der Reformation, findet.
Anders als im traditionellen Lebensgefiihl, wo der Mensch soviel arbeitet,
wie er zum Leben braucht, ruht die Stimme des protestantischen Gewis-
sens, zum Ruhme Gottes zu schaffen und zu erwerben, nie. Hier wurzelt
die ungeheure Anstrengung zu gewissenhafter, selbstdisziplinierter,
»methodischer Lebensfithrung«: Die aktive, rationale Selbstbeherrschung
durch die Unterordnung aller Affekte und Triebe unter das Primat des
planvollen Wollens wurde zum puritanischen Ideal, »die Vernichtung
der Unbefangenheit des triebhaften Lebensgenusses die dringendste
Aufgabe.« Zeitvergeudung, sei es »durch Geselligkeit, >faules Gerede,
Luxus, selbst durch mehr als der Gesundheit notigen Schlaf«, wird sittlich
absolut verwerflich. Da sich das Individuum, auch durch die Abschaffung
des Bufisakraments, in seinem Bemiihen um »innerweltliche Askese« in
jedem Augenblick unmittelbar vor Gott gestellt sieht, werden Techniken
der systematischen Selbstbeobachtung und -kontrolle wichtig, etwa im
religiosen Tagebuch, verbunden mit individueller Vereinsamung.

Im Puritanismus findet — nach — Judentum und Hellenismus — der
religionsgeschichtliche Proze der Entzauberung der Welt einen weiteren
vorldufigen Hohepunkt: Alle magischen Mittel der Heilssuche werden als
Aberglaube und Frevel verworfen, vom Sinnlichen, Gefiihlsmafigen
wendet sich der in »rastlose Berufsarbeit« fliichtende Protestant als un-
tauglichen und unzulissigen Versuchen der Heilserschleichung ab - wo-
von nicht nur Kircheneinrichtung, Volksbrauchtum (religioses Kunst-
handwerk, Maibaum), Theater, Romane, Tanz und Sport, sondern im
puritanischen England zeitweise selbst das christliche Weihnachtsfest
betroffen waren.

Die Dynamik der abendlindischen, kapitalistischen Entwicklung resul-
tiert fiir Weber also aus der doppelten Forderung des asketischen, damit
instirkerem Maf8e des calvinistischen, Protestantismus: Giitererwerb und
Gewinnstreben werden einerseits zu geradezu gottgewollten Forderun-
gen an den Christen, der sich seines Gnadenstandes vergewissern will.
Andererseits werden Genufl und Konsum, speziell Luxuskonsum, geachtet:
»Die christliche Askese, anfangs aus der Welt in die Einsamkeit fliichtend,
hatte bereits aus dem Kloster heraus, indem sie der Welt entsagte, die Welt
kirchlich beherrscht ... Jetzt trat sie auf den Markt des Lebens, schlug die
Tiire des Klosters hinter sich zu und unternahm es, gerade das weltliche
Alltagsleben mit ihrer Methodik zu durchtrinken, es zu einem rationalen
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Leben in der Welt und doch nicht von dieser Welt oder fiir diese Welt
umzugestalten.« (Weber 1988, 163)

Daf sich der vom asketischen Protestantismus inaugurierte Lebensstil
bereits zur Zeit eines B. Franklin von seiner christlichen Motivstruktur
abgeldst und verselbstandigt hatte, versucht die Religionssoziologie mit
dem Begriff der — Sakularisierung zu fassen. Allerdings geht dabei der
kritische Impetus Webers weitgehend verloren, fiir den sich die im Na-
men christlicher Werte errichtete Wirtschaftsordnung in der Folge in ein
»stahlhartes Gehiuse« verwandelt hatte, das den Menschen zum Ver-
hiangnis geworden sei; so in der vor allem in Deutschland seit den 60er
Jahren einflu@reichen »Soziologie des Christentums«, die zwar grundsétz-
lich die Méglichkeit auBerkirchlicher Sozialformen der christlichen Tradi-
tion einrdumt, forschungspraktisch jedoch kaum entsprechende Friichte
gezeitigt hat (zusammenfassend zuletzt K. Gabriel). Die konkrete reli-
gionssoziologische Forschung bewegte sich vielmehr, seit sie in den 50er
Jahren von der Theologie entdeckt wurde, fast ausschliellich inden engen
Grenzen einer konfessionell versaulten, auf Glaube und Ritual beschrank-
ten, statistischen Betriebsamkeit (— Kirchensoziologie), deren gleichwohl
fiir die christlichen Kirchen wenig schmeichelhafte Ergebnisse obendrein
durch Schlagworte wie »Stabilitit der Volkskirche«, »sikularisiertes Christen-
tume«, »treue Kirchenferne« usw. verbramt werden.

Einen eher an Weber anschlieSenden, weniger affirmativen Zugang zur
Rolle des Christentums in der modernen, siakularisierten Gesellschaft
liefert Th. Luckmanns These vom Unsichtbarwerden der Religion. In seinem
Drei-Phasen-Schema der Entwicklung organisierter Religiositat kommt es
in der zweiten Phase zur personellen, dogmatischen und organisatori-
schen Herausbildung religiéser — Institutionen. Diese entwickeln ein
Eigenleben, was in eine dritte Phase miinden kann, die Luckmann dann
auch fiir die heutige Situation des Christentums als gegeben ansieht, in der
sich die urspriingliche, produktive Verzahnung von Kirche und Gesell-
schaft auflost. Die christliche Religion wird in die Privatsphére abge-
dringt, im geselischaftlichen Leben verliert sie an machtpolitischem und
normativem Einflu8, schliellich werden ihre Lehren zu einem »System
bloBer Rhetorik«, das von niemandem mehr ernst genommen wird.

3. Brennpunkte der gegenwirtigen Diskussion

Die wesentlichen Strange der aktuellen religionssoziologischen Debatte
stehen in einem eigentiimlichen Spannungsverhaltnis: Wihrend sich er-
stens die Belege fiir das unspektakulire Verdunsten des Christentums
hédufen (z.B. Der Spiegel 1992), Westeuropa bereits zum Missionsgebiet
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(— Mission) erklart und der Eintritt in ein postchristliches Jahrtausend
prognostiziert wird, erwacht zweitens im Zuge der Suche nach der viel-
beschworenen europdischen Identitat, aber auch infolge der Konfrontati-
on mit der zunehmenden offentlichen Prasenz der Fremdreligionen (—
Islam, alte asiatische und neue kalifornische Gurubewegungen), ein neues
Interesse an der spezifisch westeuropaischen Tradition und damit am
abendlandischen Christentum (z.B. R. Sorries). Drittens erfahren die gut
besuchten Kirchentage (A. Feige u.a.), fundamentalistische, charismatische
oder evangelikale Aufschwiinge der jiingsten Zeit (— Fundamentalismus)
neben dem traditionellen Thema — Sekten (G. Schmidtchen 1987) grofie
Aufmerksamkeit. Viertens werden die weniger positiven Seiten der
christlichen Tradition problematisiert, insbesondere daf3, wie bereits Weber
(1976, 365) bemerkte, »alle offizielle christliche Theorie ... gerade die
innere, geflihlsmafige Seite aller Sexualitit als >Konkupiszienz< und Folge
des Siindenfalls perhorresziert« hat (J.H. Simpson). Inwiefern die Litur-
giereform im Zuge des II. Vatikanischen Konzils auch die katholische
Kirche unheilvoll an die moderne » Ausgrenzung der Sinnlichkeit« angepafSt
hat, wurde eindringlich von A. Lorenzer nachgezeichnet. Fiinftens sind
die noch immer raren Versuche zu nennen, die bereits von Luckmann
spekulativ erwogenen letzten Sinnhorizonte zu ermitteln, denen heute
das Alltagsleben durchschnittlicher, also kirchenferner, christentumsin-
differenter Gesellschaftsmitglieder verpflichtet ist. Fiir die junge Genera-
tion der Bundesrepublik Deutschland bestitigte eine Pilotstudie (H. Barz
1992b und 1993) immerhin den Trend zum Riickzug ins Private (hohe
Bedeutung von Familie, Freundschaft, Liebe), die grofie Skepsis gegeniiber
vorgegebenen Sinnsystemen - also auch gegeniiber der christlichen Lehre
(Autonomie und Selbstverwirklichung als zentrale Werte) und das Stre-
ben nach diesseitiger Gliicksoptimierung (Belanglosigkeit der Transzen-
denz). Niederschlage der sich abzeichnenden Abkoppelung religioser
Erfahrungen und Deutungen vom christlichen Uberlieferungstrom finden
sich allerdings heute deutlicher in der offenbar alltagsniheren Religions-
padagogik (R. Sauer; A. Greeley) als - mit wenigen Ausnahmen (z.B.
Schmidtchen 1979) - in der Forschung.

4. Empirische Resultate der neueren Forschung

Zwar nimmt weltweit die Zahl der Christen noch immer zu, in den
fortgeschrittenen Industrienationen Westeuropas und Nordamerikas, aber
auch in Teilen des ehemaligen Ostblocks hat das Christentum jedoch
erheblich an Reichweite eingebiifit. Zeigen bereits die Mitgliedschafts-
entwicklungen der groen Kirchen eine deutlich riickliufige Tendenz, so
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wird an den traditionellen Indikatoren Kirchgang, Gottesglaube, Glaube
an Jesus Christus und Auferstehung, Gebetspraxis, Bibellektiire, Bindung
an die von den Kirchen vertretene Ethik (z.B. die katholische Sexualmoral),
geradezu ein Traditionsabbruch ablesbar. Noch dramatischer wird das
Bild, nimmt man den inhaltlichen, semantischen Wandel hinsichtlich
zentraler christlicher Orientierungen in den Blick: Fiir das christliche
Uberzeugungssystem als ganzes hatte bereits die Studie von F.-X. Kauf-
mann u.a. eine »Hochschitzung des Christentums - fiir andere« - also fiir
die geistig, materiell oder psychisch »Minderbemittelten« — erbracht.
Neuere Forschungen zeigen, da8 sich der Gottesglaube von seiner christ-
lichen, personalen, transzendenzbezogenen Pragung ablost und zuneh-
mend in technischen, naturwissenschaftlichen, immanenten und psycho-
logischen Kategorien gefafit wird: Gott in der Natur, Gott als Energie, Gott
als innerer Dialogpartner. Aus dem Sohn Gottes wird der charismatische
Rhetor Jesus aus Nazareth, der Sozialrevolutiondr oder Wunderheiler; an
dieStelle des Auferstehungsglaubens tritt die Hoffnung auf Reinkarnation
(— New Age). Lagt sich fiir die letztgenannten Tendenzen auch bislang
nur auf verstreute empirische Belege zuriickgreifen (zusammenfassend
Barz 1992a), so deuten doch jiingste Ergebnisse auch aus anderen Landern
(P. Zulehner u.a. 1991, Y. Lambert/G. Michelat, R.J. Campiche/A. Dubach)
in eine dhnliche Richtung. Und der Diagnose, die R. Inglehart anhand des
ersten »World Values Survey« (1981/82) formulierte, kann heute kaum
noch ernsthaft widersprochen werden. Er fand, da8 Menschen, die starker
materialistischen Werten zuneigen, sich gleichfalls auch eher am traditio-
nellen Christentum orientieren, um dann zu dem fiir die institutionalisierten
Kirchen wenig ermutigenden Resiimée zu kommen:

»Obwohl Postmaterialisten wenig Interesse an herkémmlichen religio-
sen Vorstellungen zeigen, sind sie in allen untersuchten Gesellschaften
eher geneigt als Materialisten, iiber Sinn und Zweck des Lebens nachzu-
denken ... In dieser Hinsicht haben Postmaterialisten potentiell mehr
Interesse an Religion als Materialisten. Doch man kann den Eindruck
gewinnen, die etablierten Religionen hatten heute iiber Sinn und Zweck
des Lebens wenig zu sagen - zumindest nicht in Worten, die bei Postma-
terialisten Gehor finden.« (Inglehart, 245)
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