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Hubert Knoblauch

Die populare Religion’

# Peter L. Berger nennt es eine der grofiten Fehleinschitzungen der Sozio-
logie des 20. Jahrhunderts: das Ende der Religion im sikularisierten Wes-
ten. Nicht die Religion, sondern die Religionskritik sei an ihr Ende gekom-
men, sekundiert ihm Hermann Liibbe. Doch was bedeutet die Rede von der
Wiederkehr der Religion konkret? Wie wandelt sich Religion unter den Be-
dingungen der Postmoderne? Inwiefern sind davon die Kirchen betroffen,
inwiefern laufen diese Prozesse an der kirchlichen Religiositit vorbei? Der
Berliner Religionssoziologe Hubert Knoblauch analysiert in seinem Bei-
trag hochst aufschlussreich den Wandel der Formen der Religiositit heute.

(Redaktion)

1. Einleitung

Nach einer langen Zeit der Sdkula-
risierung scheint es, als lebe die Religion
wieder auf. Allerorten wird von der Reli-
gion gesprochen, und manche Journalisten
vermitteln gar den Eindruck, als sei auch
in den Kirchen die Wende erreicht. Statt
Mitgliederschwund und Glaubenserosion
wiirden sich, so hoffen manche, die Kir-
chen nun wieder fiillen und die verlorenen
Schafe kehrten zum Glauben zuriick.

Die Riickkehr der Religion, die ,,Resak-
ralisierung® oder gar ,,Desdkularisierung“
geht zweifellos nicht erst auf die Ereignisse
in New York, London oder im Irak zu-
riick.? Die Religionssoziologie beobachtet
vielmehr schon seit Beginn der 1980er Jah-
re eine wachsende Dynamik der Religion,
die mit dem Paukenschlag des 11. Septem-

bers 2001 offenbar auch die publizistische
Offentlichkeit erreicht hat.’ Ausloser war
auf der einen Seite zweifellos der politische
Triumph von Ronald Reagan, der die Be-
deutung des fundamentalistischen Pro-
testantismus in den Vereinigten Staaten
deutlich machte. Das Augenmerk wurde
aber auch auf neue Formen der Religion
gelenkt, die zunachst unter dem Titel der
»Jugendreligionen’, spater unter dem des
»New Age“ firmierten. Schon bevor der Is-
lam die Aufmerksamkeit auf die Religion
lenkte, machten solche Tendenzen deut-
lich, dass die Religion keineswegs nur ein
Relikt darstellt, sondern eine eigene Dy-
namik entfaltet, die es ihr erlaubt, sich an
die moderne Gesellschaft anzupassen. In
diesem Beitrag will ich vier Formen der ge-
genwirtigen Religiositit in unserer Gesell-
schaft skizzieren, die fiir die Dynamik der

Dieser Beitrag beruht auf einem Vortrag, der beim Dies Academicus der Kath.-Theol. Privat-
universitdt Linz am 17. November 2005 gehalten wurde.

Ausfiihrlich habe ich die Frage der Desakularisierung an anderer Stelle behandelt. Vigl. Hubert
Knoblauch, Europe and the Invisible Religion, in: Social Compass 50 (2003), 3, 267-274.

Zur Rolle der publizistischen Offentlichkeit in der Propagierung der Sakularisierung vgl. Hubert
Knoblauch/Bernt Schnettler, Die Tragheit der Sikularisierung und die Tréigheit des Glaubens.
Der >Trendmonitor Religiése Kommunikation 2003« und die Kommunikation iiber Religion
heute, in: Hans-Georg Ziebertz (Hg.), Erosion des christlichen Glaubens?, Miinster 2004, 5-15.
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Religion stehen. Mit der Unterscheidung
dieser vier Formen mochte ich die These
vertreten, dass das gegenwirtige Wachs-
tum der Religion hauptsichlich in diesen
Formen stattfindet. Nicht die Religion ins-
gesamt nimmt also zu; es sind vielmehr be-
sondere Formen der Religion, die ich unter
die folgenden Begriffe fasse:

Soziale Formen gegenwdrtiger Religiositt

Sakrale Kommunikation

A
Fundamentalismus ;
charismatische E alternative
Bewegungen E Religiositit
Evangelikalismus ;

Kirchlichkeit

(Offentliche ;
Religion) E ekstatische Kultur
Populire Religion E

v

Profane Kommunikation

Im Weiteren werde ich die einzelnen
sozialen Formen der Religion zu skizzieren
versuchen, der Kiirze wegen dabei jedoch
auf frithere Beitridge verweisen miissen, in
denen ich detailliertere Skizzen unternom-
men habe. Dort finden sich auch weitere

Belege. Dennoch muss ich einrdumen,
dass es sich hierbei um vorldufige Thesen
handelt, die noch einer weiterer Begriin-
dungen harren.

Wie die Skizze zeigt, steht die kirch-
lich organisierte Religion im Mittelpunkt.
Sie ist ein nach wie vor uniibersehbarer in-
stitutioneller Bereich, dessen Grof3e in der
Abbildung lediglich aus Platzgriinden gra-
phisch untertrieben ist. Dennoch steht au-
Ber Zweifel, dass die kirchlich organisierte
Religion - die man auch als Kirchlichkeit
bezeichnet — nach wie vor unter den gin-
gigen Erscheinungen der Sikularisierung
leidet: Mitgliederschwund, schwindendes
Interesse an der aktiven Mitarbeit und ab-
nehmende dogmatische Gldubigkeit sind
nur einige Indikatoren, deren Stérke aller-
dings leicht abzunehmen scheint.*> Den-
noch wire es mit Blick auf die Kirchlichkeit
vermessen, von einer ,, Resakralisierung“ zu
reden. Die Attraktivitit des Religiosen liegt
vielmehr zu grofien Teilen auflerhalb der
Kirchen. Mit einer ,,Erosion“ der Religion
und auch mit einer ,,Dispersion® haben wir
es indes keinesfalls zu tun.® Der Prozess
lisst sich vielmehr als Transformation der
Religion beschreiben: Religion verfliichtigt
sich nicht in eine formlose Religiositit, sie
findet vielmehr (mehr oder weniger) neue
und eigenstindige Formen, von denen ich

4 Hubert Knoblauch, Berichte aus dem Jenseits. Mythos und Wirklichkeit der Nahtoderfah-
rungen, Freiburg 1999; ders., Populire Religion. Markt, Medien und die Popularisierung der
Religion, in: Zeitschrift fiir Religionswissenschaft 8 (2000), 143-161; ders., Ekstatische Kultur.
Zur Kulturbedeutung der unsichtbaren Religion, in: Achim Brosziewski/ Thomas Samuel Eberle/
Christoph Maeder (Hg.), Moderne Zeiten. Reflexionen zur Multioptionsgesellschaft, Konstanz
2001, 153-168; ders., Asketischer Sport und ekstatische Askese, in: Gabriele Sorgo (Hg.), Askese
und Konsum, Wien 2003, 222-245; ders., Die Soziologie religiéser Erfahrung, in: Friedo Ricken
(Hg.), Religiose Erfahrung. Ein interdisziplinarer Klarungsversuch, Stuttgart 2004, 69-80; ders.,
Soziologie der Spiritualitit, in: Karl Baier (Hg.), Spiritualitdt, Darmstadt (im Druck).

> Vgl. Paul M. Zulehner/Isa Hager/Regina Polak (Hg.), Kehrt die Religion wieder? Religion im
Leben der Menschen 1970-2000, Ostfildern 2001.

Vgl. Hans-Joachim Hohn, Auf dem Weg in eine postsidkulare Kultur? In: Paul M. Zulehner,

(Hg.), Spiritualitdt - mehr als ein Megatrend, Ostfildern 2004, 15-28; Michael Ebertz, Erosion
der Gnadenanstalt, Frankfurt a. Main 1998; Hans-Georg Ziebertz, Erosion des christlichen Glau-

bens, Miinster 2004.
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hier einige beschreiben méchte. (Diese
Transformation beschrénkt sich nicht auf
das institutionelle Feld der herkémmlichen
Religion. Dass religiose Themen auch au-
Berhalb der als religiés anerkannten Orga-
nisationen stattfinden, soll durch die Un-
terscheidung von sakralen und profanen
Formen der Kommunikation angedeutet
werden, die als vertikale Achse der Gra-
phik dient. Ich werde darauf insbesondere
im Zusammenhang mit der ekstatischen
Kultur und der populdren Religion etwas
néher eingehen.)

2. Neue Formen der Religiositat

2.1 Radikalisiertes Christentum

Eine erste Form dramatisch wachsen-
der Religiositit ist die Radikalisierung der
Religion, die wir gemeinhin auch als ,,Fun-
damentalismus® bezeichnen. Hier wire
sicherlich der Islam zu nennen, dessen
radikalisierte Formen in unseren eigenen
Gesellschaften bislang noch keine statis-
tisch nennenswerten Dimensionen erreicht
haben. Anders liegen die Dinge mit den
pfingstlerischen, neopfingstlerischen und
den charismatischen Gruppierungen im
Christentum. Schon das amerikanische
Pfingstlertum zu Beginn des 20. Jahrhun-
derts versuchte das Christentum neu zu
beleben, indem es die Erfahrbarkeit des
Heiligen Geistes beschwor. Ebenso ist auch
fiir das gegenwirtige Neupfingstlertum
der Mensch prinzipiell offen fiir Transzen-
denzerfahrungen, sei es in der Konversion,
in der Zungenrede, bei Wunderheilungen
oder durch prophetische Eingebungen (die
eine eigene ,Prophetenbewegung® tra-
gen). Die charismatische Bewegung, die

7

sich seit den 1960er Jahren aus den tradi-
tionellen Kirchen und Denominationen
hinausbewegt, legt ebenfalls groflen Wert
auf besondere religiose Erfahrungen und
andere Bewusstseinszustinde. Hier spielt
die Glossolalie eine Rolle, aber auch das
Ruhen im Geiste, das innere Horen, die
Prophetie und die Wunderheilung.

Man sollte gerade fiir die europiische
Diskussion betonen, dass es sich hier um
weltweite und auflerordentlich mitglieds-
starke Bewegungen handelt. Zwar sind die
genauen Zahlen sehr umstritten. Auf der
globalen Ebene spricht man von etwa 200
bis 300 Millionen Pfingstlern und von 250
bis 500 Millionen Charismatikern. Dabei
ist zu beachten, dass die charismatische
Bewegung auch einen starken Fliigel im
Katholizismus hat: 95 Millionen Menschen
werden ihr zugerechnet. So stark diese Be-
wegungen jetzt schon scheinen, es wird ih-
nen ein solches Wachstum zugetraut, dass
sie in einigen Jahren schon die Mehrheit
der Christen ausmachen konnten. Dieses
Wachstum findet jedoch, wie schon be-
tont, vor allem auflerhalb Europas statt.
Demgegeniiber nimmt sich das Ausmaf3
hierzulande geradezu bescheiden aus. Um
nur ein Beispiel anzusehen: In der Bundes-
republik Deutschland rechnet man mit un-
gefahr 150.000 bis 250.000 Charismatikern
und etwa 150.000 Pfingstlern - bei einer
Bevolkerung von rund 82 Millionen Ein-
wohnern.”

2.2 Alternative Religiositat

Wihrend sich das radikalisierte Chris-
tentum in Europa bislang keiner so gro-
Blen Anhéngerschaft erfreuen kann wie in
Nord- oder Siidamerika, beobachten wir
auch hierzulande eine dynamische religi-

Vgl. Thomas Kern, Schwirmer, Traumer und Propheten. Frankfurt a. Main 1998.
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6se Entwicklung, die sich seit dem Beginn
der 1980er Jahre im deutschsprachigen
Raum bemerkbar als ,New Age® ausbrei-
tete. Dass der Titel des New Age allmih-
lich aus der Offentlichkeit verschwunden
ist, hat zu keinem Einbruch dieser Form
der Religiositat gefithrt. Vielmehr hat es
den Anschein, als sei sie (als ,,Spiritualitét®,
»Esoterik® etc.) durch vorwiegend popu-
larkulturell gepragte Mittel iiber Massen-
medien und Markt in die Breite der Ge-
sellschaft diffundiert, so dass sie gar nicht
mehr als ,alternativ® erkennbar ist. Denn
trotz der kleinen Zahl an Aktivisten in
diesen Bewegungen (die sich mittlerweile
meist in Unternehmer verwandelt haben),
hat die alternative Religiositit einen enor-
men Widerhall in der breiteren Bevolke-
rung gefunden. Hier wird von ,Neureli-
giosen®, ,Fernostlichen®, ,Naturalisten,
»Reinkarnationsglaubigen oder ,,Subjekti-
visten“ gesprochen, die - je nach Kategori-
sierung und Zdhlung - in der Schweiz, in
Osterreich und in Deutschland zweistellige
Prozentsitze der Bevolkerung stellen.

Von einer alternativen Religion rede
ich, weil die religiosen Quellen dieser
Bewegungen allesamt nicht zum ,herr-
schenden“ Kanon der Religion in westli-
chen Gesellschaften zahlen. Dabei kann es
sich um Wiederbelebungen keltischer oder
germanischer Rituale, um eine Aufnahme
indianischer schamanistischer Techniken
oder um die Adaption asiatischer Medita-
tionstechniken handeln. (Auch im westli-
chen Raum etablierte, etwa psychologische
Wissenstraditionen, die herkdmmlich nicht
als religios angesehen werden, konnen in
diesen Bewegungen religios umgedeutet
werden, wie etwa in der sogenannten ,,Hu-
man-Potential“-Bewegung.) Eine beson-
dere Rolle spielen religiés-medizinische
Techniken, wie etwa Yoga oder Ayurveda.
Auch die lange Zeit unterdriickten Formen

des hiesigen Aberglaubens werden in einer
reflexiv modernisierten Form neu belebt.
Dasselbe gilt fiir den sich damit iiber-
schneidenden Okkultismus, die Magie und
die Esoterik.

Einer der Griinde fiir diese Verbrei-
tung kann im populdren Grundzug dieser
Bewegung gesehen werden: Von Anbe-
ginn an wurden die Vorstellungen dieser
Bewegungen hochst effizient mit den ver-
schiedensten Medien (in einem haufig
sehr gelungenen Medienmix) verbreitet:
Biicher wurden vom Fernsehen und von
Zeitschriften aufgegriffen, und die Filmin-
dustrie nahm die Themen (Geister, Spuk,
Buddhismus, Nahtoderfahrungen, Divi-
nation, magische Behandlungen, Wunder-
heilungen usw.) gerne und sehr erfolgreich
auf. (Dieser Medienmix dirfte auch einer
der Griinde dafiir sein, dass derartige In-
halte gar nicht als ,,religios“ gerahmt wahr-
genommen wurden und deswegen auch
mittlerweile ungehindert Eingang in neue,
offenbar starker Weltanschauungs-neu-
trale Stromungen haben. Ein Beispiel da-
fir ist zweifellos die Wellness-Bewegung,
die einen guten Teil der einst im New-
Age-Bereich betriebenen magisch-thera-
peutischen Praktiken aufgenommen und
weiterentwickelt hat.)

2.3 Die ekstatische Kultur

Wihrend sich die genannten besonde-
ren Erfahrungen im Bereich der radikali-
sierten wie der alternativen Religion mit
religiosen Deutungen verbinden, beob-
achten wir gerade in unseren Breiten eine
Wertsteigerung solcher Erfahrungen, ohne
dass sie mit religiosen Bedeutungen verse-
hen sein miissten. Ich mochte diese Art der
nicht religiés gedeuteten auflergewohn-
lichen Erfahrung als ekstatische Kultur be-
zeichnen. Beispiele fiir diese Bewegung zu
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finden, fallt nicht schwer. Man denke nur
an die Bedeutungszunahme der Sexualitét
seit den 1960er Jahren. Sexualitidt und die
mit ihr einhergehende Ekstase ist nicht nur
zur Pflicht einer breiten Kultur geworden.
Ehen und andere Beziehungen scheinen
heute nur auf der Basis einer funktionie-
renden sexuellen Ekstase legitimiert zu
sein — eine Selbstverstdandlichkeit, die noch
vor 50 Jahren auf sehr wenige soziale Grup-
pierungen beschrinkt gewesen wire. Mitt-
lerweile steht und fillt das Beziehungsnetz
der modernen Gesellschaft mit einer Form
der sexuellen Erfiillung, die noch bei Max
Weber als eine eigene ekstatische Welt ge-
golten hatte. Allerdings ist diese Ekstase
- sieht man von tantrischen und extrem
romantischen Minderheiten ab - kaum
mit einer sakralen Kommunikation ver-
bunden.

Weil es gerade in unserer Gesellschaft
noch zahllose andere Beispiele fiir bedeu-
tungsvolle, aber nicht sakralisierte Formen
der kultivierten Ekstase gibt, scheint mir
der Begriff der ekstatischen Kultur durch-
aus angemessen. Zu diesen Formen zdhlt
der Sport — und zwar sowohl auf Seiten des
Publikums wie auf Seiten der Sporttrei-
benden. Ekstatisch sind aber auch weite
Teile der Kunst - insbesondere jene, die
in die Populdrkultur eingedrungen sind
und an denen grof3e Teile der Bevolkerung
partizipieren, wie etwa Populdrmusik oder
Tanz. Ekstatisch sind auch die Drogenge-
wohnheiten, die weit tiber den gewohn-
heitsmafligen Alkoholgenuss hinausgehen
und auch Haschisch oder Kokain umfas-
sen. Zur ekstatischen Kultur zdhlen ebenso
jene Erfahrungen, die man als ,paranor-
mal“ bezeichnet. Ein Vergleich der Erfah-
rung solcher ,psychic phenomena“ zwi-

schen verschiedenen westlichen Léndern
zeigt, dass mindestens 60% der Befragten
in allen Landern die eine oder andere para-
normale Erfahrungen gemacht haben. Was
Deutschland betrifft, fanden Schetsche und
Schmied-Knittel in einer Befragung von
mehr als 1.500 Deutschen, dass fast drei
Viertel (73%) angaben, eine der folgenden
Erfahrungen gemacht zu haben: Déja vu,
Wahrtraum, Synchronizitéts-/Koinzidenz-
erlebnisse (,verbliiffende Fiigungen®), au-
Bersinnliche Wahrnehmungen (ASW; z.B.
zu spiiren/zu wissen, wenn woanders je-
mand stirbt), Erscheinungen Verstorbener
(oder anderer Wesen), Spuk, Psi bei Tie-
ren, UFO-Sichtung, (Anderes/Sonstiges).?
Auch wenn viele dieser Erfahrungen ex-
plizit also nicht-religiés gedeutet werden,
sind sie fiir das weltanschauliche und re-
ligiose Selbstverstindnis der Betroffenen
von besonderer Bedeutung. Das zeigt eine
Erhebung von Todesniheerfahrungen, die
ich selbst durchgefiithrt habe. Von tber
4000 Befragten hatten mehr als 4% ange-
geben, eine solche Erfahrung am eigenen
Leib durchgestanden zu haben (iiber 15%
hatten noch andere ,iibernatiirliche® Er-
fahrungen mit dem Tod gemacht). Unter
diesen iiberwogen aber bei weitem jene
Menschen, die diese Erfahrung in einem
nichtchristlichen, teilweise auch in einem
dezidiert nicht-religiosen Kontext deute-
ten.

Diese Zahlen geben nur einen mittel-
baren Hinweis auf die Rolle der ,ekstati-
schen Kultur, da sie sich mit einzelnen Er-
fahrungen beschiftigen. Man sollte noch
einmal betonen, dass diese Erfahrungs-
orientierung kein individuelles Phdnomen
ist, sondern zu dem gehort, was seit Schul-
ze als ,Erlebnisgesellschaft” bezeichnet

8 M. Schetschell. Schmied-Knittel, ,Wie gewohnlich ist das Auflergewohnliche?“ In: E. Bauer/M.
Schetsche, Alltédgliche Wunder, Wiirzburg 2003, 171-188.



Knoblauch/Die populdre Religion

169

wird. Wie die Beispiele zeigen, sollte man
jedoch die Erfahrungsformen der ,eksta-
tischen Kultur® nicht mit den von Schulze
beschriebenen Erlebnissen in einen Topf
werfen, zeichnen sich diese ekstatischen
Erfahrungen durchgingig durch jene Au-
Bergewohnlichkeit bzw. Ubernatiirlichkeit
aus, die durch den Begriff der Ekstase an-
gezeigt wird.’

2.4 Die populare Religion

Die Renaissance der Religion be-
schréankt sich jedoch nicht auf den Bereich
des subjektiven Erfahrens - auch wenn
dies quantitativ gewaltige Ausmafle an-
nimmt. Vielmehr macht gerade die ein-
gangs erwahnte publizistische Zuwendung
zur Religion aufmerksam auf das, was als
»Offentliche Religion® bezeichnet wird. Mit
dem Begriff der ,o6ffentlichen Religion®
(»public religion“) wird betont, dass die
Religion nicht ins Private abgeriickt sei,
sondern zunehmend eine aktive Rolle in
der Offentlichkeit spiele. Das bedeute, dass
sich die Religion der Menschen sichtbar in
der gesellschaftlichen Moral und offent-
lichen Ordnung niederschlage. Zugleich
mischten sich politische Institutionen im-
mer mehr in bislang als privat betrachtete
religiose Angelegenheiten der Menschen
ein (Abtreibung, Kopftuch).'

Gerade nach dem Tod des Papstes, der
Neuwahl und dem Weltjugendtag kann
selbst im deutschsprachigen Raum die
offentliche Rolle der kirchlichen Religion
kaum tibergangen werden. Diese wach-

sende Offentlichkeit wird jedoch erginzt
von einer zunehmenden Popularisierung
der Religion, die nicht nur fiir die kirch-
lichen Formen gilt, sondern auch auf3er-
halb der kirchlichen Religion deutlich wird
und dadurch als eigenstindige Form der
Religion, als populdre Religion bezeichnet
werden darf. Damit meine ich den Um-
stand, dass wichtige traditionelle Inhalte
der herkommlichen Religion zu einem Teil
der populédren Kultur geworden sind.

Im Gefolge der ,,popularen’, also tra-
ditionell von agrikulturellen oder industri-
ellen Lebensweisen gepréagten Volkskultur
zeichnet sich die populdre Kultur ebenso
wiedie populdre Religion vor allem dadurch
aus, dass ihre Inhalte durch moderne Mas-
senmedien und zunehmend auch durch
interaktive Medien geprigt sind. Uberdies
werden die vom Populéren geprégten For-
men der Kommunikation vom Marktprin-
zip geleitet, ja hdufig werden Formen aus
der Marktkommunikation von Waren und
Dienstleistungen tibernommen oder adap-
tiert. Allerdings ist die populdre Religion
nicht einfach eine Medienreligion oder
eine Religion des Marktes. Sie findet ihren
sozialen Ort auch in Formen der lokalen,
héufig postmodernen (also aufs Situative
beschrankten) Vergemeinschaftungen in
Treffen, Veranstaltungen und Events.!! Das
Besondere der populdren Religion besteht
also darin, dass sie in den Gattungen und
Veranstaltungstypen der medial geprigten
populédren Kultur prisentiert wird, d.h. in
kommunikativen Formen, die nicht unbe-
dingt als religios erkennbar sind und nicht

Der Begriff der Ekstase ist hier zweifellos nur Stellvertreter fiir den genaueren Begriff der Trans-

zendenzerfahrungen, der auch solche Erfahrungen umfasst. Vgl. dazu Thomas Luckmann, Die
unsichtbare Religion, Frankfurt a. M. 1991, 164-183; vgl. Gerhard Schulze, Die Erlebnisgesell-
schaft. Kultursoziologie der Gegenwart, Frankfurt a. M. 1992.

10 Vgl. José Casanova, Public Religions in the Modern World, Chicago/London 1994.

' Vgl. dazu Winfried Gebhardt/Ronald Hitzler/Michaela Pfadenhauer (Hg.), Events. Soziologie

des Auflergewohnlichen, Opladen 2000, 33-50.
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als sakral erlebt werden. Man kann den-
noch von Religion reden, weil in diesen
populdren Formen iiber Themen kommu-
niziert werden kann, die fiir die Angeho-
rigen der Kultur erkennbar in einer reli-
giosen Tradition stehen; ihre Topik bleibt
also die der historischen Religionen, die
zum kulturellen Gedichtnis gehoren: die
Fragen nach dem Jenseits, der Transzen-
denz, die Erfahrungen des Numinosen, das
Problem des Todes und des Lebens nach
dem Tod. Gerade in der populdren Kultur
konnen also Themen verhandelt werden,
die selbst fiir unreligiose Menschen als zur
Religion gehoérig angesehen werden. Wie
gesagt, werden die Inhalte aber in den pro-
fanen kommunikativen Formen des Jour-
nalismus, der Populdr-Literatur und der
urbanen Legende - eben in den Gattungen
der populdren Kommunikation vermittelt.
(Natiirlich gehoren dazu auch die vielen
weiteren populdren Gattungen anderer
Medien, wie etwa die Fernsehreportage,
die Talk-Show von Betroffenen und die
»Meldung®)

Vor dem Hintergrund der thema-
tischen Ausrichtung dieses Heftes kdnnen
Ratgeber fiir den Umgang mit dem Tod als
Beispiel dienen. Das Angebot solcher Bii-
cher ist in den letzten Jahren rasant ange-
stiegen und hat damit auf seine Weise die
alte Gattung der Ars moriendi, der Kunst
des Sterbens und des Trauerns, wieder be-
lebt. Allerdings hat sich diese Gattung mit
ihrer Popularisierung in der Ratgeberform
auch inhaltlich gewandelt: Das Religiose

12

findet sich hier nur mehr im Verborgenen,
die modernen Prediger sind Physiker, Psy-
chotherapeuten oder Hospizbegleiter, und
ihre Lehre schwankt zwischen einer siku-
larisierten Form der Religion und einer
esoterisch-gnostischen Geistlehre, wie sie
im folgenden Ausschnitt deutlich wird."?

~Wenn wir danach fragen, welche Be-
schaffenheit die kosmische Konstruktion
hat, in die wir eingehen werden, so diirfen
wir ziemlich sicher sein, dass sie wesentlich
feiner und tiefer ist als alles, was wir mit
unseren Sinnen verstehen und mit unseren
alltaglichen Wortern beschreiben konnen.
(...) Ein taugliches Modell der héheren
Welt erhalten wir, wenn wir sie uns als
zusitzliche Dimension zu den drei Raum-
dimensionen und der einen Zeitdimension
vorstellen, die in unserem physikalischen
Universum alle Beziehungen charakterisie-
ren. Das physikalische Universum scheint
also in die hohere Welt eingebettet zu sein,
in ihr zu ,schweben'“

In vielen kommunikativen Formen
kommt so eine populére Religion des Todes
zum Ausdruck. Deshalb zieht McIlwain den
Schluss: ,,death goes pop™'* Wie bedeutsam
diese Formen der populdren Religion sind,
zeigt sich auch daran, dass es dieser popu-
liren Bewegung (die erst allmihlich auch
die Rédnder der Kirchen erreicht) gelungen
ist, einen gesamtgesellschaftlichen Trend
umzukehren, der als ehernes Gesetz der
Modernisierung erschien: Die gesellschaft-
liche ,Verdringung des Todes“ wird von
einer neuen ,Kultur des Todes“ abgelost,

Ich stiitze mich hier auf die Analyse von Susanne Briiggen, Religioses aus der Ratgeberecke, in:

Hubert Knoblauch/Arnold Zingerle (Hg.), Thanatosoziologie. Tod, Hospiz und die Institutionali-
sierung des Sterbens, Berlin 2005, 81-100. Briiggen unterscheidet genauer zwischen Ratgebern,
die eine Differenz von Diesseits und Jenseits vertreten, solchen, die eine konkrete Moral lehren,
und schlieSlich einer dritten Art, die eine sakularisierte Form von Religion vertritt, in der das
Heilige vollig innerweltlich ist. Das Zitat entstammt einem ihrer Beispiele.

13 Vgl. Charlton D. Mcllwain, When Death Goes Public. Death. Media and the Remaking of Com-

munity, New York u.a. 2005.
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deren wichtigste Trager in der populdren
Religion zu suchen sind.

3. Schluss: Spiritualitat und der
religiése Individualismus

Die Religion ist ganz offensichtlich
wieder populdr geworden. Trotz aller Be-
denken, die Moderne wiirde die Religion
abstoflen, scheint sie sich, wie ich zu zeigen
versuchte, an die Bedingungen der Mo-
derne anzupassen und unter der Hand zu
transformieren. Dabei sollten wir abschlie-
Bend ein Merkmal, das allen genannten
Formen der Religiositdt anhaftet, hervor-
heben. Bei aller Unterschiedlichkeit der
inhaltlichen Ausrichtungen, der sozialen
Gestaltungen und der kommunikativen
Verbreitungsformen zeichnen sich dieje-
nigen Formen der gegenwirtigen Religion,
die sich wachsender Beliebtheit erfreuen,
durch eine auflergew6hnliche Hervorhe-
bung der Erfahrungsdimension aus. Man
kann von einer regelrechten Erfahrungs-
orientierung der Religiositit reden. Der
Kern dieser Erfahrungsorientierung be-
steht darin, dass das, was unter Religion
verstanden wird, nicht mehr einfach dog-
matisch geglaubt werden soll. Man will es
am eigenen Leib erfahren. Dabei kann es
sich um auflergewdhnliche Erfahrungen
handeln, die alltdglich oder transzendent
gedeutet werden, oder um gewohnliche
Erfahrungen, die auflergew6hnlich gedeu-
tet werden — wie etwa bei charismatischen
Gruppen eine Regung im Korper als Zei-
chen fiir die Prasenz des leibhaftigen Got-
tes dient oder Wohlbefinden als Ausdruck
eines Einvernehmens zwischen Geist und
Seele verstanden wird.

Um den Unterschied dieser neuen For-
men der Religion zur sogenannten ,,Kirch-
lichkeit“ hervorzuheben, verwenden die

Betroffenen selbst haufig den Begriff der
Spiritualitdt. In der Tat kann man Spiri-
tualitdt als ein Merkmal ausmachen, das
sich quer durch die genannten Formen der
Religion zieht. Neben der Orientierung an
der Auflergewdhnlichkeit der Erfahrung
gehort dazu eine besondere Betonung der
religiosen Autonomie des Individuums: Es
wird durchgingig eine deutliche Distanzie-
rung von religiosen GrofSorganisationen
vorgenommen. Dies ist der Soziologie zwar
auch mit Blick auf andere Groflorganisati-
onen (Politik, Sport etc.) vertraut. Im Be-
reich der Religion ist diese Distanzierung
jedoch hiufig verbunden mit einer ,ideo-
logischen® Distanz zu den Glaubensinhal-
ten und den kommunikativen Formen der
Groflorganisation, wie sie etwa in der al-
ternativen Religiositit oder den populdren
Formen des charismatischen Christentums
zum Ausdruck kommt. Diese religiose Au-
tonomie des Individuums - genauer: der
religiose Individualismus - hat auch zur
Folge, dass sich die Deutungen fiir die so
geschitzten Erfahrungen zunehmend von
dem abldsen, was traditionell als religioser
Diskurs gilt. Man kann sich nun als religi-
s (oder ,,spirituell verstehen), ohne tiber-
haupt Bezug auf herkémmliche Formen
der religiosen Kommunikation nehmen zu
miissen (etwa in der Begrifflichkeit eines
Psychologismus), man kann sich religioser
Semantiken unterschiedlicher und schwer
zu vereinbarender religiéser Traditionen
bedienen oder man kann religiése Formen
der Kommunikation in die Alltagssprache
so einfithren, dass (aus der Sicht kirch-
licher Experten) vermeintlich ,triviale®
kulturelle Phianomene symbolisch aufge-
wertet werden.

Wie die Ausbildung einer ,populdren
Religion® zeigt, fihrt diese Auflosung je-
doch nicht in die Beliebigkeit. Vielmehr
bilden sich in der populdren Kultur eigene
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Konventionen aus, in denen die Inhalte des
Religiosen kommuniziert werden. Diese
populére Religion macht vor den Kirchen
keineswegs Halt. Vielmehr nehmen auch
die Kirchen solche populidren Formen auf,
so dass ein flieender Ubergang entsteht,
den Bourdieu als ,,Auflosung des religi-
Osen Feldes“ bezeichnete.'"* Wegen dieses
flieBenden Uberganges kann die religi-
0s markierte Symbolsprache der Kirchen
auch in individuellen und kollektiven Kri-
sen- und Ausnahmezeiten angenommen
werden, um gerade die Differenz zum All-
taglichen zu markieren. Deshalb wird auch
in unseren Breiten eine 6ffentliche Religion

moglich, die sich in die 6ffentliche Diskus-
sion einmischen kann, ohne mit der Politik
verwechselt werden zu miissen. Diese Rol-
le der Kirche, so glaube ich, ist jedoch nur
noch vor dem Hintergrund einer transfor-
mierten Religion zu verstehen, wie sie hier
kurz skizziert wurde.

Der Autor: Hubert Knoblauch ist Profes-
sor fiir Allgemeine Soziologie an der Tech-
nischen Universitit Berlin. Publikationen
u.a.: Religionssoziologie, Berlin/New York
1999; Qualitative Religionsforschung, Pa-
derborn u.a. 2003.

14 Pierre Bourdieu, Die Auflosung des Religiosen, in: ders., Rede und Antwort, Frankfurt a. Main

1992, 231-269.



