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Einleitung

1. Die gegenwirtige Ausgangslage

Bei' Betrachtung der gegenwirtigen religisen Situation sind wir in-
Deutschland mit einem merkwiitdigen Sachverhalt konfrontierc: Die Ko-
hirenz und Tdentitit etablierter Kirchen ist bedroht. Die grofien Kirchen-
gcmeinschaften haben sich zwar allesamt gehalten, aber sie klagen seit
Jangem dber einen foreschreitenden Verfall ihres Einflusses auf Sitten,
Werte und Gebriuche. Sikularisationstheorien haben als historische Er-
klirungsansitze zwar stark an Uberzeugungskraft eingebiift, doch das
sndert niches an der Realitir tiefer Einbriiche — sowohl was die formelle
Mitgliedschaft in Religionsgemeinschaften als auch was das religidse Leben
selbst angeht. Zugleich aber belebt sich das religitise Interesse an Spiritua-
litit, religidsen Ubungen und Denkformen. Die Gesellschaft ist, anders
als von vielen noch vor wenigen Jahrzehnten geglaubt, nicht a-religits
geworden, sondern entfaltet ein immer wieder neues Interesse an — ja
was? Religiositit, Spiritualitit, Frémmigkeit, Innetlichkeit, Wertorien-
tierung — das sind nur einige der Chiffren Hir einen Sachverhalt, den wir
nur sehr bedingt verstchen.

Religion lebt in der modernen Gesellschaft, aber was denn da lebt, das
ist alles andere als einsichtig, Was wir beobachten kénnen, sind zuniichst
nur Symptome: Der religitse Buch- und Medienmarke boomt; akruelle
Diskussionen.um politische, leulturelle und ethische Fragen beziehen sich
verstirkt auf religiose Hintergriinde; religitse Ereignisse, etwa nationale
Kirchen- und internationale Weltjugendtage erfreuen sich grofer Besu-
cherzahlen und eines starken Medieninteresses, ebenso auch die kirch-
lichen Begribnisse hoher geistlicher und weltlicher Wiirdentriiger; grofe
und wachsende Teile der Bevolkerung westlicher Gesellschaften beschrei-
ben sich selbst als religits, ohne doch aktiv einer religitsen Gemeinschaft
oder einer Kirche anzugehtren: Weder die Teilnahme an den Sonntags-
gottesdiensten und anderen kirchlichen Riten noch die Kenntnis religicser
Traditionen und Sachverhalte hat zugenommen.

Die innere Revitalisierung des Religitsen geht also mit einem gleich-
zeitigen Verfall craditioneller Formen des religidsen Lebens einher. Dies
witft grundsitzliche Fragen nach der Existenzform von Religion in den
modernen westlichen Gesellschaften auf, vor allem die Frage nach der
sozialen Erscheinungsform religiser Gemeinschaften sowie die nach den
von ihnen entwickelten neuen Formen transzendenter Sinnstiftung als
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smoralischen Gemeinschaften«. Ihnen gehen die Beittiige des vorliegen-
den Bandes nach. Sie fragen zunichst danach, wie sich religidses Leben
in der modernen Gesellschaft bildet und erneuert — ausgehend von der
Beobachtung”und Uberzeugung, dafl Relipionsgemeinschaften niche
schlechterdings vormoderne Uberhinge in einer sich zunehmend indivi-
dualisierenden modernen Gesellschaft sind, sondern sich auch heute
noch mit neuen Inhalten und neuen Formen neu bilden.

Wenn wir dabei das Problem der (religiésen) »Vergemeinschaftunge —
und nicht schlechthin der »Vergesellschaftunge — in den Mittelpunkt der
Debatte stellen, so ist dies zunichse einmal forschungspragmatisch zu
verstehen, Nachdem in den letzten Jahren die Grenzen des Sikulariste-
rungsparadigmas deutlich geworden sind, stellt sich die Frage, was es denn
mit den permanenten und aufierordentlich kreativen Neu- und Umbil-
dungen von Religionsgemeinschaften, Glaubensvorstellungen und Riten
in der modernen Gesellschaft auf sich hat und wie diese adiquat zu be-
greifen sind. Jedoch steht mehr auf dem Spiel. Indem wir pointiert von
Vergemeinschaftungsprozessen in der modernen Gesellschafi sprechen, wol-
len wir auch den vermeintlichen Gegenisatz von {vormoderner) Germein-
schaft und (moderner) Gesellschaft aus den Angeln heben, der ebenso
zu den paradigmatischen Ausgangspunkren der modernen Religionsge-
schichte gehért, wie umgekehrt der Sozialgeschichte die Vereinnahmung
aller gemeinschaftsférmigen Prozesse in den Vorgang der Vergesellschaf-
tung eigen war und ist. Vergemeinschaftung mufl unserer, Ansicht nach
als ein integraler Bestandteil der modernen Gesellschaftsbildung iiber-
haupt betrachtet und gedacht werden. Indem wir den Formen religicser
Gemeinschafisbildung nachspiiren, hoffen wir also, einen Beitrag zur pa-
radigmatischen Neubestimmung der Rolle von Gemeinschaft in der mo-
dernen Gesellschaft insgesamt zu leisten. Dabei wollen wir ohne groBle
definitorische Umstinde unter religitsen Gemeinschafien alle zwischen-
menschlichen Organisations- und Assoziationsformen verstehen, die sich
von der Verkehrsgesellschaft dusch Riickbezug auf einen transzendenten
Wertehorizont bzw. den Riickgriff auf die leczdich unverfiigbaren Vor-
ausserzungen des menschlichen Lebens verstehen.

Die Frage nach den Formen religiéser Vergetneinschaftung in der mo-
dernen Gesellschaft wird deshalb im vorliegenden Band begleiter und
geleitet von der Frage nach den in ihnen anzutreffenden neuen Formen
von Transzendenz. Dafiir ist es ndtig, die in den untersuchten religitisen
Gemeinschaften artikulierten Vorstellungen von Transzendenz empirisch
zu erheben und idealtypisch zu beschreiben. Ausgangspunkt der Uber-
legungen ist der empirische Befund, daf traditionelle Vorstellungen von
Transzendenz einerseits seit langem einem Erosionsprozefi ausgesetzt
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sind, der sich etwa in empirischen Meinungsumfragen nach dem Glau-
ben an »Gott« oder an ein »Jenseits« nachweisen Lillt; andererseits haben
sich aber auch neue Begriffe und Vorstellungen von Transzendenz gebil-
det. Beide Befunde sind bis heute allerdings alles andere als eindeutig:
Denn einerseits »glauben« offenbar eine grofle Anzah! von Menschen, die
keines der etablierten religissen Gemeinschafien angehdren, an cinen
»Gotts und ein »Jenseitse. Andererseits jedoch reicht die Erosion traditio-.
neller transzendenter Glaubensvorstellungen bis weit in die christlichen
Kirchen hinein, '

Um den Begriff der »Transzendenz« aus der polemischen Opposition
herauszuholen, in die er seit seiner Entstehung im 19. Jahrhundert vielfach
geraten ist, mogen einige begriffspeschichtliche Hinweise hilfreich sein:
Die Begfi[:fe »Transzendenz« und »Immanenz« sind nevere Ausprigungen
cines an sich schon wesentlich #lteren dualen Modells religitser Welt-
beschreibung. Dazu gehdren, diskursanalytisch betrachtet, neben der Un-
terscheidung einer Welt »jenseits« des Todes von einer Welt ndiesseits« die-
ser Schwelle, die Unterscheidungen einer Welt des »Hier« und »]etzt« von
einer »dortigen« und »zukiinfrigen« Welt, auch die einer Sphire shshe-
rer« Werte oder Wesen von einer wniedereren« Welt und die Unterschei-
dung einer Welt der Ganzheit und Vollkomnmenheit von einer der Be-
grenztheit und der Unvollkommenheit. '

Innethalb welcher theologischen Gesantentwiirfe und wie diese Un-
rerscheidungen zu verschiedenen Zeiten jeweils getroffen worden sind,
ist eine fir unser Anliegen zu weit gehende Fragestellung. Was wir hier
ausleuchten wollen, ist das Spektrum méglicher Transzendenzentwiitfe
innerhalb der religitsen Gemeinschaften des 19. und 20 Jahrhunderts.
Wie die hier versammelten Beiteiige zeigen, ist es wesentlich breiter als
der Kanon christlicher Vorstellungen, die gewhnlich als » Transzendenze
bzw. als »Jenseits« bezeichnet werden. Moderne Transzendenzentwiirfe
liegen oft quer zu den traditionellen Konzeptionen christlicher Theolo-
gien und sind sogar in weltanschaulichen Systemen anzutreffen, wo wir
sie zunichst nicht vermuten. Sie kénnen z. B. wie die Sozialisten ¢ine
Zukunft im Diesseits der menschlichen Geschichte beschreiben, die sich
vom christlichen Jenseits entschieden absetzt; sie konnen auch wie die
Anhinger Ilassischier Bildungsideale die Werte des Wahren, Schénen
und Guten, der Harmonie und Eintracht, oder umgekehrt wie die mo-
derne Gott-ist-tot-Theologie das menschliche Leid oder wie die Anthro-
posophie eine Sphire des »hdheren« Lebens ins Auge fassen, die aber
gleichwohl im Hier und Jetzt angesiedelt wird. Schliefflich besetzen mo-
derne Transzendenzentwiirfe auch sikulare Werte wie z. B. »Arbeit« oder
»Menschheit« mit absoluten Vollkommenheitsvorstellungen, die eine Art
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von neuer Eschatologie, eine Lehre von den letzten Beziigen menschlicher
Existenz in sich enthalten — ohne diese allerdings meist selbst zu bezeich-
nen. Es ist das Ziel unserer Bemithungen, die Vielfalt solcher neuer Tran-
szendenzentwiiefe in den neuen (und den erneuerten alten) religitisen
Gemeinschaften exemplarisch herauszuarbeiten und damit dem Konzept
der Transzendenz ein neues Gewicht bei der Definition von Religion zu-
zuweisen. :

IL. Drer wissenschaftliche Ansatz

Fiir die wissenschaftliche Beschiftipung mit den modernen Formen re-
ligitser Vergemeingchaliung besteht die grofle Schwierigkeit in einer ad-
iquaten Beschreibung und theotetischen Durchdringung des Prozesses der
Gemeinschafis- und Transzendenzbildung. Angesiches der Vielgestaltig-
keit und schuellen Wandelbarkeit der Gemeinschaftsbildungen, der Un-
sicherheit der Kriterien fiir ihr Bestehen und ihren Umfang, auch der un-
auflsslichen Verkniipfung religigiser und sikularer Anliegen fillt es schwer,
religiise von nichireligitsen Gemeinschaften zu unterscheiden. Anpe-
sichus der Fiifle unterschiedlicher Definitdonen »des Religidsen« Jifle sich
auch nicht mehr phiinomenologisch eindeutig zwischen transzendenten
Konzepten des Religiisen und diesseitig-monistischen Konzepten des Si-
kularen unterscheiden. Der anthropologisierende Versuch, »Religion« als
fiir das Funkrionieren von Gesellschaft unerldflich angesehene Bindung
und Orientierung an letzten Gegebenheiten zu bestimmen, ist in seiner
Allgemeinheit jedoch zu vage. .
Eine Klirung dessen, was historisch und soziologisch als »religigs«, als
»transzendenty, als »Gemeinschaft« angesprochen werden mufi, sollte des-
halb, so unser Vorschlag, nicht allein durch definitorische Vorabentschei-
dungen herbeigefiihet, sondern dadurch weiter vorangetrieben werden,
dafd sich historische Untersuchungen an den semiotischen Prakriken (seien
diese sprachlicher, symbolischer oder institutioneller Natur) orientieren,
durch die sich zeitgendssische religitse Gruppen selbst présentiert und
von ihrer jeweiligen »Umwelt« geschieden haben. Dazu eignen sich em-
pirische Kriterien, die in diesem Band, als eine Art kultursemiotisches Ar-
senal, zur methodischen Beschreibung des Wandels bestehender und der
Identifizierung neuer Formen von religi$ser Vergemeinschaftung und
Transzendenz dienen: Gefragt wird so etwa
- nach der soziologischen und theologischen Aussagelcraft zentraler Be-
griffe und Konzepte in den zeitgendssischen Quellen, insbesondere nach
den Selbst- und Fremdbezeichnungen der religisen Gemeinschaften.
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Denn die Analyse der religisen Quellensprache erbringt Aufschlitsse
iiher die semantischen Grenzziehungen und Oppositionshildungen
der Zeitgenossen, welche weit iiber die analytischen Kategorien der
neueren Religionssoziologie hinausgehen, diese dabei allerdings weder
ersetzen kénnen noch wollen.

_ nach den Themen und Situationen, an denen sich gerade bei institutio-

nell und sozial instabilen religissen Gruppen teligitse Uberzeugungen
21 koflektiven Altivititen kristallisiert haben: Solche Themen konnten
etwa Auseinandersetzungen um die Schulaufsicht und den Religions-
unterricht, um die Ausgrenzung von Auslindern und ethnischen Grup-
pen oder vielbeachtete nationale Ereignisse wie der Ausbruch eines
Krieges, aber auch die kollektive Erwartung der Wiederkelr Chrisii
an einem bestimmten Ort und Zeitpunke sein.

— nach den Riten und Symbalm,'deren individuell unterschiedliche »Les-
barkeit« wesendlich zur rituellen Verstetigung und symbolischen
Selbstdefinition religioser Gemeinschaften beigetragen haben: Solche
Funktionen erfiillten nicht nur Versammlungen und Feste, sondern
z. B. auch die Lektiire und Zitierung kanonisierter Schriften, die hiu-
fige Benutzung sprachlicher Formeln und gruppentypischer Gesten,
das Tragen bestimmter Kleidungsstiicke usw.

—. damit zusammenhingend dann natiitlich auch nach den Formen so-
zialer Organisation und Institutionalisiernng solcher Gemeinschaften.
Sie. mufiten nicht im Aufbau einer kirchenghnlichen Organisation mit
festen Mitgliederzahlen bestehen, und wenn, dann konnten sie sich
stirker aul Servicefunktionen statt wie die Amiskirchen auf Amts-
triger stiitzen oder sich zugleich auch als Wirtschaftsunternehmen
verstehen. Sie konnten aber auch im Abonnement einer Zeitschrift,
im Besuch bestimmter Versammlungen, in der Zusammenkunft bei
bestimmten Anlissen bestehen, also melir den punkimellen Charakeer
hervorgehobener Ereignisse oder den begleitenden Charakter von all-
tiglichen Praktiken tragen.

ITI. Die Beitridge: Themen und Thesen

Angesichts des hier verfolgten Anliegens, die Grenzen und Formen reli-
gitser Vergemeinschaftung und Transzendenzbildung in der modernen
Gesellschaft neu auszumessen, ziehen (neben den neuen Gruppenbil-
dungen und Strémungen innerhalb der Grofkirchen) vor allem diejeni-
gen religissen Gruppierungen, Bewegungen und Gemeinschaften die
Aufmerksamlkeit auf sich, die sich am Rande oder auferhalb der grofien
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christlichen Antskirchen gebilder haben, manchmal sogar iiberhaupt
nicht als »refigitise Gemeinschaflt« bezeichnet worden sind. Mindestens
bis in die Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg lifit sich ihre Religiositit
vielfach duréh drei allgemeine Merlumale charakterisieren:

Erstens zeichnet sich schon frithzeitig tine Scheu, ja vielfach geradezu
ein Widerwille gegen kirchliche oder kirchenihnliche Organisations-
strukturen ab: Man verzichter auf eindeutipe Mitgliedschaften, aus-
schliefliche Bekenntnisse zu nur dieser und keiner anderen religisen
Gruppierung, verzichtet auf Strafen bei Abweichung vom gemeinsamen
Glaubensbestand. Man achtet und férdert im Gegenteil individuelle An-
eignungen und neue Deutungen des gemeinsamen Glaubensbesitzes,
fordert neue Ausdrucksformen, Symbelisierungen und Ritualisierungen.
Man setzt auf individuelles Engagement, weniger auf institutionefle
Macht und Rechte, schafft Anreize zur Vergemeinschaftung, zur wechsel-
seitigen Unterstiiezung und Kommunikation.

Zweitens sucht man den Anschluf} an die moderne Kultur und Ge-
meinschaft, deren Fortentwicklung man ebenso mitgestalten méchte,

wie man thren gegenwirtigen Zustand oft luritisiert. Die Kritik an den

christlichen Groflkirchen richtee sich meifst in erster Linie gegen deten
kulcurelle Riickstindigkeit, ihr veraltetes, unwissenschaftliches Weltbild,
“ihre unzeitgemifen ethischen Normen und, darauf aufbauend, pegen
ihre politische Parteinahme fiir die konservativen, ja reaktioniren gesell-
schaftlichen Krifte. Im Gegensatz zu ihnen will man am Aufbau einer
fortschrittsorientierten Zukunfisreligion mitwirken, strebt statt nach kon-
fessionalistischer Abschottung nach weltanschaulicher Anregung und nach
welt-bildender Synthese mit neuen geistigen und sozialen Kriiften. Die
neuen religidsen Enthusiasten begreifen sich als religios Suchende, nicht
als Verwalter einer vor Zeiten geoffenbarten Wahtheit. -

Iittens richtet sich das religitse Belcenntnis programmatisch auf das
»Diesseitse, man beschreibt sich als »Diesseitsreligion« im Gegensatz zur
tradidonellen »Jenseitsreligion« des Christentuins. Die semantische Struk-
tur ist gerade in diesem Punkt dialektisch und hchst kompliziert ange-
legt. Denn einerseits pehore das Bekenntnis zium »Diesscitse zum Kern des
religitsen Selbstverstindnisses, durch das die neuen religisen Bekennt-
nisse sich von der alten Religion der Amuskirchen abgrenzen. Doch ande-
resseits entfalten alle Bekenntnisse neue Dimensionen von Transzendenz,
welche den Bestand der gegenwiirtigen Welt auf bestimmte Ziele bzw.
Ideale hin fiberschreiten. Zusammen genommen bieten sie das Bild des
Umbruchs, das neuen konzeptionellen und sozialen Existenzformen des
Religitisen in der modernen Welt Raum gibt.

Die in diesem Band versammelten Beitrige beschreiben religitse Ge-
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meinschafts- und Transzendenzbildungen des 19. und 20. Jahrhunderts
:n Deutschland. Zuniichst umreiflen die Beitriige von Lucian Halscher
und Hartmut Lehmann die Formen, Hinterpriinde und Randbedingun-
gen, unter denen sich neue religitse Gemeinschaﬁ':en im 19. 1}nd frithen
»0. Jahshundert bilden konnten. Die daran anschliefenden Einzelunter-

" suchungen gliedern sich in drei Perioden:

I. In der Zeit vor der Reichsgriindung konzentrieren sie sich auf neue
Formen erweckter Frommigkeit:
Sysan Crane beschreibt in threm Aufsarz »Holy Alliances: Creating Re-
ligious Communities after the Napoleonic Wars« di¢ Entstehung christ-
licher Zirkel und Gruppen, die nach den Napoleonischén Kriegen in
der Heiligen Allianz einen slumenischen Raum christlicher Vergemein-
schafiung jenseits der christlichen Grofikkirchen fanden. :
Daniel Kobler exkliirt in seinem Aufsatz »Pilgrimage of Protestants:
Miracles and Religious Community in J. C. Blumhardt’s Wiirttemberg,
1840-1880¢ die Jahrzehnte lange Anziehungskraft des witrtrembergi-
schen Wunderheilers aus der Verbindung von orthodoxem Luthertum
und charismatischer Begabung, |
_  David Elfisheschreibt in seinem Aufsatz »A War of Words: The Prussian
Awakened in the Revolution of 1848« die Sprachpolitik der konserva-
tiven Erweckungsbewegung in der Revolution von 1848/49.

1. Im Kaiserreich und der Weimarer Republik nehmen die Beitrige zu-

nichst die Bedingungen neuer religitiser Gemeinschafisbildung in grofi-

stidtischen, industriellen und lindlichen Regionen in den Blick, behan-
deln dann aber vor allem neue Formen religidser Gemeinschaftsbildung
jenseits der christlichen Grofikirchen: :

— Anthony Steinhoff analysiert in seinem Beitrag »Religions Community
and the Modern City: Reflections from German Europe« die deutsche
GroBstadt am Ende des 19. und zu Begina des 20. Jahrhunderts als
einen religiésen Raum, in dem neben der Entkirchlichung auch ein
erstaunlich intensives religitses Leben aufblithte.

— James Bjork geht in seinem Atfsatz slndustrial Piety: The Puzzting Re-
silience of Religious Practice in Upper Silesiax den Griinden fiir die
auérgewshnlich starke Religiositit und Kischlichkeit in der oberschle-
sischen Industrieregion am Ende des 19: und im frithen 20. Jahrhuadere
nach.

— Tobias Dietrich skizziert in seinem Beitrag die Umnrisse einer neuen
wDorfreligionc zwischen Glaube und Heimat. Ausgehend von einer
itbetkonfessionellen Verbundenheit der Dorfbewohner im stiddeut-
schen Raum arbeitet er Ziige einer Sakralisierung der Dorfgemein-
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schaft vor dem Ersten Weltlkriep heraus, die auch zahlreiche Ankniip-
fungspunkte fiir die grofistadtfeindliche Agrarromantik biirgerlicher
Zivilisationskritiker bot.

—  Todd Weir zeigt in seiner Untersuchung »Towards a H1story and Saci-
ology of Atheistic Religious Community: The Betlin Free Religious
Congregation, 1845-1921«, dal§ auch der freireligidse Monismus und

Atheismus auf transzendenten Annahmen beruhte, in denen sich so- -

zialistische Zukunftsvorstellungen mit bildungsbiirgerlichen Idealen
verbanden. _

— Janet Boatin geht in ihrem Beitrag »Die Gemeinde des Olympiers.
Goethekult und Goethe-Gesellschaft im Wilhelminischen Kaiserreiche
den Formen des Goethekults im ausgehenden 19. und frithen 20. Jaht-
hundert nach.

—  Thomas Mittmann beschreibt in seinem Beitrag »Gott ist tot — Es lebe
die Religion«. Friedrich Nietzsches Philosophie im Kontext religitser
Ver gememschafmngen in Deutschland vom Kaiserreich bis zum Na-
tionalsozialismus«, wie auch und perade die radikale Religionskritik
Nietzsches nach 1900 zahlreiche Ansiitze zu einer neuen »Zukunfts-
religion« bot.

— Rita Panesar arbeiter in ihrem Beitrag »Religion im Abonnement.
Zeitschriften als Medium religitser Vergemeinschaftung in Deutsch-
land um 1900« am Beispiel dreier reformreligiser Injtiativen vor und
nach dem Ersten Weltkrieg die religitise Sinnkonstrukrion und Bin-
dungskraft von Zeitschriften heraus und zeigt dabei, daf§ deren Leser
zwar ein hoch fluides Milieu religiéser Vergemeinschaftung bildeten,
daR deren Strategien jedoch formale, tiber den Einzelfall hinaus zeit-
typische Gemeinsamkeiten aufwiesen.

— Lou Boklen beschreibt in ihrem Beitrag »Jiidische VergememschaF

tung nach 1900. Die Suche nach der verlorenen Identitit« die miihe- -

vollen und disparaten Versuche liberaler Juden, sich nach dem Schei-
tern ihres Integrationsversuches in die deutsche Gesellschaft eine neue
religionsethnische Identitdt zu geben.

I11. In der Periode nach dem Zweiten Weltk.ricg gehen die Beitriige ver-

schiedenen Tendenzen der religitsen Entwicklung, einerseits der Auf-

lssung traditioneller kirchlicher, andeterseits der Entstehung neuer reli-
givser Milicus nach:

— Mare Ruff diskutiert in seinem Aufsatz »A Religious Vacuum? The
Post-Catholic Milieu in the Federal Republic of Germany«, welche so-
zialen Formen katholischer Gemeinschaft nach dem Zusammenbruch
des katholischen Milieus in den 1960er Jahren zuriick geblieben sind.
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— Benjamin Ziemann beschreibt in seinem Beitrag »Codierung von

Transzendenz im Zeitalter der Privatisierung« den Wandel der seman-
tischen Codes in der katholischen Kirche nach 1945 und atbeitet dabei
heraus, daf} die Kirchenlerise der Zeit einen wesentlichen Grund in der
Unfihigkeit hatte, die traditionellen Konzepte von Transzendenz zu
vermnitteln. ' '
Thomas Schmidt analysiert in seinem Beitrag » Labor omnia vincit.
Fine silkuare Gesellschaft als religitse Gemeinschafi?« die Gesellschaft
Jer DDR als eine religiése Gemeinschaft, in der die Arbeit einen hiich-
scen, transzendenten Wert darstellte. Mit seiner Beschreibung der Inklu-
sions- und Exklusionstechniken des zivilreligitsen Arbeitskults 8ffnet
er dabei die Debatte um die Sikularisierung moderner Gesellschaften
auf sikulare religiose Werte hin.

Dagmar Herzog problematisiert in ihrem Beitrag »The Death of God
in West Germany: Between Secularization, Postfascism, and the Rise
of Libetation Theology« die heute gingige These, die 1960er Jahre hét-
ten einen geradezu bruchhaften Schub zur Entchristianisierung der
deutschen Gesellschaft bewirkt. Dazu verweist sie einerseits anf den
enormen Prestigegewinn vor allem linker Theologen in den zeitgenss-
sischen politischen Auscinandersetzungen, andererseits auf die New-
interpretation religitser Bekenntnisse in der atheistischen Gore-ist-
tot-Theologie.

Len.t Inowlocki arbeitet in ihrer religionssoziologischen Untersuchung
»Stretching It so It Fits real Well. Biographical, Gendered, and Inter-
generational Dimensions of Turning to Religion« einige bislang wenig
beachtete Aspekte bei der Hinwendung junger jiidischer Immigranten
zur Religion ihrer Eltern und Vorfahren heraus.

Bochum und Chicago, Michael Geyer

August 2005 . und Lucian FHalscher




