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Ingo Morth, Linz

Technik & Massenmedien als magische Rituale
der Alltagsbewiltigung

Ingo Morth, Linz

Dieser Essay entstand aus Ideen und Skizzen zu einem Vortrag {iber "moderne" magische Ritua-
le' und fuBt auf meinen Grundiiberlegungen zur Religionstheorie und Religionssoziologie, die
die sozialwissenschaftlich zugidngliche Bedeutung von Religion stets mit Blick auf die Grenzen
der alltiglichen Lebensfiihrung von Menschen erschlieBen wollen”.

Ich werde zu zeigen versuchen, daB3 (1) die "Entzauberung" der Welt durch den Siegeszug eines
wissenschaftlich-technischen Weltbildes auf der Ebene der Alltagswelt und des menschlichen
Handelns immer wieder und notwendigerweise auf Grenzen st68t, die (2) in deren Grundbediirf-
nissen nach pragmatischer Sinnstiftung angesiedelt sind. Dieses Bediirfnis nach Sinnstiftung, das
alltagsweltliches Handeln pragt, wird nicht nur in der Persistenz von "alten" Weltbildern einer
von Subjekten bevolkerten Transzendenz sichtbar. Zwar feiern in einem Esoterik-Boom ohne-
gleichen® alle Gotter, Geister und Diamonen der Religions- und Kulturgeschichte "frhliche Ut-
staind", doch zugleich formiert sich eine "neue" Magie der Weltbewiltigung, die sich in trans-
zendierenden Ritualen des Umgangs mit den Ergebnissen und Produkten der Wissenschaft und
Technik selbst ausdriickt. Ich werde dies (3) anhand des rituellen Umgangs mit moderner Tech-
nik im Alltag sowie (4) anhand des rituellen Konsums der Angebote modernen Massenmedien
ndher erldutern.

' So mein Themenvorschlag fiir die Tagung "Rituale — Religionsphilosophische Positionen der Gegenwart", aus

der ja dieser Sammelband entstand. Der Vortrag kam durch mein Versehen (verspitete Meldung) nicht zustande.
Der Aufsatz greift die aus meiner Sicht religionsphilosophisch wichtigsten Aspekte heraus.

> Vgl. hier ausfiihrlich meine Biicher "Die gesellschaftliche Wirklichkeit von Religion" (Mdrth 1978) und "Le-
benswelt und religidse Sinnstiftung" (Morth 1986). Den Grundgedanken einer lebensweltlichen Funktionalitét
religidser Symbolik habe auch in mehreren Aufsétzen vertieft (Morth 1979, 1990, 1991, 1996).

"Voll Sorge beobachten Kirchenviter und -miitter, dal immer weniger Menschen ihre geistig-geistlichen Be-
diirfnisse im schiitzenden Haus Gottes zu erfiillen trachten. Voll Neid registrieren sie den Zulauf zur Konkur-
renz: Zu Buddhismus oder Islam, und zu den neuen "Ersatz"- und "Pseudoreligionen", von spirituellen Gemein-
schaften tiber okkulte und spiritistische Zirkel bis hin zu Sekten und "destruktiven Kulten". Nirgendwo ist dieser
"Esoterik-Boom" so deutlich zu spiiren als bei den Amtskirchen, denen derzeit mehr Glaubige verloren gehen als
je zuvor. ... Bei Umfragen bekennen sich heute 50 % der Deutschen dazu, daf} sie an auflerirdische Wesen glau-
ben. Jeder dritte glaubt an Ufos, jeder siebente an Magie und Hexerei, zwei Drittel fiirchten den schidlichen
EinfluB von Erdstrahlen im Schlaf. Rund 20 % sind iiberzeugt, mit dem Jenseits lasse sich Kontakt aufnehmen,
und etwa 35 % der befragten Deutschen halten die Zukunft fiir vorhersagbar""... "In Deutschland sollen rund
50.000 Wahrsager und Hellseher ihre Dienste offerieren - so viel wie katholische und evangelische Geistliche
zusammengenommen. Aber weniger als drei Viertel der Westdeutschen und sogar nur ein knappes Drittel der
Ostdeutschen erklérten, sie glaubten an Gott." (Der Spiegel, Dez. 1994, Artikel "Soviel Psi war nie")
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Die Welt als Maschine, der Mensch als gottgleicher Gestalter ?

"Ein Hacker zu sein, das ist manchmal wie der liebe Gott selbst zu
sein. Man hat totale Kontrolle iiber den Computer. Beherrscht ihn
vollstandig, kann machen, was man will."

(Ein Hacker, zit. n. Heine 1985)

Gerade Religion und Technik werden in gidngiger Perspektive hiufig als Gegensatz gesehen. Die
Entwicklung der Industriegesellschaft und die Durchsetzung eines wissenschaftlich-technischen
Weltbildes hatte, so Max Webers bekanntes Diktum, die "Entzauberung der Welt" zur Folge, und
damit eine zunehmende Sikularisierung der gesellschaftlichen Institutionen, die ihre Legitimie-
rung und ihr Fundament nicht mehr aus einem heiligen Kosmos, sondern aus der sachgesetzli-
chen Verwaltung ihrer Funktionsbereiche beziehen. Die rationale Erkenntnis und damit die tech-
nologische Gestaltbarkeit der Natur und der Gesellschaft verleiht religiosem Denken, das an E-
xistenz und Einfluf} transzendenter Weltebenen und Méchte fest halt, "irrationale" Qualitdt und
verheift am Ende, wenn alle unbegriffenen Méachte der Welt zu begriffenen geworden sind, auch
das Ende der Religion schlechthin (Marx). Diese Formulierung eines Weltbildes nach dem Mo-
dell der Maschine vollzog sich bereits, bevor eine entsprechende Formierung der Gesellschaft
ihren Anfang nahm, wie Giinter Dux zeigte:

"Gerade in ihrer primitiven Form, in der sie noch von Naturkréften getrieben wurde, von Wind und Was-
ser, eignete sie (die Maschine, I.M.) sich, als Muster genommen zu werden: Die konstruktive Mechanik,
die in der GleichmaBigkeit ihres Bewegungsablaufs den immer gleichen Effekt erzielte, blieb ja angekop-
pelt an den Naturvorgang. Schon im 14. Jahrhundert gab sie deshalb das Modell der Welterklarung ab.
Erkenntnistheoretisch zeichnet sich damit ein bedeutsamer Vorgang ab: Noch vor der Eroberung der Na-
tur durch die Naturwissenschaften fand ein Wechsel im interpretativen Paradigma statt, der (sie) allererst
mdglich machte. Am Muster der Maschine wurde denn auch der Paradigmawechsel formuliert - bei Des-
cartes etwa. Seit dem 17. Jahrhundert ist die Natur ein mechanisches Gefiige in zustindlicher Dynamik,
au45 dem alle subjektiv-teleologischen und damit alle sinnhaften Momente eliminiert sind." (Dux 1986,
6)

Zwar gab es auch im Verstdndnis der Natur tiber Jahrhunderte noch Reste, in dem sich frithere
Anschauungen hielten, so insbesondere im Kraftbegriff, doch sind diese Reste mittlerweile end-
giiltig ausgemerzt. Die gedanklich-wissenschaftstheoretische wie die technisch-praktische Er-
oberung der Natur war dabei tendenziell immer schon mit dem Ausbau der Organisationskompe-
tenz im Bereich der Sozialwelt, mit der Formierung sozialer Ordnung verbunden. Dieser Prozef3
hatte zwei Brennpunkte: die Entwicklung der Stadt und der Territorialherrschaft, wobei am An-
fang der Neuzeit mit der Ausbildung des modernen Staates eine neue Dimension erreicht wurde:
Der moderne, d.h. damals der absolutistische Staat begann planméBig auf die Sozialstruktur ein-
zuwirken, vordringlich im Interesse seiner finanziellen Verfligungsmacht. Von dort fiihrt eine
gerade Linie zum heutigen Staat, der alle Gesellschaftsbereiche planmiBig zu organisieren ver-
sucht. Dux deutet diese Entwicklung als "Gottverlassenheit" auch der Sozialwelt:

"Was ist der Effekt fiir das Verstdndnis der Sozialwelt? Er weist strukturlogische Homologien zur Steige-
rung der Naturbeherrschung auf. Dort war der Zuwachs an Herrschaft nur iiber eine Ausweitung des Re-
lationswissens als Wissen um konstante Abldufe zu gewinnen. Der Zuwachs aber an Konstanzwissen
eliminierte die Eingriffskausalitit Gottes. Er riickte aus der Welt heraus, verlor seine praktische Zustéin-
digkeit in ihr. Mit der Inanspruchnahme der Verfiigungsgewalt {iber die Sozialwelt trat ein vergleichbarer
Effekt ein. Es mulite bewulit werden, dal3 die Sozialwelt in den vorfindlichen Formen weder auf Gott
noch auf die Natur konvergierte, sondern einzig auf den Menschen selbst. Damit kam das spezifisch neu-

*  Zum spitmittelalterlichen Ubergang von theo-logischen zu techno-logischen Welt- und Naturbildern vgl. auch

Uhl 1989
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zeitliche Geschichtsverstindnis in den Blick: unter selbstgeschaffenen Verhéltnissen zu leben." (Dux
1986, 8)

Nachdem Religion aus der inneren Techno-Logik der Natur- und Sozialwelt hinausdefiniert war,
wurde die Privatwelt menschlicher Individuen zum Ort von Religion erklért. Trotz des Fortbe-
standes traditioneller politischer Machtpositionen der Kirchen kommt in dieser Deutung religio-
sem Denken nur mehr subjektive Qualitit zu, wird Religion zur "unsichtbaren Religion" (Luck-
mann 1991), zur Privatsache. Diese Trennung in eine sachgesetzliche Auflenwelt und eine sub-
jektiv-irrationale Sinnwelt des Menschen zeigt sich auch in Deutungen und Befunden, die aus
einem individuellen oder kollektiven "Unbehagen an der Moderne" (Berger u.a. 1975) neue
Formen des Religidsen (Sekten, Kulte, Esoterik etc.) entstehen sehen, die die negativen Erfah-
rungen der AuBenwelt verarbeiten helfen. Auch die Reduktion des Religidsen auf eine rein indi-
viduelle Verantwortungsethik, auf die personliche Moral des Einzelnen, spiegelt diesen Dualis-
mus der Neuzeit.’ Und gerade deshalb pochen traditionelle Religionen vehement auf Zustindig-
keit in der Formulierung von Verantwortungsethik und moralisch-sittlicher Verpflichtung auch
bei der Nutzung technologischer Mdglichkeiten, so z.B. im Zusammenhang mit der Gen-
Technologie. Solange jedoch die Beziehungsebene fiir solche religios fundierte Ethik die religio-
se Glaubenswahrheit bleibt, ist soziale Verbindlichkeit fiir Individuen, die diese Wahrheit sub-
jektiv nicht anerkennen, letztlich nicht herzustellen, bleiben die Sachgesetze der Natur- und So-
zialwelt "verantwortungs-los".

Die These vom Gegensatz von Religion einerseits und Wissenschaft/ Technik/ Gesellschafts-
formation der Neuzeit andererseits ist deswegen so schwer zu relativieren, weil sie im alltigli-
chen Denken und Handeln der Menschen ebenso verankert ist wie in der sozialwissenschaftli-
chen Deutung und in der theologischen Selbstreflexion der Kirchen selbst. Hinweise auf eine
dialektischere Beziehung gibt es jedoch: die These etwa, dafl die Entfaltung von methodisch-
rationaler Lebensfiihrung als Element der kapitalistischen Produktionsweise in der protestanti-
schen Ethik und ihres fundierenden Konzept der Pridestination wurzelt (Weber), aber auch die
Stimmen, die das Deutungsmodell "Maschine" als Mythos (Mumford 1975) zu erkldren versu-
chen.

In diesem Beitrag soll jedoch ein anderer Aspekt der Dialektik von "Religion" und "Technik"
nédher beleuchtet werden: Alltagstranszendierende Bezugspunkte der Sinnstiftung fiir das soziale
Handeln von Menschen erscheinen funktional notwendig. Nachdem das subjektivische Schema
bisherigen religiosen Denkens und damit ein Konzept von Transzendenz, das wirkende und
beeinfluBBbare Subjekte jenseits der Menschenwelt beinhaltete, obsolet geworden ist, beginnen
sich neue Formen von Transzendenz auf dem Boden einer technologischen Weltsicht neu zu
formieren. Dies gilt es auszufiihren, indem zuerst das Moment der alltagstranszendierenden
Sinnstiftung als Kern von Religion und religids-magischen Ritualen erldutert und dann gezeigt
wird, wie auf verschiedenen Ebenen eine technologisch formierte (oder zumindest formulierte)
Transzendenz sichtbar wird.

Nicht nur in der Auseinandersetzung mit der religidsen Situation des christlichen Abendlandes, sondern auch
z.B. mit der "Krise es modernen Islams" (Tibi 1981) dominiert das Deutungsmuster "Sékularisierung" und die
Perspektive einer analogen Entwicklung: "Der Islam bend&tigt heute noch eine reformatorische Neuformulierung,
auf die dann eine Sdkularisierung folgen wiirde... Die Industrialisierung des islamischen Orients und die damit
verbundene Sékularisierung seines organischen Religionssystems als Zukunftsperspektive zu entwerfen, ... steht
nicht im Widerspruch zur Bewahrung der eigenen kulturellen Authentizitdt. Wie die Européer eine christlich-
abendléndische Variante der technisch-wissenschaftlichen Kultur entfalteten, so kdnnen Muslime eine eigene
morgenléndisch-islamische Variante dieser Zivilisationsstufe erreichen, indem sich der Islam auf ein Teilsystem
des gesamten Sozialsystems, also auch auf eine religidse Ethik reduzieren wiirde." (Tibi, 1985, 235)
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Religion und Sinnstiftung in der Lebenswelt

"O Herr, inbriinstig liebe ich Dich, Du meine Stérke. Der
Herr ist mein Halt, meine Festung, und meine Erfiillung;
mein Gott ist mein Fels, der mir Zuflucht bietet, mein Schild
und der Quell meiner Erlosung ..."

(Psalm 18, 1,2)

Ausgangspunkt der Uberlegungen ist zuniichst die These, da "religidse" Phinomene wie andere
Formen menschlichen Wissens, menschlicher Erfahrung und menschlichen Handelns in einer
engen Beziehung zur Lebenswelt gesellschaftlicher Subjekte stehen, ja diese Lebenswelt, als Teil
des gesellschaftlichen wie individuellen Wissensvorrates und als Element von Handlungskompe-
tenz, mit konstituieren. "Religidse" Vorstellungen, Handlungen und Erfahrungen sind also Teil
jener spezifisch menschlichen Wirklichkeitsbewéltigung, die sinnhaftes Handeln in einer sinn-
voll definierten Welt von gesellschaftlichen Subjekten verlangt. Dies ist die Grundannahme einer
phédnomenologischen Religionssoziologie, die die Verklammerung von transzendenten Symbo-
len und alltags weltlicher Lebensfiihrung in den Mittelpunkt stellt und dabei "Techniken" der
Sinnstiftung erfa8- und erklérbar macht. Denn obwohl die Inhalte (fiir viele Autoren auch das
Definitionskriterium) einer religiosen "Sinnprovinz" (Schiitz) durch "Nicht-Alltdgliches", "Au-
Ber-Alltdgliches", "Das Heilige", "Numinose" etc. beschreibbar sind, ergibt erst eine solche -
explizite - Thematisierung der Transzendenz der Lebenswelt ein als sinnvoll erlebbares Alltags-
leben von Menschen. Alltdagliches und AuBeralltigliches wird im ProzeB religioser Sinnstiftung
unldsbar miteinander verklammert.

Eine zentrale Bedeutung haben dabei transzendierende Wissenselemente (religiose bzw. religi-
onsdquivalente Symbole). Wissen ist dabei in einem sehr umfassenden Sinn zu verstehen, nim-
lich als Insgesamt aller historisch-kulturell und individuell-biografisch gegebenen Sedimentie-
rung menschlicher Erfahrung, welche sinnhaftes Erleben und Handeln des Subjektes erst ermdg-
lichen. Wissen hat daher m. E. prinzipiell nicht nur kognitive, sondern auch aktionale und emoti-
onal-affektive Aspekte. Wissen in diesem umfassenden Sinn strukturiert und definiert Erfahrun-
gen, kanalisiert Gefiithle und Gefiihlsdu8erungen und gibt den Orientierungsrahmen fiir soziales
Handeln. Auch religioses Wissen ist im Anschlufl an einen solchen Begriff von Wissen sehr um-
fassend zu verstehen und geht iiber kognitive Systematisierung von Welterfahrung weit hinaus:
Ausdruck und Mitteilbarkeit subjektiver Befindlichkeit (expressive und kommunikative Dimen-
sionen) sowie die Kanalisierung der Teilnahme an der Sozialwelt (partizipative Dimensionen)
gehoren unabdingbar dazu. Expression und Partizipation werden dabei insbesondere durch die
rituellen Bestandteile im religiosen Wissen ausformuliert (s.u.).

Ich kniipfe also an dem an, was Alfred Schiitz und Thomas Luckmann die "Transzendenzen der
Lebenswelt"® nennen: Erfahrungen von Grenzen, die Menschen unausweichlich in der Fiihrung
ihres Lebens machen. Religion ist der Umgang mit solchen Grenzen, und auf dieser Ebene wer-

6 Schiitz und Luckmann entfalten im 2. Band der "Strukturen der Lebenswelt" (Schiitz/ Luckmann 1984) eine

durch den subjektiv gemeinten Sinn begriindete Handlungstheorie und thematisieren abschlieend die in der Le-
benswelt angelegten subjektiven Transzendenzerfahrungen, die sich in der Alltagswelt ergeben. Zeichen und
Symbole als alltdgliche, selbstverstandliche Mittel fiir das erkennende und handelnde Subjekt, Grenziiberschrei-
tungen zu vollziehen, bilden den Schluf3 ihrer Analysen. Dal3 die Transzendenz der Lebenswelt die Grundlage
der Erfassung religidser Phdnomene bilden kann, deuten sie nur an, ohne dies auszuformulieren: "Wissen um die
'"Transzendenz' der Welt (wird) nicht im theoretischen Abstand zur 'Welt' gewonnen. Vielmehr gibt dieses aus
dem téglichen Leben und aus den Erschiitterungen des tdglichen Lebens stammende Wissen zu theoretischen
Uberlegungen erst den urspriinglichen AnlaB. Aufgrund dieses Wissens wird allerdings dann der Versuch ge-
macht, "Transzendenz' auf den Begriff zu bringen, fabar und der gewohnten Erfahrung zugénglich zu machen,
zu zéhmen. Hier diirften wir es mit einer Wurzel verschiedener religioser Welt sichten und auch der Philosophie
zu tun haben." (Schiitz/Luckmann 1984, 140).
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den alle religiésen Phdnomene soziologisch vergleichbar: Mit welchen Antworten wird auf wel-
che dieser Bediirfnisse eingegangen? Damit wird nicht der /nhalt von offenbarten oder absolut
gesetzten religiosen Wahrheiten erklirt, sondern warum Menschen in einer bestimmten Art und
Weise darauf zugreifen.

Grenzen des Wissens

Zunichst einmal ist es bei jedem Menschen so, dall es Grenzen dessen gibt, was man weill und
wissen kann; es gibt auch Grenzen in einer Gruppe von Menschen, sowie Grenzen in einer gan-
zen Gesellschaft, was den zur Verfiigung stehenden Wissensvorrat betrifft. Damit ist das Prob-
lem der Erkldrung eine prinzipielle Transzendenz menschlicher Lebensfithrung. Es kénnen im-
mer Uberraschungen auftauchen, wenn sich Konstellationen der Erfahrung oder Wahrnehmung
ergeben, die nicht durch die bestehenden Modelle von Erklérung, von bekannten Kausalititen
etc. erfa3bar sind. Da stellen Religionen explikative Elemente (= magisches Wissen) bereit, die
solche Leerstellen im Erfahrungshorizont ausfiillen. Ein Beispiel ist das Modell des Wunders:
transzendente Krifte haben in die Welt hineingewirkt und etwas sonst nicht Mdgliches - eben
das Wunder - bewirkt. Daran ist auch sichtbar zu machen, wie Religion generell mit solchen
Grenzerfahrungen umgehen. (1) Sie markieren: hier gibt es Grenzen (das Wunderbare ist nur in
Abgrenzung vom Gewdhnlichen konzipierbar). (2) Sie negieren zugleich die Grenzen: es gibt
etwas/jemand, das Wunder wirken kann. (3) Sie bieten damit Menschen, die dieses Modell ver-
wenden, die Moglichkeit mit solchen Grenzerfahrungen umzugehen. Das Konzept des Wunders
wird aber auch vergleichbar mit anderen Konzepten: Auch die Vorstellung von "Erdstrahlen"
oder vom "Stier, Aszendent Krebs" expliziert Erfahrungsgrenzen.

Grenzen des Handelns

Der Erfolg menschlichen Handelns ist stets in Frage gestellt. Es gibt Unsicherheit tiber die mog-
lichen Faktoren, die zu beriicksichtigen sind, es droht das Scheitern von Pldnen, weil Faktoren
zwar bekannt, aber nicht beeinfluBbar sind. Damit ist das Problem der Erfolgssicherung unab-
weisbare Transzendenz der Lebensfiihrung: Wie kdnnen solche unbeeinflulbaren Elemente der
Handlungssituation, obwohl sie im Alltag nicht in den Griff zu bekommen sind, dann bewaltigt
werden. Religion leistet dies durch die Formulierung pragmatischer Elemente (= magisches
Handeln). Es gibt dazu sehr interessante Untersuchungen von Anthropologen bei den Naturvol-
kern, die darauf hinauslaufen, da3 dort besonders viele magische Praktiken anzutreffen sind, wo
besonders groer Handlungsdruck mit besonders grofler Unsicherheit des Handels zusammen-
trifft. Bronislaw Malinowski konnte zeigen, dafl bei den Trobriand-Insulanern im Pazifik der
Hochseefischfang mit den meisten magischen Praktiken verbunden ist. Fischfang ist die wich-
tigste Proteinquelle, aber Fischschwirme, Wind, Wetter, Wellen sind kaum beeinflu- oder vor-
hersehbar. Der Gartenbau hingegen ist kommt fast ohne magische Praktiken aus’.

7 Malinowski wurde durch seine akribischen Feldforschungen bei den Trobriand-Insulanern als Kulturanthropolo-

ge weltbekannt. Die theoretischen Schluflfolgerungen zog er in seinem bekannten Essay "Magic, Science and
Religion" (in Malinowski 1948)
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Grenzen der Biographie

Neben einzelnen Handlungsketten sind gerade auch Handlungskontexte von prinzipieller Un-
sicherheit und damit dem Bediirfnis nach magischer Bewéltigung betroffen. Insbesondere der
Kontext der gesamten Biographie ist zu bewiéltigen: wie verlduft das Leben insgesamt im ldnge-
ren Zeithorizont, wie kann ich besondere biographische Bedrohungen (Krankheit, Leid, letztlich
den Tod) antizipieren und bewiéltigen. Hier gibt es dann etwa die Mdoglichkeit, die Hilfe Gottes
anzurufen, die Mutter Gottes in Lourdes um Heilung zu bitten. Es sind nicht Grippekranke, die
dorthin pilgern, sondern die unheilbar Erkrankten, die Geldhmten, denen sonst nicht mehr gehol-
fen werden kann. Aber auch in der Astrologie, die eine Deutung von Identitét (Sternzeichen als
Charakterzeichen) und biographischem Verlauf (gilinstige und ungiinstige Phasen fiir alle Prob-
leme der Lebensplanung) findet sich dieser magische Umgang mit Grenzen der Biographie. Hier
sind neben magisch-praktischen kompensatorische Elemente (= magische Utopien) religioser
Lebensbewiltigung angesprochen, Religioses Wissen hat hier auch umfassende kompensatori-
sche Vorstellungen entwickelt, wie die Konzeptionen von Paradiesen in ihren verschiedensten
Spielarten, das Konzept des Karma in Ostlichen Religionen, jener unentrinnbare Lebens- und
Schicksalszyklus, an dessen Ende die totale Uberwindung von Biographie und Individualitit und
damit von Leid und Tod steht: das Nirwana.

Weitere Grenzen, Entwicklungen, Sinnstiftungsprozesse

Die soziale Integration, die Zeitlichkeit, in die wir sowohl als Individuum als auch als Gruppe
von Menschen im Gang der Geschichte gestellt sind, und letztendlich die Verankerung unseres
gesamten Weltbildes am Horizont des Kosmos (woher kommen wir insgesamt, wohin gehen wir
insgesamt), all das sind Themen/Grenzen, die in vollstindig ausformulierten religidsen Sinnsys-
temen ebenfalls abgedeckt sind.

Die oben genannten drei Grundbereiche: Grenzen des Wissens, des Handelns, der Biographie
und Identitét, sind jedoch in allen religiosen Phdnomenen angesprochen, nicht nur in ausformu-
lierten, mit langer Tradition verankerten, von Spezialisten verwalteten Sinnsystemen, wie es die
christlichen Kirchen sind. Es 146t sich jedoch religionsgeschichtlich immer wieder zeigen, dafl
im religiosen Kontext (Formulierung eines absoluten Glaubenskerns) von anfanglichen partiku-
laren Antworten nach und nach die gesamte Palette an Transzendenzen formuliert und vermittelt
wird. Religiose Phinomene scheinen die Tendenz zu haben, sich in Richtung eines umfassenden,
moglichst konsistenten, die Kontingenz und Transzendenz menschlicher Existenz insgesamt
thematisierenden Systems zu entwickeln. Das 148t sich z.B. bei vielen Schulen innerhalb der
Psychologie zeigen, die allmdhlich iiber die Grenzen der Identitit hinaus andere Aspekte
menschlichen Handelns einschlieBlich der Einbindung in den Gang der Geschichte und des
Kosmos thematisieren; man denke hier etwa an die Entwicklung der Tiefenpsychologie (C.G.
Jung, Wilhelm Reich).

Rituale als Handlungsform religiosen Wissens

Eine weitere generelle Tendenz ist die Entwicklung vom religidsen Wissen zu Handlungsformen
(Ritualen). Rituale sind zunéchst in den sozialen Kontext interaktiv eingebettet, verkniipfen Reli-
gion mit Gemeinschaftsbildung, und nur so kann sich Religion auf Dauer in der Gesellschaft eta-
blieren. Rituale machen Religion alltagsrelevant (der gemeinsame Gottesdienst, das dynamische
Gruppenerlebnis beim Psycho-Seminar etc.). Erst wenn dieser ProzeB funktioniert, wenn Men-
schen ihre Orientierungen aus einem durch bestimmte Handlungs- und Organisationsformen
vermittelten Deutungshorizont ableiten kdnnen, erst dann ergibt sich ein funktionierender und in
sich geschlossener Prozefs der religiosen Sinnstiftung. Solche Prozesse ergeben sich nicht nur im
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Kontext der "groBen" Religionen, sondern auch bei vielen, hier nur kursorisch angesprochenen
Phianomen aus dem Esoterikbereich.

Von der sichtbaren zur unsichtbaren Religion

AbschlieBend ist jedoch darauf zu verweisen, da3 im Gegensatz zu frither der Zwischenbereich
sozialer Organisationsformen - der Vermittlung zwischen dem Deutungshorizont und dem Han-
deln und den Bediirfnissen des einzelnen in der sozialen Gemeinschaft und {iber die Rolle eines
religiosen Spezialisten (Priesters) - in der Moderne an Bedeutung verliert. Thomas Luckmann
spricht hier von der "unsichtbaren Religion": Menschen greifen aufgrund einer gestiarkten Identi-
tat, aufgrund von Prozessen der Individualisierung unmittelbar auf den Horizont religiésen Wis-
sens zu. Dieser Horizont umfaf3t Wissen aus den verschiedensten Religionen, aus allen mogli-
chen Kulturen, aus der ganzen Ethnologie (z.B. iiber den Buchhandel und in einer vielfdltigen
Seminarszene angeboten) und dient als Fundus fiir individuelle bzw. individuell gestaltete und
verdnderte Deutungen — immer Ofter unter Ausschaltung von Vermittlungsspezialisten. Zugleich
werden die Themen/Grenzerfahrungen der eigenen Identitit und die eigenen Biographie immer
wichtiger, und die Deutung anderer Grenzen, die anderen Bereiche im religidsen Kosmos treten
eher in den Hintergrund. Religion hat keine klar sichtbare Sozialform mehr, sondern wird etwas,
was sich zwischen dem Individuum auf der einen Seite und dem kulturellen Horizont der Deu-
tungsmoglichkeiten auf der anderen Seite abspielt.

Zur Magie der Technik

"Magie muf} heute, am Ende des 20. Jahrhunderts, nichts Mystisches
mehr sein. Magie ist einfach eine Technik und die Basis dafiir ist Trance.
Wichtig ist, da3 man lernt, Trance zu beherrschen, wenn man magisch
wirken will." (Interview mit Dio The Wyrd; aus mushroom 2/98,
http://www.chaishop.com/divers/frameset.htm?text2/2/miscDio.htm)

Zur Analyse der Prozesse der Sinnstiftung in der Industriegesellschaft und von "modernen" For-
men von magischem Wissen, magischem Handeln und magischer Utopie ist danach Ausschau zu
halten, wie die Grenzen der Lebenswelt ohne explizit kirchlich-religiose Deutungen bewaltigt
werden, und wie sich die Strukturen der Transzendenz, die nicht-alltdglichen Sinnprovinzen und
die Techniken des Ubertritts in sie verindert haben. Dabei spielt der in der Einleitung angedeute-
te strukturlogische Wandel im Weltbild, die technologische Formierung von Natur- und Sozial-
welt eine wesentliche Rolle, insoferne genau diese technologische Formierung zum Fundament
"magischer" Unsicherheitsbewéltigung werden kann und selbst neue Formen der Transzendenz
im Alltag hervorbringt.
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Magie als symbolische Technik religioser Sinnstiftung

Jetzt sind endgiiltig einige Klarstellungen zur Verwendung des Begriffes "Magie" erforderlich.
Unter Magie (= griech. 'Zauberei') kann zunéchst die Beschworung iibernatiirlicher Krifte ver-
standen werden, die durch rituelle Handlungen verfiig- und beeinfluBbar gemacht werden kon-
nen. Im magischen BewuBtsein besteht damit ein grundsdtzlich technisches Verhdltnis zu einem
ibersinnlichen' Bereich, auf den handelnd bezug genommen werden kann. Im christlichen und
spéter aufgeklirten Europa konnte dieses BewuBtsein nur ein mehr oder weniger untergriindiges
Schattendasein fristen, da einerseits die Unterwerfung unter (und nicht die EinfluBnahme auf)
den Willen und die Gnade Gottes Glaubenskern darstellt, und andererseits die Natur- wie die
Sozialwelt ihrer 'libersinnlichen' Dimension entkleidet wurde. Als volkstiimlicher "Aberglaube"
und reiche Fiille von volksreligiosen Praktiken einschlieBlich der sich gerade heute wieder ver-
starkenden Inanspruchnahme okkulter und esoterischer Traditionen war und ist magisches Den-
ken auch bei uns lebendig.

Wie insbesondere durch eine Fiille ethnologischer und religionswissenschaftlicher Forschungs-
ergebnisse iliber auBereuropdische und vorchristliche Kulturen erwiesen ist, unterscheidet das
magisch-religése Bewulltsein sehr deutlich zwischen zwei Ebenen: (a) einerseits der Ebene des
Alltagshandelns, in der das empirische Wissen und die praktischen Verfahren der Menschen zur
Deutung und zum erfolgreichen Handeln ausreichen, (b) andererseits der Ebene eines iiber den
Alltag hinausgehenden Zusammenhanges, die sich symbolisch konstituiert und dem Alltagswis-
sen wie der Alltagspraxis entzieht. Dieses Umgreifende sucht der Magier mit Worten und Zei-
chen, mit Gegenstéinden und Riten, mit Musik und Ténzen etc. einzubeziehen, ohne zu verges-
sen, dal} die andere Ebene des empirisch-praktischen Alltagshandelns ebenfalls der vollsten An-
strengung und Aufmerksamkeit bedarf.

Diese Kompetenz im symbolischen Bereich der Bezugnahme auf den transzendenten Gesamtzu-
sammenhang menschlicher Weltdeutung hat sich schon sehr frith in der Kulturgeschichte als
Spezialistenrolle etwa des Schamanen, des Medizinmannes etc. ausdifferenziert und wird dann
durch einen Magier stellvertretend ausagiert. Durch Kenntnis entsprechender Riten und Formeln,
durch Aneignung und Anwendung eines meist esoterisch-okkult formulierten magischen Wis-
sens kann jedoch jedes Gesellschaftsmitglied magische Kompetenz gewinnen und anwenden.
Das wachsende Interesse am magischen Wissen der Menschheit, das u.a. das entsprechende
Segment des Buch- und Zeitschriftenmarktes zu ungeahnter Bliite treibt, ist so auch als wach-
sendes Interesse an individueller magischer Kompetenz zu begreifen.

Magie als Fortsetzung technischer Kompetenz

Woher kommt dieses Interesse? Fiir vorindustrielle Kulturen konnte insbesondere der bereits
zitierte Bronislaw Malinowski nachweisen, da3 magische Praktiken und Inanspruchnahme magi-
scher Fachkompetenz dann vorkommen, wenn (1) Routine-Aktivititen wie Jagd, Fischfang,
Feldbestellung zu scheitern drohen, weil reale empirische Mittel flir die erfolgreiche Durchfiih-
rung nicht ausreichen, wenn (2) individuelle Lebenslidufe mit Ubergéingen, Krisen und Bedro-
hungen konfrontiert sind, fiir die entweder keine realen empirischen Mittel existieren (Tod) oder
jedenfalls nicht ausreichen (Krankheit, erfolgreiche Sozialbeziehungen etc.), und wenn (3) das
Kollektiv (der Stamm) mit aullergewdhnlichen Ereignissen und Situationen (Naturkatastrophen,
kriegerische Auseinandersetzungen) als Ganzes konfrontiert ist. Dabei existieren sowohl zur
Bewiltigung der Austauschprozesse mit der Natur wie fiir Unsicherheits- und Krisensituationen
des individuellen und gesellschaftlichen Lebens "rationales" Wissen und technische Fahigkeiten.
Diese alltigliche technische Kompetenz bleibt jedoch begrenzt. Und wo alltdgliche Erfahrungen
und Kenntnisse versagen, werden im symbolischen Kontext Kréfte, Wesenheiten, Gotter, Geis-
ter, Ddmonen, Heilige angesprochen, die einen gewiinschten Erfolg herbeifiihren kénnen, weil
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sie unkontrollierbare Naturkréfte und schicksalhafte Zufilligkeiten lenken und beeinflussen kon-
nen.

Mit Magie werden also die innerweltlichen Gegenstandsbereiche des Religiosen handlungsrele-
vant angesprochen: Unsicherheitsfelder, in denen Wissen und Erfahrung versagen oder zu versa-
gen drohen, und wo zur Unsicherheit Handlungsdruck hinzutritt, der unmittelbare Handlungs-
probleme aufwirft. In der modernen Gesellschaft ist diese Unsicherheitslage des Handelns durch
Wissenschaft und maschineller Technik nicht dauerhaft und prinzipiell zu beseitigen. Mit wach-
sendem Wissen wichst die Komplexitit des handlungsrelevant zu beriicksichtigenden Wirklich-
keitsbereiches ebenso wie die Reichweite moglicher Erfolgserwartungen. Hinsichtlich der prak-
tischen Ziele und Erwartungen des Einzelnen bleibt dariiber hinaus jedes verfligbare Wissen un-
zureichend, weil es sich auf allgemeine Zusammenhinge bezieht, Handlungen aber individuelle,
konkrete Situationen betreffen, die nicht voll in Wissen iibersetzbar sind, und damit 'Schicksal'
und 'Zufall' nicht ausschlieBen kénnen. Zu diesen dufleren Unsicherheitslagen kommen die mit
wachsender Individualisierung des modernen Menschen problematischer werdenden Innenlagen
dazu, die Interpretation der eigenen Bediirfnisse, Antriebe, Handlungsmdoglichkeiten und Gefiih-
le.

Die Magie der technischen Funktionalitit

Unter Beibehaltung der Grundstruktur magischen Denkens: Bezugnahme auf eine iiberempiri-
sche, 'libersinnliche', symbolische Ebene einer als Gesamtzusammenhang gedachten Wirklich-
keit durch rituelle Praktiken - vollzieht sich nun ein ProzeB3, der diese Ebene religioser Transzen-
denz zumindest bei der Bewiltigung sozio-kultureller Unsicherheitslagen technologisch umfor-
muliert. Dieser Prozel3 folgende Komponenten:

1. Die Entwicklung der Technik des Umgangs mit der Natur, ihrer Nutzung und Kontrolle ent-
fernt sich immer weiter von der Ebene des jedermann zuginglichen und begreifbaren All-
tagswissens. Physikalische Zusammenhinge und ihre Umsetzung in technischen Geriten be-
diirfen eines immer umfangreicheren Spezialwissens, das den Anwendern immer fremder
und unzugénglicher wird. Gewif3 gab es auch in vorindustriellen Epochen technische Spezia-
listen, doch erst heute sind ihre Produkte Teil des Alltags breitester Bevolkerungsschichten.
Diese Produkte werden selbstverstidndlich genutzt, ohne daB iiber die Bedienungstechnik hi-
nausgehende Kenntnisse iiber Funktionsweise und -grundlagen notwendig wéren. Primire
Erfahrung und vorherrschende Erwartung gegeniiber der Technik im Alltag ist das Postulat
des Funktionierens. Wird eine Maschine kaputt, kommt ein (teurer) Servicetechniker, der je-
doch zumeist nur Fehlerquellen sucht und Bauteile austauscht, ohne in die Komplexitit des
technisch-funktionalen Gesamtzusammenhanges der Maschine direkt einzugreifen. Dazu
kommt, daB3 im Bereich der in den Alltag des Industriebiirgers stark einbezogenen Elektro-
technik und Elektronik die zentralen technischen Abldaufe immer mehr entsinnlicht sind, we-
der direkt greifbar noch anschaulich ablaufen, der Sinneserfahrung immer mehr entzogen
werden. In der Relation zum Alltagsleben der Menschen gewinnt Technik so eine Qualitit,
die sie in einem praktisch unzugénglichen Bereich komplexen Spezialwissens ansiedelt, das
weder erfahr- noch nachvollziehbar ist, das aber von Spezialisten beherrschbar erscheint und
bei der Bewiltigung von Alltagsaufgaben durch Bedienung des richtigen Knopfes funktio-
niert. Funktionieren bedeutet immer auch Fehlerfreiheit des technischen Ablaufes