Umschan

dienende Funktion zuzuweisen. Die An-
gehdrigen der anderen Religionen sind auf
die Kirche hingeordnet, nicht weil es ihre
Berufung ist, sich zu ihr zu bekehren, son-
dern weil alle Menschen guten Willens ge-
meinsam mit den Armen an ihrer Befreiung
arbeiten sollen. Die Lehre von der Kirche
der Armen in der Theologie der Befreiung
lann sich also in der Begegnung mit dem re-
ligivsen Pluralismus weiterentwickeln.

Wie bei diesen zentralen theologischen
Themen wird die Theologie der Befreiung in
vielen Fillen neu reflektieren, welche Kon-
sequenzen die Begegnung mit dem religic-
sen Pluralismus fiir sie hat. Auch das Thema
der Offenbarung, die Stellung der Bibel und
der Tradition, die Bedeutung des Amtes und
der Sakramente fordern cine vertiefte Aus-
einandersetzung unter den Augen nicht nur
der Armen, sondern auch der Religionen der
Welt.

Die Begegnung der Theologie der Befrei-
ung mit dem Pluralismus der Religionen ist
— wie in dieser kurzen Reflexion nur ange-
deutet werden konnte — ein spannendes und
zukunftsweisendes Projekt. Im Angesicht
der Armen und im Dialog mit den Religio-
nen entstehen neue Wege in eine menschen-

freundlichere und gerechtere Zukunft. Es ist
den Theologinnen und Theologen Lateina-
merikas zu wiinschen, dafl viele Menschen
guten Willens von allen Kontinenten und
aus allen Religionen an diesem Projekt mit-
arbeiten. Stefan Silber
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Religion und Kirche als Unterhaltung?

Woas hat das Unterhaltungsmedium Fernse-
hen mit Religion zu tun? Nicht viel, vermu-
tet so mancher Medienbeobachter. Religion
als Bindung an das Unbedingte, Unendliche
scheint nicht zusammenzupassen mit dem
Massenmedium Fernsehen, das primir auf
unterhaltenden Sinnengenuf zielt. Doch das
Fernsehen ist religidser, als es auf den ersten
Blick hin wirkt. Das religiose Wort hat im
TV-Programm secinen Platz. Geistliche spre-
chen von der Fernsehkanzel das ,,Wort zum
Sonntag®, festliche Gottesdienste und Ponti-
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fikalimter werden regelmiflig ibertragen,
an Peiertagen sind religiése Features und
Meditationen zu sehen.

Bei den Verantwortlichen fir die Pro-
grammgestaltung gelten jedoch explizit reli-
givse Kirchensendungen oft als Quotenkil-
ler. So verschwindet Kirche im Fernsehen
immer mehr in Programmnischen. Auch das
Fernsehpublikum fiir explizit religise The-
men schwindet. Dieser Tatsache steht eine
andere, erstaunliche Entwicklung gegen-
tiber: Religitses Leben und die Sicht der Kir-
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che ,,von innen®, zum Beispiel die Welt eines
Pfarrers oder einer Nonne, sind fiir die Zu-
schauer zunehmend interessanter geworden.
Erfolgreiche Pfarrer-, Priester- und Non-
nenserien haben das kirchliche Milieu in den
letzten Jahren geradezu massenattraktiv ge-
macht. Aber dieser Erfolg ist nur dann ga-
rantiert, wenn Religion und Kirche im Un-
terhaltungsgewand auftreten. In Serien wie
,Der kleine Monch® (ZDF) funktioniert die
Koalition aus geistlicher Welt und sakularer
Fernsehunterhaltung offensichtlich perfekt.
Der Quotenerfolg zeige: Kirche kann sich
auch in einem ausschliefilich auf Unterhal-
tung ausgerichteten Medium behaupten.
Daf die Prisenz der Kirche im Unterhal-
tungssektor des Fernschens alltaglich ge-
worden ist, ist bemerkenswert, weil Uberle-
gungen hierzu lange Zeit von der medien-
und kulturkritischen These von Neil Post-
man bestimmt wurden: Das Fernsehen, so
Postman, prisentiert die Welt nur in nichtra-
tionalen Unterhaltungsstrukturen. Die vom
Fernsehen verursachte Epistemologie ,,ver-
schmutzt® 6ffentliche Kommunikation: Al-
les degeneriert zur Unterhaltung. Was nicht
amiisant ist, erhilt keine Aufmerksamkeit.
Auch Religion steht unter der Kontrolle der
Fernseh-Epistemologie und wird zu einem
kongenialen Anhingsel des Showbusiness.
Kritiker im Gefolge von Neil Postman be-
schreiben Kirche und Religion einerseits
und das Massenmedium Fernsehen anderer-
seits entsprechend als nicht kompatibel.
Religion und Fernsehen lassen sich nicht
vereinbaren, zu sehr bestimmt und beein-
trichtigt das ,medium® die ,message*.
Doch die zunechmende Prisenz von Reli-
gion in der TV-Unterhaltung kann solche
Kritik nicht aufhalten, im Gegenteil, sie wird
mittlerweile von vielen begrifit und unter-
stiitzt. Dies zeigt sich nicht zuletzt im kirch-
lichen Interesse an Pfarrerserien. So lieferte
die katholische
»Schwarz greift ein® (SAT 1) nicht nur das

Kirche zur Pfarrerserie

Serienkonzept, sondern gab auch Geld dazu.
Eine gute Investition — in jeder Beziehung,
denn Akzeptanzuntersuchungen belegen
eindeutig, dafl Kirche im Unterhaltungsge-
wand gut ,,wegkommt®. In Nachrichten und
Doku-Sendungen jedoch, das zeigt die von
Thomas Vadakkekara durchgefithrte Ana-
lyse des TV-Programms, wird vom religié-
sen Geschehen im kirchlichen Bereich
hauptsichlich abwertend berichtet. Kirche
gilt als verknécherte Institution und bietet
vielfiltigen Stoff fiir Negativmeldungen. In
Spielserien wie ,,Mit Leib und Seele“ (ZDF)
trifft man dagegen iiberraschenderweise auf
eine positive Darstellung der kirchlichen Le-
benswelt.

Dach so positiv das ,Image” vom Kirche
im Unterhaltungsformat auch zu sein
scheint, Zweifel bleiben. Nicht wenige fra-
gen kritisch, ob die Botschaft der Kirche
tiberhaupt adiquat durch das Fernschen zu
vermitteln ist. Kann der Glaube im Medium
der Unterhaltung sein cigenes Profil bewah-
ren? Kann Religion unbeschidigt im media-
len Kontext von Unterhaltung bestehen?
Oder beeinflufit das Medium die Botschaft
bis hin zur Verfilschung? Folgt man den
Uberlegungen von Wolfgang Petkewitz,
dann ist der kirchliche Verkiindigungsan-
spruch letztlich unvertriglich mit dem Fern-
sehen. Das Fernsehen will primér unterhal-
ten, der Kirche geht es niemals nur um
Unterhaltung, ihr Auftrag ist, die Botschaft
vom Heil, die Botschaft Jesu Christi den
Menschen zu verkiindigen. Die Action-Ori-
entierung, die Boulevardisierung und Enter-
tainisierung der Inhalte des Fernsehens — all
das steht der Wahrhaftigkeit des christlichen
Glaubens entgegen. Das Fernsehen, so Hans
Norbert Janowski, ist ein Instrument der
Vergewisserung, zugleich aber auch ein In-
strument  struktureller Entheiligung und
setzt so den christlichen Glauben und seine
Botschaft dieser Ambivalenz aus. Kirche, die
sich den Bedingungen des Unterhaltungs-
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mediums unterwirft, mutiert zu einer ande-
ren Gestalt. Sie wird in der Anpassung an
das Fernsehen zu einem Verweissystem
ohne Transzendenz. Kirche mag selbst auch
unterhaltsam sein — doch der Abstand zwi-
schen der medialen und der religiésen Ebene
bleibt bestehen.

Anders liegen die Dinge jedoch, wenn
man einen weit verbreiteten Ansatz in der
praktischen Theologie und Soziologie auf-
greift, nach dem das Fernsehen an sich dem
sReligiosen®  dquivalent gesetzt
Nimmt man diese Aquivalenz an, dann kann

wird.

man von einer Medienreligion sprechen und
dem Fernsehen eine religiose Dignitit zu-
schreiben. Fernsehen und Religion erschei-
nen nun als zwei strukturell ihnliche Zei-
chensysteme, die im Hinblick auf ihre
Leistungen gleiche Funktionen erfiillen.
Beobachtungen zur Religionsahnlichkeit
des Fernsehens kommen mittlerweile aus so
unterschiedlichen Bereichen wie der Me-
dienwissenschaft, der Kulturanthropologie,
der Religionswissenschaft und Theologie.
Auf Seiten der Medienwissenschaft hat Peter
Kottlorz das Fernsehen als Sinnstifter be-
schrieben. Wie herkommliche Religion, so
Kottlorz in seiner Studie, bietet das Fernse-
hen Symbole und Rituale und erfillt die Er-
wartung der Lebenshilfe und der Orientie-
rung. Die frappierende Kongruenz von
Fernsehen und Religion belegen auch die
kulturwissenschaftlichen Untersuchungen
von Jo Reichertz. Der Soziologe bestimmt
das Medium als funktionales Aquivalent von
Religion. Das Fernsehen fungiert nach Rei-
chertz als Hausaltar, es stellt in einer schwie-
rigen Zeit der Sinnfindung ein grofles Ange-
bot an Sinnentwiirfen zur Verfiigung und
hilft so bei der Weltauslegung und deren An-
eignung. Quasireligiose Ziige des Fernse-
hens beschreiben auch die Arbeiten von
Giinter Thomas zur theologischen Herme-
neutik der Medien. Das Fernsechen, so Tho-
mas, ist das zentrale Ritual einer vermeint-
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lich sikularisierten Gesellschaft. Es begleitet
als unendliche Liturgie den Alltag des Men-
schen. Als ecine implizite Religion ist das
Fernschen nach Thomas ein stark ritualisier-
tes Symbolsystem, das die Kulturen funktio-
nal ausdifferenzierter Gesellschaften mit ei-
ner umgreifenden Kosmologie versorgt.

Solche ritualtheoretischen Deutungen
des Fernsehens gehen nicht von expliziten
Religionszuschreibungen aus, sondern orten
Religiéses funktional an den Problemen der
Weltorientierung, der Handlungsnormie-
rung und der Kontingenzbewiltigung. So
geschen erfiillt das Fernsehen auf der Ebene
der symbolischen Ordnungen Funktionen
im Alltag des Menschen, die im eigentlichen
Sinn solche der Religion sind. Im Bereich
des Unterhaltungsfernsehens laflt sich damit
eine neue, gleichsam ,unsichtbare® Religi-
onsform auffinden, die auf einem funktiona-
len Religionsbegriff beruht. Dieser stellt die
Bedeutung der religiosen Ausdrucksformen
tiber die Frage nach religiésen Inhalten. Man
fragt also nicht mehr nach Gehalt und
Selbstaussagen von Religion, sondern da-
nach, was Religion leistet. Wichtig ist, wie
Religion wirkt und nicht, was sie ist. Nach
diesem Ansatz kann auch das Fernsehen
Sinnstiftungsleistungen anbieten, die denen,
welche das kirchliche Religionssystem her-
kémmlicherweise erbracht hat, funktional
dquivalent sind. Die Entdeckungsreisen auf
den Spuren der Medienreligion férdern da-
bei ein immer bunter werdendes Spektrum
unsichtbarer Religion zu Tage. Serien gelten
als Lebenshilfeangebote, Talkshows als si-
kularisierte Beichten, Nachrichtensendun-
gen als vergewissernde Rituale.

Fiir die Verfechter der funktionalen Reli-
gionstheorie bedeutet der Schwund kirch-
lich-christlicher Religion nicht, daf} Religion
allmahlich verdunstet oder man fir Religion
keinen Bedarf mehr hat. Im Gegenteil, man
konstatiert allerorten eine Wiederkehr des
Religiosen. Dafl diese Wiederkehr abseits



Umschan

kirchlich und institutionell formierter Reli-
gion verliuft, ist ein herausragendes Signum
der impliziten Religion und macht ihre
Marktgingigkeit aus in einer Zeit, in der kir-
chengeprigter Glaube nicht mehr ankommt
und inhaltlich ausgezehrt wird. Doch wenn
bei der Analyse des Medienreligiosen Reli-
gion nur noch funktional bestimmt wird,
kommt es letztlich zu einer religidsen Aufla-
dung des Medialen, dic alles vergleichgiiltigt.
Die Unschirfe funktionaler Religonsbestim-
mungen ermdglicht eine grenzenlose Aus-
weitung des Religionsbegriffs und entwertet
das Religise. Wenn alles Religion ist, was wie
Religion wirkt, verliert Religion ihre Wir-
kung. Eine funktionale Auflésung von Reli-
gion ohne inhaltlichen Bezug schliefit prakti-
sche Religion aus. Was als Medienreligion
daherkommt, ist hinsichtlich christlicher
Herkunft inhaltlich entkernt und letztlich
nicht mehr als genuine Religion erkennbar.
Folgt man Martin Laubes Kritik an der
sogenannten Medienreligion, dann kann das
Fernsehen zwar religionsadiquate Funktio-
nen erfiillen, aber eine ,religiose® Qualitdt
an sich hat es damit nicht. Eine dhnliche Kri-
tik kommt von dem Kultursoziologen Det-
lef Pollack, der die These der unsichtbaren
Religion zuriickweist. Die Anhinger der
funktionalen Religionstheorie
nicht von Sikularisierung, sondern ,nur®
von einem Gestaltwandel des Religiosen.
Der Bedeutungsverlust kirchlicher Religion
werde nimlich durch neue, individualisierte
Gestalten des Religidsen gewissermafien
ausgeglichen. Doch dem ist nicht so. Die
vermeintliche Ablésung tradierter Religion
geht nach Pollack vielmehr mit einer wach-
senden Indifferenz gegeniiber Religion ein-

sprechen

her. Religion hat fiir immer mehr Menschen
keinen prigenden Einfluf auf den Alltag
mehr. Das heifit konkret: Statt stindig auf
Spurensuche nach unsichtbarer Religion zu
gehen und dabei nicht zuletzt auch das Fern-
sehen als Funktionsiquivalent von Religion

zu bestimmen, sollte man eher jenen Alltags-
atheismus konfrontieren, der individuelle
Lebensfihrung ohne irgendeinen Glauben
moglich macht.

Fernsehen kann quasireligios genutzt
werden, aber Fernsehen kann Religion nicht
aus sich heraus produzieren, es kann Reli-
gion und Kirche nur darstellen. Ein aktuelles
Beispiel hierfiir sind die ARD-Erfolgsserien
JUm Himmels Willen* und ,Pfarrer
Braun®, in denen religiése Figuren und Ge-
schichten unterhaltsam aufbereitet werden.
Religion und Kirche werden hier iiber Fern-
sehstars personalisierend profiliert. Pfarrer
Braun aus der gleichnamigen Serie und
Schwester Lotte aus ,,Um Himmels Willen®
stehen mit ihrer Anziehungskraft und Uber-
legenheit fiir eine Kirche ein, die sich dem
Zuschauer als Kirche ,zum Anfassen® pra-
sentiert. Der Zuschauer kommt iiber die
Darsteller zu cinem positiven Urteil tber
Kirche als solche, er wiinscht sich eine Kir-
che, die so ist wie die Fernsehhelden.

Einen unmittelbaren Zugang zur Spiritu-
alitat von Religion und Kirche gewinnt der
Zuschauer dabei nicht. Weder Schwester
Lotte noch Pfarrer Braun handeln aus ihrer
religivsen Berufung heraus. Sie sind Mittler
zwischen und unter Menschen, die auf die
Durchsetzung des Guten und Gerechten
hoffen. Das Eigentliche, das die Werthaltig-
keit des Glaubens ausmacht, kommt in den
Serien nicht zur Geltung, Generell mufl man
fiir unterhaltsame Spielserien um Pfarrer,
Nonnen und Ménche festhalten, dafl hier
Glaubensthemen oft nur trivialisiert und re-
ligidse Inhalte gegeniiber allmichtigen Seri-
enhelden mit Problemlésungsaktivismus
zuriickgedringt werden.

Fine Kirche, die im Unterhaltungsme-
dium Fernschen prisent sein mochte, mufl
mehr wollen. Kirche kann sich im Unterhal-
tungsgewand prisentieren und unterhaltsam
dargestellt werden. Aber das Ziel — aus dem
inhalclichen Anliegen der Kirche heraus -

491



Umschau

sollte dabei sein, Menschen auf die religiésen
Dimension des Lebens aufmerksam zu ma-
chen und sie zu sensibilisieren fiir Glaubens-
fragen. Dieses Ziel kann dann erreicht wer-
den, wenn die Kirche durch ihr Engagement
in den Medien den Trend zur Entertainisie-
rung und Boulevardisierung bricht. Kirche
darf sich nicht abfinden mit den sogenann-
ten ,kleinen® Transzendenzen der Medien-
religion. Die Spannung zwischen der Anpas-
sung an das Unterhaltungsinteresse der
Zuschauer und der Treue zum christlichen
Proprium ist so zu gestalten, daf} die Bot-
schaft im Medium nicht untergeht.
Elisabeth Hurth
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