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Abstract. Criticism of religion originated in the philosophy of the Age of Enlightenment, in which the
apposition was developed berween pure reason claiming self-eritical reflection and religion as the para-
goen of raditional dogmarism. This opposition docs not only legitimize the superiority of modern phi-
losaphy and sience over religion. Ever since Max Weber’s idea of modernity as a process of “disen-
chantment” and increasing rationalization, it also presents sociological theorics concemning
modernization as secularization. Dhiring the last decade, however, it has become evident from a cross-
cultural perspective that the globalization of madern ecanamy and technology does not awremarically
include secularization, Contrary ro this Eurocentric assumprion, an unforeseen tendency towards the
revitalization of religion has evolved at the core of modern societies, which requires a theoretical reas-
sessment concerning the relation beoween religion and modernity in general. This volume tries 1o re-
flect upon this process from a Southeast Asian perspective. The contributions concern present-day pro-
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cesses of religivas mransformation in Indencsia, Thailand, Lags and Post-Sovier Vietnam, Thereby, the
miajor theoretical approach is not m restrict the question of religious revitalization o fundamentalis
tendencics — as regularly happens in philosophy and sociological theory - but rather o revedl the varjery
and heterogeneity of eransformarions in religion today. This seems all the more imporant as religious
traditions in Southeast Asia cannot be understood from the viewpoint of the Eurncentric opposition
berween irrational dogmatism, on the one hand, and pluralise secularization, on the other: By contrast,
religious pluralism and the reflecrive self-restriction of religious dogmarism are nor the ourcome of se-
cularizing influences in modern or post-modern sociery. In Southeast Asia they are an essential parc of
rradirional religious practice, which has become marginalized only recently,

[plobalization, religion, revitalization, moderning Southeas Asial

Die Beschiftigung mit Religion fihrte diber ingere Zeit hinweg ¢in cher schartenhal-
tes Dasein auferhalb von Ethnologie und Religionswissenschaft. Dies belegen etwa re-
ligionssoziologische Studien, die, wie Thomas Luckmanns Buch Die unsichrbare Reli-
gim, mit grofler Selbstverstindlichkeit davon ausgehen, dass Religion angesichis
moderner Individualisierung tendenziell aus 6ffendichen und institutionalisierten Be-
reichen verschwinden wird. Religion wurde daher, wie Luckmann selbst in den spiten
1960er Jahren bemerke, von ciner ganzen Soziologengeneration nurmehr als histori-
sche oder evolutiondr iiberholte Phase der Menschheitsgeschichte thematisiert, die
hischstens noch fiie Ethnologen von Interesse ist (Luckmann 1991:53).

Spitestens heute wird freilich deutlich, dass sich diese Einschiizung, zumal aus au-
fereuropiischer Perspektive, nichr aufrechr erhalten Eisst, sondern eine voreilige euro-
zenrrische Auffassung von Modernisierung wiedergibt: Religion wurde im Verfauf der
abendlindischen Aufklirung als Residuum eines reflexionsfeindlichen Traditionalismus
und damit im schroffen Gegensatz zur kritischen Reflexion gedeurter (Habermas 2005),
Diese Gegeniiberstellung bilder nicht nur ein Leitmotiv sozialwissenschafilicher Mo-
dernisierungstheorien, sie prigr bis heure verschiedene Versuche, die akruelle Riickkehr
von Religion als dynamischen Faktor van Politik und Geschichte begrifflich zu erfassen.

Bei dieser Bestimmung von Religion als Gegensriick zur Moderne stehen zwei As-
pekte im Vordergrund: Zum einen wird Religion hier als Ausdruck dogmarischer Wele-
entwilrfe und damit als Gegenmodell 2u den kritischen Rationalisierungsprozessen eu-
ropiischer Aufklirung verstanden, die technische Maturbeherrschung auf der einen
und subjckrive Autonomie auf der anderen Seire gegen die unreflekderten Orthodo-
xien des Glaubens serzr. In politischer Hinsiche spiegele diese Gegeniiberstellung von
Religion und Moderne aber auch die Absicht, durch das Bekennmis zum sikularen
Mationalstaar die spezifisch abendlindische Geschichre bluriger Glaubenskriege, reli-
gionsbedingrer Vertreibungen und religiser Legitimation von Herrschaftsverhilmissen
zu beenden und durch demokratische Abstimmungsprozesse zu ersetzen,

Sowohl in theoretischer als auch in politischer Hinsichr wird Religion daher in der
Sozialphilosophie bis heute als ein an sich orthodoxes oder dogmatisch geschlossénes
Welthild und damir als porenzielle Bedrohung von Aufklirung und Freiheit gedeuter,
die stets einer kritischen Begrenzung durch die rein sikulare Vernunfr bedart (Haber-
mas 2005:323). Religion erscheint also in der abendlindischen Neuzeit nur noch als
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subjektive Privarangelegenheir legitimierbar, was hiufig zu der Schlussfolgerung ge-
fiihrt har, dass Modernisicrungsprozesse tiberall, und d. b, ohne nennenswerte kulour-
clle Differenzen, in ehen jener Weise erfolgten, die bereits Max Weber paradigmarisch
anhand der westlichen Gesellschaft erldutert haree: als Rationalisierung und Sikulari-
sierung, dic simtliche Lebensbereiche und damir das gesamre theoretische und prak-
tische Weltverhiltnis des Menschen umfasst und durchdringt (Weber 1988:253 ().
Als Ergebnis dieser Modernisierungsdynamik wurde eine Welrgesellschaft nach dem
Vorhild abendlindischer Sikularisierung vorgestellr, in der dic Bedeutung von Reli-
gion durchweg auf den Bereich der Privatsphiire restringiert bleibr.

Diese Erwartung schien sich durch die zeitgleich erfolgende Globalisierung westli-
cher Wirtschafisformen und Technologien zu bestiitigen, Wider Erwarten har dieser
Prozess jedoch nicht zur weloweiten kultrellen Homogenisierung nach westlichem
Muster gefithrr, vielmehr findet gegenlinfig zu globalen Homogenisierungen eine
Riickbesinnung auf kulwurelle und religitse Traditionen statt, dic sehr unterschiedliche
lokale Ausprigungen annimmt. Diese Paradoxien der Globalisierung sind einer sorg-
filtigen, ethnologischen Analyse cher zuginglich als der soziologischen Untersuchung
grofriumiger Machtverhilltnisse. Ethnologische und kultrwissenschaftliche Untersu-
chungen zeigen anhand von Demilstudien, dass sich kulturelle Differenzen trorz der
Globalisicrung von arspriinglich westlichen Produktions-, Wirtschafts- und Konsump-
rionsverhiltnissen weiterhin vervielfiltgen und also keineswegs einer Einheitskulrur
weichen. Dhariiber hinaus legen ethnographische Untersuchungen gerade in Siidost-
asien dic These nahe, dass die Riickbesinnung auf die eigene kulwrelle Idendeir niche
zuletzt mit der Rilekbesinnung auf religitse Traditdonen und Deutungshorizonte ver-
bunden ist, die — = B. bei der lokalen Bewiltigung globaler Konflikee — unverschens
aus der Sphire des rein privaren Glaubens in dic Mirte ciner gesellschafilichen und
politischen Dynamik riicken (Hornbacher 2006).

Im Zentrum der akwellen sorialwissenschaftlichen Debatte um eine Rilckkehr der
Religionen” (Riesebrode 2001) stehen heute jedoch fast ausnahmslos die orthodoxen,
dogmatischen oder gar gewaltherciten Formen religidiser Revitalisierung und d. h. na-
mentlich islamistische und evangelikale Varianten der Religion. Sie bilden auch den
Horizont newer sozialwissenschaftlicher Theoricansiwre, dic versuchen, die unerwartere
Dynamik religitser Revitalisicrungen in der Moderne interpretativ zu erfassen, ohne
das alleu einfache Gegensarzscherma von vormoderner Religion und moderner Sikula-
risicrung zu bemiihen (Eisenstade 1999, Riesebrode 2001, Roy 2004).

Auch das vorliegende Heft befasst sich mir aktuellen Prozessen religioser Dynamik
und mit der Einbindung lokaler religitiser Praxis in globale Prozesse, eines seiner
Grundanliegen ist jedoch die Erweiterung des Zugangs zum Thema: Obwohl der re-
ligiose Fundamentalismus thematisiert wird, bilder er nichr den cinzigen Bezugs-
punkr fiir die hier aufgeworfene Frage mach der religiosen Dynamik in Slidostasien.
Die vorliegende Publikation geht vielmehr davon aus, dass der Konflikr zwischen kri-
tischer sikularer Moderne und dogmarischer Orthodoxic cinen besonders problem-
behafteten Aspekr der aktuellen religitsen Dynamik erfasst, der in Suidostasien jedoch
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cine relativ untergeordnete Rolle spielr und eine relativ junge Erscheinung darstellt.
Demgegeniiber finden sich hier weniger Polarisierungen von Reflexion und Religion
als viclmehr reflexive Prozesse der religitisen Erneuerung (Bakker 1993, Picard 1999,
Ramstedt 2004).

Die sozialwissenschaftliche Debatte um die , Riickkehr der Religionen® soll daher
in der vorliegenden Publikation aus einer explizic ethnologischen Perspekiive und
d. h. aus dem Blickwinkel der religiésen Dynamik in Stidostasien ergiinze werden. Da-
bei zeigt sich, dass Modernisierung hier ebenso wenig als Sikularisierung beschrieben
werden kann, wie die aktuelle Rolle von religitsen Traditionen oder dic Riickbesin-
nung auf diese sich nicht auf fundamentalistische Reviralisierungen beschrinken lisst.
Starr ciner starren Entgegensetzung von religitsem Dogma und moderner Sikularisie-
rung treffen wir ganz im Gegenreil auf wechselseitige Erglinzungsprozesse baw. auf dic
modifizicrende Vermittlung von Moderne und Religion. So erfolgt das Festhalten an
religitisen Traditionen oder die Riickbesinnung auf sie in vielen Gesellschaften Stidost-
asiens nicht im Widerspriuch zu Modernisierungsprozessen in 8konomischer, techno-
logischer oder auch gesellschaftlicher Hinsichr, sondern vielfach als cine cigenscindige
Form ihrer lokalen Aneignung und Realisierung,

Die folgenden Beitrige versuchen dicses iiberaus vielschichtige Feld religioser Dy-
namik anhand exemplarischer Feldforschungen auszuloten, wobei sie nicht zuletzr die
Frage verfolgen, auf welcher Basis es gerade in Siidostsien gelungen ist, diber Jahrhun-
derte hinweg simtliche Weltreligionen nicht nur miteinander, sondern auch mir loka-
len Traditionen eines Ahnen- und Naturkultes in weitgehend fricdlicher Kooperation
zu verbinden. Angesiches dieser Beobachtung verstehr sich auch die regionale Konzen-
tration auf Siidostasien nicht als belichige oder dufferliche geographische Enmchei-
dung, sie impliziert vielmehr die These, dass Siidostasien gerade in religionsethnologi-
scher Hinsicht ein Gegenmodell zur akwellen Riickkehr fundamentalistischer
Religionen darstellt und eben darin im interkulturellen Vergleich aufschlussreich ist,
Der Vergleich mir akruellen Prozessen liegt umso niher, als das Eindringen similicher
Weltreligionen nach Stidostasien aul weitriumige Handelsbezichungen zuriickzufiih-
ren ist, die die Region seit Jahrrausenden unmittelbar mit Indien und China und im
Weiteren auch mic Europa und dem arabischen Raum verbunden haben. Diese frithen
transnationalen Verbindungen legen dic These nahe, dass vor allem das insulare Siid-
ostasien als Beispiel einer Globalisicrung awvant la lettre berrachret werden kann. Die
regionale Fokussierung auf die religitse Dynamik Stidostasiens entspricht demnach
keinem lokalen Partikularismus, sic verweist cher auf cin Gegenmodell globaler
Tauschprozesse in dkonomischer wie kultureller Hinsiche, das gerade wegen seines re-
ligitsen Pluralismus und Synkretismus als Gegenenowurf zu akruellen Tendenzen der
Orthodoxie und des Fundamentalismus von kulwrgeschichelichem Interesse ist.

Leitend fiir die folgenden Beitriige war daher zunichst die Beobachrung, dass der
religise Pluralismus in Siidostasien keine neue gesellschafispolitische Forderung dar-
stelle, sondern ein essentielles Moment tradidoneller Religionspraxis, das sich, beson-
ders auf der malaiischen Halbinsel und im heutigen Indonesien, nicht zuletzt durch
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die intensiven Fernhandelsbezichungen und die damit verbundenen wvielfiiltigen
Fremdeinfliisse entwickele hat: Seir der Zeirenwende fanden entlang der Schifffahres-
routen und Handelsstrafen zwischen Indien und China zunichst Buddhismus und
Hinduismus, seit dem 12, Jahrhunderr auch zunehmend der Islam und schlieflich
das Christentum Eingang in Stidostasien, wobei der Bereich des Festlandes bis heure
weitgehend durch den Theravada-Buddhismus geprige ist, das insulare Siidostasien
hingegen vor allem durch den von Hindlern eingefiihrien Islam und das im Gefolge
des Kolonialismus verbreitete Christentum. So sind die Philippinen heute weitgehend
christanisiert, wihrend das Kulurverstindnis in Indonesien vorwicgend durch die
hinduistischen und buddhistischen Kénigreiche Sumatras, Javas und Balis geprigr
wurde, obwohl es heire das bevilkerungsreichste islamische Land der Welr ist.

Die akmuelle religitse Dynamik dieser kultur- und religionsgeschichdich viel-
schichtigen und komplexen Region kann hier natiirlich nur ansatzweise und paradig-
matisch untersucht werden, und dies soll v.a, anhand der folgenden Gesichispunkre
geschehen: Interpretationsbediirftig erscheint erstens der Umstand, dass trotz der reli-
gissen und kulturellen Vielfalt dieser Region die diversen Weltreligionen {iber lange
Zeitriume hinweg weitgehend friedlich nebencinander koexistiert haben und mit lo-
kalen Traditionen des Ahnen- und Natrkultes unterschiedliche lokale Verbindungen
cingegangen sind. Diese Koexistenz beruhte vor allem im Rahmen der hinduistischen
Konigreiche auf einer expliziten Bereitschaft, unterschiedliche religitise Lehren als
gleichberechtigt anzuerkennen. Dieser religiose Pluralismus prige seit jeher auch das
Selbstverstindnis des indonesischen Staares.

Ein wichtiges Medium dieses toleranten Pluralismus bilden multireligiose Rituale,
die z. B. auf Bali Buddhismus und Hinduismus vereinen, wihrend sic auf Java Islam
und Hinduismus oder in Siidthailand Islam und Buddhismus verbinden. In diesen Ri-
tualen nehmen jeweils die Angehrigen verschiedener Konfessionen teil, die damit eine
gemeinsame Basis lokaler Religiositat bestitgen: den in gane Stidostasien verbreiteten
Ahnen- und Naturkult (Gotowik 2006).

Die Praxis multireligioser Rituale eroffnet demnach die Chance, doktrinale Unter-
schiede herunterzuspielen und die vereinigende Macht lokaler Ahnenverehrung zu be-
krifrigen, um somit cine Gemeinschaft jenseits aller Orthodoxie zu schaffen. Wo im-
mer solche lokalen Formen der Ritualpraxis fortbestehen, erscheinen Differenzen
zwischen den unterschiedlichen Religionsgemeinschafien nicht als uniiberbriickbare
Gegensitze geschlossener Lehrgebiude, sic bilden eher den miglichen Bezugspunke
wechselseitiger Anerkennung und Toleranz. Dieser wechselseitigen Anerkennung ver-
schiedener Religionen entspricht bis heute die Betonung ritueller Performanz gegen-
iiher dokerinaler Orthodoxie, was mimnter dazu fihre, dass selbst individuelle Konyer-
sionen und Rekonversionen als unproblemarisch erlebt werden, solange sich die
Betreffenden weiterhin am gemeinsamen Ahnenkulr orientieren.

Ein zweiter Schwerpunkt ergibt sich aus der Beobachtung, dass gegenliufig zu diesem
religitisen Pluralismus besonders in den vergangenen Jahrzehnten eine wachsende Ten-
denz zur Ausbildung orthodoxer Schriftformen von Religion zu erkennen ist und mitun-
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ter auch fundamentalistische, wenn nicht sogar gewaltbereite Formen religigser Riickbe-
sinnung, Lewztere finden sich besonders im  Bereich der orthodoxen Offen-
barungsreligionen Christentum und Islam und namentlich da, wo diese in den Einfluss-
bereich rransnationaler Missionierung und damit in das Gravitationsfeld cines globalen
Kampfes von sikularem Liberalismus und religigsem Fundamentalismus geraten, Betrof-
fen sind davon vor allem Siidthailand und Indonesien, aber auch die Philippinen.

Ein dritter Aspeke religioser Dynamik, der hier untersucht werden soll, ist die
Revitalisierung lokaler Rituale und religivser Uberlicferungen in jenen festkindischen
Teilen Stidostasiens, dic unter der Herrschaft kommunistischer Regimes standen und
in denen Religion generell iber Jahrzehnte hinweg marginalisicrr, wenn niche verfolgr
wurde: Im Fokus stehen dabei besonders Viermnam und Laos. Uberraschender Weise lisse
sich auch hier beobachren; dass es nach dem Zusammenbruch der kommunistischen
Regimes zu einer raschen Revirlisierung gekommen ist, die an rituelle Prakriken — wie
 B.an Trance- und Besessenheitskulte — ankniipft, welche sich in vergleichbarer Form
auch in anderen Teilen Stidostasiens finden. Und auch bei dieser rimellen Revialisie-
rung, religidser Traditionen scehr niche die riickwirsgewandre Abschottung gegen Mo-
dernisierungs- und Austauschprozesse im Vordergrund, vielmehr eréffnen und steuern

diese Rinuale vielfach den flexiblen Umgang mit akwellen Wandlungsprozessen, die auf

diese Weise in die eigene Tradition und Weltdeutung integriert werden.

Alle nachfolgend abgedruckien Beirtige lassen sich einem der drei genannten
Schwerpunkee zuordnen. So zielt der Beitrag . Juteragama. Multreligiose Rinuale in
Zenmalindonesien® von Volker Gorowik darauf, die sozialen Implikationen einer ri-
wellen Praxis herauszuarbeiten, die Angehérige unterschiedlicher Religionsgemein-
schalten erfasst. Anhand ethnographischer Beispicle aus Java, Bali, Lombok und Sri
Lanka wird der Fragestellung nachgegangen, wie Rituale, die . B. Hindus und Bud-
dhisten, Muslime und Christen in die gleichen liturgischen Handlungen einbinden,
in die betreffenden Gesellschafien hincinwirken. Im Gegensarz zur klassischen funk-
tionalistischen Position, die die sozialintegravive Kraft des Rituals betont, wird von
Gottowik der prinzipiell offene Charakeer ritueller Handlungen hervorgehoben. Hier
ist es vor allem Victor Turners Konzepton der Commmunitas, das aus dem akruellen
ricualtheoretischen Diskurs heraus eine umfassende Problematisierung erfihre. Gegen-
iiber dieser Konzeprion wird auf die prinzipiclle Ambivalenz ritueller Handlungen hin-
gewiesen. Zugleich wird danach gefragr, wie die akiuelle Konjunkeur ritueller Aktivici-
ten in Zenrralindonesien zu bewerten ist: Dienen diese Akrvititen den Beteiligten
dazu, soziale Spannungen zu iiberwinden oder sich gegebene Konflikte vor Augen zu
fithren? Der Autor plidierr dafilr, Rituale als cinen offenen Prozess zu begreifen, deren
Implikationen sich erst in ciner bestimmren Auffiithrungspraxis konkredsicren,
SchlieBlich wird die Gleicheeitigkeit von fundamenmlistischen, synkretistischen und
dkumenischen Strdmungen niche nur filr Indonesien betont, sondern auch als zentra-
les Moment der religitisen Dynamik Sitdostasicns ausgewicsen,

Mit Verlinderungen der Ritualpraxis unter dem Einfluss von Schriflichkeir befasst
sich der Beitrag , Zwischen Performarivitic und Orthodoxie: Schrift als Medium religio-
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sen Wandels auf Bali” von Annette Hornbacher. Ausgangspunks ise die These, dass Ri-
ruale keineswegs nur starre orthoprakiische Wiederholungen darstellen, sondern eine
tlexible Integration von Modemisierungsprozessen zu leisten vermibigen, Dies dndent
sich nach Hornbacher unter dem Einfluss newer Formen von Schrifdichkeit, die eine
Kanonisierung der chemals flexiblen Rimalpraxis befordern. Besondere Beachtung fin-
der die indonesische Religionspolitik mit ihrer Unterscheidung ewischen adit, lokalem
Brauch, und agara, universalistischer dokrrinaler Religion, Sie impliziert die Zustim-
mung zu einer schriftlich-theoretischen Orthodoxic und stcht somic im Gegensawz zur
cher performaniv-iistheusch ausgerichreten Religiosicir auf Bali. Zugleich tritt das dokt-
rinale Religionsmodell der agama aber auch in Konkurrenz zum traditionell annalen
Verstindnis heiliper balinesischer Schriften, das sich am Leitfaden der Miindlichkeir ori-
endert. Der politische Zwang zur Schriftreligion hat jedoch nach Hornbacher gegenliu-
fige Effekre: Er fiihrr cinerseits zur theologischen (Riick-) Besinnung auf Indien und den
vedischen Kanon, andererseits zur Enrwicklung einer neuen religiasen Gebrauchslitera-
tur, die balinesische Rituale in Einklang mit hinduistischen Lehren re-interpretiert und
s0 zu ihrer Normierung beirrigt. Damit ist zwar ein Verlust an fsthenisch gebundener
Sinn- und Assoziationsfiille verbunden. doch zeigt dic Autorin am Beispiel hindu-bali-
nesischer Verbrennungsrituale, dass Rituale sich auf der Ebene ihrer dsthetischen Gestal-
wng auch heute noch ihren subversiven Eigensinn bewahren kénnen.

In seinem Beitrag . The Problem of Wholeness, Highland Southeast Asian Cosmo-
logies in Transition” geht es Guido Sprenger um die Frage, wie kulwrelle Verinderun-
gen ethnologisch zu konzeprionalisieren sind. Als ethnographisches Beispicl dienen
ithm die Akha in Nordthailand und die Rmeet in Laos, deren sozio-kosmische Varsiel-
lungen sich angesichis der Herausforderung, globale Prozesss lokal zu verarbeiten, um-
fassend veriindert haben. Fiir eine Erklirung dieser Transformartionsprozesse verweist
Sprenger auf zwel mogliche Ansitze: den holistischen Ansatz der klassischen Ethnolo-
gie, demzufolge traditionelle Vorstellungen unter dem Einfluss der Moderne wie Kar-
tenhiiuser rusammentallen und der damir indireke den Anspruch westlicher Suprema-
tic untermauert; und ein Ansatz, der darauf zielt, gesellschafilichen Wandel und den
Austausch von Ideen und Vorstellungen dber kulturell definierte soziale Grenzen hin-
weg zu erfassen. Im Anschluss an Luhmann argumentiert der Autor, dass die Fihigkeir
von Systemen, Informationen von aufen zu verarbeiten, zu den Bedingungen ihrer
Reproduktion gehirt. Dass dabei die Unterscheidung zwischen Auflen und Innen
selbst cine Frage des kulturellen Kontextes und der Aushandlung ist, verdeutlichr
Sprenger am Beispiel von Raum und Verwandischaft. Beide (Orienterungs-) Systeme
kiinnen expansiv ausgelegr werden und damit integrativ wirken. Indem Akha und
Rmeer intensiv davon Gebrauch machen, die Grenzen dieser Systeme flexibel zu defi-
nicren, gelingt es ihnen, ihr jeweiliges Verstindnis von dem, was ihre betreffende Kul-
tur als ganzes ausmacht (owholeness"), den Bedingungen einer globalisierten Modemne
ANZUPASSen.

In seinem Artikel Lokale Kosmologie und religitise Differenz: Versuch einer Typo-
logic iiber buddhistisch-islamische Austauschprozesse im Siiden Thailands™ fokussiert
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Alexander Herstmann auf die Grenzprovinzen Panani, Yala und Narathiwar, die seir
einigen Jahren von einer Eskalation der Gewalt gekennzeichner sind. Dieser lokale
Konflikt, der zwischen Buddhisten und Muslimen ausgetragen und von gewaltsamen
Interventionen der staatlichen Organe angefachr wird, konurastiert in auffilliger Weise
mit der Siruation in der Region am Songkhla-Binnensee: Dort leben Buddhisten und
Muslime bis heute friedlich zusammen. Wie sich diese gravierenden Differenzen in
den konfessionellen Bezichungen erkliren lassen, versucht Horstmann beispiclhaft an-
hand von drei Oreschaften im Stiden Thailands aufzuzeigen. Vor allem in Konfession
iibergreifenden Ritualen, die auf gemeinsamen kosmologischen Vorstellungen aufru-
hen, werden Mechanismen priventiver Konflikivermeidung erkannt, Diese Ritale
schaffen Horstmann zufolgen ¢inen dritten Raum, der Integration durch Verschie-
denheit” ermiglicht. Gleichwohl unterliegen diese Rituale umfassenden Transforma-
tionen, in denen sich die aktuellen Spannungen und Machiverhilinisse in der Region
spiegeln, Vor allem in der islamischen Missionsbewegung Tablight Jemaat sichr der Au-
tor cine Kraft, dic wie keine andere in der Region zur Desintegration der Lebenswelten
in den multi-konfessionellen Dorfern beigetragen hat. Withrend einige der von Horse-
mann untersuchten Rituale schon weitgehend verschwunden sind, erfahren andere ei-
ne iiberraschende Revimlisierung, Damit wird ein dritter Raum zwischen staatlicher
Gewalt und ideclogischer Konstruktion von Ethnizitde und Religion behaupret, der
auch heute noch eine Begegnung iiber konfessionelle und weltanschauliche Differen-
zen hinweg erméglichr.

In ihrem Beitrag Zwischen Heldenverehrung und Geisterkulr. Politik und Reli-
gion im pgegenwirtigen spitkommunistischen Viemam® untersucht Andrea Lauser,
wie der wirtschaftliche Reformprozess (di mdi) in Vietnam mit einer Revitalisierung
des religiosen Lebens cinhergehr. Indem sie die rituelle Vercinnahmung zweier bedeu-
tender Personlichkeiten, Trin Hung Pao und Hé Chi Minh, ins Zentrum ihrer Dar-
stellung riicke, gelingt es ihr, dic spannungsreiche Interaktion zwischen offizieller
Staatspolitik und lokaler Religionspraxis, zwischen Heldenverehrung und Geisterkult
beispiclhaft aufeuzeigen. Angesichts der Komplexitic religitser Praktiken, die das spée-
kommunistische Vietnam kennzeichner, wird dic These vertreten, dass Transforma-
tions- und Globalisierungsprozesse hier niche zu einer Entzauberung” und 2um Ver-
schwinden religitser Anschauungen gefithrt haben, sondern vielmehr zu deren
Vervielfiligung, Die wirtschafdiche Dynamik greift in die religiése Dynamik hinein,
der Boom auf dem skonomischen Marke gehe mit einem Boom auf dem religitsen
Markt einher, wirtschaftliche Spielriume erzeugen das Bediirfnis, auch rituell abgesi-
chert zu werden. Angesichs dieser Enewicklung wird offenkundig, dass sich die mo-
dernisierungstheoretische Annahme als falsch erwiesen hat, der zufolge die Durchset-
zung markowirtschaftlicher Prinzipien cinen Sikularisierungsprozess cinleitet und
Religion aus dem dffentichen Raum verdingr. Die Zumurungen der Moderne werden
in Siidostasien vielmehr auch auf ritueller Ebene thematisiert, Lokale religitise Tradi-
tionen dienen hier nicht zulewzr als Arenen, um die mit 6konomischen, politischen
und sozialen Verinderungen cinhergehenden Dynamiken zu verhandeln.
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Gewissermalien in Forthihrung der hier entwickelten Thesen wird im Beitrag . Die
Regeln der Gaottheiten': Formalitde, Innovarion und performative Asthetik in nordvier-
namesischen fén :fa'r:g -Rirnalen® von Kirsten Endres die dsthetsche Seite der neuen
_Religionsindustrie” in Vietnam analysiert. Die Autorin frage nach den individuellen
Interpretationen, ludischen Transgressionen und dsthetischen Innovationen, die den ri-
wuellen Medien innerhalb eines festgelegten Rahmens (,Vorgeschricbenheit™) gegeben
sind. Es gehr thr dariiber hinaus um das performarive Wissen und die dsthedschen Kri-
rerien, die fiir die Beurteilung ciner Ritualauffidhrung als regelkonform oder korrekt
sugrunde gelegr werden. Diese Kriterien arbeitet sie exemplarisch anhand des vietna-
mesischen /én dong-Rituals heraus, das von ihr im Spannungsfeld zwischen ritueller
Formalitit und Flexibilitr untersuchr wird, Im Einzelnen legt sie dar, dass die rituelle
Asthetik des [én domg-Rituals niche allein in einer getreuen mimetischen Reprisenta-
rion der entsprechenden Gortheiten besteht, sondern ganz wesentlich darin, die Gort-
heiten fir einen Moment tarsichlich zum Erscheinen zu bringen. Die entscheidende
isthetische Qualigit der Rirualinszenierung besteht mit anderen Worten darin, die
Prisenz der Gottheiten” tatsiichlich spiithar 2u machen, Zugleich zeigt Endres auf,
wie moderne Konsumgewohnheiten der rituellen Astherik neue Standards gesetzt ha-
ben. Hier verrrit sie die These, dass der Appetit der Gottheiten auf moderne Konsum-
giiter die Aufgeschlossenheit des fén ding gegenitber den wirtschafilichen Verinderun-
gen der urbanen Kultur Hanois zum Ausdruck bringr. Die rituellen Akreure zeigen
sich empfiinglich fiir die sinnlichen Freuden der heutigen Zeir und verbinden die
Riickkehr des sensorischen Genusses mit einer rituellen Astherik, die eine starke
Anziehungskraft auf den Betrachter ausiibt. Zugleich wird kulturintern eine Kritik
am demonstrativen Konsum und der Zurschaustellung von Reichtum im [én dimg-Ri-
tual geiuflerr, die als Regulativ dient und lerztlich verhindert, dass sich die Grenzen
zwischen religivser Hingabe und symbolischem Statuswettbewerb vollstindig auflisen.

Alle hier angesprochenen Beitriige verbinder ein Interesse am Wechselspiel zwi-
schen Politik und Religion. Sic untersuchen mir gering variierter Gewichtung, wie Ver-
inderungen auf sozialer Ebene mir religiosen Anschauungen und Prakiken inrerferie-
ren und welche Riickkopplungseffekre sich zwischen ciner so induzierten religiosen
Dynamik und den gesellschaftlichen Strukturen in Siidostasien entwickeln. Ebenso
wird in nahezu allen Beitrigen deutich, dass es den rituellen Akreuren in der Auscin-
anderserzung mit den Herausforderungen der Moderne immer wieder gelingt, den
Eigensinn ihrer rituellen Prakiiken zu bewahren und gelegentlich sogar subversiv ein-
zusetzen. Vor diesem Hintergrund erscheint Religion nichr Finger als erwas Riickwirts-
gewandres, das mit der Moderne in Widerspruch steht, sondern als ein Instrumenta-
rium, um ihre Herausforderungen und Zumutngen zu meistern.

Die hier abgedruckten Beirrige untersteichen Akrualitit und Komplexitit dessen,
was dieses Themenhefr der Zeitschrift fiir Ethnologie als religitise Dynamik Siidost-
asiens zu umreifen versachr. Thr nicht nur im Rahmen individuell umgeserzier For-
schungsprojekte nachzugehen, sondern sie auf einer iibergreifenden Ebene zu diskutie-
ren, zeichnete sich mehr und mehr als Nomwendigheit und Bediirfnis derjenigen ab, die
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sich der Untersuchung dieser Dynamik verschrieben haben. Dicse Ebene konnte
schlieBlich in der im Jahre 2005 begriindeten ,Regionalgruppe Siidostasien™ (RG
SOA) geschaffen werden, die der Deurschen Gesellschaft fiir Vilkerkunde (DGV) an-
geschlossen ist. Um gemeinsame Treffen zu erméglichen und Forschungsergebnisse mit
internationalen Fachkollegen zu diskutieren, wurde aus dieser Regionalgruppe heraus
ein DFG-gefirderies Nemmwerk zur Untersuchung der religitsen Dynamik Stidostasiens
gegriindet, das 2007 mir einer ersten Tagung in Miinster seine Arbeir aufgenommen
har. Neben den seither azweimal jihdich startfinden Netwerktagungen ziclen weitere
Aktivititen dieser Regionalgruppe darauf, Arbeitsgruppen auf den einschligigen natio-
nalen und internationalen Fachragungen auszurichren, und so gehen auch die meisten
der nachfolgend abgedruckeen Beirige auf Vorrrige zuriick, die auf der DGV-Tagung
in Halle 2005 gehalten wurden: — Fiit dic Gelegenheit, die Arbeir der RG SOA mit
den hier abgedruckien Beitriigen vorstellen zu kinnen, danken wir der Zeieschrift Rir
Ethnologie, den Herausgebern und Gurachtern, und nicht zuleter auch Birgite Riuger-
Réssler, die auf einem Mirgliedertreffen der RG 50A in Frankfurc am Main die Idee

zu einem Siidostasien bezogenen Sondeneil der ZiE eingebracht hat.
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