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IM BLICKPUNKT

Werner Thiede, Regensburg

Theodizee: Gottes Rechtfertigung durch sich selbst

Reflexionen zu einer religiosen und weltanschaulichen

Grundfrage

Die Theodizeefrage benennt ein Problem,
das alle Menschen kennen, die den Got-
tesgedanken auch nur halbwegs ernst
nehmen: Es geht um die grundlegende
Frage nach dem Verhdltnis Gottes als dem
Inbegriff des Guten einerseits und der Un-
vollkommenheit des Weltganzen wie der
je eigenen Existenz andererseits.” Nicht
nur das Hiob-Buch im Alten Testament,
sondern auch schon Siddhartha Gautama?
und andere haben sich mit dem Theodi-
zeeproblem herumgeschlagen. Ob und
wie es geldst wird, hat entscheidende
Konsequenzen fiir das Gottes- und Welt-
verstdndnis. Gautama etwa griindete den
Buddhismus mit seiner a-theistischen Note
auf die These der Unlosbarkeit des Theodi-
zeeproblems. Monistische Systeme leben
davon, Leid samt allem Bosen irgendwie
in ihren Gottesbegriff mit zu integrieren.’
Und die christliche Religion — steht sie im
Grunde dhnlich wie der Buddha vor einem
unlésbaren Rétsel, wie oft gemutmal’t wird?
Solch eine Annahme entsprache nicht der
neutestamentlichen Botschaft vom nahege-
kommenen Gottesreich, sondern lieRe die
Fragenden in einem heteronomen Gottes-
verhaltnis verharren.

Ist christliche Religion vielleicht auf den
monistischen Weg angewiesen, wie man-
che Religionsphilosophen, Theosophen,
Theologen und Sekten meinen? Oder tut
sich im Zeichen ihres trinitarischen Gottes-
glaubens ein eigener Weg auf, das theolo-
gisch, philosophisch und weltanschaulich

so zentrale Problem der Theodizee zu
|6sen?

Ich plddiere fir Letzteres.* Als einmal im
Fernsehen ein Beitrag iber Hexenverbren-
nungen im Mittelalter lief, hatte mein da-
mals siebenjdhriger Sohn Johannes am Ran-
de mitgehort. Mit Blick auf das Marchen
,Hansel und Gretel” fragte er seine Mutter
erstaunt: ,Was, es gab damals ganz echte
Hexen?” Meine Frau antwortete: ,Nein,
man meinte nur, es seien Hexen gewesen.
Es waren aber normale Menschen.” Jo-
hannes: ,Und die hat man verbrannt? Der
arme liebe Gott! Da hat er die Menschen
so schon gemacht, und dann wurden sie
verbrannt ...” Das kénnen offenbar schon
Grundschiiler verstehen: Gott selber hat
Grund, an seiner Schopfung zu leiden!
Dass er es bereitwillig tut, dafir steht das
christliche Symbol des Kreuzes. Es bringt
den dreieinigen Gott und das Leid auf ei-
nen Nenner. Zugleich ist es auch Symbol
der Erl6sung, der Befreiung vom Leid. Die
christliche Erlésungsreligion macht Hoff-
nung darauf, dass Gott alles Leid einst
tberwinden und damit die Sehnsucht der
Menschen nach Erlosung herrlich erfiillen
wird.

Diese Hoffnung lasst die Welt noch einmal
ganz anders anschauen. Denn nur wenn
die Welt auch anders sein kann, als sie ist,
hat die Rede vom ,Reich Gottes”> Sinn. Das
Neue Testament spricht vom universalen
Gottesreich als der vollendeten Schopfung,
der ewigen Zukunft, die der Schépfer dem
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All gewdhren wird. Mit diesem Horizont
kosmischer Erlosung erst wird die christli-
che Botschaft von Gott als Liebe moglich.
Die Welt als Gottes Schopfung kann letzten
Endes auch anders sein, als sie ist—namlich
eine Wirklichkeit ohne Leid, ohne Schmerz
und Trdnen. Christus als der Mensch ge-
wordene Sinn des Alls® ist mit seiner Aufer-
stehung auch die Ansage der Auferstehung
aller Toten’, der gottlichen Zukunft aller
Kreatur.

Ist aber Christus dieser letzte Sinn des Kos-
mos, dann und gerade dann drangt sich
die Frage auf, warum die Welt nicht im-
mer schon so ist, wie sie im Geist seiner
Liebe sein konnte. Es ist das die alte Frage,
die Uberall dort auftaucht, wo von einem
Sinn gebenden Schopfergott die Rede ist:
Warum hat er die Schépfung nicht gleich
vollkommen gemacht? Wie soll er es ver-
antworten konnen, dass sie so voller Leid
ist? Seit der Philosoph Gottfried Wilhelm
Leibniz 1697 den Begriff der ,Theodizee”,
der Rechtfertigung Gottes angesichts einer
leidvollen Welt, gepragt hat, spricht man
vom ,Theodizeeproblem®”. Bleibt es ohne
echte Losung, dann drdngt sich — zwar
nicht zwingend, aber doch tendenziell —
die weltanschauliche Antwort des Atheis-
mus auf. Dem friih verstorbenen Mediziner
und Literaten Georg Biichner zufolge ist
das Theodizeeproblem oder einfacher: die
menschliche Erfahrung des Bosen und des
Leidens ,der Fels des Atheismus“8. Zu den-
ken waére hier nicht nur an allerlei schreck-
liche Naturkatastrophen, sondern ebenso
an Katastrophen moralischer Art: Mit den
beiden Weltkriegen des 20. Jahrhunderts,
mit den Vernichtungslagern in Deutschland
und andernorts, mit den beiden Atombom-
benabwiirfen in Japan und mit den Terror-
anschldgen des 21. Jahrhunderts® werfen
sie unliberhorbar die Frage nach Gott auf,
der all dies und noch viel mehr an mensch-
lichen Untaten zugelassen haben soll. Ja,
stellt sich die Gottesfrage angesichts so
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vieler Ubel und Leiden {iberhaupt noch?
Hat sie sich nicht fir die aufgeklarte Ver-
nunft von selbst erledigt?

Gerade der , Gott der Liebe” provoziert
die Theodizeefrage

Wer den Schluss zieht, die Gottesfrage habe
sich erledigt, darf freilich nicht verkennen,
dass er sie insgeheim doch gestellt und
eben weltanschaulich negativ beantwortet
hat. Es wird dann wohl nicht unbedingt die
Frage nach dem Gott gewesen sein, den das
Christentum verehrt — obwohl der Gott des
christlichen Glaubens zweifellos mehr als
jeder andere die Theodizeefrage provo-
ziert! Denn hier wird er ausdriicklich als
Gott der Liebe aufgefasst: ,Gott ist Liebe”,
heifst es sogar wortlich zweimal nachein-
ander im 1. Johannesbrief des Neuen Tes-
taments (4,8 und 16). Dies ist im Bereich
der Religionen eine durchaus ungew&hn-
liche Bestimmung. Mdglich geworden ist
sie erst durch die Botschaft vom Kommen,
Sterben und Auferstehen Jesu Christi. Die
im christlichen Kulturkreis gangige Rede
vom ,lieben Gott” ist zwar langst eine ab-
gestumpfte, die an Leuchtkraft verloren hat.
Aber selbstverstandlich ist sie nach wie vor
nicht. Gerade in ihrem Umfeld gewinnt die
Theodizeefrage ein besonderes Recht, ja
besondere Scharfe. Beschreibt doch diesen
lieben Gott das christliche Credo als den
»allmachtigen Vater”!

Im Alten Testament stellt sich deshalb
das Theodizeeproblem noch nicht derart
scharf. Dort ist ja Gott noch nicht der lie-
bende Vater der Menschen, wie ihn das
Christentum verkiindet. Vielmehr kann bei-
spielsweise der Prophet Amos fragen: ,Ist
etwa ein Ungliick in der Stadt, das Jahwe
nicht tut?” (3,6). In den Klageliedern wird
angesichts grolsen Leides formuliert: ,Wer
darf denn sagen, dass solches geschieht
ohne des Herrn Befehl und dass nicht Bo-
ses und Gutes kommt aus dem Munde des



Allerhochsten?” (3,37f). Allerdings sind
das eher vorsichtige Behauptungen — in
Fragegestalt! Gott ist hier jedenfalls noch
keineswegs als ,Liebe” definiert. Und
doch ist das Alte Testament gewisserma-
en schon auf dem Weg zum Neuen. Man
splrt das etwa, wenn in den eben zitierten
Klageliedern von Gott gesagt wird: ,Denn
nicht von Herzen plagt und betriibt er die
Menschen” (3,33).

Jesus sagt in der Bergpredigt relativ dhnlich:
Der Vater im Himmel ,l4sst seine Sonne
aufgehen tiber Bése und Gute und l&sst reg-
nen Uber Gerechte und Ungerechte” (Matth
5,45). Aber Gut und Bose ist hier nun auf
der Seite der Menschen beisammen, nicht
auf der Seite Gottes. Demgemal fragt Je-
sus kritisch zurtick, als ihm in Galilda nach
dem Einsturz eines Turmes mit der Folge
etlicher Toter die Theodizeefrage gestellt
wird: ,Meint ihr, dass diese Galilaer mehr
geslindigt haben als alle anderen Galiler,
weil sie das erlitten haben?” (Luk 13,2).

Ist Gott womdéglich distanziert gegentiber
Glick und Ungliick? Sollte er selber jen-
seits von Gut und Bose stehen? Das gera-
de kann Jesus, der Gottes Liebe wie kein
anderer bezeugt hat, nicht gemeint haben.
Man denke etwa an seine Aussage, es falle
kein Spatz auf die Erde ,ohne euren Vater”
(Matth 10,29). So lautet jene Aussage Jesu
wortlich — und nicht etwa: ,,ohne dass Gott
es weill” oder gar: ,ohne dass Gott es will“,
wie manche Ubersetzungen formulieren
zu missen meinen. Nein, Jesus zufolge ist
Gott — wirklich der ,liebe Gott”! — selber
dabei, also selber nicht nur kognitiv, son-
dern auch affektiv, ja seinsmaRig betroffen,
wenn auch nur einem seiner kleinsten Ge-
schopfe ein Leid geschieht.

Jesus steht mit seinem Gang an den Kreu-
zesgalgen ganzheitlich fir dieses Mitleiden
Gottes. Das Kreuz ist durch ihn zum Symbol
des mitleidenden Gottes geworden. Aber
wie verhilt es sich zur Rede von Gott, dem
Allméachtigen, dem Herrscher tiber die von

ihm geschaffene Welt? Der Neutestament-
ler Giinter Klein hat in einem Aufsatz , Uber
das Weltregiment Gottes” exegetisch auf-
gezeigt, dass ,die Urchristenheit das Welt-
regiment ihres Gottes” lediglich als parti-
kular und vorlaufig erfahrbares, freilich die
Zukunft der vollendeten Schépfung vor-
wegnehmendes Geschehen verstanden
hat.’® In diesem Sinn hat sie auch die
,Herrschaft Christi”, des auferstandenen
Gottessohnes, als ,reines Wortgesche-
hen” inmitten einer gegeniiber Gott nach
wie vor rebellischen Welt aufgefasst. Die
neutestamentliche Sichtweise besagt also:
»Weltgeschichte hatte sich immer schon
verselbstindigt zu terroristischer Uber-
macht ... Nirgendwo wird die ... Geschichte
transparent fiir ein herrscherliches Welt-
walten Gottes.” Gott greift zwar durchaus
,machtvoll in die Geschichte ein, indem er
zum Gotteslob gefligte Gemeinde stiftet als
den Bereich seines Friedens auf dieser Erde.
Aulerhalb dieses Machtbereichs ... wirkt
eine friedlose Menschheit fortwahrend an
der Katastrophentrachtigkeit der Weltge-
schichte.”! Kurz: Das von Jesus angesagte
Gottesreich ist in universaler Ausdehnung
Gegenstand gldaubiger Zukunftshoffnung,
wie das nicht zuletzt aus der Vaterunser-
Bitte ,Dein Reich komme” hervorgeht.
Gottes Herrschaft ist im Neuen Testament
keineswegs als irdisch gegebenes Faktum
vorausgesetzt.

Es ist also nichts mit der Erwartung, Gott
walte allenthalben in allen Dingen. Im Ge-
genteil, an mehreren Stellen wird der Teu-
fel als ,Herrscher dieser Welt” bezeichnet
(z. B.Joh 12,31; 14,30; 16,11; ferner Eph
2,2;6,12; 1. Kor 2,6). Gewiss ist Gott ,der
Herr des Himmels und der Erde” (Apg
17,24), aber ,gar heimlich fiihrt er sein’
Gewalt”, wie es Martin Luther in dem Lied
»Nun freut euch, lieben Christen g’'mein”
formuliert hat. Bekanntlich hat Luther dezi-
diert vom ,verborgenen Gott” gesprochen —
und ihn in teilweise problematischer Weise

MATERIALDIENST DER EZW 52012 165



neben den in Jesus Christus offenbarten
Gott gestellt.

Gott und Leid zusammendenken

Kann und soll denn solche Rede vom ,ver-
borgenen Gott” unter seinem Wirken im
Geheimen kritische Nachfrage ruhigstellen?
Das Problem drdngt sich doch auf, wie man
sich ndherhin den Grund dafiir denken soll,
dass Gott sich gegenwartig weithin als ohn-
mdchtig erweist, um erst in der Zukunft der
Schopfungsvollendung seine Allmacht zu
zeigen. In der Bibel wird dariiber nirgends
»spekulativ” oder ,dogmatisch” Auskunft
erteilt. Wohl gibt es Andeutungen, wohl
mancherlei paradox klingende Auskiinfte,
aber weder philosophische noch theologi-
sche Abhandlungen dazu. Das entsprache
auch kaum dem literarischen Genus der
Heiligen Schrift.

Sollte von daher gleichermal3en in unseren
Zeiten das Theodizeeproblem mit from-
mem oder unfrommem Gestus ins Abseits
verwiesen werden? Ist verniinftige Nach-
frage schlechthin unratsam, unangebracht,
unbescheiden? Bleibt uns theologisch bis
heute nichts anderes, als mit Hiob am Ende
—nach allerlei Klagen und Anklagen gegen-
tber Gott — demiitig zu bekennen: ,Ich er-
kenne, dass du alles vermagst, und nichts,
das du dir vorgenommen, ist dir zu schwer
... Darum hab ich unweise geredet, was mir
zu hoch ist und ich nicht verstehe” (42,2-3)?
Nein! Solch fromme Bescheidenheit bleibt
im Horizont alttestamentlichen Gottesglau-
bens stecken. Die Herausforderung, aber
auch die Chance auf echte, tiefe Antwort ist
neutestamentlich ungleich gréfer. Gerade
im Zusammenhang mit Ausfiihrungen Gber
Jesu Kreuzestod spricht der Apostel Paulus
von ,Weisheit bei den Vollkommenen”
(1. Kor 2,6). Zwar sei die gottliche Weisheit
der nichtgldaubigen Welt ,im Geheimnis
verborgen” (2,7); den Glaubigen jedoch
habe Gott Offenbarung geschenkt ,durch
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seinen Geist; denn der Geist erforscht
alle Dinge, auch die Tiefen der Gottheit”
(2,10)."2 Und spricht nicht der Kolosserbrief
vom ,Reichtum des vollen Verstandnisses,
zu erkennen das Geheimnis Gottes” (2,2)?
Christlicher Glaube kommt her von der
Erkenntnis: In Jesus Christus hat Gott sein
Herz offengelegt, sich selber in seinem We-
sen offenbart. Sein Geist erleuchtet die Her-
zen der Glaubenden, macht sie seiner Liebe
gewiss und ziindet bleibende Hoffnung in
ihnen an. Wer in diesem Kontext noch sagt,
wie Gott und Leid zusammen zu denken
seien, entziehe sich aller theologischen
Erkldarung, der erweist sich gerade nicht
als Theologe des Kreuzes. Denn das Kreuz
steht keineswegs flir ein demiitiges Ja zum
Nichtwissen in dieser schwerwiegenden
Frage, vielmehr im Licht der Auferstehung
Jesu dafiir, dass nun gewusst und bewusst
werden darf: Gott und Leid sind auf einen
Nenner zu bringen! Hier ist nicht Schulter-
zucken, sondern Antwort, nicht Schweigen,
sondern ansprechendes Wort. Hier herrscht
kein Denk- und Frageverbot — im Gegen-
teil! Hier weht der Geist, der darauf aus ist,
alles zu durchdringen, also auch Herz und
Verstand des Menschen. Dass das im Neu-
en Testament noch nicht in strengen, schul-
mafigen Reflexionen geschieht, bedeutet
keineswegs deren Verbot. Vielmehr ist sol-
ches Reflektieren gerade dort geboten, wo
es zu jenem Lebensumfeld gehort, in das
die Kunde von Jesus Christus ihrerseits zu
gegebener Zeit vordringen mochte.

Dieser Prozess hat sich kirchen- und dog-
mengeschichtlich konkret und unvermeid-
lich abgespielt, als das Evangelium tiefer
in die Welt der griechisch und rémisch be-
herrschten Kultur hineingetragen wurde.
Deshalb hat sich auch die Gestalt der trini-
tarischen Gotteslehre, die im Neuen Testa-
ment nur angedeutet, aber der Sache nach
im Keim voll vorhanden ist, erst ab dem
2. Jahrhundert substanziell entfaltet. Es lag
allerdings ebenso am Geist der griechischen



Philosophie, dass das christliche Gottesbild
hinsichtlich der Theodizeefrage in einer
bedenklichen Richtung eingefarbt wurde.
Abgekiirzt gesagt: Gott wurde statischer,
in seiner ,Absolutheit” unbeweglicher ge-
dacht, als es die biblischen Schriften durch-
weg nahelegen. Das metaphysische Axiom
der angeblichen ,Unverdnderlichkeit”
Gottes hat insofern auf viele Jahrhunderte
hin theologische Wege versperrt, die Frage
nach dem Zusammenhang von Gott und
Leiden in einer angemessenen Weise einer
Antwort ndherzufiihren.

Man wird sogar davon ausgehen missen,
dass der entsprechend zwielichtig geblie-
bene Gottesglaube als solcher mit schuld
daran war, dass spétestens dann, als im
Gefolge der Konfessionskriege die kirch-
lichen Lehren an allgemeiner Uberzeu-
gungskraft und damit an Einfluss verloren
hatten, dem Aufklarungszeitalter Tiir und
Tor geoffnet wurden. Ein blass geworde-
ner, nicht wirklich mit seiner Herrschaft
,nahe gekommener”, sondern immer noch
fern gebliebener Gott konnte nun philoso-
phisch und weltanschaulich mit leichter
Hand zur Seite geschoben werden. Der
Philosoph Gottfried Wilhelm Leibniz er-
klarte in seinem beriihmten Essay ,Theo-
dizee von der Giite Gottes, der Freiheit des
Menschen und dem Ursprung des Ubels”
(1710), die vorfindliche Welt mit ihren na-
tiirlichen und moralischen Ubeln sei die
beste aller moglichen Welten — die beste,
die Gott tiberhaupt habe schaffen kénnen.
Die Welt wird von ihm also erkldrt als not-
wendig so gewordene. Sie, die Welt, wird
gerechtfertigt als der Ausschluss aller an-
deren Moglichkeiten von Welt. Das aber
kann angesichts des unsaglichen Leidens
in der Welt eigentlich keine liberzeugen-
de und ernsthaft trostende Rechtfertigung
Gottes sein. Leibniz hat einen typischen
Fehler der ,Neu-Zeit” gemacht: Er hat sei-
ne Epoche selbst unausgesprochen als die
eschatologisch ,neue Zeit” unendlichen

Fortschritts angesehen'3, statt im Sinne des
Neuen Testaments mit der Vollendung der
Schopfung durch Gott selbst zu rechnen —
und deshalb auf die beste aller moglichen
Welten noch zu warten! Der Gott, der die
jetzige, leidvolle Welt als ,beste” gesetzt
haben soll, kann im Grunde nur als ein
ihr relativ distanziert gegeniiberstehender
Schopfer gedacht und empfunden werden.
Leibniz’ Theodizee ldsst den Leser insofern
am Ende ratlos oder gar spéttisch zurtick.
Als knapp vier Jahrzehnte nach seinem
Tod das See- und Erdbeben von Lissabon
die abendlandische Zivilisation erschiit-
terte, reichte diese Katastrophe hin, den
Vernunftglauben an Gott den Schopfer
nachhaltig zu erschiittern, den man sich im
Gefolge aufgeklarter Kritik zundchst noch
hatte erhalten wollen. Gegeniiber aller ,na-
tirlichen Theologie”, die Gott und Welt in
einer grundsatzlichen Harmonie zusam-
mendachte, wirkte die Naturkatastrophe
von 1755 wie ein Weckruf zu atheistischer
Nichternheit.

Die Vernunftkritik Immanuel Kants (1724-
1804) schob denn auch — auf dem Hdohe-
punkt der Aufkldarung angekommen — die
Frage nach Gott weiter ins Abseits. Das
konnte gelingen, weil auch hier, nach-
gerade in Sachen ,Theodizee”, alles zu
verhandeln war ,vor dem Gerichtshofe
der Vernunft”'4. Dabei sieht Kant diese
Richterin zumindest in theoretischer Hin-
sicht als nicht zustdndig an, was er in aller
Strenge durchhdlt. Die Gottesfrage namlich
Ubersteige die Zustandigkeit der Vernunft.
Man habe es hier letztlich ,mit einer Glau-
benssache zu tun”.’> Gleichwohl bleibt
die Vernunft und nicht etwa der Glaube in
Kants Perspektive das, was den Menschen
letztlich ausmacht. Und sie ist seiner Uber-
zeugung nach in der Lage, ,diesen Prozess
fiir immer zu endigen”'®. Tatsachlich sucht
der Kénigsberger Philosoph alle kirchliche
Gotteslehre als ,spekulativ’, namlich die
Grenzen der Vernunft iberschreitend und
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damit unkontrolliert vorgehend, abzuferti-
gen. Die Theodizeefrage sieht er deshalb
als theoretisch unldsbar an.

Darin sind ihm Generationen von Theo-
logen bis zum heutigen Tage gefolgt. Sie
haben sich damit aber einer ,aufgeklarten”
Religionsphilosophie verschrieben, die
argumentativ im Endergebnis nicht tiber
Hiob hinausfihrt und insofern auf alttesta-
mentlicher Ebene verbleibt. Gegeniiber
der neutestamentlichen Botschaft und den
geistigen Weiten, die sie ertffnet, kommt
das beinahe einem Verrat gleich. Gott und
das Leid — sollten damit notwendig unbe-
greifliche Gegensatze benannt sein, zu de-
ren Auflosung ,kein Sterblicher gelangen
kann”17? Das Kreuz als Symbol der christli-
chen Religion versteht sich demgegentiiber
als Offenbarung Gottes eben an uns Sterbli-
che. Also miisste im Christus-Glauben doch
auch die Antwort auf die Theodizeefrage
zu finden sein. Wo Christus als die gottli-
che Weisheit in Person geglaubt wird, dort
kann eigentlich diese Frage unmoglich mit
irgendwelchen Vertrostungen abgespeist
werden. Insofern ist es theologisch als eine
tragische Entwicklung zu bezeichnen, dass
die moderne Theologie ganz tiberwiegend
bekennen zu miissen meint, ratlos zu sein
in Sachen Theodizee. Hochst merkwiirdig
ist es, wie einig sich die christliche Schul-
theologie heutzutage durch fast alle Schu-
len und Konfessionen darin zu sein scheint,
dass es auf die bekannte Frage, warum der
allméchtige Gott trotz seiner Liebe unsag-
bar viel Leid und Ungerechtigkeit zulasse,
bis zur universalen Offenbarung Gottes
am Ende dieser Welt keine Antwort geben
konne.'® Sollte es nicht seit dem Erscheinen
des Logos, des Gotteswortes in Person auf
Erden, theologisch obsolet geworden sein,
den Anschein zu erwecken, als hatte man
Botschafter des Schweigens Gottes zu sein?
Seit Christus gekommen ist, [dsst sich ins
Mysterium der Gottesgerechtigkeit Einblick
nehmen. Bestimmt doch den ,geistlichen
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Menschen” gemald 1. Kor 2,15 der gottli-
che Geist, der ihn befdhigt, in die géttlichen
Geheimnisse einzudringen! Gerade die
Rechtfertigung des Menschen durch Gott
eroffnet spiegelbildlich die Moglichkeit,
Gottes Rechtfertigung vor der Anklage oder
Klage des leidenden Menschen sinnvoll zu
denken.!®

Das Theodizeeproblem mag rein rational
in der Tat nicht anzugehen sein, wie Imma-
nuel Kant gezeigt hat.2° Aus der Perspektive
des christlichen Glaubens jedoch tut sich
sehr wohl eine die Vernunft in Anspruch
nehmende Antwort auf: Gott rechtfertigt
sich nicht vor der menschlichen Vernunft,
sondern er gibt ihr zu erkennen, wie er sich
selbst rechtfertigt — und nimmt sie dadurch
fur sich ein (im Sinne von 2. Kor 10,5).

Das , metaphysische Ubel”

Der christliche Philosoph Gottfried Wil-
helm Leibniz hat bereits vor tiber 300
Jahren eine begriffliche Unterscheidung
entwickelt, die ihn eigentlich hatte einer
gliltigeren Antwort ndherbringen missen,
als er sie selbst gegeben hat. Er geht von
drei unterscheidbaren Kategorien des Ubels
— lateinisch: malum — aus: von dem ma-
lum metaphysicum, dem malum naturale
und dem malum morale.?' Die Differenz
zwischen moralischem, namlich von Men-
schen zu verantwortendem Ubel einerseits
und natiirlichem Ubel, etwa Naturkatastro-
phen und dergleichen andererseits ist un-
mittelbar einleuchtend (und wird doch bis
heute in so manchen Beitrdgen zur Theodi-
zeefrage nicht angemessen berticksichtigt).
Gerade dort, wo physische, naturbedingte
Ubel Leid verursachen und dem Menschen
als moralischem Versager daran keine un-
mittelbare Schuld zugeschrieben werden
kann, stellt sich namlich die Frage nach
der Gerechtigkeit Gottes noch verscharft.
Christliche Theologie hat im Anschluss an
Paulus oft dazu tendiert, das moralische



Versagen Adams und Evas als Ursache der
nichtparadiesischen Zustande dieser Welt
auszugeben. Diese Erklarungsmoglichkeit
entfallt, seit die naturwissenschaftliche Evo-
lutionstheorie die Annahme eines Urpaares
der Menschheit hat obsolet werden lassen.
Und seither ist die Theologie in Sachen
Theodizee — wie gesagt — weithin ratlos ge-
worden. Dabei hat sie ganz vergessen, dass
laut Leibniz auch noch drittens, ja zu aller-
erst, ans malum metaphysicum zu denken
und hier der entscheidende Losungsansatz
zu finden ist: ,Denn man muld beachten,
dal8 es schon vor der Siinde eine urspriing-
liche Unvollkommenheit im Geschopf gibt,
weil das Geschopf seinem Wesen nach be-
schrankt ist ...”

Das ,metaphysische” Ubel besteht laut
Leibniz im Faktum unserer Geschépflich-
keit als solcher. Begriindet sich das Krea-
tur-Sein doch in der Unterschiedenheit von
Gott als dem schlechthin Vollkommenen!
Leibniz hat hier Recht: Die Welt als das
von Gott aullerhalb seiner selbst als echt
Anderes Gesetzte kann als solches Andere
wesenhaft nicht géttlich-vollkommen sein.
Es sei denn, man wollte es entsprechend
der Weltanschauung des deutschen Idealis-
mus als dialektische Selbstaullerung Gottes
interpretieren, der sich selbst als Anderes
setzt. Doch das entsprache dann nicht mehr
ernsthaft dem christlich-theologischen Satz
von der ,Schépfung aus nichts”, sondern
eher einer Art ,Schopfung aus Gott”, einer
creatio ex deo. Christliche Theologie hat
allen Anlass, in dieser Frage Leibniz zuzu-
stimmen und bei der géttlichen creatio ex
nihilo zu bleiben. Sonst ist tiberhaupt alles
am Ende blol} ein géttliches Spiel. Und da-
gegen spricht der Ernst und Schmerz des
Kreuzes.

Der Gedanke des malum metaphysicum
bietet nun zwar eine umgreifende Erkla-
rung firr die Ubel der Welt, aber noch keine
Erl6sungsperspektive. Und die sollte nicht
nur um des leidenden Menschen willen

zu suchen sein, sondern um Gottes selbst
willen! Indem Leibniz den Ausblick auf die
Vollendung aller Dinge abblendete, entging
ihm die Moglichkeit, ja Notwendigkeit, die
Versohnung Gottes mit dem Anderen, die
ausstehende Integration des Kreatiirlichen
in die Gottesherrschaft in den Blick zu be-
kommen. Der Gedanke des ,metaphysi-
schen Ubels” muss stringent weitergedacht
werden in Richtung der ,metaphysischen”
Befreiung vom Ubel, wie sie ja die christli-
che Tradition von alters her erhofft.

Gottes Allmacht schlieft den Weg der
Selbsterniedrigung ein

Im Blick auf den Begriff der Allmacht Gottes
ergibt sich damit zundchst die eine Frage:
Warum hat Gott Gberhaupt Anderes ge-
schaffen, das dann folgerichtig auf den Weg
des Leidens gestellt sein muss? Die Antwort
hierauf erschlieft sich von dem christlichen
Gedanken her, dass Gott in sich Liebe sei.
Gott liebt namlich sich selbst, indem er An-
deres liebt; er verwirklicht sich wesenhaft
selbst durch Selbsttranszendenz. Indem er
sich von sich selbst unterscheidet, kommt
er schlussendlich auf die Unterscheidung
von sich selbst und real Anderem. Es ist also
die Liebe, die Anderes als Schopfung setzt
—und zwar im Sinne des ,metaphysischen
Ubels” zunichst notwendig als definitiv
nichtgottliche Wirklichkeit mit den Folgen
struktureller Unvollkommenheit!

Um solche Unvollkommenheit zu erklaren,
ist es also abwegig, wie einst der Gnosti-
ker Marcion dem Gott der Liebe vorsorg-
lich sein Schopfertum abzusprechen. Es ist
vielmehr die Allmacht der Liebe Gottes,
der in der Lage ist, einer von ihm verschie-
denen Wirklichkeit ihr Dasein zu génnen
und sich gleichwohl seines entfremdeten
Geschdpfes anzunehmen, ja es zu seinem
Kind zu machen. Dass Gott das kann, ist
seine Allmacht, die letztlich identisch ist
mit Liebe und insofern auch alles Leiden
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in dieser Welt verantwortet. Es wére freilich
nicht die Allmacht der Liebe Gottes, wenn
sie den Entfremdungsstatus der Welt nicht
schon wiahrend deren Gesamtlaufzeit we-
nigstens ansatzweise durchbrechen wollte
und konnte!

Genau hier nimmt die christliche Botschaft
ihren Ausgangspunkt: Sie bekennt Gott als
Liebe, indem sie ihn nicht nur als den All-
méchtigen benennt, sondern zugleich als
den, der sich aus Liebe mit der von ihm zu-
nachst entfremdeten Welt konkret verbin-
det. Sie bekennt den Schépfergott als den,
der sich bereits wahrend des Leidensstadi-
ums der Schépfung ein fiir allemal heilsam
mit ihr identifiziert. Eben dies ist im Kom-
men, Leiden, Sterben und Auferstehen Jesu
Christi geschehen. Und es ist von Ewigkeit
her in dem allméchtigen Gott so vorgese-
hen gewesen. Das Kreuz von Golgatha ist
im Herzen Gottes des Vaters immer schon
verankert. Dies haben Jiirgen Moltmann?2
und schon vor iber einem Jahrhundert ei-
nige anglikanische Theologen?? deutlich
herausgearbeitet. Dabei gehdren Kreuz und
Auferstehung selbstverstandlich zusam-
men. Auch Jesu Auferstehung in Jerusalem
ist von Ewigkeit her geplant gewesen — wie
tiberhaupt die Vollendung der Schépfung,
sodass am Ende — mit dem Apostel Paulus
gesprochen — ,die Leiden dieser Weltzeit
nicht ins Gewicht fallen gegeniiber der
Herrlichkeit, die an uns offenbart werden
soll” (Rom 8,18).

Die Allmacht Gottes wird schlie8lich zu ih-
rem herrlichen Selbsterweis vor aller Welt
kommen — das darf der Trost aller Leiden-
den sein, das ist die Wahrheit und Rechtfer-
tigung der Tradume aller Seufzenden.?* Dass
diese Allmacht aber wihrend der Entfrem-
dungszeit der Schopfung nicht unmittelbar
in ihr wirksam und erkennbar ist, hat mit
ihrem ureigensten Wesen zu tun. Denn es
handelt sich um die Allmacht dessen, der
die unbedingte Macht hat, sich selbst als
Liebe zu verwirklichen — und eben deshalb
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voriibergehend auf umfassende Ausiibung
seiner All-Macht zu verzichten. Es ist die
Allmacht dessen, der die Macht hat, sich
selbst zu beschranken — und sich dennoch
letztendlich erlésend in allem durchzu-
setzen, damit er dann sei ,alles in allem”
(1. Kor 15,28). Vorerst aber muss er fir die-
ses Ziel der Vergéttlichung der Kreatur im
Sinne ihrer ewigen Partizipation an seinem
Sein notwendig auf die Ausiibung von All-
Macht verzichten. Denn er muss dem Wer-
den von wirklich Anderem Raum und Zeit
geben. Dies ist das Mysterium der Allmacht,
wie es sich gerade im Licht von Kreuz und
Auferstehung Jesu Christi darstellt.
Erstaunlich spat ist die christliche Theolo-
gie in ihrer Geschichte diesem Mysterium
ansatzweise ndhergetreten. Es war zundchst
die jidische Kabbala, die den Gottesgedan-
ken erhellt hat, indem sie das Motiv der
Selbstzurticknahme Gottes zugunsten eines
mystischen Urraums in ihm selbst entwi-
ckelte.?> Damit war freilich die Schépfung
in theosophischer Manier als zwar Ande-
res, aber doch ,Anderes in Gott” gedacht.
Echtes ,Anders”-Sein musste somit stark
relativiert erscheinen. Erst eine christliche
Theologie des Kreuzes ist imstande, den
Gedanken des Anderen auferhalb Gottes
konsequent zu denken — ohne dabei wie-
derum auf den Gedanken einer schlussend-
lichen Verschnung des Anderen mit Gott
zu verzichten. Im Gefolge der Kabbala war
es wiederum der jlidische Philosoph Hans
Jonas, der das Motiv der Selbstbegrenzung
Gottes weiterzuentwickeln trachtete.

Fiir Jonas ist Gott ,werdender, wenngleich
ewig existierender Geist”. Dabei drangt sich
dem Philosophen insbesondere nach den
Verbrechen von Auschwitz die Frage auf,
wie dieser gottliche Geist dergleichen hat
zulassen konnen. Er antwortet hierauf mit
einer ,glaublichen Vermutung” mythischen
Geprdges: ,Im Anfang, aus unerkennbarer
Wahl, entschied der géttliche Grund des
Seins, sich dem Zufall, dem Wagnis und



der endlosen Mannigfaltigkeit des Werdens
anheimzugeben. Und zwar ginzlich ... Da-
mit Welt sei, entsagte Gott seinem eigenen
Sein; er entkleidete sich seiner Gottheit, um
sie zurlickzuempfangen von der Odyssee
der Zeit, beladen mit der Zufallsernte un-
vorhersehbarer zeitlicher Erfahrung, ver-
klart oder vielleicht auch entstellt durch
sie. In solcher Selbstpreisgabe gottlicher
Integritdt um des vorbehaltlosen Werdens
willen kann kein anderes Vorwissen zuge-
standen werden als das der Méglichkeiten,
die kosmisches Sein durch seine eigenen
Bedingungen gewahrt: Eben diesen Bedin-
gungen lieferte Gott seine Sache aus, da er
sich entdulerte zugunsten der Welt. 26

Gottliche SelbstentduBerung als
Selbstbegrenzung

Jonas geht bei seinem Ringen um die Theo-
dizeefrage nicht von Gott als dem allméch-
tig bleibenden Schopfer aus: ,Wenn Gott
in irgendeiner Beziehung zur Welt steht
- und das ist die kardinale Annahme der
Religion —, dann hat hierdurch allein der
Ewige sich ,verzeitlicht’ und wird fort-
schreitend anders durch die Verwirklichun-
gen des Weltprozesses.“?” Der Gedanke der
Veranderlichkeit Gottes, eines Werdens des
Schopfers entspricht zwar kaum der helle-
nistisch-philosophischen Tradition, allemal
jedoch — wie Jonas zu Recht betont — der
biblischen Rede von Gott. Gerade vom
Neuen Testament her muss bestatigt wer-
den: Der allméchtige Gott hat die Macht
bzw. die Fahigkeit zu leiden.

In der neueren theologischen Diskussion ist
dieser Aspekt seiner Veranderlichkeit und
dementsprechend seiner Leidensfihigkeit
verstarkt aufgenommen worden.?8 Dass
der Schopfer sich als solcher in Beziehung
setzt zur Schépfung und damit selbst be-
grenzt, setzt voraus, dass er im Verhaltnis
zur Zeit selbst gewissermalen zeitlich, ge-
schichtlich wird. Es gilt in der Tat, Gottes

Geschichte mit der Geschichte zu denken?®
—freilich so, dass dabei seine Ewigkeit nicht
aufhort. Diese Paradoxie ist im Grunde kei-
ne: Wie im Menschen als dem , Ebenbild
Gottes” zwei Gehirnhilften miteinander
schalten und walten, namlich eine eher
raumlich-holistisch orientierende und eine
eher zeitlich-diskursiv denkende, so ist in
Gott selbst das Miteinander von Ewigkeit
und zeitlichen Bezligen kein Widerspruch,
sondern das Kennzeichen seiner géttlichen
Lebendigkeit.

Eberhard Jiingel hat in einer Paraphrase zu
Karl Barths Gotteslehre ausgefiihrt, dass
Gottes Sein als ,,im Werden” zu denken sei,
dass also Gott ,sich in den Prozess einer
Geschichte mit seiner Schopfung einlaft”.30
Von dieser Warte aus ist er ins Gesprach
mit Hans Jonas eingetreten: ,Schopferisch
tatig zu sein heilst immer auch: sich durch
sein eigenes Werk, durch sein eigenes
Geschopf begrenzen lassen ... Creatio ex
nihilo, urspriingliches Anfangen Gottes ist
ein Akt schopferischer Selbstbegrenzung
Gottes.”3! Aber als christlicher Theologe
bezieht Jiingel den Gedanken der Dreifal-
tigkeit Gottes in seine Argumentation ein.
Dadurch kommt er Giber Jonas’ Rede von
Gottes anfanglicher ,unerkennbarer Wahl”
hinaus: ,Es ist Gott keineswegs fremd, es
ist ihm vielmehr wesentlich, sich selbst be-
grenzen zu kénnen. So wie es dem ewigen
Gott wesentlich ist, sich in sich selbst als
Vater durch den Sohn und den Heiligen
Geist zu begrenzen.”32 Den Gedanken
gottlicher Selbstentaullerung kann Jiingel
daher differenzierend aufnehmen: Sie wer-
de neutestamentlich nur vom Sohn Gottes
ausgesagt und nicht von Gott schlechthin.
Doch auch die These, dass die Selbstent-
duBerung und Selbstbegrenzung von Gott
insgesamt auszusagen sei, ist im Bereich
christlicher Theologie anzutreffen. Bereits
um die Mitte des 19. Jahrhunderts hat der
Theologe und Philosoph Soren Kierke-
gaard verdeutlicht, dass Gottes Allmacht
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hinsichtlich seiner Schépfung logisch sei-
ne freie Selbstzuriicknahme impliziere.
Gegenliber der Vorstellung Hegels von der
Weltgeschichte als ,Lebenslauf des gott-
lichen Weltgeistes hat Kierkegaard betont:
»Alle endliche Macht macht abhdngig.
Allmacht allein vermag, unabhangig zu
machen, aus Nichts hervorzubringen, was
dadurch inneres Bestehen empfangt, dafs
die Allmacht sich zuriicknimmt.”33

Die Uberlegung, dass die Selbstentiufe-
rung von Gott schlechthin auszusagen sei,
ist im 20. Jahrhundert von Paul Althaus,
Emil Brunner und Jiirgen Moltmann auf-
gegriffen worden. Moltmann kam dabei
zu der Jonas nahe stehenden These, Gott
verzichte infolge seiner Tatigkeit als Schop-
fer nicht nur auf Allmacht, sondern auch
auf Allgegenwart und Allwissenheit: ,Gott
weil nicht alles im voraus, weil er nicht
alles im voraus wissen will, sondern auf
die Antworten seiner Geschoépfe wartet und
ihre Zukunft kommen lasst.”34 Das ist aller-
dings eine biblisch nicht gedeckte Aussage.
Die kreuzestheologisch féllige Lehre von
der gottlichen Selbstbegrenzung braucht
ihrerseits eine Begrenzung, wenn sie nicht
Gottes Erst- und Letztkontrolle Giber den
Gang aller Dinge verleugnen und damit das
Kind mit dem Bade ausschiitten will. Die
Unterscheidungen trinitarischen Denkens
erlauben eine entsprechende Differenzie-
rung. Demzufolge bleibt der Vater in aller
Erhabenheit im Himmel, von wo aus er den
Sohn und den Geist sendet. Der Dreieine
behilt sein Gottsein insofern. Allmacht und
Leiden schliefSen sich in ihm nicht gegen-
seitig aus. Wer Gott konsequent trinitarisch
denkt, dem gehen tiefste Zusammenhange
auf: Das Kreuz Christi erschlief$t dem Glau-
ben Einblicke ins Herz Gottes.

Das Bekenntnis zum allmédchtigen Gott
steht insofern keineswegs im Widerspruch
zum Gedanken gottlicher Selbstentdulle-
rung. Kraft seiner Allmacht wacht der Vater
tiber den Abstieg des Sohnes; er ldsst dessen
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Kreuzestod nicht das Ende sein, sondern
bringt seine Allmacht zur Wirkung, indem
er den Tod besiegt — zunédchst an seinem
Christus selbst und am Ende der Geschichte
an allen Toten. So sehr die Selbstentaufe-
rung zu Gottes Wesen der Liebe gehdrt,
so wenig gefdhrdet sie Gott und damit
die letztendliche Herrschaft der Liebe. Sie
erspart Gott zwar nicht den Schmerz des
Kreuzes; aber sie zielt auf Uberwindung
dieses Schmerzes, namlich auf ewige Inte-
gration der geretteten Schépfung.3>

Gottes Selbstbeschrankung in seiner All-
macht bedeutet fiir ihn selbst freilich: Lei-
den! Aber nicht nur das Symbol hierfiir,
das Kreuz, steht im Zentrum christlicher
Theologie, sondern auch die Auferstehung
Jesu. Ihre Wirklichkeit ist auch ein Symbol
dafiir, dass Gott schon wihrend der laufen-
den Geschichte partiell heilvoll zugunsten
des Lebens eingreift. Dafiir stehen nicht zu-
letzt Jesu Heilungswunder, die als Zeichen
der schon mitten in der Zeit anbrechenden
Gottesherrschaft gelten wollen, also das
kiinftige universale Gottesreich ein Stiick
weit vorwegnehmen3®.

In der Verbundenheit mit dem Auferstan-
denen diirfen Christen daher durchaus um
Ersparung oder Linderung von Leiden be-
ten. Jesus selbst hat das noch auf dem Gang
in den Hinrichtungstod getan. Aber es ist
keineswegs biblische Lehre, dass Gott stets
und immer eingreifen werde, wo Glaubi-
ge ihm treu ergeben sind. So ist bekannt-
lich Petrus am Ende seines Lebens gefiihrt
worden, wohin er nicht gewollt hatte. Und
Paulus hatte wohl bis zu seinem Ende mit
einem nicht naher bezeichneten ,Pfahl im
Fleisch” zu kdmpfen. Die leidvollen Struk-
turen der unvollendeten Welt werden auch
fir Christen nicht generell aufgehoben. Es
bleibt in dieser Hinsicht Gottes Geheimnis,
ob, wo und wann er eingreift. Paulus blickt
tief, wenn er darauf hinweist, dass es gerade
das Leiden ist, worin Gott uns besonders
nahe ist.



Das ist im Kern die christliche Antwort auf
die Theodizeefrage: Der Gott der Liebe lasst
Leiden zu, weil es notwendig ist auf seinem
Weg mit der Schopfung zur Vollendung,
und er spart sich vom Leiden aus Liebe
selbst nicht aus. Wer das verstanden hat,
der weil}, dass Leiden von Gott nicht trennt,
dass es vielmehr geeignet ist, uns erst recht
in die Gemeinschaft mit dem Gott der Lie-
be zu rufen. Auf Grund solcher Erkenntnis
verlieren weltanschauliche und religitse
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Jorg Pegelow, Pinneberg

Aus dem Himalaja nach Deutschland

Die theosophische Agni-Yoga-Bewegung

Seit Jahrzehnten fristet die Theosophie
in Deutschland auf dem religiésen Markt
eher ein Nischendasein. So tritt die Deut-
sche Theosophische Gesellschaft mit ihren
acht Logen kaum &ffentlich in Erscheinung.
Zwar sind viele Gedanken der ,Mutter der
Esoterik”, Helena Blavatsky, in der heutigen
Esoterik angekommen; gleichwohl diirfte
die Rezeption ihrer Theoriebildung in der
esoterischen Szene eher gering sein.’
Umso bemerkenswerter ist es, dass die
der klassischen Theosophie nahestehende
Agni-Yoga-Bewegung Uber eine Internet-
prasenz hinaus aktiv in der esoterischen
Szene wirbt.2 Seit mehr als 15 Jahren exis-
tiert in Hamburg die ,Schule fir Lebendi-
ge Ethik”, ehemals ,Agni Yoga — Schule
des Hoheren Weges”. Seit einigen Jahren
verstarken und beleben russlanddeutsche
Zuwanderer die Bewegung.

Eindriicke

An einem strahlenden Friihlingssonntag
im wohlhabenden Hamburger Stadtteil
Othmarschen: Zeit fiirs monatliche Treffen
der Hamburger Anhdnger der Agni-Yoga-
Lehre. Die Zusammenkunft der Hambur-
ger ,Schule fir Lebendige Ethik” und der
,Russisch-Deutschen Roerich-Gesellschaft
Hamburg” findet in einem zweigeschossi-
gen Backsteinhaus statt, dem sogenannten
Agni-Yoga-Tempel. Etwa 20 Mitglieder
der Agni-Yoga-Bewegung im Alter von
30 bis 70 Jahren, in der Mehrzahl Frau-
en, sind in dem mit antiken Moébeln und

grofBen Olgemilden ausgestatteten Haus
anwesend.?

Meditativ die Eroffnung: Alle nehmen am
groBen, modernen Tischgeviert Platz. Vor
einem kleinen Bilderrahmen-Triptychon
mit Abbildungen der Begriinder der Agni-
Yoga-Lehre, des Ehepaars Helena und Ni-
kolaj Roerich, sowie des Mahatma Morya
wird fiir einen Moment der Stille eine Kerze
entziindet. Die Anwesenden sollten sich
mit den Mahatmas verbinden, gute Gedan-
ken in alle sechs Richtungen senden und
innerlich bekraftigen, dem Guten und dem
Gemeinwohl dienen zu wollen. Darauf
folgt ein halbstlindiger thematischer Vortrag
Uber ,Die neue Welt”4 mit anschlielSender
Diskussion. Nach einigen Informationen
tiber Themen kommender Treffen beendet
gemeinsames abwechselndes Lesen aus
dem vierten Agni-Yoga-Band ,Gemein-
schaft” den Nachmittag.

Agni Yoga - Lebendige Ethik — Frieden
durch Kultur

Die Agni-Yoga-Lehre wurde von dem Ehe-
paar Helena Iwanowna Roerich (1879-
1955) und Nikolaj Roerich (1874-1947)
begriindet. Gemeinsam haben sie fiir ihre
Verbreitung durch Veroffentlichung der
medial von Helena Roerich empfangenen
Botschaften der himmlischen Mahatmas so-
wie durch die Gemalde Nikolaj Roerichs
gesorgt.> Im deutschsprachigen Raum wird
statt des Begriffs ,Agni Yoga” oft die Be-
zeichnung ,Lebendige Ethik” verwendet.
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Der gleichfalls anzutreffende Terminus
,Frieden durch Kultur” stellt eine zielbe-
schreibende Uberschrift fiir die Agni-Yoga-
Lehre dar.

Die Philosophie des Agni Yoga versteht
sich als eine alle Weisheit und Kenntnisse
der Philosophie- und Religionsgeschichte
umfassende und Uberbietende Lehre. Sie
ermogliche es dem Menschen, seine Seele
zu Hoherem zu entwickeln, seine wahre
Bestimmung — die Unsterblichkeit — zu ver-
wirklichen und dabei die gesamte Gesell-
schaft zu verbessern. Insofern beansprucht
der Agni Yoga auch gesellschaftliche und
politische Pragekraft.

Entsprechend dem Selbstverstandnis des
Agni Yoga als hochster Form religioser
Entwicklung und esoterischer Wurzel aller
Weltreligionen wird die Bedeutung beider
Namensbestandteile tiber deren urspriing-
liches Verstandnis hinaus erweitert: ,Yoga“
ist nicht eine der Schulen der klassischen
indischen Philosophie, sondern vielmehr
eine Formel zur Inklusion aller Weltreligio-
nen in einer theosophisch gepragten Per-
spektive.® Den aus den Veden entlehnten
Begriff ,Agni” fiir das reinigende wie auch
Schmerz verursachende Urelement Feuer
sowie die in allem anwesende Allgottheit
Agni” nahm Helena Roerich auf, verstand
ihn aber als schopferisches Urelement,
vergleichbar den in der modernen Esoterik
verwendeten Begriffen Ki oder Prana.

Das Ehepaar Roerich

Bereits Anfang des 20. Jahrhundert began-
nen Helena und Nikolaj Roerich, indische
Philosophie zu studieren, und traten ver-
mutlich vor dem Ersten Weltkrieg der russi-
schen Loge der von Helena Blavatsky 1875
in London gegriindeten , Theosophischen
Gesellschaft” bei. Der eigentliche Beginn
des Agni Yoga ist auf das Jahr 1920 zu
datieren. Ab diesem Jahr empfing Helena
Roerich nach eigenen Angaben bis 1935
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kontinuierlich Belehrungen und Weisun-
gen des Mahatma Morya und anderer
Mahatmas: ,Der gesegnet Mahatma, Der
die Biicher ,Der Ruf’, ,Die Erleuchtung’
und ,Gemeinschaft’ iibergab, erteilte viele
Ratschldge und gab die Zeichen des Agni
Yoga.”® Morya wird als Fiihrer des in einem
tibetischen Himalaja-Tal (Schambhala?®)
verborgenen, nur Eingeweihten zugangli-
chen Meister-Ordens, der ,WeiRRen Bruder-
schaft”, angesehen; bereits fir Helena Bla-
vatsky war Morya einer der personlichen
Meister.10

Zwischen 1923 und 1928 hielt sich das
Ehepaar Roerich in Asien auf, wo es zu
personlichen Begegnungen mit den Ma-
hatmas gekommen sein soll." Zwischen
1924 und 1935 veroffentlichte Helena
Roerich die Agni-Yoga-Lehre in insgesamt
14 Einzelbanden. Darin wird die Ideenwelt
der Theosophie weitgehend aufgenom-
men, und die Schriften Blavatskys werden
zur Interpretation der Agni-Yoga-Texte
herangezogen.

Die Ausbreitung des Agni Yoga im Wes-
ten war in den Anfangsjahren mit dem
kiinstlerischen Schaffen Nikolaj Roerichs
verkniipft, dessen Bilder die synkretisti-
sche Zusammenschau orientalischer und
okzidentaler Symbole widerspiegeln.'? Er
erfuhr seit Mitte der 1920er Jahre tiber mehr
als eine Dekade in den USA starke Unter-
stiitzung fir sein Anliegen, durch Kunst zur
Vélkerverstandigung beizutragen. Fiir sein
Engagement wurde er mehrfach fir den
Friedensnobelpreis nominiert und initiierte
den Mitte der 1930er Jahre von Vertretern
der ,Panamerikanischen Union” unter-
zeichneten ,Roerich-Pakt” zum Schutz und
Erhalt von Kunst und Kultureinrichtungen
in Kriegszeiten.

Noch vor dem Zweiten Weltkrieg wand-
ten sich viele seiner Gonner vor allem auf-
grund des Vorwurfs von Steuerstraftaten
von ihm ab. Die Anfinge der Bewegung in
den USA kamen zum Erliegen und wurden



nach dem Krieg nur zégerlich aufgegriffen.
Eine zahlenmaRig relevante Ausbreitung
der Bewegung im Westen ist seither nicht
zu konstatieren.'?

Zu einer Renaissance des Agni Yoga kam es
nach Ende des Kalten Krieges in den GUS-
Staaten; dort wird die Bewegung durch
Staat und Politik anerkannt und unterstiitzt.

Agni Yoga im deutschsprachigen Raum'

Die Agni-Yoga-Lehre wurde im deutsch-
sprachigen Raum in den 1930er Jahren
durch die Einwanderung lettischer Anhan-
ger in Osterreich bekannt. Dort tibertrugen
Leopold Brandstétter (,Leobrand”; 1915-
1968) und ein lettisches Ubersetzerteam
nach 1950 die Schriften Helena Roerichs
ins Deutsche. Brandstatter griindete 1953
in Linz eine erste nicht &ffentliche Schule
fir Lebendige Ethik, veroffentlichte ab 1960
verschiedene Zeitschriften und rief 1963
die Schule ,Welt-Spirale” mit der gleichna-
migen, bis heute in elf jdhrlichen Ausgaben
erscheinenden Zeitschrift ins Leben.

In den Folgejahren hat die Bewegung ei-
nige hundert Anhdnger gewonnen, aller-
dings kam dieses Wachstum nach dem Tod
Brandstatters 1968 ins Stocken. Offenbar
gab es Auseinandersetzungen dariber,
in welcher Weise die Arbeit fortzusetzen
ware. Brandstdtters Nachfolger Wilhelm
Augustat (geb. 1933) gelang es nicht, die
Agni-Yoga-Bewegung zu einen, auch wenn
die zweifarbige Zeitschrift ,Welt-Spirale”
gemeinsam von zwei Gruppen (,Frieden
durch Kultur”, Leitung: Wilhelm Augustat;
Gesellschaft Welt-Spirale, Leitung: Rein-
hold Maria Stangl) publiziert wird.

Bis vor Kurzem hatten die etwa 100 bis
150 regional verstreuten Anhanger'> bzw.
die einzelnen Gruppen der Agni-Yoga-
Bewegung in Deutschland kaum Kontakt
untereinander. Seit 2009 gibt es jedoch
Bemihungen, die Gruppen stéarker zu ver-
netzen. So fand im Mai 2010 auf Riigen ein

von ca. 30 Anhdngern besuchtes Seminar
statt. Neben Veranstaltungen und Semina-
ren gibt es seit etwa 2008/2009 im Internet
eine breitere theoretische Darstellung und
einen intensivierten Austausch in virtuel-
len Foren. Offenbar prdagen dabei die vom
Hamburger Agni-Yoga-Tempel ausgehen-
den Aktivitdten derzeit die deutschsprachi-
ge Agni-Yoga-Szene.

Aufnahme- bzw. Initiationsrituale wer-
den nicht praktiziert. Fiir Mitglieder des
Hamburger Agni-Yoga-Tempels sind or-
densdhnliche Range als Angehdorige eines
sogenannten Agni-Yoga-Ordens (Page,
Waffentrdger, Ritter, Meister) eingefiihrt.
Hohere Range werden aufgrund profunder
Kenntnisse, praktischer Arbeit fiir den Or-
den sowie Anleitung der Mitglieder unterer
Rénge zuerkannt.

Mahatmas als Offenbarer’®

»Unsterblichkeit — der grofite Traum der
Menschheit wird Wirklichkeit. Die Phi-
losophie der Lebendigen Ethik luftet das
Geheimnis und lehrt die Kunst des ewigen
Lebens. Die ersten Unsterblichen leben
bereits mitten unter uns. Sie gehen daran,
eine hohere Kultur zu errichten, die den
herrschenden Materialismus ablsen wird.”
Diese Worte enthalten in knapper Form die
weltanschaulichen und ethischen Grundge-
danken der Agni-Yoga-Lehre: personliche
Vervollkommnung und Unsterblichkeit so-
wie Errichtung einer besseren Welt.

Dabei nimmt diese Lehre zentrale Gedan-
ken der Theosophie auf: 1. eine okkulte
Weltentwicklungstheorie, nach der jedes
Lebewesen zyklische Reinkarnationspro-
zesse zur evolutiondren Hoherentwicklung
des Selbst durchlaufe; 2. eine Karmalehre
mit pddagogisch-ethischen Herausforde-
rungen fiir den Menschen, dessen Seelen-
wanderung tiber 700- bis 800-fache Wie-
derverkorperungen fiihre; 3. ein religioser
Synkretismus, der die medial empfangene
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und okkult geschaute Wahrheit als gehei-
men, esoterischen Kern aller Religion ver-
steht; 4. ein verandertes Verstandnis von
Wissenschaft und Religion, wodurch die
rein mechanistisch verstandene Naturwis-
senschaft und eine davon geschiedene Welt
des Religiosen und Transzendenten zusam-
mengefiihrt werde."”

Wie bereits Blavatsky nimmt Helena Roe-
rich fiir sich in Anspruch, ihr okkultes Wis-
sen unmittelbar von indischen Mahatmas
empfangen zu haben, die sie in Schambha-
la (i. e. Shangri-La), dem Heimatort der
»,Weillen Bruderschaft”, aufgesucht habe;
namentlich wird der Mahatma Morya ge-
nannt. Diese Gemeinschaft (weitere Be-
zeichnungen: Grofse Weille Loge, Bruder-
schaft der grolen Seelen, Helle Hierarchie,
Hochste Hierarchie) lebe auf dem Dach
der Welt, in ,Schambhala, einem abgele-
genen, unzugdnglichen Ort im Himalaja“
in einem Ashram und offenbare von dort
ihr neues Weltbild sowie ein ,vollstindiges
Programm flr die Erneuerung des Lebens
sowohl des einzelnen als auch der mensch-
lichen Gesellschaft”. Da dieser Hierarchie
alle Weisheit und Wahrheit eigne, hdtten
die Menschen sich ihr zu beugen und ihr zu
folgen. Immer wieder wiirden die Mahat-
mas der Menschheit durch herausgehobene
Schiiler den Weg weisen. Folgende Namen
werden u. a. genannt: ,Hermes, Orpheus
und Krischna, Konfuzius, Laotse und Mi-
larepa, Moses, Salomon und David, Bud-
dha, Zarathustra, Jesus Christus und Mo-
hammed, Pythagoras, Anaxagoras, Perikles,
Platon, Apollonius von Tyana, Seneca und
Marc Aurel, Akbar d. G., Origenes, die Hei-
ligen Antonius d. Gr., Franz von Assisi, The-
resa von Avila, Sergius von Radonesch und
Katharina von Siena, Leonardo da Vinci,
Paracelsus, Jakob Boehme und St. Germain,
Ramakrishna und Vivekananda und viele
andere mehr ... Wir duirfen annehmen, daf®
auch die Glaubenshelden Unserer Tage
wie Albert Schweitzer, Maximilian Kolbe,
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Mahatma Gandhi oder Mutter Teresa der
Bruderschaft nahestanden.” Auf diese Wei-
se wird die gesamte Geistes- und Religions-
geschichte wie auch die biblische Tradition
in einer synkretistischen Zusammenschau
auf die Offenbarungen der in Schambhala
verorteten Mahatmas und die von Helena
Roerich medial empfangenen Botschaften
zuriickgefihrt.

Der dem Unwissenden verborgene wahre
Sinn der biblischen Uberlieferung erdffne
sich nur Eingeweihten: So berge die Hoch-
zeit zu Kana (Joh 2,1-12) folgende Aussage
Gber Jesus: Er konne Materie in eine hohere
Ebene heben, i. e. Wasser in Wein verwan-
deln und somit verherrlichen. Damit de-
monstriere der Gelehrte Jesus sein Kénnen,
niedrige Eigenschaften zu veredeln und zu
vergéttlichen. Der Kreuzigung eigne keine
universale, sondern allein individuelle Be-
deutung fiir Jesus selbst: Wer sich opfere,
steige schneller in hohere, transzendente
Sphéren auf. Jesus habe somit etwas fiir sei-
ne schnellere Vergéttlichung getan.

Menschheitstraum Unsterblichkeit

Die Philosophie des Agni Yoga will zentrale
Lebensfragen der Menschheit beantworten
und den ,uralten Menschheitstraum ... ver-
wirklichen”, namlich ,Unsterblichkeit [zu]
erlangen, den Géttern [zu] gleichen”. Auf
einem Weg vielfacher Inkarnationen kénne
sich jedes Lebewesen bzw. jedes Objekt
von einer Reinkarnationsstufe zur nachsten
bis zur Unsterblichkeit emporentwickeln,
da allen und allem als géttlicher Funke die
nach Vervollkommnung strebende Seele in-
newohne. Da es keine zwei gleichen See-
len gebe, nehme jede Seele ihren eigenen
»Weg nach oben” und durchschreite drei
Ebenen: die ,physische Welt”, die ,fein-
stoffliche Welt” und die ,feurige Welt”.
Bestimmung jeder Seele sei es, durch das
Entziinden des Feuers im Herzen des Schii-
lers den Weg in die feurige Welt zu 6ffnen



und mit der Quelle aller Lebensenergie in
Kontakt zu kommen. Dabei kénne die Seele
durch das Studieren der Schriften Helena
Roerichs, durch ethisch verantwortliches
Handeln negatives Karma abwenden und
positives hinzufligen. So kénne die Seele
wahrend der vielfachen Inkarnationen im
Hinauf (d. h. von der Erde in die feinstoff-
liche Welt) und Hinab (d. h. wiederum zu-
rick in die ,physische Welt” der Erde oder
auf anderen Planeten) immer weiter aufstei-
gen, um schliellich in die feurige Welt ein-
zutreten. Weil sich der Mensch aus freiem
Willen fiir gut oder bose entscheiden kon-
ne und selbst ,irgendwann das Gift in das
kosmische Gewebe hineingetragen” habe,
diirfe er nicht sagen, er ,leide [wahrend der
Inkarnationen in physischen Welten, J. P.]
schuldlos”.

Darum mdisse sich der Mensch von der
Illusion der Materie befreien: ,Erkenne
dich selbst — als ein unsterbliches, als ein
gottliches Wesen!” Zur Illusion gehorten
auch personliche und verwandtschaftliche
Beziehungen: Andere Menschen seien nur
voriibergehende Weggefdhrten, die auf
dem Entwicklungsweg der Seele méglicher-
weise noch nicht auf gleicher Stufe wéren,
die sich sogar als geistige Feinde entpuppen
konnten, die einem in der jenseitigen Welt
nicht mehr begegneten. Entsprechend sei-
en alle irdischen, dem physischen Leben
zugerechneten positiven wie negativen Wi-
derfahrnisse ,angesichts der unendlichen
Existenz der Seele bedeutungslos”. Der Kor-
per als vergdngliche materielle Hiille habe
nur fir die einmalige Existenz wahrend
einer Inkarnation Bedeutung und werde
danach abgestreift. Hingegen gelte es, die
Seele als wahre Natur, als ,Gberzeitliche
Personlichkeit” zu veredeln. Als hoheres
Selbst bzw. hohere Seele wird die Seite der
Seele bezeichnet, die der hochsten Ebene
der Identitat nahekomme: der Geist bzw.
die ,Monade”'8. Da dementsprechend in
monistischem Verstindnis vorausgesetzt

wird, dass man Gott letztlich nur in sich
selbst suchen und finden konne, kennt die
Agni-Yoga-Lehre kein personales Gottes-
bild und kein Gegeniiber von Schépfung
und Schopfer.

Diese Karma- und Reinkarnationsvorstel-
lungen beschranken sich nicht auf ein-
zelne Seelen, sondern werden auch auf
das Schicksal von Vélkern und Nationen
Ubertragen. Deren Ergehen wiére als un-
ausweichliche Folge eines ,Volkskarmas”
anzusehen und lautere das Fehlverhalten
eines gesamten Volkes, um den Seelen ein
Aufsteigen in hohere Inkarnationsstufen zu
eroffnen.

Hierarchie der Seelen — Hierarchie
in der Welt

Die Hoherentwicklung der Seele wird wie
ein Evolutionsgesetz verstanden, in dem al-
les Leben seinen Platz hat: ,Es besteht eine
Hierarchie der Seelen, die von Grashalm,
Tier und Mensch tber den Christus bis hin-
auf zu Lenkern von Planeten, Sonnensyste-
men und Universen reicht.”

Die Ratschldge der im Himalaja okkult
geschauten, alle Weisheit und Wahrheit
bergenden Bruderschaft betreffen nicht
nur das ethische Verhalten des Einzelnen,
sondern auch alle gesellschaftlichen Le-
bensbereiche. Das Befolgen der Weisun-
gen der ,Weillen Bruderschaft” ist nicht
nur die alleinige Moglichkeit, den Aufstieg
der Seele zu vollziehen. Der Mensch habe
sich in Anerkennung des hierarchischen
Prinzips auch in ethischen Fragen der ho-
heren Wahrheit, d. h. der Herrschaft der
Mahatmas, unterzuordnen und Gehorsam
zu Uben.

Die Demokratie wird demgemal als Staats-
form abgelehnt, weil sie nicht die Herrschaft
des Geistes widerspiegle. Vielmehr miisse
sich im Staat allmahlich das universale
hierarchische Prinzip durchsetzen, damit
,die Reinen und die Weisen die Richtung
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angeben” kénnten, um eine verdnderte
Welt mit umfassender Gerechtigkeit, aus-
reichendem materiellem Wohlstand und
sinnvoller Arbeit fiir alle zu realisieren. So
werde die ohne Zwang ausgelibte Staats-
form der Zukunft die Theokratie sein, in
der sich alle Welt der ,Bruderschaft von
Schambhala“ unterordnet.

Fir den Weg in die bessere Gesellschaft
entwirft die Hamburger ,Schule fir Leben-
dige Ethik” ein utopisches Gesellschafts-
und Wirtschaftsmodell: In einer fiktiven
Kommune ,Tabenisi” fanden alle durch
gerechte Verteilung von Arbeit einen ihren
Méglichkeiten entsprechenden Platz. Als
gesellschaftspolitisches Ziel ldsst sich diese
utopische Kommune als eine Art Weltsozia-
lismus charakterisieren; eine regierende So-
zialaristokratie stiitzt ihre Legitimation auf
eine medial vermittelte hhere Wahrheit.!”

Verschriftete Esoterik in komplexer Welt

Die Agni-Yoga-Lehre als Form der Schrift-
Esoterik entfaltet universalen Geltungs- und
Wahrheitsanspruch. Synkretistisch wie mo-
nistisch werden alle Religionen und philo-
sophischen Stromungen von der Antike bis
in die Gegenwart in die Ideenwelt des Agni
Yoga subordinatorisch integriert. In diesem
Glaubenssystem, das eine personhaft-irdi-
sche Abgeschlossenheit der einmaligen
materiellen Existenz negiert, erscheint der
Mensch letztlich als spiritualisiert-gnosti-
scher Geistfunke. Auch wenn die Spannung
zwischen Seele und korperlicher Existenz
gnostisch aufgeldst wird, stellen sich Fra-
gen: Kann eine solche Weltanschauung
korperlichem Schmerz oder psychischem
Leid Gberhaupt empathisch begegnen?
Stellt die Herausforderung zur moralischen
Gut-Tat angesichts der menschlichen Be-
grenzungen nicht eine Uberforderung
dar? Bleibt der Mensch nicht letztlich der
Schmied individueller ewiger Gliickselig-
keit? Zwar wird im Agni Yoga das Schicksal
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anderer als Herausforderung zu Hilfe
und Unterstiitzung angesehen, allerdings
bleiben Leidens- wie Gliickserfahrungen
letztlich karmische Konsequenz fritheren
Lebens und stehen somit in der Verantwor-
tung des Einzelnen.

Die jldisch-christliche Tradition sieht den
Menschen bereits im Mutterleib als indi-
viduellen Ausdruck des gottlichen Schop-
ferwillens (Ps 139). Die monistischen
Vorstellungen des Agni Yoga nehmen die
einmalige Geschdopflichkeit des irdischen
Lebens so wenig ernst, wie sie es ande-
rerseits mit ethischen Forderungen Uber-
frachten. Die Einschadtzung menschlicher
Méglichkeiten, sich selbst vom Bosen zu
befreien und durch Tun des Guten mit
dem Gottlichen eins werden zu konnen,
erscheint angesichts der Geschichte der
Menschheit als maBlos tiberhoht. Zudem
wird damit auch die in der Kreuzigung und
Auferstehung Jesu Christi stellvertretend
geschehene Erlésung von Siinde und Tod
negiert.

Die Zielformulierung des Agni Yoga, es sei
Aufgabe des Menschen, sich zum ,Gott-
Menschen” hoherzuentwickeln, ist als im
westlich-abendldndischen Horizont ent-
standene Vermengung der Fortschritts- und
Wissenschaftsgldaubigkeit des 19. und 20.
Jahrhunderts mit Vorstellungen eines medi-
al empfangenen okkulten Geheimwissens
sowie der religitsen Sehnsucht nach Un-
sterblichkeit anzusehen.2°

Auch wenn Reinkarnationsvorstellungen
wachsenden Zuspruch zu erfahren schei-
nen?!, wird die letzte Konsequenz des da-
mit meist verbundenen Karmagedankens
gesellschaftlich offenbar nicht akzeptiert.
Als prominentes Beispiel sei an den ehe-
maligen englischen FuBballnationaltrainer
Glen Hoddle erinnert. Er behauptete 1999
in einem Interview, Behinderte und Be-
nachteiligte wiirden mit ihrem Schicksal
zwangsldufig negatives Karma einer vor-
herigen Inkarnation abtragen. Kurz nach



dem Interview wurde Hoddle nicht wegen
der schon notorischen Erfolglosigkeit des
englischen Teams entlassen, sondern we-
gen seiner als zynisch empfundenen reli-
gios begriindeten Einstellung gegeniiber
Benachteiligten.??

Der Anspruch, mit Agni Yoga eine neue,
ideale Welt errichten zu kénnen, indem
sich die Menschheit einer hierarchischen
Ordnung unterwirft, ist als utopisch im
Wortsinne zu bezeichnen: Es handelt sich
um einen Ort, den es nicht gibt und aller
menschlichen Erfahrung nach nicht ge-
ben wird. So wirkt diese utopische Vision
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Der erste Teil des Beitrags , Religiése Feste in der Diaspora” erschien in MD 4/2012,
S. 135-140). Darin standen jiidische, christlich-orthodoxe und muslimische Feste im Mittel-
punkt. Es folgt nun der zweite Teil, in dem es vor allem um hinduistische und buddhistische
Traditionen geht. Chancen zum Kennenlernen und zur Integration fremdkultureller Feste

in Deutschland werden aufgezeigt.

Liane Wobbe, Berlin

Religiose Feste in der Diaspora

Traditionsveranderung und offentliche Prasenz (Teil 2)

SiiBigkeiten fiir Ganesha

Mit dem hinduistischen Fest Ganesha Cha-
turthi wird im indischen Monat Bhadrapad
(August/September) am vierten Tag nach
Neumond in ganz Indien der Geburtstag
des elefantenkopfigen Gottes Ganesha
gefeiert. Das Fest basiert auf der Geburts-
geschichte im Shiva-Purana, nach der die
Gottin Parvati Ganesha aus Lehm erschuf
und ihm Leben einhauchte.’

Auch in Deutschland begehen viele Hin-
dus dieses Fest in der Familie. Am Morgen
und am Abend wird die Statue des Gottes
aus dem hduslichen Gétterschrein gehoben
und mit einer Zeremonie bedacht, die Puja
genannt wird. Familienmitglieder tbergie-
Ren den Hindu-Gott mit Wasser, kleiden
ihn neu an und zlinden Raucherstabchen
und Lichter an. Nach ritueller Vorschrift er-
hélt Ganesha an diesem Tag 21 Geschen-
ke. Dazu gehoren ein Trank aus gemixter
Milch, Joghurt, Honig, Zucker und Wasser,
aulBerdem verschiedene Blumen und Gras-
halme. Auch bietet man ihm 21 Laddoos
an, das sind stie Kugeln aus Kichererbsen-
mehl. Diese Kugeln verteilt man anschlie-
Bend an so viele Leute wie méglich, und
man wiinscht sich gegenseitig: ,Happy
Ganesha Chaturthi!” (Frohes Ganeshafest!).
Da indische Hindus im Unterschied zu
sri-lankischen bis heute in Deutschland
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keinen eigenen Tempel besitzen, feiern
sie ihre Feste in gemieteten Festsdlen. In
Berlin versammeln sich seit sechs Jahren
Hindus aus verschiedenen Regionen Indi-
ens in einer Sporthalle in der Hasenheide
zum Ganeshafest, um der Ganesha-Puja ei-
nes Priesters beizuwohnen. Als Kultobjekt
dient hier eine fest installierte Steinfigur des
Gottes, die von einem Hindu-Priester mit
einer feierlichen Zeremonie bedacht wird.
Wihrend der Priester besondere Mantren
flir Ganesha rezitiert, Gbergief8t er die
Statue des Gottes mit Wasser, Honig, Ol,
Milch und Joghurt, opfert ihr Bliten und
Grashalme und schwenkt Lichter und Rau-
cherstabchen vor dem Gesicht der Gottheit.
Gekochte Speisen, Obst und Kokosniisse
werden von den Besuchern vor den Schrein
gelegt, damit Ganesha diese Gaben weiht.
Ein Teller mit der sogenannten Arati-Flam-
me wird herumgereicht und von den Anwe-
senden mit den Handen beriihrt. Mehrere
Frauen tragen Lieder in Sanskrit vor. Zum
Schluss werden die von Ganesha geweih-
ten Gaben gemeinsam verzehrt.?

Ein Beispiel offentlicher Prasenz hinduisti-
scher Feiertage bieten Ter Tiruvilas. Diese
Feste, bei denen bestimmte Hindu-Gotter
auf einem bunt geschmiickten Wagen
durch die Strallen gefahren werden, sind
vor allem in Stdindien und Sri Lanka behei-
matet. Aber auch in Deutschland werden



in verschiedenen Stddten einmal jahrlich
solche Gotterprozessionen durchgefiihrt,
und zwar von tamilischen Hindus aus Sri
Lanka. Als grolites Tempelfest, bei dem
die tamilische Gottin Sri Kamakshi Ampal
herumgefahren wird, gilt das Tiruvila in
Hamm-Uentrop.? In Berlin findet fiir den
tamilischen Gott Murugan am 24. Tag des
stidindischen Monats Purratati (August/Sep-
tember) ein groBes Ter-Tiruvila-Fest statt.
An diesem Tag wird die Statue des Gottes
in einem grofRen StralRenkarree um den Sri
Mayurapathy Murugan Tempel gefahren,
begleitet von der sri-lankisch-tamilischen
Hindu-Gemeinde. Hindus wie Nichthin-
dus werden schon einige Wochen vorher
dazu eingeladen. Wahrend dieses Umzugs
flihren die Priester 6ffentliche Opferzere-
monien durch, Médnner in langen weiflen
Hiifttlichern zerschlagen Kokosniisse, ge-
piercte Tanzer bewegen sich zum Takt von
Trommeln und indischen Blasinstrumenten,
in Saris gehiillte Frauen singen tamilische
Hymnen flir Murugan. An den Strallen-
ecken stehen kleine Imbissstande, und es
wird Essen an die Passanten verteilt.*

In Deutschland feiern Hindus ihre Feste
meist an den Tagen, die der eigene astro-
logische Kalender vorgibt. Sri-lankische
Hindus besitzen mit ihren Tempeln feste
Kultstatten, an denen die Priester die fest-
lichen Rituale fiir die Gétter zu jeder Ta-
geszeit zelebrieren, auch in der Nacht. So
haben auch Schiiler und Arbeitende Gele-
genheit, die Festveranstaltungen zu besu-
chen. Indische Hindus mieten in der Regel
Rdume an und verlegen ihre Feste aufs Wo-
chenende. In beiden ethnischen Gruppen
ist somit keine Arbeits- oder Schulbefreiung
notig. Eine solche terminliche Anpassung
an die Mehrheitsgesellschaft fihrt zu einer
Verschiebung der Prioritat einer rituell vor-
geschriebenen Kultzeit zugunsten der zeitli-
chen Verfligbarkeit der Religionsmitglieder.
Wiéhrend in Indien die Gotter zu den
traditionellen Festen durch die Strallen

gefahren und zu Ganesha Chaturthi Got-
terfiguren aus Lehm sogar rituell im Fluss
versenkt werden, lassen indische Hindus
in Deutschland die Kultfiguren an ihrem
Platz. Zudem treten an die Stelle kultischer
Handlungen hier oft kulturelle Darbietun-
gen. Bestand bei der rituellen Benutzung
bestimmter Pflanzen, Speisen und Gegen-
stdnde im Herkunftsland immer ein mytho-
logischer und saisonaler Bezug, ist dieser
in Deutschland oft nicht mehr gegeben. So
erhalten die Hindu-Gétter hier z. B. Astern
und deutsche Grashalme anstelle von Jas-
minbliten und indischem Darbha-Gras.
Ein Beispiel fiir den Einfluss weihnachtli-
cher Brauche bietet das Fest Pancha Gana-
pati. Es findet vom 21. bis 25. Dezember
statt und wurde analog zum christlichen
Weihnachtsfest fiir Hindus in der Diaspora
kreiert. Neben Zeremonien fiir Ganesha er-
halten die Kinder an fiinf Tagen Geschenke,
die sie vor Ganesha legen und am fiinften
Tag offnen.>

Die Feste indischer wie sri-lankischer Hin-
dus finden meist hinter den Wanden von
gemieteten Raumen oder Tempelmauern
statt. Allein das Ter Tiruvila, das von sri-
lankisch-tamilischen Gemeinschaften in
vielen deutschen Stadten organisiert wird,
stellt eine visuell, akustisch und kulina-
risch erlebbare Veranstaltung dar, auf der
— wie bei keinem anderen religiosen Fest
in Deutschland - religiose Zeremonien mit
vielfiltigen Kultelementen in der Offent-
lichkeit zelebriert werden.

Ein Bad fiir Buddha

Das Vesak-Fest, in Indien und Sri Lanka am
Vollmondtag des indischen Monats Vaisak
(April/Mai) gefeiert, gilt in allen buddhisti-
schen Landern als wichtigstes Fest, da man
hier Buddhas Geburt, seiner Erleuchtung
und seines Eingehens ins Nirwana gedenkt.
Waihrend es in Thailand ,Visakha Bucha”
und in Vietnam ,Phat Dan” genannt wird,
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heilt es in China ,,Guanfo”. Auch in der
deutschen Diaspora wird Vesak von bud-
dhistischen Familien verschiedener Her-
kunftslander feierlich begangen. Buddhis-
ten aus Sri Lanka z. B. zlinden in ihren
Wohnungen Ollampen an. Manche Gliu-
bige fasten von Mittag bis zum néchsten
Morgen. Unter sri-lankischen und thailandi-
schen Buddhisten ist es auch blich, zu die-
sem Fest Monche nach Hause einzuladen
und von ihnen Geschichten tiber Buddhas
Leben zu héren. Das Spenden von Speisen
und Kleidung an Monche und Nonnen so-
wie Arme und Bediirftige hat in dieser Zeit
grofSe Bedeutung. Viele Buddhisten aus Sri
Lanka tragen weille Kleider und besuchen
den Tempel.

AufBer durch Rituale im familidren Rahmen
wird das Vesak-Fest in Deutschland auch
in nahezu allen buddhistischen Tempeln
festlich begangen. So treffen sich Sri Lanker
und Thaildnder, Vietnamesen und Chine-
sen in ihren Zentren und gestalten das Fest
mit ihren Landsleuten nach der jeweiligen
Tradition. Im taiwanesischen Tempel in
Berlin kommen zu diesem Fest zahlreiche
chinesischstimmige Buddhisten zusammen
und bringen Blumen und Geldspenden fiir
den Tempel sowie Opfergaben fiir ihre
verstorbenen Angehdrigen. Die hier amtie-
renden buddhistischen Nonnen rezitieren
Verse. Den Héhepunkt bildet das Ubergie-
Ben der Buddha-Statue mit Wasser. Dazu
stellen sich alle Besucher in einer langen
Reihe auf und lassen mit einer Kelle parfu-
miertes Wasser tiber eine am Altar aufge-
stellte Buddha-Figur laufen. AnschlieBend
wird gemeinsam ein grolses vegetarisches
Essen eingenommen, das vor allem aus Nu-
delsuppen, Reis und Tofugerichten besteht.
Den Abschluss bildet ein Kulturprogramm
mit chinesischen Liedern und Ténzen.
Eine bedeutende rituelle Veranderung be-
steht beim Vesak-Fest darin, dass sich die
Verehrung des Buddha in der Diaspora nur
in den Tempelgebduden abspielt, wahrend
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in Sri Lanka und Thailand grofe Prozes-
sionen der Buddha-Statuen auf der StralRe
durchgefiihrt werden. Das Vesak-Fest wird
auch von einer gréfReren Anzahl deutscher
Biirger besucht. In Berlin z. B. laden die tai-
wanesische und die sri-lankische Gemein-
de die Bewohner des jeweiligen Stadtteils
zu diesem Fest ein. Auch ist das Interesse
der Deutschen am Buddhismus so grof,
dass es zahlreiche von Deutschen gelei-
tete, meist tibetisch orientierte buddhisti-
sche Zentren gibt, die eigene Vesak-Feste
durchfihren.

Ein weiteres wichtiges Fest fiir thaildndische
und sri-lankische Buddhisten ist Kathina. Es
findet am Ende der Regenzeit, nach singha-
lesischem Kalender im Monat Il (Oktober/
November) statt. Wahrend der Regenzeit
diirfen die Monche das Kloster nicht ver-
lassen, und zum Kathina-Fast erhalten sie
von den Laien neue Roben. Anlass fiir diese
Tradition ist eine Geschichte im Kathina-
Kapitel des buddhistischen Werkes Ma-
havagga, in der Buddha seinen Mdnchen
gebietet, wahrend der Regenzeit eine Robe
zu ndhen, die dann geteilt werden soll.
Im Buddhistischen Haus in Berlin-Frohnau
treffen sich jedes Jahr die sri-lankische
und die thaildndische Gemeinde, um ge-
meinsam Kathina zu begehen. Monche in
orange-gelben Roben sitzen an einer lan-
gen Tafel und erklaren den Gasten thaildn-
discher, sri-lankischer und kambodschani-
scher Herkunft die Bedeutung des Festes.
Nach dem gemeinsamen Gebet ,Namo
tassa bhagavato” (Verehrung Ihm, dem
Erhabenen) werden zahlreiche gekochte
Speisen auf den Tisch gestellt. Es gilt als
besonders verdienstvoll, wenn Besucher
den Monchen etwas von dem Essen auf
den Teller geben. AnschliefSend kénnen
sich die Gaste selbst am Buffet bedienen.
Wihrend das sri-lankische Essen rein ve-
getarisch ist, enthalten die thailandischen
Speisen reichlich Fleisch und Fisch. Den
Hohepunkt des Festes bildet die feierliche



Ubergabe der Roben an die Mdnche, wobei
ein Monch fiir den Erhalt einer besonderen
Robe ausgewahlt wird. Neben den Roben
spenden die Tempelmitglieder auch Geld,
Nahrungsmittel und alle Utensilien, die die
Ménche im Tempel benétigen.

Die buddhistischen Festtage werden in
Deutschland nur in der Familie an den
Tagen begangen, die der religiose oder
astrologische Kalender vorgibt. Religiose
Festrituale in den Kultgebdauden dagegen
finden, ahnlich wie bei indischen Hindus,
meist erst am darauffolgenden Wochen-
ende statt.

Traditionsiiberlagerung

Jedes Fest hat seinen mythologischen und
historischen Ursprung und ist eng mit ei-
nem bestimmten Kulturkreis verbunden.
Kommen Feste in andere geografische,
klimatische und soziale Gefilde, hat das
eine gewisse Uberfremdung zur Folge. So
passen Geschichten von einem Auszug aus
Agypten, einer Opferung in Mekka, einer
Reisernte in Indien oder einer Regenzeit in
Sri Lanka nicht unbedingt in das gegenwar-
tige klimatische und kulturelle Umfeld der
Glaubigen. Sie trotzdem jedes Jahr und fern
der Heimat aufs Neue zu lesen, zu erzahlen
oder zu spielen, hat verschiedene Funktio-
nen: geschichtliche und kulturelle Situa-
tionen des Ursprungslandes zu vergegen-
wartigen, die Geschichte und die Mission
der eigenen religiosen Gruppe zu demons-
trieren sowie individuelle und kollektive
Glaubensaussagen daraus abzuleiten.

Religiose Feste werden im Laufe der Zeit
mit Elementen versehen, die aus verschie-
denen Kulturen stammen. So sind auch in
unser Oster- und Weihnachtsfest zahlrei-
che germanische und slawische Brauche
eingeflossen, wie das Aufstellen eines
Weihnachtsbaumes oder das Bemalen
von Ostereiern. Und geradezu orientalisch
aufgeladen wird die Vorweihnachtszeit mit

asiatischen Gewlrzen wie Koriander, Kar-
damom und Ingwer im Weihnachtsgeback
sowie Diften von Weihrauch und Sandel-
holz in den Wohnraumen.

In muslimische, jidische und hinduistische
Festzeiten wiederum hat sich in Deutsch-
land der westliche Brauch der Bescherung
eingeschlichen. Das Weihnachtsfest selbst
wird mittlerweile von vielen Einwanderer-
familien partiell adaptiert. So erhalten vie-
le Kinder in Deutschland, deren Eltern aus
muslimischen, hinduistischen oder bud-
dhistischen Landern stammen, Geschenke
zu Heiligabend. Einige Eltern kaufen sogar
auf Wunsch der Kinder einen Weihnachts-
baum. Und Weihnachtsdekorationen fin-
den sich nicht nur in deutschen, sondern
mittlerweile auch in arabischen, tirkischen
und indischen Restaurants.

Integration fremdkultureller Feste

Die meisten Festrituale, die sich im Her-
kunftsland im Freien aullerhalb von Familie
und Kultstatte abspielen, finden in der Dia-
spora keine oder nur teilweise Umsetzung.
So werden in Deutschland keine Schofar-
Horner aullerhalb von Synagogen geblasen,
keine Picknicks fiir Tote auf russisch-ortho-
doxen Friedhofen veranstaltet, Hindu-Got-
ter nicht in Flussen versenkt und Buddha-
Statuen nicht durch die StraBen gefahren.
Woher erfahren Deutsche von den Festen
ihrer arabischen, indischen, tiirkischen
oder vietnamesischen Mitbiirger, wenn in
den deutschen Kalenderausgaben fremdre-
ligiose Feiertage nicht erwahnt werden?
Wie kommen sie mit fremdkulturellen
Festtraditionen in Beriihrung, wenn diese
in Deutschland eher hinter Mauern durch-
gefiihrt werden? Wie viele deutsche Biirger
wissen, was sie ihren arabischen oder tiirki-
schen Nachbarn zum Ende des Ramadans
wiinschen sollen?

Obwohl grolRe Bevolkerungsteile in unse-
rem Land Feste ihrer Religion und Kultur
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feiern, bekommt man, wenn man nicht
gerade arabische, turkische oder indische
Freunde oder Nachbarn hat, von den Fei-
erlichkeiten nicht sehr viel mit. Nur Deut-
sche, die Beziehungen zu Angehdérigen
anderer Religionen pflegen oder zufillig
kurz vor dem Fest ein religitses Gebaude
besichtigen, erhalten eine Einladung. Man-
che Botschaften oder Kulturvereine richten
Feiern aus, zu denen dann auch deutsche
Besucher eingeladen werden. Erscheint
man auf diesen Festen, egal ob eingeladen
oder nicht, ist man als Gast immer herzlich
willkommen und wird reichlich mit Essen
bewirtet.

In einer multikulturellen Gesellschaft wére
es begriiBenswert, wenn Feste anderer Re-
ligionen und Kulturen eine starkere &ffent-
liche Prasenz hatten. Einige Bemithungen
der deutschen Gesellschaft hinsichtlich
der Integration fremdkultureller Feste in
den deutschen Alltag sind ja auch schon
zu verzeichnen. So kann die Umbenen-
nung des Begriffs , kirchliche” in ,religitse”
Feiertage im Gesetz iiber die Sonn- und
Feiertage in Berlin als Zeichen religioser
Offnung und Toleranz gewertet werden.
Nach diesem Gesetz stehen Schiilern und
in einer Ausbildung oder einem Beschéf-
tigungsverhdltnis stehenden Angehorigen
einer Religionsgesellschaft am ersten Tag
ihrer Festzeiten Freistellungsanspriiche
zu. Beamte nichtchristlicher Glaubensge-
meinschaften haben das Recht, Sonder-
oder Erholungsurlaub zu beantragen. Bei
gleitender Arbeitszeit besteht darliber hin-
aus die Mdglichkeit, stundenweise, z. B.
zum Besuch des Gottesdienstes, der Arbeit
fernzubleiben.”

Positive Beitrdge in Bezug auf die Inte-
gration fremdkultureller Feiertage in den
deutschen Alltag finden sich auch in ei-
nigen Bildungseinrichtungen. So werden
beispielsweise in Schulen und Kindergér-
ten mit hohem arabischem oder tiirkischem
Migrantenanteil das Fastenbrechen und
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das Opferfest feierlich begangen. Kinder
bringen Speisen mit und prasentieren den
Hintergrund ihrer Feiertage. Ein positives
Beispiel ist auch, dass das Landesinstitut
fur Lehrerbildung und Schulentwicklung
in Hamburg regelmdRig Broschiiren und
Anleitungen fir Lehrer zum Umgang mit
Schiilern mit Migrationshintergrund heraus-
gibt, die auch ausfuhrlich auf Fasten- und
Festzeiten eingehen.® Manche Kirchen
stellen ihre Raume fir hinduistische Feste
zur Verfligung. Einzelne christliche, inter-
religios orientierte Gemeinden organisieren
sogar gemeinsame Feste mit muslimischen
und judischen Gruppen.

Unser Grundgesetz und auch unsere Fei-
ertagskultur beruhten bisher auf einem
christlich gepragten Kultur- und Werte-
verstandnis. Jedoch hat zum einen die Sa-
kularisierung in unserer Gesellschaft dazu
geflihrt, dass unsere Werteordnung nicht
mehr als religiose, sondern in erster Linie
als kulturelle Kategorie anzusehen ist.? Zum
anderen unterlagen die Traditionsinhalte
christlicher Feste zu allen Zeiten einem
starken nichtchristlichen Einfluss, wie auch
muslimische, jlidische, hinduistische und
buddhistische Feste von andersreligiosen
Faktoren beeinflusst worden sind. Mit je-
dem Religionstransfer werden Traditionen
transportiert und assimiliert, reduziert und
selektiert, neu kreiert und synkretisiert.
Und da sich unsere Gesellschaft im Zuge
multikultureller Durchmischung einem
verstarkten Wettbewerb der Religionen
stellen muss, ware es an der Zeit, religitse
Feiertage nichtchristlicher Religionen mehr
anzuerkennen und starker herauszuheben,
zumal die religiose Struktur der Bevolke-
rung vor allem in deutschen GroRstadten
entsprechend entwickelt ist.

Fir eine starkere Prasentation nichtchrist-
licher Feiertage durch die deutsche Ge-
sellschaft ware es deshalb wiinschenswert,
bedeutende Feiertage der Weltreligio-
nen in alle deutschen Kalenderausgaben



aufzunehmen. Auch ist die Uberlegung
angebracht, ob man nicht auch fir die An-
hanger der sogenannten Weltreligionen
jeweils einen Tag als Feiertag einrichten
sollte. Bisher wird weder durch das Bun-
des- noch durch das Landesrecht auch nur
ein einziger hinduistischer, buddhistischer,
jldischer oder muslimischer Feiertag aus-
driicklich benannt. Der Griinen-Abge-
ordnete Hans-Christian Strobele forderte
bereits 2004 einen muslimischen Feiertag
fiir Deutschland als Zeichen der Offnung
gegeniiber einer anderen kulturspezifi-
schen Religion.'® 2009 pléadierte der Bun-
desvorsitzende der Tiirkischen Gemeinde
in Deutschland, Kenan Kolat, dafir, allen
Schiilern an einem muslimischen Feiertag
schulfrei zu geben. Vom Zentralrat der Ju-
den erhielt er darin Unterstiitzung. Dieser
sprach sich aber auch fiir einen eigenen
judischen Feiertag im Land aus." Auch die
Junge Islamkonferenz hat im Marz 2011
ihren Wunsch nach einem islamischen
Feiertag in aller Offentlichkeit geduBert.!2
Vonseiten christlich-orthodoxer, hinduisti-
scher oder buddhistischer Gemeinschaften
sind solche Forderungen oder Wiinsche
bisher nicht bekannt geworden. Die Frage
ware dann natirlich auch, ob man bei der
Anerkennung eines nichtchristlichen reli-
giosen Feiertages regionale Schwerpunk-
te beriicksichtigt, da es sich beim Islam,
Hinduismus, Buddhismus, Judentum und
beim orthodoxen Christentum in Deutsch-
land um Religionen handelt, die sich eher
in GroBstddten als in landlichen Gebieten
konzentrieren.’

Eine weitere Form, Festtagsbrauche anderer
Kulturen starker in den ,deutschen” Alltag
zu integrieren, ware, in Kindergérten und
Schulen — unhabhidngig von der Anzahl
der Migrantenkinder — anderskulturelle
Feste nicht nur vorzustellen, sondern auch
zu feiern. Ein weiterer Vorschlag ist, schon
den Kindern in den Schulen die Gruffor-
meln, die zu religitsen Festen {iblich sind,

in der jeweiligen Landessprache zu vermit-
teln, wobei ein Erlernen fremdsprachiger
Festtagsgliickwiinsche der interkulturellen
Kompetenz erwachsener deutscher Biir-
ger ebenfalls guttun wiirde. Unter Tiirken,
Arabern und Indern ist es eine Hoflich-
keitsgeste, ihren deutschen Nachbarn oder
Touristen in ihren Heimatlandern ,Frohe
Weihnachten” zu wiinschen. Warum soll-
ten deutsche Biirger nicht in der Lage sein,
ihren arabischen, tiirkischen oder indischen
Mitbiirgern gegentiber das Gleiche zu tun?
Mit einem ,Eid Mubarak” zum Zucker-
oder Opferfest oder einem ,Happy Gane-
sha Chaturthi” zum indischen Ganesha-Fest
ernten sie mit Sicherheit ein Strahlen auf
dem Gesicht des Angesprochenen, viel-
leicht sogar eine Einladung ins Haus.

Anmerkungen

' Die Entstehungszeit des Shiva-Purana wird auf das
4. bis 10. Jahrhundert datiert. Das Werk enthalt
u. a. zahlreiche Mythen, die sich um die Gétterfa-
milie des Gottes Shiva ranken. Siehe Moritz Winter-
nitz, Geschichte der indischen Literatur, Bde. I-lll,
Leipzig 1905-1922.

2 Siehe Liane Wobbe, Hindus in der deutschen Dia-
spora, Dissertation, Berlin 2008, 150-152, 189-192.

3 Siehe Martin Baumann/Brigitte Luchesi/Annette Wil-
ke (Hg.), Tempel und Tamilen in zweiter Heimat,
Wiirzburg 2003.

4 Siehe Liane Wobbe, Hindus in der deutschen Dia-
spora, a.a.0., 86-88.

5 Siehe ebd., 126f.

6 Der ,Mahavagga” bildet einen Abschnitt des ,Vi-
naya-Pitaka”, des ersten der drei groRen Teile des
buddhistischen Werkes , Tripitaka“, in dem zahlrei-
che Regeln fiir buddhistische Nonnen und Ménche
zusammengefasst sind.

7 GVBI Berlin, Gesetz iiber die Sonn- und Feiertage,
§2, Abs. 1 und 2.

8 Siehe hier z. B. ,Religitse Feiertage und Fastenzei-
ten” in der Broschiire ,Interkulturelle Vielfalt in der
Schule”, Hamburg 2005, 7-9.

9 Siehe Jan Heinemann, Grundgesetzliche Vorgaben
bei der staatlichen Anerkennung von Feiertagen,
Frankfurt a. M. u. a. 2004, 205.

10 www.faz.net (19.12.2011).

" www.migazin.de/2009/10/14/kenan-kolat-fordert-

islamischen-feiertag (19.12.2011).

http://on3.de (19.12.2011).

Siehe Jan Heinemann, Grundgesetzliche Vorgaben,

a.a.0., 212f.
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INFORMATIONEN

CHARISMATISCHE BEWEGUNGEN

Anskar-Kirche Hamburg als Gastmitglied
in die regionale ACK aufgenommen. Eine
kleine Notiz in der Zeitschrift der Ham-
burger ACK lenkte im November 2011 die
Aufmerksamkeit auf ein fir die Kirchen-
landschaft im Norden unerwartetes 6ku-
menisches Geschehen: Die Anskar-Kirche
Hamburg wurde einstimmig als Gastmit-
glied in die regionale Arbeitsgemeinschaft
Christlicher Kirchen in Hamburg (ACK-
Hamburg) aufgenommen. Bereits kurz
nach dem entsprechenden Vollversamm-
lungsbeschluss hat die Anskar-Kirche diese
Information auf ihrer Homepage verbreitet
(www.anskar-hamburg.de). Damit ist das
vorldufige Ende eines Weges markiert,
der vor uiber 23 Jahren mit einer Abspal-
tung von der Nordelbischen Kirche (NEK)
begann.

Damals — im September 1988 — verliefs
Pastor Wolfram Kopfermann die NEK, um
eine neue Kirche zu griinden. Bereits in
den 1970er Jahren hatte Kopfermann sich
in Bayern charismatischer Frommigkeit
geoffnet; seine erste Pfarrstelle hatte er in
der Néhe des bis heute fiir Tagungen der
charismatischen Bewegung bekannten
Schlosses Craheim. 1974 wechselte er als
Pastor an die Hamburger Hauptkirche St.
Petri und Gibernahm 1978 die bundeswei-
te Leitung des Koordinierungsausschusses
des Geistlichen Gemeinde-Erneuerung in
der evangelischen Kirche (GGE). Zu den
sonntdglichen charismatisch geprdgten
Heilungsgottesdiensten kamen zuneh-
mend mehr Teilnehmer; in den 1980er
Jahren waren es oft mehr als 1000 Men-
schen. Glaubenskurse wurden regelmaRig
von 200 bis 300 Teilnehmerinnen und Teil-
nehmern besucht. Als die Arbeit in St. Petri
zu immer starkeren innergemeindlichen
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Spannungen fiihrte und auch seine person-
liche Entwicklung Kopfermann immer mehr
von der Volkskirche und dem von ihm als
,Einfallstor des Synkretismus” bezeichneten
Pluralismus innerhalb der NEK entfernte,
kam es schlielich zum Bruch.

Ca. 500 Gemeindeglieder folgten ihm in
die mit rund zehn Hauptamtlichen starten-
de neue Kirche. Rasch wurden Tochterge-
meinden (zwei in Hamburg sowie je eine in
Wetzlar und Hochheim/Taunus) gegriindet,
das nach wie vor bestehende Anskar-Kolleg
zur Pfarrerausbildung wurde ins Leben ge-
rufen. In Hamburg fand die neue Kirche
fir die Hauptniederlassung innenstadtnah
ein Zuhause. 1991 schlieSlich wurde die
,Anskar-Kirche International” (AKI) als
freikirchlich-uniert verfasster Dachverband
gegriindet; die Gemeindeneugriindung
nannte sich nunmehr ,Anskar-Kirche —
Evangelische Freie Gemeinde”.
1992/1993 trug Kopfermann die Vision in
die Offentlichkeit, dass eine ganz Deutsch-
land ergreifende Erweckung bevorstiinde.
Diese wiirde sich nicht nur durch die Ma-
nifestation von Geistesgaben zeigen, son-
dern auch zu einem Mitgliederzuwachs der
Anskar-Gemeinde auf 10 000 Mitglieder im
Jahr 2000 fuihren. Aufgrund dieser Vision
wurden Spenden von (iber einer Million
D-Mark fiir den bis Mitte 1994 zu realisie-
renden Bau einer ,Mega-Church” mit 2500
Gottesdienstpldtzen gesammelt.

In dieser Gemeindegriindungs- und Auswei-
tungsphase ordinierte Kopfermann mehrere
Pastoren, jenseits der Hamburger Stadtgren-
zen wurden weitere Gemeinden gegriindet
(1992 in Pinneberg, 1994 in Schenefeld bei
Hamburg). Als das prophezeite Wachstum
und die vermeintlich von Gott beabsich-
tigte Erweckung Deutschlands ausblieben,
wurde bereits Ende 1993 Abstand vom Pro-
jekt einer ,Mega-Gemeinde” genommen;
die Spendengelder wurden fiir andere Bau-
vorhaben zuriickgelegt. Auch der Dachver-
band , Anskar-Kirche International” wurde



Anfang 1995 aufgeldst; fortan waren die
einzelnen Gemeinden organisatorisch in
der als evangelisch-charismatische Freikir-
che konzipierten ,Anskar-Kirche Deutsch-
land e.V.” zusammengefasst.

Ohnehin waren die Jahre 1994 und 1995
eine Krisenzeit fur die junge Kirche: Bau-
und Grundstiicksprojekte zerschlugen sich,
mehrere Leitende (u. a. der zweite Mann
in der Anskar-Hierarchie, Pastor Ralf Miro)
trennten sich nach theologischen und in-
ternen Differenzen ebenso wie mehrere
Gemeinden von der Anskar-Kirche.

Auf diese turbulenten Anfangsjahre folgte
fiir die Anskar-Kirche eine Zeit der inneren
Konsolidierung und Stabilisierung wie der
zahlenmaligen Stagnation.

Ende 2003 verliel’ die Anskar-Kirche Ham-
burg das innenstadtnahe Gebaude, erwarb
im Hamburger Stadtteil Barmbek einen
ehemaligen Lager- und Burokomplex und
bezog dieses neue und renovierte Gemein-
dezentrum mit einem bis zu 400 Menschen
fassenden Gottesdienstsaal und angeschlos-
senen Gemeinde- und Biroraumen im Jahr
2005. Wolfram Kopfermann zog sich 2008
aus der Leitung der Hamburger Gemeinde
zuriick und nimmt derzeit — abgesehen von
gelegentlichem Predigtdienst und Referen-
tentdtigkeit bei Seminaren im charismati-
schen Spektrum — noch Aufgaben in der
Gesamtleitung der Anskar-Kirche Deutsch-
land wabhr.

Die Anskar-Kirche versteht sich nach wie
vor als eine dem reformatorischen Erbe
verbundene Kirche, allerdings wird Wert
auf die besondere charismatische Pragung
gelegt: Prophetie, Zungenrede, Heilungs-
gebet und Heilungsgottesdienste spielen
eine wichtige Rolle. Glaubenskurse als
eines der Standbeine der Gemeindearbeit
zielen auf die Lebensiibergabe an Jesus ab.
Grundsatzlich wird zwar die Glaubenstaufe
in Verbindung mit der Lebensiibergabe ge-
feiert; allerdings werden Gemeindeglieder,
die ihre Taufe als Kind empfangen haben

und sich an diese gebunden wissen, nicht
zur Glaubenstaufe genétigt.

In der Hamburger Gemeinde ibernahm
Tilmann Kriiger ab 2008 als Pastor die
Verantwortung. Strukturell unterscheidet
sich das aktuelle gemeindliche Angebot
nicht vom Angebot volkskirchlicher Kir-
chengemeinden: Kinder- und Jugendgrup-
pen, Konfirmandenarbeit, Pfadfinderar-
beit (Royal Rangers), diakonische Arbeit
(z. B. Suchtberatung, Hamburger Tafel), Se-
niorengruppen, Glaubenskurse, ein HSV-
Fanclub (,Totale Offensive”) u. a. Zudem
ist die Anskar-Kirche regelmdRig auf dem
Hamburger ,Lebensfreude-Kongress” ver-
treten und bietet an ihrem Stand auf dieser
Wellness- und Esoterikmesse die Moglich-
keit zum Gebet an.

Von den derzeit knapp 300 Hamburger
Gemeindegliedern (hinzu kommen noch
tiber 50 Kinder und Jugendliche) gehorten
nach Einschatzung Kriigers etwa 50 Prozent
friher einer Landeskirche an, viele andere
hatten am Ende einer ldangeren religitsen
Suchbewegung in der Anskar-Kirche Ham-
burg eine religiose Beheimatung erfahren.
Anfang 2012 gehoren nach Auskunft Krii-
gers zur ,Anskar-Kirche Deutschland,
Evangelische Freikirche e.V.” rund 700 Mit-
glieder in fiinf Gemeinden (Hamburg, Sche-
nefeld bei Hamburg, Wetzlar, Marburg,
Bad Arolsen). Zudem gibt es zwei Gemein-
deprojekte in Wiirzburg und Nirnberg;
zwei weitere Projekte (Liineburg, Dresden)
sind derzeit auf Eis gelegt. Die Wetzlarer
Anskar-Kirche ist seit Mitte 2011 Mitglied
der ACK Giellen-Wetzlar. Zudem gibt es in
Hessen Bestrebungen, auch iiberregional
in der ACK mitzuwirken. Bundesweit ist
die Anskar-Kirche Deutschland seit 2008
im Gaststatus dem Verband Evangelischer
Freikirchen angeschlossen und engagiert
sich von Beginn an in der Evangelischen
Allianz.

Dass sich der Anskar-Kirche nunmehr in
Hamburg die Tiiren zur Okumene (und
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damit implizit auch zur Evangelisch-luthe-
rischen Kirche) o6ffneten, wurde sicherlich
durch den Riickzug Kopfermanns von der
Leitung der Hamburger Kirche befordert.
Diese Offnung wire angesichts der auf-
seiten der NEK wie aufseiten Kopfermanns
nach wie vor bestehenden gegenseiti-
gen Vorbehalte vermutlich nicht méglich
gewesen.

Jorg Pegelow, Pinneberg

ATHEISMUS

Kampagne gegen den besonderen Ten-
denzschutz in kirchlichen Einrichtungen.
Der Internationale Bund der Konfessionslo-
sen und Atheisten (IKBA) und die Giordano-
Bruno-Stiftung (gbs) haben eine Kampagne
»gegen religiose Diskriminierung am Ar-
beitsplatz” (GerDiA) gestartet. Sie wendet
sich in erster Linie gegen den ,besonderen
Tendenzschutz”, der fiir kirchliche Einrich-
tungen gilt, zum Beispiel fir Einrichtungen
in Tragerschaft der Diakonie und Caritas.
Sprecherin der Kampagne ist die bekannte
SPD-Politikerin Ingrid Matthdus-Maier. Auf
einer eigenen Seite im Internet unter www.
gerdia.de wird tiber die Kampagne und ihre
Ziele informiert. Dariiber hinaus werden In-
formationen zum kirchlichen Arbeitsrecht
angeboten, Fallbeispiele geschildert und
mit Presseartikeln zum Thema verlinkt.

Die Kampagne zielt in eine doppelte Rich-
tung: Zum einen wendet sie sich gegen die
konfessionelle Bindung von Arbeitsstellen
in kirchlichen Einrichtungen und die damit
einhergehende Erwartung, dass die Ange-
stellten auch ihr Privatleben an kirchlichen
Wert- und Moralvorstellungen ausrichten.
Die Kampagne mochte auch Konfessions-
losen den Zugang zu Uber eine Million
kirchlichen Arbeitspldtzen ermoglichen.
Der Sprecher der Giordano-Bruno-Stiftung,
Michael Schmidt-Salomon, sagt: ,Arztin-
nen, Altenpfleger, Kindergdrtnerinnen oder
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Schuldnercoaches haben keinen Verkiindi-
gungsauftrag. Deshalb darf die Religions-
zugehdrigkeit keine Rolle dabei spielen,
ob ein qualifizierter, engagierter Mensch
eine Arbeitsstelle erhdlt oder nicht.” Die
Kampagne kritisiert die Moglichkeit der
Kindigung bei Kirchenaustritt oder im Fall
der Scheidung vom Ehepartner in katholi-
schen Einrichtungen. Es komme zu einer
,Zwangskonfessionalisierung”, wenn An-
gestellte nur deshalb Kirchenmitglied blie-
ben, weil sie sonst eine Kiindigung fiirchten
missten, heifSt es auf der Startseite von ger-
dia.de. Zum anderen fordert die Kampagne
die Aufhebung des gesonderten kirchlichen
Arbeitsrechts, das statt Betriebsraten, Ge-
werkschaften und Arbeitskampf den soge-
nannten ,Dritten Weg” vorsieht mit einer
Mitarbeitervertretung und gemeinsamen
Verhandlungen iiber das Arbeitsrecht in der
Dienstgemeinschaft, bestehend aus Dienst-
geber und Dienstnehmer. Hier weil sich
die Kampagne mit der Gewerkschaft ver.
di einig, die schon seit etlichen Jahren die
arbeitsrechtliche Situation in kirchlichen
Einrichtungen beklagt. Das Hauptargu-
ment der Kampagne gegen ein kirchliches
Arbeitsrecht und den gesonderten Ten-
denzschutz ist die Finanzierung sozialer
Einrichtungen in kirchlicher Tragerschaft
aus offentlichen Mitteln.

Atheistische Organisationen, allen voran
die Giordano-Bruno-Stiftung, versuchen
zunehmend, mit immer neuen Themen
und Kampagnen, an den angeblichen und
tatsdchlichen Privilegien der Kirchen zu
riitteln. War der Vorschlag der gbs, den
Himmelfahrtstag in einen Evolutionstag
umzuwidmen, noch reichlich kurios, ha-
ben IKBA und gbs mit ihrer neuesten Kam-
pagne gegen das kirchliche Arbeitsrecht
ein Thema gefunden, das auf ein breiteres
Interesse aulerhalb, aber auch innerhalb
der Kirche stollen diirfte. Die arbeitsrecht-
lichen Verhiltnisse in sozialen Einrichtun-
gen von Diakonie und Caritas sind in den



letzten Jahren immer wieder in die Kritik
geraten. Auch die besondere Loyalitdts-
pflicht von kirchlichen Angestellten bis in
ihr Privatleben hinein diirfte zunehmend
an Unterstlitzung verlieren. Allerdings
sollte selbstverstandlich sein, dass da, wo
Kirche draufsteht, auch Kirche drin ist. Ein
kirchliches Krankenhaus muss von seinen
Angestellten erwarten diirfen, dass sie dem
christlichen Glauben offen und nicht ab-
lehnend gegeniiberstehen. Das gilt auch
fur die zahlreichen konfessionslosen An-
gestellten in kirchlichen Krankenhdusern
und Pflegeheimen, die es in den neuen
Bundesldndern bereits gibt. Eine Erziehe-
rin in einem kirchlichen Kindergarten muss
auf die Fragen der Kinder nach Gott ant-
worten konnen. Ein Angestellter in einer
kirchlichen Einrichtung hat tatsdchlich am
Verkiindigungsauftrag der Kirche Anteil.
Das meint vor allem, dass jeder Christ und
jede kirchliche Einrichtung als Ganze vom
christlichen Glauben im ganz alltdglichen
Handeln Zeugnis ablegen. Ob Hausmeis-
ter, Reinigungskraft, Pfleger, Erzieherin,
Sozialarbeiter und Arztin, sie alle sollten
deshalb Werte und Ziele ihres kirchlichen
Arbeitgebers teilen konnen.

Claudia Knepper

NEUAPOSTOLISCHE KIRCHE

Der neue NAK-Katechismus kommt vor
Ende 2012. (Letzter Bericht: 9/2011, 348)
Am 17. Mdrz 2012 gab die internationale
Bezirksapostelversammlung der Neuapo-
stolischen Kirche (NAK) bekannt, dass der
endgiiltige Text des neuen Katechismus fer-
tig sei und noch 2012 veroffentlicht werde.
An dieser abschlieBenden Sitzung hatten
auch mehrere Personen teilgenommen,
die die NAK in 6kumenischen Dialogen
mit ACK-Kirchen vertreten.

Die Veroffentlichung war mehrfach, ur-
spriinglich schon fiir 2008, angekiindigt

und immer wieder verschoben worden
(vgl. MD 7/2010, 272f), vermutlich weil
es galt, konservative und progressive Stro-
mungen innerhalb der NAK theologisch zu
berlicksichtigen und seelsorgerlich ,mit-
zunehmen”. Schon Anfang 2011 hatte es
geheillen, der Text sei weitgehend fertig,
jetzt wiirden nur noch die Ubersetzungen
erstellt. Denn trotz der Tatsache, dass iber
90 Prozent der neuapostolischen Christen
nicht in Deutschland und der Schweiz le-
ben, ist Deutsch die Originalsprache des
Katechismus. Die Ubersetzungen ins Eng-
lische, Franzosische, Russische und Por-
tugiesische werden auch jetzt als Grund
angegeben, dass man erst Ende 2012 mit
der Publikation rechne.

An das Erscheinen des Katechismus richten
sich groBe Erwartungen, nicht zuletzt bei
verdanderungsfreudigen NAK-Mitgliedern,
die sich klare Signale fiir die Okumene,
ein Abriicken vom steilen Exklusivitdtsan-
spruch und der Uberhdhung des Apostel-
amts sowie Bewegung im Amts- und Tauf-
verstdndnis erhoffen.

Die diversen 6kumenischen Begegnungs-
tagungen, die es im Zuge der 6kumeni-
schen Anndherungen in den letzten Jahren
nach dem sogenannten ,Info-Abend von
Uster” 2006 gab, kamen immer wieder
an einen Punkt, an dem die Lehrgespra-
che stockten. Denn erst mit dem neuen
Katechismus werde klar sein, tiber welche
Lehrgrundlagen auf neuapostolischer Seite
eigentlich gesprochen werde. Die Signale,
die wahrend der jahrelangen Beratungen
nach aufen drangen — unter anderem die
Veroffentlichung eines neuen Glaubensbe-
kenntnisses im Juni 2010 — waren bisweilen
widersprichlich und wurden auch schon
mal mit der Echternacher Springprozessi-
on — zwei Schritte vor, einer zurtick — ver-
glichen. Einerseits entstand der Eindruck,
dass 6kumenische Gesprache aus wirkli-
chem Interesse an theologischen Antwor-
ten anderer Kirchen gefiihrt wurden und als
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Anregung flr die eigenen Lehrformulierun-
gen dienten. Auf der anderen Seite standen
zum Beispiel irritierend unkritische Verlaut-
barungen zur eigenen Geschichte und zum
Apostelamt, insbesondere im Hinblick auf
die Weltende-Botschaft des Stammapostels
Johann Gottfried Bischoff 1951. Es entstand
der Eindruck, dass die NAK ihr Lehrgebau-
de vielleicht grundsanieren, aber dabei
moglichst jeden Riss und den Anschein ei-
nes kompletten Neubaus vermeiden wollte.
Oder ging es etwa doch nur um eine Fassa-
denrenovierung, wie die Skeptiker beftirch-
ten? Es ist fir eine Kirche vom Typ der NAK,
mit ihren Sonderlehren, ihrem identitatsstif-
tenden Heilsexklusivismus und ihrer sehr
hierarchischen Amtstheologie, jedenfalls
ein mutiges Unterfangen, in einer solchen
Aktion innerhalb weniger Jahre eine grund-
legende Neuorientierung und Offnung zur
Okumene zu versuchen.
Stammapostel Wilhelm Leber verbindet
die Ankiindigung des Katechismus mit der
Hoffnung auf ,Dialog tiber den Glauben
und die Lehre”. Aber der Entstehungspro-
zess unter weitgehendem Ausschluss der
Offentlichkeit und die hierarchische Kul-
tur der NAK — lokale Amtstrager werden
tber die neue Lehre ,informiert” und in ihr
»geschult” — lassen fragen, wie ein solcher
Dialog aussehen kénnte und ob ein echter
Dialog nicht die Einheit der Kirche gefahr-
den wiirde. Wie viel Mitsprache der Nicht-
Apostel und wie viel Pluralitat in der Lehr-
auslegung wird die NAK kiinftig vertragen?
Das Opus soll mit etwa 600 Druckseiten
flnfmal so stark werden wie die bisherige
Zusammenfassung des neuapostolischen
Glaubens, die unter dem Titel ,Fragen und
Antworten” seit Jahrzehnten kaum veran-
dert und seit 1992 nicht mehr neu aufgelegt
worden war. Man darf gespannt sein, wie
das neue Fundament der grofiten Nicht-
ACK-Kirche Deutschlands bei der Enthiil-
lung aussehen wird.

Kai Funkschmidt
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Neuer Stammapostel der Neuapostoli-
schen Kirche designiert. Weitere Verdn-
derungen stehen in der Neuapostolischen
Kirche (NAK) an. Stammapostel Wilhelm
Leber kiindigte im Rahmen der weltweiten
Bezirksapostelversammlung (15.-18.3.2012
in Zirich) an, er werde im Pfingstgottes-
dienst 2012 in K&In den franzdsischen
Bezirksapostel Jean-Luc Schneider als
Stammapostelhelfer beauftragen. Es handelt
sich dabei vordergriindig um eine Beauf-
tragung zur Entlastung des Stammapostels,
doch gilt diese Rolle in der Regel als Festle-
gung eines Nachfolgers im Stammapostel-
amt. Leber, der dieses Jahr 65 Jahre alt wird,
wird voraussichtlich 2013 oder 2014 aus
dem Amt scheiden, das er 2005 ibernom-
men hatte. Er will nach eigener Aussage mit
dieser Beauftragung ,die Weichen fiir die
Zukunft friihzeitig stellen”.

Die Beauftragung zum Stammapostelhelfer
war bisher in zwei Fdllen der erste Schritt
auf dem Weg zum Stammapostel, ndm-
lich 1987 fiir Richard Fehr (Stammapostel
1988-2005), Vorganger Wilhelm Lebers,
und 1920 fur Johann Gottfried Bischoff
(1930-1960). Zweimal, jeweils unter Jo-
hann Gottfried Bischoff, sind Stammapo-
stelhelfer nicht wie vorgesehen Stamm-
apostel geworden, sondern wegen spéterer
Lehrdifferenzen aus der NAK ausgetreten
oder ausgeschlossen worden. Haufiger als
die Ernennung eines Helfers geschieht es,
dass der Stammapostel seinen Nachfolger
direkt als solchen ordiniert.

Der Elsdsser Jean-Luc Schneider (52) ist
das Kind neuapostolischer Eltern und
spricht auller Franzosisch und Deutsch
auch Englisch. Er ist seit 2004 Bezirksapo-
stel fir Frankreich, Burundi, Franzosisch-
Polynesien, die Demokratische Republik
Kongo-Siidost und Neukaledonien. Diese
Aufgaben wird er auch weiterhin wahr-
nehmen. Schneider kommt also — anders
als alle bisherigen Stammapostel — aus
einem heute streng laizistischen Land, in



dem die Reformation eine weitaus gerin-
gere Rolle gespielt hat als in Deutschland
und der Schweiz. Neben der Erziehung im
neuapostolischen Glauben hat die Sozia-
lisation als Christ unter anderen Rahmen-
bedingungen stattgefunden als bei friiheren
Stammaposteln.
Beim progressiven Fliigel der NAK und
bei der neuapostolischen Jugend genief3t
Schneider Wertschatzung, doch sind seine
theologischen Positionen im Hinblick auf
die jiingsten Veranderungen der NAK noch
nicht gut bekannt. Das diirfte sich bei der
auf ihn zukommenden genaueren Aufmerk-
samkeit bald dndern.

Kai Funkschmidt

STICHWORT

Neurotheologie

Naturwissenschaftler versuchen, dem
Geheimnis des Glaubens auf die Spur zu
kommen. Mittlerweile ist durch verbesserte
Messmethoden bekannter, welche Hirnre-
gionen bei Meditation oder Gebeten beson-
ders aktiv sind. Wenn es nachweislich eine
biologische Basis fiir die Glaubensfahigkeit
gibt und Spiritualitdt auch evolutionére Vor-
teile mit sich bringt, ist der Mensch dann
von Natur aus religios? In dem neuen Wis-
sensgebiet der sogenannten ,Neurotheo-
logie” wird auch gefragt, ob religitse Er-
fahrungen aus Fehlfunktionen des Gehirns
entstehen. Ist Gott ein Produkt menschli-
cher Gehirnprozesse, oder werden reale
Wahrnehmungen verarbeitet? Der noch
junge Forschungszweig bearbeitet Fragen
mit groBen theologischen Implikationen.
Dabei wird in manchen Féllen die Grenze
zwischen einer naturwissenschaftlichen
Analyse und einer auf weltanschaulichen
Voraussetzungen beruhenden Deutung
verwischt.

Die Entstehung eines neuen
Wissensgebiets

Schon William James hat in seinem religi-
onspsychologischen Klassiker ,Die Viel-
falt religioser Erfahrung” zu Anfang des
letzten Jahrhunderts auf Zusammenhange
zwischen religioser Erfahrung und ihrer
biologischen Basis hingewiesen sowie
die evolutionsbiologischen Vorteile des
Glaubens und die zentrale Bedeutung des
Gefiihls beim religiosen Erleben herausge-
stellt. Der Begriff ,Neurotheologie” wurde
1984 durch einen Zeitschriftenaufsatz eines
evangelikalen Autors im Magazin ,Zygon”
eingeflhrt, der sich kritisch mit den Gber-
triebenen Anspriichen von Neurobiologen
auf religiose Deutungen ihrer Fakten aus-
einandersetzte. Bis heute sind die genauen
Forschungsgegenstdnde und -ziele dieses
Ansatzes unklar und die Grenzen zu be-
nachbarten Disziplinen unscharf. Ahnliche
Fragen werden auch in der Evolutionsbio-
logie sowie der Bewusstseins- und Medita-
tionsforschung untersucht.

Wie alles bewusste Erleben hangen auch
spirituelle oder religiose Erfahrungen mit
Hirnfunktionen zusammen. Im alten Irland
wurde die Epilepsie ,Saint Paul’s disease”
genannt — Krankheit des heiligen Paulus.
Diese Bezeichnung verweist auf die jahr-
hundertealte Vermutung, Paulus habe an
einer Epilepsie gelitten. Zur Begriindung
wird auf seine Konversionserfahrung ver-
wiesen, das ,Damaskus-Erlebnis” (Apg
9,3-9): Der plétzliche Sturz, die zunéchst
reglose Position auf dem Boden und das
anschliefende selbststandige Aufstehen des
spateren Apostels haben Forscher schon
vor Jahrhunderten vermuten lassen, Sau-
lus habe einen epileptischen Anfall erlit-
ten. Auch anderen religisen Genies und
Religionsgriindern wurde posthum von
Neuropsychologen eine Epilepsie unter-
stellt: zum Beispiel Mose, der angeblich
vor Gottes Antlitz zu Boden stlirzte, Jesus,
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der bei seiner Taufe im Jordan eine Licht-
erscheinung hatte, Mohammed, dem ein
Engel den Koran diktiert haben soll, oder
Ellen Gould White, Mitbegriinderin der
Siebenten-Tags-Adventisten.

Die wichtigsten Studien der
Neurotheologie

e ,Gottesmodul” im Schldfenlappen?
Epileptische Anfélle in der Hirnregion
des Schlafenlappens sind fiir den indisch-
stimmigen amerikanischen Neurologen
Ramachandran (2002) verantwortlich fir
intensive religiose Erfahrungen. Angesichts
der weltweiten Verbreitung von Religionen
suchte er nach ihren biologischen Grund-
lagen. Dass es wirklich ein , Gottesmodul“
im Gehirn gibt, halt er fir (noch) nicht er-
wiesen, den Erweis aber nur fiir eine Frage
der Zeit. In Studien konnte er zeigen, dass
Patienten mit Schlafenlappen-Epilepsien —
im Gegensatz zu Gesunden — starker auf
religiose Bilder reagieren als auf sexuelle
oder gewalttdtige Darstellungen. Daraus
folgerte er, dass es im menschlichen Hirn
ganz offensichtlich Schaltkreise gibt, die an
religiosen Erfahrungen beteiligt sind. Dabei
trennt er seine Forschungsaktivititen aber
streng von seinen persdnlichen Uberzeu-
gungen: ,Ich moéchte als Wissenschaftler
herausfinden, wie und warum religiose
Gefiihle im Gehirn entstehen, aber das hat
nicht die geringste Auswirkung auf die Fra-
ge, ob Gott wirklich existiert” (229).

e Induzierte ,Schldfenlappen-Mystik”?
Der kanadische Neuropsychologe Mi-
chael Persinger (1999) hat durch Frage-
bogenuntersuchungen festgestellt, dass
zwischen Visionen, tber die Patienten mit
Schléfenlappen-Epilepsien berichten, und
mystischen Erfahrungen ein tberzufalli-
ger Zusammenhang besteht. Auch er ver-
kniipfte religitse Erfahrung mit bestimm-
ten Hirnregionen und versuchte, durch
elektromagnetische Reizung mystische
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Zustdnde herzustellen. Dazu konstruierte
er einen Helm, der Magnetfelder erzeugte,
und befragte danach weit Giber 500 Pro-
banden. Seinen Hypothesen wurde jedoch
vielfdltig widersprochen. Unter strengeren
Versuchsbedingungen, bei doppelblind
durchgefiihrten Studien des Schweden Pehr
Granqpvist, konnten die Ergebnisse Persin-
gers nicht bestdtigt werden. Diese Studien
deuteten vielmehr darauf hin, dass das re-
ligiose Erleben mit den jeweiligen Vorein-
stellungen zusammenhing.

e Schnappschuss vom Nirwana? Andrew
Newberg (2003) hat bei acht Buddhisten,
die ihre tibetische Meditation im Labor
durchfihrten, und bei drei betenden Fran-
zikanerinnen durch Aufnahmen mit bild-
gebenden Verfahren herausgefunden, dass
wahrend der Phase intensivster selbstver-
gessener Meditation die Durchblutung des
oberen Scheitellappens meist drastisch
zuriickging. Dadurch sei die Gehirnaktivi-
tat in dem Bereich reduziert worden, der
fir die radumliche Orientierung und die
Unterscheidung des eigenen Korpers von
der Umwelt verantwortlich sei. Meditati-
on unterbinde also kognitive Impulse und
Sinnesreize so stark, dass subjektiv ein Ge-
fihl der Unbegrenztheit, Zeitlosigkeit und
Verschmelzung im Sinne der All-Einheit
entstehe. Durch den kurzfristigen Ausfall
des Orientierungsareals kdnne das Gehirn
nicht mehr zwischen dem eigenen Selbst
und der duBeren Welt unterscheiden, was
zum Eindruck mystischer Verschmelzung
flihre. Newberg und seine Kollegen haben
viel offentliche Aufmerksamkeit, aber auch
Kritik auf sich gezogen, die hier angedeutet
werden soll. Der Bonner Neurophysiologe
Detlev Linke (2003, 82) moniert unter an-
derem, dass in der Auswertung Newbergs
nicht der Moment des Reflektierens beriick-
sichtigt worden sei. Der Versuchsaufbau er-
mogliche keine ungestorte Meditation, weil
die Probanden nahe dem Hohepunkt ihres
volligen Einswerdens ein Signal ausl6sen



sollen, auf das hin eine radioaktive Sub-
stanz injiziert wird. Dieser Markierungs-
stoff setzt sich in den Gehirnzellen der
Probanden fest und erméglicht bildgebende
Aufzeichnungen. Die Versuche vermitteln
fir Linke den Eindruck, dass hier weniger
authentische Meditation und ihre neuro-
logischen Auswirkungen als vielmehr die
Inszenierung von Meditation zum Gegen-
stand der Diagnose wurde. Der Theologe
Ulrich Eibach (2010, 42) gibt zu bedenken,
dass sich bei einer Versuchsreihe dieser Art
schon die tiefgreifenden interpretatorischen
Unterschiede der tibetisch-buddhistischen
und der franziskanisch-kontemplativen
Tradition nicht niederschlagen konnten.
Obwohl bei allen Meditierenden dhnliche
hirnphysiologische Veranderungen gemes-
sen wurden, interpretierten sie die erlebte
Einheitserfahrung unterschiedlich: Wah-
rend die meditierenden Nonnen sich eins
mit Gott flihlten, empfanden die Buddhis-
ten eine tiefe innere Leere. Das bedeute,
dass nicht objektiv-messbare Verdnderun-
gen, sondern subjektive Erklarungsmuster
die Erfahrung zu einer religiésen machten.
¢ Fin Gottes-Gen? Ein umstrittener Ver-
such stammt von dem beriihmten ameri-
kanischen Molekularbiologen Dean Hamer
(2006). Der Forscher hatte Anfang der
1990er Jahre genetische Griinde fir eine
homosexuelle Orientierung vorgetragen,
die spater widerlegt wurden. Mit seinem
neuen Buch soll der Beweis erbracht wer-
den, dass die Fahigkeit zu glauben auf bio-
logische Ursachen zurlickzufthren sei. Bei
einem bestimmten Gen, das unter anderem
fir den Gefiihlszustand eines Menschen
verantwortlich ist, entdeckte Hamer nach
eigenen Angaben ein klares Muster: Fand
er an einer bestimmten Stelle des Gens den
Stoff Cytosin, hat dieser Mensch sehr wahr-
scheinlich religitse Erfahrungen, fand sich
dort der Stoff Adenin, waren solche Erfah-
rungen eher unwahrscheinlich. Allerdings
warnte Hamer selbst vor falscher Deutung

seiner Ergebnisse. Keinesfalls sei Spiritua-
litat auf ein einziges Gen zuriickzufiihren,
sondern misse als Zusammenspiel vieler
Gene betrachtet werden. Trotzdem halt er
dieses VMAT2 genannte Gen fiir wichtig,
weil es erklare, wie sich der Glaube im
Gehirn niederschlagt. Ob aber zuerst der
Glaube und dann eine hirnphysiologische
Reaktion oder zuerst die Gehirnchemie
und daraufhin religitse Gefiihle vorhanden
sind, darauf kann diese Forschung keine
Antwort geben.

e Religiose Erfahrung durch kognitive Deu-
tung? Weder besondere Gefiihle noch ein
bestimmtes Gen, sondern kognitive Bewer-
tungsprozesse identifizierte das Dusseldor-
fer Forscherteam von Nina Azari (2001) als
entscheidenden Faktor der neuropsycho-
logischen Religionsforschung. Sechs Mit-
glieder einer evangelikalen Freikirche und
sechs Atheisten sollten den Psalm 23, ein
Kinderlied sowie aus einem Telefonbuch
vorlesen. Die Messungen ihrer Hirnaktivi-
taten im Kernspintomografen ergaben, dass
bei den Christen wéahrend des Vorlesens
ganz andere Hirnareale aktiviert wurden
als bei den Atheisten. Vor allem jene Berei-
che wurden bei den Christen aktiv, die zur
Steuerung von Aufmerksamkeit, Selbst- und
Fremdwahrnehmung, Lernen, Erinnerung
und flr die Bewertung sozialer Beziehun-
gen wichtig sind. Die Autoren schlossen
daraus, dass es sich bei dieser religiosen Er-
fahrung primar um ein kognitives und nicht
um ein emotionales Phdanomen handele.
Kognitive Bewertungsprozesse seien ent-
scheidend am religiosen Erleben beteiligt.
* Religiése Erfahrung durch soziale Zu-
schreibung? Eine danische Forschergruppe
um Uffe Schjoedt (2011) hat Hinweise daftir
gefunden, dass Hirnregionen, die Aufmerk-
samkeit und kritisches Denken steuern,
bei hochreligiosen Menschen in der Ge-
genwart charismatischer Leiter deaktiviert
werden. 36 Versuchspersonen, von denen
die eine Halfte Gberzeugte Mitglieder einer

MATERIALDIENST DER EZW 52012 195



Pfingstgemeinde, die anderen nicht religits
waren, sollten vorgetragene Flrbittgebete
einschdtzen. Die Gebete wurden von drei
Personen gesprochen, einem Nichtchristen,
einem Christen und einem Christen, dem
die ,Gabe der Heilung” zugeschrieben
wurde. Wéhrend des Zuhérens wurden
die 36 Probanden einem Gehirnscan un-
terzogen. In Wirklichkeit waren alle drei
Personen ,normale” Christen, die nach ei-
gener Einschdtzung tber keine Heilkrafte
verfiigten. Nach dem Anhoren der Gebete
sollten die Probanden das Charisma je-
des Beters bewerten. Die Hochreligiosen
bewerteten den Sprecher, der ihnen mit
der Gabe der Heilung vorgestellt wurde,
als den charismatischen, wihrend sie den
Nichtchristen als am wenigsten charisma-
tisch einschatzten. Der Gehirnscan ergab,
dass Teile des prafrontalen Cortex, des
Bereichs fiir kritisches Denken, weniger
aktiviert wurden, wihrend der ,Heiler”
sprach. Das Gegenteil, eine Zunahme
der Aktivierung dieser Hirnregion, wurde
beobachtet, als der Nichtchrist sprach.
Daraus schlossen die Forscher, dass die
christlichen Teilnehmer ihre Gehirnakti-
vitdt gemal ihren Erwartungen gegeniber
den charismatischen Qualitdten oder der
Heilkraft der Redner gesteuert hétten. Die
Gehirnscans der nichtreligitsen Teilnehmer
des Versuchs zeigten hingegen keine Akti-
vitat in dieser Region, wéhrend sie den drei
Rednern zuhorten.

Einschdtzung

Der Begriff ,Neurotheologie” fiihrt in die
Irre, weil es keine neurologische Begriin-
dung der Theologie gibt. Dennoch hat sich
die Bezeichnung eingebiirgert und wird
selbst von vielen Neurowissenschaftlern
verwendet. Préziser sollte allerdings von
der Neuropsychologie der Religiositat ge-
sprochen werden. Diese Forschungsrich-
tung kann wertvolle Beitrdge zu einem
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besseren Verstandnis des religitsen Erle-
bens und Verhaltens liefern. Dabei sollte
sie allerdings aufmerksam theologische
Kritik zur Kenntnis nehmen wie die, dass
eine Alltagsgestaltung aus der Kraft religi-
6sen Glaubens mehr sei als eine meditative
Gipfelerfahrung. Bei ihrer Hypothesenprii-
fung muss sie darauf achten, die Grenzen
zwischen empirischen Versuchsergebnis-
sen und ihrer weltanschaulichen Deutung
nicht zu verwischen. In der Vergangenheit
haben Forscher immer wieder versucht, mit
ihren neurotheologischen Untersuchungen
entweder die Existenz Gottes zu widerle-
gen oder sie zu beweisen. Wenn behauptet
wird, Gott sei Teil des Bewusstseins und
bestimme neuronale Netzwerkstrukturen
im Gehirn (Newberg/Waldman 2010, 12),
dann sind fachliche Unterschiede zwischen
der neurowissenschaftlichen und theologi-
schen Ebene nicht beachtet worden. Der
Befund, dass die Emotionen und das Gehirn
durch eine regelmalige spirituelle Praxis
nachweislich positiv beeinflusst werden,
sollte nicht als Selbsterlésung missver-
standen werden. Er verweist aber auf den
wesentlichen Zusammenhang zwischen
Glaube und Ubung.

Das neue Wissensgebiet befasst sich mit
Fragen von theologischer Reichweite, die
grundlegende Werte beriihren (Ott 2011):
Welche Gehirnvorgédnge bringen Menschen
dazu, an die Existenz und Macht tiberna-
tirlicher Wesen zu glauben? Auf welchen
neurobiologischen Grundlagen basieren
religios motivierte Verhaltensweisen wie
Altruismus, aber auch Fundamentalismus
und Fanatismus? Wie lassen sich religiose
Erfahrungen und Glaubensiiberzeugun-
gen von pathologischen Vorstellungen
und Wahnzustdnden unterscheiden? Es
ist wlinschenswert, wenn in der weiteren
Forschung neuropsychologische und theo-
logische Einsichten angemessen verbun-
den und gemeinsame Antworten gesucht
werden.
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BUCHER

Giinter Ewald, Auf den Spuren der Nahtod-
erfahrungen. Gibt es eine unsterbliche See-
le?, Butzon & Bercker, Kevelaer 2011, 172
Seiten, 16,95 Euro.

Gunter Ewald, Jahrgang 1929, emeritier-
ter Mathematikprofessor, Physiker und
ehemaliges Mitglied des Prasidiums des
Deutschen Evangelischen Kirchentags, ist
im Bereich der Nahtodforschung kein Un-
bekannter. Es sind bereits mehrere Blicher
von ihm zu diesem Thema erschienen. Sein
aktuelles Werk, publiziert im christlichen
Butzon & Bercker-Verlag, beinhaltet aufs
Neue die Frage, ob es ein Leben nach dem
Tod gibt. Es leistet einen eigenstandigen
Beitrag durch die Konstellation der bear-
beiteten Themen, durch die Aufarbeitung
vergangener Forschung und bestehender
Erkenntnisse sowie die Reflexion dieses
Wissens im Spiegel neuerer wissenschaft-
licher Betrachtung. Ewald setzt sich fiir
die Vereinbarkeit von Wissenschaft und
Glauben ein und unternimmt den Ver-
such, wissenschaftlich aufzuzeigen oder
doch zumindest an die Aussage heranzu-
flhren, dass es eine unsterbliche Seele gibt,
die nach dem irdischen Ableben erhalten
bleibt. Diese Anndherung vollzieht er nicht
mit einem Anspruch auf absolute Giltig-
keit, sondern stellt sie als begriindete Mog-
lichkeit in den Raum.

Das Buch ist in drei Abschnitte eingeteilt.
Zwischen dem Fassbaren und dem Unfass-
baren fungieren die Nahtoderlebnisse als
Bindeglied. Damit das Thema der Nahtod-
erfahrung auch fir den Erstleser verstand-
lich wird, werden einige bekannte Thesen
aufgerollt. Die verschiedenen typischen
Elemente von Nahtoderlebnissen werden
anfangs erwahnt und eingeleitet durch
Pim van Lommels 2001 publizierte Studie
tiber Nahtoderfahrungen von Patienten, die
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einen Herzstillstand hatten und daraufhin
reanimiert wurden. Der erste Teil stellt ins-
besondere Originalberichte von Nahtod-
erfahrungen vor. Unklar bleibt hier, ob
es sich bei den dlteren Berichten um ver-
schriftlichte Erlebnisse der jeweiligen Per-
sonen zum Zeitpunkt der Erfahrung dreht
oder ob es sich um eine Riickschau handelt.
Inhaltlich geht es um todesnahe Grenzsitua-
tionen, wobei die Betroffenen von aulRer-
korperlichen Erfahrungen, Konfrontationen
mit verstorbenen Angehorigen und einem
breiten Wahrnehmungsspektrum von Mu-
sik, Lichtszenerien oder Warmeempfinden
erzdhlen. Die Berichte enthalten aufSerdem
Nachbetrachtungen der Betroffenen Gber
mit dem Erlebnis verbundene Gefiihle und
Uber Konsequenzen, die aus der Erfahrung
gezogen wurden.

Ewald halt die Fackel hoch, um Zusammen-
hdnge zwischen den Nahtoderlebnissen
und neuen Erkenntnissen der Wissenschaft
auszuleuchten. Dabei wirft er ein kritisches
Licht auf die konventionelle Neurobiolo-
gie als gdngiges Erklarungsmodell, um
tiefgreifende Aussagen Uber Bewusstsein,
Seele sowie Nahtoderfahrungen treffen zu
konnen, weil sie als Disziplin klassischer
Physik nur Teilaspekte und physikalische
Vorgdnge beschreiben konne. Der Geist,
die Seele oder das Bewusstsein werden
vom Autor nicht als ein Produkt des Ge-
hirns verstanden. So bemiiht sich Ewald im
zweiten und dritten Teil, den Bogen von
den geschilderten Phdnomenen zur Wis-
senschaft und zur Religion zu spannen,
und weist insbesondere darauf hin, dass
es keinen Widerspruch zwischen den Er-
fahrungen in Todesndhe und dem wissen-
schaftlichen Standpunkt gebe, solange die
moderne Wissenschaft bereit sei, sich von
ihrer materiellen Sicht zu l6sen. Eingebettet
in mehrere Uberlegungen aus der Quan-
tenphysik wie auch im Spiegel christlichen
Glaubens (unter)sucht Ewald die Form der
Verbindung von Bewusstsein und Materie
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in der Quantenwelt und diskutiert deren
Anwendbarkeit auf Nahtoderlebnisse, Be-
wausstsein und Seele, wozu Positionen ver-
schiedener Denker und Wissenschaftler
vorgestellt und kommentiert werden.
Tobias Lauer, Marburg

Armin Kreiner, Jesus, UFOs, Aliens. Au-
Rerirdische Intelligenz als Herausforde-
rung fiir den christlichen Glauben, Verlag
Herder, Freiburg i. Br. 2011, 218 Seiten,
17,95 Euro.

Der Untertitel macht deutlich, dass es um
ein ernsthaftes theologisches Nachdenken
Uber Jesus, UFOs und Aliens geht. Der
Autor hat den Lehrstuhl fiir Fundamental-
theologie an der Katholisch-Theologischen
Fakultat der Ludwig-Maximilians-Universi-
tat Minchen inne. Im Blick auf das Buch-
projekt liels ihn zunachst die Sorge zbgern,
manche wiirden ihn fiir unserios oder gar
fir etwas Ubergeschnappt halten” (7). Was
hat Kreiner nun dazu bewegt, dieses Buch
zu schreiben? Er hilt ,die Frage danach,
ob wir allein im Universum sind, fur eine
der drangendsten Fragen”. Mit dem Theolo-
gen und Religionsphilosophen Paul Tillich
fragt Kreiner: ,Wie soll man das Symbol
des Christus verstehen angesichts der unge-
heuren Dimensionen des Universums, des
heliozentrischen Systems der Planeten, des
winzigen Teils des Universums, auf dem
sich die menschliche Geschichte abspielt,
und der Moglichkeit anderer Welten, in de-
nen gottliche Selbstmanifestationen stattfin-
den und aufgenommen werden kénnen?”
(14). Wenn wir die Frage nach Gott stel-
len, sollte man sich vor derartigen Fragen
nicht scheuen, auch wenn sie ,ziemlich
spekulativ, durchweg hypothetisch und
am Rande auch esoterisch” (8) erscheinen.
Gleich am Anfang verweist Kreiner darauf,
dass es nicht darum gehen koénne, ,gesi-
chertes Wissen” zu propagieren (9). Es gehe



um Grenzfragen im menschlichen Denken
und in der Wissenschaft. Wer darauf ver-
zichte, sich auf ein solches Thema einzu-
lassen, verpasse ,einige der spannendsten
und wichtigsten Fragen” (8). Welche Rolle
spielen wir Menschen angesichts der riesi-
gen Ausmafie des Universums? Wieso soll-
te, wenn es so ware, Jesus ausgerechnet auf
unseren kleinen Planeten gekommen sein?
Warum nicht auch auf andere Planeten, die
dhnliche Lebensbedingungen aufweisen
wie die Erde? Wie verhalten wir uns zu der
Moglichkeit auBerirdischen Lebens?

Im Nachdenken tber diese Fragen sieht
Kreiner Chancen. Berichte von UFO-Sich-
tungen, Entfiihrungen usw. enthalten seiner
Ansicht nach allerdings weniger Aussagen
tber aufBerirdisches Leben als tiber die Be-
dirfnisse von Menschen. Der Glaube an
Auferirdische ist die Projektionsfldche der
Angste und Sehnsiichte von Menschen. Das
ist ein wesentliches Ergebnis von Kreiners
Untersuchungen. In seinen Gedanken zeigt
und offenbart sich der Mensch. Sein Inners-
tes kehrt sich nach aullen. Vielleicht ist der
Mensch einer bisher mehrere tausend Jah-
re wahrenden Hybris erlegen? Forschun-
gen der Astrobiologie befassen sich mit
der Frage, ob und wie Leben auf anderen
Planeten moglich ist. Die Ufologie tber-
schreitet wissenschaftliches Nachdenken
spekulativ, indem sie daran arbeitet, aufRer-
irdisches Leben aufzuspliren. Wie kdnnte
eine Kontaktaufnahme erfolgen? Wiirden
sich AuBerirdische unserer Religion bzw.
unseren Religionen anschlielen? Kdmen sie
in friedlicher Absicht? In seiner Darstellung
gibt Kreiner den verschiedensten Positio-
nen Raum. Er lasst buddhistische, kreatio-
nistische, evangelikale, liberale, atheisti-
sche und natiirlich auch unterschiedliche
wissenschaftliche Standpunkte zu Wort
kommen.

Kreiners Fazit ist, dass man mit der Moglich-
keit auBerirdischen Lebens rechnen muss.
Aber dadurch sieht er den christlichen

Glauben und die christliche Tradition nicht
infrage gestellt: ,In ihrer zweitausendjdhri-
gen Geschichte ist es der christlichen Tra-
dition immer wieder gelungen, ihr Bekennt-
nis unter verdnderten Bedingungen neu zu
interpretieren” (141). Kreiners Darstellung
ist ein informativer, humorvoller und intel-
ligenter Versuch, den Herausforderungen
zu begegnen, die sich in der Begegnung mit
der Ufologie stellen.

Jonathan Ziller, Berlin
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