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Die Esoterik erhebt den Anspruch, das Christentum ,,auf-
zuheben®, die ,,christliche’ Zeit des Sohnes durch das Zeit-
alter des Heiligen Geistes abzuldsen. Dieser Herausforde-
rung kann weder durch aggressive Selbstverteidigung
noch durch integrative Umarmung begegnet werden. Viel-
mehr mufB sie zum Anlaf einer echten Gewissenserfor-
schung beziiglich der Defizite in Verkiindigung und Pa-
storal sowie zu einer echten ,,Kon-Kurrenz der Hoffnun-
gen* mit Esoterik und New Age werden. red

Die heilsgeschichtlich formulierte Unterscheidung zwi-
schen der christlichen Kirche als dem ,,neuen Volk Got-
tes*‘ und Israel als dem von seiner Berufung abgefallenen
und deshalb ,,alten Volk Gottes‘ ist in der Tradition weit-
hin die vorherrschende Darstellungsform fiir das Ver-
hiltnis des Christentums zum Judentum gewesen. In der
neueren theologischen Diskussion hat sich diese heilsge-
schichtliche Substitutionstheorie aber als Quelle der An-
filligkeit des Christentums fir die verschiedensten Ge-
stalten des Antijudaismus und damit als obsolet erwiesen:
Die christliche Kirche kann sich nicht in dem Sinne als
das ,,neue Israel‘‘ verstehen, ,,so als ob das alte Gottes-
volk nun nicht mehr Gottes erwihltes Volk ware*1. Viel-
mehr muB sie sich begreifen in Kontinuitdt mit Israel im
Sinne der Ausdehnung der Erwihlung Israels auf alle
Volker.

An diese Geschichte des jiidisch-christlichen Verhaltnis-
ses fithlt man sich unweigerlich erinnert, wenn man sich
mit dem wohl fundamentalsten Anspruch der Esoterik
und der vielgesichtigen ,,New Age-Bewegung* konfron-
tiert sieht. Diese haben keinen geringeren Anspruch als
den, das Christentum im dreifachen Sinne Hegels ,,aufhe-
ben* zu kénnen. Ahnlich wie bereits Joachim von Fiore
(+ 1202) zu seiner Zeit das letzte Zeitalter des Heiligen Gei-
stes — nach dem vorchristlichen des Vaters und dem
christlichen des Sohnes — anbrechen sah, diagnostiziert
die ,New Age-Bewegung‘‘ aufgrund von okkultisch-
astrologischen ,,Erkenntnissen‘ die gegenwirtige Zeit als
Ubergang vom christlichen Zeitalter der ,,Fische* in das
nachchristliche des ,,Wassermannes‘, das sich zugleich
als abschlieBendes Zeitalter der Synthese versteht: ,,Mit
dem Wassermannzeitalter wird die Chance zu einer
neuen Humanitit, einer Transformation der Gesellschaft

1 W. Pannenberg, Die Bestimmung des Menschen. Menschsein, Erwah-
lung und Geschichte, Gottingen 1978, 26.
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zu einer hoheren Evolutions- und BewuBtseinsstufe der
Menschheit verbunden.2 Und weil es sich bei dieser Be-
wegung ihrem eigenen Selbstverstandnis nach nicht um
ein neues philosophisches oder religioses System handeln
will, sondern um einen ,,neuen Geist*, versteht sie sich
als Ankiindigung der bevorstehenden ,,Wendezeit* und
in diesem Sinne als ,,sanfte Verschworung‘3.

Diese ,,sanfte Verschworung stellt ohne jeden Zweifel
eine der groflten Herausforderungen an die gegenwartige
Situation des Christentums und insbesondere der kirchli-
chen Praxis dar. Dieser Herausforderung kann aber we-
der durch aggressive Selbstverteidigung noch durch inte-
grative Umarmung begegnet werden, sondern zunéchst
nur durch eine sensible Wahrnehmung und Konturierung
dieser Herausforderung, weil sonst die Gefahr besteht,
sich nur mit den Symptomen zu beschiftigen und damit
reine ,,Treupel-Pastoral* zu betreiben. Da aber im Spie-
gel dieser zahlreichen neuen Bewegungen Defizite und
Ausfallserscheinungen im gegenwaértigen Christentum
und seiner kirchlich-konfessionellen Gestalt sichtbar
werden, und zwar in einem erschreckenden Ausmal,
wird eine gegenseitige Konfrontation unausweichlich.
Die Chance einer solchen Konfrontation ist freilich ver-
tan, wenn man das ,,New Age‘ selber als Konkursverwal-
ter des Christentums oder gar als die wahre Zukunft des
christlichen Glaubens vereinnahmt, wie dies beispiels-
weise fur Gunther Schiwy zutrifft, der seinen Parallel-
Vergleich zwischen Christentum und der Spiritualitat des
»New Age‘ in diese Konspektive ausmiinden 148t: ,,Der
Geist des Neuen Zeitalters ist der Geist Gottes. Das 148t
uns hoffen und fordert uns auf, an der ,sanften Verschwo-
rung‘ mitzuwirken.‘¢ Demgegeniiber wird eine fruchtba-
re Auseinandersetzung nur moglich, wenn im Sinne von
»challenge and response‘‘ eine wechselseitige Befragung
in praktischer Hinsicht intendiert wird. Dies soll im fol-
genden im Blick auf die fundamentalsten Haftpunkte der
Esoterik — freilich mehr tastend als bewiltigend — ver-
sucht werden.

Der maBgebliche Wegbereiter des ,,New Age*, George
Trevelyan, bringt den Anbruch des ,,neuen Zeitalters‘
nicht zufallig in Zusammenhang mit den groflen Krisen-
erscheinungen der gegenwirtigen Gesellschaft und kon-
terkariert diese mit einer neuen Vision: ,,Jetzt hat die Zi-

2 E. Gruber —S. Fassberg, New-Age-Worterbuch. 300 Schliisselbegriffe von
A-Z, Freiburg 1986, 152.

3 M. Ferguson, Die sanfte Verschworung. Personliche und gesellschaftli-
che Transformation im Zeitalter des Wassermanns, Miinchen 1984.

4 G. Schiwy, Der Geist des Neuen Zeitalters. New-Age-Spiritualitidt und
Christentum, Miinchen 1987, 109.



Verengtes
Problembewulfitsein
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vilisation im wahrsten Sinne des Wortes ihren Tiefstand
erreicht, die Méglichkeiten einer Verwandlung sind je-
doch groBer als je zuvor, indem das ,Neue Zeitalter’ an-
bricht und die neuen Energien fliefen.’ Die Faszina-
tionskraft der ,,New Age‘‘-Bewegung selbst fiir viele
Christen diirfte nicht zuletzt darin liegen, daf sie — nicht
unihnlich zahlreichen Bewegungen vor der ersten Jahr-
tausendwende — die kritische und apokalyptische Sym-
ptomatik vor der zweiten Jahrtausendwende, die heute
viele Menschen umtreibt, sensibel wahrnimmt und eine
Neuorientierung fiir das 21. Jahrhundert verheifit.
Demgegeniiber scheinen weite Teile des gegenwartigen
Christentums sich noch immer im Schlaf der Wohlstands-
und Fortschritts-Sicherheit zu wiegen und eine eigenarti-
ge Resistenz gegeniiber den Krisenerscheinungen der
heutigen Zeit, der Umwelt- und Innenweltzerstorung,
dem schrecklichen ,,Gleichgewicht des Schreckens‘ zwi-
schen Ost und West und dem noch schrecklicheren Un-
gleichgewicht an Gerechtigkeit zwischen Nord und Sid,
der Atomisierung der Welt und der Militarisierung des
Lebens, an den Tag zu legen. Auf weiten Strecken scheint
das Christentum weiterleben zu konnen, ohne durch die
katastrophischen Erscheinungen der Gegenwart irritiert
zu werden. Hochstens sucht es einen Ausweg in einer
bloB halbierten Wahrnehmung dieser Krisen, indem sie
in die moralische Innerlichkeit oder in die Privatsphire
verlegt werden: Warum ist in vielen Kreisen der Christen
die Abtreibung das einzige politische Thema, das sie in-
teressiert, wihrend kaum genug Widerstandskrafte mo-
bilisiert werden koénnen gegen die noch grof3ere Gefahr
einer ,,kollektiven Abtreibung* der ganzen Menschheit
durch atomare, biologische und chemische Massenver-
nichtungsmittel? Warum treibt die AIDS-Seuche die .
Christen viel mehr um als die Aufriistung und die mit ihr
einhergehende ebenso weltweite atomare Verseuchung
der Seelen? Warum sind viele Christen so sensibel fiir die
Gefahren der Technisierung und Manipulierung der
menschlichen Fortpflanzung, doch so unsensibel gegen-
iiber den Gefahren der totalen Technisierung des gesell-
schaftlichen Lebens? Warum laufen Christen Sturm ge-
gen die Pornographie auf sexuellem Gebiet, aber lassen
sich angesichts der widerlichsten ,,Pornographie der in-
stitutionalisierten Ungerechtigkeit‘‘ (Aloisio Lorscheider)
kaum bewegen?

Ein Christentum jedenfalls, das die Krisen und Katastro-
phen der gegenwirtigen Zeit nicht oder blof halbiert

5 G. Trevelyan, Vision des Wassermann-Zeitalters. Gesetze und Hinter-
griinde des New Age, Miinchen 21985, 194.
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wahrnimmt, wird keine Glaubensenergien mehr freiset-
zen konnen fiir die Bewiltigung der Probleme, die die
Menschen heute umtreiben. Genau durch dieses Defizit-
Fenster aber findet die Esoterik willkommenen Eingang
in die gegeniiber den heutigen Krisen abgeschotteten
Zimmer des kirchlichen Lebens. Insofern stellt sie eine
groBe Infragestellung der apathischen Resistenz und eine
ebenso groBe Provokation der sympathischen Insistenz
des christlichen Glaubens dar.

Doch vermag auf der anderen Seite das ,,New Age* einzu-
16sen, was es verheif3t: Rettung in der Gefahr? Auf weiten
Strecken erweist sich auch diese Bewegung als ein billi-
ger Eskapismus in jene ,,Art kostenloser Spiritualitadt‘‘s,
die unter Aufnahme altgnostischer Traditionen nur auf
die Erneuerung des ,,Geistes‘ und insofern blof auf einen
individualistischen Lebensstil zielt, wiahrend die Umkeh-
rung der gesellschaftlichen Verhiltnisse als eine blofe
Angelegenheit des zu vernachlissigenden ,,Fleisches
heruntergestuft wird, so daB3 auch das ,,New Age*, das
sich als Allheilmittel fiir die Defizite des Christentums an-
bietet, letztlich sich als ,,Placebo‘‘ erweist — eben weil bei-
de im selben Spital krank sind: im Verlust der inkarnato-
rischen Grundstruktur des Christlichen und der aus ihr
flieBenden mystisch-politischen Doppelverfassung!

In seinem zum Bestseller gewordenen Buch ,,Wendezeit‘
macht Fritjof Capra darauf aufmerksam, da3 bereits die
groflen Physiker zu Beginn dieses Jahrhunderts im Osten
Orient-ierung suchten und fanden und damit eine Briicke
bauten zwischen den beiden groflen religiosen Traditio-
nen des Hinduismus und des Christentums. Noch weiter-
gehend beansprucht die Esoterik, eine Synthese aller
Konfessionen, Religionen und Weltanschauungen bieten
zu konnen. Insbesondere will sie den garstigen Graben
zwischen dem geschichtlich-linearen Denken des von der
judisch-christlichen Tradition beeinflulten Okzidents
und dem in den 6stlichen Religionen beheimateten zykli-
schen Denken der Wiederkehr im Orient iiberwinden.
Mit groBter Emphase besteht sie darauf, endlich eine ,,Er-
kenntnis* darzubieten, die iiberkonfessionell, undogma-
tisch, ganzheitlich, integrativ und holistisch ist.

Darin liegt eine ungeheure Provokation fir alle Religio-
nen, der sie sich deshalb aussetzen sollten, weil immer
deutlicher wird: Es kann keinen Weltfrieden geben ohne
Frieden zwischen den Religionen?. Und die Religionen
konnen nur dann Not-wendende Subjekte von Friedens-

6 D. Sélle, Das Fenster der Verwundbarkeit, Stuttgart 1987, 40.
7 Vgl. H. Kiing, Theologie im Aufbruch. Eine 6kumenische Grundlegung,
Miinchen 1987, bes. 251-306.



,,Holismus*‘¢
und Katholizitat

forschung und Friedensarbeit werden, wenn sie endlich
aufhoren, notwendige Objekte der Friedensforschung
sein zu miissen. Dabei liegt der eigentliche Wurzelgrund
dafiir, warum Religionen zwischen den Menschen immer
wieder Unfrieden gestiftet haben, in ihrer gefidhrlichen
Versuchung zu dogmatischer Intoleranz, die den notwen-
digen Streit um die Wahrheit nicht mehr mit lebendiger
Fihigkeit zum Frieden zu verbinden weif38.

Eine Herausforderung ganz besonderer Art stellt der holi-
stische Anspruch der Esoterik fiir die katholische Gestalt
des Christentums dar, insofern Katholizitdt und Holismus
intentional synonym sind. Doch liegt die besondere Ge-
fahr des gegenwairtigen Katholizismus nicht noch immer
in seiner dogmatistischen Tendenz, die der geschichtli-
chen Vorlaufigkeit der menschlichen Gotteserkenntnis
zuwenig Rechnung trigt und deshalb, wie die gegenwar-
tige okumenische Situation nur zu deutlich dokumen-
tiert, zu einem intoleranten Lehrperfektionismus neigt?
Aller geschichtlichen Erfahrung nach kommt Dogmatis-
mus nidmlich iiberall dort auf, wo die mystische Verwur-
zelung aller Religion in Vergessenheit geraten ist. Und es
kann nicht zweifelhaft sein, dafl es um die befreiende Vi-
talitdt der mystischen Tradition, fir die Doppelpoligkeit
von Erfahrung des Gottlichen und stammelndem Reden
davon charakteristisch ist, im gegenwartigen Katholizis-
mus nicht besonders gut bestellt ist.

Dieses Desiderat verdient deshalb eigens moniert zu wer-
den, weil gerade in der mystischen Tradition die wichtig-
sten unterirdischen Verbindungslinien zwischen Chri-
stentum und Esoterik liegen. Es ist kein Zufall, daf3 sich
Esoteriker immer wieder auf die Mystik berufen und sie
fiir die Gegenwart revitalisieren wollen. Freilich zeigt
sich dann auch sogleich der fundamentale Unterschied -
zwischen der traditionellen christlichen Mystik und der
heutigen Esoterik. Wiahrend sich die christlichen Mysti-
ker ihrer stammelnden Gottesrede bewulflt blieben und
daraus nie ein dogmatisches System zu entwickeln ver-
suchten, stehen viele Esoteriker heute in der Versu-
chung, Mystik sogleich in Dogmatik {iberzufithren und
damit zu verderben, wie auch und gerade die manchmal
doch recht dogmatistische Behauptung der Seelenwan-
derungs- und Reinkarnationslehre zeigt. Der von der Eso-
terik beanspruchte Holismus entpuppt sich dann aber als
Schmuckname fiir einen ganz und gar unschonen Inte-
gralismus, so daB Mystik von Ideologie kaum mehr zu
unterscheiden ist und sich der Verdacht nahelegt, dafl es

8 Vgl. W. Huber, Der Streit um die Wahrheit und die Fahigkeit zum Frie-
den. Vier Kapitel 6kumenische Theologie, Miinchen 1980.
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sich bei der Esoterik nicht um eine ,,sanfte Verschwo-
rung® fiir einen ,,neuen Geist* synthetischen Friedens,
sondern um eine recht harte Konspiration gegen das Chri-
stentum handelt.

Zu den fiir einen iiberzeugten Christen erschiitterndsten
Dokumenten des ,,New Age‘‘ gehoren jene Lebenszeug-
nisse von ehemaligen Christen, die sich deshalb von der
christlichen Kirche zur Esoterik ,,bekehrt* haben, weil
sie in ihrer ehrlichen Suche nach dem Mysterium Gottes
ihm in den Kirchen nicht oder nur in einer verstiimmel-
ten Weise begegnet sind. So berichtet beispielsweise
Charlene Spretnak von ihrer kirchlich-theologischen So-
zialisation: ,,Ich zahlte mein Geld, erhielt eine gute Aus-
bildung und verlor meinen Glauben — an die katholische
Kirche im besonderen und an das Christentum im allge-
meinen. Ich war nicht erbittert, lediglich enttduscht von
etwas, das ich als spirituelle Leere empfand. 9

Die Gewissenserforschung, die sich im Blick auf solche
Lebenszeugnisse fiir die christlichen Kirchen ergibt,
kann nur in der selbstkritischen Frage liegen, wie sie mit
dem heute sehr vitalen Gottesbedarf der Menschen um-
gehen: ob sie ihn wirklich mit allen kirchlichen Vollziigen
ndhren oder ob sie ihn nur noch kirchlich-institutionell
ver[ge]walt[iglen. Denn eine Kirche, die das Mysterium
Gottes nicht mehr vorkommen 148t und sich selbst im
Weg steht, um den Menschen sich als Lebensort der ,,Epi-
phanie Gottes* darzubieten, wird sich nicht wundern
miissen, wenn sie von vielen Menschen nur noch als ein
mysteridser Verein wahrgenommen wird. An dieser Stel-
le wird die fiir die christliche Kirche der Zukunft alles
entscheidende Frage unaufschiebbar, die der niederbaye-
rische Pfarrer Josef Fischer mit dem Detektivwort des
»ekklesialen Atheismus‘ namhaft gemacht!® und die der
Wiener Pastoraltheologe Paul M. Zulehner weiter kon-
kretisiert hat!l. , Kirchlicher Atheismus‘‘ kommt niamlich
iiberall dort auf, wo die Kirche mit ihrer zunehmenden
Biurokratisierung und ihrem forciert vorangetriebenen
Ausbau der Verwaltungsapparatur zumindest den Ein-
druck erweckt, sie sorge sich mehr um ihre Selbstbewah-
rung als Institution als um die selbstlose Veroffentlichung
des Gottesgeheimnisses im Dienst am Evangelium und
deshalb am Mysterium des menschlichen Lebens.

9 Ch. Spretnak, Nicht links, nicht rechts, sondern vorne, Miinchen 1985,
311.

10 J, Fischer, Uber das Gottvorkommen in der heutigen Kirche. Wider den
ekklesialen Atheismus, in: M. Albus - P. M. Zulehner (Hrsg.), Nur der Geist
macht lebendig. Zur Lage der Kirche in Deutschland nach 20 Jahren Kon-
zil und 10 Jahren Synode, Mainz 1985, 29-37.

11 Vgl. P. M. Zulehner, Das Gottesgeriicht. Bausteine fiir eine Kirche der
Zukunft, Diisseldorf 1987.



Problematische
Versachlichung der
symbolischen
Sinnlichkeit

Als Tatbeweis dafiir, ob sich die kirchliche Praxis als dog-
matische Indoktrination oder als mystagogische Initia-
tion des Menschen in das Gottesgeheimnis vollzieht, muf3
heute in besonderer Weise der liturgische Gottesdienst
gelten. Es muf} zu denken und — mehr noch! — hautnah zu
spiiren geben, daB ausgerechnet ein marxistischer Den-
ker wie Alfred Lorenzer massive Kritik an der Liturgie-
reform des II. Vatikanums iiben konnte, und zwar dahin-
gehend, dafl sie den sinnenfidlligen und meditativen
Reichtum des Rituals als storendes Brimborium beschnit-
ten, das phantastische Arsenal an Symbolen dem sachli-
chen Zeitgeist angepalit und die Sinnlichkeit der Religion
um ,,reiner Inhalte willen den Méachtigen preisgegeben
habe, so daB dieses Unterfangen das typische Ergebnis
eines ,,Konzils der Buchhalter‘ darstelle12.

Mit dieser Kritik macht Lorenzer mit Recht auf einen
wunden Punkt in der [nach]konziliaren Erneuerung der
Liturgie aufmerksam: Hat die katholische Kirche mit der
Versachlichung und Verrationalisierung ihrer symboli-
schen Sinnlichkeit und der damit einhergehenden Zersto-
rung ihrer sinnlichen Kultur nicht zumindest teilweise ei-
nem ,,rationalistischen Purismus‘ gehuldigt13, sich damit
aber allzusehr der heutigen bilirokratischen Gesellschaft
angepafit? Und hat sie nicht, was auch Pier Paolo Pasolini
angeklagt hat!4, viele ihrer widerstindigen Traditionen
bis zur Unkenntlichkeit kulturell einnivelliert, so daB das
Gottesgeheimnis in dieser diinnen Luft von Biirokratie,
Organisation und nackter Rationalitit gleichsam an geist-
lichem Asthma ersticken muf3? Diese Kritik kann freilich
umgekehrt nicht bedeuten, die Kirche solle heute den
Weg der restaurativen Wiedergewinnung des Verlorenen
einschlagen. Denn weder ist Sinnlichkeit in sich wahr-
heitsneutral, noch sind Rituale aus sich selber heraus be-
freiend. Sie konnen vielmehr auch repressive Konse-
quenzen zeitigen15, wie gerade maf3gebliche Stromungen
der Esoterik dokumentieren, die teilweise archaische und
magische Rituale und okkulte Praktiken wie Astrologie,
Mantik und Totenbefragung beleben, die das Gottesvor-
kommen in der heutigen Welt noch mehr verhindern, so
dafl gegeniiber solchen neu aufkommenden restaurati-
ven Tendenzen mit Recht die ,,Freiheit des Christenmen-
schen‘ geltend gemacht werden mulf3.

12 A, Lorenzer, Das Konzil der Buchhalter. Die Zerstorung der Sinnlich-
keit. Eine Religionskritik, Frankfurt 1984.

13 W. Kasper, Kirche — wohin gehst du? Die bleibende Bedeutung des
II. Vatikanischen Konzils, Paderborn 1987, 27.

14 Vgl. P. P. Pasolini, Freibeuterschriften. Die Zerstorung der Kultur des
Einzelnen durch die Gesellschaft, Berlin 1978.

15Vgl. S. Wyss, Der gekreuzigte Esel. Aufsitze zu einer christlichen
Arché&ologie der Sinnlichkeit, Freiburg/Schweiz 1986.
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Bereits im Jahre 1940 hat der Religionsphilosoph Alan
Watts zahlreiche Grundiiberzeugungen ausgesprochen,
die heute in der ,,New-Age‘‘-Bewegung heimisch gewor-
den sind16,. Dazu gehort vor allem die Grundanschauung,
daf3 die Natur nicht nur einen gottlichen Ursprung hat,
sondern selbst gottlich ist, und daf3 der Mensch, soll sein
Verhaltnis zur Natur, zu Gott und zu sich selbst wieder in
Ordnung kommen, sich seiner eigenen Gottlichkeit be-
wullt werden mufl. Aber ist in der Geschichte des Chri-
stentums diese Grundanschauung des ,,Gott in uns‘ nicht
die ,,dlteste Haresie‘'? Mit diesen Worten jedenfalls {iber-
schreibt Marilyn Ferguson ihre Ausfiihrungen {iber
Gott!”; und dies wohl mit Recht, insofern Christen und
christliche Kirchen immer mehr die beinahe konstitutio-
nelle Neigung erworben haben, in solchen Anschauun-
gen sofort die verderbliche Haresie des Pantheismus zu
wittern.

Diese phobische Abwehrreaktion des Christentums ge-
gen allen pantheistischen Eindruck hat in der christli-
chen Tradition aber auch die particula veri des Pantheis-
mus in Vergessenheit geraten lassen; und in letzter Kon-
sequenz hat sie zur Verabschiedung Gottes aus der Natur
und umgekehrt zu seiner anthropozentrischen Gefangen-
schaft gefithrt. Da in der Tradition die Unterschiedenheit
von Gott und Welt dermafen iiberbetont wurde, konnte
die wechselseitige Gegenwart Gottes in der Welt wie der
Welt in Gott kaum mehr zum Ausdruck gebracht werden.
Prizis darin aber liegt das Wahrheitsmoment des Panthe-
ismus oder besser des Pan-en-theismus, dessen Vernach-
lassigung sich in der christlichen Traditionsgeschichte
bitter gerdcht hat. Und dieses wohl elementarste Defizit
diirfte mit der ,,Erbsiinde‘ kat’exochen im abendlandi-
schen Christentum zusammenhingen, mit der gravieren-
den Trinitdtsvergessenheit in der theologischen Verant-
wortung des Gottesgedankens. Wahrend jede Gestalt ei-
nes reinen Monotheismus die Klippe eines gefahrlichen
Dualismus, in dem Gott nicht mehr mit der Welt zusam-
mengedacht, sondern blof3 noch als jenseitig, nicht mehr
aber als der Welt in der Kraft seines Geistes innerlich ge-
genwirtig und sie zugleich {iibersteigend verstanden
wird, nicht zu umschiffen vermag, bringt allein das Ge-
heimnis der Dreieinigkeit Gottes Gott nahe als ,,die in der
Welterfahrung die endlichen Dinge iibersteigende Wirk-
lichkeit*18,

18 A, Watts, Die sanfte Befreiung. Moderne Psychologie und 6stliche Weis-
heit, Miinchen, Neuauflage 1985.

17 M. Ferguson, Die sanfte Verschworung, a. a. O., 441.

18 W. Pannenberg, Probleme einer trinitarischen Gotteslehre, in: Weisheit
Gottes — Weisheit der Welt (Festschrift Kard. Ratzinger), 1987.



Von der Depotenz des
Schopfungsgedankens
zur Seelen-
wanderungslehre

e) Pathologie
des Pathos
der Einmaligkeit

Nur der dreieinige Gott kann mitten in unserem Leben
jenseits sein. Von daher gibt es — gerade im Spiegel der
esoterischen Herausforderung — keine vordringlichere
Aufgabe fur Theologie und kirchliche Verkindigung —
und dies gewill nicht nur am Trinitatis-Sonntag —, als das
christliche Fundamentalgeheimnis der Trinitat wieder in
diejenige Mitte des Glaubens heimzuholen, die ihm zu-

- kommt. Nur die Trinitdatslehre ist denn auch in der Lage,

jenen Pantheismus zu {iberwinden, der in der Esoterik
jenen Artikel ausmacht, mit dem sie steht oder fillt, und
der die wohl subtilste wie gefahrlichste Form des dualisti-
schen Denkens ausmacht, insofern er nicht nur zur Divi-
nisierung des Menschen, sondern auch zu einer radikalen
Depotenz des Schopfungsgedankens fithrt und damit die
heutige Wiederkehr der uralten gnostischen Tradition
darstellt.

Von daher erklirt sich iibrigens auch, warum die Seelen-
wanderungslehre im Mittelpunkt der esoterischen Welt-
anschauung steht. Logisch konsequent denkbar ist sie
nur unter der Voraussetzung eines strikten Pantheismus
und seines beinahe deckungsgleichen Dualismus. Dal3
aber heute gerade diese Lehre so viele Menschen und
Christen zu faszinieren vermag, hingt mit einem weite-
ren Defizit der kirchlichen Verkiindigung zusammen, mit
der ,,,Armut‘ und Wortkargheit der Eschatologie‘19.
Nachdem die traditionelle eschatologische Bilderwelt des
christlichen Glaubens weithin obsolet geworden ist, ist an
ihre Stelle entweder ein Schweigen in der Eschatologie
oder eine blutleere Rationalitét getreten, die aber ein Va-
kuum geschaffen hat, das sich heute mit der Seelenwan-
derungslehre aufzufiillen vermag, die freilich ihrerseits
mit ihrem beweissicheren Wissen nicht selten der {iber
Geographie und Chronologie des Jenseits bestens infor- -
mierten katholischen Eschatologie der jlingeren Vergan-
genheit nur allzu dhnlich sieht. Dieser esoterischen Her-
ausforderung kann deshalb die christliche Kirche wieder-
um nur dann gerecht werden, wenn sie zunichst ihres
eigenen Defizitkontos ansichtig wird und sich um seine
Aufarbeitung mehr als bisher engagiert.

Den elementarsten Anspruch, den die Esoterik erhebt,
hat Fritjof Capra treffend auf den Begriff gebracht, wenn
er die gegenwirtige Zeit als ,,Wendezeit‘* charakteri-
siert20, Diese will kairologisch der bevorstehenden kriti-
schen Schwelle des Ubergangs vom zweiten zum dritten

19 0. H. Pesch, Gott — die Freiheit des Menschen, in: W. Breuning (Hrsg.),
Seele — Problembegriff christlicher Eschatologie, Freiburg 1986, 192-224,
zit. 197.

20 F, Capra, Wendezeit. Bausteine fiir ein neues Weltbild, Miinchen — Bern
1985.
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Jahrtausend entsprechen, die nicht nur eine ungeheure
Faszinationskraft auf viele Menschen ausiibt, sondern
auch Anlaf fiir apokalyptische Visionen ist. Darin ist zu-
gleich die radikalste Infragestellung des Christentums
impliziert; steht oder fallt doch dieses mit dem Glauben
daran, dal das Ende der Zeit mit dem Christusereignis
bereits angebrochen ist. Dall aber sogar Christen auf den
mit dem Jahre 2000 bevorstehenden Epochenwechsel
starren und in die heute refrainartige Rede von ,,Wende-
zeit* einstimmen, dies verridt in einem erschreckenden
MaBe, daBl auch und sogar Christen sich dessen nicht
mehr bewulB3t sind, daf} sie den wahren Anbruch der End-
zeit schon hinter sich haben und mitten in der Endzeit
leben.

Dieser Eindruck aber provoziert bohrende Anfragen an
das gegenwirtige Christentum: Ist dieses eschatologische
Bewulitsein in der Kirche nicht furchtbar schwach ge-
worden? Ist nicht an die Stelle der noch das Urchristen-
tum charakterisierenden Naherwartung der Wiederkunft
Christi immer mehr eine zeitlose Stetserwartung getre-
ten und damit die christliche Hoffnungskraft stillgelegt
worden? Und ist damit nicht das christliche Pathos im
,Lebensverstandnis von der Einmaligkeit des Lebens‘2!
und seiner Entscheidungen mitten im Christentum selbst
eine quasi-pathologische Erscheinung geworden, so daf3
selbst die christliche Kirche anfillig geworden ist fiir die
im esoterischen Denken im Vordergrund stehende Wie-
derkehr der ewigen Wiederkehr?

Mit diesem Verlust des EndzeitbewuBtseins in der gegen-
wartigen Kirche hidngt es zusammen, dafl Christen der
fundamentalen Tatsache nicht mehr ansichtig werden,
daB sie diejenige Wiedergeburt, die die Esoterik fiir die
Zukunft verheif3t, schon hinter sich haben im ,,Bad der
Wiedergeburt (Tit 3, 5). Denn fiir den christlichen Glau-
ben hat die Wiedergeburt ihren spezifischen Ort in der
Taufe, in der uns von Gott her das grandiose Angebot der
Wiedergeburt gemacht worden ist, das freilich darauf
wartet, von den Christen ratifiziert und konsequenzen-
reich gelebt zu werden. Die Taufe stellt die eigentliche
Provokation zur taglichen Umkehr des Christen zu Gott
und seinen Uranliegen fiir die Menschen, fiir ein ,,Leben
in Frieden‘ (1 Kor 7, 15), dar. Diese Umkehr aber vertragt
keine Vertagung auf morgen oder den St.-Nimmerleins-
Tag und schon gar nicht auf ein weiteres Leben, wie es die
im esoterischen Geheimwissen dominierende Seelen-
wanderungslehre unterstellt. Von daher kann der Ver-

21 R. Priedli, Zwischen Himmel und Holle — Die Reinkarnation. Ein reli-
gionswissenschaftliches Handbuch, Freiburg/Br. 1986, 9.
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dacht aufkommen, daf3 diese Lehre und in ihrem Sog die
Esoterik iiberhaupt deshalb so viele Christen zu faszinie-
ren vermag, weil sie ihnen ein schlechtes Gewissen ob der
ausbleibenden Umkehr erspart.

Es ist jedenfalls genau dieses im gegenwirtigen Christen-
tum duBerst schwach entwickelte Taufbewuf3tsein, das
der Esoterik mitten in der Kirche Tiir und Tor offnet. Des-
halb kann es umgekehrt in der Auseinandersetzung mit
der Esoterik und der ,,New-Age‘‘-Bewegung keine besse-
re pastorale Strategie geben als das TaufbewuBtsein der
Christen zu stirken, was freilich nur gelingen kann, wenn
die heute von Christen und Kirchen geforderte Umkehr
von der Taufe her konturiert wird und deshalb im Zei-
chen der in der Taufe grundgelegten ,,Freude des neuen
Lebens in Christus‘‘22 steht.

Kann die Esoterik, wie es ihrem Selbstverstandnis ent-
spricht, die neue Religion des ,,Neuen Zeitalters* sein,
wie es das Christentum am Ende der Antike gewesen ist,
so daB sie gleichsam als das ,,neue‘‘ Volk Gottes das Chri-
stentum zum ,,alten‘ zu depotenzieren vermag? Dies war
die Frage, von der unsere Uberlegungen ausgegangen
sind, um zunéchst die Herausforderung sensibel wahrzu-
nehmen, die die Esoterik fiir den christlichen Glauben
und die kirchliche Praxis darstellt, und zwar aus der
Uberzeugung heraus, daB die beste, auch und gerade
praktische, Orientierung fiir Gemeinden und Seelsorger
nicht auf dem Weg einer nervosen Abwehrreaktion, aber
auch nicht auf dem Weg einer gleichgiiltigen Ignoranz zu
erreichen ist, sondern nur auf dem Weg einer sensiblen
Wahrnehmung von Defiziten, Krisen und Ermiidungser-
scheinungen im gegenwartigen Christentum, die allererst
das Entstehen esoterischer Erscheinungen und Prakti-
ken erklaren lassen. Denn eine Herausforderung 148t sich
nicht dadurch aus der Welt schaffen, dafl sie verbal
schlecht gemacht und damit gerade in ihrem Status quo
bestitigt wird, vielmehr nur dadurch, dafl sie mit dem
Besseren liberwunden wird.

Wenn diese Diagnose stimmt — und eine umfassende
,Psychoanalyse‘ der gegenwairtigen Glaubenssituation
konnte sie erharten —, dann kann auch die Therapie nur
darin bestehen, daB die Kirche die Esoterik als Herausfor-
derung und als kritische Gewissenserforschung fur sich
selber auf- und als Anlafl annimmt, sich auf das heute
weithin brachliegende befreiende Potential des christli-
chen Glaubens zu besinnen. Wenn es auf diesem Weg ge-
lingt, im Spiegelbild der esoterischen Provokation zum

2 W. Pannenberg, Christliche Spiritualitidt. Theologische Aspekte, Gottin-
gen 1986, 56.
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radikalen Urgestein der christlichen Botschaft und zu ei-
ner entsprechenden kirchlichen Praxis zuriickzufinden,
werden wir Christen dies vielleicht sogar einmal der Eso-
terik zu verdanken haben. Insofern kann man geradezu
sagen, dafl man die Esoterik, wenn es sie nicht schon gi-
be, erfinden miif3te, damit sie uns Christen und Kirchen
im — worauf hinzuweisen Franz Kardinal Konig nicht mii-
de wird — gegenwértig gesellschaftlich wie kirchlich so
mide gewordenen und deshalb im Schlaf biirgerlicher
Selbstsicherheit befindlichen Europa zu einer ebenso
zeitgerechten wie botschaftsgeméafBen Revitalisierung des
Evangeliums ,,reizt‘.

Von daher kann die sachgemiaf3e Therapie nur darin lie-
gen, dal3 Christen und Kirchen den Mut aufbringen, mit
der Esoterik und der ,New-Age‘-Bewegung in eine
,»,Kon-Kurrenz‘ der Hoffnungen einzutreten. Denn nicht
schon der argumentative Wettbewerb, sondern erst die
glaubwiirdige und tiberzeugende Praxis der christlichen
Hoffnung im ,,Wettlauf“ der GlaubensfiiBe kann jene
Antwort auf die esoterische Herausforderung darstellen,
die nicht nur ihr gerecht wird, sondern auch der bibli-
schen Botschaft gemaB ist, insofern deren fundamental-
stes Kriterium darin besteht, daB man auch Wahrheit nur
an ihren Friichten erkennen kann. Erst ein konsequentes
Christentum, das an die Radix der evangelischen Bot-
schaft greift, kann denn auch die entscheidende Weglei-
tung in der Begegnung mit der esoterischen Provokation
sein. Denn Nachfolge Jesu — das lateinische Wort dafiir
heifit ,,consequi* — ist entweder ,,konsequent‘‘ oder sie
verdient diesen Namen noch nicht.

In der Nachfolge Jesu darf auch die christliche Kirche ein
,,Neues Zeitalter** erhoffen. Und daf3 dieses das Zeitalter
des Geistes ist und deshalb nur durch eine Revitalisie-
rung des Glaubens an die befreiende Gegenwart des Gei-
stes Gottes moglich wird, darauf weist Papst Johannes
Paul II. mit Recht hin: ,,All dies vollzieht sich durch das
Wirken des Heiligen Geistes und gehort darum auch zum
Inhalt des zukiinftigen groBen Jubildums. Die Kirche
kann sich darauf in keiner Weise als im Heiligen Geist
vorbereiten. Was ,in der Fiille der Zeit‘’ durch das Wirken
des Heiligen Geistes geschah, kann heute nur durch sein
Wirken im Gedéachtnis der Kirche neu erwachen. Durch
sein Wirken kann all dies Gegenwart werden in der neuen
Phase der Geschichte des Menschen auf dieser Erde: im
Jahr 2000 nach Christi Geburt.23

23 Johannes Paul II., Enzyklika iiber den Heiligen Geist, deutsch: Freiburg
1986, Nr. 51.



