A51571

o
S
]
=
=
7]
-]
-]
&
N
)

www.b-republik.de

JTHOMAS HANKE
Schmuddeliger Bruder
Protektionismus

WERNER EICHHORST
UND PAUL MARX d
Mit alten Rezepten’
gegen die neue 2

DAGMAR HILPERT J
Was wird aus der’,
gesellschaftlichen Mitte?

HUBERTUS HEIL
Ralf Dahrendorf zum
80. Geburtstag

WERNER A. PERGER
Spaniens Premier
Zapatero ist angezahlt

Die Schutz

WARUM DIE GEFAHR DES PRO'




ESSAY

Die Evolution des Glaubens

Nicht Rickkehr, sondern Rickgang der Religion!
VON GEORG W. OESTERDIEKHOFF UND HERMANN STRASSER

Nicht erst die jiingste Debatte um die Haltung des Papstes ge-
geniiber der Pius-Bruderschaft hat die Frage nach der Definitions-
und Sanktionsmacht in Glaubenssachen aufgeworfen. Diese Frage
steht seit Jahrhunderten auf der kirchlichen Tagesordnung.
Erinnern wir uns nur an den Abendmabhlstreit anlisslich des 1.
Okumenischen Kirchentages in Berlin im Jahr 2003, nach mehr
als 400 Jahren Trennung von Katholiken und Protestanten. Findet
die Zugehérigkeit zur christlichen Religion seinen symbolischen

Ausdruck doch in der Abendmahls- beziehungsweise Eucharistie-

feier?
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Auch der Theologe Gotthold Hasenhiitdl nahm an der Veranstaltung teil; darauf-
hin wurde ihm das Priesteramt und kurze Zeir spiter die kirchliche Lehrerlaubnis
entzogen. Fiir den damaligen Kardinal Joseph Rarzinger war dieser Bruch mit katho-
lischen Grundsitzen cine ,Straftat®. Ahnlich erging es dem Miinsteraner Islam-
wissenschaftler Muhammad Sven Kalisch, der die Existenz Mohammeds hinterfrag-
te. Islamische Verbinde protestierten und forderten, Kalisch solle keine islamischen
Religionslehrer mehr ausbilden diirfen.

In bayerischen Schulen wird um das Symbol des Kreuzes gekimpft, in verschie-
denen Bundeslindern steht das Kopftuch unter Indokerinierungsverdacht, und in
Berlin wiitete erst unlingst ein Kampf um das Schulfach Religion. Dabei plddierten

die einen fiir einen offenen Ethik-Unterricht, der sowohl Kenntnisse iiber das
Christentum als auch iiber Atheismus und Agnostizismus vermirtteln soll; die ande- ?
ren wollten die freie Wahl zwischen Ethik- und Religionsunterricht wieder einfiih- -

ren. Fiir die Vertreter von ,Pro Reli® ist das Wissen iiber Religion in einer Welr des
Fanatismus ein Mittel der Befriedung: ,,Wer wenig weif, neigt dazu, sich zu radi-
kalisieren.”

Wissen, auch iiber Gorr, iiber das Gure und das Bse, war schon immer Machr,

» Wo wolnt und

wer ist Gott, in dessen
Namen Menschen
handeln? Gibr es

den, die oder

das iiberhaupr?”

zumal in Zeiten, in denen dieses Herrschaft legitimierende Wissen nicht selten zu
Gewalt und Krieg gefiihrt hat. Das alles mag vordergriindig sein und die gesell-
schaftliche Funktion von Religion unter Beweis stellen. Aber wo wohnt und wer ist
Gott, in dessen Namen Menschen handeln? Gibt es den, die oder das iiberhaupt?
Wer glaubt woran? Und woran wurde frither geglaubt? Steht der Glaube fiir ethi-
sche und religiése Traditionen, die bei den Mirchen beginnen, in denen das Gure
und das Bése personifiziert und iibertriecben werden, und bei den moralischen
Inhalten der Religion enden, die uns die Religionsstifter und Gottes Stellvertreter
auf Erden offenbaren? Riickkehr der Religionen hin, Kirchenaustritte her — sollte
nicht die Antwort darauf eine Rolle spielen, wie man mit Glauben und Religion im
offentlichen Raum und in Erziehung und Schule umgeht? Wir wollen versuchen,
eine Antwort zu geben.

Der Philosoph Ludwig Feuerbach, der vielleicht besser als jeder andere bis heute
das ,Wesen™ der Religion erkannt und umrissen hat, bezeichnete Religion im Jahr
1841 in seinem Buch Das Wesen des Christentums als den Traum der Menschheit. Er
sah die Religion als das kindliche Wesen der Menschheit, als Resultat kindlicher
Fantasien und kindlichen Wunschdenkens: ,In der Religion befreit sich der Mensch
von den Schranken seines Lebens; hier ldsst er fallen, was ithn driicke, hemmt, wider-
lich affizierr; Gortr ist das von aller Widerlichkeit befreite Selbstgefiithl des Men-
schen.” Fiir Feuerbach waren Gott und die Gétter Projektionen und Hilfsorgane des
Menschen, die ihm dazu dienen, die llusion von Gliick und Erfolg herzustellen.
Ahnlich wic viele Aufklirer stellte sich Feuerbach den antiken und mittelalterlichen
Menschen als einen ,Gemiitsmenschen® vor, dessen Religion unmittelbarer Aus-
druck seiner kindlichen Natur und seines infantilen Gefiihlslebens sei. Der gebildete
Mensch des beginnenden Industriezeitalters sei jedoch ein ..Verstandesmensch® und
unfihig, sich Tllusionen und Fantasien so hemmungslos hinzugeben.

Daraus leiten wir die These ab, dass Religion keine Universalie der menschlichen
Narur ist, sondern Ausdruck eines anthropologischen Entwicklungsstandes. Wenn
das Ausmafl des religiésen Glaubensbekenntnisses der Menschen seit der Aufklirung
von Generation zu Generation zuriickgeht und mittlerweile ganz nahe daran ist, ganz
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wDer Verstand ist
immer weniger in
der Lage, an ein
Leben im Paradies
oder in der Hille zu
glauben, an Teufel,
Engel und Heilige.”

auszusterben, dann har das ebenso mit der gesellschaftlichen Entwicklung zu tun wie
mit dem geistigen Entwicklungsstand des Menschen. Religissitir, ob sie nun als
Einstellung sozialisiert wird oder zur nadiirlichen Grundausstattung des Menschen
gehérr, entpuppt sich so als Bestandreil des kindlichen Entwicklungsniveaus des vor-
modernen Menschen.

Den Schliissel zum Verstindnis von Religion, so dic hier vertretene These, bildet
dic entwicklungspsychologische Theorie der Religion. Sie stellt andere Theorien in
den Schatten, denn die Entwicklungspsychologie erklire aus einem Guss sowohl die
starke und universale Religiositit der vormodernen Bevolkerungen als auch die suk-
zessive Ausbreitung anderer, laxer Formen religiésen Engagements, aber auch agnos-
tischer und atheistischer Tendenzen in der Moderne.

Dass Menschen vormoderner Gesellschaften auf cinem kindlichen Entwick-
lungsniveau im Wortsinne verharren, haben seit der Aufklirung viele Klassiker
der Geistes- und Sozialwissenschaften aufgezeigt. Erst dic von dem Entwicklungs-
psychologen Jean Piaget begriindete kulturvergleichende Psychologie hat den er-
forderlichen Nachweis erbrachr, dass alle Erwachsenen, ganz gleich in welcher
Kultur, die ersten beiden Stadien der psychisch-kognitiven Entwicklung errei-
chen, also das sensomotorische und das prioperationale Stadium. Das dritte
Stadium der konkreten Operationen wird hingegen in cinfachen Gesellschaften
nicht mehr von allen Erwachsenen ausgebildet, sondern nur noch von einem klei-
neren Teil der Bevélkerung und in wenigen Wirklichkeitsbereichen. Das Stadium
der adoleszenten Persénlichkeitsstufe, das der formalen Operationen, wird in vor-
modernen Gesellschaften kaum oder gar nicht erreicht. Dieses vierte Stadium ist
durch die Entwicklung abstrakeen, hypothetisch-deduktiven, kombinatorischen
und systematischen Denkens gekennzeichnet. Ferner wird das magische, animisti-
sche und artifizialistische Weltbild durch ein empirisch-kausales und naturwissen-
schaftliches ersetzt. Und schlieBlich zeichnet sich das vierte Stadium durch die
Evolution ausgebildeter Moralvorstellungen aus. In diesem Sinne kann man auch
von ciner Anhebung des anthropologischen Entwicklungsniveaus sprechen.

Von der Vollreligiositat zur Restreligiositat

Das bedeutet, dass Vollreligiositdt im Sinne von Mircea Eliade und priformales Ent-
wicklungsniveau zwei Seiten ¢in und derselben Medaille sind, wihrend Agnostizis-
mus und Atheismus einen Teil der Denkentwicklung der héheren Stufen des formal-
operationalen Denkens in der Moderne darstellen. Die so genannte Restreligiositit in
modernen Bevélkerungsgruppen ist dann als Folge einer stellenweise noch schwa-
chen Entwicklung des formal-operationalen Denkens zu verstehen.

Der Ubergang von der Vollreligiositit zur Restreligiositit und zum Agnostizis-
mus ist genauso wenig cin abrupter Ubergang, der sich plotzlich vollzieht, wie die
Transformation vom priformalen zum formal-operationalen Denken. Mit der
Zunahme des formal-operationalen Denkens sowie der kritischen und logischen
Denk- und Urteilsfunktionen begann die Abschwichung des religiosen Denkens
und Kultus. Der Verstand ist immer weniger in der Lage, an ein Leben im Paradies
oder in der Hélle zu glauben, an einen strafenden und belohnenden Gorrvarter, an
Teufel, Engel und Heilige, an die reale Wirkkraft von Gebeten und Opfern, an
gortliches Schicksal und Vorschung, an Schutzmichte im Leben und an ¢ine gére-
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liche Ordnung, die sich auch diesseitig positiv auswirkt. Religion wird von kindli-
chen Funktionen des Gemiits, des Gefiihls, des Verstandes und der Phantasie er-
zeugt und getragen.

Mithilfe der Volkskunde und der Religionssoziologie lisst sich zeigen, dass die
Europier vor 100 Jahren noch deutich frémmer und abergliubischer waren als heu-
te. Von Generation zu Generation zeigen die Messwerte cine Abnahme religiosen
Glaubens und kultischer Praxis. Erwa 50 Prozent der Europier glauben heute nicht
mehr an einen Gott und ein Jenseits. Es stellt sich daher die Frage, wie stark der
Glaube der anderen Hiilfte wirklich noch ist — im Verhilenis zur Glaubensstirke der
Grofiviter. In Umfagen sagen nur noch etwa 15 Prozent der Jugendlichen in
Deutschland, dass ,,Gott fiir sic im Leben wichtig” sei.

Auch die im Vergleich mit Europiern oder Japanern stirkere Religiositit der
Nordamerikaner ist kein Einwand gegen das Argument, dass moderne Gesellschaften
insgesamt weniger religids sind als Menschen vormoderner Kulwuren. Trotz der zu-
nehmenden Bedeutung von Kreationisten und ciniger anderer Sekten ist das religio-
se Erleben der Nordamerikaner ebenfalls nur eine Schwundversion der ,archaischen
Vollreligion®, wie Mircea Eliade von der Universitit Chicago betont, der bedeu-
tendste Religionswissenschaftler der vergangenen Jahrzehnte. Eliade spricht mir
Blick auf alle modernen Kulturen vom Ende der Religion.

Auch in Amerika ist die Religion auf dem Riickzug

Schon Max Weber erklirte die lebendigere Religiositit in den Vereinigren Staaten ?
mit der Vergemeinschaftung der Amerikaner, die ihren Glauben in protestantischen
Sekten praktizierten und die Gemeindekultur mit Religion verquickten. Die sprich-
wortliche Religiositit der Amerikaner ist das Erbe ihrer Griinderviter, die mehrheit-
lich als protestantische Einwanderer aus Europa kamen. Die meisten Amerikaner se-

hen den amerikanischen Traum ,untrennbar verbunden® mit dem religiésen Erbe,

wIn Eurvopa kam es zu
einer Eventisierung
der Religion in Gestalt
von Kirchentagen,
gingen doch die puritanischen Pilgerviter von der Idee des auserwihlten Volkes W‘e@“ge”dmgﬁ” und
Gottes aus. Sie duldeten keine Einmischung des Staates, was zur strikten Trennung Papstbesuchen.
von Kirche und Sraar fithrre. Beispielsweise wire eine staatlich eingezogene
Kirchensteuer wie in Deutschland in Amerika noch heute undenkbar. Schon den
Pilgervitern ging es nicht darum, den Staat vor der Religion zu schiitzen, wie das fiir
Europa gilt, sondern die Religion vor dem Staat.
Genau deshalb ist es in Amerika auch selbstverscindlicher, iiber Glauben und
Religion zu reden. In Europa hingegen kam es zu einer Privatisierung der Religiositit
und einer Eventisierung der Religion in Gestalt von Kirchentagen, Weltjugendragen
und Papstbesuchen. Der Glaube mutierte zum verwalteten Glauben, der nicht ernst
genommen wird — ganz im Gegensatz zum Islam. Der neue Vorsitzende der
Deutschen Bischofskonferenz, Erzbischof Robert Zollitsch, meint denn auch, die
Kirche miisse sich ein Beispiel an Amerika nehmen und in der Gesellschaft missio-
nieren. In Wirklichkeit hat der Riickgang des religiosen Erlebens aber eben auch die
Vereinigren Staaten nichr ausgespart, wie sich etwa im Bundesstaat Utah feststellen
lasst, wo es immer weniger Mormonen gibr, oder bei der American Academy of
Sciences, deren Mitglieder sich nur noch zu sieben Prozent als religiés bezeichnen.
Auch im amerikanischen Alltag ist die schwindende Bedeutung des Tischgebets, des
Kirchgangs und des Gemeindepfarrers nicht zu iibersehen.
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»>> Deutsch-polnischer Grenziibergang, Frankfurt/Slubice, Mai 2009

Selbst in den Entwicklungslindern erodiert die Religiositit. In Stammes-
gesellschaften sowie in antiken und mirtelalterlichen Hochkulturen ist die jeweili-
ge Bevilkerung dagegen zutiefst religiss. ,So gibt es kein Denken und kein Tun,
das nichrt religiés geprigt wiire. Der Atheismus ist dem Afrikaner véllig fremd®,
stellt der Afrikaforscher Innocent Qyibo fest. Nach Lucien Fébvre, dem franzési-
schen Mentalititen-Historiker, ist in Europa ,Atheismus im 16. Jahrhundert
noch undenkbar® gewesen. Und Aaron Gurjewitsch, sein russisches Pendant, fiige
mit Blick auf das Mirrelalter hinzu: ,Ein vorgefasster und konsequenter Unglaube
war ausgeschlossen.”

Mit anderen Worten, die Entsprechung von priformalem, kindlichem Ent-
wicklungsniveau und Vollreligiositit einerseits und elaborierten formalen Ope-
rationen und Restreligiositit, Agnostizismus und Atheismus andererseits verifi-
ziert nicht nur die Religionstheorie von Feuerbach. Sie zeigt auch, dass die
Entwicklungspsychologie der Schliissel zum Verstindnis von Wesen, Natur und
Geschichre der Religion ist.
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Alle Religionen manifesticren sich in Gotterlegenden, die die Geschichre und
die Taten Gottes auf mythische Weise erzihlen. Laut Wilhelm Wundt, dem Griin-
dervater der akademischen Psychologie, sind dic meisten Géuermythen reine
Mirchen, wihrend die Gottersagen in der Hauptsache dem Mirchen verwandt
bleiben und sich nur durch gelegentdiche Orts- und Zeitangaben unterscheiden.
Das Hauptkennzeichen der Mirchen und Sagen ist dic Rolle des Zaubers, des
Zauberhelden und die Auflerkraftserzung der Geserze der Physik. Insofern sind
Mirchen und Sagen dem Traum verwandt und entstammen ihm sogar teilweise.
Gotrt und Géttin zeigen ihre Macht, indem sie Wunder vollbringen, auf iiberra-
schende Weise handeln und die Welt in einen magischen Garten verwandeln. Auch
in den Legenden von Zeus, Jahwe, Jesus, Krishna, Wotan und Buddha treten die
Protagonisten als Zauberer in Erscheinung, ganz dhnlich den Helden in anderen
Typen von Volksmirchen.

Wenn Bohnen sprechen und Tiere erklaren, was zu tun ist

Mirchenforschern wie Wilhelm Wundr, Franz Riklin und Friedrich von der Leyen
fiel auf, dass Mirchen einerseits dem Traum entsprechen, andererseits aber auch der
Wachwirklichkeit von Kindern und den meisten Erwachsenen vorindustrieller Ge-
sellschaften, nicht nur von Stammeskulturen. Ein ecinfaches Denken bilder die
Wurzel dieser Gemeinsamkeiten zwischen Traum und Mirchen, Kind und , Primi-
tivem". Metamorphosen, Magic und Auflerkraftserzung der Gesetze der Physik sind
auch Merkmale des Traumgeschehens. Dass Gétter sich in Tiere oder Menschen sich

in Steine, Pflanzen oder Tiere verwandeln, Menschen und Gértrer zaubern kénnen,
ein Wunder jederzeit mdglich ist — das glauben die Erwachsenen vormoderner und
Kinder moderner Kulturen auch in der Wachwirklichkeir! u

Menschen vormoderner Kulturen hielten in ihrer Alltagswelt und Wachwirk-  ;, europiiischen

lichkeir genau die Dinge fiir gegeben, von denen auch die Miarchen berichten. Einige  yfivolalrer zitierte
Beispiele: Australische Ureinwohner fiihrten Krankheir darauf zuriick, dass jemand ., Raupen und
die Nieren gestohlen und den Hohlraum mit Gras zugestopft hat; auch glaubten sie, g 4u0ime vor Geriche,
dass dic Toten sich in Steine, Berge, Fliisse und Sterne verwandeln: Die Lex Salica ) 70000 wegen
brummte menschenfressenden Hexen 8.000 Pfennige Strafe auf; rund um den begangener Missetaten
Globus wurde geglaubrt, dass sich Menschen in Raubtiere verwandeln kénnen und ., prosess s
das Kommen des Friihjahrs nur durch magische Riten zu gewihrleisten ist; der _p0
Seelenwanderungsglaube (Tier- und Objektverwandlungen) war ebenso verwurzelt.
Kinder und vormoderne Erwachsene erleben die Wirklichkeir mirchenhaft und die
Miirchen als Berichte iiber Wirklichkeiten. So wie in den Mirchen Bohnen sprechen
und Tiere den Menschen erkliren, was zu tun sei, so wurden im europiischen
Mittelalter Raupen und Schweine vor Gerichr zitiert, um ihnen wegen begangener
Missetaten den Prozess zu machen.

Dass Erwachsene vorindustrieller Gesellschaften in gleicher Weise wie Kinder von
Miirchen, nicht nur von Géttermirchen, fasziniert sind, ist immer wieder bewiesen
worden. So hat Hans Dieckmann in den sechziger Jahren erwachsene Marokkaner
im Rif-Gebirge beobachtet, die sich regelmiflig Mirchen erzihlten. Thm zufolge war
»das Mirchen noch immer ein bewusster, lebendiger Anteil” fiir das Fantasieleben
dieser Menschen. Bei genauerem Hinschauen besteht auch die Genesis des Alten
Testaments aus Mirchen und Legenden, wie Heinrich Krauss, Friedrich von der
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?

wDer vormoderne
Mensch glaubt an
seine Gatter nur
deshalb, weil er an
Miirchen glabr.”

Leyen und Wilhelm Wundr anschaulich belegen. Bis ins 18. Jahrhundert wurde je-
doch die Genesis, wie alle anderen Teile der Bibel, als Tatsachenbericht gewertet. Der
Heilige Augustinus, Thomas von Aquin und Martin Luther schriecben ernsthafte
Traktate iiber die Linge der Pausen, dic Gott bei der Erschaffung der Tiere eingelegt
haben musste und wie Menschen wohl technisch Sex gehabr hiitten, wenn sie niche
aus dem Paradics vertrieben worden wiren. Auch dass Gott die Menschen aus Lehm
formg, ist rund um den Globus geglaubt worden. Gebirfreudige Frauen aus cinigen
Gegenden Afrikas stellen bis heute einen Eimer Wasser neben ihr Bett, damit Gorr
nachts in ihrem Kérper aus Lehm ¢in Baby formen kann.

Die Genesis als naives Marchen

Kindliche Leichtglaubigkeit ist die Voraussetzung dafiir, dic Genesis als Tatsachen-
bericht zu werten, in dem von Jahwe die Rede ist, der, vom Tagwind beriihre,
durch den Garten Eden schreitet und streng auf die Schlange und Adam cinredet.
Die Entwicklung formal-operationaler, also rationaler, kritischer und logischer
Denk- und Verstandesfunktionen macht es unméglich, die Genesis anders als ein
naives Mirchen zu deuten.

Wihrend Erwachsene vorindustrieller Kulturen ihr Leben lang von Mirchen fas-
ziniert sind und an sie glauben, verstehen in der Gegenwartsgesellschaft Kinder zwi-
schen dem vierren und dem achten Lebensjahr Mirchen als reale Schilderungen, wie
Psychologen wie Bruno Bettelheim und Karl Biihler vor Jahrzehnten festgestellt ha-
ben. Genau wie der vormoderne Mensch versteht auch das heutige Kind noch nichts
von den Naturgesezen und hilt Wunder, Verwandlungen, Zauberer, Gespenster
und Hexen fiir Phiinomene, die in der Nachbarschaft, im Dunkeln oder im Keller ge-
schehen. Die Entwicklung der Denkfunktionen und des Wirklichkeitsverstindnisses
macht es dem modernen Teenager unméglich, sich noch nach dem zehnten Lebens-
jahr fiir Miirchen zu interessieren. Umso mehr beginnt er, sich fiir Robinsonaden und
spiter fiir Romane zu begeistern.

Alle Religionen stellen ihre Gotter in Mirchen und Legenden vor. Der vormodeme
Mensch glaubr an seine Gérrer nur deshalb, weil er an Mirchen glaubr. Kindliche
Mirchenpsyche und Gourglaube sind daher zwei Seiten ein und derselben Medaille.

Vormoderne Menschen glauben an Geister, an die Gétter der Natur, der Ahnen
und des Himmels und an den Kosmos als Gott. Im Mittelpunkt stehe dabei der
Glaube an Ahnengotrer und den Himmelsgott — Phinomene, die in jeder vormoder-
nen Kultur vorkommen. In Australien, im indianischen Amerika, in China, Japan,
Indien und Afrika sowic im Mittelmeerraum hatte der Kern des Gotresglaubens mit
den Ahnengdtrern zu tun. Sie spielten in Gebeten und Kulthandlungen immer eine
grofere Rolle als andere Gotrer. Den Ahnengdttern wurden dieselben Funktionen
iibertragen wie den Hoch- und Himmelsgsttern, so dass diese in ,mystischer Partizi-
pation” mit jenen standen. Wie dem Himmelsgott wurde den Ahnengtteern die
Erschaffung und Steuerung der Welr zugeschrieben. Sie wurden angebetet, und ih-
nen zu Ehren wurden Opfer dargebracht. Denn man hoffte, von ihnen nach dem
Tod in den Himmel aufgenommen zu werden.

Unter Ahnengétrern verstand man ganz konkrer die toten Eltern, Grof- und
Urgrofeltern. Man spiirte ihre Prisenz im Allrag und fiihlte sich von ihnen abhingig.
Die regelmifigen Kultopfer, dic oft tiglichen Speise- und Trankopfer, sind niches
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anderes als die marerielle Versorgung der toten Vorfahren, von denen man glaubte,
sie seien auch als martericll-immarerielle Geister weiter auf Nahrungsmirrel angewie-
sen. So wie die Alten von den Kindern versorgt wurden, als sie noch lebten, so erhiel-
ten auch sie nach ihrem Tod Speise und Trank.

Man kann verstorbene Eltern und Vorfahren nur dann als Gortrer verehren, wenn
man sie auch schon zu Lebzeiten als Goter verehrt hat. Viele 40-jihrige Afrikaner
und Australier fiirchten daher die Magie ihrer G0-jihrigen Eltern (und der Alteren)
und verchren sie. Der Ahnenkult zeigr also, dass der Gérterglaube auf die Bezichun-
gen zwischen den Generationen sowie auf dic Licbe des Kindes zu scinen Eltern und
die Furcht vor ihnen zuriickgeht. Der vormoderne Mensch pflegt seine pietitische

Haltung gegeniiber seinen Eltern ein Leben lang, und nur auf dieser Grundlage
konnte sich der Toten- und Ahnenkult als Kern des Gotterkults seit der Alwsteinzeit ?
bis in die jiingste Vergangenheit halten. Plétzlich sieht man, wie auch der Glaube an H

Himmels- und Ressortgdtrer aus dieser Quelle entstanden ist.
Der franzésische Kinderpsychologe Pierre Bovet hat schon in den fiinfziger Jahren
iiberzeugend dargelegr, dass Liebe und Furcht die beiden Grundhaltungen des
Kindes gegeniiber seinen Eltern sind. Das Kind glaubr zunichst an die Allmacht,
Allwissenheit und Giite seiner Eltern. Es glaubt an ihre Machtmagie iiber Natur und
Wirklichkeit. Das Kind traut scinen Eltern genau die Fihigkeiten zu, die es auch
Gott zuschreibt. Nach dem sechsten Lebensjahr beginnen die Kinder der modernen
Kultur jedoch an der Vollkommenheit ihrer Eltern zu zweifeln und iibertragen diese
Einstellung auch auf den Himmelsgott. Der vormoderne Mensch entwickelt jedoch
die erste Skepsis kaum oder gar nicht; er verehrr seine Eltern und Vorfahren ein Le-
ben lang. Im Grunde basieren die Pietdtshaltung gegeniiber Eltern und GroReltern
und damit der Toten- und Ahnenkulr, folglich auch die Religion insgesamt, auf der
ausbleibenden Entwicklung der ersten skeptischen Krise und der lebenslangen
Existenz der kindlichen Psyche und Mentalitit.

wWNach dem sechsten
Lebensjahr beginnen
die Kinder der moder-
nen Kultur, an der
Vollkommenheit ihrer
Eltern zu zweifeln
und dibertragen diese
Einstellung auch auf
den Himmelsgott. "

Die Gotter sind die Mittel!

Der vormoderne Mensch kann also auf Elternpersonen — ob es sich um Ahnen oder um
Gorrvater (oder die Gottesmurter) selbst handelt— sein Leben lang nicht verzichten. Er
benétigt entweder reale oder imaginire Elternfiguren, die thn durch das Leben steuern,
und bleibr damit sein Leben lang ein ,Kind®, das seine Eltern oder seinen Gotr liebt
und fiirchtet und auf deren Beistand hofft. So fithrt auch der Weg der Kindespietit
nach konfuzianischer Tradition den Menschen zu seinen Eltern und zu Gotr, wie
Roman Malek mit Blick auf die religiése Tradition Chinas argumentiert: ,Wer aus
kindlicher Pietir lebt und die Sorge fiir das Wohlergehen der Eltern als die héchste
Pflicht im Leben ansicht, wird die kindliche Verehrung besscr verstehen, die man dem
himmlischen Vater schuldet.” Denn die Géteer sind es, die den Kosmos tragen.

Indem der Mensch sie durch seine Opfer am Leben erhilr, ist er jedoch die Ur-
sache fiir die Existenz des Kosmos. Die Gétter sind die Mittel, mit denen der Mensch
den Kosmos erméglicht. Der Mensch selbst ist aber der Zweck, die letzte Ursache.
Die Gérrer sind die Miteel!

Kinder der Moderne glauben bis zum neunten Lebensjahr, dass Eltern (und Alre-
re) den Kosmos geschaffen haben und ihn regieren. Zunichst verstehen Kinder
Nartur und Wirklichkeit als verlingerten Arm der Eltern: So wie die Eltern Haushalt
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«Kindern bis zum
zehnten Lebensjahr
gelingt es nicht, sich
eine Welt vorzustellen,
in der sie selbst nicht
mehr da sind.”

und Familie fiir die Kinder organisieren, so kontrollieren sie auch die gesamte Wirk-
lichkeit. Aus ihrer Sicht beherrschen die Eltern die Natur, um ihren Kindern ein gu-
tes Leben zu ermdglichen. So entpuppen sich Eltern und Kosmos als niitzliche, auf
das Kind bezogene Funktionen, wie auch Piaget und Bovet argumenticren.

Wenn der vormoderne Mensch von seinen Ahnen gutes Wetter, Kriegsgliick,
Ernteerfolg, Kindersegen und Gesundheit erbittet, glaubt er genau wice das Kind
der Moderne im Alter bis zum neunten Lebensjahr, dass die Ahnen (die Eltern)
nicht nur den Haushalr, sondern den ganzen Kosmos kontrollieren. Studien iiber
den Ahnenkult offenbaren, dass dic Chinesen, Inder und Afrikaner genau diesen
Kinderglauben bis ins 20. Jahrhundert hinein im buchstiblichen Sinne kultiviert
haben. So stellen Klaus Miiller und andere in ihrem Band Sow/ of Africa fest: ;Hat
man Sorgen oder ist gar in Not geraten, wendet man sich an die Ahnen in dem si-
cheren Vertrauen, dass sic helfen werden. Nicht selten erscheinen sie dann auch
den Thren im Traum, raten und erteilen ihnen den einen oder anderen hilfreichen
Hinweis und warnen vor Gefahren. Generell gelten die Ahnen als wohlwollend,
besorgt und hilfsbereir. Sie nehmen lebhaften Anteil an den Geschicken der Thren,
beobachten das Geschehen auf Erden genau, um jederzeit helfend, korrigierend

oder, wenn ¢s sein muss, auch strafend cinzugreifen.®
Der Himmel als ganz realer Ort

In diesem Sinne hat Gort niche nur den Kosmos erschaffen und hilt ihn aufrecht, son-
dern er regelt auch simtliche Ereignisse und Abliufe. Letztlich gehen jeder Sonnenschein
und Wind, jede Jahreszeir und jeder Krieg, jedes tigliche Geschehen und jedes Ercignis
auf ihn zuriick. Gott belohnt und bestraft seine Kinder, indem er ihnen angenehme oder
unangenchme Dinge schickt. So werden empirische Ereignisse als mystische Belohnun-
gen oder Bestrafungen erfahren. So wie das artige Kind von seinen Eltern Bonbons be-
kommt und das unartige ohne Essen ins Betr geschicke wird, so erfihrt der vormoderne
Mensch sein ganzes Leben als eine von den Gowern gefertigre Fiigung, indem jedes
Ungliick als Strafe und jedes Gliick als Belohnung geschen und empfunden wird.

Kinder im Alter bis zum zehnten Lebensjahr haben noch nichr die abstrakre
Denkfihigkeit, um den Tod als das Ende der Existenz begreifen zu kénnen. Es ge-
lingt ihnen nicht, sich eine Welt vorzustellen, in der sie selbst nicht mehr da sind. Thr
Denken ist noch sinnlich-konkret, egozentrisch und kann ein Ende der eigenen
Bewusstseinstitigkeir niche verstehen. Erst das formal-operationale Denken verfiige
iiber die logischen Bezugssysteme, die Fahigkeir zur Selbstdistanzierung und zur
Reflexivitit, sich das zeitliche Ende des eigenen Bewusstseins und der eigenen Person
im wahrsten Sinne des Wortes ausdenken zu kénnen.

Wenn das Kind mit dem physischen Ende von Tier und Mensch konfrontiert
wird, dann sicht es den Tod als einen Ubergang in cine andere Lebensform. Es glaubt
an Seelenwanderung, an Reinkarnation und an cin Leben an einem anderen Ort.
Kinder begreifen den Himmel als cinén ganz realen Ort, der nicht weit entfernt ist
und an dem sich die Menschen aufhalten und betitigen. Himmel und Hélle werden
nichrals Symbole und Metaphern verstanden, sondern als konkrete Riume, in denen
sich konkrete Menschen bewegen. Der Realismus der Jenseitsvorstellungen korres-
pondiert mit dem sinnlich-konkreten Denkniveau der Kinder, die noch nicht das
formal-operationale Denken erreicht haben.
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Bis zum Einsatz des formal-operationalen Denkens dominieren illusionire Fantasien,
Wunschdenken und Mirchenpsyche. Das Kind glaubt soforr, dass Seelen und Engel mit
dem Gortrvater auf Wolken sitzen, Lieder singen, Harfe spiclen, Weintrauben essen, wei-
Re Kleider und Goldschmuck tragen. Sie haben echte und Schweif! treibende Angst da-
vor, im Falle einer Verurteilung in Kesseln zu braten, vom Teufel gepeitschr oder zer-
fleischt zu werden und auf ewig an einem elenden Ort verharren zu miissen.

Die vormoderne Menschheit weist in gleicher Weise die Merkmale des Glaubens
an den Tod und das Jenseits auf, die man in unserer Kultur nur noch bei Kindern fin-
det. Daher malten sich Jiger, Bauern und Philosophen ein fiir sie vorgeschenes pral-
les und vergniigliches Leben im Jenscits aus, wihrend sie sich fiir ihre Feinde einen
Aufenthalt im Feuertopf oder im Schwefelbad ersannen. Dic Scelen reinkarnieren
sich in Nachfahren, Tieren oder Baumen, fliegen zur Sonne oder zu den Sternen, ru-
hen und schlafen in den Gribern, um wieder aufzuerstchen, leben auf Inseln, schmo-
ren in der Hélle oder vereinigen sich mit ihren Vorfahren und mit Gott im Himmel.
Die Himmels- und Héllenvorstellungen sind genauso konkret gemeint wie bei den
Kindern; sie werden wortwérdich verstanden.

Was folgr aus alledem? Die Entwicklungspsychologie kann die zentralen Ideen
und Praktiken der Religionen aus den Wurzeln erkliren. Hingegen geben die heuri-
gen Religionswissenschaften, die sich damit begniigen, Religion aus der Sinnsuche,
aus dem Bediirfnis nach Sicherheit, Transzendenz, Ordnung, Herrschaft oder Kom-
munikation zu erkliren, keine analytische, sondern nur cine deskriptive Orientie-
rung. Die Religionssoziologie, fiir die Religion ein ,soziales Phinomen® ist, bietet
keine Konzepte zur Dekodierung von religiésen Lehren und Riten an. Sie machr ei-
nen Bogen um das, was Religion zuallererst ausmacht, nimlich Lehre, Idee, Ritus,
Kult und Glaubenspraxis.

Selbstverstimmelung, Menschenopfer, Kannibalismus

Wer die Rolle der Religion in der Gegenwartsgesellschaft verstehen will, muss zuerst
ihr Wesen erkennen. Die Entwicklung der Religion ist zweifellos ein Indikator fiir
den Entwicklungsstand des gesellschaftlichen Bewusstseins und des Kulturlebens.
Die Formen der Religion in den archaischen Gesellschaften, der enorme Aufwand an
Zeir, Kapital und Engagement, der der Religion und des Glaubens wegen getricben
wurde, belegr nicht nur die stirkere Frommigkeit und die gréflere Nihe zur Gewalt
dieser Gesellschaften. So schildert der franzésische Soziologe Emile Durkheim an-
schaulich die Begribnisriten der australischen Ureinwohner. Sie verloren hiufig die
Impulskontrolle, so dass sich zu dem beklagten Todesfall weitere Tétungen gesellten,
auch unter nahen Verwandten. In den alten Kulturen ist Religiositit hiufig mit
Selbstverstiimmelung, Menschenopfern und Kannibalismus verbunden. Schon die
antiken Kulturen sind fanartisch gegen Abweichler und Ketzer vorgegangen, nicht nur
das christliche und islamische Mittelalter.

Es gilt, Religion und Religiositit aus den Grundlagen der geistigen und kulturellen
Entwicklung zu erkliren, um ihre Rolle in Gesellschaft und Geschichte richrig ein-
schiitzen zu kénnen. Dic dargelegte Argumentationskette belegt und verdeutlicht den
Riickgang und nicht die Wiederkehr der Religionen, von der immer wieder die Rede
ist. Dass Glauben und Religion heute vermehrt eventisiert werden, die Religiositit
sich aber ins Private zuriickzieht, ist dafiir cin ebenso schlagender Beweis. m
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»Die Religionssozio-

logie bietet keine
Konzepte zur
Dekodierung von
religiisen Lehren
und Riten an.”
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