VATERRELIGION UND MUTTERRELIGION IN DER
HEUTIGEN ZEIT

von Alphons van Dijk

In vielen Religionen wird in tiefer Ehrfurcht gebetet zu Gott als dem
souveranen Herrn oder als dem liebevollen Himmelsvater. Viele Volker
des frithen Altertums hatten aber eine andere Gottesvorstellung. Sie ver-
chrten voller Hingabe die Mutter-Géttin, aus der auf mysteriose Weise
alles Leben und seine Erscheinungsformen hervortreten'. Nun war es und
ist es zum Teil noch auf dem breiten Gebiet der Kulturtheorie ziemlich
iiblich zu sagen und — was geféhrlicher ist — als Werturteil auszuspre-
chen, dafl die von einer miitterlich/weiblich orientierten Vorstellungs-
welt geprdgte Kulturschicht oder Stufe des Denkens seit ldngerer Zeit
— und zum Glick — abgeldst ist, zumindest im Bereich der sich als
zivilisiert anpreisenden Welt.

Fiir den vorliegenden Entwurf ist die Erkenntnis grundlegend, dafl die
Transformation von der groflen Mutter-Géttin zum grofien Vater-Gott
einer Transformation auf gesellschaftlichem Niveau entspricht und um-
gekehrt, d. h. eine Verschiebung vom weiblichen Einflufl zum minnlichen
Einfluf in der Gesellschaft.

JeaN PrzyLuskr sagt in seinem Buch iiber ,die grofle Géttin‘, dafl im
Gegensatz zu den fritheren weiblichen Gottheiten der grofle, viterliche,
ménnliche Gott der Universalreligionen der gerechte und gute Souverin
sei, der freie Menschen regiert. Er sieht Instinkt, Brutalitit und Partiku-
larismus als Merkmale der weiblich orientierten Kultur- oder Religions-
stufe, im Gegensatz zu Freiheit, moralischem Leben und Universalitit
der modernen Gesellschaften, die alle minnlich orientiert sind®. Dies ist
sicherlich ein allzu grobes Werturteil, womit jedoch nicht gesagt ist, daf}
es von vornherein vollig falsch ist; auch wenn man den Evolutionismus
verneint, ist noch nicht jeder vorsichtige Schritt vorwirts gleich zu leug-
nen. Es gibt aber zumindest schon in kulturgeographischer Hinsicht eine
grofle Ausnahme, ndmlich die indische Religion und Kultur. Sie liegt
allerdings auflerhalb des Gebietes, das man bis vor kurzem — und
manche tun dies heute noch — allein als zivilisiert ansah. Die Figur der
Mutter-G6ttin in Indien ist mindestens 4500 Jahre alt. Sie stammt aus
einer antiken Welt, die fiir uns im ,Westen‘ beinahe ausgestorben ist oder
scheint; sie lebt aber weiter im Glauben ihrer Anbeter, bis heute?®. Seit-

* C. J. BLeEkEr, De moedergodin in de Oudheid, Den Haag 1960, 8.

2 J. Przyruski, La Grande Déesse, Paris 1950, 16—17.

® Die Devi ist in ihren vielen Erscheinungsformen im hinduistischen Volksglau-
ben duflerst lebendig. In der allgemeineren Form, als Sakti, scheint sie ihren
ménnlichen Partner oft zu {iberragen. Interessanterweise bildete die Sakti in der
Manifestation von ,Mutter Indien‘ eine religiose Motivation fiir das Streben
nach cinem von den Briten befreiten Indien. Man denke an Srr AurosiNpos
»Bhawani Mandir® (,Ein Tempel fiir die Mutter®). Das Evolutionsmodell im
Denken dieses Politiker-Religionsphilosophen ist das einer zyklischen Evolution.
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dem Indien nach christlichem Vorbild Mission gelernt hat, haben auch
wir in Europa mit ihr zu tun, dhnlich wie bei den Mysterienreligionen im
Rémischen Reich.

Ein zweiter Grund zur Kritik an Przyruskis AuBerung liegt darin, daf
wir selbst inzwischen etwas besser die Schattenseite der sog. minnlich
orientierten Religion, Kultur und Gesellschaft kennengelernt haben,
anfangs erst noch auf theoretischem Gebiet (Max WEeBErs Gedanken iiber
die Beziehung von Protestantismus und Kapitalismus, Frevps Buch Der
Mann Moses und die monotheistische Religion), spiter auch in der Praxis
aufgrund der immer schlechteren Erfahrungen mit der sog. Pflicht zum
industriellen Wachstum; Fortschritt als Wert an sich.

Anfang dieses Jahrhunderts wurde in der Nihe des dsterreichischen
Dorfes Willendorf eine kleine Statue entdeckt, die spater ,Venus von
Willendorf* genannt wurde. An dieser Statue sind die weiblichen und
miitterlichen Merkmale besonders akzentuiert. Anderswo in Europa gibt
es dhnliche Funde aus der Steinzeit. Ohne dafi man sichere Schlufifolge-
rungen aus diesen Funden ziehen kann, lassen sie doch eines besonders
vermuten, namlich dafl es sich um Versuche handelt, die gottliche Macht
auf dhnliche Weise abzubilden wie wir ihr etwas spiter, im klassischen
Altertum der Griechen und Rémer, auf so imposante Weise begegnen in
der Figur der grofien Mutter-Géttin, der Gottlichen Mutter®.

Wenn nun bis in unsere (pri-)historische Zeit weiblich-miitterliche
Ziige in der religiosen Vorstellungswelt eine besondere Rolle gespielt
haben und wiedererkennbar sind in vielen Funktionen und Gestalten der
antiken Kultur, Religion und Gesellschaft, in den Mysterienreligionen
und der aus ihnen ibertragenen frithchristlichen androgynen Symbolik,
ja sogar in der Figur Marias als ,Mutter Gottes* und .Konigin des Him-
mels’, kann man die Frage stellen, ob und inwieweit das, was unter ande-
rem in der ,Venus von Willendor{* aus unserem archiologischen Boden
zum Vorschein gekommen ist, auch in kulturpsychologischer Hinsicht zu
unserem ,archétypischen® Erbe gehort und demzufolge in unserer Zeit
anzutreffen oder auszugraben sei. Dabei sollte festgehalten werden, dafl
jedes von Archiologen oder auch von Psychologen ausgegrabene Objekt
nie mehr ganz seine frithere Funktion annimmt; Zeit ist niemals riick-
géngig zu machen, Wiederherstellen bedeutet unwiderruflich auch Um-
deuten. Um reine Regression kann es sich also niemals handeln.
Natiirlich muff man gleich weiterfragen, warum die Frage nach dem
Antreffen oder Ausgraben, die an sich immer gestellt werden kann,
gerade heutzutage gestellt werden sollte.

Dies wiare mit einer rethorischen Frage zu beantworten: Ist es beson-
ders in einer Zeit, in der so oft von Futurologie gesprochen wird, nicht
angebracht, bestimmte sehr schwierig quantifizierbare Bewegungen
innerhalb unserer Kultur zu untersuchen? Ich ziele dabei auf Bewegun-
gen, die von auflen in unsere kulturelle und religiése Landschaft eindrin-
gen und die ihrerseits wieder zu der Gegenbewegung des Wiederbelebens

4 BLEEKER, 19.
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von bisher wenig beachteten (oder kollektiv verdringten) Aspekten der
eigenen Kultur/Religion fiithren (die Yoga-Welle z. B. hat bei uns schon
zur grofieren Anerkennung des Wertes der christlichen Meditation ge-
fithrt). Futurologie basiert auf der Idee der Mefibarkeit oder Durchschau-
barkeit des gesellschaftlichen Geschehens, auf Berechenbarkeit und infol-
gedessen auf Manipulierbarkeit, kurzgefafit, auf gesellschaftlicher Logi-
stik. Gerade diese aber sind die Eigenschaften, die iblicherweise als
minnliche Leistung und Beitrag zum Kulturgeschehen, ja oft als Grund-
lage der Zivilisation als solcher angesehen werden. Was ist dann zu tun,
wenn diese logistische, technokratische, d. h. einseitig mannliche Zivilisa-
tion sich selbst nach dem Gesetz von Parkinson tibersteigert?

Und noch eine andere Frage: Ist es gerade wegen der ilberwiegend
ménnlichen Orientierung unserer Zivilisation — mit der groftenteils
dazugehorenden christlichen Religion — nicht besonders angebracht,
fremde Einfliisse und Einwirkungen gerade in dem Moment zu unter-
suchen, in dem sie in bisher ungekanntem Mafle bei uns eindringen? Ich
meine Einfliisse aus einer Kultur/Religion, die gekennzeichnet ist als
eine Mischung aus sog. mannlichen und weiblichen Zigen, wo Intuition,
Versenkung, Ruhe, sexuell-religiose Symbolik und der stindige Versuch
zu einer Gesamtbetrachtung eine viel grofiere Rolle spielen als bei uns, in
dem was religios und gesellschaftlich als passend angesehen wird. Ich
denke hier an die hinduistische und buddhistische Expansion.

Aber man braucht sich nicht nur auf die Welt des Religiosen zu bezie-
hen, sonst partikularisiert man den Einfluf} eines Denkens, das besser mit
den Worten universell oder allumfassend als mit den Bezeichnungen par-
tikularistisch oder analytisch anzudeuten ist. Sowieso gilt, daf fiir einen
Religionswissenschaftler der Unterschied zwischen Religion und Kultur
kaum oder nur sehr bedingt brauchbar ist®.

Aufgrund der Themenstellung wire also sowohl an die Bewegungen
zur Emanzipation der Frau als auch an die psycho-, sozio- und polito-
logische Situierung der fremd- und subkulturellen/religiosen FEinfliisse
auf unsere Gesellschaft zu denken. Und auch die Ukologie kidme ins
Spiel, weil sie besonders dringlich entdeckt hat, dafl dort, wo bisher ex-
klusives Denken herrscht, inklusives Denken jetzt hochstes Gebot ist.

Die Verbindung, die in diesem Aufsatz gelegt wird zwischen der
Unterscheidung der Religionen/Kulturen in solche, die iiberwiegend auf
weibliche Symbolik und solche, die auf mannliche Symbolik orientiert
sind, und der Gesellschaftsform, konkretisiert anhand der Position der
Frau, hat eine bemerkenswerte Vorgeschichte. 1861 wver6ffentlichte
Jomany Bacuoren sein Buch Mythos, Religion und Mutterrecht, in dem er
die Hypothese eines matriarchalen Stadiums in der Entwicklung der
menschlichen Gesellschaft, Kultur und Religion ausarbeitete. Er war der

5 Kultur ist hier die Summe aller gesellschaftlichen Leistungen und alles Erwor-
benen. Das Religiose in einer Kultur ist da, wo es die ,1letzte Sinngebungen® be-
trifft, auch wenn diese vielleicht in einem gewissen Spannungsverhaltnis zu den
anderen Aspekten einer Kultur stehen.
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Meinung, dafl, wo auch nur die iltere Mysterienreligion erhalten oder
wieder neu aufgeblitht war, dort die Frau wieder in den Vordergrund
trat, aus der Obskuritat und Versklavung, zu denen sie verurteilt gewesen
war unter der mannlichen Herrschaft, und sich in ihrer urspriinglichen
Wiirde zeigen wiirde®, Der amerikanische Ethnologe MorGAN iibernahm
diese Idee.

Fiir unser Thema ist das Interessante an dieser Sache, daf} die Lehre
Bacnorens und MorGANs von einem matriarchalen Stadium in der Ent-
wicklung der Menschheit durch die sozialistischen Progressiven in der
zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts iibernommen wurde. Marx, ENGELS
und vor allem BEBEL popularisierten die Idee des Mutterrechts und be-
nutzten sie im Kampf um die Emanzipation der Frau. Nun stellte sich
spater heraus, dafl BacHoreN und Morcan ihre Sache sehr iiberbewertet
hatten. Inwieweit die Hypothese einer frither allgemein verbreiteten
matriarchalen Kulturschicht ganz stimmt oder nicht, ist in diesem histori-
schen Fall aber nicht einmal so wichtig. Sie hat trotz einer kriftigen
Uberbewertung endgiiltig dazu gefithrt, dal die Vergangenheit — und
damit das Heute und die Zukunft — anhand von anderen Denkmodellen
und Vorstellungen untersucht werden kann als gerade denjenigen durch
Kultur und Zeit bedingten Vorstellungen, die im stark evolutionistischen
und selbstiiberzeugten Denken des 19. Jahrhunderts und bis weit ins 20.
Jahrhundert herrschten. So wird die historisch falsche Ubernahme der
Hypothese des Mutterrechts durch die Sozialisten trotzdem ihren Wert
behalten. Immerhin war zum ersten Mal angedeutet, dafl die Superioritit
des Mannes mit ihrer Gesellschaftsordnung und — was viel wichtiger,
weil weniger leicht erkennbar ist — mit ihrem Denkstil und Logik kein
Naturrecht ist. Wo Religion sich ausdriickt in der Sprache und Vorstel-
lungswelt einer Kultur und diese umgekehrt priigt, gilt dies mutatis
mutandis auch fiir die Gottesvorstellung. Dafl einige wenige Theologen
sicherlich immer um die Transzendenz Gottes iiber jede symbolische oder
begriffliche Festlegung gewufit haben, zihlt hier weniger als die prak-
tische Erlebnis- und Vorstellungswelt der Religionsangehorigen.

Man weifl inzwischen, dafl es wohl nie eine Zeit gegeben hat, in der
der Mann véllig in den Hintergrund gedringt war, wie BACHOFEN
glaubte’. Aber man weifl auch, dafl aus einer anfangs differenzierten
Religions- und Gesellschaftsordnung, in der sowohl minnliche als weib-
liche Symbole ihren positiv bewerteten Platz hatten — iibrigens mit dem

® J. Waarpensure (ed.), Classical Approaches to the Study of Religion: Aims,
Methods and Theories of Research, Bd. 1, Paris/The Hague 1978, 123.
 Neigungen, in dieser Richtung zu denken — und vielleicht doch auch gewisse
neuere und differenzierte Andeutungen dazu — gibt es jedoch immer noch und
wieder. Vgl. E. Lessive, Die griechischen Sagen in Bildern erzihlt, Minchen
1977.

Was die Position der Frau betrifft, gilt als sicher, dafl die Frau im alten Indien
freier war als im letzten Jahrtausend Es ist zumindest treffend, daf die Fest-
schreibung ihrer ganz untergeordneten Rolle parallel verlduft mit der Fixierung
des Kastensystems, das in der klassischen Zeit viel lockerer gehandhabt wurde,
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Akzent oft auf den weiblichen — sich allmahlich eine iiberwiegende und
in den letzten Jahrhunderten in Europa sogar ganz ménnliche Religions-
und Gesellschaftsordnung mit dem dazugehérenden Vorstellungszwang
entwickelt hat. Damit ist eine Entwicklung vollzogen, die anfing mit den
Jédgern / Sammlern, bei denen die Frau als Sammlerin sehr wichtig war
und die sich iiber die primitive Landwirtschaft, in der die Frau als ver-
mutliche ,Erfinderin’ ebenso wichtig war, iiber die geordnete Landwirt-
schaft, in der die Symbolik von ,Mutter Erde’ immer sehr lebendig war,
zur Landwirtschaft mit gewisser Uberschuflkapazitit fortsetzte, die das
allméhliche Entstehen nicht-Nahrung-produzierender Berufe und am
Ende Handel, freigestelltes Priestertum und Berufsarmee und -Verwal-
tung ermoglichte. Als allmahlich Handel und Industrie (Besitz oder
Leitung) als hoher und menschenwiirdiger angesehen wurden als nah-
rungs-produzierende = korperliche Arbeit, verlor der Mensch auch
immer mehr den direkten Bezug zur Umwelt.

In bezug auf die Gottesvorstellung ist folgendes zu schildern. Es kann
nicht belegt werden, dafl die Vorstellung der Gottlichen Mutter eine Art
Ursprungsfunktion fiir alle spateren Entwicklungen hat. Die Existenz
eines Himmelgottes ist so tief in der ganzen bekannten Religions-
geschichte verwurzelt, dafl ,dieser transzendentale Gottesbegriff sehr
wohl in eine Zeit zuriickverlegt werden kann, die lange vor dem Auf-
kommen der hoheren Kulturen im Nahen Osten liegt“®. Immer aber
spielte in irgendeiner Form die weibliche Symbolik mit eine Rolle als
Mutter / Gemahlin / Schwester, wobei im Stromgebiet des berechen-
baren Nil die mannliche Gottheit mehr hervorgehoben wurde, im
Stromgebiet vom unberechenbaren Euphrat und Tigris das weib-
liche Element oft mehr betont wurde’. In den spiteren Religionen des
Nahen Ostens ist die weibliche Symbolik bekanntlich weit zuriickge-
dringt (Jhwh/Gott im Judentum / Christentum, Allah im Islam) und ist
die Schopfung / Natur samt ihrer (Fruchtbarkeits-)Symbolik weitgehend
verdammt worden; als Offenbarungsgrundlage ist sie kaum beachtet. Die
Transzendenz des einen Gottes wurde so stark betont, dafl jegliche
Immanenz (= die Bedingung fiir symbolisches Denken) unméglich
wurde. E. O. James stellt demgegentiber fest, daff dort, wo der mensch-
liche Geist tiber die Beseeltheit der Natur nachdachte, das Hochste
Wesen sehr oft verschwommen im Hintergrund bleibt?®.

Sagen wir es auf etwas romantische, BAcHOFEN'sche Art anders: Aus
der ,naturlichen’ Superioritat der Frau — weil enger mit Fruchtbarkeit,
Rhythmus der Natur, Nachkommenschaft verbunden — wuchs allmihlich
die kinstliche’, a-natiirliche oder vielleicht sogar anti-natiirliche Supe-

8 E. O. James, Religionen der Vorzeit, Koln 1960, 203.

? Immerhin nannte der dgyptische Pharao sich der Sohn der Isis (vgl. BLEEKER,
55). In Mesopotamien ging der Kénig wihrend des Neujahrfestes in der Gestalt
von Tammuz eine Ehe ein mit einer Priesterin, die die Mutter-Géttin verkor-
perte. In dieser Vereinigung war sie, nicht der Koénig, der aktive Teil (vgl
James, 183).

10 James, 202.
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rioritat des Mannes!'. Es ist leicht vorstellbar, wie eine solche Lehre einen
guten Nahrboden bietet fiir soziale Emanzipationsgedanken. Insofern es
hier aber auch um die Denkstruktur und Symbolik des Menschen geht,
steckt viel mehr darin. Das leider schon beinahe allzumodische Thema
der Ukologie, d. h. der integraldenkenden Umweltwissenschaft, kdme in
Perspektive, weil dort, wo versucht wird, inklusiv, d. h. allumfassend zu
denken, heute nur mal das Problem der rigordsen, weil einseitigen Natur-
betrachtung zur Sprache kommen muf.

Naturausbeutung kénnte man sehen als eine heutzutage besonders ins
Auge springende Form von Bacuorens These der Naturfeindlichkeit im
Bereich der ménnlichen Superioritit. Das 6kologische Problem ist zuriick-
zuftihren auf eine tiberméfige Naturausbeutung, die, wenn sie zur Natur-
erschopfung fithrt, nur als Naturfeindlichkeit gewertet werden kann.
Diese Feindlichkeit gegeniiber der Umwelt geht heutzutage einher mit
dem bekannten Leistungszwang und der Leistungssucht. Es ist der Zwang
und das Gefiihl, iiber die Umwelt Siege erringen zu miissen, Siege, die oft
als Ziel und Wert an sich anerkannt werden und die erst die Ménnlich-
keit und das Besitzverhaltnis bestitigen. Dies bedeutet eigentlich die
Angst vor jeglichem Arrangement mit der Umwelt, weil dies Anerken-
nung von deren Eigengesetzlichkeit und etwa Partizipation bedeuten
wiirde, der Versuch, die strenge Gegenuberstellung von Subjekt und Ob-
jekt zu mildern oder sie vielleicht sogar zu iibersteigen®. Anders ausge-
driickt konnte es eine zu starke Uberbetonung des ,gegenstindlichen’ iiber
das ,instandliche’ Bewuftsein bedeuten?s.

Abgesehen von der Aktivitit der Biirgerinitiativen und der naturwis-
senschaftlichen Ukologie gibt es heute auch im Bereich der Philosophie
und Theologie Anzeichen dafiir, dafl auch diese beiden ihre Rolle im
ganzen Problem untersuchen und zum Umdenken beitragen wollen™.
1972 hat Carr AMERY sein Buch Das Ende der Vorsehung geschrieben,
mit dem Untertitel ,Die gnadenlosen Folgen des Christentums®. Seine
These: Das Christentum trigt die Schuld an der Zerstorung der natiir-
lichen Umwelt des Menschen, weil es seine Idee von ,dominium terrae’,
der Herrschaft des Menschen iiber die Schopfung, auf Gen 1,28
begriindet. Diese Idee durchbrach die ,Umschlossenheit des Menschen
durch die Welt* (Fr. GocarTEN). Der Exeget und Theologe R. RENDTORFF

1 Vgl. Morus, Het Rijk van Venus. algemene geschiedenis van de menselijke
sexualiteit (Eine Weltgeschichte der Sexualitdt), Amsterdam 1957, 23.

2 Das alles, hier nur kurz gesagt, hat natiirlich einen grofien Hintergrund im
Bereich der Kulturpsychologie. Kurz angetippt sei nur die Libido-Unterdriickung
bei Freup und Apornos Paschismus-Syndrom.

18 Vgl. H. M. M. Fortmann, Als Ziende de Onzienlijke, Bd. 3b, Geloof en
geestelijke gezondheid, Hilversum 1968, 68—70.

14 Siche z. B. G. Lienkes, ,Von der Ausbeutung zur Kooperation. Theologisch-
philosophische Uberlegungen zum Problem des Umweltschutzes®, in: Human-
okologie und Umweltschutz, E. V. Werzsicker (Hrsg.) 1972, und Cur. Link Die
Welt als Gleichnis. Studien zum Problem der natiirlichen Theologie, Minchen
1976.
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bestitigt, da AmErys These ,zweifellos einen richtigen Kern® hat®®. Er
selbst macht der christlichen Theologie den Vorwurf, dafl sie das Thema
,Schopfung’ im Grunde genommen nie ernst genommen hat, weil sie fast
ausschlieflich am Schopfer interessiert war, wodurch die Schopfung zu
kurz kam. Dazu kam noch die ,Dialektische Theologie®, die die
Schépfung primir als ,gefallene Schopfung' betrachtet, wodurch am Ende
,die Schépfung im Sinne der konkreten Natur ... nicht nur faktisch kein
Thema der Theologie mehr* ist, ,sie kann es im positiven Sinne gar nicht
sein i

ReNDTORFF selbst meint dagegen, dafl in den beiden biblischen Schép-
fungsberichten, trotz der Betonung des Menschen als Mittelpunkt, kein
Gegeniiber zwischen Mensch und Schépfung besteht und dafl der Mensch
auch in die ihn umgebende Schépfung eingefiigt ist'”. Nachdem er auch
andere Texte des Alten Testaments besprochen hat, kommt er zu der
Schluffolgerung: ,Man darf natirlich jetzt hier kein falsches Idyll
malen. Auch das Alte Testament weifl, daf diese Schopfung nicht ohne
Widerspriiche und ohne Spannungen ist. Die Urgeschichte berichtet ja
von der Austreibung des Menschen aus dem Garten Eden ... aber die
Ordnungen sind trotzdem nicht aufgehoben ... So bleibt also die
Aufgabe des Bearbeitens und Bewahrens auch in dieser Welt voller
Widerspriiche und Spannungen unverandert bestehen“*®.

Nun zuriick zum unmittelbaren Thema. Es geht um die Feststellung,
dafl zwischen der weit durchgefithrten minnlichen Superioritat, der
Naturausbeutung und dem Leistungsprinzip ein Zusammenhang besteht,
und dafl ein Abschwichen oder — besser gesagt — Korrigieren der ein-
seitigen Betonung des Minnlichen in Kultur und Religion fithrt — oder
jedenfalls fithren kann — zu groflerer Partizipation an der Umwelt, zu
breiterer Differenzierung in Gesichtspunkten und zu der Bereitschaft,
mehr in Betracht zu ziehen als das kurzfristige, das Subjektive und das
unmittelbare Nutzbare, das scheinbar Rationelle, d. h. zum Akzeptieren-
Kénnen von anderen Denk- und Lebensformen, was unmittelbar mit
Emanzipation im weiten Sinne zu tun hat.

Anhand von GorponN Rattray Tavrors Buch Sex in History (1959)
folgt jetzt eine vergleichende Beschreibung beider bisher genannten
Kulturtypen. Das patristische Kultursyndrom hat als Merkmale: ein
mannliches Gottesbild, strenge sexuale Moral, eine dominierende Furcht
vor Homosexualitit, Betonung der Unterschiede zwischen den beiden
Geschlechtern und Unterbewertung der Frau, Autoritdt, Furcht vor
Spontaneitit, Mifitrauen gegeniiber Untersuchungen und Experimenten
insofern diese zur Anderung der eigenen, festgefiigten Lebens- und
Denkordnung fiihren kénnen.

15 R, RENDTORFF, ,Machet Euch die Erde untertan. Die biblische Schépfungs-
geschichte, Zur christlichen Auslegungs- und Wirkungsgeschichte.”, in: Arnolds-
hainer Akzente, 8, 1977, 31.

16 Ebd., 33.

17 Ebd., 34.

BEDhd.. 3T
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Die Merkmale des matristischen Kultursyndroms sind: eine mehr weib-
liche Gottesvorstellung, eine permissive Haltung gegeniiber Sexualitit,
Verkleinerung der Unterschiede zwischen den Geschlechtern, grofere
Freiheit und hohere Bewertung der Frau, weniger Mifitrauen gegeniiber
Experimenten, weniger Verbote, d. h. weniger autoritire Verhiltnisse®®.

Tavror meint, dafl in der Geschichte der westlichen Kultur, die eben
besonders vom Christentum gepragt ist, im allgemeinen die patristische
oder patriarchale Haltung vorherrschend gewesen ist.

Nun ist es immerhin interessant zu sehen, daft es auch in der westlichen
Kultur einige Perioden gegeben hat, in denen eine mehr matristisch
orientierte Haltung versuchsweise zum Vorschein kam. Vorausgesetat,
dafl historische Prozesse nie ganz monokausal zu erkliren sind, ist es
gerade fiir die beiden miteinander in Verbindung stehenden Probleme
von kosmischer Denkhaltung/Okologie und Emanzipation der Frau
interessant, sich eine von diesen Perioden niher anzusehen und zwar das
12. und 18. Jahrhundert. Es ist die Zeit der Katharer, Albigenser und der
Troubadoure mit ihrer ,hofischen Liebe‘. Es geht um die Troubadoure.

Bei der ,hofischen Liebe® dieser provencalischen Troubadoure handelt
es sich um Liebe zu einer bereits verheirateten Frau, was dazu fithrt, dafl
es meistens Liebe aus einer gewissen Entfernung war. Das fithrte — und
darum ging es im Grunde gerade — zu einem Idealisieren der unerreich-
baren Geliebten. In dieser Liebe wird die Frau jedenfalls von der
Dienerin zur Gebieterin, der Mann wird befreit von seiner Furcht vor
dem anderen Geschlecht und vom Mutterkomplex und statt dessen bildet
sich eine Art Freundschaft. Die seelische Einheit, die frither meistens nur
zwischen Mannern zu finden war, wird jetzt méglich in und kombiniert
mit der — allerdings stark symbolisierten — geschlechtlichen Beziehung
zwischen Mann und Frau. Der franzosische Autor Denis bE RoucemoNT,
auf den sich diese Beschreibung stiitzt, meint, daf} sich hier einiges von
der Ehe als geistlicher Gemeinschaft statt als einseitigem, autoritirem
Besitzverhiltnis abzeichnet®.

Sicherlich, so meint auch de RoucemonT, hat es Nachteile an dieser
Situation gegeben. Derselbe Troubadour, der sich erniedrigte vor seiner
,Dame und Gebieterin® und der sich mit ihr geistig verbunden fiihlte,
behandelte weiterhin seine Ehegattin als Untergeordnete. Der Autor
sicht in diesem Zwiespalt einerseits die Veredlung des Liebestriebes,
andererseits auch einen Widerstand gegen die Ehe mit ihrer gesellschaft-
lich festgelegten Forderung an Treue, einen Protest gegen sie als Fort-
pflanzungsinstitut. Es dreht sich also um die von der offiziellen, d. h.
patriarchalen Gesellschaft abgewiesenen, weil auf Spontaneitit und
Durchbrechen der festgelegten Schranken beruhende Liebe von z. B.
Tristan und Isolde oder Abelard und Heloise®.

19 Nach ForTMmANN, 0. c. 279.

% D. oE Roueemont, L'amour et occident, Paris 1956.

*! Der geistige und geistliche Gegenhinger dieser Bewegung findet man im
Phénomen der Doppeltkléster, gemeinsamen Kléstern von Ménchen und Nonnen.
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In derselben Zeit gibt es einen Heiligen, der oft als ein Troubadour
Gottes beschrieben ist, FrRanz von Assisi. Bei ihm hat die von Transzen-
denz und vom herrschaftlichen ,Gegeniiber’ geprigte christliche Gottes-
auffassung einen klaren immanenten Aspekt bekommen. Das patriarchale
Gottesbild der christlichen Tradition wurde in der von lebendiger Erfah-
rung und wenig von theologischen Reflexionen geprigten Erfahrungs-
welt des Franziskus angereichert mit dem, was man religionsphinomeno-
logisch als matriarchalen Aspekt bezeichnen wiirde®. Franziskus fiihlte
sich in spontanen Ausbriichen gezwungen, Gott in mystischen Liedern zu
besingen, wie bei den Troubadouren. Er konnte ab und zu seine Fiifle
nicht stillhalten, weil er so gerne seine Gotteserfahrung und Gottesfreude
austanzen mochte und er hitte sagen kénnen: ,Hier ist es gut sein, lafit
uns hier Zelte bauen’. Man hat festgestellt, dafl das Wort ,Freude’ im
franziskanischen Schrifttum am hiufigsten vorkommt®. ,Die freudvolle
Trunkenheit bildet die eigentliche Substanz des Poverello, ekstatische
Freude ist der Kern des franziskanischen Lebensgefiihls, das von der
Voraussetzung einer neuen Freudenzeit auf Erden getragen war“**. Man
kann hier durchaus von enthusiastischer Freude sprechen und das Wort
Enthusiasmus woértlich verstehen als ,von Gott besessen sein‘. Es deutet
auf ein Phinomen hin, das in der matristischen EinfluRsphire haufiger
vorkommt als in der patristischen.

Die enthusiastische Freude wirkte sich auch aus in Franz' Verhiltnis
zur Natur oder Umwelt. Im beriihmten Sonnengesang spricht er von Bru-
der Sonne, Schwester Mond, Bruder Wind, Schwester Wasser, Mutter
Erde und Bruder Tod. ,Die neue Naturfreude, die Franziskus fiir die
gesamte Schopfung empfand, quoll aus seiner spezifischen Religiositit.
Sie liefl ihn den Unterschied zwischen Mensch und Tier [man kénnte hier
vielleicht sagen, Mensch und Umwelt] nicht prinzipiell sondern nur
graduell verstehen ... In Franziskus’ Naturverhiltnis, das von charis-
matischer Liebe erfiillt war, wurde ein falscher Trennungsstrich korri-
giert und zugleich etwas nachgeholt, was die Christenheit jahrhunderte-
lang vernachléssigt hatte ... Jene bestialische Vergewaltigung der Natur,
mit welcher der Mensch, verfithrt durch das Wort, machet sie Euch
untertan und herrscht iiber sie’, sich so schwer vergangen hatte, war beim
Mann von Assisi einer grenzenlosen Hingabe gewichen, die eine licbende
Verantwortung fiir die gesamte Kreatur empfand?.¢

Nun wire es falsch, Franziskus zum Patron der Umweltschiitzer zu
machen, wie manch ein Hippie zu tun drohte. Franziskus’ Erfahrungs-
Im 11. Jh. gab es ein beriihmtes Kloster dieser Art, wo, wie oft auch anderswo,
die Ménche den Nonnen unterstanden. Dies hingt zusammen mit der Marien-
verehrung; Maria hat die Erlésung der Menschheit erméglicht, und darum ist die

Frau fiir alle das Symbol dieser Erlésertat. Sieche Fr. HeiLer, Die Frau in den
Religionen der Menschheit, Berlin 1977, 159—160.

*2 Es ware hier auch auf das besondere Verhiltnis Franz-Klara hinzuweisen.
2 W. Nice, Grofie Heilige, Ziirich 1946, 77.

2 Fhd., 78.

25 FEbd., 81—82.
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welt ist nicht mehr die unsere; nach der Entwicklung der Naturwissen-
schaft mufl unsere Naturauffassung notwendigerweise differenzierter
bleiben. Wichtig ist vielmehr, daf es bei ihm eine Geisteshaltung betrifft,
die bereit ist ,meta ta physika‘, d. h. hinter den einzelnen konkreten
Erscheinungen an der Oberfliche des Lebens einen groferen Zusammen-
hang zu vermuten, ja zu erleben, ohne dabei das Gespiir fiir Kontingenz
zu verlieren®’. Nun gilt sicherlich, dafi mystisches Denken, wie z. B. bei
matristisch orientierten Religionen / Kulturen, wie auch bei Franziskus,
und Skologisches Denken nicht ohne weiteres gleichzusetzen sind. Aber
bei allen drei geht es um eine vergleichbare Geisteshaltung, und zwar
eine, die bereit ist (auch) zu denken in Begriffen wie Einheit, Zusammen-
hang, und alle drei sind dadurch geprigt, daRl der Mensch als Subjekt
sich selbst in die Gesamtbetrachtung einschlieft. Alle drei Fille zeigen
den Versuch zum inklusiven Denken. Demgegeniiber steht das soge-
nannte exklusive Denken, das geprigt ist vom AusschlieBen des
betrachtenden Subjekts aus der Betrachtung, d. h. von der Ubersteige-
rung des Subjekt-Objekt-Gegensatzes, vom Ausspiclen der verschiedenen
Aspekte gegeneinander, d. h. von Konkurrenz, und das sich infolgedessen
auszeichnet durch die Betonung der Leistung. Weil das inklusive Denken
besonders auf Vereinigung orientiert ist, hat es Merkmale, die eher ihren
Platz in einer mehr matristisch als in einer patristisch veranlagten
Kultur / Religion haben, oder zumindest in einer nur halbwegs patristi-
schen, wo die weiblichen Kulturziige nicht ganz verdriingt sind und mehr
oder weniger frei zutage treten konnen.

Wir haben bisher zwei kulturhistorische Beispiele behandelt. Im einen
Fall wurde gezeigt, daf eine grofere Aufmerksamkeit fiir weibliche Zuge
in Religion und Kultur verbunden ist mit einer Anderung der Auffassung
tiber die Position der Frau in Ehe und Gesellschaft und iiber den
religios-symbolischen Wert der Sexualitit. Im anderen Fall war dieselbe
Aufmerksamkeit verbunden mit der Ausbreitung und spontanen Ver-
lebendigung des dogmatischen Denksystems zu kosmischer Dimension,
wobei der troubadourhafte Mystiker auf glossolalistische Weise vom
Uberschwinglichen in seiner Erfahrung kund tut und bereit ist, konkrete,
gesellschaftliche Zustinde in seinem — zwar kleinen — Bereich zu
dndern; er hat ein geindertes Verhiltnis zur Umwelt. Auch in der heuti-
gen Zeit konnen wir auf treffende Weise eine Haltung finden, die uns in
etwa an die des Franziskus erinnert, insofern es auch hier zumindest um
Integralitit und eine gewisse Heiligung des Kosmos geht.

Bei einer religionspsychologischen Untersuchung iiber den religiosen
Einfluf} von TerLuARD DE CHARDIN unter belgischen Intellektuellen hat
sich gezeigt, dafl die wiederhergestellte Einheit von Mensch und Univer-
sum das teilhardsche Thema war, das die Befragten am meisten ange-

*% Metaphysik allerdings nicht so aufgefafit wie in der Anti-Metaphysik-Debatte
der letzten Dezennien, d. h. als rein intellektuelle Deduktion, sondern als ein
Zur-Einheit-Bringen vieler analytischer Lebenserfahrungen, eine Art vorsichtige
Weisheits-Schau.
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sprochen hatten®”. Wieder handelt es sich hierbei eindeutig um eine Art
Partizipation, nicht im Sinne der romantischen Naturverbundenheit des
19. Jahrhunderts, sondern um eine zugleich wissenschaftliche und exi-
stentielle Schau, in der alle Bereiche von Mensch und Welt aufgenom-
men sind. Dies wiederum wird desto treffender angesichts der Tatsache,
dafl der namhafte franzosische Theologe Henri DE Lugac ein Buch iiber
Teilhard geschrieben hat mit dem vielsagenden Titel L’Eternel Feminin,
das Ewig Weibliche, in Nachahmung einer von TEILHARD selbst geschrie-
benen Hymne. DE Lusac schreibt, dafl TEILHARD in seinen Betrachtungen
tiber Liebe, die er als revolutiondre Kraft par excellence sah, keineswegs
den sexuellen Ausdruck der Liebe abwies. TErLHARD glaubte im Gegen-
teil, dal durch den Impuls des Weiblichen Liebe verpersonlicht und
transformiert werden kénne, bis zu dem Punkt, wo sie eine passionierte
und aktive Liebe wird zu dem Kosmos und zu Gott. Er glaubte sogar an
eine kollektive Subliminierung der geschlechtlichen Liebe, die zur ,Visio
Beata® fithren wiirde®. Wer also einigermafien vom evolutioniren Inte-
gralitidtsdenken des TEILHARD imponiert ist, kann nicht umhin festzustel-
len, dafl dieser, um sein Gedankensystem hymnisch auszudriicken, auf
eine Symbolik aus dem matristischen Religionshereich zuriickgegriffen
hat, auch wenn er ganz bewuft die Erbsiinde nennt?®.

Die Anfangshypothese lafit sich jetzt zu einer Art ,Diagnose‘ und sogar
zu einer vorsichtigen ,Heilungsmethode’ ausdehnen: ein ,Schufl‘ weib-
licher oder matristischer Kultur wiirde uns gut tun und zwar nicht nur
auf dem Niveau des Gesellschaftlichen, sondern auch und besonders auf
dem Niveau des Sprachgebrauchs, der Symbolik, bishin zur religidsen
Vorstellungswelt, zu der Gottesvorstellung. Dies hat sowohl mit einer
hoheren Bewertung der Frau als auch mit einem vorsichtigeren Umgang
mit der Schopfung / Natur zu tun.

Wiirde dies nun eine Regression bedeuten, wie von Psychologen so oft
befiirchtet wird und wie z. B. PrzyLUSKI es nennen konnte? Nicht jede
Riickkehr, nicht jedes Neu-Uberdenken von alten Gegebenheiten ist
gleich Sehnsucht nach dem Vergangenen. Es gilt, die positiven, auf
Dialog (Inklusivitat) stiitzenden Denkansitze aufzunehmen, die das
frither als rein regressiv und zyklisch aufgefafite Phinomen der Mutter-
religion in unserer heutigen einseitigen Situation zu bieten hat®. Wird
nicht jede Zukunftsvision zum Teil in Bilder der Vergangenheit gegos-

271 A. VErGOTE, Religionspsychologie, Olten/Freiburg i. B, 1970, 97.

8 Pierre TEILHARD DE CHARDIN, Hymne an das Ewig Weibliche, mit einem
Kommentar von H. pe Lusac, Einsiedeln 1968, 111 und 114—115.

* Ebd., 87—38. Es sei auch hingewiesen auf TeiLuarps Lobgesang des Alls, die
geistige Potenz der Materie, Olten/Freiburg i.Br. o. J., 82: ,Bade dich in der
Materie, Menschensohn. — Tauche in sie ein, dort, wo sie am gewalttitigsten
und am tiefsten ist! Ringe in ihrem Strom und trinke ihre Flut! Sie hat ehedem
dein Unbewufitsein gewiegt — sie wird dich bis zu Gott hin tragen!“ Siehe auch
Anm. 21.

% Vgl. M. Euiang, Der Mythos der ewigen Wiederkehr, Diisseldorf 1963, Kap. 4,
wo er ,den Schrecken® einer streng linearen Geschichtsauffassung beschreibt.
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sen? Fiir die christliche Theologie sagt REnpTORFF: ,Im Alten Testament
bedeutet Bekehrung und Umkehr immer primar Riickkehr. Das ist ganz
deutlich bei den Propheten, in deren Umkehrpredigt immer Riickkehr zu
Gott, zu dem urspringlichen Gottesverhiltnis gemeint ist. In diesem
Sinne konnte ich hier von Bekehrung reden: von der Riickkehr des Men-
schen zu dem Bewufitsein seines Fingefiigtseins in das Gefiige der
Schopfung®.©

Nun gibt es bei uns schon Anzeichen dafiir, daf} etwas im Gange ist.
Der frither fiir unsere Kultur so typische Gegensatz zwischen Mann und
Frau schwicht sich im Bereich des Gesellschaftlichen schon ab, im
Bereich der Kirche und der religiésen Symbolik allerdings erst sehr
zogernd®. Es mufl jedoch deutlich ausgesprochen werden, dafi die oben
ausgesprochenen Gedanken nicht vermischt werden sollten mit dem sog.
amerikanischen Matriarchat, das man ein ,unterschwelliges Matriarchat*
nennen konnte. Beim letzteren handelt es sich um die Frau in der tradi-
tionellen, beschrinkten Mutter-Rolle, die sich in ihrem Ehrgeiz ganz auf
den Mann oder den Sohn orientiert, in deren Wichtigkeit sie sich selbst
bestitigt fiihlt: die Stellung des Ersten oder die Zukunft des Zweiten
spielen in ihrer Phantasie eine grofle Rolle. Umgekehrt mufl dadurch der
Ehemann oder Sohn gegeniiber der Frau (Mutter und/oder Ehepartner)
durch seine Erfolge seine Mannlichkeit beweisen, er mufl Siege erringen
tiber seine (gesellschaftliche oder biologische) Umwelt?s.

Am Anfang dieses Aufsatzes wurde gesprochen von einer Ausnahme
von der im christianisierten Europa weit verbreiteten Wertvorstellung,
dafl man das sumpfige matriarchale und damit naturgebundene Stadium
lange hinter sich gelassen habe; es betraf die indische Kultur / Religion.
In der indischen Religiositit sind bis auf heute weibliche und miitterliche
Ziige gut erkennbar. Sie zeigen sich in der relativ wichtigen, manchmal
sogar beherrschenden, dem Absoluten gleichbedeutenden Position weib-
licher Gottheiten, in der stark von geschlechtlicher Vereinigung geprig-
ten Symbolik, aber auch in der Energie, der ,zur Welt gekehrten Seite*
und Aktivitat Gottes, die durch eine Géttin (Sakti) versinnbildlicht
wird®. Dabei sollte jedoch die Orthopraxis des Hinduismus mit seinem
Kastensystem und Brahmanenherrschaft nicht iibersehen werden. Sie
zeigt vielmehr die Komplexitdt des Hinduismus wie auch des hier behan-
delten Themas, das hier nur schematisch behandelt werden kann.

Weil die Sache im Hinduismus also besonders verwickelt ist, fithrt sie
gerade fiir das Verhiltnis Mann-Frau im Christentum und im europii-

31 RENDTORFF, 88.

8 Siehe dazu HeiLer, Kap. III.

38 Vgl. H. FasEr, Gott in vaterloser Gesellschaft, Miinchen 1972, 190.

3 Siehe HriLer, 47—59. Fiir den weiblichen Teil des hinduistischen Pantheons
siche A. Danierou, Hindu Polytheism, New York 1964, besonders 253—288
(Sakti) und S. B. Das Guera, ,Evolution of Mother Worship in India,, in:
Aspects of Indian Religions Thought, A. Muxnerjer (ed.), Calcutta 1957,
42—106.

Ebenso N. N. BuATTACHARYYA, Indian Mother Goddess, Calcutta 1971.

263



schen Denken und der Gesellschaft zu der ungeheuer wichtigen Frage:
Welche ist die Bedeutung der Missionswelle, die von der indischen Reli-
giositat und Kultur auf uns zurollt? Welche sind die patristischen oder
matristischen Hintergriinde und Implikationen dieser Welle? Man hat
sich in Europa bisher nur ziemlich geldufige und oberflachliche Gedan-
ken dariiber gemacht, wie dies alles bei uns so leicht Anklang finden
kann. Man hat einige allgemeine Erkldrungen dafiir gefunden und sich
weiterhin beruhigt, dafl es halt ein bifichen modisch und exotisch ist und
damit das Ganze als ein marginales Phanomen zur Seite geschoben. Nun,
modisch ist das Phanomen zum Teil sicherlich, aber damit ist nichts
erklart. Und tber die Herkunft dieser ,modischen’ Missionswelle und
ihren Hintergrund macht man sich kaum Gedanken.

Durch diese Leichtfertigkeit bringt man sich in Gefahr, die nachteilige
Seite des asiatischen Einflusses zu verharmlosen und dadurch z. B. auf
dem Gebiet der Emanzipation ein trojanisches Pferd hereinzuholen.
Empfindet man es denn nicht als einen symptomatischen und schweren
Rickfall, wenn unter dem Einflufl bestimmter patriarchalen Aspekte der
indischen Kultur und Mission europdische Frauen von sich selbst behaup-
ten konnen, sie seien dem Manne gegeniiber minderwertig und hitten nur
die Hoffnung, als Mann wiedergeboren zu werden, um dann zur Befrei-
ung, zum Heil, kommen zu konnen. Und was passiert, wenn bestimmte
religitse subkulturelle Bewegungen sich unter messianisch anmutendem
indischen Einflufi sich als unpolitisch behaupten und faktisch damit auf
der politischen Bithne erscheinen als Bewegungen zur moralischen
Wiederaufriistung, d. h. als rein konservierend? Andere indische Mis-
sionsgruppierungen wiederum reihen sich durch ihre emporschieflende
Finanzkraft ein in eine Kette von patriarchal-autorititen Institutionen.
Und macht es uns nichts aus, wenn mancherorts billiger Yoga angeprie-
sen wird als ein Mittel gesellschaftlich bedingten Stref individuell abzu-
bauen und somit die wahre (oder jedenfalls eine) Ursache dessen zu ver-
harmlosen? :

Die leichtfertige Haltung allem gegeniiber, was nicht mit unserer eige-
nen Religion und Zivilisation zu tun hat, konnte uns aber auch um die
Vorteile der asiatischen Welle bringen. Eine tiefgehende Begegnung mit
anderen Denkstrukturen und mit einer anderen Vorstellungswelt, die die
unsere weitgehend in Frage stellt, ist an sich schon eine Erfahrung, die
jede patriarchale, selbstherrliche Autoritdt der eigenen kulturellen und
religiosen Welt erschiittern kann.

Die Vorstellungswelt der indischen Religion ist speziell auf dem Gebiet
der Gottes-Vorstellung so reich, dafi es auflerst interessant ist zu verfol-
gen, was z. B. die indische christliche Theologie auf dieser Basis an neuer
Theologie versucht aufzubauen, in der Gott auch Ziige hat, die religions-
phanomenologisch als weiblich gelten®. Die hinduistische sexuelle

38 Zu denken ist an den Ananda-Aspekt im Sat-Cit-Ananda, mehr noch an die
Vorstellung Siva’s als halb Mann, halb Frau, an die Géttin der Weisheit,
Savitri. Im Bereich des mahayanischen und tantrischen Buddhismus gibt es die
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Symbolik, besonders die des Tantrismus, bietet ein tiberreiches, von Euro-
paern leider oft allzusehr schief angesehenes Untersuchungsfeld. Sicher-
lich weiff die Hindu-Philosophie um die Transzendenz des Absoluten, das
JNeti, Neti* (,nicht dies, nicht dies’) ist ein stindiges Merkmal. Aber kann
der Mensch wirklich damit leben? Warum ist dann gerade der Tantris-
mus im breitesten Sinne bei dem indischen Volk so gut angekommen?

In seiner Behandlung der Folgen christlicher Eros-Feindschaft fiir die
Kulturgestaltung Europas nennt W. ScuuBarT als eine der Folgen
den ,,verkndcherten Individualismus‘, der ein Ganzheitsempfinden ver-
hindert. Seiner Meinung nach hitte die enthusiastische Natur des Eros ...
hin und wieder ... die starre Mechanik zu durchbrechen vermogen, die
aus der iibertriebenen Planung des menschlichen Daseins folgt. Denn der
Eros ist ... der grimmigste Widersacher der Biirgerlichkeit, ... der Ver-
sachlichung des Lebens.“ ,Die Biirgerkultur kimpft gegen erotischen
Uberschwang aus dem gleichen Grunde wie gegen den Begriff der ira
Dei: Sie liebt das Unberechenbare nicht®®“, Es ist fiir unser Thema schr
bedeutend, dafl ScrusarT hier von den beiden Aspekten spricht, die
uns interessieren, namlich von der ,Ebenbiirtigkeit der Geschlechter* und
von einem ,,Ganzheitsempfinden “%.

Zu den Vorteilen einer wirklichen Begegnung mit dem indischen (oder
asiatischen) Denken gehort auch die existentielle Kenntnisnahme von
cinem Denken in gréfieren Zusammenhiingen. Die Idee, daf das mensch-
liche Leben als Mikrokosmos eine symbolische Abspiegelung (und umge-
kehrt) des Makrokosmos ist, d. h. daf es Verbindungen gibt zwischen allen
Phénomenen in der Welt, ist m. E. fiir das okologische Denken von
grundlegender Bedeutung. Hierauf verweist auch der Religionswissen-
schaftler und Indologe Kraus KrosTERMAIER, wenn er die indische
Dharma-Auffassung beschreibt:

»Man’s task ... is seen as a continuing search for an increasing realiza-
tion of (this) ultimate reality in and through everything, implying a deep
respect for the right of things to be as they are and an attempt to adapt
oneself rather to ,nature’ than to ,control‘ it.“ Und er fiigt hinzu: ,In
many instances this attitude has led to great sensivity and perceptiveness
and a life-style that impresses as harmonions and cultured?®.* Allerdings
ist, wie KLoSTERMAIER zu Recht meint, eine erneute ,Naturverehrung® am
Ende genauso verhiangnisvoll und exklusiv wie die jetzige Verherr-
lichung von materiellem Wohlstand und Profit. Darum muf der heutige

,Gottin' Prajnaparamita, die Hochste Weisheit, die sicher Analogien aufruft zur
alttestamentischen Weisheit und zur Position Marias in der r.k. Kirche. Fiir
indische Theologie siche H. BirkLE (Hrsg.), Indische Beitrige zur Theologie der
Gegenwart, Stuttgart 1966, R. H. S. Boyp, An Introduction to Indian Christian
Theology, Madras 1969, R. H. S. Bovyp, India and the Latin Captinity of the
Church. The cultural context of the Gospel, London 1974,

3 'W. Scausarr, Religion und Eros, Miinchen 1966 (1941), 259—260.

37 Ebd., 260.

% K. Krostermaler, ,World religions and the ecological crisis®, in: Religion,
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Mensch wieder lernen, besser zu unterscheiden zwischen Ziel und Mittel.
Unsere Technologie ist nicht ohne weiteres identisch mit ihrem Ziel, d. h.
mit menschlichem Gliick. Der Mensch muf} sich wieder besinnen auf den
Inhalt des Begriffs ,Kultur’, den KrosTteErMAIER beschreibt als ,,careful
tending’ of nature in order to bring out the best in it without destroying
its roots®“.

Fassen wir zusammen. Sowohl eine leichtfertige, weil hochmiitige und
selbstiberzeugte Ablehnung der Begegnung mit Indien (selbstverstind-
lich auch exemplarisch aufgefafit), als auch eine oberflachliche weil
modische Begeisterung iiber die Missionswelle aus diesem Land, kénnen
uns in Furopa um eine gute Moglichkeit bringen, uns selbst mit anderen
Augen zu sechen. Dabei bietet Indien uns kulturgeschichtlich zwei
Modelle, die einander zwar nicht ohne weiteres decken, aber doch einen
grofien Zusammenhang haben.

I. In ,Mutter Indien‘ (wie die Inder ihr Land oft bezeichnen) leben
uralte, wichtige, mutterreligiose Ziige weiter, bis auf unsere Zeit. Diese
Ziuge haben immer wieder zu einem Durchbrechen der patriarchalen
Brahmanischen Strukturen gefiihrt.

II. Derselbe Name, ,Mutter Indien’, 146}t anklingen, wie sehr in Indien
Mensch und Umwelt, Natur® oder Kosmos, bewufit miteinander in Ver-
bindung gebracht werden und auch stehen.

Beide Modelle sind jedoch nicht mehr als solche. Es gibt kein zu
idealisierendes, umfassendes Ur-Matriarchat, es gibt den ,edlen Wilden'
oder den ,natiirlichen Menschen® auch nicht. Aber beide Modelle bieten
gerade in ihrer Kombination eine Moglichkeit, unsere Tradition in
Religion und Zivilisation in Puncto Position der Frau und in Puncto Ver-
haltnis zur Umwelt besser zu beleuchten, die Vergangenheit in diesem
besser zu bewaltigen und somit die Zukunft mitzugestalten. Ist Rickkehr
nicht immer orientiert auf ein Urbild, das in seiner volleren
Dimension noch verwirklicht werden muff und darum immer anders
und neu verwirklicht wird?

Unsere Bemithung soll darum nicht dazu fithren, das oft einseitige
patriarchalische Gottesbild zuriick- oder umzuwandeln in ein ebenso ein-
seitiges matriarchales Bild. Es soll vielmehr darum gehen, jetzt auch und
mehr von der Erfahrung der Frau auszugehen, um ,neue menschliche
Werte in der Gesellschaft [mitsamt ihrer Haltung zur Umwelt] und in
der Theologie zu setzen. Keine weiblichen Werte, sondern neue Werte,
die sowohl die verschiittete Erfahrung auch des Mannes wieder hervor-

bringen und uns zu neuen Bereichen in Theologie und Gesellschaft
fithrent®,

Journal of Religion and Religions, 3 (1973), 141.

39 Ebd., 142.

40 E. MoLtMANN-WENDEL, in: Der Uberblick, Zeitschrift fiir 6kumenische Zu-
sammenarbeit und weltweite Begegnung, 10 (1974) 3, 42.
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SUMMARY

European evolutionary thought till recently saw the paternalistic god of the
universal religions’, who rules free men as a righteous sovereign, as of much
nigher value than the goddesses of the maternal religions of antiquity with their
supposedly regressive bindings to ‘nature’. Civilized man could be happy to have
lost contact with nature, which kept him in a stage of tutelage. India however,
with her many important mother-goddesses, seens to be an exemption and is to
day even turning her missionary activity to the “West’. It were BacHorEn and
Beser who, without being historically right, have caused irrevocably another
modell of thinking on position of women. European history, till recently mostly
paternalistic, shows still a few exemptions: cosmic religion at Franciscus oF
Assist, which psychologically shows paternal and maternal aspects, TEILHARD DE
CHARDIN's connection of the idea of evolution with ,The Eternal Feminine®.
Being future-oriented must not be the same as to exploit nature without taking
care of her, and taking care of nature does not necessarily mean regression to
the infantile, mother-bound stage. Social equality for men and women, now
hesitatingly realized, means also equality in religious life and symbolic thought.
‘What happens when Hinduism, being a complicated mixture of paternal and
maternal influences and paying great attention to cosmic law and sexual
symbols, encounters Christianity in Europe, being rather paternalistic and hostile
to nature and sexuality? Culture, normally interpreted one-sided as hostile to
nature, has also another and to day very important side as ,careful tending of
nature in order to bring out the best in it without destroying its roots®.
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