DIE FRAGE NACH MARIA IM RELIGIONSWISSENSCHAFTLICHEN
HORIZONT

Die scheinbare ,,Grundlosigheit der Mariologie
von Eugen Drewermann

Eigentiimlich: Die letzten 150 Jahre haben der Welt eine geradezu explo-
sionsartige Entwicklung auf allen Gebieten beschert; die katholische Kirche
aber hat darauf in ihren letztverbindlichen Lehrentscheidungen nur mit der
Lehre von der Unfehlbarkeit des Papstes sowie mit den groBen mariologi-
schen Dogmen von der Unbefleckten Empfingnis Mariens (1854) und der
leiblichen Aufnahme der Gottesmutter in den Himmel (1950) geantwortet.
Gerade gegen diese mariologischen Dogmen protestierten indessen nicht
grundlos viele Exegeten und Kirchenhistoriker sowie vor allem der iiberwie-
gende Teil der protestantischen Theologie und weite Kreise des offentlichen
Lebens. Trotzdem hat die Kirche an diesen Lehren festgehalten. Warum? Um
das zu verstehen, muf man sich seltsamerweise zunichst vor Augen halten,
wie scheinbar schlecht begriindet die neueren mariologischen Dogmen sind;
erst dann wird man erkennen, welche BewuBtseinsveranderungen die Mario-
logie erfordert und andeutet.

Ein biblisches Zeugnis fiic die ,Unbefleckte Empfingnis“ ist im Sinne
der historisch-kritischen Methode ehrlicherweise nicht zu erbringen. Die
beiden Belegstellen sind Gn 8,15 und Lk 1,28. Aber der Fluch iiber die Frau
im Paradiese in Gn 8,15 verheift gerade nicht einen kommenden Erloser,
und schon gar nichts besagt diese Stelle iiber die Herrschaft ,der” Frau iiber
den ,Teufel* oder womdglich iiber ihre Siindenreinheit;' Lk 1,28 hingegen
verheifit die Gnade des kommenden Erlésers, hat aber mit der persénlichen
Unbeflecktheit der Gottesmutter nichts zu tun; alle weiteren theologischen
Konklusionen noch dariiber hinaus, daf ein siindenloser Leib nicht der
Verwesung anheimfallen diirfe, sind natiirlich biblisch vollends unbegriind-
bar.

In der Tradition sind aus den ersten Jahrhunderten fiir beide Dogmen
keine Spuren greifbar. Eparim um 850 ist der erste, der sich klar iiber die
Sindenreinheit Mariens Zufert; und die ersten Andeutungen iiber ein
besonderes Ende der Gottesmutter finden sich bei EptHANIUS VON SALAMIS um
400 sowie in einer Legende des 5. Jh.s vom Transitus Mariae,® — fiir einen
Historiker eine miserabele Beweislage.

Die protestantische Theologie sah und sieht in den Mariendog-
men ein schweres Hindernis fiir die Okumene; schlimmer: sie erkennt darin
einen Riickfall in die heidnische Lehre von der Himmelskonigin, die bereits
von den Propheten des Alten Testamentes bekimpft wurde (Jer 7,18;

! E. DREWERMANN, Strukturen des Bisen. Die jahwistische Urgeschichte in exegetischer,
psychoanalytischer und philosophischer Sicht, 8 Bde., Paderborn 1978-1979; 1. Bd.:
Die jahwistische Urgeschichte in exegetischer Sicht, Paderborn Serw. 1981, 87-90.

3 J- BRINKTRINE, Die Lehre von der Mutter des Erlisers, Paderborn 1959, 88-89; 83.
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44,17.18.19.25;) — ein mythisches Uberbleibsel der Mittelmeerkultur, unver-
standlich fiir Nordeuropa, unfaBbar fiir jeden Bibelkundigen.

AuBerhalbdes Christentums mokierte man sich besonders iiber
die muffige Betulichkeit, mit der diese Dogmen vermeintlich ausgegeben
wurden. Es handle sich, so hieR es, um eine Frommigkeit, die nahe am Rande
des Kitsches wandele; der Leib der Frau werde hier absichtlich so hoch und
himmelwarts gehoben, damit er auf Erden endgiiltig unberithrbar bleibe;
desgleichen laufe die Lehre von der Freiheit Mariens von der ,Erbsiinde® auf
ein blofes Dogma der Sexualverdringung hinaus, ebenso wie die ganze
Lehre von der Jungfrauengeburt und der Gottesmutterschaft Mariens.® Unter
dem Vorwand, die Frau als Madonna im Himmel zu heiligen, werde die Frau
auf Erden zur Hure erniedrigt — eine zwangsneurotische Theologie blanker
Minnerherrschaft, eine Attitude der Feindseligkeit gegeniiber Leib, Sinnlich-
keit und Gefiihl.

Kurz: Man muB schon lange suchen, ehe man auferhalb der siidlichen
Linder jemanden findet, der mit den marianischen Dogmen ein Stiick
Begeisterung verbinden kann (und konnte). Dementsprechend herrscht denn
auch auf den dogmatischen Lehrstiihlen in der Mariologie der Eindruck des
Unangenehmen und Peinlichen vor, und es ist von daher eine brennende
Frage, wie man die katholische Kirche in diesem ihr offenbar doch iiberaus
wichtigen Anliegen der Mariologie verstehen kann und soll.

Um es klar zu sagen: Die katholische Kirche kénnte und miifte am Beispiel
der Mariologie (aber auch in der Trinititslehre, der Lehre von dem sterben-
den und auferstehenden Gott, der Sakramentenlehre u. a. m.) die Chance
gewinnen, sich selbst und das Prinzip ihrer eigenen Selbstauslegung tiefer zu
verstehen, als sie es sich fiir gewohnlich selbst eingesteht. Weitgehend besteht
in der katholischen Theologie die Meinung, als ob die HI. Schrift und die
Lehrtradition der Kirche die alleinige Grundlage des Glaubens bilden wiirde;
allenfalls dem Verstand traut man die Fihigkeit einer natiirlichen Gotteser-
kenntnis sowie einer schluffolgernden Einsicht in die imneren Zusammenhin-
ge der Glaubensgeheimnisse zu. Bliebe es bei dieser theologischen Einstel-
lung, so miifte man in der Tat viele Dogmen der Kirche, wie z B. die
mariologischen Dogmen, fiir schlechthin unbegriindet und unbegriindbar
halten: Sie stehen so nicht in der Bibel, sind in der kirchlichen Lehrtradition
erst ziemlich spit aufgetaucht, widersprechen dem Verstandesurteil in gera-
dezu bizarrer Weise und sind fiir ein rein historisches Denken ein Argernis;
dariiber hinaus widersprechen sie zutiefst der Aversion besonders der
protestantischen Theologie gegen alles ,Heidnische” und nicht biblisch
Begriindbare der katholischen Kirche. Wenn die katholische Kirche gleich-
wohl seit anderthalb Jahrtausenden gerade an diesen Lehren sogar mit
wachsender Intensitit festhilt, so muR sie darin etwas von sich selbst

3 K.-H. Descuner, Abermals krihte der Hahn. Eine Demaskierung des Christentums von
den Evangelisten bis zu den Faschisten, Reinbek 1972, 194-205; 360-372.

* ViNzenz voN LERIN, »Magnopere curandum est, ut id teneamus, quod ubique, quod
semper, quod ab omnibus est, hoc est . . . vere proprieque catholicum® (Commonit., c.
8); J. BRINKTRINE, Einleitung in die Dogmatik, 53.
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aussprechen, das iiber die zumeist angefithrten Beweismittel theologischer
Argumentation: Schrift, Tradition und menschliche Vernunft weit hinaus-
geht. Gerade die mariologischen Dogmen kénnen und miissen zeigen, dal}

1. die Grundlagen theologischer Wahrheit auch und wesentlich in dem zu
suchen sind, was sich in den sog. ,heidnischen® Religionen immer wieder
ausspricht; daf

2. die Verankerung der religitsen Symbole des Glaubens eher in den
archetypischen Bildern des UnbewuBten als in den Kategorien des Verstan-
des und in dem Rekurs auf die 4 u R e r e Realitit historischer Fakten gelegen
ist; daB

3. die Glaubensspaltung zwischen Katholizismus und Protestantismus sich
aus dem inneren Selbstwiderspruch der katholischen Theologie ergibt, mit
dem diese zahlreiche ,heidnische“ Lehren in den christlichen Glaubensbe-
stand integriert hat, ohne eine Theologie zu entwickeln, die dem Zeugnis der
Religionsgeschichte und dem Zeugnis der Tiefenschichten der menschlichen
Psyche offen und nicht rein polemisch gegeniiberstiinde; und schlieBlich,
daf

4. die Dogmen der katholischen Kirche als eine Art ,lingua franca® zum
Verstindnis der Wahrheit aller Religionen und zur Anerkennung der Wahr-
heit des menschlichen Herzens in den wesentlichen Bildern seiner Hoffnung
und Sehnsucht zu verstehen sind.

Am Beispiel der Mariologie sollte sich — das ist die These dieses Beitrages —
mithin zeigen lassen, daB durch die Integration der Religionsgeschichte die
Mission der Vélker nicht vor der Aufgabe steht, etwas Fremdes an die
Menschen fremder Kulturen heranzutragen, sondern im Gegenteil: Wahrhei-
ten zu entdecken, die in allen Menschen leben und gegenwirtig sind; die
Theologie miifte zudem mit der Tiefenpsychologie und Psychoanalyse in ein
neues Gesprich eintreten, indem ihr der unverriickbare Besitz des unbewuf-
ten Wissens um die Geheimnisse des Daseins weit niher steht als die kultur-
und zeitabhingigen Kategorien des Verstandes; das dkumenische Gesprich
finde auf diese Weise sein eigentliches Thema und wiirde sich nicht immer
wieder an bloBen Symptomfragen aufreiben; und nicht zuletzt kénnte die
Kirche eine wichtige Aufgabe ihrer Dogmatik in der Vermenschlichung und
Integration des heillos zerrissen erscheinenden Menschentyps der Gegenwart
erblicken.

Diese vier Aspekte seien im Folgenden beschrieben.

1. RELIGIONSGESCHICHTE ALS W AHRHEITSZEUGNIS

Als erstes muf die katholische Kirche, wenn die Mariologie (als Beispiel fiir
zahlreiche andere Dogmen) begriindbar sein soll, die Religionsge-
schichte als Wahrheitszeugnis anerkennen. Nicht allein was —
nach Vinzenz von Lerin' — alle Glaubigen zu aller Zeit und an allen Orten in
der Kirche geglaubt haben, ist als katholische Wahrheit zu betrachten, - in
der Kirche sind z. B. so wichtige Dogmen wie die iiber die Mutter Gottes
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nicht immer und allerorten geglaubt worden; vielmehr muf die katholische
Kirche als Wahrheitsprinzip den Satz aufstellen: was die Men-
schen aller Zeiten und Zonen geglaubt haben und was unabhingig vonein-
ander in der Religionsgeschichte immer wieder fiir wahr gehalten wird und
wurde, besitzt in sich den Anspruch gottlicher Wahrheit; oder anders, als
Grundsatz einer katholischen Anthropologie, ausgedriickt: es ist nicht denk-
bar, daR Gott den Menschen so geschaffen hitte, daB bestimmte religiose
Inhalte sich dem menschlichen BewuBtsein immer wieder mit dem Charakter
der Evidenz aufdringen, ohne wahr zu sein; der Gott der Schopfung ist kein
deus malignus oder ein boser Demiurg; Vorstellungen, die im Menschen
angelegt sind, miissen eben deshalb als religiose Wahrheiten betrachtet
werden, die in der Religion des Christentums nicht fehlen diirfen.

Wie sehr gerade die Mariendogmen zwar nicht in der Tradition der Kirche,
wohl aber in der Tradition der Menschheit verankert und begriindet sind, gilt
es als erstes, wenngleich in notgedrungener Kiirze, wenigstens anzudeuten.

Die Mariologie als Lehre von der géttlichen Mutter bzw. von der Mutter
Gottes als Ursprung allen Lebens zihlt in der Tat religionsgeschichtlich in
allen Einzelheiten zu den iltesten religivsen Anschauungen der Menschheit.
Der Werdegang dieser Lehren ist lang. Schon die berithmten ,Venus®-Figuren
der letzten FEiszeit diirften ,in irgendeiner Weise die weibliche Sakralitit und
damit die magisch-religivse Macht der Géttinnen darstellen®.® Bereits sehr
frith wurden die Mondphasen in vier mal sieben Tage unterteilt, und mit
dem Mondzyklus brachte man die Periode der Frau in Verbindung*® die
selbst als Urbild der stindigen Erneuerung von Leben und Tod, als Ureinheit
von Geburt und Sterben, als Ursprung allen Lebens und der Fruchtbarkeit
galt. Dieser Glaube muf bereits in den Jigerkulturen des Paliolithikums
vorherrschend gewesen sein; denn noch in spiter Zeit gilt die Urfrau als
»Herrin der Tiere®: als z. B. in der ,Theogonie® des Hesiop die Urfrau Pandora
(,Allgabe®) geschaffen wird, setzt Athene ihr einen Goldreif aufs Haupt, mit
der Darstellung wilder Tiere.” Bei zahlreichen Volkern auf der ganzen Erde
finden sich Erinnerungen an diese matriarchalisch gepragte Urzeit der Jager
und Sammler. Die Maya-Mythologie etwa weifl noch von einer Zeit, in
welcher die Uralte, Ixmucané, die erste Familie um sich schlof, wihrend ihr
Mann Ixpiyacoc ganz hinter ihr zuriicktrat. Ixmucanés S6éhne sind noch
Jager, d. h. ihre Gestalt selbst ist noch der Jigerzeit zuzurechnen, aber ihre
Enkel treiben hiusliche Arbeit.*

* M. Euapk, Geschichte der religivsen Ideen, 1 31; Abbildungen in: J. JeLmex, Das groffe
Bilderlexikon des Menschen in der Vorzeit, 374—410.

¢ B. FroLow, Die magische Sieben in der Altsteinzeit, in: Bild der Wissenschafi 1971, Heft
3, 259-265.

! W. Marg, Hesiod. Samtliche Gedichte, 58-59; Theogonie, Vers 577-584; K. J. Narw,
Kulmrleistungen des frithen Menschen, in: G. ALTNER, Kreatur Mensch, 83, sieht die Frau
im Paldolithikum ,als Mutter und Herrin der Tiere, als Helferin bei der Jagd und
Geberin des Jagdwildes, als Beherrscherin der Unterwelt und von Naturkriften®.

¥ W. Coroan, Popol Vuh, 181.
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Die Frau als Grofle Gittin

Die Stellung der Frau als der GroRen Gottin erlangte ihre eigentliche
Ausprigung wohl vor allem durch die ,Entdeckung® des Ackerbaus, und zwar
offenbar unabhingig voneinander in der Alten wie in der Neuen Welt. Am
Ende der Eiszeit (ca. 10 000 v. Chr.), d. h. mit dem Riickgang des GroBwildes
diirfte die Sammlertitigkeit der Frau fiir die Nahrungsbeschaffung immer
wichtiger geworden sein. Der entscheidende Schritt zur SeRhaftigkeit und
systematischen Bodenbestellung, der Beginn der ,neolithischen Revolution®,
scheint an den Hiigelflanken der iranisch-anatolischen Gebirgsziige erfolgt zu
sein,’ zunichst als Erntewirtschaft ohne Anbau, dann aber, entwickelt aus
dem Grabstock der Frau, als primitives Pflanzertum, wobei ungewollt der
nichtstreuende Emmer ,geziichtet” wurde.!® Mit der Pflanzenziichtung gingen
auch die Anfinge der Haustierzucht einher;" die Topferei und Weberei
nahm ihren Anfang, und all diese bahnbrechenden kurlturellen Neuerungen
entstammten der Hand der Frau. Entsprechend nahm die Bedeutung der
Frau sozial wie religivs noch weiter zu: Die Erbfolge war matrilinear, der
Mann mufBte im Hause der Frau wohnen (Matrilokation); der Acker selbst,
die Fruchtbarkeit der Erde, wurde mit der Frau symbolisch identifiziert:
Pfliigen und Sien betrachtete man zwar in Analogie des Geschlechtsverkehrs,
jedoch empfing und gebar urspriinglich die Grofe Gottin ohne Mitwirkung
des Mannes, jungfraulich: noch bei den Griechen gebiert Hera ohne Dazutun
und im Protest gegen ihren Gatten Zeus den Typhaon und den Kriegsgott
Ares,” und es erhilt sich bis in spite Zeit das uralte Dogma von der
sErdgeburt“: Kadmos totete die Schlange, welche die Quelle auf der Kadmeia
bewachte; ihre Zihne site er in die Erde, und es entstanden daraus
bewaffnete Minner, die ,Spartoi®, die gesiten Minner.'

Die Mutter Erde ist demnach eine autarke und absolute Géttin, aus deren
SchoB Leben und Tod hervorgeht.” Sie ist das Zentrum des Geheimnisses
von Geburt, Tod und Wiedergeburt, das sich am eindringlichsten im Blithen
und Welken der Vegetation darstellt.'® Das Mysterium der Hl. Hochzeit
zwischen Mutter Erde und Vater Himmel und die jungfrauliche Geburt des
sterbenden und auferstehenden Gottes des Getreides durchzieht einhellig die

& J- N. LEONARD, Die ersten Ackerbauern, 16—20.

il J- N. LeoNaRrD, a.2.0., 32-87; K. J. Narr, Kulturleistungen des frithen Menschen, in:
G. ALTNER, Kreatur Mensch, 84—92; E. BoRNEMAN, Das Patriarchat, 58—60.

1 P, LAVIOSA-ZAMBOTTIL, Ursprung und Ausbreitung der Kultur, 180.

2 Ovip, Fasti, V 229; K. Kerénvi, Die Mythologie der Griechen, 1. Bd.: Die Gotter- und
Menschheitsgeschichten, 121-122.

' 1. Pinsent, Griechische Mythologie, 54.

" Besonders eindringlich zeigt dies der mittelamerikanische Codex Borbonicus (p. 13)
in Gestalt der (huaxtekischen) Géttin Tlazoltéotl: ihr rot-schwarzer Rock ist mit
Mondsicheln iibersit und zeigt die helle und dunkle Mondseite; sie ist mit einer
Menschenhaut iiberzogen, die von Wiirmern zerfressen ist — ein extremes Todesbild;
aber sie hiutet sich wie die Erde im Frithling und gebiert die Maispflanze. K. A.
Noworny (Komm.), Codex Borbonicus, 17.

5 M. Euapk, Geschichte der religiosen Ideen, 1 48.
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Hochkulturen des Alten Orients; ja es dient sogar als Vorlage zur Deutung
auch der historischen Erlésergestalten: Der Buddha kommt zur Welt, indem
ein weiler Elefant die Koénigin Maya befruchtet. Der weile Elefant ist
urspriinglich ein Bild der Himmelswolken, und die (zumeist wahrend langer
Zeit unfruchtbare) Mutter ist ein Symbol der diirstenden Mutter Erde:'
stauet, Himmel, den Gerechten, Wolken regnet ihn herab® — dieses Advents-
lied des Jesaja (Jes 45,8) greift solche uralten Vorstellungen aus dem Bereich
der GroBen Gottin auf. Diese gewaltige Konzeption des ewigen Stirb und
Werde im Mysterium der Allmutter Erde ,lebt bei allen Ackerbauern und ist
ganz aufgenommen in die christliche Religion®."”

Die Ausdruckssymbole dieser Anschauung sind vielgestaltig: Die Frau, die
Grofe Gottin, tritt in Beziehung zu allem, was die Einheit von Leben und Tod
verkérpern kann: Sie steht in Verbindung zum Wasser, zur Schlange, zu
Baum und Hohle, vor allem aber zum M ond."”® Der Mond, der starb und
nach drei Tagen wieder auferstand, war das iltere und umfassendere Vorbild
auch fiir das Sterben und das neuerliche Wachstum des Getreides; wie das
Getreide als die jungfrauliche Tochter (oder als Sohn bzw. als Gemahl) der
Erdmutter galt (vgl. Demeter und Persephone, Isis und Osiris, Nana und
Attis), so war der neuerstandene Mond das jungfriulich geborene Kind der
Mondgottin," die am Himmel vertrieben ward, um erst in der Fremde, im
Westhimmel der Neumondzeit, unter Gefahren ihr Kind zur Welt zu brin-
gen.” Bis in die Details dhneln manche Mondmythen dabei der Weihnachts-
geschichte vor allem des Lukasevangeliums. Der Heil- und Lichtgott Askle-
pios z. B. wird von der schwarzhaarig-schénen Koronis geboren, die aber
auch Aigle, die Lichtvolle, heift — Namen, die auf die dunklen und hellen
Seiten der Mondgottin verweisen.” Stets ist die Mondgottin — wie im
Lukasevangelium — auf Wanderschaft, als sie niederkommt; ihr Kind ist nicht
ehelich gezeugt; Lichterscheinungen und Weissagungen deuten seine segens-
reiche Wirkung an; Hirten und Tiere finden sich in der Nihe des Geburtsor-
tes; eine enge Beziehung herrscht zu den Mysterien der Vegetation: Baum-
und Korngottheiten sind die verborgenen Viter des Kindes der Mondgot-
tin.

' H. Zoumer, Indische Mythen und Symbole, 68—69; 116-122; E. DREWERMANN, Strukturen
des Bisen, 2. Bd.: Die jahwistische Urgeschichte in psychoanalytischer Sicht, Abb. 7.

" H. Kunn, Der Aufitieg der Menschheit, 61.

8 A.2.0, 61; E. Neumann, Uber den Mond und das matriarchale BewuRtsein, in: Zur
Psychologie des Weiblichen, 59-101.

9 R. Drossier, Als die Sterne Gétter waren, Leipzig 1976; Bergisch-Gladbach (Bastei-
Liibbe Tb. 64 051) 1981, 28.

* In den Mirchen und Mythen ist dieses Motiv weit verbreitet; vgl. E. DREWERMANN / L.
NEeunAus, Das Madchen ohne Hinde (Reihe: Grimms Marchen tiefenpsychologisch gedeu-
tet, Bd. 1), Olten-Freiburg 1981.

2 Seit A. Drews, Die Christusmythe, Jena 4. verb. u. erw. 1910, 52-79, wird vor allem auf
die Parallelen zu Adonis und Attis, zu dem indischen Feuergott Agni, zu Buddha und
Mithras hingewiesen.

2 K. Kerénvi, Der gittliche Arzt, Studien iiber Asklepios und seine Kultstitten, Darmstadt
1956, 30-31; 93-94.
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Die Vorstellung von der Geburt des Lichtgestirns durch die GroRe Géttin
wurde aber auch vom Mond auf die S onn e iibertragen. Die Himmelsgéttin
Nut der Agypter z. B., die durch ihren Vater, den Luftgott Schu, am Anfang
der Welt (und allmorgendlich) von ihrem Gemahl, dem Erdgott Geb, getrennt
wird,” empfingt des Abends den altgewordenen Sonnengott Atum, um ihn
am Morgen in der Gestalt des kiferférmigen Chepre aus ihrem Schof blutig
rot wiederzugebaren. Der Leib der Gottin, der sich als Himmelsgewdlbe iiber
die Welt spannt, ist von dem Heer der Sterne iibersit; sie gilt auch als groBe
Kuh* — eine Beziehung zwischen der Grofien Gottin und dem Stierkult, die
bereits um 6000 v. Chr. in Catal Hiiyiik im Siidwesten der Tiirkei belegt ist
und von dort wohl in die Mittelmeerkultur, besonders nach Kreta gelangt
sein diirfte.”

Indem die GroRe Gottin ihrer Natur nach Leben und Tod umspannt, ist sie
von vornherein ambivalent zwischen Gut und Bose. Die gute Frau Holle
des Grimmschen Mirchens etwa (KHM 24), die iiber Recht und Unrecht
waltet, besitzt doch grimmige Zihne, vor denen die ,Goldmarie®, eine
Symbolgestalt des ﬂei.&igen Sonnenmidchens,?® zunichst flieht. Die GroRe
Gottin, die symbolisch die helle wie die dunkle Seite des Mondes in sich
schlieft, gebiert aus ihrem Schof Leben und Tod. Sogar ihre guten Gaben:
die Friichte des Feldes, schlieRen in den Mythen der frithen Pflanzer auf
merkwiirdige Weise das Urverbrechen eines Mordes in sich: Das Mond- und
Pflanzenmidchen Hainuwele auf der Molukkeninsel Ceram z. B. wird auf
grausame Weise getotet, ehe es als Knollenfrucht und Mond den Menschen
Licht und Nahrung spendet.”’ Die Ackerpflanze, das Kind der GroBen Géttin,
ist nicht einfach gegeben, sie muB widerrechtlich und gewaltsam angeeignet
werden. Auch in der Bibel ist es entsprechend diesem Mythem die Frau, die
dem Manne zur Schuld die Frucht vom Baume reicht.” Im ganzen aber ist
das Bild der Grofien Géttin, der Erdmutter, der Himmelskénigin urspriing-
lich doch dem Leben zugewandt.

Die herausragende Stellung der Frau idndert sich jedoch drastisch durch
zwei Faktoren: Zum einen fithrt der Aufstieg zur Stadtkultur und zur
Metallherstellung an den Ufern der grofen Stréme zu einer Form der

¥ Zu diesem weitverbreiteten Motiv der sog. ,Weltelternmythe® vgl. E. DREWERMANN,
Strukturen des Bisen, 2. Bd.: Die jahwistische Urgeschichte in psychoanalytischer Sicht,
118-119.

* V. Tons, Agyptische Mythologie, 46—47.

* ]. MELLAART, Catal Hilyik. Stadt aus der Steinzeit, 146—147; 234—235. Im Marienkult
ist das Bild der ,Sternenbekrinzten®, des Weibs, ,angetan mit der Sonne, der Mond
unter ihren Fiilfen® (Apk 12,1), nicht wegzudenken.

* E. DREWERMANN / I. NEUHAUS, Frau Holle (Reihe: Grimms Mirchen tiefenpsychologisch
gedeutet, Bd. 8), Olten-Freiburg 1982, Anm. 20; 23; 24.

I A. E. Jensen, Die getitete Gottheit. Weltbild einer frithen Kultur, 47-55; E. DREWER-
MANN, Strukturen des Bisen. 2. Bd.: Die jahwistische Urgeschichte in psychoanalytischer
Sicht, 603—615.

# K. A. BrininG, Die Sache mit Eva, in: J. ILums, Die Sache mit dem Apfel, 35; zu der
kulturhistorischen Interpretation von Gn 8,1-7 vgl. E. DREWERMANN, Strukturen des Bosen,
3. Bd.: Die jahwistische Urgeschichte in philosophischer Sicht, 45-47.
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Arbeitsteilung, der Wirtschaft, des Handels und der Verwaltung, die den
Mann in den Vordergrund riickt.” Insbesondere aber zwingen die patriarcha-
lischen Lebensformen und Religionen der nomadisierenden Herdentierziich-
ter nach und nach dazu, daB sich die Rolle der Frau ins Gefihrliche,
Verfithrerische und Hexenhafte verkehrt: Die indogermanischen Stimme
dringen gegen Mitte des 8. Jahrtausends v. Chr. in sieben grofien Strémen
aus dem Gebiet zwischen Aralsee und Hindukusch nach Osten, Westen und
Stiden;*® und aus der arabischen Halbinsel stromen semitische Stimme in
drei Wellen nach Mesopotamien, Agypten und die Zwischengebiete des
fruchtbaren Halbmondes. Die Umschichtungen, die sich fiir die Religionen
der GroBen Gottin daraus ergeben, sind auerordentlich: Die Frau wird jetzt
nicht nur entmachtet, sondern entwertet; der Kult der Himmelskénigin wird
im Namen des méinnlichen Himmelsgottes eingeschrinkt oder, wie im Alten
Testament, radikal ausgerottet; die ehemalige Herrin der Tiere und der
Pflanzen wird jetzt zu einer Teufelsbraut und Giftmischerin; die ,Mutter aller
Lebenden® in Gn 3 wird zur Versucherin, ja zur Strafe des Mannes.® Die
Angst des Mannes vor der Frau, die sexuelle Erniedrigung des ,Weibes“ und
die Herrschaft des ,starken Geschlechtes® iiber das schwache, wie es in Gn
8,16 als Strafe fiir den Abfall von Gott geschildert wird, halten jetzt ihren
Einzug.*?

Die Lehre von der Gottesmultter

Vor diesem Hintergrund erst versteht man die Bedeutung, die darin liegt,
daB das Christentum vom 4. Jh. an, wenngleich unter erheblichen inhaltli-
chen Umdeutungen, sich der Lehre von der Gottesmutter wieder zuwendet.
Die Statuetten der dgyptischen Isis, die das Horuskniblein auf dem Schof
tragt, wurden schon sehr frith von der Kirche als Madonnenbilder unverin-
dert iibernommen, und mit den Bildern iibernahm man auch den uralten
Glauben an die GroRe Mutter des sterbenden Gottes, der sich im Brot den
Menschen zur Speise gibt und in dem diese selber Auferstehung und ewiges
Leben finden. Gemessen an der Aversion der rein patriarchalischen Religio-
nen Israels, Griechenlands und Roms kommt die Riickkehr zur Lehre der
Gottesmutter unbedingt einer ,Widerkehr des Verdringten®, einer ,Den-
nochdurchsetzung®; der jahrhundertelang verleugneten Magna-Mater und
Himmelskénigin gleich. Gewil mag man einwenden, daf die jungfrauliche
Geburt des Gotteskindes fiir die Christen zur Grundlage eines asketischen

* P. LaviosaZameoTTr, Ursprung und Ausbreitung der Kultur, 429.

% E. BorNEMAN, Das Patriarchat, 100—108.

81 Zur Stellung der Frau bei den Griechen vgl. E. DREWERMANN, Strukturen des Bosen, 1.
Bd.: die jahwistische Urgeschichte in exegetischer Sicht, Paderborn, Serw. 1981,
Nachtrag: Vom Geschenk des Lebens oder: das Welt- und Menschenbild der Paradies-
erzihlung des Jahwisten, 391-395.

2 E. DREWERMANN, Strukturen des Bosen, T 90-91; II 213—216.
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Keuschheitsideals wurde;*® aber das dndert nichts an dem einen wesentlichen
Tatbestand: Das Dogma von der Jungfrauengeburt selbst hitte als vollig
unglaubwiirdig erscheinen miissen, wére es nicht in der mediterranen Welt
seit altersher wohlvorbereitet gewesen. Wohl sind die Unterschiede groB. Die
jungfriuliche Reinheit der Grofen Gottin bestand urspriinglich darin, im
Grunde gar keines Mannes zur ihrer Fruchtbarkeit zu bediirfen oder als
Mondgbttin im Reinigungsbad allmonatlich, wie die griechische Hera,* trotz
eines recht ausgedehnten Liebeslebens ihre Unversehrtheit wiederherzustel-
len;* aber das Dogma der Jungfrauengeburt an sich erwies sich auch als einer
christlich-moralischen Interpretation zuginglich, und in einer solchen erneu-
erten Gestalt konnte das Christentum sich die uralten Vorstellungen ohne
Selbstpreisgabe zu eigen machen, die gerade in der Volksreligion der unteren
Schichten des rémischen Reiches lebendig waren und dort die Ausbreitung
des Christentums erheblich begiinstigen halfen.

Auf diese Weise realisierte das frithe Christentum, eigentlich ohne es zu
merken, ja sogar in ausdriicklicher Verleugnung,* eine héchst wichtige
Tatsache: daB seine eigenen Dogmen unmittelbar an die groBen Visionen
und Bilder der auBerchristlichen Religionen ankniipfen konnten und muBten.
Die frithe Kirche erkannte wohl, daf sie die Gedanken vor allem der
griechischen Philosophen aufgreifen konnte, und sie sah in den Lehren der
antiken Philosophie sogar ausgestreute Samenkorner des Geistes; aber der
viel wichtigeren Vorstellungen der uralten Mythen, aus denen die meisten
philosphischen Ideen allererst in sikularisierter und AuBerst verdiinnter
Gestalt sich entwickelt hatten, glaubte die christliche Apologetik des 2. Jhs
sich kategorisch als teuflischer Erfindungen erwehren zu miissen,” um die
Einmaligkeit und Historizitat der Gestalt Christi hervorzuheben. Diese Hal-
tung, die in den ersten Jahrhunderten verstiandlich war, mubte auf die Dauer
eine verhingnisvolle Spaltung in der menschlichen Psyche und in der
Stellung des Christentums zu den fremden Religionen hervorrufen: Im
Menschen durfte, wenn es so stand, eigentlich nur der Bereich der Vernunft
und des (moralischen) Willens als christlich, als Ort géttlicher Offenbarung
anerkannt werden; der Bereich des Unbewulten hingegen, dem die Mythen,
die Triume, die grofen Phantasien und Sehnsiichte der Menschheit ihren
Ursprung verdankten, muBte als Teufelswerk und Quelle stindiger Versu:
chung ausgeklammert werden. Zugleich loste sich die Kirche damit von dem
Fundament, auf dem bisher die Religion erwachsen war. Obwobhl sie objektiv

%% E. Buonawti, Maria in der christlichen Uberlieferung, in: EranosJahrbuch 1938,
371-372.

% K. Kerinvi, Zeus und Hera, 102.

35 E. DREWERMANN, Strukturen des Bisen, I1 78.

* Vgl zum Folgenden E. DREWERMANN, Strukturen des Bisen, 3. Bd.: Die jahwistische
Urgeschichte in philosophischer Sicht, 514-538 (Exkurs: Die Mythenfeindlichkeit des
Christentums, der Widerstreit der Konfessionen und die innere Zerrissenheit des
Menschen).

37 Justiy, , 1. Apologie, 54.
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in ihren Dogmen eine Vielzahl von ,Vélkergedanken*®® aus dem religiésen
Erbe der Menschheit aufgriff, tat (und tut sie noch heute) alles, den
gemeinsamen Ursprung dieser Ansichten im seelisch Unbewufiten der
menschlichen Psyche zu verleugnen und allein das Feld der Geschichte
zum Medium gottlicher Offenbarung zu erkliren. Die christlichen Dogmen,
besonders auch die Lehren von der Mutter Gottes, die als eine neue Synthese
der zentralen Uberzeugungen der Religionen der Menschheit hitten gelten
kénnen, multen von daher zu Argumenten fir den Einzigartigkeitsanspruch
des Christentums und fiir die in Lehre und Praxis polemisch-gewaltg?itige
Abgqualifizierung der heidnischen Religionen ausgestaltet werden. Aus Uber-
zeugungen, die allenthalben auf der Welt ihre Ankniipfungspunkte und
Gemeinsamkeiten fiir die christliche Botschaft hitten entdecken lassen
kénnen, wurden jetzt Kampfdoktrinen zur Zerstérung des heidnischen Aber-
glaubens. Die Kirche hat sich bis in die Gegenwart hinein von dem Vorwurf
der Volkerunterdriickung des Kolonialismus und des Imperialismus stets
freizusprechen versucht; aber es ist kein Zweifel, daB sie, von ihrem mythen-
feindlichen Ansatz her vollkommen konsequent, geistig einen zerstérerischen
Umgang mit den fremden Kulturen im ganzen Verlauf ihrer Geschichte
geradezu als Christenpflicht auftragen muBte.

Dabei konnte gerade die Mariologie aufgrund der offensichtlichen
geschichtlichen Liicken und der fiir den Verstand geradezu widersinnigen
Irrationalitit ihrer Inhalte ein wichtiger, vielleicht letzter Gedenkstein fiir
eine Neubesinnung der vorherrschenden theologischen Einstellung sein.
Beziiglich der fremden Religionen miiBte die Kirche in ihrer Lehre anerken-
nen, daf sie in den marianischen Dogmen eine Katholizitit aufgegriffen hat,
die sie bisher nur organisatorisch zu erreichen und theologisch zu verdringen
suchte. Die Mariologie kénnte die Briicke zu einer synthetischen Sicht der
fremden Religionen schlagen. Die Zeit dazu drangt. Noch in diesem Jahrhun-
dert wird die weltweite Bevolkerungsentwicklung die katholische Kirche
bereits rein statistisch an den Rand schieben, und die Epochen, in denen man
»Mission“ mit Gewalt und unter Ausnutzung des Zivilisationsgefilles betrei-
ben konnte, sind endgiiltig voriiber. Der Kirche bleibt daher nur die
Méglichkeit, zu entdecken, was sie de facto in ihren Dogmen an Gemeinsa-
mem mit allen Menschheitsreligionen teilt; nur so kann sie an dem Anspruch
festhalten, eine Botschaft zu besitzen, die an alle Vélker aller® Zeiten
adressiert sei. Statt in den fremden® Religionen Gegner und Konkurrenten
des cigenen Glaubens zu erblicken, sollte die Kirche in den Gemeinsamkeiten
fremder Glaubenslehren mit ihren eigenen dogmatischen Inhalten eine
wichtige Bestitigung fiir die Menschlichkeit und Wahrheit ihrer Lehren
erblicken. Was alle Menschen zu allen Zeiten glauben, muf von Gott sein; es
ist nicht erst seit den Tagen des Christentums von Gott, und es ist nicht falsch
nur dadurch, daB es auch auBerhalb des Christentums geglaubt wird.

% A. Bastian, Zur naturwissenschafilichen Behandlungsweise der Psychologie durch und fiir die
Vilkerkunde, 21.
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2. KRAFTE DER PSYCHE ALS W AHRHEITSZEUGNIS

Das bisher negative Verhilinis zu den auferchristlichen Religionen ist
jedoch nur die AuBenseite der polemischen Einstellung des Christentums
gegeniiber dem UnbewuBten und den mythenbildenden Kriften im Men-
schen — auch hier gilt es umzulernen. Gerade am Beispiel der Mariologie
miifite die katholische Kirche als zweiten Hauptpunkt erkennen, daR die
menschliche Psychologie als objektives Wahrheitszeugnis des Religidsen
gewertet werden miifite, noch vor der moglichen Bezeugung durch duBere
historische Ereignisse. Ineins damit miifite die katholische Kirche eine
Revision des anthropologischen Dualismus anstreben, den
sie selbst grundgelegt hat und an dem sie selbst heute zu scheitern droht.

Obwohl nimlich gerade die katholische Kirche in ihrer Dogmatik und in
ihrer Praxis die zentralen Bild- und Ausdruckssymbole des UnbewuRten in
groBer Zahl aufgegriffen und bis in die Gegenwart hinein zu retten vermocht
hat, blieb ihre eigene Lehre unverandert gegen das Unbewufite im
Menschen gerichtet. Das Ziel einer solchen Form von Religiositat konnte
nicht in der Integration der seelischen Krifte des Menschen gelegen sein,
sondern nur in der Beherrschung und Kontrolle gewisser Seelenteile im
Namen anderer, vermeintlich hoherer Seelenkrifte. Der Verstand hatte
gemil dieser Vorstellung iiber das Gefiihl zu herrschen, die Sittlichkeit iiber
die Sinnlichkeit, die Kultur iiber die Natur, der Geist iiber den Korper. In
gleicher Weise dachte man sich Gott als herrschend iiber die Welt; und als
Abbild Gottes stellt man sich den Priester, den Kleriker, als herrschend iiber
die Gemeinde vor. Im Rahmen einer solchen hierarchischen und streng
patriarchalischen Verfassung mufite besonders die Stellung zur Frau stets
problematisch bleiben. Selbst die Verehrung der Frau als Gottesmutter
konnte unter diesen Bedingungen mit einer unterschwelligen oder offen
ausgesprochenenen Abwertung der Frau auf Erden Hand in Hand gehen; ja,
es konnten sich hier die patriarchalische Theologie des Judentums und die
zwiespiltige Stellung besonders der Griechen und Rémer zur Frau auf
unheilvolle Weise erginzen.

Das groBe homerische Epos der Odyssee z. B., fir gewdhnlich als die
unsterbliche Dichtung der Gattenliebe gerithmt, schildert eigentlich exempla-
risch, wie lang im Griechentum der Weg sein mufte, auf dem der Mann
geldutert wird und von der verfithrerischen Helena iiber die Begegnung mit
Géttinnen, Nymphen, Sirenen und der jungen Phiakentochter Nausikaa zu
seiner wartenden Gemabhlin zuriickfindet, stets unter dem Schutz der aus dem
Haupt des Zeus jungfriulich entsprungenen, ewig selbst jungfriulichen und
ewig streitsiichtigen Gottin Athene. Immerhin aber endet die Odyssee nach
vielem Hin und Her im ganzen doch verséhnlich. Die lateinische Umdichtung
der ,Aeneis” des VerGiL beschreibt im Gegensatz dazu, wie der Mann Stufe fiir
Stufe schicksalhaft an der Frau scheitert und die Frau an ihm: Aeneas muf

* Hierzu und dem folgenden vgl. E. DREWERMANN, Strukturen, 111 514—538, Exkurs: Die

Mythenfeindlichkeit des Christentums, der Widerstreit der Konfessionen und die
mnere Zerrissenheit des Menschen.

106



vor der Liebe der karthagischen Dido buchstiblich flichen, um seiner
Bestimmung treu zu bleiben; die enttiuschte Liebe indessen treibt Dido zum
Selbstmord,*” und der Fluch, mit dem sie in den Tod geht, wird sich
Jahrhunderte spiter in drei furchtbaren, fiir Karthago schlieBlich selbstmor-
derischen Kriegen erfiillen.

Folgen der mythenfeindlichen Verleugnung des UnbewufSten

Dieses verhingnisvolle frauenfeindliche Erbe Athens und Roms*! nahm die
rémisch-katholische Kirche bis zur Neige in sich auf: Sie gelangte niemals zu
einem unproblematischen Verhilmis zur Liebe und zur Sexualitit; im
Gegenteil, sie tat theologisch von ihrer Ausgangsposition: der mythenfeindli-
chen Verleugnung des UnbewuBten her ein iibriges, um die alten Glaubens-
lehren von der jungfriulichen Geburt der Gottesmutter zu einem Idealbild
sexueller Enthaltsamkeit auszugesalten; was an sich als Symbol seelischer
Integration hitte gemeint sein konnen, verwandelte sich somit in eine
Anleitung zur Selbstunterdriickung, zu der Aufspaltung von ,Eros” und
»Sexualitit”, von ,geistiger” und ,sinnlicher” Liebe; und was eigentliche dazu
bestimmt gewesen wire, die Frau zu ehren und zu heiligen, wurde dadurch
im Gegenteil zu einem Leitfaden der Frauenfeindlichkeit und der Erniedri-
gung des ,Weiblichen” in der menschlichen Psyche. Ungliickseligerweise
konnte sich die kirchliche Dogmatik dabei allerdings auf den negativen
Aspekt berufen, der auch objektiv mit dem Archetyp der Frau verbunden
1St. 2

Tatsichlich gehort, wie sich gezeigt hat, eine gewisse Ambivalenz wesen-
haft zu all e n groRen archetypischen Symbolgestalten des UnbewuBten, und
es ist wohl kaum ein psychisches Urbild in sich zwiespiltiger zwischen Leben
und Tod, Heil und Unheil, Hell und Dunkel, als das Bild der Frau, der
Grofen Mutter.*” Insofern hatte die katholische Kirche seit den Tagen der
Patristik zwar nicht exegetisch, aber tiefenspychologisch durchaus recht,
wenn sie das Bild der Frau vom Ursprung her zwiespaltig zeichnete und der
Eva des Alten Testamentes die Gestalt Mariens im Neuen Bund gegeniiber-
stellte. Aber es kime alles darauf an, diesen Kontrast in der Psyche des
Menschen selber anzusiedeln. Wenn die Kirche sehr richtig als das innere
Thema der Mariologie die Erl6sungslehre betrachtet, so miifite sie vor allem
die Erlésung als ein wesentlich psychisches Geschehen verstehen lernen; sie
diirfte die Bilder der Erlésung theologisch mithin nicht linger desintegrativ
gegen die Heilungsvorginge der menschlichen Psyche richten, sondern sie
miiite in ihnen gerade Bilder erblicken, die den ProzeR der Individuation
widerspiegeln und markieren. Auch dies ist kurz zu erliutern.

4 VerGL, , Aeneis, IV 612-629. ;

*! Die Argumente fiir diesen Grundzug der griechischen und rémischen Kultur sind
von E. BorNeMAN, Das Patriarchat. Ursprung und Zukunft unseres Gesellschaftssystems,
Frankfurt 1975, in iiberwiltigender Fiille beigebracht worden.

4 Zur lunaren Symbolik, zum Ursprung der Dreizahl, zur Einheit von Tod und Leben
im SchoR der Mutter Erde vgl. M. E. P. Kénig, Die Frau im Kult der Eiszeit, in: R. FesTer /
M. E. P. KoniG / D. F. Jonas / A. D. Jonas, Weib und Macht, 117-153.
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In Wahrheit entsprechen die Dogmen der christlichen Erlésungslehre
tatsichlich in allen wichtigen Teilen dem klassischen Grundschema, nach
dem die Mythen und Mirchen der Welt immer wieder schildern, wie
Menschen zu sich selber finden. Ein Konig ist krank oder ihm wird, wie im
Grimmschen Mirchen vom ,Goldenen Vogel”, etwas von seinem goldenen
Baum gestohlen,* oder es haust in seinem Wald hinterm Schlof ein
Ungeheuer, — kurz, es tritt fiir den Koig irgendeine sehr ernste, geheimnisvol-
le Notlage ein, die sich nach dem Urteil weiser Minner oder besonderer
Orakelmichte am Hof nur iiberwinden liBt, wenn einer der Sthne des
Konigs, meist der jiingste, der am meisten verachtete der Prinzen, iiber Land
und Meer zieht, um in einem unbekannten verwunschenen Reich eine
verzauberte Jungfrau zu erlésen. Mancherlei Gefahren gegen Riesen, Raubtie-
re, Menschenfresser und Geister, schier ungeheuerliche Abenteuer miissen
auf diesem Weg durchlitten und bestanden werden, ehe der Held die schéne
Geliebte aus der jenseitigen Welt zuriickfithren und gliicklich in die Arme
schlieRen kann. Zu jenem verborgenen Land am Ende der Welt fiihrt nicht
selten ein geheimnisvoller Brunnen hinab, — der Himmelsozean der Mond-
und Sonnenmythen; die Heilige Hochzeit indessen, die mit RegelmaRigkeit
das Finale der Mirchen krént, wird gern auf den glisernen Berg, in das
Himmelsfirmament der Mythen, verlegt.

Bilder der Menschheit als Erlosungssymbole

Tiefenspychologisch bedeutet diese in den Mirchen und Mythen
der Vélker allenthalben verbreitete Suche nach der verwunschenen Jungfrau
in dem verborgenen Schlof einer jenseitigen Welt die Suche nach der
verlorenen Seele, der anima.** Im Bilde dieser verwunschenen Frau lebt all
das, was innerhalb der geschlechterspezifischen Rollenvorschriften einer
Kultur nicht gelebt und zum BewuBtsein zugelassen werden kann. Die anima
ist das Gegenstiick zu der bewuBten Berufseinstellung.* In einer Gesellschaft,
die streng asketische, triebfeindliche, leistungsbetonte Einstellungen fordert
und fordert, wird die anima daher in der Tat als ein dimonisches Weib, als
Vamp, als Hure oder Hexe erscheinen, und die Angst, die von ihr ausgeht,
wird wiederum so viele neuerliche Verdringungen auslésen, daB ein vollen-
deter Teufelskreis zwischen Angst, Verdringung, Angst und neuerlicher
Verdrianung zustande kommt. Es sind aber gerade die angstbesetzten Abspal-
tungen, die erzwungenen Selbstverteufelungen, welche die Gastalt der anima
derartig dimonisieren; an sich besteht gerade die Forderung, von welcher die

* E. DREWERMANN / I. NEUHAUS, Der goldene Vogel (Reihe: Grimms Mirchen tiefenpsycho-
logisch gedeutet), Olten-Freiburg 1982; W. LamriN, Wachstum und Wandlung. Zur
Phinomenologie und Symbolik menschlicher Reifung, 266—294; H. v. Berr, Symbolik des
Marchens. Versuch einer Deutung, 352-858; 417.

* Zur religionspsychologischen Deutung vor allem des Dogmas von Mariae Himmel:
fahrt vgl. C. G. June, Antwort auf Hiob, XI 495-503.

# Zur Definition der anima vgl. C. G. June, Die Beziehungen zwischen dem Ich und dem
Unbewufiten, VII 214.
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Mythen, Marchen und Traume berichten: daB die Krifte des BewuBtseins (die
»Konigsschne”) ausgesandt werden, um das verwunschene Schlof des Unbe-
wubBten kennenzulernen, die verborgene Gestalt der Seele ,heimzufiihren”
(also bewuBtzumachen) und eine ,Ehe”, eine innerliche Vereinigung mit der
anima einzugehen, aus welcher ,das gottliche Kind”, das Selbst geboren
wird.* Um zur anima-Gestalt der ,Geliebten” zu gelangen, miifiten aber als
erstes die ,Raubtiere” und ,Riesen” der Angst und des angstvoll verdringten
Seelenmaterials {iberwunden werden, und es wire gerade die Aufgabe der
Religion, einen Glauben, ein Vertrauen zu vermitteln, das imstande ist, diese
Angst zu besiegen und das Unbewubte aufzuarbeiten. Ja, es zeigt sich immer
wieder in den Traumanalysen wihrend einer Psychotherapie, daf Menschen,
deren Angst vor dem eigenen UnbewuBten nach und nach zuriickgeht,
spontan in eben denjenigen Bildern zu triumen beginnen, die auch den
Mythen und Mirchen sowie den groBen Erlésungssymbolen der Religionen
zugrunde liegen. Insofern besteht ein unmittelbarer Zusammenhang zwi-
schen Selbst_ﬁndung und Gottﬁndung, zwischen der Psychologie der Heilung
und der Theologie des Heils, und die groRen Bildsymbole der Marchen und
Mythen bilden nur die empirische Phinomenologie der religidsen Erfahrung
des Glaubens. Umgekehrt zeigt sich, da der religivse Glaube zunichst nicht
durch bestimmte Lehrinhalte und intellektuelle Einsichten begriindet wird,
sondern daR das Vertrauen selbst von sich her diejenigen objektiv vorgegebe-
nen Bilder in Kraft setzt, die in den Religionen der Menschheit sich als
Erlésungssymbole aussprechen und als Wesenszeichen des Glaubens zu
Dogmen erhoben werden.

Seelische Integration

Der Katholizismus hat unter diesen Umstinden religionspsychologisch
vollkommen korrekt gehandelt, und er verfuhr eigentlich nur konsequent,
wenn er die Lehren von der Gottesmutter mit dem Dogma von der
Aufnahme Mariens in den Himmel, mit diesem SchluBpunkt des langen
Weges zur Selbstfindung, zu Ende gefiihrt hat. Natiirlich konnte er dabei
nicht das Zeugnis der Bibel oder der Tradition anfithren, und er hitte dies
am besten nie behaupten sollen; aber dafiir kénnte und miifite er das Zeugnis
der Religionsgeschichte sowie das ,Zeugnis der Seele” fiir sich geltend
machen. Indessen liegt das selbstgeschaffene Dilemma des Katholizismus
gerade darin, daf er sich beharrlich weigert, diese seine wertvollsten Zeugen
als legitim anzuerkennen und zu seinen Gunsten sprechen zu lassen. Statt
seine eigentlichen Griinde zu benennen, sucht er sich auf ,Beweise” der
Exegese und Historie zu stiitzen. Das Ergebnis dieser mythenfeindlichen und
im Falle der Mariologie unredlichen Einstellung ist nicht allein, daf die
Mariendogmen selbst als unglaubwiirdig, weil als unbewiesen erscheinen

*® Zum Verhilmnis des tiefenpsychologischen Begriffs des Selb st zu dem religionspsy-
chologischen Begriff ,Gott“ (im Unterschied zu dem theologischen Sprechen von
Gott) vgl. E. DREWERMANN, Strukturen des Bisen, 2. Bd.: Die jahwistische Urgeschichte in
psychoanalytischer Sicht, 28-29; 427-429.
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miissen; die Frontstellung gegen die psychischen Grundlagen der Dogmatik
wirkt sich vielmehr besonders dahin aus, daB eine Lehre, die psychisch der
Integration dienen sollte, selber in die Gefahr kommt, seelenlos zu werden.
Gottesglaube und seelische Integration miissen, wenn es so stehen soll, von-
einander getrennt werden, und die Heimholung der anima-Gestalt wird jetzt
in ein ,Geschehen an sich” verwandelt, das mit der psychischen Erfahrung
durchaus nichts mehr zu tun hat und im Menschen férmlich verhindert, was
es als gottliches Geschehen am Menschen verkiindet. Damit wird die
katholische Dogmatik unvermeidlich zu einem unseligen Dualismus gezwun-
gen. Obwohl der Katholizismus in seinen Glaubenssymbolen objektiv die
archetypischen Bilder des Individuationsprozesses aufgreift, verurteilt er sich
doch durch die Nichtanerkennung des UnbewuBten nach wie vor zu jener
Zweigleisigkeit, die in den stindigen Entgegensetzungen von Gottlichem und
Menschlichem zum Ausdruck kommt, angefangen von der Zwei-Reiche-Lehre
des Mittelalters bis hin zu den Polarititen von Leben und Tod im Jesuitenba-
rock, die die gesamte Geschichte des Katholizismus zutiefst gepragt haben.”
Eine wahre Mariologie miilte demgegeniiber die objektive Realitit des
Psychischen wieder anerkennen lernen und den Aberglauben iiberwinden,
daB nur die dufere, in Raum und Zeit erscheinende Wirklichkeit wahr und
objektiv sein kénnte. Erst dann wiirde die Mariologie den bislang sehr
berechtigten Verdacht nicht mehr verdienen, sie stelle nur eine Rationalisie-
rung bestimmter sexueller Verdringungen dar. Erst in Anerkennung der
objektiven Wahrheit des UnbewuBten wiirde die Mariologie zu dem, was sie
in ihrem religionshistorischen und religionspsychologischen Ursprung gewe-
sen ist und jederzeit sein miiBte: eine Einstellung, die es ermoglicht, das

. Trdumen wieder zu erlernen, der Frau ihre Unschuld zuriickzugeben, ohne
Angst das Vertrauen in die Reinheit der spontanen Seelenregungen wieder-
zugewinnen und insgesamt die Fihigkeit zu einer Liebe zuriickzuerwerben,
fiir welche Seele und Korper, Sittlichkeit und Sinnlichkeit, Mann und Frau
jenseits des Menschheitsfluchs von Gn 8,16 wieder innig und von Herzen
miteinander eins sind.

3. Die DIFFERENZ ZUM PROTESTANTISMUS

Aus diesen Uberlegungen am Beispiel der Mariologie geht zum dritten
unzweideutig hervor, worin die eigentliche katholische Differenz zum Prote-
stantismus liegt. Sie liegt nicht allein im Sowohl-als-auch, nicht im Mitwirken
an df_:r Gnade, nicht in der Anerkennung der Tradition und der Sukzession
der Amter, insbesondere des sogenannten Petrusamtes, nicht in der Sakra-
mentalitit der Ehe, der Priesterweihe, der Krankensalbung, nicht im Glauben
an das Fegefeuer, nicht in der Lehre von der Unsterblichkeit der Seele und
auch nicht in der Verehrung der Heiligen, vor allem der Gottesmutter. All
diese Punkte sind lediglich Symptome und Einzelfragen, und die sog.

7 Bes. G. W. F. HrciL erhob gegen den Katholizismus den Vorwurf der Unversshnt-
heit zwischen Gott und Welt; Vorlesungen diber die Philosophie der Geschichte, 512—-518;
527-529; 544-549.
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dkumenische ,Bewegung” kénnte erst dann wirklich in Bewegung kommen,
wenn sie die eigentliche Frage im Hintergrund dieser kontroversen Einzelfra-
gen aufgreifen wiirde: wie die Stellung der Theologie (als der bewuBiten
Reflexion religiser Erfahrung) zum UnbewuBten beschaffen ist.

Gott spricht sich in Urszenen” aus

Der Katholizismus kénnte, wie sich gezeigt hat, durch eine positive
Einstellung zum Unbewuften, zu den archetypischen Bildern und Symbolen
in den Tiefenschichten der menschlichen Psyche eigentlich sehr bestitigt
werden. Gerade in der Mariologie kénnte sich fiir ein katholisches Selbstver-
stindnis klarer als sonst in der Dogmatik aussprechen, daB Gott sich nicht
zunichst in den #uferen Szenarien der historischen ,Tatsachen”, sondern
wesentlich in den Urszenen der psychischen ,Ursachen” ausspricht: in den
Triumen, Visionen, Intuitionen und den michtigen Gefiihlen der Angst und
des Vertrauens, der Verzweiflung und der Hoffnung. Dem Protestantismus
kénnte und miifite die katholische Kirche entgegenhalten, da man den
Glauben an Gott nicht vertieft, sondern von Grund auf zerstért, wenn man
die seelischen — und ineins damit die religionsgeschichtlichen — Grundlagen
des Glaubens mifachtet und das Verhiltnis zu Gott so bestimmt, dafl darin
jede Art von Anthropologie ausgeschlossen ist; sie miifite des weiteren dem
Protestantismus vorhalten, daR Gott die Welt mit dem Reichtum ihrer Bilder
und die menschliche Seele mit dem Reichtum ihrer Symbole nicht zu dem
Zweck geschaffen hat, um den Menschen von sich selber zu entfremden,
sondern um ihm eine Mdglichkeit und eine Sehnsucht der Gotteserkenntnis
einzupflanzen, die jederzeit, bei Tage und mehr noch bei Nacht, spiirbar und
wirksam ist. Zu dieser Ansicht wire der Katholizismus eigentlich von alters
her vorbereitet.

Im rationalen Bereich der Theologie hat vor allem schon die Viterzeit sich
der Ansicht PLatons angeschlossen, es gebe ewige Ideen im Menschen, die es
ermdglichten, Gott zu erkennen — der Begriff der Kausalitit z. B. spielte noch
im 1. Vaticanum eine groRe Rolle fiir diese Auffassung. Auch gegeniiber
solchen philosophischen Voraussetzungen des menschlichen BewuBtseins zur
Gotteserkenntnis hat der Protestantismus stets seine prinzipiellen Bedenken
vorgetragen. Aber wichtiger noch als die Kategorien des Verstandes sind die
Bilder des UnbewuBten, und hier liegt das eigentliche Feld der Auseinander-
setzung. In den Begriffen der abendlindischen Theologie kann man keinem
Araber oder Japaner die Dreifaltigkeitslehre, die Christologie oder die
Wunder der Mariologie erkliren, indem man mit den tennholo_gischcn
Unterschieden von Person und Natur und wiederum von Natur und Uberna-
tur zu Wege kommt; aber im UnbewuBten tauchen immer wieder die Bilder
von einem Kénig auf, der seine drei S6hne ausschickt, um eine verwunschene
Jungfrau zu erlésen, und es lebt im Herzen aller Menschen ein umbewuBtes
Wissen um die Bedeutung derartiger dogmatischer Symbole. An diese Bilder
des UnbewuBten muf die Glaubenslehre ankniipfen. Die Verleugnung des
UnbewuBten hingegen kann nur zu einem Ikonoklasmus auf allen Ebenen
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fiihren: zu einer Zerstérung der Sakramente und der Dogmen, zu einer
Zerstorung der Kontinuitit von Geschichte und zu einer ungeheueren
christlichen Arroganz gegeniiber den nichtchristlichen Kulturen; vor allem
aber fithrt die Verleugnung des UnbewuBten im Namen des Christentums
unausweichlich zu einer ungeheuren Verwiistung der menschlichen Psyche.
Seine eigene Wahrheit versteht der Katholizismus nur, wenn er sie im
Unbewufiten verankert und, wie im Falle der Mariologie, gegen die
protestantische Kritik, aber in Ubereinstimmung mit den Lehren der Vélker
verteidigt.

Gegen Lebensabkehr und Weltverfallenheit

Umgekehrt behilt der Protestantismus seine historische Notwendigkeit so
lange, als der Katholizismus den Weg zu seiner eigenen Verwurzelung und
Verwesentlichung im UnbewuBten vermeidet und in seiner mittelalterlichen
Zweigleisigkeit verharrt. Die Unversohntheit des Katholizismus mit den
unbewuBten Regungen der menschlichen Psyche kann nur wechselweise zu
asketischen Verkrampfungen und triebhaften Entgleisungen fithren, und
gegen beides, gegen die ménchische Lebensabkehr (wenn sie so gelebt wird)
wie auch gegen die Weltverfallenheit (am auslosenden Exempel der Renais-
sancezeit) richtete sich der berechtigte Protest des Protestantismus von
Anfang an. In gewissem Sinne will der Protestantismus wirklich nur die
bestehenden Widerspriiche des katholischen Denkens beseitigen: dall die
mythischen Vorstellungen der heidnischen Religionen Irrtum und Falschheit
sein und gleichwohl in der katholischen Dogmatik Wahrheit und Berechti-
gung haben sollen. Im Kern besteht der Protestantismus nur in einer
Radikalisierung der religionspsychologischen und religionshistorischen Pole-
mik des katholischen Denkens gegen die Mythen der Heiden und gegen das
UnbewuBte im Menschen. Mit Recht ergeht, wenn die katholische Dogmatik
sich in diesem entscheidenden Punkt nicht indert, der Vorwurf an die
katholische Kirche, daR sie in ihrer Praxis und Lehre iiberaus viel ,Heidni-
sches” enthalte, von dem sie um ihrer selbst willen gereinigt und befreit
werden miisse.”® Vor der Zersetzungskraft dieser ,reinigenden” protestanti-
schen Kritik kann der Katholizismus sich nur schiitzen, wenn er ein fiir
allemal und offen sich zu seinem ,Heidentum” religionsgeschichtlich wie vor
allem religionspsychologisch bekennt. Die Mariologie ist das Paradestiick fiir
eine solche ,heidnische” una sancta aller Religionen, der Exemplarfall einer
Theologie, die von Gott so spricht, daB im Menschen sich dabei spontan die
ewigen Bilder seiner heilenden Triume wieder einstellen und machtvoll ins
BewuBtsein dringen.

Dem Protestantismus ist dariiber hinaus zuzugeben, daR das spezifisch
Christliche selbstredend nicht in dem liegen kann, was alle Religionen

8 So gerade mit Bezug zur Mariologie: E. MEYER, Urspriinge und Anfinge des Christentums,
I81.

9 H. MumeN, Das Vorverstindnis von Person und die evangelisch-katholische Differenz,
Miinster *1965.
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gemeinsam haben. Die protestantische Theologie hat darin recht, daR sie die
P erson des Menschen als Spezificum des Christentums in den Vordergrund
gestellt* und hervorgehoben hat, daR die g e sam te Existenz des Menschen
in der Gottesferne an sich selbst zugrunde gehen muB, insofern der Mensch
nur menschlich bleiben kann, wenn er in Gott geborgen ist. Insbesondere die
Philosophie S. KIErkEGAARDs hat vom Zentralerlebnis der Angst her gezeigt, wie
die menschliche Existenz sich selbst verfehlen muB, wenn sie nicht zu einem
Glauben findet, in dem Ewigkeit und Zeitlichkeit im Augenblick der mensch-
lichen Existenz versohnt werden.*® Die Analysen dieses grofen Protestanten
waren genial; sie haben die wichtigsten Erkenntnisse der psychoanalytischen
Neurosenlehre um ein Jahrhundert theologisch vorweggenommen und vor-
bildlich gezeigt, wie die Dogmatik die Psychologie instrumentalisieren miifte,
um ihren eigenen Emst zuriickzugewinnen.®! Aber der psychologische Ansatz
des danischen Philosophen miifte weit iiber die protestantische Enge KiErkE:
GAARDS hinaus konsequent weiterverfolgt werden. Der protestantische Person-
begriff hat im ,Deutschen Idealismus” seine folgerichtige Definition gefun-
den: von der menschlichen Person blieb hier nur noch die Selbstreflektiert-
heit, das BewuBtsein, psychologisch gesprochen: das mannliche Prinzip
iibrig; das UnbewuBte wurde in dieser Definition schlechtweg geleugnet. Von
daher zihlt es zu den grofen, aber unvermeidlichen Tragtdien der abendlin-
dischen Geistesgeschichte, daB die Wiederentdeckung des Gefiihls, der Natur,
des UnbewulBiten, des W eiblich e n bei FEUERBACH, SCHOPENHAUER, NIETZSCHE
und Freup unter diesen Voraussetzungen zu einem antichristlichen Argu-
ment, zu einem Beweis des A theismus geraten muBte. Der Katholizismus,
der den Atheismus der Psychologie durch die Seelenlosigkeit seiner Theolo-
gie selbst mitverschuldet hat, miite durch Verinnerlichung seiner eigenen
Prinzipien zeigen, daR gerade aus dem Glauben an Gott die Angst des
Menschen auch vor seinem verdringten und unbewuBten Material iiberwun-
den werden kann und daB die christliche Dogmatik gerade in der Vollstin-
digkeit der groBen seelischen Symbole, wie der Katholizismus sie in der
Marienlehre zu geben versucht hat, den Weg zu beschreiben vermag, auf
dem der Glaube einen Menschen heil und ganz sein LiRt.

4. MARIOLOGIE GEGEN VATERWELT

Viertens und hauptsichlich aber konnte die katholische Kirche sich selbst
mit der Mariologie nicht nur universell und integrativ, sondern auch als
zeitnotwendig verstehen. Wir haben gesehen, daR religionsgeschichtlich
die Mariologie der katholischen Kirche an Vorstellungen ankniipft, die im
Grunde Jahrtausende alt sind und nur eine Weile lang patriarchalisch
iiberlagert waren. Gerade die patriarchalische Mentalitit und Soziologie aber
hat das abendlindische Christentum und den Geist der Moderne zutiefst

% S, KIERKEGAARD, Der Begriff Angst, 24; 50; 57; 68; E. DREWERMANN, Strukturen, 111
436—448.

*" E. DRewerMANN, Siinde und Neurose. Versuch einer Synthese von Dogmatik und
Psychoanalyse, Miinchener Theologische Zeitschrifi, 31. Jg., Heft 1/1980, 24—48.
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bestimmt. Patriarchalismus — das bedeutet ein Denken in Besitz und Besitzer-
werb, im Erbringen von Leistung zum Zweck der Anerkennung und Geltung
aufgrund von Leistung, das bedeutet Konkurrenz, Kampf, Macht, Herrschaft
und Gewalt, das bedeutet die Einteilung in Schwache und Starke, das ist die
Favorisierung vor allem derjenigen Krifte im Menschen, die auf Ichdurchset-
zung, Leistung und Machterwerb abzielen: von Verstand, Wille, Disziplin,
Moral, Pflichterfiilllung etc.’® Innerhalb eines solchen Gefiiges muf auch die
Religion, wie geschehen, immer mehr zu einer Ideologie der Macht oder zu
einer Anweisung zum moralisch richtigen Leben verkommen, und selbst das
Sprechen von Gott gerit fast notwendig in die Zone eines durch und durch
atheistischen Welterlebens.

Inmitten einer solchen ganz und gar patriarchalisch geprigten Gesellschaft
und Kirchenstruktur mit ihrer latent und explizit atheistischen Verstandesein-
seitigkeit und ihrem ausufernden Herrschafts- und Leistungsanspruch, der
seine Wurzeln indessen gerade in den verkehrten Weichenstellungen der
christlichen Theologie besitzt,*® scheint die katholische Kirche wie verzweifelt
bemiiht, in Form der Mariologie ein inneres Gegengewicht zu der Hirte und
Brutalitit der Vaterwelt zu schaffen. Sie tut das zweifellos nicht ,absichtlich”
und geplant, um ihre Macht zu demonstrieren, wie man vor allem Prus XII.
bei der Verkiindigung des Assumptio-Dogmas vorgeworfen hat. Sie tut das eher
wie ein Mensch am Rande einer ausbrechenden Psychose, dem sich von
innen her bestimmte selbstregulative Bilder und Vorstellungen kaskadenartig
mit absoluter verbindlicher Gewalt buchstiblich als Zeichen seines Heils
aufdringen. Eine Welt wie die unsere bedarf seelisch ganz offenkundig der
erginzenden Wahrheit der GroBen Mutter, und diese als eine ewige,
gottliche Wahrheit (wieder-zuentdecken und zu bestitigen, ist eine unaus-
weichliche, lebensnotwendige Reaktion des katholischen Glaubens auf das an
sich selbst erkrankte Lebensgefiithl der Zeit. Nur miifte sich die katholische
Kirche sagen lassen, was gerade die heftigsten ihrer Kritiker ihr am nach-
driicklichsten entgegenhalten: daR sie die Frau, die GroRe Mutter, glaubwiir-
dig nicht im Himmel verehren kann, ohne selbst auf Erden in ihrer eigenen
Verfassung, im Umgang mit den Frauen in der Kirche, in ihren Auffassungen
von Sexualitit und Liebe die notwendigen Konsequenzen aus ihren eigenen
Glaubenssitzen zu ziehen. Eine dogmatische Mariologie kann nur wahr sein
und bleiben, wenn sie zu einer Ekklesiologie und Moraltheologie, zu einer
Gesellschaftslehre und Psychologie fithrt, die diese in der Tat entscheidenden
Wandlungen des dogmatischen BewuBtseins in der Neuzeit addquat ausdriik-
ken und widerspiegeln. Die Mariologie darf nicht bei einem ,Himmel tiber
den Siimpfen”* stehen bleiben oder zu einem ,Glauben an sich” geraten; zu

* E. DRewerRMANN, Der (tidliche Fortschritt. Von der Zerstérung der Welt und des
Menschen im Erbe des Christentums, Regensburg (Reihe: engagement) 1981,

. * Zur Definition des ,Mannlichen® und ,Weiblichen® im intrapsychischen Sinne vgl. S.
COLEGRAVE, Yin und Yang, 111-136.
** Titel eines italienischen Films, der anfangs der 50er Jahre den Tod der Maria
GorerT1 zeigte, die bei emem Vergewaltigungsversuch getétet und von Prus XII. als
Symbol jungfriulicher Reinheit heilig gesprochen wurde.
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einem bloRen Alibi fiir die unterlassene C']‘vﬂ:nung zu den Religionen der
Menschheit, zur Integration des menschlichen Herzens und zu einer wirkli-
chen Versohnung des Menschen mit sich selber.
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SUMMARY

The reasons for the mariological doctrines are given nearly always by arguments in
bible, history or oral tradition, although it is easily noticeable that the real base for
these (and other important) dogmas exists in the large testimony of the “heathenish”
religions and the deep symbols of the human unconscious rather than in the so called
historical facts or in a certain kind of logical conclusions. So the usual dogmatic concept
is no longer an adequate framework for the incorporation of our knowledge of the
human psyche, for a more fundamental definition of the “catholic” principle in theory
and practice and for the understanding of the real difference to the protestantic
criticism against the “paganism” in catholic faith. Furthermore it is clearly quite
important to realize that in order to be helpful in face of the dramatic self-alienation of
the modern type of consciousness the catholic theology should open the door in
direction of psychoanalysis and the study of the religious symbols in past and present
time. Using the example of the catholic mariology a critical consideration in reference
to the one-sided and consciousness- centered form of theology is unevitable.
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