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Wenn der religiose Glaube darin besteht, dass Menschen sich selbst und die sinnlich
wahrnehmbare und faktische Realitat der in der Welt vorfindlichen Objekte transzendieren,
indem sie ihr Herz an jemanden oder etwas hdngen oder von jemandem oder etwas ergriffen
sind, dann ist derjenige oder dasjenige, von dem Menschen ergriffen sind und an den oder
woran sie ihr Herz hdngen, der Gegenstand oder das Gegentlber ihres Transzendierens, also
ihre Gottin, ihr Gott, ihr gottliches oder heiliges Prinzip, ihre heilige Macht oder ihre heilige
Ordnung. Im dritten Kapitel sind die unterschiedlichen Formen des Transzendierens in
verschiedenen religiosen Traditionen dargestellt worden. Dieses Kapitel behandelt nun die
maoglichen Gegenstande des Transzendierens, also das, wovon Menschen ergriffen sind und
woran sie ihr Herz hangen. Es werden im Folgenden also die Gottin beziehungsweise der eine
Gott der monotheistischen Traditionen, verschiedene persdnliche Géttinnen und Gotter sowie
unpersonliche gottliche oder heilige Prinzipien, Machte und Ordnungen als religiose
Vorstellungen von Transzendenz dargestellt.

Ausgehend von der in dieser Theologie zugrunde gelegten Definition, dass eine Gottin, ein
Gott, das Gottliche oder das Heilige das ist, woran Menschen ihr Herz héangen, wird im ersten
Abschnitt dieser Gottesbegriff erlautert, eine Kategorisierung von Gottesvorstellungen
vorgenommen, aulerdem werden verschiedene Gestalten, in denen Gottheiten auftreten
kénnen, und Orte, an denen Menschen ihren Gottheiten begegnen oder
Transzendenzerfahrungen machen, beschrieben (4.1). Es folgt eine Darstellung von Gottheiten,
die in Verbindung zu Naturerscheinungen stehen (4.2). Danach werden Gottheiten, die
bestimmten Funktionen ausfiilllen und Tatigkeiten ausiiben (4.3), sowie Gottheiten, die
Eigenschaften Werte und Emotionen reprasentieren (4.4), dargestellt. Im Anschluss daran
werden Variationen monotheistische Gottesbilder (4.5) sowie Vorstellungen von gottlichen
Prinzipien (4.6), Méachten (4.7) und (Welt)Ordnungen (4.8) erldutert. Danach wird die Frage
erdrtert, welche theologische Bedeutung diese Vielfalt unterschiedlicher Gottesvorstellungen
in den Religionen fur eine plurale Theologie hat (4.9). Zum Abschluss dieses Kapitels tber
Gottin und/oder Gott, Gottheiten, Gottliches und Transzendenz skizziere ich im letzten
Abschnitt einen konstruktiv-theologischen Entwurf der Transzendenz (4.10).

4.1 Woran du dein Herz héngst, das ist deine Gottin oder dein Gott

Die Gottin, der Gott, das Gottliche oder das Heilige eines religiosen Menschen ist das, woran
er glaubt, das heif3t, woran er sein Herz hangt und wodurch er so sich selbst und die faktische
Realitat transzendiert. Die Bestimmung eines theologischen Begriffs von Gottin/Gott und
Transzendenz muss daher vom Glauben der Menschen und von ihren Gottesvorstellungen
ausgehen.

4.1.1 Die Bedeutung fiir die Menschen bestimmt das Goéttliche, nicht sein Wesen oder seine
Essenz

Gottin/Gott, das Gottliche, das Heilige oder die Transzendenz sind keine objektiv existierenden
Grolen, die sich tber ihr Wesen oder ihre Essenz, also ontologisch definieren lieRen. Es
handelt sich um relationale Begriffe, eine Gottheit ist fur eine Person Gottin oder Gott, wenn
diese Person ihr Herz an diese Gottheit hangt. Etwas Gottliches ist nicht objektiv, von seinem
Wesen her gottlich, sondern immer nur flr ein bestimmtes religidses Subjekt gottlich, wenn
dieses Subjekt sich selbst und die faktische Realitat auf dieses Gottliche hin transzendiert. Die
Transzendenz ist keine fir sich seiende Essenz, keine ontologische Bestimmung, sondern eine
charakteristische Einstellung, eine besondere Form des Erfahrens, des Verhaltens und der
Kommunikation religioser Menschen.
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Durch das Transzendieren bringen religiose Menschen Vorstellungen von verschiedenen
Gottheiten,dem einen Gottund goéttlichen oder heiligen Machten hervor. Da die Vorstellungen
Uber Gottin/Gott oder den Gegenstand des Transzendierens bei verschiedenen Menschen, die
von unterschiedlichen religidsen Traditionen gepragt sind, hochst vielfaltig und teilweise auch
widersprichlich sind, kann eine Definition oder Bestimmung des Gottesbegriffs prinzipiell
nicht inhaltlich oder substanziell, nicht essentialistisch oder ontologisch sein.

Etwas oder jemand wird nicht dadurch zu einer Gottheit, dass es, sie oder er bestimmte
Eigenschaften wie Ewigkeit, Unendlichkeit oder Unbedingtheit erfillt, sondern ist immer nur
fir bestimmte Menschen Gottin oder Gott, wenn diese ich oder ihr eine besondere, eben
gottliche Bedeutung zumessen. Daher kann die Definition Gottes oder des Gottlichen
grundsatzlich nur Uber seine Bedeutung fir die religiosen Subjekte erfolgen. Eine mogliche
nicht-essentialistische Definition Gottesist: Das, woran Menschen ihr Herz hangen, woran sie
glauben, worauf sie vertrauen, was sie (unbedingt) angeht, was ihnen heilig ist, das ist ihre
Gottin, ihr Gott oder fir sie gottlich. Gott ist also kein real existierendes Objekt, das es
unabhéngig von einem Subjekt gabe, sondern immer die Gottin, der Gott, das Gottliche oder
das Heilige fur einen bestimmten Menschen.

4.1.2 Kategorisierung von Gottes- und Transzendenzvorstellungen

Menschen konnen sich den Gegenstand oder das Gegentber ihres Transzendierens auf
verschiedene Weisen vorstellen. Die wohl wichtigste und grundsatzlichste Unterscheidung ist,
ob es sich um eine personale Gottesvorstellung handelt, also um ein Du, auf das hin Menschen
sich und die faktische Realitat transzendieren, oder um eine unpersonliche Wirklichkeit, eine
Kraft oder ein Prinzip.

Bei den personalen Gottesvorstellungen ist weiterhin zwischen polytheistischen Systemen, in
denen Menschen sich eine Vielzahl von Gottheiten mit unterschiedlichen Charakteren,
Eigenschaften und Funktionen vorstellen, und der Vorstellung von dem einen Gott im
Monotheismus zu differenzieren. Eine besondere Form bilden Gottesvorstellungen, bei denen
dasgottliche Duals letztlich identisch mit dem Ich desreligiosen Subjekts gedacht wird, sodass
so etwas wie ein personaler Monismus hervorgebracht wird.

Unter den unpersonlichen Vorstellungen von einer gottlichen Wirklichkeit gibt es zum einen
abstrakte Prinzipien des Seins wie das Dao in chinesischen Religionen oder das Brahman in
hinduistischen Traditionen, die als eigentliche Wirklichkeit hinter allem Seienden betrachtet
werden. Es gibt zum anderen Vorstellungen einer allumfassenden géttliche Ordnung wie den
Dharma im Hinduismus oder den Kosmos im griechischen Denken. Daneben kdnnen
Transzendenzvorstellungen auch goéttliche Gefuhle wie die Liebe, gottliche Ereignisse wie
Wunder oder das Wiedersehen einer geliebten Person oder gottliche Krafte in Menschen oder
Gegenstanden wie das Mana, die Kundalini, das Prana oder das Pneuma beinhalten. Auch bei
den unpersonlichen Seinsprinzipien und Kraften konnen religiose Menschen auf ein einziges
Prinzip oder eine einzige Kraft hin transzendieren, auf zwei, drei oder viele. Religidse
Weltordnungen gelten dagegen in der Regel jeweils als eine einzige.

4.1.3 Gestalten von Gottheiten

Gottheiten, Gottin, Gott oder das Gottliche konnen von den Menschen in sehr
unterschiedlichen Gestalten erfahren oder gedacht werden. Welche Gestalten in einer
religiosen Tradition bekannt sind, ist ein Teil des jeweiligen kulturellen Umfelds dieser
Religion. In einigen Kulturen kénnen Gottheiten in sehr verschiedenen Formen, etwa in der
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Gestalt von Menschen (anthropomorph), von Tieren (theriomorph), von Naturerscheinungen,
von unpersonlichen Machten oder abstrakten Vorstellungen konzipiert werden. Andere
Kulturen schranken die Erscheinungsformen des Gottlichen auf wenige oder eine einzige Form
ein.

Menschengestaltige Gottheiten sind eine verbreitete, weil fir Menschen besonders
naheliegende Art und Weise, sich das Goéttliche vorzustellen. Die meisten Gottheiten
polytheistischer Religionen werden Uberwiegend anthropomorph dargestellt und dargestellt,
auch wenn sie haufig als grofier und machtiger, als langlebiger oder gar unsterblich gelten.
Auch in denmonotheistischen Gottesvorstellungen herrschen meist anthropomorphe Ziige vor,
allerdings werden diese menschenahnlichen Vorstellungen oft metaphorisch verstanden oder
sogar ausdrucklich kritisiert.

Neben denmenschengestaltigen Gottheitentauchen in vielen religiésen Traditionen Gottheiten
in Gestalt von Tieren auf, oft handelt es sich um Tiere, denen eine besondere Macht oder
Fahigkeit zugeschrieben wird. Solche theriomorphe Gottheiten sind zum Beispiel in der
altagyptischen  Religion, aber auch im Hinduismus oder bei totemistischen
Glaubensvorstellungen weit verbreitet. Oft haben Gottheiten aber auch keine reine Tiergestalt,
sondern eine menschlich-tierischne Mischform. Darlber hinaus kdnnen Gottheiten in vielen
religiosen Traditionen die Gestalt von Bdumen, Flissen, Bergen, Steinen, Gestirnen oder
anderen Erscheinungen in der Natur annehmen.

Einige religiose Traditionen lehnen all diese Gestalten von Goéttern ab und bevorzugen
amorphe oder gestaltlose Gottheiten. Diese Tendenz ist besonders bei den monotheistischen
Religionen aus Siudwestasien, bei Nirguna-Stromungen in Sidasien und anderen, eher
philosophisch-religidsen Richtungen vertreten. Manchmal werden abstrakte, gestaltlose
Gottesvorstellungen damit begrindet, sie seien weniger der menschlichen Phantasie
entsprungen als gestalthafte Vorstellungen von Gottheiten. Tatsachlich ist die menschliche
Abstraktionsféhigkeit aber doch nichts anderes als eine ins Negative gerichtete
Einbildungskraft, sodass es sich bei gestaltlosen und gestalthaften Gottheiten gleicherma3en
um menschliche Vorstellungen handelt.

4.1.4 Orte der Gegenwart von Gottheiten und der Transzendenzerfahrungen

So wie das Géttliche in verschiedenen Gestalten erfahren, gedacht und vorgestellt werden
kann, so kann es auch in ganz unterschiedlichen Bereichen der Welt erfahren werden. Man
kann teils im wortlichen, teils im (bertragenen Sinne von Orten der Gottesgegenwart oder der
Gotteserfahrung sprechen. Letztendlich kénnen Menschen Transzendenzerfahrungen in allen
Bereichen ihrer nattrlichen und kulturellen Umwelt machen.

Weit verbreitet ist die Begegnung von Menschen mit Gottheiten in Naturerscheinungen.
Menschen konnen die Erfahrung einer Gottheit oder einer gottlichen Kraft durch
Himmelskorper wie Sonne, Mond, Planeten und Sternen machen. Sie kdnnen ihren Gottheiten
an besonders heiligen Orten wie Bergen, Hohlen, Quellen, Flissen oder Seen begegnen. Sie
konnen auch Erscheinungen wie Blitz und Donner, Trockenheit und Regen, Sonnen- und
Mondfinsternisse oder den Aufgang, Tageslauf und Untergang der Sonne als Wirkungen ihrer
Gottheiten deuten. Dartiber hinaus wird in Schépfungsmythen und Schopfungstheologien die
ganze Welt als Schopfung von Gottheiten und somit als Wirkung gottlicher Aktivitat gedeutet.

Neben der Erfahrung gottlicher Présenz in den Naturerscheinungen kann es auch besondere
Erlebnisse geben, die von religiosen Menschen als Gbernatlrliche oder (bersinnliche
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Erfahrungen der Begegnung mit Gottheiten oder gottlichen Machten gedeutet werden. Dazu
gehdren zum Beispiel besondere Visionen und Auditionen sowie hdufig Berufungs- und
Bekehrungserlebnisse.

Ein anderer Bereich, in demreligiosen Menschen oft die Gegenwart ihrer Gottheiten erfahren,
sind die kulturelle Gegenstande des Kults. Gottheiten kdnnen in Gotterbildern, in Statuen von
Gottheiten, auf Altaren und in Tempeln als anwesend erlebt werden. Manchmal gibt es
spezielle Rituale, damit die Gottheiten in die Statuen eingehen und in ihre Tempel einziehen.
Besonders wichtige Orte der Gottesprasenz sind auch die heiligen Stétten der religitsen
Traditionen wie zum Beispiel Varanasi, Bodh Gaya, Amrtsar, Delphi, Mekka oder Jerusalem.

Religiése Menschen erfahren die Gegenwart der von ihnen verehrten Gottheiten auch im
Vollzug des Rituals selbst. In vielen rituellen Traditionen werden die Gottheiten zu Beginn des
Rituals eingeladen, um ihre Gegenwart zu bewirken, oder durch das Lauten einer Glocke oder
ahnliches geweckt und gerufen. Die Rituale stellen dann eine Form der Kontaktaufnahme und
Interaktion mit den Gottheiten dar.

Die Gegenwart der Gottheiten und gottlichen Kréfte und Mdchte kann auch in heiligen Lauten,
Mantras, Opferspriichen und Gebeten beziehungsweise in der Erhérung der Gebete erfahren
werden. Durch die Erzéhlung von Mythen, den Vortrag von heiligen Geschichten kénnen die
Gottheiten, in denen es in diesen Mythen geht, narrativ vergegenwartigt werden.

Einige religiése Traditionen erkennen das Wirken ihrer Gottheiten in der Geschichte.
Ereignisse der Weltgeschichte und insbesondere der Geschichte des eigenen Volkes oder der
eigenen Religionsgemeinschaft werden als Handlungen der verehrten Gottheit verstanden. In
die Gegenwart Uibertragen wirkt Gott dannauch im aktuellen politischen und gesellschaftlichen
Geschehen.

Viele religitse Menschen erfahren das Wirken der Gottheiten in ihrem Innern, im Herzen, in
der Seele. Zu solchen Formen der Gottesbegegnung im Innern gehéren prinzipiell alle
mystischen Erfahrungen in den verschiedenen religiésen Traditionen von der personlichen,
inneren Begegnung mit einem goéttlichen Du bis zu den Erfahrungen vélliger Einheit von Selbst
und Gott wie die Einheit von Atman und Brahman im Hinduismus. Auch die Erfahrungen des
Heiligen Geistes von Christen finden im Wesentlichen im Innern des religiésen Subjekts statt.

Ein besonders wichtiger Bereich der uns umgebenden Wirklichkeit, in dem Menschen
Gottheiten oder dem Gottlichen begegnen koénnen, sind Mitmenschen oder auch
nichtmenschliche Mitwesen. Ein Mensch kann dem Gottlichen wohl in keiner anderen Gestalt
so sinnstiftend begegnen wie im Mitmenschen. Der Satz Jesu ,,Was ihr dem geringsten meiner
Bruder getan habt, das habt ihr mir getan. “ (Mt 25,40) spricht genau diesen Gedanken aus.

Doch Menschen kénnen Gott nicht nur im einzelnen Mitmenschen begegnen, sondern auch in
der Gemeinschaft von mehreren Menschen, sei es die Familie, das VVolk, die Gemeinde, die
Kultgemeinschaft, das Volk, die Religionsgemeinschaft oder die gesamte Menschheit. In
einigen Traditionen kdnnen diese Erfahrungen sich sogar tber die Menschheit hinaus auf die
Gemeinschaft aller Lebewesen erstrecken.

4.2 Gottheiten in Verbindung zu Naturerscheinungen

Da Naturerscheinungen ein wichtiger Bereich der Wirklichkeit sind, in dem Menschen Gottem
begegnen und Gotteserfahrungen haben, ist es nicht verwunderlich, dass viele Gottheiten eine
besondere Verbindung zu bestimmten Naturerscheinungen haben oder sogar mit diesen
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identifiziert werden kdnnen. In diesem Abschnitt werden einige dieser Gottheiten vorgestelit.
Dain diesem Rahmen eine umfassende Darstellung aller mit Naturerscheinungen verbundenen
Gottheiten nicht moglich ist, muss eine Auswahl getroffen werden. Hier werden daher nur die
Sonnengottheiten, die in vielen religidsen Traditionen besonders wichtig sind, etwas
ausfihrlicher behandelt, wéhrend Gottheiten, die mit anderen Naturerscheinungen verbunden
sind, nur kurz erwadhnt werden.

4.2.1 Himmel und Erde als Gottheiten

Invielen Religionen gelten Himmel und Erde als Gottheiten, oft als ein und zwar in der Regel
das erste Gotterpaar. Meist ist dann die Erde eine weibliche Gottin und der Himmel ein
mannlicher Gott, es gibt aber auch Ausnahmen, zum Beispiel im Alten Agypten, wo der
Himmel (Nut) weiblich und die Erde (Geb) mannlich ist. Womdglich spiegelt die &gyptische
Vorstellung urspringlich das Verhaltnis in der Nacht wider, wahrend durch die sonst ubliche
Aufteilung die Wirklichkeit am Tage symbolisiert wird. Da die Erde Pflanzen, deren Friichte
und damit die Nahrung hervorbringt, liegt es wohl firr viele Menschen nahe, sie mit der
gebérenden Funktion einer Mutter in Zusammenhang zu bringen, sodass sie in vielen Kulturen
als ,Mutter Erde“ verehrt wird. Der Himmel als Gegenstick zur Erde muss dann
konsequenterweise der Vater sein. Der vom Himmel fallende Regen, der fir die Fruchtbarkeit
der Erde und das Wachsen der Pflanzen ja so offensichtlich nétig ist, kann als Befruchtung
verstanden werden. Die hohe Bedeutung dieses Gotterpaares in vielen Religionen ist
unmittelbar einsichtig, allerdings werden sie als gottliche Ureltern oft auch von ihren Kindem
und Enkeln in den Hintergrund gedrangt. Insbesondere ,,Vater Himmel* ist fiir viele Menschen
dann dochein sehr entfernter Gott, an den ihr Herz zu héngen ihnen schwerféllt, sodass sie sich
an andere, néhere Gotter richten.

4.2.2 Sonnengottheiten

Die Sonne ist vielleicht die Naturerscheinung, die den gréfiten Einfluss auf die Menschen und
ihr Leben hat. Ihr Licht unterscheidet den Tag von der Nacht, sie spendet Warme und Leben,
kann aber auch versengende Hitze, Durre und Tod bringen. Es ist daher nicht verwunderlich,
dass die Sonne in sehr vielen Religionen als Gottheit oder als Manifestation einer Gottheit
betrachtet wird. Oft bilden Sonne und Mond ein Gotterpaar, von denen dann ein Partner
weiblich, derandere mannlich ist. Mit den Sonnengottheiten wird haufig die Uberwindung des
Dunkels durch das Licht, die sich an jedem neuen Tag bei Sonnenaufgang vollzieht, verbunden.
Der Sonnenuntergang kann symbolisch auch fir das Sterben, die Nacht fiir den Tod und der
Sonnenaufgang am néchsten Morgen fir ein neues Leben und einen Neuanfang stehen.
AuRerdem sorgen die Sonne und die Sonnengottheiten fir die Gliederung der Zeit im Tages-
und im Jahreslauf.

In der altdgyptischen Religion spielen Sonnengottheiten eine herausragende Rolle.
Verschiedene Sonnengottheiten kdnnen als hochste Gottheit gelten, in Ausnahmefallen sogar
als einzige verehrungswirdige Gottheit betrachtet werden. Theologische Ansatze im alten
Agypten, die sich in Richtung auf einen Monotheismus bewegen oder sogar explizit
monotheistische Lehren vertreten, finden sich besonders mit Bezug auf die Verehrung von
Sonnengottheiten. Da die altdgyptische Religion aus einer Vielzahl von regionalen Kulten
entstanden ist, gab es vor allem in der Friihzeit nebeneinander mehrere kultische und
mythologische Traditionen und somit auch mehrere Sonnengottheiten. In der Theologie der
Stadt lunu, die von den Griechen Heliopolis ,,Sonnenstadt* genannt wurde, war der Hauptgott
Atum ein Schopfergott, ,,der sich selbst erschaffen hat* (so die Bedeutung seines Namens) und
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der sich insbesondere auch in der Sonne manifestiert, die bei ihrem ersten Aufgang nach der
Weltentstehung alles Leben in sich tragt. Daneben steht der Sonnengott Re (oder Ra), dessen
Name einfach ,,Sonne* bedeutet und der seit dem Alten Reich bis in die dgyptische Spétzeit als
einer der wichtigsten Gotter oder sogar als der wichtigste Gott Agyptens betrachtet werden
kann. Seit der 4. Dynastie (ca. 2620-2500 v.Chr.) wurden die dgyptischen Konige als ,,Sohn
desRe* bezeichnet. Wenig spater wurde Re mit den Gottheiten Harachte ,,Horus am Horizont*,
einer mit der Sonne bei ihrem Aufgang verbundenen Form des Falkengottes Horus, dem
ebenfalls in der Morgensonne gegenwartigen Skarabdusgott Chepre und dem Gott Atum zu
Re-Harachte-Atum verschmolzen. Gleichzeitig mit dieser Verschmelzung wurde Re auch zur
Hauptgottheit von Heliopolis und verdrangte damit Atum. Spater verschmolz Re auch mit
Amun, einem Wind- und Fruchtbarkeitsgott in Widdergestalt und Hauptgott der bedeutenden
Stadt Theben, und war als Amun-Re der bedeutendste Gottim Neuen Reich. In der dgyptischen
Mythologie reist der Sonnengott Re in seiner Sonnenbarke tiber den Himmel (Nut), Dabei wird
er von seiner Tochter Maat (M3t) begleitet, der Personifizierung der Weltordnung, der
Gerechtigkeit und der Wahrheit. Auf diese Weise (berwacht er als Herr der Welt die
Einhaltung von Recht und Ordnung. Abends wird er im Westen von der Himmelsgéttin Nut
verschluckt und reiste auf seiner Nachtbarke durch die Unterwelt. Die Zeit seiner Abwesenheit
war fiir die Agypter gefahrlich und es gab ein Tabu, dases verbot, seinen Namen wahrend der
Nacht auszusprechen. Am ndchsten Morgen wird Re dann von Nut im Osten wieder geboren.
Ein spaterer Mythos erzéhlt, dass Re urspringlich als Koénig auf der Erde (ber ein
paradiesisches Reich der Gerechtigkeit geherrscht habe. Als er beschloss, die Herrschaft
abzulegen, hatten ihn einige Menschen deswegen verachtet und er habe sich witend in den
Himmel zurtickgezogen. Dieser Mythos kann erklaren, wieso der jeweils gegenwaértige Pharao
als ,,Sohn des Re* nun auf der Erde fiir ihn die Herrschaft ausiibt. Die dgyptischen Obelisken
und Pyramiden kénnen als Abbild der Sonnenstahlen und somit als Symbole des Sonnengottes
Re verstanden werden. Obwohl der &gyptische Sonnengott grundsatzlich eine unter vielen
Gottheiten war, stellte er doch die anderen Gotter oft in den Schatten, ibernahm durch
Identifikationen in sogenannten Bindestrich-Gottheiten auch Funktionen anderer Gottheiten
und konnte so vor allem als Amun-Re im Neuen Reich praktisch zum einzigen bedeutenden
Gott werden. Zu einem expliziten Monotheismus mit der Ablehnung anderer Gottheiten und
ihrer Verehrung kam es innerhalb des Amun-Re-Kultes jedoch nicht. Dies geschah allerdings
im Aton-Kult wahrend der kurzen Herrschaftszeit Konigs Echnatons (14. Jahrhundert v.Chr.).
Echnaton rickte den bis dahin relativ unbedeutenden Sonnengott Aton als einzigen Gott ins
Zentrum seiner Religion und schuf so die erste belegte Form von Monotheismus. Aton ist vor
allem die am Himmel sichtbare Sonnenscheibe und gilt als ,,Auge des Re®“. In der Zeit
Echnatons wird er zu dem Gott, der durch sein Licht und seine Wérme alles bewirkt und somit
alle anderen Gotter tberflussig macht. Dargestellt wird er besonders als Sonnenscheibe mit
Strahlen, an deren Enden Hande Echnaton und seiner Familie Segen spenden. Im Gegensatz
zum Kult des Amun-Re, der bald nach Echnatons Tod wieder eingefiihrt wurde und bis zum
Untergang der altdgyptischen Religion sehr bedeutend blieb, setzte sich die Aton-Verehrung
nie in weiteren Kreisen durch und verschwand bald nach dem Ende der Herrschaft Echnatons
wieder von der Bildflache.

Auch in den mesopotamischen Religionen wurde die Sonne als bedeutende Gottheit verehrt.
Bei den Sumerern hieR der Sonnengott Utu und stand wie Re in Agypten auch fir
Gerechtigkeit, hatte aber keine derart Uberragende Stellung wie die Sonnengottheiten in
Agypten. Utu galt als Sohn des Mondgottes Nanna und der Géttin Ningal. Im Gilgameschepos
wird er von dem Helden Gilgamesch mit Opfern verehrt und hilft diesem. In der akkadischen,
assyrischen und babylonischen Religion ist er unter dem semitischen Namen Samas bekannt.
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Vermutlich war Sama$ bei den semitischen Volkern urspriinglich eine weibliche
Sonnengottheit und wurde deshalb auch spater noch mit Titeln bezeichnet werden, die das
Element ,,Mutter* enthalten. Durch die Verschmelzung mit dem sumerischen Gott Utu wurde
Sama$ dann minnlich. Wie Utu stand auch Samag fiir Gerechtigkeit und Rechtsprechung, da
die Sonne alles Geschehen am Tage sehen kann. In der akkadischen Zeit und in der
babylonischen Religion war Samas stets ein wohlwollender und friedfertiger Gott, bei den
Assyrern konnte er dagegen auch kriegerische Aspekte annehmen und mit dem assyrischen
National- und Reichsgott Assur identifiziert werden. Ebenso wie Utuwar er jedoch in der Regel
eher ein untergeordneter Gott und galt als Sohn des Mondgottes Sin. Zu seinen Kindem
gehoren die Personifikationen von Recht und Gerechtigkeit sowie von Traumen. Als alles
sehender Gott war Samas fiir Gerechtigkeit und Wahrsagekunst zustindig.

Die gemeinsamen Vorfahren der Vélker, die indoeuropéische Sprachen sprechen, verehrten
offenbar eine Sonnengottheit, deren Namen sich als *Sehouel oder *Sehzuelios ,,Sonne®
rekonstruieren lasst. VVon dieser Form leiten sich die Namen der Sonnengottheiten wie
(altindisch) Sturya m., (altgriechisch) Helios m., (lateinisch) Sol m., (litauisch) Saule f. und
(altnordisch) Sol f. ab. Ob diese Gottheit urspringlich weiblich oder mannlich war, lasst sich
nicht mit Sicherheit klaren. Die Hethiter, Germanen, Kelten und Balten haben eine weibliche
Sonnengottin, die Indoiraner, Griechen und ROmer einen mannlichen Sonnengott. In jedem
Fall hat die jeweilige Mondgottheit fast immer das andere Geschlecht. Insgesamt spricht mehr
dafr, dass die Sonnengottheit der Indoeuropéer urspriunglich weiblich, die Mondgottheit
mannlich war. Die Sonnengottheit war fir die Indoeuropéer eine selbstdndige, persdnliche
Gottheit, sie konnte aber auch als das Auge des Himmelsvaters betrachtet werden. Aulierdem
gab es die Vorstellung des Sonnenrades. Der indoeuropéischen Sonnengottheit wird h&ufig
eine Tochter zugeschrieben, deren Name sich als *Sehzuelieso d"ughatér ,,Sonnen-Tochter
rekonstruieren, sie findet sich in der altindischen Form duhita Stryasya, in der litauischen
Variante Saules dukryte und in der altnordischen Sélar déttir wieder.

In den indischen Religionen ist Strya ein bedeutender Gott, der auch unter vielen anderen
Namen verehrt wird. Schon in den &ltesten vedischen Texten wird Siirya als Vertreiber der
Dunkelheit und Bringer von Wissen, Gute und Leben gepriesen. Er kann auch als Schopfer der
materiellen Welt betrachtet werden. In den védischen Mythologie war daneben Savitr,
LwAntreiber™ oder ,,Beleber” ein mit der Sonne verbundener Gott, der schon friih mit Strya
identifiziert wurde. Spéter wird Stirya manchmal auch mit dem Feuergott Agni in Verbindung
gebracht. In der Smarta-Tradition des klassischen Hinduismus galt er als eine der finf gro3en
Gottheiten und wurde auch in bedeutenden Tempeln wie dem beriihmten Sonnentempel von
Konarak verehrt. Er wird hdufig in einem Wagen, der von sieben Pferden gezogen wird,
dargestellt. Die sieben Pferde kénnen fir die sieben Farben des Spektrums des Sonnenlichtes
oder auch die sieben Wochentage stehen. Daneben wurde der Vertrags- und Gerechtigkeits-
Gott Mitra, der auch fir das Tageslicht stand, h&ufig mit der Sonne in Verbindung gebracht.
Der entsprechende iranische Gott Mithra (Mi6bra) war ebenfalls fiir Vertrage, Recht, Licht und
Sonne zustandig. In rdmischer Zeit wurde er vor allem als Sonnengott verehrt und auch als Sol
invictus ,,unbesiegte Sonne“ bezeichnet. Hvare XSaeta oder Xwarseéd, die eigentliche
Personifikation der Sonne, war in der persischen Mythologie dagegeneine weniger bedeutende
Gottheit.

Der urspriingliche griechische Sonnengott ist Helios. Er ist ein schoner junger Mann, dessen
Kopf von einem Strahlenkranz umgeben ist. Er fahrt tagstber in dem goldenen Sonnenwagen
uber den Himmel von Osten nach Westen und kehrt nachts durch den die Welt umgebenden
Ozean nach Osten zuriick. Helios war bei den Griechen ein eher untergeordneter Gott. Haufig
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wurde er mit Apollon identifiziert. Apollon ist ein sehr vielseitiger Gott, der zum Beispiel fir
das BogenschielRen, fur Musik und Tanz, fir Dichtung, Wahrsagekunst und Heilung zustandig
ist, daneben gilt er aber auch als Sonnengott. Aufgrund seiner vielféltigen Zustéandigkeiten
wurde er in der griechischen Religion sehr viel mehr verehrt als H&lios. Der rémische
Sonnengott Sol war ein altehrwirdiger Gott, dem einige Tempel geweiht waren, der aber wie
der griechische Helios keine allzu bedeutende Rolle in der romischen Religion spielte. In der
klassischen romischen Religion war der importierte Gott Apollo sehr viel beliebter. In der
Spétantike taucht dann allerdings fiir einige Jahrzehnte der Gott Sol Invictus ,,unbesiegte
Sonne* als bedeutender Sonnen- und Staatsgott auf. Es handelt sich bei Sol Invictus um einen
importierten syrischen Sonnengott, der mit dem altromischen Sol identifiziert werden konnte
und zugleich geeignet schien, zur neuen Staats- und Siegesgottheit des romischen Reiches
aufzusteigen. Sein Geburtstag wurde um die Wintersonnenwende gefeiert. Im vierten
Jahrhundert wurde der christliche Gott allméahlich zum rémischen Staatsgott und verdréngte
damit Sol Invictus, GUbernahm aber auch einige Elemente des Sol-Invictus-Kultes wie das
Geburtsfest Jesu am 25. Dezember.

Die keltische Sonnengottheit Sulis ist als Gottin des sudenglischen Badeortes Bath belegt.
Daneben wurde die Sonne von den Kelten in unterschiedlichen Formen und unter
verschiedenen Namen verehrt. Die Sonnengottheitender Inselkelten sind in der Regel weiblich
(Grian, Aine, Etain), die der Festlandkelten dagegen méannlich (Belenos, Grannos, Lug).

In der germanischen Mythologie war die Sonnengottheit Sunna oder S6l urspriinglich weiblich
und galt als Tochter des Riesen Mundilfari und Schwester des Mondgottes Mani. Sol fahrt mit
einem von zwei Pferden gezogenen Sonnenwagen uber den Himmel. Sie wird dabei standig
von dem Wolf Skalli verfolgt, der sie am Ende der Welt einholen und verschlingen wird.

Die Etrusker hatten einen Sonnengott namens Usil, den sie spéter auch mit Apulu, dem
griechischen Apollo, in Verbindung brachten.

In der chinesischen Mythologie ist Xihé eine Sonnengottin.

In Japan ist Amaterasu eine sehr bedeutende Goéttin. Thr Name bedeutet ,,die am Himmel
Scheinende®. Sie gilt als Tochter des ersten Gotterpaares Izanami und Izanagi sowie als
Schwester des Mondgottes Tsukuyomi und des Sturm- und Meeresgottes Susano’o. Zunéichst
war sie mit ihrem jiingeren Bruder Susano’o verheiratet und sie sollen gemeinsam von ihrem
Vater [zanagi die Herrschaft {iber den Himmel iibernehmen. Doch dann begeht Susano’o eine
Reihe von Untaten und es kommt zum Streit zwischen ihnen. Als er schlieBlich eine ihre
Dienerinnen totet, versteckt sich Amaterasu in einer Hohle und die Welt versinkt in Finsternis
und Chaos, bis es den anderen Gottern schlieBlich gelingt, sie wieder aus der Hohle
herauszulocken. Susano’o wird auf die Erde verbannt, wo somit zunichst seine Nachfahren
herrschen. Doch spéter sendet Amaterasu ihren Enkel auf die Erde nieder, der dort das
japanische Kaiserhaus begriindet.

Beiden Inkaist Inti als Gott der Sonne und Schutzherr des Inka-Reiches eine derbedeutendsten
Gottheiten. Inti gilt meist als Sohn des Schdpfergottes Viracocha und als Bruder der
Mondgottin Mama Killa. Er wird als eine goldene Sonnenscheibe mit Gesicht dargestellt. Der
erste Inka-Herrscher gilt als Sohn Intis, der jeweils herrschende Inka-Koénig als Verkorperung
Intis. Der hochste Priester Intis war nach dem Koénig die zweitméchtigste Person im Staat. An
der Wintersonnenwende (21.06.) wurde das Fest Inti Raymi gefeiert.
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Auch in den mesoamerikanischen Kulturen hatten die Sonnengottheiten eine herausragende
Bedeutung. Bei den Mayas hieB er Kinich Ahau, bei den Azteken Huitzilopochtli.
Huitzilopochtli war nicht nur der Gott der Sonne, sondern auch fir Krieg und Menschenopfer
zustandig, aullerdem war er der Stadtgott der Hauptstadt Tenochtitlan und der Nationalgott der
Azteken. Er wird mit einem mit Federn geschmuickten Jaguarkopf dargestellt.

Weitere Sonnengottheiten sind zum Beispiel die Gottinnen Malina und Akycha bei den Inuit
Gronlands beziehungsweise Alaskas, Tama-nui-te-ra bei den Maori und Wi bei den Lakota.

Als die Israeliten die Stadt Jerusalem einnahmen, wurde dort eine mannliche Sonnengottheit
verehrt. Viele Eigenschaften dieses Sonnengottes gingen auf den Gott Israels tber. Einige
Aspekte der Sonnengottsymbolik sind auch noch im Gottesbild des Judentums, Christentums
und Islams erkennbar.

In einigen religiosen Mythologien gibt es neben der Sonnengottheit noch eine besondere Gattin
der Morgenrote, die mit dem Aufgang der Sonne verbunden wird, wie die griechische Eos, die
romische Aurora oder die indische Usas. Ebenfalls mit dem Sonnenaufgang verkntpft ist die
japanische Gottin Ame-no-Uzume, die durch ihren obszénen Tanz die Gotter zum Lachen
bringt und dadurch die Sonnengéttin Amaterasu dazu bewegt, die Hoéhle zu verlassen, in der
sie sich versteckt hielt.

4.2.3 Mondgottheiten

Neben der Sonne ist auch der Mond religios besonders bedeutsam. In vielen religiésen
Traditionen bilden sie ein Paar und haben gegensétzliche Geschlechter. Es gibt aber auch
Religionen, in denen beide dasselbe Geschlecht haben. In der Regel gilt die Sonne als Herr(in)
des Tages und der Mond als Herrscher(in) Gber die Nacht.

In den mesopotamischen Religionen ist der mannliche Mondgott Nanna oder Sin eine
bedeutende Gottheit und gilt als VVater des Sonnengottes Utu. In der altarabischen Mythologie
gibt es sowohl eine Mondg6ttin namens Al-Lat als auch den mannlichen Mondgott Hubal, der
in Mekka verehrt wurde. In der vedischen Religion hat der Gott Soma, der sowohl mit dem
rituellen Rauschtrank als auch mit dem Mond identifiziert wird, eine sehr groRe Bedeutung,
spater spielt der Mondgott mit dem Namen Candraeine eher untergeordnete Rolle.

Die Religion des alten Agypten kennt mehrere mannliche Mondgétter, die auch miteinander
identifiziert werden: Jah, Thot und Chons. Sie alle haben eine sehr viel geringere Bedeutung
als die &gyptischen Sonnengottheiten.

Der japanische Mondgott Tsukuyomi ist der Bruder der Sonnengdéttin Amaterasu, hat aber eine
viel geringere Bedeutung als diese. Auch der nordgermanische Mondgott Mani gilt als Bruder
der Sonnengottin Sol.

In der griechischen Mythologie gibt es mehrere Mondgottheitenwie zum Beispiel Artemis und
Selene, die alle als schone Goéttinnen gelten. Ihnen entsprechen in der romischen Mythologie
Diana und Luna. Die chinesische Gottin Chang'eé lebt auf dem Mond.

Die mesoamerikanischen Mondgottheiten wie die Maya-Gottin Ixchel, die auch mit
Fruchtbarkeit und mit einem Kaninchen, das aus den Mondflecken erkannt werden kann, in
Verbindung gebracht wird, und die aztekische Mondgdéttin Coyolxauqui werden anscheinend
deutlich weniger verehrt als die Sonnengottheiten dieser Religionen. Bei den Inka war die
Mondgo6ttin Mama Killa dagegen eine durchaus bedeutende Géttin, auch wenn sie nicht ganz
so sehr im Zentrum der Religion steht wie der Sonnengott Inti.
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Insgesamt stehen in fastallen Religionen die Mondgottheitenan Bedeutung deutlich hinter den
Sonnengottheiten zuriick. Die bekanntesten Aushahmen sind die Mondgottheiten der
mesopotamischen Religionen.

4.2.4 Planeten-Gottheiten

Neben Sonne und Mond koénnen auch Planeten, Sterne und Sternbilder mit Gottheiten
verbunden werden. Besonders h&ufig finden sich mit der Venus verkniipfte Gottheiten wie die
griechische Gottin Aphrodite und die rémische Venus, die beide auch als Goéttinnen der Liebe
und Schoénheit gelten. Die Kriegsgotter Ares beziehungsweise Mars stehen mit dem Planeten
Mars in Zusammenhang und Zeus oder Jupiter mit dem Planeten Jupiter. In einigen religiésen
Kalendern wird jeder Tag der Woche einer Planetengottheit, zu denen dann auch Somme und
Mond gezéhlt werden, zugeordnet.

4.2.5 Wettergottheiten: Blitz, Donner und Regenspender

Einige Gottheiten werden mit Wetterphdnomenen in Verbindung gebracht. So gibt es Sturm-,
Blitz- und Donnergotter. Gewitter gelten unter anderem als Wirkungsbereich von dem
germanischen Donar oder Thor, von Zeus und Jupiter, dem in Sudwestasien in verschiedenen
Gestalten viel verehrten Ba‘al-Gottheiten, dem Wettergott von Aleppo, der auch unter den
Namen Hadad und Adad bekannt ist, dem indischen Gott Indra, dem japanischen Raijin und
dem Yoruba-Gott Shango. Es handelt sich dabei fast ausschliellich um ménnliche Gotter,
haufig sind sie zugleich auch Vater oder Konig der Goétter. Die Uberwéltigende Macht von Blitz
und Donner wird offensichtlich oft mit ménnlicher, auch gewaltsamer Herrschaft in
Verbindung gebracht.

Eng verwandt mit den Gewittergottheiten sind Sturm- und Windgottheiten wie der griechische
Aiolos, der mesopotamische Enlil oder Susanoo und Fjin in der japanischen Mythologie. Da
Gewitter, Blitz und Sturm in der Natur oft mit Regen verbunden sind, kdnnen die mannlichen
Wettergottheiten auch als Befruchter und Partner der Erdgdttin verehrt werden.

Auch JHWH, der Gott des alten Israel, weist Charakterziige eines Sturm- oder Wettergottes
vom Typ der Ba‘al-Gottheiten, mit denen er tber Jahrhunderte konkurrierte, auf, wodurch der
der Gott des Judentums, des Christentums und des Islams in einigen seiner Erscheinungen als
eine Art Wettergott auftreten kann. In der christlichen Frommigkeit kann auch der heilige
Petrus die Funktion eines Wettergottes tibernehmen.

4.2.6 Gebirgsgottheiten

In vielen Religionen sind groRRe Gottheiten besonders mit Bergen verbunden. Dabei kénnen die
Berge sowohl selbst gottlich sein als auch den Wohnsitz von Gottheiten bilden. So wohnen die
groRen griechischen Goétter auf dem Olymp, indische Gotter wie Siva auf den Bergen des
Himalaya. Der Gott JHWH war vermutlich zunéchst ein Berg- oder Vulkangott der Midianiter
oder der Keniter in Arabien, bevor ihn die Israeliten dort kennen lernten und zu ihrem
Nationalgott machten. Dadurch tragt der Gott in Judentum, Christentum und Islam auch noch
Ziige eines Berggottes

4.2.7 Fluss-, Meer-, Wassergottheiten

Viele Gottheiten gelten als Verkorperungen von Wasser und Gewassern wie Flissen, Meeren
und Seen. Besonders wichtig ist die Verehrung von Flussgéttinnen in den Hindu-Traditionen.
Dort gelten vor allem die beiden Fliisse Ganga und Yamuna als bedeutende Gottinnen und ein
Bad in diesen Flissen wird als rituell reinigend angesehen. Besonders die Ganga ist daher ein
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bedeutendes Pilgerziel. Viele Hindus sind der Auffassung, dass jeder, derin dem Ort Varanasi
an der Ganga stirbt, sofort erldst ist. Ein weiterer wichtiger Pilgerort ist der Zusammenfluss
von Ganga und Yamuna. Nach der mythologischen Geographie flie3t hier auch der unsichtbare
Fluss Sarasvati, der mit der GOttin der Weisheit und der Kinste identifiziert wird, mit den
anderen beiden Flussen zusammen. Aber auch bei all anderen Flussen Sidasiens handelt es
sich der Mythologie nach um Gaéttinnen.

4.2.8 Baumgottheiten, Pflanzengottheiten

In vielen Religionen gibt es auch Gottheiten, die mit Baumen oder anderen Pflanzen
identifiziert werden. In der Regel handelt es sich bei Baumgottheiten um Géttinnen, vermutlich
weil ihre F&higkeit, Frichte zu tragen, als typisch weiblich angesehen wird.

4.2.9 Tiergottheiten

Gottheiten kdnnen mit Tieren assoziiert werden oder in Tiergestalt auftreten. Besonders hdufig
tritt dieses Phanomen im Alten Agypten und im Hinduismus auf. So hat im Alten Agypten die
Gottin der Liebe, der Schonheit und des Friedens Hathor die Gestalt einer Kuh, der Gott des
Himmels, des Lichts und des Konigtums Horus ist ein Falke, der Wasser- und
Fruchtbarkeitsgott Sobek ein Krokodil und die Gottin der Fruchtbarkeit und Liebe Bastet eine
Katze oder Lowin. In Indien ist der Helfer des Helden Rama der Affengott Hanuman und der
Gott der Weisheit und Uberwinder von Hindernissen Ganesa hat einen Elefantenkopf. In
einigen seiner Avataras nimmt Visnu die Gestalt von Tieren an, so tritt er als Fisch, Schildkrote,
Wildschwein und Mann-Lowe-Mischwesen auf, um die Welt von bdsen Damonen zu befreien.
Auch an Totemtiere héngen ihre Anhanger ihr Herz, sodass sie gottliche Bedeutung fir sie
haben.

4.2.10 Feuergottheiten

Invielen Religionen gibt es Gottheiten, die mit dem Feuer verbunden sind. Der indische Agni
ist Gott des Feuers allgemein und vor allem des vedischen Opferfeuers. Er hat in der vedischen
Religion eine sehr grolRe Bedeutung, da er den Gottern die Brandopfergaben Uberbringt.
Weitere Feuergottheiten sind zum Beispiel die Gottinnen des Herdfeuers, Hestia bei den
Griechen und Vesta bei den Romern, sowie die Gotter der Schmiedekunst und des
Schmiedefeuers Hephaistos beziehungsweise Vulcanus.

4.3 Gottheiten mit bestimmten Funktionen oder Tatigkeiten

Viele Gottheiten haben ein klar abgegrenztes Aufgabengebiet, fur das sie zustandig sind, eine
spezifische Funktion oder Tatigkeit, die sie in der Gotterwelt und fur die Menschen ausiben.
In polytheistischen Mythologien sind die unterschiedlichen Aufgaben mehr oder weniger
konsistent zwischen verschiedenen Gottheiten aufgeteilt, auch wenn es gelegentliche
Uberschneidungen geben kann und mehrere Gottheiten dieselbe Funktion haben kénnen, wenn
etwa Athene und Ares im alten Griechenland beide fur den Krieg zustandig sind. In
monotheistischen Religionen muss der einzige Gott viele oder aller Funktionen allein
ubernehmen.

4.3.1 Mutterg6ttinnen und Vatergotter: Gottheiten des Gebérens und Zeugens

Eine besonders wichtige Funktion von Gottheiten ist das Hervorbringen des Lebens. Diese
Aufgabe erfullen vor allem Mutterg6ttinnen, aber auch Gotter als Véter spielen dabei natirlich
eine gewisse Rolle. Das Gebaren ist fur Menschen und andere lebendgebérende Tierarten
sicherlich die bedeutendste schopferische Tatigkeit, vermutlich stand es daher auch in den
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Religionen der friihen Menschen zunéchst im Zentrum, bevor dann einige religiése Traditionen
mehr Wert auf andere Themen wie die Entstehung und dasEnde der Welt oder auf die Erlosung
legten. Zu den religiosen und theologischen Themen, die in den Wirkungsbereich der
Muttergdttinnen fallen, gehéren Empfangnis, Schwangerschaft, Geburt, Stillen der Séuglinge
und Sorge um die Kinder, also vor allem Frauenthemen, die in den spateren, patriarchalisch
gepragten religiosen Traditionen in den Hintergrund gedrangt worden sind. Méannliche
Gottheiten treten zwar hdufig als Erzeuger von anderen Gottheiten, Halbgottern und auch
Menschen auf, ihre Vaterrolle ist fur sie oder selten so zentral wie die Mutterrolle fir die
Muttergdttinnen oder die Gotteskindschaft fir ihre Nachkommen.

Da wohl alle Menschen, seit sich Menschen entwickelt haben, gezeugt und geboren worden
sind, ist anzunehmen, dass die Themen Zeugung und Geburt in allen menschlichen Kulturen
stets ein bedeutendes Thema gewesen sind. Materielle Hinweise auf eine religidse Bedeutung
des Themas gibt es ab dem Spatpaldolithikum, das vor etwa 40.000 begann, vor allem aus der
Gravettien-Kultur. In dieser Kultur wurden Frauenstatuetten, die sogenannten Venusfigurinen,
geschaffen, bei denen Briste, Hiften und Geschlechtsorgane stark betont sind. Das wohl
berlihmteste Beispiel ist die Venus von Willendorf. Es liegt nahe, dass die Herstellerinnen oder
Hersteller dieser Figurinen an weiblichen Personen und insbesondere an ihren mitterlichen
und nahrenden Qualitaten interessiert waren. Die dargestellten weiblichen Wesen werden
haufig als Muttergottinnen gedeutet, was sich ohne textliche Quellen zwar nicht beweisen lasst,
aber doch &uRerst nahe liegt. Da die Menschen der Altsteinzeit Jager und Sammler waren,
kdnnen die Mutterg6ttinnen dieser Zeit wohl noch nichts mit der Furchtbarkeit des Bodens zu
tun haben, sondern dirften ausschlieBlich fiir die Fruchtbarkeit der Frauen zustédndig gewesen
sein.

Auch aus der Jungsteinzeit (Neolithikum) und der Kupfersteinzeit sind weibliche Figurinen
gefunden worden, die sich als Darstellungen von Muttergottheiten deuten lassen. Mit dem
Beginn der Landwirtschaft drfte auch die Fruchtbarkeit des Bodens eine zunehmende Rolle
im religiosen Leben der Menschen gespielt haben. Vermutlich begann in dieser Zeit die
Verbindung von Mutterg6ttinnen mit der Erde, der Fruchtbarkeit des Bodens und der
Landwirtschaft, die in vielen Kulturen anzutreffen ist.

In Stdasien gibt es eine Vielzahl von Muttergottheiten. Devi ,,G6ttin“ ist eine schopferische
Energie (Sakti), die als ,,Mutter (Ambika oder Matr, Nominativ: Mata), Schopferin und
Herrscherin des Universums gilt. Sie kann als Mahadevi ,,GroBe Gottin“ alle Gottinnen in sich
vereinen und von ihren Verehrerinnen und Verehrern als einzige absolute Realitat und
schopferisch aktive Kraft angesehen werden. Sie ist dann auch Mutter und Schépferin der
groBen mannlichen Gotter, die nur in ihrem Auftrag und durch ihre Energie handeln kénnen
und manchmal auch als die vier Fiife ihres Throns dargestellt werden. Als Mutter schiitzt und
néhrt sie das Universum, sie ist aber auch eine Kriegerin und schreckliche Géttin, die Tod und
Leiden verursacht. Als Devi ,,Géttin“, Sakti ,,Energie“ oder Matr ,,Mutter* konnen alle
mythologischen Goéttinnen zu einer groRen Mutterg6ttin miteinander vereint und dann als deren
Manifestationen betrachtet werden. Daneben konnen die einzelnen Gottinnen unter ihrem
jeweiligen Namen aber auch als individuelle Gottheiten verehrt werden. Die gro3e Verehrung,
die Kihe traditionell in Indien genieRen, geht vermutlich vor allem auf ihren mdtterlichen und
néhrenden Charakter zurlck, die Kuh kann religiés auch als Mutter der Welt und der Gotter
gelten.

Neben der einen Mutterg6ttin sind in Stdasien auch Gruppen von sieben, acht oder sogar
sechzehn Muttern (Matrka) bekannt, die entweder als Gestalten und Helferinnen der einen
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grollen GoOttin oder aber als Energien, als Hervorbringungen oder auch als Mutter von
mannlichen Gottern trachtet werden. Diese Mutter sind vor allem im Tantrismus wichtig, sie
werden aber auch schon an einer Stelle im Rgveda (RV 9,102,4) erwéhnt, wo sie den
Unsterblichkeitstrank (Soma) zubereiten. Moglicherweise besteht auch ein Zusammenhang zu
frihen Darstellungen von sieben weiblichen Personen nebeneinander aus der Induskultur.

In den Religionen mehrerer Volker in den Anden ist Pachamama oder Mama Pacha eine
bedeutende Mutterg6ttin. Thr Name bedeutet ,,Mutter des Kosmos* oder ,,Mutter der Welt*,
wird manchmal aber auch als ,,Mutter Erde” wiedergegeben. Allerdings ist sie nicht nur fir die
Erde, sondern auch fir den Himmel und damit fur die Gesamtheit des Seins zustandig.
Pachamama schenkt als Mutter und Herrin der Welt alles Leben, schiitzt und bewahrt es. Im
katholischen Christentum des Andenraums kann Pachamama mit der Mutter Gottes Maria
gleichgesetzt werden.

Inder Religion des Alten Agyptens gibt es eine Reihe von Muttergdttinnen. Die bedeutendste
von ihnen ist Isis. Isis ist unter anderem fur Geburt, Mutterschaft, Stillen, Tod und
Wiedergeburt zustandig. Sie ist die Schwester und Gattin des Todesgottes Osiris, der selbst
von seinem Bruder und Gegenspieler Seth getotet und zerstiickelt worden und dann und von
Isis wieder zusammengesetzt und zum Leben erweckt worden ist. Bevor ihr Bruder und Gatte
Osiris dann endgdltig in die Totenwelt hinabsteigt, gelingt es Isis noch, sich von ihm
schwangern zu lassen, sodass sie zur Mutter des Konigs- und Falkengottes Horus wird. Zu den
beliebten Darstellungen der Isis in Kunst und Mythos gehdren das Motiv, dass sie ihren Sohn
Horus séugt, sowie ihre Unterstiitzung von Horus im Kampf gegen Seth, um ihrem Sohn die
Konigsherrschaft zu sichern. Das Bild der Isis, die ihren Sohn Horus stillt, hat grolRen Einfluss
auf die Darstellungen der Jesus stillenden Maria (Maria lactans) gehabt. Neben Isis gilt auch
die Gottin Hathor als Mutterg6ttin und speziell als Muttervon Horus. Ihr Name bedeutet ,,Haus
des Horus“ oder auch ,Mutterscho3 des Horus®“. Isis und Hathor werden daher
verstandlicherweise h&aufig miteinander identifiziert. Beide Gottinnen werden oft mit
Kuhhdornern dargestellt, besonders Hathor auch mit einem Kuhkopf oder ganz in Gestalt einer
Kuh. Die Kuh durfte wie in Indien als besonders mutterliches und nahrendes Tier betrachtet
worden sein.

In den monotheistischen Religionen, die in Stidwestasien entstanden sind, herrscht insgesamt
deutlich ein patriarchalisch gepréagtes, mannliches Gottesbild vor. Allerdings kann der eine
Gott auch mutterliche Zlge tragen und sich um die Menschen kiimmern wie eine Mutter um
ihre Kinder. Im alten Juda und Israel wurde neben dem Nationalgott JHWH auch eine
weibliche Gottin verehrt, vermutlich Uberwiegend unter dem Namen Asera. Asera diirfte unter
anderem mit Fruchtbarkeit und ndhrenden Eigenschaften verbunden worden sein. In bildlichen
Darstellungen werden meist ihre ndhrenden Briste besonders hervorgehoben, manchmal hat
sie die Gestalt eines Baumes oder eine Frau-Baum-Mischgestalt. Die Anhdnger der
monotheistischen Bewegung bekampften Asera und haben sie weitgehend aus der biblischen
Uberlieferung verdrangt. In der biblischen Tradition hat die erste Frau Eva, als Mutter aller,
die daleben (Bere’sit /Genesis 3,20), noch etwas von der Funktion einer Muttergéttin.

Im Christentum wird Maria als Mutter von Jesus auch als Mutter Gottes oder Gottesgebarerin
(Theotdkos) verehrt, da die gottliche und die menschliche Natur Jesus nicht getrennt werden
dirfen und sie so bei der Geburt Jesu auch fur die Inkarnation Gottes gesorgt hat. In der
offiziellen Theologie ist sie zwar auch als Mutter Gottes, ewige Jungfrau und Heilige trotzdem
vollkommen menschlich und daher Gott, dem Vater, dem Sohn und dem Heiligen Geist,
deutlich untergeordnet, doch in der praktischen Frommigkeit vieler, vor allem katholischer und
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orthodoxer Christen genief3t sie dennoch eine Verehrung, die der einer Mutterg6ttin entspricht
oder zumindest nahekommt. Im Zentrum der Marien-Frommigkeit stehen ihre jungfréuliche
Empfangnis des Sohnes Gottes, ihre Schwangerschaft und die Geburt, das Stillen des Jesus-
Séuglings und dann auch ihre Trauer um den verstorbenen Sohn, also insgesamt ihre
Mutterschaft. In der christlichen Theologie kann Maria als selbst unbefleckt empfangene,
stindlose, jungfréuliche, gehorsame Mutter des Erlésers geradezu zum Gegenbild der Stinderin
Eva, die durch ihren Ungehorsam die Siinde und den Tod in die Welt gebracht hat, stilisiert
werden. Fir viele fromme Frauen ist sie aber vor allem eine Helferin und Beschiitzerin in
Schwangerschaft, Geburt und Mutterschaft.

Wenn weibliche Gottheiten als Miitter verehrt werden, ist es natirlich, dass es auch mannliche
Gottheitenin der Rolle desVaters gibt. So bildet die Mutter Erde mit dem Vater Himmel haufig
ein Paar. Allerdings steht die Vaterrolle bei mannlichen Goéttern sehr viel seltener so sehr im
Zentrum wie die Mutterrolle von Géttinnen. Bei Regen-, Gewitter- und Fruchtbarkeitsgéttern
kann allerdings die Zeugungskraft eine gewisse Rolle spielen.

In Judentum und Christentum kann der eine Gottals Vater bezeichnet werden. So betet der
Jude Jesus und nach ihm die Christen im Vater Unser zu Gott als Vater. In der christlichen
Theologie ist Gott, der Vater, eine der drei Personen der gottlichen Trinitat. Der Vater hat den
Sohn in Ewigkeit vor der Schépfung der Welt gezeugt. Diese Vorstellung einer Zeugung durch
Gott wird im Islam und im Judentum grundsatzlich abgelehnt.

4.3.2 Weltentstehung und Gottheiten fir die Schopfung der Welt

Eine besonders wichtige Aufgabe, die in vielen Religionen bestimmten Gottheiten
zugeschrieben wird, ist die Erschaffung der Welt. Konkret kann dies entweder eine vollige
Neuschopfung aus dem Nichts oder eine Ordnung eines anfanglichen Chaos sein. In jedem
Falle hat die schopferische Gottheit der Welt ihre Ordnung und Struktur gegeben. Neben
solchen Schopfungsmythen im eigentlichen Sinne gibt es auch Weltentstehungsmythen, in
denen bei der Herkunft der Welt das Zusammenspiel verschiedener Gottheitenund Kréfte oder
auch der Zufall eine Rolle spielen kdnnen. Eine besondere Bedeutung hat dabei in den meisten
menschlichen Religionen verstandlicherweise die Entstehung des Menschen. Die Art des
Schopfungs- oder Weltentstehungsmythos beeinflusst naturlich einerseits das Gottesbild einer
Religion und andererseits das religiose Welt- und Menschenbild grundlegend.

In der Religion des Alten Agypten gibt es mehrere verschiedene Vorstellungen von der
Weltentstehung, an der mehrere Gottheiten beteiligt sein kdnnen. Dabei steht am Anfang kein
absolutes Nichts, sondern eine ungeordnete Urflut. In dem Weltentstehungsmythos aus der
Stadt lunu (griechisch: Heliopolis) ist Atum, der ,,Selbstentstandene® und Vater der Gotter, der
wichtigste beteiligte Gott. Atum entsteht aus der Urflut und lasst dann einen ersten Hugel aus
dem Wasser hervorragen, sodass er Land betreten kann. Er brachte dann aus sich das erste
Gotterpaar, die Gottin Tefnut, die meist als Gottin der Feuchtigkeit und manchmal auch als
Gottindes Feuers gedeutet wird, und den Luftgott Schu hervor. Diese beiden zeugen die Géttin
des Himmels Nut und den Gott der Erde Geb, die wiederum Atums Urenkel Isis, Osiris,
Nepthys und Seth hervorbringen. Der Ursprung der Weltordnung liegt in dieser Neunheit von
vier Gottergenerationen. Auch in der Weltentstehung von Hermopolis gibt es vier Gotterpaare,
die den Urzustand der Welt reprasentieren. Erst spater wird diesen acht Gottern noch ein
weiterer Gott namens Schepsi vorangestellt, der sie hervorgebracht haben soll. Die acht
Urgotter von Hermopolis bringen ihrerseits den Sonnengott Re hervor, mit dem die Entstehung
der gegenwartigen Welt beginnt. Ganz anders verlief die Entstehung der Welt nach der
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mempbhitischen Theologie: Hier tritt der Gott des Handwerks als echter Schopfer auf. Neben
die Vorstellung des Schopfers als Handwerker tritt in Memphis der Gedanke einer Schopfung
allein durch den Gedanken und das Wort. Daher gelten das Herz (als Sitz der Gedanken) und
die Zunge (fur das Wort) als die wichtigsten Schopfungsorgane Ptahs.

In Mesopotamien begann die Entstehung der Welt wie in Heliopolis und Hermopolis mit der
Entstehung der Gotter. Als erst Gottingilt bei den Sumerern Nammu, die Gottindes Urmeeres.
Sie bringt die Erdgottin Uras (spater Ki) und den Himmelsgott An hervor. Diese zeugen dann
die Gottin des Windes Ninlil, den wichtigen Gott Enlil, der urspriinglich ebenfalls mit dem
Wind verbunden ist, aber auch zum Herrscher von Himmel und Erde, Kénig der Gotter und
der Menschen wird, und den Gott des SiiRwassers und Schopfer der Menschen Enki. Enlils und
Ninlils Kinder sind dann die Unterwelts- und Schlangengéttin Ereskigal, der Gott der
glihenden Sonnenhitze und des Krieges Nergal, die Schilfgéttin Ningal und der Mondgott
Nanna. Die letzten beiden Gottheiten zeugen dann den Sonnengott Utu, die Venus-, Liebes-,
und Fruchtbarkeitsg6ttin Inanna sowie den Licht- und Feuergott Nusku. Nachdem die Gotter
entstanden sind, leben sie zunachst unter sich. Doch irgendwann wird ihnen dann die Arbeit zu
schwer und Enki erschafft die Menschen, damit sie die Arbeit fur die Gotter erledigen und sie
versorgen. Die spéteren semitischen Volker Mesopotamiens  Ubernehmen  die
Weltentstehungsmythen der Sumerer weitgehend und Ubersetzen die Gotternamen in ihre
Sprache.

Auch in der Mythologie des alten Griechenlands beginnt die Weltentstehung mit der
Entstehung der Gotter (Theogonie). In der Regel stent am Anfang das Chaos (,,leerer Raum®),
dasvon Nacht (Nyx) und Finsternis (Erebos) umgeben ist. Nach einem orphischen Hymnus ist
die Nacht ein schwarzer VVogel. Sie legt ein Ei, das vom Wind befruchtet wird und aus dem der
Liebesgott Eros hervorkommt. Eros bringt Bewegung und Verénderung in die Welt. Das erste
Gotterpaar bilden die Erdgdéttin Gaia und der Himmelsgott Uranos. Diese beiden zeugen
hunderthandige Riesen, eindugige Kyklopen und Titanen. Die beiden Titanen Rhea und Kronos
bringen schlieBlich die dltere Generation der heutigen Gotter hervor: Zeus, Hera, Poseidon,
Demeter Hades und Hestia.

In den religiésen Traditionen Indiens gibt es die Vorstellung, dass viele Welten neben- und
nacheinander bestehen, es also ein regelmédliges Entstehen und Vergehen von Welten gibt.
Mythologisch gilt zum einen Prajapati, der ,,Herr der Geschopfe“ und dann vor allem Brahman
(m., Nominativ: Brahma), der auch mit Prajapati identifiziert werden kann, als Schoépfergott.
Eine besonders verehrte Gottheit ist Brahman allerdings nicht, nur in dem kleinen Ort Puskar
gibt es einen etwas bedeutenderen Tempel fur diesen Gott. In der Regel steht er weit hinter den
groBen Géttern Visnu und Siva und den bedeutenden Hindu-Géttinnen zuriick. In visnuitischen
Kontexten wird er auch in seiner Rolle als Schopfer deutlich Visnu untergeordnet. Zwischen
zwei Weltzyklen schlift Visnu auf der Weltenschlange Sesa (,,Rest), die den materiellen
Uberrest der vergangenen Welt représentiert. Bevor eine neue Welt geschaffen werden kann,
wacht zunédchst Visnus Frau Laksmi auf und massiert ihrem Gattendie FilRe. Wenn Visnu dann
aufwacht, erwéchst aus seinem Bauchnabel eine Lotosblite. Die Lotosbliite 6ffnet sich und auf
ihr sitzt Brahman, der nun sein Schopferwerk beginnen kann. Dieser Mythos macht deutlich,
dass Brahman als Schopfer nur eine Visnu untergeordnete Gottheit ist. Die Sivaiten ihrerseits
sehen Siva als hochsten und allumfassenden Gott an, der durch seinen Tanz die Welt nicht nur
zerstort und aufldst, sondern auch erschafft und erhélt. Fiir Anhénger Sivas und Saktis besteht
das ganze Weltgeschehen aus dem Zusammenspiel von Siva und Sakti, von Bewusstsein und
Energie. Die Anhénger der Géttin (Devi), der weiblichen géttlichen Energie (Sakti) oder einer
bestimmten Gottin wie Durga oder Kali sehen die Schépfung dabei vor allem als eine Wirkung
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dieser weiblichen Gottheit an, da die mannlichen Gotter ohne die weibliche Schopferkraft
nichts zu erschaffen vermdgen. Die Gottin bringt als Sakti die Natur (Pakrti) und die
Erscheinungswelt (Maya), die hier im Gegensatz zu anderen Stromungen in Indien durchaus
als real gilt, hervor. Die Maya ist die Realisierung der Schépfungskraft der Gottin.

In den monotheistischen Traditionen ist die Schopfung der Welt eine der Hauptaufgaben des
einen Gottes. Die judische und christliche Bibel enthalt zwei Schépfungsmythen, die beide von
mesopotamischen Vorbildern beeinflusst sein ddrften, aber besonderen Wert auf die
Schopfungstatigkeit des einen Gottes legen. Im ersten Schopfungsmythos der Bibel, der
moglicherweise der jingere ist, erschafft Gott innerhalb von sechs Tagen die ganze Welt,
indem er einfach sagt, dass die wesentlichen Elemente des biblischen Weltbildes sein sollen,
und schon sind sie da. Neben der urspringlichen Hervorbringung von Licht, Himmel,
Gestirnen, Pflanzen und Tieren durch das Wort ist vor allem die Trennung zwischen Tag und
Nacht, Wasser (ber und unter dem Himmel, Festland und Meer ein zentrales Motiv dieses
Schopfungsmythos. Als letztes Schopfungswerk werden hier die Menschen, Mann und Frau
als Beherrscher der Erde geschaffen. Im zweiten Schopfungsmythos der Bibel wird Gott
dagegen eher wie ein Gartner und Handwerker dargestellt, der den Garten Eden anlegt, den
ersten Menschen (Adam) aus dem Erdboden formt und ihm dann Leben einhaucht und
schliellich aus einer Rippe Adams eine passende Gefahrtin fir ihn schafft. Der Qur'an kennt
die biblischen Schépfungsmythen und spielt an mehreren Stellen erkennbar auf sie an, erzahlt
sie aber nicht ausfihrlich nach. Gott gilt im Islam daher genauso wie im Judentum und im
Christentum als alleiniger Schopfer von Himmel und Erde.

In vielen Religionen gilt der urspriingliche Schopfer als sehr weit entfernt von der Welt der
Menschen, sodass andere Gotter in der religidsen Praxis wichtiger sind, weil sie zwischen dem
Schopfergott und den Menschen vermitteln. Ein Beispiel dafirist Olédumare in der Religion
der Yorub4, der als Schopfer der Welt, der anderen Gotter (Orisa) und der géttlichen Energie
(Ase) gilt, aber auch als sehr weit weg von den alltaglichen Problemen, sodass sich die
Menschen eher an die Orisas und die Ahnen wenden.

Neben den personlichen Schopfungsgottheiten, die die Welt hervorbringen, gibt es in vielen
Religionen auch andere Vorstellungen von der Weltentstehung. Besonders haufig sind die
Motive der Entstehung der Welt aus einem Urei oder durch die Zerteilung eines riesenhaften
Urwesens. Die Erschaffung der Welt durch die Opferung eines Urwesens wird zum Beispiel
im nordischen Mythos von Ymir, im chinesischen Pangti- und im indischen Purusa-Myos
erzahlt. In der indischen Mythologie gibt es auch die Vorstellung, dass das Universum aus
einem goldenen Kei oder einem goldenen Ei (Hiranyagarbha) entstanden sei. Der
Hiranyagarbha kann als Ergebnis des Zusammenwirkens des mannlich-geistigen und des
weiblich-stofflichen Prinzips oder der Gottheiten Siva und Sakti verstanden werden. Auch in
Ostasien gibt es die Vorstellung eines Eis, aus dem die Welt entstanden ist. Das chinesische
Urwesen Pangu entspringt einem Ei, dessen beide Halften zu Yang und Yin, Himmel und Erde
werden. Im japanischen Schopfungs- oder Weltentstehungsmythos steigen die Geschwister-
Gottheiten Izanami und Izanagis aus dem Urei, das sich in Himmel und Erde zerteilt hat, und
gestalten aus dem Chaos die geordnete Erde.

4.3.3 Gottheiten fur die Erhaltung und Bewahrung der Welt

Eng verbunden mit der Aufgabe der Schopfung ist die Funktion von Gottheiten, die Welt zu
erhalten und zu bewahren. In der indischen Mythologie werden die Aufgaben der Schépfung
der Bewahrung und der Zerstorung der Welt unter den Géttern Brahman, Visnu und Siva
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aufgeteilt. Visnu gilt als der Gott, der die Welt bewahrt und sie rettet, wann immer sie durch
die Untaten boser Damonen (Asura) in Gefahr gerat. Aber auch die Goéttin oder Gottinnen
kénnen als Beschutzerinnen und Erhalterinnen der Welt auftreten. Insbesondere Durga tritt
héufig als Retterin auf, die die Welt von bésen Damonen befreit.

Auch in den monotheistischen Religionen ist der eine Gott nicht nur der Schopfer der Welt,
sondern auch der allmédchtige Erhalter und Bewahrer, der das gesamte Weltgeschehen
kontrolliert. In der islamischen Theologie gibt es sogar die Vorstellung, dass Gott aufgrund
seiner Allmacht in jedem Moment jedes Ereignis in der Welt hervorruft oder es sogar vor aller
Zeit vorherbestimmt hat.

4.3.4 Gottheiten fur die Vollendung und Zerstérung der Welt

Auch das Ende der Welt ihre Zerstérung, Vollendung oder Auflésung kann mit dem Wirken
von Gottheiten in Verbindung bracht werden. Im Hinduismus ist Siva der Gott der Zerstérung
und Auflésung der Welt. Durch seinen Tanz lost er die Vielheit der Welt wieder in ihre Einheit
auf, sodass die Zerstorung der Welt durchaus etwas Positives und eine Form der Erlésung ist.
Neben Siva tritt auch die Gottin Kali als Zerstorerin auf. Sie gilt haufig als Manifestation von
Durgas Zorn und Personifikation des Todes. Fir ihre Anhédnger ist sie sehr viel méchtiger als
Siva. Da es in der Vorstellung vieler hinduistischer und buddhistischer Traditionen eine
Vielzahl von Welten und Weltzeiten gibt, ist diese Aufldsung der Welt aber auch nichts absolut
Endgdltiges, sondern nur das Ende eines Weltzyklus, dem wieder neue Weltzyklen folgen.

In der nordischen Mythologie ist das Ende der Welt und der Goétter (Ragnardk) ein wichtiges
Thema. Der Untergang geschieht im Rahmen eines grof3en Endkampfes zwischen Gottern und
Riesen, bei dem unter anderem die Wolfe Skalli und Hati, die Sonne und Mond verschlingen,
die Midgardschlange, der Fenriswolf und Loki sowie Heimdall, Odin, Freyr und Thor wichtige
Rollen spielen.

Der Zoroastrismus kennt einen endzeitlichen Kampf zwischen Gut und Bése, Wahrheit und
Trug, Licht und Finsternis. Bei dem Endkampf taucht die Gestalt des Heiland Saogiiant auf,
der das Bose, die Lige und die Finsternis besiegt und eine neue und vollkommene Welt
herbeifiihrt. Auch im Judentum gibt es in der apokalyptischen Uberlieferung einen Endkampf
zwischen Gut und Bose, der mit einem gottlichen Gericht verbunden ist. Hier spielen der
zuklnftige Messias oder auch zwei Messias-Gestalten und der Menschensohn eine wichtige
Rolle. In der christlichen Apokalyptik tbernimmt Jesus Christus die Funktion dieser Figuren
und besiegt am Ende den Antichristus. Der apokalyptische Endkampf Harmagedon, derin der
Offenbarung des Johannes beschrieben wird, spielt fir die Zeugen Jehovas eine besonders
wichtige Rolle. Auch im Islam gibt es apokalyptische Vorstellungen vom Weltende mit einem
Antichristus oder falschen Messias auf der Seite desBdsen und dem Messias sowie dem Mahd1
auf der Seite des Guten. In den monotheistischen Religionen sind die apokalyptischen
Heilsgestalten dem einen Gott untergeordnet, sodass am Ende wieder Gott tber alles herrscht.

4.3.5 Herr oder Herrin der Tiere, Gottheiten fur der Jagd

Gottheiten kénnen nicht nur selbst Tiere sein oder Tiergestalt annehmen, sie kénnen auch als
Herr der Tiere oder Herrin der Tiere auftreten. Solche Gestalten treten vor allem in Kulturen
von Jagern und Sammlern auf und gelten als Bewahrer der Fruchtbarkeit der Tiere und als
Helfer der Jager.

In Kulturen, in denen die Jagd als Quelle der Erndhrung eine wichtige Rolle spielt, kann es
auch in der Religion eine spezifische Gottheit geben, die fir diese Tatigkeit zustandig ist. In
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einigen Mythologien handelt es sich dabei um eine Goéttin derJagd wie die griechische Artemis
und die romische Diana, die auch als Gottinnen des Waldes, in dem gejagt wird, und des
Mondes gelten. Auch die keltische Waldgéttin Arduinna wird manchmal mit der Jagd in
Zusammenhang gebracht. Inder nordischen Mythologie ist mit Skadi eine Riesin fir die Jagd
zustandig. In Agypten gilt dagegen Anhor, ein mannlicher Gott, als Jagd- und Kriegsgott.
Insgesamt driicken die Jagdgottinnen und Jagdgotter aus, dass den Menschen die Jagd und der
Erfolg bei der Jagd besonders am Herzen liegen.

4.3.6 Hirtengottheiten

Kulturen mit Viehwirtschaft kennen oft Hirtengoétter, die auf das Vieh aufpassen. Zu dieser
Kategorie von Gottheiten gehdren zum Beispiel der mesopotamische Tammuz oder der
griechische Pan. In Indien gilt Siva auch als Pasupati ,,Herr des Viehs“. Er beschiitzt keine
Wild-, sondern Haustiere. Daher steht er solchen Hirtengdéttern néher als dem Herrn der Tiere
in Jagerkulturen. Krsna ist ein Kuhhirtengott, der nicht nur die Kiihe beschiitzt, sondern sich
auch besonders liebevoll um die jungen Kuhhirtinnen kiimmert. In der biblischen Tradition
sorgt sich Gott wie ein guter Hirte um die Menschen. Im Christentum kann Jesus als der gute
Hirte dargestellt werden, der sich um seine Anhanger wie um Schafchen kiimmert. In der
Kirche haben die Pastoren diese Funktion von ihm ibernommen.

4.3.7 Gottheiten fir Fruchtbarkeit und Landwirtschaft

Eine der wichtigsten Funktionen fur Gottheiten ist es, fir die Fruchtbarkeit Bodens zu sorgen
und damit auch die Erndhrung der Menschen durch die Landwirtschaft zu sichern. H&ufig wird
diese Funktion von weiblichen Goéttinnen der Fruchtbarkeit wahrgenommen, die auch fir den
Ackerboden oder die Erde stehen und auf’erdem mit dem Aspekt der Mitterlichkeit verbunden
sein konnen. Die griechische Gottin Demétér steht fur die Fruchtbarkeit der Erde, das Getreide,
die Erde und die Miitterlichkeit. Der Raub ihrer Tochter Perseph6ng durch den Unterweltsgott
Hades versinnbildlicht den Gegensatz zwischen Leben und Tod. In der rémischen Mythologie
entspricht ihr die Getreidegottin Cerés. In Indien ist Bhiidevi die Gottin der Erde und mit ihrer
Tochter Sita ,,Ackerfurche”auch fiir Fruchtbarkeit des Bodens zustindig. Die bekannteste
Fruchtbarkeitgottin Stidwestasiens ist ASera.

Die Gottheiten der Erde, der Fruchtbarkeit des Bodens und des Getreides sind fast immer
weiblich. Oft gilt ein mannlicher Gewitter- und Regengott als ihr Partner. Beide Gottheiten
konnen eine Heilige Hochzeit feiern, um die Fruchtbarkeit zu garantieren. In den
monotheistischen Religionen verschwinden die Fruchtbarkeitsgéttinnen und der eine Gott ist
auch fur die Fruchtbarkeit zustandig. Dieser Aspekt des Gottlichen wird zum Beispiel in
Erntedankfesten gefeiert.

4.3.8 Gottheiten fir die Schmiedekunst und das Handwerk

Wie fir Jagd und Landwirtschaft gibt es auch fur andere menschliche Tatigkeiten wie das
Handwerk zustandige Gottheiten. Wichtige Handwerker-Gottheiten sind zum Beispiel der
agyptische Gott Ptah, die griechische Géttin Athéng und ihre rémische Entsprechung Minerva.
Besonders verbreitet sind in den Religionen auBerdem Gotter der Schmiedekunst wie der
griechische Héphaistos oder der rémische Vulcanus.

4.3.9 Gottheiten fur Kénigtum und Herrschaft, Konigliche Gottheiten
Viele Gottheiten gelten selbst als Herrscher oder Kdnige sowie als Verleiher und Garanten des
Konigtums. Die Herrschaft ist ein wichtiger Aspekt vieler Gottheiten. So gelten dergriechische
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Zeus und der romische Jupiter als Konig der Gotter und Herrscher uber die Welt. In Indien ist
zundchst Indra der Gotterkonig der vedischen Religion, spater wird er von anderen Hindu-
Gottern in den Hintergrund gedrangt. Sowohl Siva als auch Visnu konnen als Garanten der
Herrschaft gelten. Visnus Ehefrau Laksmi gewahrt neben Schdnheit und Reichtum auch die
Konigsherrschaft.

In den monotheistischen Religionen wird Gott oft als Herrscher und Konig bezeichnet. In der
Zeit der assyrischen Vorherrschaft gestalteten israelitische Theologen ihren Gott als
Alternative zum und nach dem Bild des assyrischen GrolRkonigs als alleinigen Herrscher. Die
Vorstellung von Gott als einem Konig und Herrscher Uber die Welt blieb in Judentum,
Christentum und Islam erhalten. Daneben konnen im Christentum auch Christus als
Allherrscher (Pantokrator) und Maria als Himmelskdnigin herrscherliche Funktionen
tbernehmen.

Von Gott als Konig und Herrscher leiten dann hdufig auch menschliche Herrscher ihren
Herrschaftsanspruch ab, wenn sie sich als Verkdrperungen oder Manifestationen einer Gottheit
darstellen, sich als Sohn einer Gottheit, als von einer Gottheit zur Herrschaft Gesalbte oder als
Herrscher von Gottes Gnaden bezeichnen.

4.3.10 Gottheiten fir Gericht und Strafe

Eine weitere Funktion von Gottheiten ist es, uber das Verhalten der Menschen zu richten, sie
fir gutes Verhalten zu belohnen und gegebenenfalls auch fir schlechte Taten zu bestrafen.
Verschiedene Gottheiten treten als Richter tber die Menschen auf. Im Alten Agypten sind
mehrere Gottheiten am Gericht (iber die Toten beteiligt. Nach dem Agyptischen Totenbuch ist
ein Tribunal unter der Leitung des Totengottes Osiris und mit Beteiligung von 42 weiteren
Richtergottheiten als Beisitzern dafiir verantwortlich, zu entscheiden, welche Ba- oder
Exkursionsseele sich nach dem Tod mit ihrem Korper vereinen und ins Totenreich Duat
eingehen darf. Das Kriterium fir ihr Gerichtsurteil bildet Maat (M3¢t), die Gottin, die
Gerechtigkeit, Wahrheit und Weltordnung personifiziert. An ihr werden die Taten des
Verstorbenen gemessen.

Viele antike Religionen des alten Mesopotamiens sowie angrenzender Gebiete Stidwestasiens,
Griechenlands, Roms und anderer alter Kulturen Europas, Mittel- und Suidamerikas kennen
keine ausgepragten Vorstellungen von einem Totengericht und oft nur ein schattenhaftes
Dasein nach dem Tode. Allerdings gibt es im iranischen Zoroastrismus und in der griechischen
Orphik ein Gericht UGber die Taten der Menschen.

Inder Religion Israels gibt es zundchst kein Totengericht, die Taten werden entweder in diesem
Leben oder an den Nachkommen belohnt oder bestraft und die Unterwelt Scheol ist wie in
Babylonien oder Griechenland ein finsterer Ort flr Gute genauso wie flr Bose. Gott tritt als
Richter und Vollstrecker also nur in diesem Leben auf. Erst spater taucht die Vorstellung von
einem Totengericht mit Lohn und Strafe auf. Danach gibt es fir die Gerechten eine
paradiesische kommende Welt und fir die bdsen Menschen die Vernichtung ihrer Seele als
Strafe.

Auch im Christentum gilt Gott als Richter. Erst im Laufe der Zeit entstand aber eine mehr oder
weniger konsistente Vorstellung von Gottes Richterspruch Uber die Menschen im Jiingsten
Gericht. Grundsétzlich steht auch im Christentum hinter der Vorstellung von Gottes
richterlichem Handeln das Konzept, dass Gott die Gerechten mit dem ewigen Leben im
Himmel belohnt und die Ungerechten in der Holle bestraft. Allerdings gibt es in
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Zusammenhang mit der sogenannten Erbstinde auch die Vorstellung, dass vor Gott letztlich
alle Menschen nach dem Gesetz Siinder sind, sodass sie auf die Gnade angewiesen sind, die
sich im Erlésungshandeln Jesu Christi durch seinen Suhnetod manifestiert. Nur wenn sie diese
Gnade im Glauben annehmen, sind sie durch Jesus Christus gerechtfertigt und erldst, sonst
werden sie von Gott als Richter nach ihren Taten verurteilt.

Im Islam ist Gott der gerechte Richter Uber die Menschen. Es gibt zunéchst ein erstes
Zwischengericht nach dem individuellen Tod und eine Befragung im Grab durch die Engel
Munkar und Nakir. Am Ende der Tage gibt es dann das Jingste Gericht, bei dem die Toten
von Gott gerichtet werden. Dabei werden entsprechend dem Lebensbuch alle guten und
schlechten Taten abgewogen. Nach dem Urteilsspruch Gottes kommt der Tote dann ins
Paradies, in die Holle oder zunéchst fir begrenzte Zeit in eine Zwischenwelt.

In den Religionen aus Indien spielt die Vorstellung von einem Gott als Richter keine
bedeutende Rolle, da nach géngiger Vorstellung jede Tat (Karman) automatisch zur
entsprechenden Konsequenz fuhrt, sei es in diesem oder im néachsten Leben.

4.3.11 Gottheiten fir den Krieg

Viele Religionen kennen Gottheiten, die fur den Krieg zustandig sind. In der altdgyptischen
Religion sind dies vor allem der Kriegs- und Waffengott Month, der auch mit dem Sonnengott
Re verschmelzen kann, der Kriegs- und Jagdgott Anhor sowie Upuaut, der fir Krieg und fur
die Toten zustandig ist. In Mesopotamien treten unter anderen der Kriegs- und Jagdgott
Ningirsu, der Gott derverbrennenden Sonnenglut und des Kampfes gegen Fremdlander Nergal,
die Gottin der sexuellen Begierde und des Krieges Inanna oder Istar, die Kriegsgottin Anat
sowie der Wasser- und Kriegsgott Ninurta in dieser Funktion auf. In der Zeit des assyrische
Grolireichs nimmt auch der Staatsgott Assur einen dufRerst kriegerischen Charakter an.

Im alten Griechenland ist Arés der eigentliche Gott des Krieges, der aber nur wenig geehrt
wird. Daneben fungiert aber die sehr viel beliebtere Athéng, die Stadtgottin Athens und Gattin
der Weisheit und des Handwerks auch als Kriegsgottin. Der rémische Kriegsgott Mars wurde
deutlich héher geschétzt als sein griechisches Pendant Arés.

InIndienist in vedischer Zeit vor allem der Gotterkonig Indra fur Kampf und Krieg zustandig.
Spéter gilt vor Sivas Sohn Skanda oder Karttikeya als Kriegsgott. Daneben gibt es aber auch
einige sehr kriegerische Gattinnen. Vor allem Durga, deren Name ,,die schwer Zugéangliche*
oder vielleicht auch ,,die schwer Besiegbare*, im Sinne von ,,die Unbesiegbare*, bedeutet, und
Kal1 treten haufig als Kriegerinnen auf, die gegen Damonen und bose Kréfte antreten, mit
denen die méannlichen Gotter nicht fertig werden.

Auch JHWH, der Gott Israels, tritt als Kriegsgott auf, der fir sein Volk in den Kampf zieht.
Darin unterscheidet er sich zunéachst wenig von anderen Nationalgéttern benachbarter Vélker.
Auch als er im Glauben seiner Anhénger zum einzigen Gott fiur alle VVolker wird, kann er noch
einen kriegerischen Charakter zeigen. Die Vorstellung von Gott als Krieger und von heiligen
Kriegen, die seine Anh&nger mit ihm und fir ihn kdmpfen, sodass religiose Symbole zu
Heerzeichen werden kdnnen, ist auch im Christentum und im Islam durchaus verbreitet.

4.3.12 Gottheiten fir Rettung, Befreiung und Erlésung

Viele Gottheiten werden von ihren Anhéngern als Retter, Befreier und Erldser verehrt. Fir die
Israeliten war ihr Gott JHWH vor allem ihr Retter aus der Sklaverei in Agypten. Gott als
Befreier und Retter in der Not ist ein zentrales Thema der biblischen Tradition. In der
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Geschichte Israel hat diese Funktion Gottes immer wieder eine bedeutende Rolle gespielt
besonders in der Auseinandersetzung mit Situationen der politischen Unterdriickung und
Gefangenschaft vor allem im babylonischen Exil. Dieses Motiv konnte spater immer wieder
von Befreiungsbewegungen und Befreiungstheologien im Kampf gegen Unterdriickung
aufgenommen werden und ist zum Beispiel auch von der Rastafari-Bewegung als Befreiung
der nach Amerika verschleppten afrikanischen Sklaven aus der Sklaverei und dem Exil fern
der eigentlichen Heimat gedeutet worden.

Im Christentum gilt Jesus Christus als der Retter oder Erléser (Sotér ) von Siinde, Verdamnis
und Tod. Im Buddhismus ist der Buddha der Retter aus der Unwissenheit und dem daraus
resultierenden Leid.

4.3.13 Gottheiten fur Heilung und fir Krankheiten

Eine besondere Form der Rettung ist die Heilung von Krankheiten. In vielen religitsen
Traditionen werden besondere Heilsgotter verehrt wie in Agypten der vergéttlichte Baumeister
Imhotep oder in Griechenland die Gotter Asklepios und Ap6llon. Auch das erlésende Wirken
des Buddhawird wie eine arztliche Tatigkeit dargestellt.

Es gibt aber auch Gottheiten, die als Verursacher von Krankheiten angesehen werden, wie die
indischen Pockengdttinnen Sitala oder Mariyamman. Da sie die entsprechenden Krankheiten
verursachen, kénnen sie diejenigen Menschen, die sie richtig verehren, auch vor der Krankheit
beschiitzen.

4.3.14 Gottheiten fiir den Tod und die Uberwindung des Todes

Fur den Tod oder das Reich der Toten ist eine besondere Klasse von Gottheiten zustandig. Zu
dieser Gruppe von Gottheiten gehdren zum Beispiel der mesopotamische Gott der Unterwelt
Nergal, der altsyrische Mot, die agyptischen Gottheiten Osiris und Anubis, die griechischen
Gotter Hades oder Pluton und Thanatos, die germanische Unterweltsgéttin Hel sowie der
indische Todesgott Yama, der auch in die tibetisch-buddhistische, als Yanlud in die chinesische
und als Enma japanische Mythologie ibernommen worden ist.

Andere Gottheiten sind fiir die Uberwindung des Todes hilfreich. Haufig sind diese Gottheiten
selbst gestorben und wieder zum Leben gekommen. Beispiele fiir Gottheiten, die den Tod
uberwinden, findensich zum Beispiel in denantiken griechischen Mysterienkulten. Auch Jesus
Christus ist nicht nur selbst aus dem Reich der Toten auferstanden, sondern gibt so auch seinen
Glaubigen Hoffnung auf die Uberwindung des Todes.

4.3.15 Gottheiten der Weissagung

Ein weiterer Bereich, in dem Gottheiten wirken, sind die Weissagung, Prophezeiungen und
Orakel. Religidse Menschen erhoffen sich von diesen Gottheiten, dass sie ihnen auf die eine
oder andere Weise Offenbarungen zukommen lassen. Viele Menschen interessieren sich fiir
Ereignisse, die sich in der Zukunft ereignen konnten, und befragen dazu solche
Weissagungsgottheiten. Ein klassisches Beispiel ist der griechische Orakelgott Apollon, der
sich durch das Orakel von Delphi mitteilt.

4.4 Gottheiten, die bestimmte Eigenschaften, Werte und Emotionen représentieren

Viele Gottheiten sind besonders mit bestimmen Eigenschaften, Werten oder Emotionen
verbunden und kdnnen als deren Personifikationen gelten. Indiesem Abschnitt werden einige
Beispiele firsolche Gottheiten vorgestellt.
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4.4.1 Gottheiten der Liebe

In denmythologischen Traditionen vieler Religionen gibt es bedeutende Gottheiten, die fir die
Liebe stehen und diese verkdrpern. In den mesopotamischen Religionen wird eine Reihe von
Gottinnen mit der Liebe in Verbindung gebracht. Istar oder Inanna ist die G6ttin der Liebe und
besonders des sexuellen Begehrens, die sich in demPlaneten Venus manifestiert, daneben kann
sie aber auch als Kriegsgottin auftreten. Anat dagegen ist vor allem Kriegsgéttin, kann aber
auch als Liebesg6ttin fungieren. Bei mehreren westsemitischen Voélkern gilt Astarte als
Himmelskonigin, aber auch als Liebes- und Fruchtbarkeitsgottin. In Agypten ist Hathor eine
wichtige Gottin in Kuhgestalt, die als Himmelskonigin, Muttergoéttin, Goéttin der Liebe, der
Schonheit, der Liebe und der Kinste verehrt wird. Bes ist unter anderem der Gott der
Zeugungskraft.

In Griechenland und Rom gibt es sowohl weibliche als auch ménnliche Liebesgottheiten. Die
griechische Aphroditéund die romische Venus gehdren als Gottinnender Liebe, der Schonheit,
der sinnlichen Begierde und der Sexualitdt zu den groRen olympischen Gottheiten. Erds
beziehungsweise Amor oder Cupido als Gotter der begehrlichen Liebe haben dagegen nur eine
untergeordnete Bedeutung. In Indien ist Kamadeva der Gott der sinnlichen Liebe, des
Verlangens und des Genusses. Daneben werden auch die Goéttin der Schdnheit, des Reichtums
und der Fllle Laksmi und der Hirtengott und gottliche Liebhaber Krsna besonders mit der
Liebe sowie das gottliche Paar Sakti und Siva in der Gestalt von Yoni (Vagina) und Linga
(Phallos) mit der schopferischen sexuellen Energie in Verbindung gebracht.

In den monotheistischen Religionen gibt es keine eigene Gottheit fur die Liebe, aber der eine
Gott kann auch ein Gott der Liebe sein. JHWH, der Gott Israels, ist durch seine Liebe zu den
Menschen und besonders zu seinem Volk Israel gekennzeichnet. Aus Liebe hat er sich Israel
erwéhlt und von seinem Volk wiinscht er sich vor allem Liebe. Im Christentum wird die Liebe
Gottes zu den Menschen darin erkannt, dass er seinen Sohn als Erloser auf die Erde schickt.
Jesus lehrt die Néchstenliebe, er handelt und opfert sich aus Liebe zu den Menschen.
Theologisch wird in den johanneischen Schriften sogar ausdriicklich gelehrt, dass Gott Liebe
sei. Auch im Islam gilt der eine Gott als ein Gott der Liebe, diese Liebe auRert sich vor allem
in seiner Barmherzigkeit.

4.4.2 Gottheiten der Schonheit

Gottheiten, die Schonheit verkdrpern, sind hdufig auch Liebesgottheiten. Dies gilt zum Beispiel
flr Aphrodité, Venus und Hathor. Auch zu den Gaben der indischen Goéttin Laksmi gehort
neben Wohlstand, Glick und Liebe vor allem die Schonheit. Gottheiten der Schonheit sind
ganz Uberwiegend weibliche Gottinnen, die selbst als besonders schén gelten und in der Lage
sind, Schonheit zu verleihen. Schone Frauen konnen als Manifestationen dieser Gottinnen
angesehen werden.

4.4.3 Gott der Treue, des Vertrags

Einige Gottheiten sind besonders mit der Treue verbunden und gelten als Beschutzer von
Vertragen und Blndnissen. Der iranische Gott Mithra (Mifra), dessen Name ,,Vertrag®, ,,Eid*
oder ,,Freund* bedeutet, ist vor allem ein Gott der Vertrage und Blindnisse, daneben gilt er
auch als Licht- und Sonnengott. In indischen Religionen entspricht ihm der Gott Mitra. Sein
Zwillingsbruder Varuna steht fir die kosmische Ordnung, die Wahrheit und ist auch fir Eide
zustandig.
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Im Judentumund Christentum spielt die Vorstellung, dass Gott mit den Menschen einen Bund
oder Vertrag geschlossen hat, eine wichtige Rolle. Die judische Bibel kennt mehrere
Bundesschlisse (Berit): Der Bund zwischen Gott und Noah umfasst einige Verbote wie Mord,
Diebstahl und Gotteslasterung fir die Menschen sowie Gottes Selbstverpflichtung, die Welt
nicht noch einmal tberfluten zu lassen. Der Bund zwischen Gott und Abraham wird durch die
Beschneidung besiegelt und enthalt Gottes Versprechen von Land und Nachkommenschaft. Im
bedeutendsten Bundesschluss mit Moses am Sinai erwdahlt sich Gott Israel als sein Volk und
schenkt ihm die Tora, durch die er ihm zahlreiche Gebote und Verbote, vor allem die Zehn
Gebote auferlegt. Im Neuen Testament der Christen schlieit Gott mit den Menschen einen
Neuen Bund, auf Griechisch Diatheke auf Latein Testamentum, als Jesus mit seinen Jingern
das letzte Abendmabhl teilt.

4.4.4 Gott oder Bodhisattva des Mitleids und der Barmherzigkeit

Weitere Eigenschaften, die charakteristisch fir viele Gottheiten sind, sind Mitleid und
Barmherzigkeit. Oft helfen diese Gottheiten den Menschen, die in Not sind. Besonders haufig
greift der Hindu-Gott Visnu zu Gunsten der bedrangten Kreaturen ein, wenn er in
verschiedenen Gestalten als Avatara auf die Erde herabsteigt.

In derjudischen Bibel ist die Barmherzigkeit Gotteseine seiner herausragenden Eigenschaften.
Gott erbarmt sich der Menschen und insbesondere seines Volkes. Da er barmherzig, gnadig
und langmiitig ist, verzeiht er seinem Volk auch immer wieder dessen Untreue und Fehler.
Auch Jesus beschreibt Gott in seinen Predigten Gebeten und Gleichnissen als barmherzigen
und vergebenden Vater. Im Islam ist die Barmherzigkeit das wichtigste Attribut Gottes, das
sich in den am haufigsten verwendetenseiner 99 schonen Namen ar-Rahman, ,,Barmherziger®,
und ar-Rahim, ,,der Erbarmer*, widerspiegelt.

Im Buddhismus ist Avalokitesvara, der ,,Herr, der (mitleidsvoll auf die Welt) herabblickt®,
einer der bedeutendsten Bodhisattvas. Er ist die Verkorperung des Mitgefuhls und wird gerne
angerufen, da er alle Wesen dabei unterstiitzt, sich vom Leiden in der Welt zu befreien. In
China wird Avalokitesvara in weiblicher Gestalt als Guanyin verehrt, diese Form wurde auch
in Japan, Korea und Vietnam tibernommen.

4.4.5 Gott oder Bodhisattva der Weisheit

Auch die Weisheit ist eine Eigenschaft, die viele Gottheiten besitzen. Im alten Griechenland
war Athéné die Gottin der Weisheit, des Handwerks und der Kiinste, bei den Romern ihr
Pendant Minerva. In Agypten gab es einen mannlichen Gott der Weisheit namens Thot. Die
religiosen Traditionen Indiens kennen Sarasvati als Goéttin der Weisheit und der Kinste.
Daneben verkorpert auch der elefantenktpfige Gott Ganesa unter anderem Weisheit und
Gelehrsamkeit.

In den monotheistischen Religionen ist die Weisheit eine wesentliche Eigenschaft Gottes. In
der hebréischen Bibel gibt es mehrere Werke, die der Weisheitsliteratur zugerechnet werden.
Die Weisheit ist eine Gabe Gottes, in der judisch-mystischen Tradition der Kabbala ist die
Weisheit eine der Emanationen Gottes. Auch im Christentum und im Islam ist die Weisheit
Gottesein wichtiger Aspekt seines Wesens. Allerdings unterscheidet der Apostel Paulus scharf
zwischen der Weisheit der Welt und der Weisheit Gottes, die sich im Kreuz offenbart und der
Welt als Torheit erscheinen muss.

Daim Buddhismus die Erlésung in der Erkenntnis des Leidens und seiner Ursachen begriindet
ist, spielen Erkenntnis und Weisheit in dieser Tradition eine besonders wichtige Rolle. In
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gewisser Weise repréasentieren alle Buddhas und Bodhisattvas Wissen und Weisheit, ganz
besonders gilt aber der Bodhisattva Manjusri als Verkdrperung der Weisheit (Prajiia). In seiner
rechten Hand halt er ein Schwert, mit demer Unwissenheit zerschneidet, in der linken dasBuch
der transzendenten Weisheit. Die Weisheit selbst zu erlangen ist eines der zentralen Ziele der
buddhistischen Meditation.

4.5 Varianten monotheistischer Gotteshilder

Die Religionen, die heute die meisten Anhénger haben, das Christentum und der Islam, sowie
einige weitere religiése Traditionen kennen keine Vielheit von Gottheiten mit verschiedenen
Charakteren und Erscheinungsformen sowie unterschiedlichen Aufgaben und Funktionen,
sondern nur einen einzigen Gott. In diesen monotheistischen Religionen kann und muss der
einzige Gott h&ufig die Eigenschaften und Aufgaben mehrerer Gotter aufweisen
beziehungsweise erfiillen. Obwohl es auch Theorien eines vermeintlichen Ur-Monotheismus
gibt, lassen sich monotheistische Religionen erst relativ spat nachweisen, ansatzweise im
zweiten, dann vermehrt ab Mitte des ersten Jahrtausends v.Chr.

Der Monotheismus kann Ergebnis einer Vereinigung mehrerer oder im Prinzip sogar aller
Gottheiten einer Tradition zu einer Allgottheit oder einer Verdrangung der tibrigen Gottheiten
durch eine einzige sein. Imalten Agypten lassen sich im zweiten Jahrtausend beide Tendenzen
nachweisen, die Verbindung mehrerer Gottheiten zu sogenannten Bindestrich-Gottern wie
Amun-Re, die Aspekte der beteiligten Gotter in sich vereinen, und die Verdrdngung anderer
Gottheiten durch den einzigen Gott Aton in der Herrschaftszeit Echnatons. In den Hindu-
Traditionen ist die Vielheit dergottlichen Gestalten niemals vollig verdrangt worden, aber auch
dort hat es mehrere Tendenzen zur Vereinigung verschiedener Gottheiten gegeben. Der
Gedanke, letztlich seien alle Gotter nur Gestalten eines einzigen Gottes oder alle Géttinnen nur
Gestalten einer einzigen Gottin ist sehr weit verbreitet. Die heute dominanten monotheistischen
Gottesvorstellungen in Judentum, Christentum, Islam und einigen weiteren Traditionen
beruhen vor allem auf der Abgrenzung des einen Gottes Israels gegeniiber anderen Gottheiten.
Aber auch die Gottesvorstellungen dieser Religionen weisen Ziige auf, die sich als Ubernahme
von Elementen verschiedener Aspekte unterschiedlicher Gottheiten deuten lassen.

4.5.1 Der Eine und die Vielen, monotheistische Revolution in Agypten

Die Religion des Alten Agypten kennt eine Vielzahl von Géttern und Gottinnen. Dabei ist die
Tendenz, mehrere Gottheiten miteinander zu identifizieren, relativ friih nachweisbar und fihrt
zu dem Phénomen der sogenannten Bindestrichgottheiten wie Amun-Re oder Re-Harachte-
Atum, in deren Namen schon die Verbindung mehrerer Gottheiten erkennbar wird. In der Zeit
des Neuen Reiches ab der Mitte des 2. Jahrtausends vor Christus wird das Verhaltnis von
Einheit und Vielheit des Gottlichen zunehmend zum Thema des theologischen Diskurses. Im
Zentrum steht dabei vor allem Amun-Re, der aus der Verschmelzung Amuns, des wichtigsten
Gottes der Reichshauptstadt Theben, mit dem bedeutendsten Sonnengott Re hervorgegangen
ist. Dieser Gedanke, dass hinter der Vielheit der Gotter eine Einheit zu erkennen sei, fuhrt aber
nicht zu einer Verdrangung oder Bekdmpfung der Gottervielheit.

Ganz anders verlauft die Schaffung des ersten historisch nachweisbaren konsequenten
Monotheismus im Alten Agypten. Unter Konig Echnaton wird der Gott Aton zum einzigen
Gott, der alle anderen Gottheiten aus dem offiziellen Kult verdrangt. Hierbei handelt es sich

L Erik Hornung: Der Eine und die Vielen. Agyptische Gottesvorstellungen, 1971; Jan Assmann: Agypten.
Theologie und Frommigkeit einer friihen Hochkultur, 1984.
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um eine radikale Umwaélzung der &gyptischen Religion. Die Religion konzentriert sich unter
Echnaton einzig und allein auf Aton, alle anderen Gottheiten werden nicht mehr verehrt, ihre
Namen geldscht. Zumindest fur Echnaton und seine Familie war Aton offensichtlich der
einzige Gott. Diese erste radikal monotheistische Religion konnte sich aber nicht in weiten
Kreisen durchsetzen und bald nach Echnatons Tod wurde seine Revolution der dgyptischen
Religion riickgangig gemacht. Die méachtigen Amun-Priester sorgten fir die Wiedereinfiihrung
deralten Kulte zur Verehrung Re-Amuns und der anderen Gottheiten.

4.5.2 Zarathustra und Ahura Mazda

Vermutlich Ende des zweiten Jahrtausends oder in der ersten Halfte des ersten Jahrtausends
v.Chr. wirkte im iranischen Kulturraum der Reformer Zarathustra. Seine Religion
konzentrierte sich, soweit dies aus den Quellen erkennbar ist, um deneinen Gott Ahira Mazda,
den ,,weisen Herrn*. Ahtra Mazda gilt als der Schopfer der Welt, die als seine Schopfung
grundsétzlich positiv bewertet wird, auch wenn in ihr ein standiger Kampf zwischen Gut und
Bose stattfindet. Er verkdrpert zugleich das Licht, die Wahrheit, das Gute und das Leben. Er
schenkt den Menschen ein langes Leben oder sogar die Unsterblichkeit und bewirkt bei ihnen
gute Gedanken, gute Worte und gute Taten.

Obwohl Ahiira Mazda als einziger wahrer Gott im Zoroastrismus angesehen werden kann, ist
er doch nicht vollig allein. Zum einen gibt es einen bésen Gegenspieler, Angra Mainyu, der
ihm zwar prinzipiell untergeordnet ist, er kann er im Kampf zwischen Gut und Bdse auch wie
ein fast gleichwertiger Gegner erscheinen. In der ausgestorbenen zoroastrischen Strémung des
Zurvanismus sind Ahara Mazda und Angra Mainyu Zwillingsbrider und S6hne des Gottes
Zurvan ,.Zeit*.

AuRerdem hat Ahira Mazda sechs gute Geister oder Erzengel, die ,.heiligen Unsterblichen*
(Amesa Spenta) an seiner Seite. Diese sechs Gestalten, drei méannliche und drei weibliche,
stehen fur verschiedene Bereiche der Wirklichkeit. In spéteren Texten gilt Ahtra Mazda als
Schopfer dieser sechs heiligen Unsterblichen und aller anderer Gotter, die ihm eindeutig
untergeordnet sind, sodass der Zoroastrismus insgesamt als monotheistisch gelten kann.

Viele Elemente des zoroastrischen Gottesbildes haben einen sehr grofRen Einfluss auf die
Gottesvorstellungen von Judentum, Christentum und Islam gehabt.

4.5.3 Das Gottesbild in der judischen Bibel (dem christlichen Alten Testament)

Wann genau im Laufe der israelitischen Religionsgeschichte erstmals monotheistische
Vorstellungen aufkamen, Ilasst sich nicht mit Sicherheit bestimmen. Der biblische
Monotheismus konzentriert sich vor allem auf die Gestalt des Moses. Nach der biblischen
Erz&hlung lernte Moses Gott unter seinem Namen JHWH kennen, fiihrte die Israeliten mit
Gottes Hilfe aus Agypten und erhielt von Gott am Berg Sinai oder Horeb die Zehn Gebote und
andere Weisungen fiirden Bund zwischen JHWH und Israel. Dieser Bund war durch das erste
Gebot von Anfang an auf Ausschliellichkeit ausgelegt. Als die Israeliten sich, wahrend Moses
auf dem Berg mit Gottredet, selbst ein Gottesbild machen, erfahren sie Gottes Zorn und werden
hart bestraft. Historisch lasst sich nicht sicher belegen, ob Moses Uberhaupt gelebt hat. Die
ausschlieBliche Verehrung eines einzigen Gottessetzt sich in Israel vermutlich erst sehr viel
spater durch. Die Forderung, nur einen einzigen Gott zu haben und ausschlieBlich diesem Gott
zu dienen, ist aber eng mit der literarischen Gestalt des Moses verbunden.

Tatséchlich ist der Gott JHWH, der aus der Wiste im Siden stammte, friih der Volks- oder
Nationalgott der Judder und Israeliten. Daneben werden von vielen lIsraeliten auch andere
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Gottheiten anerkannt und die Gottin Asera wurde vermutlich gemeinsam mit JHWH als seine
Partnerin verehrt. Zum eiferstichtigen Gott, der keine anderen Gottheiten neben sich duldet,
wird JHWH vermutlich in der Zeit des assyrischen Grolireiches in Analogie und als
Gegenmodell zum assyrischen GroRRkonig, der auch keine anderen Herren neben sich haben
wollte. Erzahlerisch wird die Forderung, nur einen Gott zu verehren (Monolatrie), dannin die
Frihzeit unter Moses zurlckverlegt. Der Gott JHWH hat mit seinem Volk Israel einen Bund
geschlossen, der auf der Gabe der Tora durch Gott und der Einhaltung der Gebote und Verbote
der Tora durch Israel beruht und Ausschliel3lichkeit verlangt. Dieser Bund wird schon vor dem
Exil als Liebesbeziehung gedeutet und beschrieben.

Waihrend diese Monolatrie-Forderung fir die religiose Praxis also von einigen JHWH-
Anhangern vermutlich schon vor dem babylonischen Exil vertreten wird, ist ein theoretischer
Monotheismus, also die VVorstellung, dass es nur einen Gott gebe, vermutlich erst in Babylon
Bestandteil der israelitischen Religion geworden. Auf den Einfluss babylonischer und
persisch-zoroastrischer  Traditionen dirften viele Aspekte des biblischen Gottesbildes
zuruckzufuhren sein. Der Gott Israels ist jetzt der Schopfer, Gott und Koénig und der ganzen
Welt, lenkt die Geschichte aller Menschen und aller VV6olker. Neben ihm werden die Gottheiten
anderer Volker zu Nichtsen. Besonders deutlich wird von dem zweiten Propheten, dessen
Werke im Buch Jesaja gesammelt sind, dem sogenannten Deuterojesaja am Ende der Exilszeit
ausgedruickt.

4.5.4 Gottesbild im Judentum

Im Judentum gilt der Gott Israels, dessen Name aus Ehrfurcht nicht mehr ausgesprochen wird,
als einziger Gott, als Schopfer des Himmels und der Erde, als Konig der ganzen Welt, aber
auch speziell als der Gott Israels, der dieses als sein VVolk aus Liebe ausgewahlt hat und ihm
die Tora geschenkt hat. Seit der Zerstdrung des zweiten Tempels in Jerusalem durch die Rémer
im Jahre 70 n.Chr. gilt er auch verstarkt als mit seinem Volk mitleidender Gott. Auch wenn er
tber die ganze Welt weit erhaben und ganz anders als alles Weltliche ist, bleibt er den
Menschen in Gebet und Klage zugénglich. Bei einigen judischen Denkern finden sich auch
Ziige eines eher philosophisch gepragten Gottesbild, so ist Gott flir Maimonides korperlos,
immateriell, allwissend und allméchtig. Neben solchen abstrakten und universalistischen
Gedanken bleibt im Judentum aber immer die enge von Liebe gepragte Beziehung, der Bund
zwischen dem Gott Israels und seinem Volk sehr viel wichtiger. Eine neue Herausforderung
fir das judische Denken stellt das unermessliche Leiden des judischen Volkes in der Schoah
dar, fiir das eine rationalistische Erklarung im Sinne der Theodizee von vielen Juden abgelehnt
wird.

4.5.5 Das Christentum und der trinitarische Gott

Da Jesus und seine ersten Anhénger Christen waren, entsprach auch ihr Gottesbild dem des
alten Israel und desantiken Judentums. Fir Jesus war Gottder Herr, der Schopfer desHimmels
und der Erde. Allerdings fuihlte er wohl eine besonders enge Verbindung zu Gott und nannte
ihn Vater. Fir das Gottesbild Jesu waren auBerdem Liebe und Vergebung zentral.

Als Jesu Anhénger nach seinem Tod besondere Erlebnisse haben, die sie als Begegnungen mit
den Auferstandenen deuten, stellt sich fur sie die Frage, was die Stellung Jesu und sein
Verhéltnis zu Gott, dem Herrn, sei. Dazu kommen in vielen friihen Gemeinden ekstatische
Erfahrungen, von einem Heiligen Geist erfillt zu sein. Daraus entwickeln sich recht friih, zum
Beispiel im Zusammenhang von Taufformeln, Wendungen, in denen eine Dreiheit von Gott-
Vater, Jesus Christus und dem Heiligen Geist ausgedrickt wird. Diese Dreiheit steht in einer
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deutlichen Spannung zur Vorstellung der Einheit und Einzigkeit Gottes, die fir viele friihe
Christen selbstverstandlich und unaufgebbar ist.

Von den verschiedenen Versuchen, diese Spannung aufzulésen, wie einer Unterordnung des
Sohnes und des Geistes unter den Vater oder dem volligen Verschmelzen der drei zu einer
Einheit hat sich schlieBlich in den allermeisten christlichen Kirchen die sogenannte
Trinitatslehre durchgesetzt. Danach gibt es in der gdéttlichen Dreieinigkeit oder Trinitat drei
klar voneinander zu unterscheidende und miteinander in Beziehung stehende Personen, die
aber nicht voneinander getrennt werden konnen. Der eine Gott ist zugleich Vater, Sohn und
Heiliger Geist, aber der Vater ist nicht identisch mit dem Sohn und der Heilige Geist ist
wiederum von beiden verschieden. Nach aulRen wirken sie aber wiederum als einer. Auch wenn
also die Schopfung vor allem mit dem Vater, die Erlésung mit dem Sohn und die Heiligung
mit dem Geist verbunden werden, sind alle Wirkungen Gottes die Wirkungen des einen,
dreieinigen Gottesund nicht einer einzelnen Person. Diese Trinitatslehre lasst sich nicht logisch
konsistent auflésen und bleibt letztendlich ein Mysterium des Glaubens.

Im Zentrum deschristlichen Gottesbildessteht die Liebe. Schon in den johanneischen Schriften
des Neuen Testaments heil3t es ausdriicklich, dass Gott Liebe sei. Diese Liebe kann in der Liebe
Gottes zu den Menschen in der Liebe der Menschen zu Gott und in der Liebe der Menschen
untereinander Gestalt annehmen.

4.5.6 Gott bei den Zeugen Jehovahs

Die Zeugen Jehovahs verehren den Gott der Bibel unter dem Namen Jehovah. Er gilt ihnen als
Schopfer der Welt und des Lebens. Seine wichtigsten Eigenschaften sind Liebe, Gerechtigkeit,
Macht und Weisheit. Sie lehnen allerdings die Trinitatslehre der christlichen Kirchen ab. Fir
sie ist Jesus als Sohn Gottes und erstes Geschopf Gottes ihm eindeutig untergeordnet.

45.7 Gottim Islam

Das Gottesbild des Islam &hnelt in vielerlei Hinsicht dem jidischen und christlichen Gottesbild.
Allerdings wird die christliche Lehre von der Trinitat ausdriicklich abgelehnt. Das islamische
Glaubenszeugnis umfasst als ersten und wichtigsten Satz, dass es keine Gottheit aulRer dem
einen Gott (Allah) gebe (Tauhid). Dieser eine Gott gilt als grundsétzlich ,,groBer (akbar) als
alle weltlichen Wesen, also absolut transzendent.

Seien Eigenschaften werden in den sogenannten 99 schénen Namen Gottes ausgedrickt. Die
wichtigste und am h&ufigsten genannte Eigenschaft Gottes im Islam ist die Barmherzigkeit.
Daneben wird Gott zum Beispiel als wissend, méchtig lebendig und durch sich selbst
existierend bezeichnet.

4.5.8 Gott im Alevitentum

Das Alevitentum kennt einen Gott, den Schopfer. Dieser wird vor allem als Haqq oder Hak,
das heildt ,,Wahrheit* bezeichnet. Allerdings kennen die meisten Aleviten keine klare Trennung
von Schopfer und Schoépfung, sondern gehen davon aus, dass Schopfer und Schopfung eine
unzertrennliche Einheit bilden. Ein Funken des gottlichen Lichts ist in jedem Menschen
vorhanden, sodass ich Gottim Menschen widerspiegelt. Die mystische Aussage ,,Ich bin die
Wahrheit (also Gott)*“ wird als passender Ausdruck dieser grundsétzlichen Einheit von Gott
und Mensch angesehen.

Das muslimische Glaubenszeugnis, dass es keine Gottheit auller Gott gebe und dass
Muhammad sein Gesandter sei, wird durch den dritten Satz, dass ‘Ali Gottes Freund (Vali) sei,
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erganzt. Haqq-Muhammad- ‘Al wird h&ufig als gottliche Dreiheit angerufen, allerdings ist
daraus keine theologische Trinitatslehre wie im Christentum gebildet worden, sondern der
Ausdruck formuliert eine mystische Erfahrung.

4.5.9 Gott in der Baha'1 -Religion

Fur die Baha'1 gibt es nur einen einzigen, personlichen Gott Dieser Gott ist der Schopfer aller
Dinge, ewig, allmachtig, allwissend und allgegenwartig, zugleich aber auch ein vollkommen
transzendentes Wesen. Er ist in seiner Transzendenz fir den Menschen von sich aus
unerreichbar, unerkennbar und verborgen. Allerdings spiegeln sich seine Eigenschaften in der
Schopfung der und sind daher erkennbar. AuBerdemiist er die Quelle aller Offenbarungen und
manifestiert sich in den grof3en Religionsstiftern.

4.5.10 Der eine Gott, die eine Gottin und die vielen Goétter und Gottinnen im Hinduismus

Im Hinduismus gibt es eine Vielzahl von gottlichen Gestalten. Daneben gibt es aber auch die
Vorstellung, dass hinter all diesen gottlichen Gestalten letztendlich nur ein einziges gottliches
Wesen steckt. So verkiindet Krsna in der Bhagavadgita, dass alle anderen Gottheiteneigentlich
nur verschiedene Formen von ihm seien, sodass er der einzige wahre Gott sei. Auch die Lehre
vom Herabsteigen (Avatara) Visnus in verschiedenen Gestalten ist eine Mdglichkeit die
Vielheit gottlicher Gestalten zu reduzieren, indem in ihnen eine Einheit erkannt wird. Fir
einige seiner Anhanger ist Siva eigentlich der einzige Gott, daalles in der Welt und damit auch
die anderen Gottheiten durch seinen kosmischen Tanz entstehen und vergehen. Auch die
g6ttliche Energie Sakti kann von monistischen Sivaiten als eine Manifestation Sivas betrachtet
werden. Andererseits konnen Saktas alle Erscheinungen auf die eine géttliche Energie Sakti
zuriickfiihren, ohne die auch Siva und die anderen ménnlichen Gottheiten zu nichts imstande
seien. Insgesamt ist unter Hindus die Vorstellung weit verbreitet, dass letztlich alle Gotter
Formen des einen Gottes und alle Géttinnen Formen der einen Gottin (Devi oder Sakti) seien.
AuBerdem kann sogar hinter der Dualitat von weiblichem und mannlichem Gattlichem, von
Sakti und Siva eine allumfassende géttliche Einheit angenommen werden. Die Vorstellung von
einer einzigen personlichen Gottheit ist im Hinduismus also neben der Vielheit der
mythologischen Gottheiten und dem unpersonlich Géttlichen durchaus bekannt.

45.11 Der Gott der Sikhs

In der Religion der Sikhs gibt es nur einen Gott, den gestaltlosen Schopfer. Dieser eine Gott ist
die Wabhrheit, er ist ohne Furcht oder Hass, unsterblich und ohne Anfang. Er ist sowohl
transzendent, unermesslich und unerkennbar als auch uberall in der Welt gegenwartig
(omniprasent) und ihr innewohnend (immanent), da nichts in der Welt véllig getrennt von Gott
ist.

4.5.12 Gegenspieler des einen Gottes: Satan, Angra Mainyu, Teufel

Viele monotheistische Traditionen kennen, obwohl ihr Gott eigentlich die einzige Gottheit ist,
dennoch einen Gegenspieler, der Gott eigentlich untergeordnet ist, manchmal aber fast auf
einer Stufe mit ihm zu stehen scheint, wenn es um den Kampf zwischen Gut und Bése geht. In
der zoroastrischen Religion bildet Angra Mainyu einen solchen Gegenspieler Ahiira Mazdas.
Judentum, Christentum und Islam kennen einen Satan oder Teufel, der meist als gefallener
Engel aufgefasst wird. Der Teufel kann auch als Erklarung dafir dienen, dass es in der vom
guten Gott geschaffenen Welt das Bése und Ubel gibt.

4.5.13 Der Eine Gott und die Gottin
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Der Monotheismus ist in patriarchalischen Gesellschaften entstanden umd das Gotteshild der
monotheistischen Religionen ist insgesamt ganz eindeutig ménnlich gepragt. Auch wenn
sicherlich viele Monotheisten der Auffassung sind, der eine Gott sei gar nicht unbedingt
mannlich und stehe moglicherweise jenseits der Geschlechter-Dualitét, sprechen sie von Gott
doch ganz Gberwiegend in maskulinen Begriffen. Der eine Gott wird in der Regel als Gott und
nicht als Gottin, als Vaterund nicht als Mutter, als Schépfer und nicht als Schopferin, als Retter
und nicht als Retterin bezeichnet und angesprochen.

Der eine Gott der aus Siidwestasien stammenden, monotheistischen religiosen Traditionen ist
auch religionsgeschichtlich ein ménnlicher Gott, der seine weibliche Partnerin verloren hat, als
seine Anhanger ihn zum einzigen Gotterklarten. Dieser monotheistische Traditionsstrom weist
insgesamt eine deutliche exklusivistische Tendenz auf, die keinen oder nur sehr wenig Platz
fir eine Gottin, Gottinnen oder weibliche Aspekte im Gottesbild lasst. Dies gilt besonders fr
die meisten islamischen und jidischen Strémungen sowie fiir das protestantische Christentum,
wahrend die katholische und die orthodoxe christliche Frémmigkeit Maria als Mutter Gottes
eine fast gottliche Verehrung zukommen lassen kann, sodass weibliche und vor allem
mutterliche Aspekte zumindest im naheren Umfeld Gottes religios bedeutsam sind.

In den Hindu-Traditionen mit monotheistischen Tendenzen, in deren Zentrum ein mannlicher
Gott steht, lasst sich dagegen in der Regel kein Ausschluss von Gottinnen und weiblicher
Aspekte des Gottlichen erkennen. Fiir Visnuiten schlieBt die Verehrung Visnus als einzigen
Gott keinesfalls aus, auch Sri-Laksmi sowohl allein als auch zusammen mit ihm zu verehren.
Fir Anhanger Krsnas, die ihn als einzigen Gott ansehen, ist es selbstverstandlich, dass dieser
nicht nur in der Gestalt aller anderen Gottheiten, sondern vor allem auch zusammen mit seiner
Geliebten Radha als gottliches Liebespaar Radha-Krsna verehrt werden kann. Fiir Sivaiten
umfasst die Verehrung Siva immer auch die Verehrung seiner Partnerin oder Sakti, diese
gottliche Dualitat kann Paar oder sogar in einer hermaphroditen Mischform als ,,Herr, der halb
Frau ist,” (Ardhanarisvara) verehrt werden. Die Einheit des gottlichen Wesens schlie3t hier
eine Dualitét keinesfalls aus, monotheistische Gedanken Lehren werden nicht im Sinne eines
Exklusivismus vertreten.

In der Verehrung grofRer Goéttinnen scheint es niemals einen vergleichbaren Hang zum
ExKklusivismus und zur volligen Verdrangung mannlicher Gottheiten gegeben zu haben wie
umgekehrt in dem Monotheismus aus Sudwestasien. Weder in den religiésen Stromungen
Sldasiens, in denen die Gottin (Devi) oder Grolie Gottin (Mahadevi), die weiblich-go6ttliche
Energie (Sakti), Durga, Kali oder Laksmi als héchste Gottheit verehrt wird, noch in der antiken
Verehrung von Isis oder von Kybéle als GrolRe Mutter (Megale Méter, Magna Mater) oder in
der vor- und fruhgeschichtlichen Verehrung von Mutterg6ttinnen ist eine solche
exklusivistische Tendenz erkennbar.

Fur heutige religiose Menschen und besonders auch fiir Theologinnen und Theologen, die nur
an eine gottliche Person glauben, aber dennoch die patriarchalische Pragung ihres Glaubens
und ihrer Religion tberwinden wollen, ergibt sich daraus das Problem, wie weibliche Aspekte
der einen Gottheit in ein monotheistische Gottesbild integriert werden kdnnen.

4.6 Gottliche Prinzipien

Im Gegensatz zu den personlichen Gottinnen und Gottern stehen in einigen Religionen auch
unpersonliche gottliche Prinzipien im Zentrum. Diese Prinzipien kénnen als abstrakter
Urgrund allen Seins jenseits der Dualitdt, der Formen und Gestalten, der Individualitat
personaler Gottheiten gelten.
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4.6.1 Brahman

In den Hindu-Traditionen gilt das Brahman (n.) als unpersonliches und geschlechtloses
gottliches Prinzip, im Gegensatz zum ménnlichen Schopfergott Brahman (m., Nominativ:
Brahma). Das Brahman ist eine ewige, unverdnderliche Realitét, die jenseits aller Dualitét der
Welt ist, aber zugleich die Grundlage fir alles Seiende bildet. In den auf Erkenntnis
ausgerichtete Wegen des Hinduismus ist das Brahman das Absolute, das als Sein, Bewusstsein
und Gluckseligkeit erfahren wird. In einigen Traditionen, die Lehren der Nicht-Zweiheit
(Advaita) vertreten, gilt es als das einzig wahrhaft Seiende, sodass alle Erscheinungen der
Vielheit als irrealer Schein betrachtet werden. Die erldsende Erkenntnis besteht dann darin, zu
erfahren, dass das eigene innerste Selbst in Wahrheit mit dem absoluten Brahman identisch ist.

4.6.2 Dao

Das Grundprinzip alles Seienden im Daoismus und anderen chinesischen Traditionen ist das
Dao. Dao bedeutet zunédchst einmal ,,Weg*“. Es ist das Prinzip, nach dem sich die Dinge
wandeln, und zugleich die Einheit hinter der sich wandelnden Vielheit. Es umfasst also sowohl
die immanente Vielheit der Welt als auch die transzendente Einheit. Aus dem
wandlungsfahigen Grundprinzip des Dao entsteht zunéchst die Zweiheit von Yin und Yang,
dann die Vielheit der Dinge und Prozesse in der Welt. Yin und Yang sind zwei gegensétzliche,
einander erganzende Aspekte des Dao. Yin steht fiir alles Dunkle, Kalte, Passive und
Weibliche, Yang umfasst das Helle, Heil’e, Aktive und Ménnliche. Das Dao selbst umfasst
diese Dualitat und steht zugleich jenseits von ihr. Es ist rein rational oder intellektuell nicht
erfassbar, sondern nur mystisch-intuitiv erspirbar.

4.6.3 Dharma, Nirvana, Stinyata im Buddhismus

Als absolute Prinzipien kénnen im Buddhismus der Dharma, das Nirvana und die Stinyata
gelten. Der Dharma ist die Lehre des Buddha, die den Menschen zur Beendigung des Leidens
und somit zur Erlésung flhrt. Sie gilt neben dem Buddha und der buddhistischen
Gemeinschaft, dem Sangha, als einer drei Juwelen des Buddhismus. Das Nirvana ist das
Verwehen oder Verldschen der Begierden und des individuellen Lebens beim Austritt aus dem
Kreislauf des Leidens und der Wiedergeburten. Aus buddhistischer Sicht kann dieser Zustand
als die hochste Wirklichkeit gelten. Stinyata bezeichnet die Leerheit aller Dinge, die
Vorstellung, dass sie leer von dauerhaftem Sein und damit dem standigen Wandel unterworfen
seien. Diese ldee ist eine Weiterentwicklung der Lehre vom Nicht-Selbst, die besagt, dass
Lebewesen kein bestédndiges Selbst, keine Seele hatten. Die Leerheit bildet in einigen
buddhistischen Stromungen so etwas wie das Grundprinzip aller Existenz.

4.6.4 Das unbestimmte Gottliche: Nirguna, negative Theologie, letsismus

Der buddhistischen Vorstellung von Stinyata kommen Glaubensformen und theologische
Positionen nahe, die den Glauben an eine unbestimmte géttliche Wirklichkeit ausdricken. Die
Nirguna-Stromungen im Hinduismus und das Konzept einer negativen Theologie im
Christentum basieren auf dem Gedanken, dem Gottlichen keine bestimmten Eigenschaften
Guna) zuzusprechen oder diese Eigenschaften zu negieren. Manchmal wird die Ansicht
vertreten, ein solches eigenschaftsloses Gottliches sei  weniger von menschlichen
Vorstellungen und Projektionen geprégt als Gottheiten mit Eigenschaften. Tatsachlich setzen
diese Konzepte des Gottlichen aber sowohl die menschlichen Vorstellungen von mdoglichen
Eigenschaften (Guna) als auch das menschliche Konzept der Negation voraus, sodass sie
mindestens ebenso sehr auf menschlichen Projektionen basieren wie Gottesvorstellungen mit
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Eigenschaften (saguna). In eine ahnliche Richtung geht die in den Niederlanden in den 1990er
Jahren entstandene Glaubensrichtung des letsismus, dessen Vertreter an etwas (iets) glauben,
ohne dies genauer zu benennen. Bei all diesen Richtungen stellt sich theologisch die Frage, wie
Menschen ihr Herz an etwas, das vollig unbestimmt ist, hangen und so sich und die Faktizitét
transzendieren konnen.

4.7 Gottliche Machte

In vielen religiésen Traditionen tritt das Gottliche als besondere Macht auf, die in der Welt
wirkt und Uber die stimmte Wesen in der Welt verfiigen. Solche Méchte spielen hdufig eine
wichtige Rolle in denreligiosen Vorstellungen und Praktiken.

4.7.1 Mana als heilige Kraft in austronesischen Religionen

Der Begriff Mana aus den melanesischen und polynesischen Sprachen ist zu einem
religionswissenschaftlichen Fachbegriff fir spirituelle Kraft geworden. Er bedeutet ,,Macht*
in jeder Hinsicht und bezeichnet eine besondere Fahigkeit, Kraft oder auch das Selbstvertrauen,
das einem Wesen zukommt. Mana findet sich tberall in der Welt und Menschen, Bdume oder
Steine haben jeweils ein eigenes Mana. Das Mana gehort in der traditionellen polynesischen
Kultur zum Alltag und zur Religion, da es zwischen beiden keine klare Grenze oder
Unterscheidung gibt. Fir den Umgang mit Menschen und Dingen, die ein groRes Mana
besitzen, gibt es Vorsichtsregeln, die Tapu (Maori) oder Tabu (Tonga) heiBen. Ahnliche
Vorstellungen von heiligen Kréaften oder Machten gibt es in vielen religiosen Traditionen.

4.7.2 Die Me in der sumerischen Religion

In der sumerischen Religion gibt es die VVorstellung von bestimmten goéttlichen Méachten, die
einer Person oder einem Ding zukommen koénnen, die Me genannt werden. Es ist aber auch
moglich, dass jemandem die Mes geraubt werden konnen, wodurch diese Person dann die
entsprechende Macht oder Féahigkeit verliert. Zu den Mes gehdren zum Beispiel Gottlichkeit,
Konigtum, Macht, Heldentum, Wahrheit, Geschlechtsverkehr, Frieden, Schreibkunst,
Schmiedekunst oder Korbflechtkunst. Praktisch jede menschliche und goéttliche Tatigkeit ist
vom Besitz des entsprechenden Mes abhangig.

4.7.3 Qi in chinesischen Religionen

Im Daoismus und anderen chinesischen Religionen gibt es die Vorstellung von einer
universalen Lebenskraft Qi. Qi bedeutet ,,Luft“, bezeichnet aber auch den Atem und die
Energie. Das Qi durchdringt alles Lebendige, wenn es stillsteht, ist dies mit dem Tod
gleichzusetzen. Nach der daoistischen Mythologie entstand das Universum aus einem
urspriinglichen Qi (Yuangi), in dem Yin und Yang noch ungetrennt waren. In der chinesischen
Medizin gilt dasselbe fur jedes Lebewesen. Durch die Trennung von Yin und Yang entwickelt
sich die differenzierte Welt und jedes differenzierte, individuelle Wesen. Korperlich-spirituelle
Techniken wie Qigong und Taiji Quan dienen dazu, das Qi im Fluss zu halten.

4.7.4 Sakti, Kundalini und Prana in den Hindu-Traditionen

Die indischen Religionen kennen verschiedene Konzepte von gottlicher oder spiritueller
Energie. Die Energie, die alles in der natirlichen Welt durchdringt, heiRt Sakti. In der
religiosen Vorstellung ist die Energie feminin, wahrend das Bewusstsein maskulin ist. Daher
wird Sakti mit dem weiblich-géttlichen identifiziert und alle Géttinnen kénnen als
Manifestationen der Sakti betrachtet werden. Daneben sind aber auch alle materiellen Dinge in
der Welt, alle Formen der Energie verschiedene Gestalten der Sakti.
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In jedem einzelnen Menschen ist die gottliche, weibliche Energie in Form der Kundalini
prasent. Die Kundalini wird in ihrem Ruhezustand als eine in dreieinhalb Windungen am
unteren Ende der Wirbelsiule aufgerollte Schlange vorgestellt. Durch bestimmte korperliche
und meditative Techniken kann die Kundalini geweckt werden, dann bewegt sie sich in einem
Kanal entlang der Wirbelséule durch die Cakras nach oben, um sich im obersten Cakra mit
dem maénnlichen Bewusstsein zu vereinen.

Eine andere Form der spirituellen Energie in Lebewesen ist das Prana, das wie das chinesische
Qi mit dem Atem identifiziert wird. Lebewesen unterscheiden sich von toter Materie durch das
in ihnen flieRende Prana. Das Ende des Prana-Flusses bedeutet daher das Ende des Lebens. In
der Regel gilt die Kundalini als eine sehr viel intensivere und machtigere Energieform als das
Prana.

4.7.5 Der Lebenshauch und gottlicher Geist in semitischen Religionen

Auch im semitischen Sprachraum, aus dem die grofen monotheistischen Religionen stammen,
gibt es die Vorstellung von einer mit dem Atem verbundenen Lebensenergie, die dem Qi oder
dem Prana ahnelt. In der jldischen und christlichen Bibel wird erzdhlt, dass Gott einen
Menschen aus dem Erdboden formte und ihm dann den Lebensodem (N®ésamah) einhauchte.
Neben Neésamah werden auch die Worte Nefes und Raah fir die den Korper belebende Kraft
gebraucht. Alle drei Begriffe bedeuten ,,Wind“, ,,Atem* und ,,Geist™. Die den Menschen
belebende Kraft wird also mit Wind und Atem in Verbindung gebracht. Die Raah Gottes ist
eine sehr dynamische GroRle, die er benutzt, um im Krieg Feinde zu vernichten oder um
Propheten in visionédren Erlebnissen an andere Orte zu versetzen. Diese Riah Gottes war schon
am Beginn der Schépfung und wehte Gber den Wassern. Auch im Arabischen bezeichnet das
verwandte Wort Rih den Lebensatem und den Geist.

4.7.6 Pneuma und Spiritus

Die griechischen und lateinischen Ubersetzungen von Riiah, Pneuma bezichungsweise Spiritus
bezeichnen ebenfalls sowohl ,,Hauch®, ,,Luft* und ,,Atem* als auch den ,,Geist*. Pneuma und
Spiritus stehen aber keinesfalls im Gegensatz zur Materie, bedeuten also nicht einen
immateriellen ,,Geist®, dafiir stehen vielmehr die Begriffe Nous beziehungsweise Mens. Das
Pneuma ist nichts Mentales, sondern ein feuriger Lufthauch, der alles durchdringt und belebt.
Nach dem Neuen Testament versachte dieses Pneuma die Schwangerschaft Marias mit Jesus,
es kam bei seiner Taufe vom Himmel auf ihn herab und an Pfingsten ergriff und begeisterte es
die Junger. In der christlichen Trinitatslehre ist der Heilige Geist die dritte gottliche Person
neben Vater und Sohn.

4.7.7 Die gottliche Energie (Ase) in der Religion der Yoruba

Ase (Ashé) ist die alles durchdingende Lebensenergie in der Yoruba-Religion. Ase ist eine
Energie, die sich im Laufe der Zeit verbrauchen kann, sodass sie regelméfig durch Rituale
wieder aufgeladen werden muss. Ase ist in allen materiellen Gegenstanden, in Lebewesen, in
den Ahnen und Géttern (Orisa), tberall in der sichtbaren (aye) und der unsichtbaren (orun)
Welt vorhanden.

4.7.8 Die Macht (The Force) im Star Wars Universum: helle und dunkle Seite der Macht

In derWelt der Star-Wars-Filme durchdringt ebenfalls eine umfassende Macht (The Force) das
gesamte Universum. Die Macht ist in allen Wesen vorhanden, doch verfiigen einige Wesen wie
die Jedis und die Siths eine besonders ausgepragte Fahigkeit, sie zu kontrollieren. Ahnlich wie
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der Heilige Geist im Christentum kann auch die Macht eine Jungfrauengeburt bewirken, so
kommt Anakin Skywalker wie Jesus ohne Zutun eines menschlichen Vaters zur Welt.
Charakteristisch flr die Macht ist, dass sie zwei Seiten, die helle und die dunkle, die gute und
die bose Seite hat. Mit der Macht ist also immer auch die Versuchung verbunden, sie zu
eigennitzigen Zwecken zu gebrauchen und so der dunklen Seite der Macht zu verfallen. Dies
geschieht bei Anakin Skywalker letztlich aus Liebe, wenn die Trauer ber den Verlust der
geliebten Mutter in Zorn umschlagt und die Angst vor dem Verlust der geliebten Frau ihn
géanzlich zur dunklen Seite der Macht wechseln l&sst. Aber auch die Riickkehr zur hellen Seite
der Macht gelingt ihm nur durch die Liebe zu seinem Sohn, den er so rettet. Dadurch wird die
Macht wieder ins Gleichgewicht gebracht. Insgesamt handelt es sich bei der Macht im Star-
Wars-Universum um ein Konzept, dass religios-spirituellen Macht-Konzeptionen weitgehend
entspricht, an einer Stelle in Episode 1 wird sie aber biologisch auf mikroskopisch kleine
Lebewesen, die Midi-Chlorianer, zurtickgefihrt.

4.8 Gottliche (Welt)Ordnung

Die Ordnung der Welt hat in vielen Kulturen eine religiés begriindete Bedeutung. Die Welt
wird durch die gottliche Ordnung zu einem heiligen Kosmos, sie erhalt fir die Glaubigen eine
sinnerfullte, orientierende und heilvolle Struktur.

4.8.1 Die Ordnungsmacht Ma‘at im Alten Agypten

Im Alten Agypten bezeichnet Ma‘at (ms‘t) ein Konzept, das Wahrheit, Ordnung, Recht und
Gerechtigkeit umfasst. Durch Ma‘at erhalten sowohl die gesamte Welt als auch die menschliche
Gesellschaft ihre gute Ordnung, sie verhindert, dass Welt und Gesellschaft ins Chaos stirzen.
Das Prinzip Ma‘at, das alle Bereiche der Wirklichkeit umfasst, wird als weibliche Gattin
personifiziert. Es ist die Aufgabe des Konigs, Ma‘at in der politischen Ordnung zu
verwirklichen, und die Aufgabe jedes Menschen, sie in seinem alltdglichen Leben zu
praktizieren. Nach dem Tod wird das Herz des Verstorbenen gegen die Feder der Ma‘at
aufgewogen, um zu sehen, ob der Mensch ein tugendhaftes Leben geflihrt hat und ins
paradiesische Gefilde der Binsen gelangen darf.

4.8.2 Rtaund Dharma im Hinduismus

Auch in den Hindu-Traditionen gibt es Vorstellungen einer allumfassenden Weltordnung. In
der vedischen Religion ist das Rta ein allumfassendes Prinzip, dass Wahrheit, Recht und
Ordnung umfasst. Das Rta beinhaltet sowohl die natiirliche Ordnung in der Welt als auch die
religiose und moralische Ordnung fiir das menschliche Leben. Rta selbst ist ein vollig
unpersonliches Prinzip. Die Gétter Mitra und Varuna sind die géttlichen Hiter und Bewahrer
des Rta, Priester erhalten es durch ihre Opfer und Rituale, Konige setzen es durch ihre
Herrschaft in der Gesellschaft durch.

Im heutigen Hinduismus taucht der Begriff Rta kaum noch auf und ist durch den Begriff
Dharma weitgehend verdrangt worden. Auch der Dharma umfasst die gesamte natirliche,
religiose und gesellschaftliche Ordnung der Welt. Er ist das, was alles in der Welt
aufrechterhdlt. Innerhalb der menschlichen Gesellschaft und auch in der Tierwelt bestimmt der
Dharma die Rechte, Aufgaben und Pflichten eines jeden Wesens. Der gegenwartige Zustand
eines Wesens und damit auch sein Dharma hangen wiederum von seinen Taten (Karman) in
den vorherigen Leben ab. Die Art und Weise, wie ein Wesen seinen Dharma erfullt oder nicht
erfullt, bestimmt wiederum sein zukunftiges Leben.
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Auch wenn der Dharma eine universelle Ordnung ist, die fir alles in der Welt zustandig ist, so
hat also dennoch jedes Lebewesen seinen je eigenen Dharma (Svadharma). Dieser Svadharma
entspricht jeweils der aktuellen Geburt (Jati) in eine bestimmte Tierart, Gesellschaftsschicht
oder Kaste, dem Geschlecht und dem Lebensalter. So gehort es traditionell zum Dharma eines
Tigers oder eines Kriegers, zu jagen, zu téten und Fleisch zu essen, wahrend dies anderen
Tierarten und Gesellschaftsschichten verboten ist. Bestimmte Texte zu lesen und bestimmte
Rituale ausfihren, ist nur den Priestern oder nur den Angehdrigen der oberen drei Stande
(Varna) vorbehalten, wahrend andere Gruppen dienende oder als unrein geltende Téatigkeiten
ausfuhren missen. Verheiratete sollen Sexualitdt und andere Freuden (Kama) genie3en,
wéhrend dies fur Asketen verboten ist. Frauen sollen sich den Ménnern unterordnen und sich
vor allem um Haus und Kinder kimmern. Selbstverstandlich werden diese VVorstellungen vom
Dharma von vielen Hindus wie zum Beispiel Feministinnen oder Vertreter der unterdriickten
Schichten (Dalits) abgelehnt.

4.8.3 Die Ordnung der Welt im Buddhismus

Im Zentrum der buddhistischen Lehre steht der praktische Weg zur Erlésung aus dem Leiden
und keine theoretischen Lehren tber die Welt. Dennoch wird in der buddhistischen Lehre das
Prinzip, dass jede Handlung (Karman) eine entsprechende Wirkung hat, dhnlich wie in den
Hindu-Traditionen vorausgesetzt. Da im Buddhismus kein bestédndiges Selbst und keine ewige
Seele angenommen wird, duflert sich dieses Prinzip in der Lehre vom Entstehen (eines
Daseinsfaktoren) in Abhéngigkeit (von einem anderen Daseinsfaktor), ohne jede Bestandigkeit
des Wesens.

Noch wichtiger fur den praktischen Weg zur Beendigung des Leidens im Buddhismus, ist die
Strukturder Vier Edlen Wahrheiten, die so etwas wie eine buddhistische Weltordnung darstellt:
Alles in der Welt ist Leiden. Die Ursache des Leidens ist die Begierde. Das Ende des Leidens
besteht im Ende der Begierde. Und der Edle Achtgliedrige Pfad ist der Weg, der dorthin fiihrt.

4.8.4 Die Ordnung der Welt in Konfuzianismus und Daoismus

Die konfuzianische Lehre geht davon aus, dass die Welt von einer moralischen Ordnung
geprégt ist. Der Mensch ist durch diese Ordnung in die Gesellschaft eingegliedert. Dazu
gehdren die Kardinaltugenden Menschlichkeit, Gerechtigkeit, Sittlichkeit, Weisheit und
Aufrichtigkeit. Sie werden jeweils in den elementaren Beziehungen zwischen Menschen
realisiert.

Der Daoismus kennt eine nattirliche Ordnung der Dinge, das,,Von-selbst-so-sein“ (Ziran), das
durch den freien Fluss des Dao gekennzeichnet ist. Diese Ordnung gilt auch fir das sittliche
Leben der Menschen, sodass die daoistische Ethik vom Prinzip des Nichteingreifens (Waweéi)
in den natdrlichen Lauf der Dinge gekennzeichnet ist.

4.8.5 Gottes Ordnung der Schopfung in monotheistischen Religionen

In den monotheistischen Religionen ist die Weltordnung von Gott in der Schopfung festgelegt
worden. Insofern bildet die Ordnung der Welt keine selbstéandige gottliche Wesenheit, sondern
ist dem einen Gott als Ergebnis seines Handelns untergeordnet. Aber nicht nur die naturlichen
Strukturen der Welt sind von Gott in der Schépfung hervorgebracht worden, sondern auch die
moralische Ordnung des menschlichen Lebens stammt aus den Weisungen Gottes in seiner
Offenbarung, seinen Geboten und Verboten. Alle monotheistischen Religionen gehen davon
aus, dass die Menschen sich nicht immer an diese Ordnung halten und die Gebote Gottes
brechen. Wahrend diese Vergehen im Islam generell als individuelle Schuld angesehen werden,
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kennt die jidische und christliche Bibel die Vorstellung einer Ubertragung der Schuld und der
Strafe auf die Nachkommen. Im Christentum hat sich daraus die Lehre von der Erbsiinde
entwickelt, die Adam und Eva Uber die gesamte Menschheit gebracht haben, sodass Gottes
gute Schopfungsordnung verdorben sei und auch sein Gesetz als eigentlich heilvolle
moralische Ordnungsmacht nur noch ins Unheil fiihren kénne. Durch Gottes Erldsungshandeln
in Jesus Christus sei dann eine neue, von Versohnung gepragte Ordnung geschaffen worden.

4.9 Theologische Bedeutung der Vielfalt von Transzendenzvorstellungen

In den verschiedenen religiosen Traditionen der Welt gibt es duferst unterschiedliche
Vorstellungen von Transzendenz. Es gibt Gotter und Gottinnen in vielféltigen Gestalten, mit
unterschiedlichen Eigenschaften und Funktionen, es gibt den einen Gott, derfir alles zustandig
sein soll und keine anderen neben sich duldet, es gibt unpersonliche gottliche Prinzipien,
Machte und Ordnungen. In diesem Abschnitt wird erlautert, welche theologische Bedeutung
diese Vielheit hat.

4.9.1 Personliches und unpersonliches Transzendieren

Menschen konnen sich und die faktische Realitat transzendieren, indem sie ihr an personliche
Gottheiten oder an ein unpersonliches Gottliches hadngen. Fur Menschen als Personen ist es
grundsatzlich sicher eher naheliegend, dass sie ihr Herz an eine andere Person hangen, also
eine Gottin oder einen Gott. Denn eine andere Person ist fur den Menschen nicht nur eine Sie
oder ein Er, sondern kann auch zum Du werden, zu einem direkten Gegenuber. Mit einem
solchen Du kénnen Menschen nicht nur durch den Glauben verbunden sein, sondern durch
Gebete und Klagen religios kommunizieren und durch Rituale interagieren. Der Glaube an eine
personliche Gottheit ist eine interpersonale Beziehung ebenso wie das Verhaltnis zwischen
zwei oder mehreren Menschen.

Es gibt aber auch Menschen, die ihr Herz an etwas Unpersonliches hangen, und auf diese Weise
sich und die faktische Realitat transzendieren. Zu einem solchen unpersonlich Géttlichem
kénnen Menschen keine interpersonale Beziehung aufbauen, doch auch ein gottliches Prinzip,
eine gottliche Macht oder eine gdéttliche Ordnung kann fir Menschen eine religidse Bedeutung
haben, ihnen Sinn stiften, Orientierung geben, Leben und Heil schenken.

Das Transzendieren des Selbst und der faktischen Realitat auf eine persdnliche Gottin oder
einen personlichen Gott hinund das Transzendieren auf ein unpersénliches Gottliches hin sind
zwei angemessene religiose Optionen fur Menschen, die beide den religiésen Subjekten die
Maoglichkeiten bieten, Leben, Heil Sinn und Orientierung zu erfahren.

4.9.2 Weibliche und ménnliche Gestalten der Transzendenz

Das Transzendieren auf eine persdnliche Gottheit hin ist notwendigerweise mit der Frage nach
der Geschlechtlichkeit verbunden, da die religiosen Personen selbst und alle Personen, die sie
kennen unter anderem durch ihr Geschlecht definiert werden. Daher kann auch eine
transzendente Person von Menschen schwerlich als ungeschlechtlich konzipiert werden. Wenn
Menschen an eine Gottheit glauben, glauben sie an eine Go6ttin oder an einen Gott, aber nicht
an ein neutrales Gottliches.

Viele religiose Menschen, besonders aus monotheistischen Traditionen, vertreten die
Auffassung, dass diese eine Gottheit nicht auf ein Geschlecht festgelegt sei und tatsachlich
sogar in gewisser Hinsicht die Geschlechtlichkeit transzendiere. Wenn religidse Menschen
nicht festlegen wollen, ob die von ihnen verehrte Gottheit weiblich oder mannlich ist, kann
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diese Unentschiedenheit erstens ein unbestimmtes ,,Entweder-weiblich-oder-weiblich
bedeuten, zweitens ein ,,Teils-weiblich-teils-méannlich*, drittens ein ,,Sowohl-weiblich-als-
auch-mannlich sowie viertens ein ,,Weder-weiblich-noch-ménnlich*. Die vierte Mdglichkeit
lasst theologisch sicher nur sehr schwer mit dem Konzept einer personlichen Gottheit
verbinden, aber die anderen drei Varianten sind allesamt angemessene Weisen, an eine
personliche Gottheit oder auch an mehrere personliche Gottheiten zu glauben, ohne deren
Geschlecht festzulegen.

Einfacher dirftees allerdings sowohl in derreligiésen Praxis als auch im theologischen Denken
zu verwirklichen sein, an eine eindeutig weibliche Gottin, einen eindeutig mannlichen Gott
oder an mehrere weibliche und ménnliche Gottheiten zu glauben, sie rituell zu verehren sowie
mit ihnen und Uber sie zu kommunizieren.

4.9.3 Die Eine, der Eine und die Vielen

Diejenige, derjenige oder dasjenige, an die, an den oder woran Menschen ihr Herz hangen,
kann eine einzige Person, ein einziges Prinzip, eine einzige Macht oder eine einzige Ordnung
sein, aber auch eine Pluralitdt von Wesenheiten. Viele Menschen bevorzugen es, ihr Herz
ausschlieBlich an ein einziges Wesen zu hangen und einige religidse Traditionen fordern dies
von ihren Anhéngern. Der Grund fiir diese Konzentration auf ein einziges Wesen ist wohl vor
allem die Vorstellung, dass ein Mensch sein Herz besser voll und ganz an seine Gottin, seinen
Gott oder sein unpersonlich Goéttliches hangen kann, wenn es sich nur um ein einziges Wesen
handelt, als wenn der Glaube und die Liebe sich auf mehrere gottliche Wesen aufteilt. Als
Analogie wird dann h&ufig die erotische Liebesbeziehung zwischen zwei Menschen genannt,
in der ebenfalls oft das Ideal der AusschlieBlichkeit angestrebt wird.

Auf der anderen Seite hat jede menschliche Person unabhangig davon, wie ausschliel3lich sie
in einer erotischen Liebesbeziehung ihren Partner oder ihre Partnerin liebt, immer auch andere
Beziehungen zu anderen Menschen, an denen ihr Herz héngt, wie Eltern, Kinder, Geschwister
und Freunde. Daher ist es wohl durchaus méglich und sinnvoll, dass Menschen sich selbst und
die faktische Realitat transzendieren, indem sie ihr Herz in unterschiedlicher Weise und in
unterschiedlichem Sinne an mehrere Wesen hangen.

Fur religiose Menschen kann es sowohl eine Einstellung, die Leben, Heil, Sinn und
Orientierung stiftet, sein, ihr Herz an eine einzige Gottheit hédngen, als auch, an mehrere
Gottheiten zu glauben. Beide Formen des Transzendierens sind religios angemessene
Maglichkeiten.

4.9.4 Gott als anderer und als Selbst

Menschen konnen ihre personliche Gottheit oder ihr unpersonlich vorgestelltes Gottliches
sowohl aulRerhalb von sich selbst als auch in ihrem Innern erfahren. In den meisten religiésen
Traditionen werden personliche Gottinnen und Gotter als ein Gegenlber vorgestellt, das den
Menschen als ein Du entgegentreten kann, sich so von ihm unterscheidet. Die Gottheiten
kdnnen aber auch, insbesondere in mystischen Traditionen, im Innernerfahren werden. Es kann
sogar eine Identifikation vorgenommen werden, sodass das Selbst des Menschen als mit der
Gottin oder dem Gott identisch erfahren wird. Wenn das immanente Selbst und die faktische
Realitat auf diese Weise transzendiert werden soll, muss in irgendeiner Weise zwischen dem
immanenten Alltags-Selbst und dem transzendierenden Selbst unterschieden werden. Diese
Unterscheidung besteht in der Regel nicht darin, dass eine Differenz des Wesens behauptet
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wird, sondern eher darin, dass das transzendierende Selbst einen anderen Aspekt oder eine
andere existenzielle Bedeutung flr das Subjekt hat als das immanente Selbst.

Auch unpersonliche Prinzipien oder Machte kdnnen sowohl auferhalb des religidsen
Menschen als auch in seinem Innern verortet werden. Ein und dieselbe Macht kann auch
sowohl in der makrokosmischen Aulenwelt als universelle Kraft als auch im inneren
Mikrokosmos als individuelle Kraft erfahren werden. Die Erfahrung des Gottlichen kann also
entwedereine Erfahrung der Begegnung oder eine Erfahrung der Identitét sein. Einige religiése
Subjekte transzendieren sich selbst und die faktische Realitdt eher auf die eine Weise, andere
Subjekte auf die andere Weise. Beides sind mogliche religiose Wege, um Leben, Heil, Sinn
und Orientierung zu finden.

4.9.5 Pluralitat als Schutz vor Essentialisierungen und Essentialisierungen

Die Pluralitat der Gottesvorstellungen kann religiose Menschen davor bewahren, die Gottin,
den Gott, die Gotteroder das Géttliche auf ein bestimmtes Wesen, eine unverénderliche Essenz
festzulegen. Die Tatsache, dass Menschen ihre Herzen sowohl an personliche Gottinnen und
Gotter als auch an ein unpersonliches Gottliches, sowohl an ein einziges Wesen als auch an
mehrere Wesen, sowohl an jemanden oder etwas in ihrem Innern als auch an jemanden oder
etwas auf3erhalb ihrer selbst hangen kdnnen, zeigt deutlich, dass Gott oder das Transzendente
nicht ein objektiv existierendes, essenziell definierbares Wesen ist. Religiose Subjekte kdnnen
auf ganz unterschiedliche Weisen transzendieren, daher sind ihre Gegenstande und
personlichen Gegenlber beim Transzendieren auch ganz verschieden und vielféltig.

Unterschiedliche Menschen haben auch unterschiedliche Gottinnen, Gotter, gottliche
Prinzipien, Machte und Ordnungen. Die Gottheiten konnen fir Menschen ganz
unterschiedliche Eigenschaften haben und verschiedene Funktionen ibernehmen. So kénnen
Gottheiten gerecht oder barmherzig, strafend oder vergebend sein. Sie kodnnen in
schopferischer, erhaltender, Fruchtbarkeit schenkender, herrschender, richtender, strafender,
befreiender und erlésender Funktion auftreten. Sie kdnnen fir Landwirtschaft, Jagd oder
Handwerk stehen. Sie kdnnen eine tbermenschliche, menschliche, tierische Gestalt haben oder
gestaltlos sein. Sie kénnen sich in Gestirnen, Bergen, Flussen, Baumen, Wetter- und anderen
Naturphanomenen zeigen oder sich in auRergewohnlichen Bewusstseinszustanden bemerkbar
machen Es ergibt daher auch keinen Sinn, diese unermessliche Vielfalt von verschiedenen
Formen des Transzendierens auf eine essentialistisch oder ontologisch definierte Gottheit
festzulegen. Die Pluralitdt der Gottes- und Transzendenz-Vorstellungen der Menschen
widersetzt sich prinzipiell einer solchen Essentialisierung oder Ontologisierung.

4.9.6 Pluralitat statt Alleingeltungsanspruch

Die Erkenntnis der grundsétzlichen Pluralitdt der menschlichen Transzendierungen und der
daraus resultierenden Vielfalt der Gottes- und Transzendenzvorstellungen widerspricht dem
Anspruch, den einige religiose Menschen und Traditionen vertreten, ihre eigene subjektive
Gottes- oder Transzendenzvorstellung konne allein objektive oder absolute Geltung
beanspruchen. Die  Uberwindung solcher  Alleingeltungs-,  Objektivitats-  oder
Absolutheitsanspriiche ist eine der bedeutendsten theologischen Erkenntnisse und ein groRer
Fortschritt fir interreligiose Begegnungen und Dialoge.

4.9.7 Pluralitét als Wahimoglichkeit, Glaube als Option

Aus der Pluralitat der Gottes- und Transzendenzvorstellungen folgt, dass jede einzelne von
ihnen, da sie keinerlei Allgemeingultigkeit oder Objektivitdt beanspruchen kann, fir die
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Menschen als religidse Subjekte eine Mdoglichkeit des Glaubens unter anderen, prinzipiell
gleichwertigen ist. Der einzelne religiése Mensch kann und muss ich selbst entscheiden, woran
er sein Herz hangen mochte und woran nicht. Der Glaube stellt unter den Bedingungen der
Pluralitat immer eine Option dar und niemals eine Selbstverstandlichkeit oder Notwendigkeit.
Natirlich kann jeder Mensch das Gottesbild seiner VVorfahren, der religidsen Tradition, aus der
er stammt, Ubernehmen, er muss es aber nicht. Das religiése Subjekt kann sich aus der Vielfalt
der religiésen Landschaft, die es umgibt, auswéhlen oder auch eine ganz eigene Form des
Transzendierens erschaffen. Unabhangig davon, ob ein Mensch eine traditionelle VVorstellung
von Gott oder Transzendenz Ubernimmt oder sich Kreativ seine eigene gestaltet, es ist in jedem
Fall seine subjektive Gottesvorstellung, an der sein Herz hangt.

Es ist gerade diese Subjektivitat, diese Optionalitat, diese Wahlfreiheit, die den religiosen
Glauben als solchen ausmacht. Ohne die subjektive Entscheidung einer Person, ihr Herz an
jemanden oder etwas zu héngen, gabe es fir diese Person keinen Glauben, keine Religion,
keine Transzendenz, keinen Gott.

4.10 Konstruktiv-theologischer Entwurf einer Lehre von Go/ott*in und Transzendenz

Zum Abschluss des Kapitels Uber Gottin und/oder Gott, Gottheiten, Goéttliches und
Transzendenz skizziere ich in diesem Abschnitt einen konstruktiv-theologischen Entwurf eines
pluralen Konzepts der Transzendenz. Dieser Entwurf ist wie jede theologische Lehre subjektiv
und kontextverbunden. Grundsétzlich kann der Gegenstand des Transzendierens sowohl einzig
als auch vielzahlig, sowohl personlich als auch unpersonlich, sowohl weiblich als auch
mannlich oder nicht-binér geschlechtlich sein.

Mein personlicher konstruktiv-theologischer Entwurf der Transzendenz ist ohne Frage von
meiner Herkunft aus einer christlich gepragten Kultur und meiner jahrelangen Beschaftigung
mit der Bhakti-Frommigkeit beeinflusst. Der Einfluss der Theologie der Liebe im Lied der
Lieder derjudischen und christlichen Bibel, im Neuen Testament und in der Bhakti-Bewegung
ist in der Betonung der personalen Beziehung und der Liebe als zentraler Form des
Transzendierens deutlich erkennbar. Als Bezeichnung fir die transzendente Person, an die ich
mein Herz hange, wahle ich hier Goé/ott*in, um die Vielfalt der Mdglichkeiten des gottlichen
Geschlechts anzudeuten.

4.10.1 Mein/e Go/ott*in ist das, woran ich mein Herz hénge.

,,Worauf du nun (sage ich) dein Herz hingst und verlissest, das ist eigentlich dein Gott.“?
Dieser Satz stammt aus Martin Luthers katechetischen Erléduterung des Ersten Gebots und soll
erklaren, was es bedeutet, einen Gott zu haben. Mein konstruktiv-theologischer Entwurf geht
von der in diesem Satz enthaltenen Bestimmung des Gottesbegriffs aus. Der Satz Martin
Luthers entstand in einem patriarchalisch geprégten Kontext, in dem die im Glauben
begegnende Person vor allem mannlich konzipiert wurde und dementsprechend mit dem
maskulinen Substantiv ,,Gott™ bezeichnet wurde. Da die sprachliche, grammatische Form
mmer auch das Denken beeinflusst, ruft das maskuline Wort ,,Gott“ automatisch
Assoziationen eines mannlichen Gottes hervor. Die feminin-maskuline Doppelung in
,,G06/ott*in“ soll deutlich machen, dass es sich bei dem, woran das Herz von Menschen héngt,
genauso gut um ein weibliches Wesen wie um ein mannliches Wesen handeln kann. Die
Dualitat von G6ttin und Gott ist dabei als ein "sowohl - als auch™ (utrum), nicht als ein “weder

2 Martin Luther: Der groRe Katechismus (urspriinglich: Deutsch Catechismus), 1529.
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- noch™ (neutrum) aufzufassen. Um zu verdeutlichen, dass damit keinesfalls weitere, nicht-
bindre geschlechtliche ldentitdten ausgeschlossen werden sollen, wird zusatzlich der Asterisk
(das Gender-Sternchen) eingefiigt. Die Schreibung ,,G6/ott*in® ist ungewdhnlich und
sicherlich keine besonders elegante oder flissige Formulierung, aber gerade dadurch als
sprachlicher Stolperstein dazu geeignet, auf die Gender-Problematik im Gottlichen
hinzuweisen.

Die Aussage, dass Go/ott*in das ist, woran das Herz eines Menschen héngt, macht deutlich,
dass es keine besondere gottliche Substanz oder Essenz ist, die Goé/ott*in definiert, sondern
eine besondere Beziehung zu der Person, die an G6/ott*in glaubt. Diese besondere Einstellung
der Menschen zu diesem Gegeniber, die es fir sie zu Go/ott*in macht, besteht darin, dass sie
ihr Herz an sie*ihn hangen, an sie*ihn glauben und somit die faktische Realitat transzendieren.
In indischen Religionen heilt dieser Glaube Bhakti "Teilhabe", "Teilnahme" oder "Hingabe",
dader glaubende Mensch durch diese Einstellung zu G6/ott*in am gottlichen Leben Anteil hat
und Anteil nimmt. Wenn Go/ott*in UGber die Beziehung der religiosen Menschen zu ihr*ihm
definiert wird, dann kann sie*er selbstverstdndlich kein absolutes Wesen sein, sondern ist
immer relativ, bezogen auf die Menschen, die an sie*ihn glauben. Inhaltlich bestimme ich das
Transzendieren, den Glauben, das Herz-héngen-an in diesem theologischen Entwurf als Liebe.

4.10.2 Go/ott*inist Liebe. Liebende und Geliebte sind Go/ott*in

Wenn wir wirklich unser Herz an jemanden oder etwas hingen, dann hei3t dies, dass wir
sie*ihn/es lieben. Die Beziehung eines Menschen zu Goé/ott*in lasst sich daher als Liebe
definieren. ,,Gott ist Liebe®, so heiflit es ausdriicklich im 1. Johannesbrief (1Joh 4,16). Dieser
Satz stellt eine kurze Zusammenfassung einer Theologie der Liebe dar. Gé/ott*in ist die Liebe
und die Liebe ist Go/ott*in. Die Liebe ist also das, woran das Herz der Menschen héngt, was
sie auf hdchste Weise angeht und betrifft.

Der Apostel Paulus fiigt in seinen ersten Brief an die Korinther einen Hymnus auf die Liebe
ein (1Kor 13,1-13). Paulus stellt in diesem Hymnus die Liebe ber charismatische Gaben wie
das Zungenreden, uber den Glauben und uber gute Taten. Alle religiésen Handlungen und
Gaben des Geistes bekommen nur durch die Liebe ihren Sinn, ohne Liebe aber sind sie
vollkommen wertlos.

Auf die Frage nach dem hdchsten Gebot antwortet Jesus mit den beiden Liebesgeboten, Gott
von ganzem Herzen, von ganzer Seele, von ganzem Gemit und mit all deiner Kraft zu lieben
sowie den Néchsten zu lieben wie sich selbst (Mk 12,30-31). Die Liebe zu Gott, die Liebe zum
Né&chsten und die Liebe zu sich selbst werden hier offensichtlich als eine Einheit betrachtet,
die das Zentrum des Glaubens bildet.

Im Lied der Lieder der jidischen und christlichen Bibel wird die erotische Liebe zwischen
einer Frau und einem Mann dargestellt. Die Liebenden héngen ihr Herz an die oder den
Geliebten, die oder der Geliebte wird fir die Liebenden damit zur Gottin oder zum Gott. Die
menschliche Liebe ist gottliche Liebe, die Liebe, die Liebenden und die Geliebten sind Gott.

Auch in denreligiésen Traditionen der Hindus spielt die Liebe eine herausragende Rolle. Die
religiose, hingebungsvolle Liebe (Bhakti) gilt traditionell neben Taten und Erkenntnis als einer
von drei Wegen, auf denen die Menschen zur Erlésung gelangen kénnen. In vielen religiésen
Texten wird die Bhakti-Frommigkeit zu einer Einstellung, die mit duf3erst starken Emotionen
verbunden wird. So besingen heilige Sdnger*innen ihre Liebe und Hingabe zu Gott in einer
hochemotionalen, ekstatischen und erotischen Sprache.
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Diese wenigen Beispiele aus der jidisch-christlichen und der Hindu-Tradition, die sich leicht
durch weitere aus diesen und anderen Traditionen ergénzen lieRen, bilden wichtige Ansatze
einer Theologie der Liebe. Mein eigener konstruktiv-theologischer Entwurf baut auf diesen
Lehren auf. Wenn wir die*denjenigen oder dasjenige, woran unser Herz hangt, als unsere(n)
Go/ott*in bezeichnen und die Liebe die inhaltliche Bestimmung dieses Herz-hangens-an ist,
dann ist die*der Liebende, die*der Geliebte sowie die Liebe selbst unser*e Go/ott*in. Wann
immer wir lieben und geliebt werden, ist dies gottlich, ist Go/ott*in gegenwartig und wirklich.
Es gibt keinen wesensmaRigen, essenziellen Unterschied zwischen dem Menschlichen oder
Gottlichen, sondern durch die Gegenwart der Liebe wird die rein faktische Wirklichkeit
transzendiert und damit zur géttlichen Wirklichkeit.

4.10.3 Transzendenz ist keine Substanz oder Essenz, sondern ein VVorgang

Der Begriff ,Transzendenz* wird hdufig im Sinne eines anderen, jenseitigen
Wirklichkeitsbereichs verwendet, der sich ontologisch, also seinem Wesen nach von der
diesseitigen, immanenten Wirklichkeit unterscheide. Mir erscheint ein solches statisches
Verstandnis der Transzendenz als eines abgegrenzten Wirklichkeitsbereiches nicht sinnvoll.
Die Transzendenz oder genauer gesagt das Transzendieren sollte vielmehr als ein dynamischer
Prozess, ein Geschehen oder eine Handlung verstanden werden. Dies entspricht auch besser
der Herkunft des Wortes.

Das Wort ,Transzendenz“ kommt von dem lateinischen transcendentia, einem
Verbalsubstantiv zum Partizip transcendens vom Verb transcendere ,hiniiberschreiten®.
Transzendenz bezeichnet also keinen Zustand und erst recht kein Ding, sonderneinen Vorgang,
einen Prozess oder eine Handlung, bei der wir Gber uns selbst und die objektive Welt der
Faktizitat hinausgehen. Wenn Transzendenz also ein VVorgang oder eine Handlung ist, dann
sind die transzendenten oder ,,hiniiberschreitenden” Wesen eigentlich diejenigen Personen, die
diese Handlung ausfiihren, diesen Vorgang vollziehen. Die handelnde Person oder der
Handlungstrager (Agens) des Transzendierens ist zunéchst einmal der religiose Mensch, der
Uber sich und die faktische Realitdt hinausgeht, diese immanente Wirklichkeit im Glauben
Uberschreitet, indem sie*er ihr*sein Herz an jemanden oder etwas héngt.

Fur die religiosen Menschen geht aber auch die Person oder das Wesen, an die*den/das sie ihr
Herz héngen, Uber ihr*sein rein faktisches Vorhandensein hinaus, indem es diereligidse Person
im Innersten ergreift und betrifft. In dieser Beziehung zum Menschen kann also auch das
religiose Gegenuber seine reine Faktizitdt transzendieren, ist also transzendent. Das
Transzendieren verwirklicht sich in der Uberschreitenden Erfahrung und Einstellung von
religibsen Menschen, im uberschreitenden Handeln durch Rituale und andere religiose
Praktiken und in der tberschreitenden Kommunikation in Mythen, Hymnen und Gebeten.

Injedem Falle ist das Transzendente jeweils nur im VVorgang des Transzendierens transzendent,
nicht in einer vermeintlich handlungsunabhdngigen Essenz, seinem vermeintlich absoluten
Wesen. Nur durch das Uberschreiten der reinen Faktizitat im Vorgang des Glaubens wird der
Gegenstand dieses Vorgangs transzendent. Inhaltlich besteht dieser Vorgang des Glaubens
darin, dass Menschen ihr Herz an jemanden oder etwas hangen, dass Menschen jemanden oder
etwas lieben.

4.10.4 Der Vorgang des Transzendierens geschieht immer in Beziehungen

Wenn Menschen ihr Herz an jemanden oder etwas héngen, an sie*ihn oder es glauben, sie*ihn
oderes lieben, dannentwickeln sie eine intensive personliche Beziehung zu diesem Gegenuber.
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Der Begriff des Transzendierens ist daher ein relationaler Begriff. Das Transzendieren
geschieht immer in Beziehungen, Transzendenz besteht in Beziehungen, nicht in einem
absoluten Wesen.

Go/ott*in, die Gottinnen und Gotter polytheistischer Traditionen und selbst unpersonlich
vorgestellte gottliche Méchte und Prinzipien stehen immer in konkreten Beziehungen zum
religiosen Menschen. Eine transzendente Person kann fir den glaubigen Menschen zum
Beispiel Mutter, Vater, Schwester, Bruder, Tochter, Sohn, Freundin, Freund, Geliebte oder
Geliebter sein. Das transzendente Wesen kann in diesen vertrauten Menschen, in jedem
Mitmenschen, in Tieren und anderen Lebewesen erkannt werden. Unabhdngig von diesen
Beziehungen zwischen Menschen und ihrer*m Go/ott*in ergibt es keinen Sinn von
Transzendenz zu sprechen. Ein beziehungsloses, absolutes Wesen kann an und fur sich kein*e
Go/ott*in sein, da niemandes Herz an diesem Wesen héngt. Es bliebe ohne Beziehung
vollkommen immanent in seinem absoluten Sein.

4.10.4.1 Transzendenz ist ein VVorgang, der in konkreten Beziehungen geschieht

Das fur Menschen Transzendente ist immer ein konkretes Gegeniber, nichts Abstraktes.
Menschen kdnnen ihr Herz nach meiner Einschatzung nicht gut an etwasvollig Abstraktes oder
an ein nur durch Negationen definiertes Wesen hangen. Aus diesem Grunde kann eine rein
negative Theologie meiner Auffassung nach niemals génzlich befriedigend sein. Menschen
brauchen ein positiv bestimmtes, konkretes Gegenuber, an das sie ihr Herz hangen kénnen.

Die negative Theologie ist allerdings insofern berechtigt, dass sie negiert, dass bestimmte
Dinge allein durch ihr Wesen, in ihrer puren Faktizitat géttlich seien. Keine Person und kein
Ding in der Welt ist an und fur sich gottlich. Da das Transzendieren ein VVorgang ist, der immer
eine Beziehung beinhaltet, kann es kein absolutes gottliches Wesen, keine géttliche Essenz
geben, sondern alles Gottlichewird nur dadurch furdie*den Glauben géttlich, dass sie*er daran
glaubt, sein Herz daran hangt, es liebt. Diese Kritik daran, Go/ott*in zu verdinglichen oder
etwas faktisch Existierendes flr seinem absoluten Wesen gottlich zu halten, betrifft aber nicht
nur die Vergottlichung von diesseitigen Dingen oder Personen, sondern genauso auch die
Vergottlichung eines vermeintlich faktisch existierenden jenseitigen Wirklichkeitsbereichs.
Der Fehler der Verdinglichung des Gottlichen besteht darin, ein absolutes Wesen unabhéngig
von seinen Beziehungen zu den glaubenden Menschen fiir G6/ott*in zu halten, nicht darin, an
etwas Konkretes zu glauben.

Zu Go/ott*in wird jemand oder etwas fur Menschen immer dann, wenn sie ihr Herz an
sie*ihn/es hangen. Woran religiose Menschen ihr Herz hangen, ist nichts Abstraktes, sondern
eine konkrete Gottheit. Denn je abstrakter eine VVorstellung von Gé/ott*in ist, desto schwieriger
ist es, unser Herz daran zu h&ngen, es wird zu einer reinen ldee. Eine abstrakte Idee ist eine
bloRRe intellektuelle Projektion von Menschen, die das Konkrete, Materielle, Kdrperliche,
Geschlechtliche, Sexuelle des menschlichen Daseins verdrangen wollen. Tatsachlich ist aber
auch eine solche Projektion eines abstrakten, absoluten, nur negativ bestimmten Wesens in
Wirklichkeit auch wieder eine recht konkrete Abstraktion, eine bestimmte Negation. Woran
wir unser Herz héngen, kann grundsétzlich kein abstraktes Heiliges oder Absolutes sein,
sondern es muss immer eine konkrete Gestalt annehmen, damit wir wirklich unser Herz daran
hangen konnen.

4.10.4.2 Das Transzendieren ist ein Vorgang, der im Hier und Jetzt, in dieser Welt geschieht
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Transcendens ist das Partizip Prasens Aktiv von transcendere, es beschreibt also einen
Vorgang, der gerade jetzt geschieht und nicht abgeschlossen ist. Die Zeit und der Ort, an denen
das Transzendieren geschieht, ist fir die religiésen, transzendierenden Menschen immer das
Hier und Jetzt. Die*der/das Transzendente ist als Partizip Prasens auch nicht abgeschlossen, es
ist nicht vollig hintubergeschritten und befindet sich nicht in einer vollig jenseitigen Welt. Wenn
es in einem Jenseits angekommen und zur Ruhe gekommen ware, dann bliebe es dort, wére
also jenseits-immanent und nicht transzendent. Die*der/das Transzendente ist ihr*seiner
Definition nach in Bewegung, ist hier und jetzt, Uberschreitet von hier und jetzt die rein
faktische Realitat. Es ist also im Diesseits und vom Diesseits aus transzendent, nicht in einem
anderen Daseinsbereich seiend und bleibend (immanent).

Die*der transzendente oder Uberschreitende Go/ott*in ist also in dieser Welt (immanent)
transzendent. Immanenz und Transzendenz sind nicht zwei getrennte Daseinsbereiche, sondern
zwei Weisen, wie Personen oder Dinge fur Menschen da sind. Wenn sie den Menschen als rein
objektive Fakten begegnen, bleiben sie immanent. Wenn Menschen an dieselben Personen oder
Dinge ihr Herz hangen, an sie glauben und sie lieben, danntranszendieren sie dadurch fir diese
Menschen die reine Faktizitat, sind also transzendent. Der Unterschied zwischen dem
Immanenten und Transzendenten ist kein essenzieller, wesenhafter Unterschied, kein
Unterschied zwischen zwei Welten oder Daseinsbereichen, sondern ein Unterschied in der
Bedeutung flr die Menschen, also ein Unterschied hinsichtlich des Glaubens der Menschen.

4.10.4.3 Die Transzendenz, die in der Beziehung zwischen religiosen Menschen und ihrer*m
Go/ott*in geschieht, ist vielfaltig

Das Transzendieren ist plural. Je nach personlicher Situation, sozialem und kulturellem Umfeld
und aktueller, individueller Einstellung einer Person gibt es verschiedene konkrete Formen des
Transzendierens und unterschiedliche Transzendenz-Vorstellungen. Es gibt grundsatzlich
keinen Uberzeugenden Grund daftr, hinter der Pluralitat der menschlichen Transzendierungen
eine einzige gottliche Realitat zu sehen. Die Religionsgeschichte zeigt, dass Go/ott*in, die
Gottinnen und Gotter, die gottlichen Kréfte, Prinzipien und Strukturen duRerst vielféltig sind.
Fur die religiosen Menschen in ihrer Gesamtheit gibt es viele und vielfaltige Gottheiten.

Diese Pluralitdt der transzendenten Gestalten schlielt keine besonderen, einzigartigen
Beziehungen zu einer*m Go/ott*in aus, nicht einmal eine exklusive Bindung. So wie ein
Mensch exKklusiv an eine/n Lebenspartnerin gebunden sein kann und dennoch weitere
freundschaftliche und familidre Beziehungen zu anderen Menschen haben kann, an denen sein
Herz héngt. Zur Pluralitat der transzendenten Gestalten gehdren aber auch solche, die von den
Menschen, die an sie glauben, eine exklusive Hingabe verlangen oder alleinige Geltung
beanspruchen.

4.10.5 Go/ott*in kann eine Person oder eine unpersonliche Gestalt sein

Das transzendente Gegentber, an das menschliche Personen ihr Herz hangen, ist sehr hdufig
ebenfalls eine Person, eine personliche Gattin oder ein personlicher Gott. Fur die meisten
Menschen als Personen ist es besonders naheliegend, sinnstiftend und heilbringend, ihr Herz
an Personen zu hangen. Daher ist die religiose Form des Transzendierens fir mich in erster
Linie eine interpersonale Beziehung, die Beziehung von menschlichen Personen zu ihrer*m
Go/ott*in oder zu mehreren personlichen Gottheiten. Diese gottlichen Personen kénnen andere
Menschen sein, die fir die Glaubenden dadurch zu Goéttern*innen werden, dass sie ihr Herz an
sie hangen. Es kann sich aber auch um Gestalten handeln, die sich die Glaubenden als
tbermenschliche Personen vorstellen. Unabhangig davon, ob es sich dabei um real existierende
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Wesen oder um menschliche Projektionen handelt, werden sie fur die Menschen dadurch zu
gottlichen Personen, dass sie ihr Herz an sie hangen, an sie glauben.

Neben dem geliebten Menschen kann aber auch die Liebe selbst als Go/ott*in betrachtet
werden. Der Glaube an die Liebe als eine unpersonliche, gottliche Macht, als ein gottliches
Gefuhl oder Prinzip bilden nicht-personale Formen des Transzendierens.

4.10.6 Go/ott*in begegnet im individuellen Mitmenschen: Das transzendente Gegentiber ist
keine abstrakte, geistige Idee, sondern eine konkrete, korperliche Person

Als eine konkrete Person, an die religidse Menschen ihr Herz héngen, hat Go6/ott*in in der
Regel einen Korper, ein bestimmtes Geschlecht, ein bestimmtes Aussehen, eine bestimmte
Sexualitat. Go/ott*in muss dabei fir die Menschen allerdings nicht unbedingt auf eine einzige
Gestalt festgelegt sein, sondern kann auch in vielféltigen, konkreten Gestalten auftreten. Eine
plurale Gottheit kann daherauch als sowohl weiblich als auch méannlich konzipiert werden oder
als sowohl hellhdutig als auch dunkelhéutig, sowohl groR als auch Klein, aber nicht als weder
das eine noch das andere. Es handelt sich dann um ein vielfaltiges, aber in der Vielfalt
konkretes, bestimmtes Wesen. In Hinsicht auf unterscheidende Merkmale ist es ein Utrum
(sowohl - als auch) und kein Neutrum (weder - noch).

Die wichtigsten Gestalten, in denen uns Menschen unser*e Go6/ott*in begegnen kann, sind nach
meiner Auffassung die anderen Menschen. Fiir Menschen ist es naturlich und gut, ihr Herz an
ihre Mitmenschen zu hangen, ihre Mitmenschen zu lieben. Menschen entwickeln sich und ihre
eigene Personlichkeit als Foten, Sauglinge und Kleinkinder in der Begegnung mit Menschen,
an denen ihr Herz hdngt. Zunéchst ist dies vor allem die Mutter, in der ein Mensch entsteht und
von der er dann gesaugt wird. Im Laufe der weiteren Entwicklung kommen dann weitere
geliebte Personen. In diesen konkreten zwischenmenschlichen Begegnungen entwickelt sich
der Mensch erst zu einer eigenen Person, zu einem ,,Ich“. Durch den Glauben an d ie Menschen,
die fur die werdende Person wichtig sind, entsteht der Glaube an die eigene Person. Durch die
Liebe zu ihnen entwickelt sich die Liebe zu sich selbst. Dadurch dass wir unser Herz an unsere
Mitmenschen hé&ngen, lernen wir, unser Herz auch an uns selbst als Person zu hangen. Auch
der Glaube an Ubermenschliche, personliche Gottheitenund die Liebe zu ihnen entwickeln sich
bei Menschen in Analogie zu diesen zwischenmenschlichen Beziehungen, also nach ihrem
Bilde.

Die religidsen oder spirituellen Beziehungen von Menschen zu anderen menschlichen oder
tbermenschlichen Personen sind Bindungen der Liebe. Religiose Menschen hangen ihr Herz
an ihre*n Go/ott*in, glauben an ihre*n Go/ott*in, lieben ihre*n Go/ott*in. Ihr*e Go/ott*in ist
fir die Menschen die*der Geliebte und die*der sie Liebende. Nur durch diese liebende
Beziehung des Glaubens wird die Person, die die religiosen Menschen lieben und die von den
religiosen Menschen geliebt werden, flr sie zu ihrer*m Go/ott*in. Wenn Jesus in seiner
Antwort auf die Frage nach dem hiéchsten Gebot antwortet, Menschen sollten Gott von ganzem
Herzen, von ganzer Seele, von ganzem Gemut und mit all ihrer Kraft lieben sowie den
Ndchsten lieben wie sich selbst (Mk 12,30-31), dann verbindet er Gottes-, Nachsten- und
Selbstliebe miteinander. Diese Verbindung sollte meiner Auffassung nach nicht als eine
Addition dreier Arten von Liebe verstanden werden, sondern eher als drei Aspekte einer
einzigen Liebe. Nur indem wir unsere Mitmenschen lieben wie uns selbst, lieben wir Gott, die
Gottesliebe ist inhaltlich mit der Menschenliebe identisch. Die Liebe zum Mitmenschen ist die
einzige Art und Weise, wie sich Liebe zu Gott konkret verwirklichen kann. Dieser Gedanke
findet sich auch in dem Satz ,,Was ihr fiir einen meiner geringsten Briider getan habt, das habt
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ihr mir getan® (Mt 25,40). Wenn wir unsere Mitmenschen, und zwar gerade auch die geringsten
oder schwachsten unter ihnen, lieben wie uns selbst, dann lieben wir dadurch Go/ott*in, dann
werden sie fiir uns durch diese Liebe zu unserer*m Go/ott*in.

Dabei ist in der menschlichen Entwicklung, aber auch sachlich die Liebe zum konkreten,
individuellen Mitmenschen primar. Nurim Vollzug dieser Liebe kdnnen sich die Liebe zu uns
selbst und die Liebe zu einer*m als Gbermenschlich konzipierten Gé/ott*in entwickeln. Nurim
Glauben an unsere Mitmenschen entstehen der Glaube an uns selbst und der Glaube an
unserer*m Goé/ott*in. Nur, wenn wir unser Herz an unsere Mitmenschen hangen, kénnen wir
unser Herz auch an uns selbst und an unsere*n Goé/ott*in hangen. Gottliche Liebende und
gottliche Geliebte sind keine essenziell anderen Wesen als menschliche Liebende und Geliebte.
Als Liebende und Geliebte sind Menschen durch die Liebe gottlich, ohne Liebe betrachtet
erscheinen sie dagegen als nicht-gottliche Wesen der natirlichen, faktischen Realitat. Daher
fragt Robert Langdon in dem Film The Da Vinci Code zurecht: ,,Warum muss es menschlich
oder gottlich sein? Vielleicht ist menschlich gottlich.«? Goéttlichkeit und Menschlichkeit sind
keine einander essenziell ausschlieBende Wesensmerkmale, sondern werden eins, wenn wir
unser Herz an einen Menschen hangen.

Wenn die primdren Gestalten, in der uns unser*e Go/ott*in begegnet, unsere Mitmenschen
sind, dann handelt es sich dabei immer um konkrete, auch korperliche Gestalten unserer*s
Go/ott*in. Unser*e Go/ott*in hat immer einen individuellen Korper, ein konkretes Geschlecht,
eine spezifische sexuelle Orientierung, eine bestimmte Hautfarbe, charakteristische geistige
und korperlichen Fahigkeiten und Einschrankungen sowie alles weitere, was mit einer
konkreten Individualitat verbunden ist. Eine Plurale Theologie muss auch die Pluralitat und
Vielgestaltigkeit dieser konkreten Erscheinungen unserer*s Go/ottin*es bertcksichtigen.
Dabei ist die Liebe nicht-diskriminierend, sie wertet keine Hautfarbe, kein Geschlecht, keine
Gestalt und keine sexuelle Orientierung ab. Sie bildet einen befreienden, inklusiven Zugang zu
anderen Menschen, bewegt zum Kampf fir Befreiung unserer Nachsten und wendet sich gegen
Diskriminierung der Anderen.

4.10.7 Go/ott*inist Liebe als Gefuhl, Leidenschaft und Energie

Neben Go/ottin als der*m personlichen Liebenden und Geliebten kann fur uns das Gottliche
auch in einer unpersonlichen Macht erfahren werden, das heif3t vor allem als Kraft der Liebe
selbst. Die Aussage aus dem 1. Johannesbrief ,,Gott ist Liebe (1Joh 4,16) betont diese
Erfahrung des Gottlichen in der Liebe. Die Liebe ist das charakteristischste Gefiihl, das mit
dem Transzendieren der faktischen Realitat verbunden ist. Mit der Liebe als menschlicher
Emotion sind eine besonders intensive Bindung und eine heftige Leidenschaft verbunden,
durch die Menschen jemanden oder etwas von ganzem Herzen, von ganzer Seele, von ganzem
Gemidit und mit all ihrer Kraft lieben. Die Liebe ist aulRerdem eine besonders starke, vielleicht
die starkste Macht, die Menschen motivieren, antreiben und bewegen kann.

Wenn sie als Liebe bestimmt wird, ist die*er Go/ott*in das Gefuhl, durch das die Menschen
sich selbst und die faktische Wirklichkeit transzendieren. In der Bhakti-Theologie der auf
Caitanya zurtickgehenden Gaudiya-Vaisnava-Schule haben Theologen wie Ripa Gosvami ein
theologisches System der verschiedenen Formen und Stufen der liebenden Hingabe (Bhakti)
geschaffen. Es beruht auf der Lehre von der Emotion oder dem ,,Geschmack®, der durch eine
klnstlerische Darbietung beim Publikum hervorgerufen wird. Wie die Darbietung beim
Publikum verschiedene Emotionen hervorruft, so wird auch beim religiosen Menschen durch
die Begegnung mit der Gottheit, durch Erzahlungen und Darstellungen uber die Taten der
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Gottheit sowie durch Rituale fur die Gottheit ein entsprechendes religiéses Gefiihl ausgeldst.
Nach den Gaudiya-Vaisnava-Theologen konnen dies in Bezug auf ihren Gott Krsna aber immer
nur Gefihle der Liebe und Hingabe (Bhakti) sein. Dabei gilt die Liebe als umso hoher, je
leidenschaftlicher sie ist. Daher bildet meditative Hingabe die niedrigste Stufe, die Bhakti
steigert sich dann tber die unterténige, die freundschaftliche und die elterliche Liebe, bis sie in
der ,,stiBen* (madhurya) oder ,,erotischen* ($rngara) Liebe ihre hdchste Form erreicht. Diese
Form entspricht ihrem Gehalt nach der leidenschaftlichen weltlichen Liebe (Kama), dem
griechischen Ers.

Go/ott*in als Liebe ist ein menschliches Gefihl, das sich in der Beziehung zwischen der*m
Liebenden und der*m Geliebten zeigt. Durch das Gefiihl der Liebe wird eine enge Bindung
zwischen der*m Liebenden und der*m Geliebten geschaffen. Diese Bindung beinhaltet ein
Gefiihl der Zusammengehorigkeit und gegenseitige Teilnabe am Leben der*s Anderen. Die
Grundbedeutung des Wortes Bhakti, das in den Hindu-Traditionen religitse Liebe und Hingabe
bezeichnet, ist ,, Teilhabe* oder ,,Teilnahme®. Die religiosen Menschen nehmen durch ihre
Liebe und Hingabe zu einer Gottheit an deren gottlichen Leben teil. Die emotionale Erfahrung
der Zugehorigkeit, die mit dieser Teilhabe verbunden ist, wird auch als Mamata, wortlich
»Meins-heit*“  bezeichnet. Je groBer die von den religiosen Menschen empfundene
Zugehorigkeit ist, als desto leidenschaftlicher, intensiver und hoher gilt sie in der Bhakti-
Theologie der Gaudiya-Vaisnava-Tradition. Die leidenschaftliche Bindung zwischen den
Liebenden kann zu einer Polaritat zwischen der Liebe in Trennung und der Liebe in
Vereinigung fihren. In der Trennung flhrt die Leidenschaft der Liebenden leicht zu heftiger
Begierde nach der*m Geliebten, wéhrend die Vereinigung der Zustand hdchsten Glicks und
hdchster Wonne ist.

Im Idealfall handelt sich bei der Begierde in der Liebe um ein Zeichen hochst leidenschaftlicher
Hingabe, demVerlangen nach Vereinigung mit der*m Geliebten, aber nicht um einen Wunsch,
die*en Geliebte*n zu besitzen, einzuschrdnken oder zu beherrschen. Die Begierde kann
bildlich als Wunde beschrieben werden, die durch die Pfeile der Liebe verursacht wird. Fir die
Liebenden handelt es sich dabei um eine stiRe Wunde, da die Begierde selbst in der Trennung
eine Form der Verbundenheit mit der*m Geliebten darstellt. Allerdings kann sich aus
Leidenschaft und Begierde auch Eifersucht entwickeln, die zu negativen Gefiihlen wie Angst,
Zorn oder Hass fiihren kann. Diese Gefiihle bilden dann die zerstorerische Seite der Begierde.
Sie stehen im volligen Gegensatz zur Liebe und sind daher eigentlich der emotionale Ausdruck
des Unglaubens. Die wahre Liebe kann diese negativen Gefiihle durch Hingabe tiberwinden.

Die Vereinigung der Liebenden flhrt zur Empfindung des hdchsten Glucks und der héchsten
Wonne. Die Freude der Vereinigung mit der*m Geliebten wird dabei umso intensiver erfahren,
je leidenschaftlicher die Begierde nach der*m Geliebten gewesen ist. Intensive,
leidenschaftliche Liebe kann so zu groRerer Wonne fiihren als leidenschaftslose Seelenruhe. In
der Vereinigung mit ihrer*m Geliebten, ihrer*m Go/ott*in, erfahrt die*er Liebende das
vollkommene Glick. Wie das paradiesische Ambiente des Gartensim Lied der Lieder deutlich
macht, gibt es in der Liebe keine Sinde. Die Liebe zwischen Menschen berwindet alle
Trennung und alles Negative. Sie uberwindet damit auch den Fall, die Vertreibung aus dem
Paradies. In derVereinigung durch die Liebe befindensich die Liebenden (wieder) im Paradies.

Golott*in ist Liebe nicht nur als ein leidenschaftliches Gefuhl, das Bindung, Begierde und
Wonne umfasst, sondern die Liebe wird auch als eine tGberwaltigende Macht, als eine kreative
Energie erfahren. Inden religisen Traditionen Indiens wird die géttliche Energie als Sakti, als
weibliche Kraft, die in aller Natur wirkt, bezeichnet. Im einzelnen Menschen wird diese Kraft
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als eingerollte Schlange Kundalini visualisiert. Wenn sie in Liebe geweckt wird, handelt es
sich um kreative und befreiende, nicht um eine beherrschende oder tiberwaltigende Kraft. Ihr
Wirken in der Welt wird als liebevolles gottliches Spiel (L1la) betrachtet. Im Lied der Lieder
der judischen und christlichen Bibel wird die Liebe als eine Flamme Gottes bezeichnet wird,
die nicht geloscht oder kontrolliert werden kann (HId 8,6-7).

Die Liebe strebt als Uberwaltigendes Gefuhl und als unbeherrschbare Kraft immer nach
Verbindung und Vereinigung der liebenden Menschen, nicht nach Spaltung oder Trennung.
Sie zielt daher niemals auf Unterdriickung, Ausgrenzung oder Diskriminierung, sondern auf
Befreiung, Inklusion und Gleichbehandlung. Auch wenn liebende Menschen ihre Liebe in aller
Regel nicht auf alle ihre Mitmenschen und andere Lebewesen in gleicher Weise richten,
sondern immer bestimmte, individuelle Menschen lieben, ist die Liebe dochihrem Wesen nach
unbegrenzt und allgemein. Sie ist eine befreiende, inkludierende, nicht-diskriminierende Kraft.
Daher ist eine Theologie der Liebe immer auch eine Theologie der Befreiung der
Unterdriickten, der Inklusion aller Menschen, des Kampfes gegen jede Form der
Diskriminierung.
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