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Ev. Hafner

Kinesiologe/ Astrologe/ Scientologe — und doch gut

katholisch?
Miglichkeiten und Grenzen von religitsen

Doppelmitgliedschaften

. Seit die Menschen nicht mehr an Gott glauben, glauben sie nicht etwa an nichts
mehr, sondern an alles.” Aber alles ist kein groBeres Geheimnis. Es gibt dberhaupt
keing ]smﬂema Geheimnisse’, denn kaum sind sie aufgedeckt, erscheinen sie
klein “

IMe Architektur dieser Veranstaltung sah vor, zunichst die ,Esoterik™ maglichst
werturteilsfrei zu sichten, um den Gegenstand zu sichern. Aber statt eines be-
stimmbaren Phanomens hat sich bald ein bunte Wiese von verschiedenen Ange-
bioten dargestellt. Alle beanspruchen eine Sonderbetrachtung und viele wollen mit
den anderen nichts zu tun haben. Die Rosenkreuzer nichts mit den Pendlern, die
Anthroposophen nichts mit den Freimaurern, die Astrologen nichts mit Bachbli-
tentherapeuten. Wie kann man einem Gegenstand gerecht werden, der uns unter
den Fingern in unvereinbare Emnzelteile zerfliefit?

Nach der Priisentation und der Kriterienfrage geht es nun um Handlungskonse-
quenzen. Als Theologen/innen, als theoretische Profis in Glanbensfragen miissen
wir zwar nicht Experten in jeder einzelnen esoterischen Disziplin sein, aber wir
sollten in der Lage sein, von unserem eigenen Standpunkt aus — ndmlich dem ka-
tholisch-christlichen — Kompatibilititsbedingungen anzugeben. Wir tun damit
nichts anderes als viele der ilteren esoterischen und okkulten Gesellschaften, wir
peben Systemgrenzen und Systemgrauzonen an,

Vertriglichkeitsgrenzen konnen sowohl von innen als auch von auben formu-
liert werden. Von innen, indem man theologisch bestimmt, worin die Mitglied-
schaft in der katholischen Kirche besteht’, von auBen, indem man sie sozolopisch
rerlegt,

1. Kirchenmitgliedschaft von aullen

Betrachten wir die Kirche von anBen, so miissen wir sie wie jede Organisation be-
handeln, die dadurch entstanden ist, daB sie gewisse Ein-/Austrittsbedingungen
festgelegt hat. Uber dieses Instrument kann sie gewissermaBen die Motivstruktur
ihrer Mitglieder beeinflussen. Die Organisation behandelt alle Handlungen, die das
Mitgliedsein betreffen, so, als ob es Entscheidungen wiren. * Und alle Mitglieder
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handeln 1dealtypisch so, als ob es Entscheidungen wiiren. Die Zugehtrigheit zur
Organisation besteht in der Annahme, daB das Mitglied sich entschieden hat ein-
zutreten. Solange man als Biirger oder Sklave zugleich Christ ist, wird es keine
Probleme der #uBeren Zugehtirigkeit geben, weil die Existenzbedingung in einem
sozialen Verband (Reich) identisch ist mit der Eintrittsbedingung in einen be-
stimmten religidsen Verband (Kirche). Es gibt keine Teilidentifikationen. Haresien
zeichnen sich deutlich auf der klaren Negativfolie autoritativer Tradition ab. Ab-
weichungen werden dann nicht als méglicher Austritt verhandelt, sondern durch
religitse Disziplinierung geregelt. Reibungen treten unter diesen Bedingungen nur
innerhalb des religiosen Systems auf, nicht in seiner Beziehung zu méglichen Au-
Benwelten.

Im Gegensatz zum Judentum, das neben dem Beitritt durch Konversion auch
die Mitgliedschaft durch Geburt (von einer jidischen Mutter) kennt, wird in der
christlichen Dogmatik sogar die S3uglingstaufe als Entscheidung behandelt. Jude
darf man auch dann noch bleiben, wenn man das orthodoxe Gebetsleben micht mit-
vollzieht. Das Christentum kann dagegen keine bekenntnisunabhiingige Mitglied-
schaft zulassen. Die Tauffeier besteht ndmlich wesentlich in der rituellen Affirma-
tion des Credos durch den Tiufling. Dies geschicht bei der Sauglingstaufe stell-
vertretend durch Eltern, Paten und im weiteren Sinn durch die Gemeinde. Weil bei
ihnen Entschiedenheit vorausgesetzt werden kann, kann die Tauf-“Entscheidung”
des S4uglings antizipiert werden. ,,Die katechumenalen Riten des Taufsakramentes
waollen eine Antizipation des Katechumenats sein, das in der Stellvertretung durch
Eltern und Paten seinen Ansatz findet.** Ein Blick in verschiedene katechetischen
Materialien zeigt, daB Firmung bzw. Konfirmation die Entscheidung einldsen
wollen, die bei der Taufe unterstellt worden war. Das System einer vorwegge-
nommenen Entscheidung ist aber nur solange nach aulen plausibel und nach innen
vertretbar, als die Paten und Eltern ihre mystagogische Aufgabe auch erfiillen. Ob
hier eine Uberschatzung der Wahrscheinlichkeit vorliegt, hingt davon ab, wie weit
die Vermutung einer Volkskirche noch die faktische Glaubenssituation beschreibt.
Denn es kann immer weniger vorausgesetzt werden, daB Eltern/Paten ihrerseits
entscheidungschristlich motiviert sind und ihre Beitritisentscheidung fiir sich sel-
ber (inkrementalistisch oder datierbar) nachgeholt haben. Wenn die Ketten der
Entscheidungsvermutung zu oft brechen, muB entweder anfgegeben werden, die
Sauplingstaufe als Entscheidung zu behandeln, oder die Bedingungen der paten-
schaftlichen Stellvertretung miissen heraufgesetzt werden. Erstere Losung wird die
Taufgnade weiter sakralisieren und immunisieren miissen, d. h. entscheidungs-
unabhangip machen. Damit nihert sie sich paradoxerweise dem Konzept eines ius
sanguinis an: vererbbare Mitgliedschaft. Letzere Ldsung muB unter volkskirchli-
chen Bedingungen die Moglichkeit gestufter Mitgliedschaften einriumen. Hier ist
pastorale Phantasie gefragt. Das Spektrum neuer Formen® kénnte reichen von ei-
nem méglichst niedrigschwelligen Angebot fiir Kirchen- und Religionsdistanzierte
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durch Segnungen bis hin zu einer Stufengliederung des Bewerberstatus, wie es bei
der Erwachsenentaufe schon der Fall ist.

Durch die stillschweigende Voraussetzung, daB Mitglieder so handeln, als sei
ihre Primisse die Entscheidung einer Person/eines Gremiums, wird das einzelne
Mitglied legitimiert und entlastet. Es entfillt der Begrindungsdruck, warum es
Jjetzt so oder 50 handelt, denn er kann auf vorgesetzte/vorgingige Entscheidungen
verweisen, an die anzukniipfen von ihm als Mitglied erwartet wird. Damit wird der
sonntigliche Kirchgang, gerade weil es alle Katholiken tun (sollten), zur mitglie-
derspezifischen Rollenhandlung und braucht nicht jeden Sonntag neu entschieden
werden. Eltern wissen, welche Last es ist, Sonntag morgens Entscheidungen her-
beizwingen zu missen und welcher Segen in routinisiertem Handeln liegen kann,
Die Begriindung fiir den Kirchgang liegt ans organisationssoziologischer Sicht we-
niger im jeweiligen Befinden als in der vorausgesetzten Entscheidung, Mitglied
sein zu wollen, Mag auch der materiale Grund in einer theologischen Figur liegen
{..Sonntag ist der Tag des Hermn, der uns aufgefordert hat, uns zu seinem Gedicht-
nis als Gemeinde zu versammeln...”), der strukturelle Grund liegt in der Bezogen-
heit der heutigen Entscheidung auf frithere Entscheidungen. Systemtheoretisch ge-
sprochen: Entscheidungen werden somit auf Entscheidungen bezogen und somit
selbstreferentiell.

Ubertrigt man diese Beobachtungen auf unser Mitgliedschaftsproblem, so er-
gibt sich zweierlei: Die allerwenigsten sind Katholiken, weil sie die katholische
Lehre so atiraktiv finden. Die Mitgliedschaft wird immer weniger inhaltlich be-
stimmt, Umgekehrt kann die Kirchenleitung Entscheidungen ihrerseits nicht mehr
in ein bestimmtes Mitgliederverhalten iibersetzen, das Problem der Respezifizie-
rung®. Die Mitglieder reagieren nicht mehr nur innerhalb der Optionen Gehorsam
und Widerstand, sondern mit Austrittsiberlegungen und tatsichlichen Austritten,
Dias heifit nicht, daB es heutzutage an Autoritit bzw. Achtung vor den Amtstriigern
mangele — das sind Probleme der gegenseitigen personalen Anerkennung und Zu-
schreibung menschlicher Kompetenz —, sondern an der Mbglichkeit der Leitung,
ihre Entscheidungen in Amter, Programme, Arbeitszeitpensen usw. umzusetzen,
die dann das Verhalten von Mitgliedern bestimmen. Die Kette der Entscheidungs-
verkniipfung ist in der Kirche abgerissen. Bei hauptamilich angestellten Kirchen-
mitgliedern ist der sonntdgliche Kirchgang erwartbar und auch erzwingbar, Mittels
Rahmenordnungen und -statuten filr den pastoralen Dienst kann die Kirche bei ih-
ren Pastoral- und Gemeindereferenten ein bestimmtes Mitgliederverhalten kondi-
tionieren, d. h. ihre Entscheidungspriimissen in Handlungspriimissen der Mitglieder
ibersetzen, Dies gelingt bei ,einfachen™ Katholiken nicht mehr, Hier fehlen die
Leseinstrumente wie die soziale Kontrolle, um festzustellen, ob die Ubersetzung
erfolgreich war.’

Ergebniz: Weil Bekenntnis und Mitgliedschaft auseinanderdriften, beziehen auf
der einen Seite die Gliubigen ihr Katholischsein nicht mehr so sehr auf dogmati-

187



Johann Ev. Hafner

sche Inhalte® (eher schon auf das konfessionelle Milieu oder das Gemeindeleben),
auf der anderen Seite verliert die Leitung ihre Fahigkeit, die katholische Lehre als
exklusiv durchzusetzen bzw. abweichende Meinungen zu héretisieren. Doppelmit-
gliedschaften werden umso wahrscheinlicher, je mehr die durchsetzbare Exklusi-
vitdt abnimmt und je weniger sich das Mitgliederverhalten an Inhalten orientieren
will bzw. orientieren 146t

2. Kirchengliedschaft von innen

Als Reaktion auf die protestantischen Anfrage, wesentlich sei die unsichtbare
Geistkirche®, wurde die Gliedschaft in der katholischen Kirche im 16. Jahrhundert
durch drei Merkmale definiert, ,,Definiert* im Vollsinn, denn diese Merkmale wa-
ren bewuBt auBerlich, um Unterscheidbarkeit und Tustiziabilitit zu gewahrleisten.
Es sollte Rechtssicherheit iber die konfessionelle Zugehorigkeit herrschen. Man
mubie:

a) die Taufe empfangen haben,

b} nicht vom Glauben abfallen,

¢} sich der kirchlichen Obrigkeit unterordnen.

Letzteres implizierte, daB man keine Akte vollzogen hatte, die die automatische
Exkommunikation nach sich ziehen (absolutio complicis, Wegwerfen der euchari-
stischen Gestalten, Brechen des Beichtgeheimnisses ... ), Pius XI1. verwendet diese
klare Merkmalsliste noch 1943 in seiner Enzyklika ,Mystici corporis®: vinculum
liturgicum, symbolicum, hierarchicum. Religionswissenschaftlich ausgedriickt: Die
katholische Kirche fordert von ihren Gliedern Einheit im rituellen, im dogmati-
schen und im organisatorischen Bereich. Jede der drei Bedingungen wird als not-
wendig gedacht, nicht als hinreichende: Wenn eine fehlt, besteht keine Kir-
chengliedschaft."

Diese Eindeutigkeit brachte theologische Folgeprobleme mit sich, die das Chri-
stentum seit ihrem Bestehen begleiten." Und nicht nur das Christentum, sondern
jede Religion, die einen Initiationsakt kennt, Die drei Merkmale sind bei genaue-
rem Hinsehen ganz verschiedene Vorginge, die nicht gleichwertig behandelt wer-
den durften: Um Christ zu werden, bedarf es einzig und allein der Konversion hin
zum Evangelium, die vollzogen wird in der Taufe. Die Taufe selber enthalt schon
ein Bekenntis (symbolisches Band), einen rituellen Akt (,,Bad der Wiedergeburt™,
liturgisches Band) und den Eintritt in die Gemeinschaft der Kirche (hierarchisches
Band). Die Taufe ist das Grundsakrament, mit ihm wird man Mitglied. Die anderen
beiden Merkmale sichern dagegen das Mitglied-Bleiben ab, nicht das Mitglied-
Werden. Daher unterschied die Kanonistik nachtriiglich zwischen einer konstituti-
ven und einer titigen Gliedschaft,

Das Problem war seit jeher, daB einer zwar Christ wird, aber das Christsein da-
nach vernachlissigt, verdiinnt, leugnet. Dann tut sich die Differenz auf zwischen
Mitgliedschaft und Heilsstand, denn die titige Gliedschaft 148t kirchenrechtlich
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und dogmatisch die Maglichkeit offen, als Getaufter verdammi und als Heide er-
lost zu werden. Die katholische Kirche ist nicht identisch mit der Kirche Christi
(CIC 1983 can. 204 verwendet die Formulierung aus LG : _Diese Kirche [Kirche
Christi] ist verwirklicht in der katholischen Kirche™),

Das Zweite Vatikanum hat diese soteriologische Differenz do isch verar-
beitet, indem es die strenge Aufteilung in Mitglied-Nichtmitglied m,;m hat
Dies geschah auf zweierlei Weise. Einmal nach innen und einmal nach auBsns e

Zuniichst zu den Gliedschaftsstufen nach innen: Hierfir wechsely das Konzil
(hier LG 14, ahnlich can 205 und 206) die Metaphorik. Es verlabt die Bilderspra-
che von Leib und Gliedern (,,membrum* findet an dieser Stelle keing Verwendung
mehr) und spricht von ,incorporatio plenis®, also vollstindiger Ein]gihlm& Damit
wird implizient, daB es auch unvollstindige Einleibungen gibt, wie z_ . die S(n-
der, Heuchler, Hiretiker. SinngemaB LG 14: Wer nur dem Leibe und nicht dem
Herzen nach in der Kirche verbleibt, kann nicht gerettet werden. Erg der Besitz
des Heiligen Geistes vervollkommnet das dreifache Band der Mitgliedschaft. Das
Konzil fithrt also ein viertes Merkmal ein, das institutionell nicht mehr abbildbar
ist, weil es nur als spirituelles Kriterium existiert,

Ganz analog dazu wird das AuBenverhiltnis der Kirche rekonstruiert:

* Mitchristen sind durch die gemeinsame Taufe mit der Kirche wverbunden® (LG
15),

¢ Juden sind durch den Bund von Gott berufen, geliebt und |, peistlich verbunden™
(NA 4).

* Nichtgetaufie (Muslime, asiatische Weltreligionen, Gottsucher) sind auf die
Kirche  hingeordnet” (LG 16).

Das exklusive Gliedschaftsverhiltnis verwandelt sich insgesamt in eiy intensives.

Die digitale Unterscheidung wird vom Zweiten Vatikanum in eine analoge iiber-

fithrt.

3. Vier Kurzanwendungen

Nichtkatholische Esoteriker wiren in dieser Systematik irgendwo zwischen den
Weltreligionen und den Gottsuchern zu plazieren. Sie sind im besten Falle auf das
Gottesvolk hingeordnet, wenn sie Gottes Willen zu erfillen trachten, Wir machen
mit dem Konzil die positive Unterstellung, daB sie in dieselbe Richtung wie die
katholische Kirche streben. Aber uns interessiert hier der viel komplizieriere Fall
von Katholiken, die esoterische Angebote wahrnehmen und ausiiben

Unter religioser Doppelmitgliedschaft verstehen wir den Fall, dag Jjemand in ei-
ner religidsen Gemeinschaft Vollmitglied ist und dariiber hinaus in einer anderen
Vereinigung wenigstens beschrinkte Mitgliedschaft halt. Dabei ist es unwichtig,
ob die Mitgliedschaften passiv oder aktiv wahrgenommen werden, Ausschlagge-
bend 1st hingegen, welche Mitgliedschaftsbedingung eine religiose Gemeinschaft
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stellt und ob sie erfilllt werden. Einige Kirchen (z. B. evangelisch-lutherische und
katholisch-apostolische) lassen Doppelmitgliedschaften untereinander zu, schlie-
Ben sie aber gegeniiber Dritten aus." Konflikte treten nicht erst dann auf, wenn
eine Gemeinschaft Mitgliedschaftsverbote bei anderen Gemeinschaften ausspricht
(formale Exklusivitit: Koppelung des Eintritts hier an den Austritt dort), sondern
bereits, wenn die Dogmatik der einen Gemeinschaft kontrdr ist zur Dogmatik der
anderen (materiale Exklusivitat)." Bei beiden Exklusionen gibt es wiederum zwei
Varianten: einseitige und gegenseitige Ausschlisse. Bei gegenseitigen Verurtei-
lungen haben sich zwei Vereinigungen bereits als Konkurrenten identifiziert und
abgegrenzt. Viel komplizierter ist der Fall der einseitigen Aus- oder Einschliisse.
Gregenseitigkeit entsteht bei #hnlichen, Einseitigkeit bei unterschiedlichen In-
(Toleranzniveaus. Das In-/Toleranzniveau wiederum hingt zumeist ab vom Insti-
tutionalisierungsgrad. Je hither dieser, desto zahlreicher auch die Mitgliedschafts-
bedingungen. Das muB nicht bedeuten, daB eine hishere Zahl von Mitgliedschafts-
anforderungen das Toleranzniveau senkt. Bei vielen verschiedenen Anforderungen
entsteht nimlich die Maglichkeit, verschiedene Mitgliedschaftsstufen einzuriumen
(Ordensangehorige, Funktionstréiger, Vollmitglieder, Interessierte, Distanzierte....).
Eine durchorganisierte Sekte mit nur einer Eintrittsbedingung ist normalerweise
geschlossener als die katholische Kirche mit all ihren Glaubenssitzen und Kate-
chismen, "

Vier nach ihrer Unterschiedlichkeit ausgewdhite Beispiele sollen helfen, unsere
Fragen weiter aufzultisen,

3.1. Kinesiologie

Kinesiologie ist eine Methode zur Diagnose und Auflésung von Blockaden. Sie hat
mittlerweile verschiedene Schulen ausgebildet, wird in Kursen gelehrt und als frei
zugingliches Angebot ausgeschrieben. Sie setzt voraus, daB es Mendiane im Kor-
per gibt, daB die Gehirnhalften ungleich belastet werden und daB man durch Mus-
kelreflexe und einfache Ubungen bestimmte somatische, auch psychische Be-
schwerden diagnostizieren, lindern oder beheben kann. Es hat keinen weltanschau-
lichen Uberbau, nur wissenschaftliche, darunter viele nicht nachweishare Voraus-
setzungen. Es ist nicht Aufgabe der Theologie, empirisch unbeweisbare Uberzeu-
gungen zu verbieten, denn nicht alles Nicht-Empinische ist religits relevant, nicht
alles AuBlersinnliche ist schon Ubersinnlich, Auf diese Unterscheidung werden wir
noch zuriickkommen,

3.2. Astrologie

Astrologie war jahrhundertelang innerhalb der Kirche als eine Wissenschaft gedul-
det. Erst im 16. Jahrhundert wird sie unter Sixtus V. als Aberglaube identifiziert.
Der heutige Weltkatechismus verbietet simtliche Formen der Wahrsagerei, inkl,
Astrologie (KKK 2116), weil sie gegen die Ehrfurcht verstoBie, die wir Gott schul-
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den. Dennoch hat die Astrologie aufgrund ihrer wissenschaftlichen Oberflache
(.. Wissenschaft von den Zeitschwingungen™), ihrer methodischen Strenge (mittels
Berechnungen, Skalen, Karten...) und ihres schieren Alters eine auffilliz groBe
passive Akzeptanz. Die jingste Umfrage zu diesem Thema wwas glauben die
Deutschen™ (in Aufirag gegeben vom Allgemeinen Deutschen Sonntagshlatt) be-
legt, daB 44 % der Befragten an Astrologie, 35 % an Hellseherei und im Vergleich
dazu 38 % an Jesus als Thema interessiert sind. Das klingt dramatisch. Dazu sollte
man aber wissen, dal die meisten Leser von Horoskopen diese nicht emnst nehmen:
82 % glauben nicht an die Macht der Sterne, aber 88 % lesen Horoskope, !’

Das vor ca. 10 Jahren bekannt und beliebt gewordene , Enneagramm®'® hat sich
aus astrologischen Traditionen im Kreis von nordamerikanischen Jesumiten entwik-
kelt. Es ist eine Art Astrologie fiir Christen, eine Typenlehre, die auf psychologi-
sche Charakterlehren, auf die Vaterunser-Bitten, auf Archetypen bezogen werden
kann. Die Struktur ist einfach (neun Typen), die Anwendung komplex (Fligel,
Triaden, Tendenzen, Desintegrationslinien...). Das ist genau die Mischung, die ein
schnelles Einarbeiten und ein uniiberpriifbares Weiterarbeiten emmdglicht. Theolo-
gische Probleme tauchen erst dann auf, wenn die diagnostische Funktion erweitert
wird um eine prognostische. Solange man die Astrologie nur benutzt, um differen-
ziertere Typenlehren und Eigenschafiskomplexe zu entwickeln, liegt sie auf einer
dhnlichen Anspruchsebene wie populire Tiefenpsychologie oder Persénlichkeits-
tests. Dann ist es nur von sekundirer Bedeutung, ob ein Unterscheidungsraster 9
Seelentypen, 12 Tierkreiszeichen oder 4 Farbtypen benutzt. Entscheidend ist die
Frage, ob es sich um Deutungskategorien handelt oder ob die verwendeten Meta-
phemn zu Seinskategorien geraten. Erfahrungen miissen in Seinskategorien einge-
ordnet werden und sich sozusagen nach ihnen richten. Dagegen kénnen Erfahrun-
gen von Deutungskategorien erhellt werden, diesmal streckt sich der Begriff nach
seinem Gegenstand. Das ist keine epistemologische Spielerei, sondern entscheidet,
ob eine Astrologie den Vorbehalt zu machen vermag, daB sie nur Geneigtheiten
und Wahrscheinlichkeiten angibt, daB dabei aber die menschliche Freiheit ihre
Entscheidungen letztlich unvorhersehbar fillen kann, Wo diese gestirnsabhingipe
.Geneigtheit™ sehr hoch veranschlagt wird, werden die Sterne von pridisponieren-
den Faktoren zu determinierenden oder gar normativen GroBen, Astrologie verlin-
gert ihre deskriptiven Anwendungen um priskriptive. Damit wiire der Rubikon der
religidsen Unvertriglichkeit Gberschritten.

3.3, Scientology

Scientology ist ein , Wissenschafls- und Technikglaube in okkulter Form*'" ge-
grilndet von einem Science-Fiction-Autor, Inhalte (z. B. die Thetan-Konstruktion)
und Methoden (2. B. das Auditing) sind Gnosis at its worst, der Anspruch ist tota-
litr; so wird z. B, sogar die Sprache neu codiert (ethisch heiBt  Scientology-
niitzlich™), Das Vorgehen ist intolerant, elitar und strategisch, also nicht nur auf die
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Bewulitseinsoptimierung des Einzelnen aus, sondern auf die Beherrschung der Ge-

sellschaft. Scientology ist von daher eher ein politisches Problem, theologisch ein

viel zu schwacher Gegner. Staatliche Verbote (auBer einer Offenlegungspflicht)
halte ich fiir unndtig, weil das Strafrecht greift, wenn Menschen betrogen oder ge-
gen ihren Willen festgehalten werden, ™

Obwohl sich Scientology als Wissenschaft, nicht als Religion versteht (und
doch als religidse Gemeinschaft anerkannt werden will), erhebt sie religiose An-
spriiche:

- sie verpflichtet zu einem eigenen Credo und eigenen 21 Geboten®',

- der clear-Zustand, der methodisch herstellbar ist, sei identisch mit dem religit-
sen Sehnen der Menschheit,

- e Angebote pehen weit tber therapeutische Hilfe hinavs, denn es wird Erlas-
sung (OT-Zustand) versprochen; Erldsung, die man selbstmanipulativ herstellen
kann.

Folgerichtig hat die danische lutherische Volkskirche schon 1982 eine Doppelzu-

gehdrigkeit ausgeschlossen. Strenggenommen fillt Scientology nicht unter den

heutigen Esoterikmarkt, sondern muB seiner Sozialform entsprechend unter Sekten
gerechnet werden,

3 4. Freimaurerei

Ihr widmete der alte Codex einen eigenen Canon 2335: Wer einer Loge beitritt,
exkommunizierte sich in Tatfolge selbst. Dieser Canon wurde im neuen CIC in
can. 1374 formalisiert. Es wird niemand mehr explizit genannt, stattdessen gilt die
abstraktere Regel: Wer einer . consociatio[ni], quae contra Ecclesiam machinatur®
beitritt oder sie leitet, der soll mit einer Strafe bzw. einem Interdikt bestraft wer-
den. Statt der Exkommunikation nurmehr ein Verbot, Das wohl #lteste kirchliche
Verdikt gegen die Freimaurerei und damit auch emner Doppelmitgliedschaft stammt
von Clemens XII. aus dem Jahre 1738. Es stiitzt sich auf inhaltlich vage Griinde
wie den befiirchteten | Schaden am geistlichen Heil der Seelen®™ und die beobach-
tete Arkandisziplin der Vereinigungen.® In der jingsten kirchlichen AuBerung von
1981 hat die Glaubenskongregation den Beitritt als schwere Siinde bezeichnet, was
den Kommunionempfang ausschlieBe. Ahnlich die Erklirung der deutschen Bi-
schofskonferenz, die nach einem sechsjihrigen Gesprich mit den Vereinigten
Grollogen von Deutschland zu dem Ergebnis kam, dal eine gleichzeitige Zugehs-
rigkeit zur katholischen Kirche und zur Freimaurerei unvereinbar sei.** Der Grund
liege in deren prinzipieller Ablehnung von verbindlichen Aussagen tber Gott (in-
Klusive Gottesleugnung und Gottesbehauptung!), weil menschliche Freiheit unver-
triglich sei mit dogmatischen Siitzen. Die radikale Ideentoleranz kollidiere also mit
der theologischen Positioniertheit des katholischen Glaubens. Indem sie sich auf
diese, allen freimaurerischen Richtungen gemeinsamen, fundamentaltheologischen
Argumente bezog, verweigerte die Bischofskonferenz die Unterscheidung in eine
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kirchenfeindliche und eine kirchenfreundliche Freimaurerei.™ DaB dies nicht das
letzte Wort sein mull, zeigt die evangelische Kirche, die die Moglichkeit einer
Doppelmitgliedschaft dem freien Ermessen der Einzelnen anheimstellt.

Am Verhiiltnis von Freimaurerei und katholischer Kirche wird sichtbar, daB
sich hier weniger Positionen ausschlieBen (man darf Kantianer sein und Katholik
bleiben), sondern Organisationen. Die Freimaurerei wurde deshalb inkompatibel,
weil in ihr die Aufklirungsreligion (deistisch, humanistisch, adogmatisch) kirchen-
formig (Konstitution, Rituale, Universalanspruch) wurde. Meinung wird damit zur
Entscheidung, Uberzeugung zur Mitgliedschaft. Solange die katholische Kirche die
Freimaurerei als Religionsgemeinschaft identifiziert (und nicht etwa als humanita-
ren Club oder - so eine Selbsttitulierung — als ,;moralisches System™) und damit als
konkurrent, wird die Verurteilung weiterbestehen,

Ich breche hier ab.

Wir kinnten jetzt noch alle anderen 4500 esoterischen Spielarten einzeln ab-
handeln, aber das ist zum einen im Rahmen eines Artikels nicht moglich und zum
anderen nicht nétig, wenn es uns gelingt, eine allgemeine Selektionsanweisung zu
formulieren. Andernfalls waren wir gezwungen, filr jeden Einzelfall ein eigenes
Kriterium aufzustellen. Bei den durchgespielten vier Fillen 15t bereits deutlich ge-
worden, daB vor allem der Institutionalisierungsgrad dafiir verantwortlich ist, dal
religidse Gemeinschaften miteinander unvertriiglich werden, denn an ihm hingt
nicht nur die Geschlossenheit des Systems, sondern auch die Explizitheit der
Dogmatik. Je differenzierter die Inhalte, desto mehr Abgrenzung nach aubBen.
Gleichzeitig gilt: Je differenzierter die Methoden, desto feiner das Unterschei-
dungsvermégen nach auBen und desto hoher die Assimilationsfihigkeit externer
Positionen. Z. B. eine ausgefeilte Hermeneutik kann Fremdes symbalisch, tibertra-
gen lesen und es so leichter in das eigene System einbauen.

4. Eine Parallele aus dem Religionsgespriich: AbstoBung
durch Gemeinsamkeit

Kein Katholik wiirde auf die Idee kommen, zu seinem Ortsbischof zu gehen, und
ihn fragen, ob es erlaubt sei, gleichzeitig Jude sein zu diirfen. (Genauso wenig wie
ein Jude seinen Rabbi um Rat fragen wiirde, ob es méglich wire, nebenher Katho-
lik sein zu konnen). Beiden ist klar, dal sich diese beiden Religionen gegenseitig
ausschiiefen, selbst unter der Anerkenntnis, dal beide einige geoffenbarte Schrif-
ten gemeinsam haben. Doch die partielle Gemeinsamkeit wird Uiberboten von einer
fundamentalen Differenz, ndmlich dem Glauben an den menschgewordenen Gott.
Weil das Christusbekenntnis zugleich die Identitdt der christlichen als auch das
Skandalon, die Absetzung vom Judentum bedeutet, sind diese beiden Religionen
gegenseitig exklusiv. Sie bleiben es auch, wenn alle historischen Verletzungen je-
mals beiderseitig aufgearbeitet wiirden. Analog 148t sich das Verhiltnis des Chri-
stentums zum Islam beschreiben.
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Schwieriger wird es schon bei Religionen, mit denen die Christen gar nichts
gemeinsam haben. Hier tritt eine ganz andere Dialektik auf. Wo nichts Verbinden-
des ist, wo kann da Trennendes sein? Mit Buddhisten treten wir nicht in direkte
Konkurrenz Gber die Frage, ob Jesus der Messias sei, weil erst peklant werden
mub, was , Messias* und , Inkarnation® fiir beide Seiten bedeuten kénnte. Natiirlich
gab und gibt es auch zwischen Juden und Christen Diskussionen @ber den Mes-
siasbegriff, aber sie orientieren sich an einer gemeinsamen Geschichte der Be-
griffsbildung, von der aus dann die Differenzen entfaltet wurden: ob der Messias
der Menschensohn Jesus sei, und spiter, ob er auch Gottessohn sein ktinne. Im
Dialog mit ferndstlichen Religionen aber wird nicht diskutiert, wer der Messias sei,
sondern was ein Messias sei, nicht wer Gott ist, sondern was ein Gott ist, nicht wer
das wahre Gottesvolk sei, sondern was Religion ist. Der Ubergang vom judisch-
christlichen Dialog zum Dialog der Weltreligionen ist nicht einfach die Auswei-
tung einer hisherigen Diskussion, sondern ein Kategoriensprung, In ihm wird nicht
der Gegenstandsbereich theologischer Fragen gewechselt, sondern die Frage da-
nach aufgeworfen, was als Gegenstand theologischen Fragens iiberhaupt dienen
konne. Vielleicht kéinnte man als Regel formulieren: Je gréfier die Unterschiede,
desto kleiner das Abgrenzungsbedilrfnis, Je hoher die Differenz, desto geringer die
Exklusion.

Denn je weiter eine Religion von der anderen entfernt ist, je geringer die vor-
handenen Gemeinsamkeiten, desto groBer der Zwang, beim Aufeinandertreffen
gemeinsame Kategorien herzustellen. Der Grad der Entfernung bemiBt sich hierbei
weniger an geographischer oder chronologischer, sondern an genetischer Distanz,
d. h. daB sich zwei Religionen auf ganz andere Griindungsintentionen berufen und
damit aus villig verschiedenen Quellen speisen. Das kann soweit fithren, daB sich
zwei Religionen bei hoher Voraussetzungsarmut gar nicht mehr als solehe erken-
nen. Dann treten gar keine Konkurrenzen mehr auf. Ein klassisches Beispiel ist der
Konfuzianismus, bei dem Christen zweifeln, ob es eine Weisheitslehre oder eine
Religion ist.*

Wir wollen dies nun auf den esoterischen Bereich beziehen, der sich ja gerade
dadurch auszeichnet, daf er die Grenzen zwischen Gesundheitswissen, Leben-
stechniken und Religion verwischt,

Damit fir uns Christen eine religtse Konkurrenz iberhaupt als solche wahrge-
nommen wird, muB sie gewissermalen auf unserem Radar erscheinen, Dieser Ra-
dar hat einen klaren, aber auch beprenzten Peilbereich. Nicht alles ist hiiresiefihig.
Unser Radar benutzt die vincula (siche oben) als Koordinatensystem, Zwei der
Mitgliedsmerkmale fallen aus: der Geistbesitz, weil er nicht nachpriifbar ist, und
die Taufe, weil sie nicht auskunfisfihig ist iber den aktuellen Glaubenshestand
(nur Oiber einen vormals vollzogenen Beitritt). Auffalligerweise wurde nie ein vin-
culum morale angenommen. Orthopraxe Lebensfilhrung kann auch auBerkirchlich
geleistet werden. Die Kirche hat nie den Anspruch erhoben, daB nur der authen-
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tisch Nachstenliebe 0bt, der innerhalb der Kirche handelt oder von christlichen
Motiven getricben wird. Weil auch Unglaubige gute Menschen sein kénnen und
weil es innerhalb der Kirche die Siindenvergebung gibt, fillt Orthopraxie als Iden-
tifikationsmerkmal aus. Aus der Sicht der Kirche ,.ex parte ecclesiae® unterschei-
den sich Stunder und Haretiker nicht, denn beide brechen mit der communio. Auch
Siinde ist in sich kirchenwidrig.”” Aus der Sicht des einzelnen besteht dagepen sehr
wohl ein Unterschied zwischen dem Begehen einer Siinde und dem Vertreten einer
Haresie. Zur Siinde gereicht schon ein Gedanke oder eine Handlung, aber Hareti-
ker wird man nur im hartnickigen Widerspruch (contumacia) zur kirchlichen Au-
toritit, was eine Sffentliche Auseinandersetzung voraussetzt (Augustinus kategori-
siert in De baptismo 7, 51: Héretiker haben das Band der pax, Siinder das der cari-
tas durchtrennt. Beide haben nur scheinbare Gliedschaft, sie sind zwar _im Haus"
der Kirche, sie sind aber nicht das Haus selbst wie die ,.,guten Glaubigen®),

Also bleiben nur das vinculum symbolicum (der rechte Glaube) und das vincu-
{fum hierarchicum (der Papstgehorsam).

MERKMALE MITGLIEDSCHAFT HEILSSTAND
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Wer als Getaufte/r eine mit gottlichem oder katholischem Glauben zu glaubende

Wahrheit beharrlich leugnet oder bezweifelt, ist haretisch, Wer die Unterordnung

unter den Papst und/oder die Gemeinschaft mit Mitkatholiken verweigert, ist

schismatisch. Hiresie ist Glaubensgegensitzlichkeit, Schisma ist Einheitsspaltung,

Beim Esoteriker handelt es sich weder um das eine noch um das andere.

* Er will keine katholische Glaubenswahrheit leugnen. Er kennt sie nicht einmal
alle. Und katholischerseits darf es sehr wohl eine Differenz zwischen dem kol-
lektiven Glaubensschatz und dem individuellen Glaubensbekenntnis geben,
wenn nur der Wille zum Glauben und zum Gehorsam vorausgesetzt bleibt, Es
ist nicht notwendig, alle Glaubensséitze der Kirche aktiv zu affirmieren. Fiir
viele theologischen Positionen gilt nur ein Leugnungsverbot. Er sieht zudem
keinen Widerspruch zwischen seiner z. B, Pendel-Praxis und dem christlichen
Credo. Sein esoterisches Engagement fiigt dem Credo allenfalls eine Uberzeu-
gung hinzu. Man kénnte/ kann vielleicht von einer ,additiven Hiresie™ spre-
chen. Man nimmt etwas zuséitzlich an, ohne das Bisherige in Frage stellen zu
wollen. Konsistenzfehler werden als solche nicht wahrgenommen oder kommen
im glitcklichsten Falle gar nicht zustande. Dann namlich, wenn der .Glaubens-
zusatz” auf einem religios nicht verminten Gebiet liegt (auBersinnlich, aber
nicht ibernatiirlich).

* Er will Katholik bleiben und nur nebenbei esoterische Angebote wahrnehmen,
Das ist der oben beschriebene Fall von ungleichen Institutionalisierungs- und
Anspruchsgraden. Zudem sind die Sozialformen der Esoterik meist keine festen
Mitgliedschaften, wie bei klassischen Sekten oder den sog. Jugendreligionen
der 70er Jahre. Der esoterische Markt lidt zu Kursen ein. Dort tritt man nicht
als Mitglied ein, sondern man nimmt als Kunde teil. Das Kundschaftsverhltnis
ist von vorneherein schon auf eine Dienstleistungsbeziehung und auf bestimmte
Zeit begrenzt. Im Gegensatz zum kirchlichen Glauben, der eine Ganzhingabe,
Umkehr, Neugeburt (charakter indelebilis!) fordert, treten esoterische Wahr-
heiten oft als niedrigschwellige Angebote auf. Solche Esoterik will nur lebens-
dienlich sein, nicht lebensbestimmend, Man kann ihre Uberzeugung teilen, oh-
ne das ganze Leben und sich ein Leben lang hingeben zu miissen. Hier konnte
man allenfalls von einer ,vorlaufigen Haresie™ sprechen, was ein Widerspruch
in sich ist, denn zur Definition von Haresie gehdrt die Danerhaftigkeit. Hiresie
gibt es nur, wo ein universaler und kategorischer (.50 ist es*) Wahrheitsan-
spruch auf einen kontradiktorischen anderen trifft. Was ist, wenn er aber auf ei-
nen regionalen hypothetischen (,,s0 konnte es sein®) Anspruch trifft?

Entkommt der oder die Esoteriktreibende also dem Hiresieradar, solange erfsie

keine zu glaubende Wahrheit hartndckig und &ffentlich bezweifelt?
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5.  Zwei Formen des Aberglaubens und ihre Aufhebung durch Mischung

DaB individueller Unglaube auch unterhalb einer offiziellen Verurteilung herr-
schen kann, braucht nicht eigens betont zu werden. Um dies auszuloten, benétigen
wir Kategorien aus der Fundamentaltheologie, Dort gab es aus apologetischer Sicht
immer zwei Spielarten des Aberglaubens: die Verehrung falscher Gatter und fal-
sche Verehrung Gottes: Polytheismus und Idolatrie.

Ersterer verstBt gegen das erste Gebot (,,Du sollst neben mir keine Gotter ha-
ben™), weil andere und damit falsche Gétter angebetet werden. Polytheismus meint
die Vervielfiltigung Gottes, die der Verherrlichung Gottes widersprechen muB.
Mach Ps 115 sind die Gatzen Nichtse, weil sie nur Namen und Anbetung usurpie-
ren, aber kein eigenes Sein haben, das nur demjenigen zukommt, der alles erschaf-
fen hat. Jesus stellt Gott nicht in direkte Konkurenz zu einem anderen Gott,sondern
zum materiellen Ding par excellence, dem Mammon (Mt 6,24). Die Gotzenkritik
Jesu bedient sich nicht eines Gottesurteils diber Gétter wie etwa bei Elija (,Der
Gott, der mit Feuer antwortet, ist der wahre Gott™ 1Kan 16,24), sondemn weist auf
die Unteilbarkeit der Nachfolge hin: ,Jhr kinnt nicht zwei Herren dienen®. Gott
wird immer schon mit dem Vater identifiziert und entfillt so als Gattungsbegriff,

Trifft das Verbot geteilter Gottesverehrung die Esoterik? Sicher dort, wo esote-
rische Praktiken so betricben werden, daP sich der Mensch als Dienender ihnen
unterordnet und es unmdglich wird, Gott ,,iber alle Ding” zu fiirchten, zu lieben
und zu vertrauen (so Luthers Wortwahl in seinem Kleinen Katechismus). Wann
dieser Fall eintritt, kann nicht extern beurteilt werden.*® Wir haben hier ein Kriteri-
um ex parte ipsorum formuliert. Nochmals mit Luther: ,,Woran du nun, sage ich,
dein Herz hingst und [worauf du dich] verlissest, das ist eigentlich dein Gott.***
Jedes Ding, jede Gewohnheit erhilt religidse Zige, wenn sie als ein Zweck gesetzt
wird, dem alle anderen Zwecke nachgeordnet werden. Das geschieht vorziiglich
gerade mit lebensdienlichen Dingen. Es gibt demnach im esoterischen Bereich,
aber auch auBerhalb davon Praktiken, die von ihren Praktizierenden als alltiglich,
aus christlicher Sicht aber als aberglaubisch angesehen werden milssen, z B. ein
iibertriebener Kérperkult, der die gesamte Lebensfilhrung distetisch ausrichtet. Als
Imperativ formuliert:

Es gibt nichts, dem sich der Mensch total unterwerfen darf, aufler demjenigen, der

ihm dieses Gebot gibt.
Die andere Spielart des Aberglaubens verstilt gegen das zweite Gebot , Du sollst
den Namen Gottes nicht miBbrauchen®, weil Gott auf falsche Weise angebetet
wird, ldolatrie ist die Verdinglichung Gottes, d. h. eine Depotenzierung seines We-
sens. Ein Gott, der durch eine belichig wiederholbare Handlung (Ritus, Technik,
Opfer...) beeinfluBt werden kann, begibt sich seiner Souverdnitat und wird Teil ei-
ner ihm dibergeordneten Magie. Das zweite Gebot will nicht den Symbolgebrauch
verbieten, sondern regeln. Es kommt nicht darauf an, moglichst abstrakt oder gar
nur in selbstnegierenden Aussagen von Gott zu reden, sondern darauf, wie wir

197




Johann Ev, Hafner

Symbaole verwenden, Gottesnamen aussprechen, Riten feiemn... Unsittlich wird die
Idolatrie nicht deshalb, weil sie Gott durch ein Symbol darstellt. Die Ubersetzung
in ein Bild, ein Ding oder einen Begriff bleibt notwendig, solange endliche Wesen
Uber den Unendlichen reden. Sobald aber die Ahnlichkeit als Identitat behauptet
und das Metaphorische selber metaphysisch wird (siehe in diesem Band Ulrich
Hofmanns Text Giber Kabbala und Engelwerk), verwandelt sich das Symbol zum
Idol. Gott muB nicht als Person im menschlichen Sinne ausgesagt werden, aber er
darf nicht unterhalb des Niveaus von Personalitat, d. i. Sinnproduktivitat™, ausge-
sagt werden. Gott darf nicht zu einem Superding werden und sei es noch so kom-
plex, zu einer universalen Information, zum Naturganzen, zur absoluten Heilungs-
energie... Das ist mit dem Verdinglichungsverbot gemeint.

Trifft es die Esoterik?' Pendeln, Reiki, Sternenlesen usw. werden konkurrent
und unverembar mit dem katholischen Glauben, wenn das vermeintlich Wirksame
I_'Em:r}g:ﬁ, Zufall, Kraft, Gaia...) nicht nur wirkt, sondern will. Dann namlich wird
aus einer Ursache eine handlungsleitende Intention eines Supersubjekts, Dann wird
Energie pl6tzlich gttlich und Gott energieformig, dann wird die Erde ein allweiser
Organismus, dann wird aus unserem Gehim der operierende Thetan. Wiederum als
Imperativ formuliert lautet das zweite Kriterium:

Es gibt nichts AuBermenschliches, dem der Mensch einen souverinen Willen zu-

schreiben darf, auBer demjenigen, der ihm dieses Gebot gibt.
Aber es ist eine dritte Moglichkeit von Aberglauben denkbar, die die beiden ersten
Miglichkeiten kumuliert. Er besteht darin, falsche Gotter falsch zu verehren. Die-
ser Aberglaube entspriche weder materialiter noch formaliter unseren Vorstellun-
gen von Gott oder Gottesverehrung: er enthilt andere Inhalte, auf die er sich mit
anderen Formen bezieht. Dabei handelt es sich um eine so weitgehende Verfrem-
dung religiisen Tuns, dafl es kaum mehr von einem christlich geprigten religidsen
Wahrnehmungsraster erfabt wird. Deshalb ist der Begriff , Aberglaube™ hier unan-
gemessen (bedeutet er doch soviel wie , Widerglaube™) und wird von uns ersetzt
durch ,Nichtglaube®. Wir qualifizieren solche Praktiken vielleicht als spielerische,
asthetische, difitetische, therapeutische Methoden zur Lebensbewaltigung oder Le-
bensverschénerung (wer z. B, rituell die Sonne grift, Blumen nur bei Vollmond
diingt, nur genordet schlift, Mantras wie Gedichte rezitiert ...)."” Es ist nicht Auf-
gabe der Theologie, alle empirisch unbeweisbaren Uberzeugungen zu haretisieren,
denn nicht alles Nicht-Empirische ist Ubematiirlich und damit religios relevant,
nicht alles AuBersinnliche will sich als Ubersinnliches verstanden wissen. Es gibt
Wissenschaften, die sich dieses Gebietes annelimen: Parapsychologie, Tiefenpsy-
chologie, spekulative Kosmologie und Chaosforschung ...

Eliagegen ist es sehr wohl die Aufgabe der Theologie, Ubernatirliches von Au-
J_lcrsmnlichem zu unterscheiden. Ob dies je eine theologisch bewaltigbare Aufgabe
ist, darf bezweifelt werden, weil in diesem Bereich Volksfrimmigkeit auf der gi-
nen Seite und Aberglaube auf der anderen Seite die Abgrenzungen schwer machen:
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Ob eine Heilung ein Wunder ist (iibernatiirlich), ob sie durch Kinesiologie bewirkt
wird (aubersinnlich), oder ob Astralgeister im Spiel sind (iibersinnlich), kann prin-
zipiell nur auf der Behauptungsebene, nicht auf der Beschreibungsebene verhan-
delt werden, M. a. W. erst die Deutung des Geschehens entscheidet, ob von Uber-
natlirlichem (religios), AuBersinnlichem (unreligits) oder Ubersinnlichem (wider-
religios) gesprochen wird. Alle drei Deutungen bestehen und entstehen in der Be-
hauptung der exaktwissenschaftlichen Unfafilichkeit des Beobachteten. Deshalb
148t sich keine von den dreien experimentell erhfirten. Die Theologie kann daher
nie den einzelnen Fall zum Gegenstand der Diskussion machen. Gegen eine ge-
machte Erfahrung und seine mit ihm punktuell verwobene Deutung libt sich
schwer argumentieren. Sehr wohl kann aber das Deutungsgebdude auf seine innere
Konsistenz und seine ethischen Konsequenzen hin hinterfragt werden,

Der GroBteil der Marktesoterik darf zum AuBersinnlichen (in unserer Systema-
tik: Nichtglaube) gezihlt werden. Dort sind die Anwendungen klar instrumentali-
siert. Und das ist gut so, weil sie dann nur als Mittel zu einem Lebenszweck ver-
wendet werden, was verhindert, daf sie selbst Letztzweck werden, und was garan-
tiert, daB der religitse Anspruch gering bleibt. Mit welchem theologischen Argu-
ment wollen wir jemanden kritisieren, der aus spielerischer Neugier und ohne spi-
ritistische Absichten Horoskope liest? Warum sollen wir jemand kritisieren, der
homéaopathische Mittel nur benutzt? In den meisten Fillen miBte der Theologe die
Homéopathie-Patienten erst iiber die philosophischen Implikationen dieser Medi-
kamente und ihrer Vertreiber aufkliren. Er miBte darlegen, daB das Konzept der
Feinstofflichkeit etwa seit dem dritten Jahrhundert theologisch zum Problem und
im Laufe der Jahrhunderte ganzlich ans dem Universum des christlichen Denkens
ausgeschieden wurde.” Die Patientin mifite vor eine Alternative gestellt werden,
die sie selber nicht sehen konnte. Der Theologe miiBte die Hiresie erst erzeugen,
die zu verhindern er vorhat. Denn sie hat eine Substanz medizirﬂﬁ:h NUr verwen-
det, ohne damit eine religitise Behauptung aufstellen zu wollen. Die Homéopathin
ist weder inhaltlich heterodox (etwa durch die Bezweiflung von Gottes Allmacht),
weil sie keinerlei religiosen Sitze aussagt, noch ist sie methodisch heteroprax (et-
was durch magische Verwendung), weil sie weder gegen das erste noch gegen das
zweite Gebot verstibt.

Kurzum: Aberglaube der dritten Form, der Nichtglaube, ist religiés indifferent.
.Doppelmitgliedschaften” sind kein Problem, auch wenn er sich im Bereich des
AuBersinnlichen aufhalt. Wir sollten solche esoterische Praktiken nicht ernster
nehmen als sie sich selber.
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erkanmt noch erwiesen werden kann, und der sichtbaren Kirche, unter der die unsichtbare
enthalten ist, welche an gewill seienden Kennzeichen von uns erkannt werden kann™ J. A
Cuenstedt: Theologia didactico-polemica 1691 (1685) IV, 503 f, zit. nach E. Hirsch: Hilfs-
buch zum Studium der Dogmatik. Berlin *1964.
:gl.hz;m ganzen den kurzen und prazisen Text- K. Lehmann: Zur Frage  Wer ist Glied der

irche?. In: P. Meinhold ( : Das Problem der Ki i -
e Hrsg ) Das em der Kirchengliedschaft heute. Darmstadt
E_ B. Augustinus’ Auseinandersetzungen mit dem Spiritualismus der Donatisten,

nentschieden ist, ob der Besitz des Geistes Christi hinzukommen muB. weil sonst die dre;
vincula suBerlich und sakramentalistisch bleiben, oder ob der Geistbesits nur durch die. drot
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Ich verwende bewuBt den Ausdruck ,Mitgliedschaft", weil der kirchenrechtlich richtige

Kinesiologe/ Astrologie / Scientologe — und doch gut katholisch?

vincula zum Ausdruck gebracht werden kann. Im letzteren Fall sind die vincula konstitutive
Zeichen fiir den Geistbesitz, im ersteren Fall ist der Geist selbst konstinutiv. Vgl L. Gerosa:
Exkommunikation und freier Glaubensgehorsam. Theologische Erwigungen zur Grundie-
gung und Anwendbarkeit der kanonischen Sanktionen, Paderberon 1993, 216,

1 Zulehner und Denz fassen ihre statistischen Ergebnisse so zusammen:  Kirchgang disponiert
leicht gegen das New-Age-Gedankengut und gegen ESOTERISCHE IDEEN": P. M. Zulehner/ H.
Denz/ M, Beham/ C. Friesl: Vom Untertan zum Freiheitskiinstier, Eine Kulturdiagnose an-
hand der Untersuchungen , Religion im Leben der Osterréicher 1970 bis 1990° —  Européi-
sche Wertestudie - Osterreichteil 1990%, Freiburg — Basel — Wien *1993, 175. Dagegen ,.fallt
auf, dafl die KULTURRELIGIOSEN fiir esoterisches und New-Age-Gedankengut am starksten
aufpeschiossen sind™ (ebd. 176).

" wgl B. Primetshofer/ H. Gasper: Art. Doppelmitgliedschaft. In: H. Gasper/ J. Maller/ F. Va-
lentin (Hrsg.): Lexikon der Sekten, Sondergruppen und Weltanschauungen, Freiburg — Basel
- Wien #1990, 180-184, hier 181.

' In Landern, in denen das staciliche Recht die Zugehorigkeit zu (gesetzlich anerkannten)
Kirchen und Religionsgesellschaften zum Gegenstand staatlicher Regelung macht, ist Dop-
pelmitgliedschaft nicht moglich” (ebd. 182).

' weber und Troeltsch haben diesen paradoxen Zusammenhang von Dogmatik und Exklusivi-
tit bei Sekten und Kirchen aufgewiesen

T Wyl Zulehner u. a: Freiheitskinstler 173, Nach L. Gassmann: Okkultismus. Bad Liebenzell
1990, 31 gibt es in der BRI mehr steverlich registrierte Wahrsager, Astrologen, Hellseher als
evangelische und katholische Pfarrer zusammen, ndmlich aber 50.0001

" R Rohr! A Ebert: Das Enneagramm, Die neun Gesichter der Seele. Minchen 1985

" M Hemminger: Was ist eine Sekte? Erkennen — Verstehen — Kritik, Mainz — Stuttgart 1995,
87

™ Der Freistaat Bayern hat im Movember 1995 sein Verzeichnis der extremistischen Organisa-
tionen (bisher drei: linke, rechte, DDR-Organisationen) um eine neue Gathung erweitert:
 Extremismus anderer Art” mit nur einer Eintragung; Scientology. Vgl Staatsanzeiger Nr.
46. Allen Beamten{anwiirtern) ist die Mitgliedschaft darin verboten,

% ygl. H M. Baumgartner; Scientodogy in der Kritik. Zur Anthropologie und Ethik einer in-
tumanen Praxis. In; H M. Baumgariner (Hrsg.): Verfihrung statt Erleuchtung, Sekien -
Seientology — Esoterik. Disseldorf 1993, 103 f baw. 108 £

¥ F W. Haack: Scientology — Magie des 20. Jahrhunderts. Minchen 1982, 96 und 256

I In: H. Denzinger: Kompendium der Glaubenshekenntnisse und kirchlichen Lehrentscheidun-
gen. Freiburg 1. Bru. a. 71991, 683,

M Vgl Pressedienst des Sekretariats der Deutschen Bischofskonferenz 10/80, 2 und 19. Umge-
kehrt 140t die Freimaurerei Katholiken nur bis zum dritten Grade zu. Vgl. ). Schumacher:
Esoterik — die Religion des Ubersinnlichen. Eine Orientierungshilfe nicht nur fiir Christen
Paderborn 1994, 193, Eine theologisch einflihlsame Behandlung der theclogischen Differen-
zen bictet H. Vorgrimler in; B Appel! H. Vorgrimler; Kirche und Freimaurer im Dialog.
Frankfurt # M. 1975, besonders 71-79.

* vyl Pressedienst des Sekretariats der Deutschen Bischofskonferenz 10/80, 17.

% Ahnlich umstritten ist das Verhalinis zum Marxismus. In den 70ern versuchten christliche
Theologen (wie Rahner, Moltmann, Dirks) einen Dialog mit marxistischen Positionen, was
nur miglich war, nachdem die rein ethischen Elemente dieser ldeologie von den weltan-
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schaulichen unterschieden werden konnten. Erst nachdem die religidse Konkurrenz aufgeho-
| ben worden war, konnte man ins Gesprach miteinander treten,
| * Vgl L. Gerosa: Exkommunikation und freier Glaubensgehorsam. Theologische Erwagungen
zur Grundlegung und Amwendbarkeit der kanonischen Sanktionen. Paderbarn 1995, 233~
235,
K. Rahner: Was ist Haresie?. In: K. Rahner: Schriften zu Theologie V. Einsiedeln — Ziirich —
Kiln, 1962, 527-526, hier 574: , Wer kann z B, gensu sagen, wo der moderne Sportbetrieh
anflingt, eine kryptogame Hiresie der falschen Dosierung zwischen Personalitit und Leib-
lichkeit, die Hiresie der impliziten Vergitzung des Leiblichen zu werden? . Die praktische
Desierung in den konkreten Haltungen des Lebens lait sich gar nicht adéquat theoretisch be-
stimmen. Sie kann aber falsch und hiiretisch sein.*
Aus Luthers Kommentar zum ersten Gebot in seinem +Grollen Katechismus®, in: Unser
Glaube. Die Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche, hg. v. Lutherischen
Kirchenamt. Giitersioh 1986, 506,
wSinn gewiihren kann als in der Tat nur eine Macht, die sich selbst hell ist und sich selbst
vollzieht und fir die auch wir hell sind. ... Die personale Struktur gehiet also nicht nur zur
Frage nach Sinn, sie gehtrt auch zur Antwort™ B. Welte: Religionsphilosophie. Freiburg -
Basel — Wien 1978, 124,
Im deutschen Erwachsenenkatechismus sehen die Bischofe in Esoterik und Okhultismus den
Tatbestand des Polytheismus, sie behandeln Esoterik als Problem des rechten Gebrauches des
Gottesnamens. Demnach wird das Thema unter dem zweiten Gebot als Lasterungsfall abge-
handelt, nicht wie zu erwarten unter dem ersten Gebot als Gotzendienstfall. Man koante ver-
muten, daB die Bischife bei Esoteriktreibenden eine christliche Grundhaltung voraussetzen,
die nur in ihrer Anwendung durch falsche Praktiken (falsche Symbole und ein falsches Si-
cherheitsbediirfnis) verbogen und entfremdet wird. Dann wire Esoterik nichts anderes als de-
fizitares Christentum, sozusagen eine Verfallsfarm des Volkskatholizismus. Auch soziologi-
sche Ergebnisse unterstiitzen diesen Verdacht, denn besonders der unkirchlich-christliche
Glaubenstyp weist eine hohe Affinitdt zur New-Age-Esoterik auf Allerdings beruhen die
Aussagen auf einer m, E, unscharfen Indexbildung,
Thomas Luckmann hat diese Formen soziologisch als ,unsichtbare Religion™ bezeichnet,
weil sie fir das christ-religios geschulte Auge nicht mehr wahrgenommen wird und zwar aus
vier Grilnden' erstens weil sich Religion in viele Formen und Bewegungen der Spiritualitit
zerstreut, zweitens weil der Grad der Ritualisierung und Offentlichkeit abnimmit, drittens weil
sie statt in den primiren nun in den sekundiren Institutionen aufiritt und viertens, weil das
Transzendenzniveau sinkt. Er beobachtet, wie neue Themen und Techniken in die privatreli-
gitsen Systeme von Letztbedeutungen Einzug halten. Vgl T. Luckmann- Die unsichtbare
Religion. Frankfurt 21993, 117-163.
Feinstofflichkeit, also empirisch kaum nachweishare (.fein"), aber dennoch irgendwie mate-
rielle (,stoffliche”) Wesenheit wurde den Kaorpern der Engel z. B. von Origenes rugeschrie-
ben. Spitestens seit dem IV. Lateranum 1215 hat sich die katholische Tradition darauf fest-
gelegt, dalb die Engelwelt eindeutig der geistig-unsichibaren Ordnung zugehon und der
Mensch sowohl geistig als auch kérperlich existiert {vgl. H. Vorgrimler: Wiederkehr der En-
£el? Ein altes Thema neu durchdacht, Kevelaer 1991, 26-31). Das bedeutet, daB es zwar eine
Gleichzeitigkeit von Geistigemn und Materiellem geben kann, wie beim menschlichen Wesen,
aber es gibt keine dritte Schicht, in der Geistiges mit Materiellem vermischi wiire,
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Esoterik als neue Volksreligion — Hat das Christentum
ausgedient? : :
AbschlieBende Podiums- und Plenumsdiskussion

Leitung: Prof. Dr. Severin Miiller, Philosophie
Teilnehmerinnen und Teilnehmer: .
PD Dr. theol. habil. Regina Ammicht Quinn, Moraltheologie
. Dr. Wolfj Michaelis, Psychologie
PDri;f_ Theol. D:E];ng’ﬁd Hubert Kohle, Biscl:'.ﬁﬂiches Seelsorgeamt Augsburg
Prof, Dr. Hanspeter Heinz, Pastoraltheologie ;
Dipl. Theol. Thomas Korbel, Erzbischafliches Seelsorgeamt Freiburg

Zu Beginn bittet Prof. Miller die Teilnahnm:imen und alle Teilnehmer in einem
kurzen Statement ihren Standpunkt zu verdeutlichen: . _

Prof. Heinz stellt heraus, daB die Esoterik zum Teil ganz gut geeignet ist, das
Vakuum zu fiillen, das durch die Abkehr von einer kirchlichen Rehlgmsuﬂt entstan-
den ist. Daher sei es nicht damit getan, die Esoterik ei_n.f'ach verbieten zu Vf.rolltr:n.
Vielmehr miisse man die Anliegen der einzelnen GruFrpwmIlgm beachten, die sich
mit der Esoterik beschiiftigen: Da gibt es zum einen dIF fiest ﬂberzeugte:!: Esoteriker
und die Propagandisten, sodann die Suchenden und die Schwaf:hen,_dm vor Br.“t.i_‘ll
Halt suchen, aber auch solche, die zu manipulieren versuchen, Z.:_e:l miisse es sein, in
der Kirche Lebensrdume zu schaffen und somit Entfaltungsmiglichkeiten zu bieten,
in denen einzelnen Anliegen zum Tragen kommen kénnen. Und d.as bedeute auch,
eine Pluriformitit zuzulassen. Eine Grenze sei immer dar!n zul z'c.hm'. wens I'_».-'Ian—
schen geschidigt wiirden. Das Hauptkriterium bilde letztlich, inwieweit die Kirche

ilft und diesem dient. _
mt;blgi:;mt PD Dr. Ammicht Quinn die gemeinsame Wurzallmn Esoterik und
Christentum und vor allem gemeinsame Fragen, die alle den Bs:reaiz:h der :I‘rsmszm—
denz des Menschen betreffen, Thr scheint es wichtig, in der Beur_fmhpg dieser The-
matik die Gemeinsamkeit stirker herauszuarbeiten, auch wenn Szl‘:]l in den Ai:lhmr—
ten dann die Differenzen zeigen. Grundlage eines Gesprichs zwischen Esctepk und
Christentum miisse von daher eine grofle g:gensltritige Toleranz, sber auch eine kla-
re Knitikfihigkeit sein, Eine griBere Toleranz sei ang_ebml;:hl. weil d:_:: gemeinsamen
und gemeinsamen Fragen diese einfordern und letztlich diese Gcmmnsm?ik&ﬂ hisher
als das Trennende zu bewerten sei. Kritikfihigkeit sei gefordert, da es einer h.&l'lnll‘:—
neutischen und kriteriologischen Klirung bediirfe, um die Phanomene der Esmc:nk
und des Christentums einordnen zu kéinnen, In diesem Zusammenhang stellt sich
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