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Einblick

Der Himmel der Vogel und der Engel

»Imagine there’s no heaven
above us only sky«

John Lennon

Wir haben’s schwer,

Denn wir wissen nur ungefihy, wober,
jedoch die Frommen wissen gar,
wohin wir kommen!

Wer glaubt, weiff mebr.

Erich Kistner, Eine Feststellung

Wer tagsiiber an den Himmel schaut, erblicke oftmals Wolken,
die als gestaltfreudige und meist weifle Ansammlungen von Was-
sertropfchen und Eiskristallen vor einem blauen Hintergrund
schweben, ohne herunterzufallen (was kein Wunder ist, sondern
erklirt werden kann und einen Versuch lohnt). Wer nach Ein-
bruch der Dunkelheit an den Himmel schaut und dies in Re-

gionen unternimmt, die nur gering oder gar nicht mit Straflen-
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beleuchtung ausgestattet sind, kann in einer wolkenlosen klaren
Nacht anfangen, die Sterne am Himmelszelt zu zahlen, die mit
bloffem Auge sichtbar sind. Menschen benutzen diesen Ausdruck
»Himmelszelt« gerne fiir das kosmische Gewdélbe, das sich au-
genscheinlich tiber ihnen spannt und das frither auch als Firma-
ment bekannt war und in dieser Form Eingang in die Dichtung
gefunden hat. Der alte und heute vielleicht noch in Liedern ge-
briuchliche Name erklirt sich daher, dass die Menschen sich in
vorwissenschaftlichen Zeiten vorstellten, an diesem Firmament,
das sich sprachlich vom lateinischen Ausdruck fiir »Befestigungs-
mittel« ableitet, seien die Himmelskdrper angebrache, deren fun-
kelndes Licht die Augen erreicht, von dem die Menschen erst
verziickt und dann zu Beobachtungen angeregt werden. Hinter
diesem soliden Gebilde lige dann der eigentliche offene Himmel,
der zwar einer sinnlichen Erfahrung entzogen bleibt, den Men-
schen aber schon friih im Verlauf ihrer kulturellen Geschichte als
einen wirklich vorhandenen hoheren Ort fiir etwas Uberirdisches
auserwihlt haben. Diese himmlische Vorstellung lsst sich ohne
Umschweife auch als eigenstindige und wirkmichtige Sphire des
Uberirdischen oder Géttlichen beschreiben, wie gleich noch ge-
nauer erliutert wird.

Wer tagsiiber seinen Blick nach oben richtet, kann auch heute
dort zwei Arten von Himmel sehen oder wahrnehmen wollen, die
in der englischen Sprache als »sky« und »heaven« unterschieden
werden und mit denen der als verginglich erlebte Aufenthaltsbe-
reich von Menschen von dem als ewig angesehenen Gemach fiir
das Géttliche abgetrennt wird.

Aus der deutschen Romantik ist die Idee bekannt, dass Men-
schen {iber zwei Augenpaare verfiigen und beim Betrachten der
Welt mit den sinnlichen Sehorganen im Kopf erst das auf sie zu-
kommende duflere Licht wahrnehmen, bevor sie mit den inne-
ren — seelischen — Augen im Dunkel das Eigentiche erkennen.
Mit dem ersten (organischen) Augenpaar in ihrem Gesicht se-
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hen die Menschen den einen Himmel, den sky, aus dem die Luft
kommyt, die sie atmen, und in dem unter anderem Vogel, Fufi-
bille und Flugzeuge umherfliegen. Und mit dem zweiten (dithe-
rischen) Augenpaar in ihrem Inneren sehen die Menschen den
anderen — hoheren — Himmel, den Aeaven, und in dem »muss
ein lieber Vater wohnen«, wie der Chor in Schillers »Ode an die
Freude« iiberzeugt ist und jubelnd mit der Musik von Beethoven
singt. Dort »iiberm Sternenzelt« muss man den Schopfer suchen,
wie der Dichter vorschligt und verkiindet, und viele Menschen
schauen tatsichlich dankbar in die empfohlene Richtung, wenn
ihnen etwas Besonderes gelungen ist, wie etwa bei Fuflballspie-
lern nach einem erfolgreichen Torschuss beobachtet werden
kann. Sie recken die Arme in die Hohe und blicken verziickt
auch an einen wolkenverhangenen oder kiinstlich beleuchteten
Himmel und versuchen dabei keineswegs, im erdzugwandten Be-
reich des Himmels Sterne zu zihlen. Sie hoffen vielmehr, dass
dort oben ein »lieber Vater« in seiner iiber- oder auferirdischen
Sphire bemerkt, wie sie mit strahlenden Augen zu ihm hinauf-
schauen, weil sie sein huldvolles Wirken und gnidiges Eingreifen
beim erfolgreichen Torschuss bemerkt haben — allerdings ohne
sich zu fragen, was der gerade tiberwundene Torhiiter der gegne-
rischen Mannschaft jetzt von dem »lieben Vater« zu halten hat,
der ihm doch wohl griindlich die Laune verdorben und seinem
Team den moglichen Sieg vermasselt hat.

Im siebten Himmel

Ubrigens: Wer Grund zu iibergrofSer Freude hat, fiihlt sich manch-
mal »im siebten Himmel« oder »auf Wolke sieben«, wie jeder
schon einmal gesagt und hoffentlich auch erlebt und empfunden
hat. Diese Siebenzahl leitet sich aus dem Denken des griechischen
Philosophen Aristoteles ab. Bei ihm kann auf der einen Seite die
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kosmische Zweiteilung des Weltalls gefunden werden, die oben als
irdische und tiberirdische Bereiche eingefithrt worden ist. Aristote-
les richtet sein Denken dabei am Mond aus und unterscheidet eine
sublunare Sphire mit den Menschen und ihren Zufilligkeiten von
einer supralunaren Sphire ohne sie. In ihr soll eine Art vollkom-
mene RegelmifSigkeit herrschen, wie sie nur Gottern zu verdanken
sein kann. Bei Aristoteles findet sich aber auch eine Einteilung
des Himmels in sieben durchsichtige Gewdlbe (Schalen), wobei
deren Zahl durch die Menge der damals bekannten Planeten zu
erkliren ist, von denen noch die Rede sein wird. In dem skizzierten
Schema gibt es also einen siebten Himmel, und mit ihm kommt
die antike Welt zu einem Abschluss. Im siebten Himmel endet
in dieser heidnisch kosmischen Konstruktion die materielle Welt,
und das Reich der Wiinsche und Trdume offnet seine Tore, ganz
wie es sich die Menschen damals und heute erhoffen und immer
wieder ausdriicken.

Die Vorstellung von sieben Himmeln findet sich iibrigens
nicht nur in der zitierten heidnischen Philosophie der griechi-
schen Gelehrten, sondern auch im hebriischen Talmud und im
muslimischen Koran. Trotz dieser Universalitit soll die Sieben-
zahl hier nur voriibergehend erwihnt werden, weil das ungeteilte
Augenmerk der erwihnten, nach wie vor uniibersehbaren und
durchgingigen Dopplung des Firmaments gelten soll, und solch
eine Dichotomie oder Dualitit ist nicht nur an dieser Stelle der
menschlichen Geschichte zu finden. Sie macht offenbar einen
Grundzug im humanen Denken aus, auch wenn viele Menschen
dariiber gerne hinwegschen. So zeigt sich die Zweiteilung in ei-
nen weltlichen und einen gottlichen Himmel unter anderem in
dem Mit- und Nebeneinander von heidnischen und christlichen
Kulturen. Sie zeigt sich weiter in dem Gegeniiber von sikula-
ren und religiésen Haltungen und Vorgehensweisen, und sie tritt
ganz allgemein in dem durchgehenden Wettstreit von Glauben
und Wissen in der menschlichen Kultur in Erscheinung, der in
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seinem historischen Verlauf das Thema dieses Buches sein soll.
Seine These lautet:

Menschen suchen immer das Eine, und sie finden es, wenn sie
das Andere nicht vergessen, das dazugehort und zu ibm hin-
Siihrt.! Um zu verstehen, wie das Eine und das Andere sich den
Menschen gezeigt haben, lohnt der Blick auf einen besonderen
Wendepunkt in der Kulturgeschichte, der im Folgenden vorge-
stellt wird.

Die Achsenzeit

Die Menschen, die heute leben, konnen als Nachfahren von Volks-
gruppen oder Gemeinschaften betrachtet werden, die das erfahren
und durchlebt haben, was seit den Tagen des Philosophen Karl Jas-
pers als Achsenzeit bekannt ist und was von Historikern und Philo-
sophen seit diesem Anfang erst allmihlich und inzwischen immer
intensiver erforscht wird. Wie Jaspers in seinem 1949 erschienenen
Buch »Vom Ursprung und Ziel der Geschichte« anmerke, kommt
es in den Jahren zwischen 800 und 200 vor Christus (vor der mo-
dernen Zeitrechnung) zu einer besonderen Entwicklung bei dem
Werden von Menschen und dem Erwachen ihres Denkens. In den
damaligen Hochkulturen — in Indien ebenso wie in Iran, in China
genauso wie in Paldstina und Griechenland — kommt weltweit das
iberlieferte mythische Denken mit seinen sagenhaften Erzihlun-
gen zu einem Ende, und es wird umfassend abgelost und ersetzt
von systematisch vorgehenden Reflexionen iiber die Grundbedin-
gungen des menschlichen Daseins, die dann zu Fragen nach dem

1 An dieser Stelle sei der privat anmutende Hinweis erlaubt, dass sich auch die Sexualitit in die-
ses Denkmuster einfiigt. Wie es so heiflt, wollen Menschen dabei immer nur das Eine. Sie
brauchen aber den Anderen oder die Andere dazu. Das Eine geht nur mit den jeweils Anderen.
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rechten Handeln fithren. Es kommt — nach einem Vorschlag des
Soziologen Hans Joas — zu einer scharfen quasi-raumlichen Tren-
nung zwischen dem Weldichen (sky) und dem Géedlichen (bea-
ven), und bei diesem Umbruch tauchte aus nach wie vor geheim-
nisvollen Griinden und auf bislang ritselhaft bleibenden Wegen
die Vorstellung auf, »wonach es ein jenseitiges, eben transzenden-
tes Reich gebe«. Wihrend zuvor, so Joas, »im mythischen Zeital-
ter, das Gottliche in der Welt und Teil der Welt war, also keine
wirkliche Trennung zwischen dem Géttlichen und dem Irdischen
stattgefunden hatte und die Geister und Gotter direkt beeinflusst
und manipuliert werden konnten, weil sie eben Teil der Welt wa-
ren oder das Reich der Goétter zumindest nicht viel anders funk-
tionierte als die irdische Welt, tut sich mit den neuen Erlgsungs-
religionen und Philosophien der Achsenzeit eine erhebliche Kluft
auf zwischen beiden Sphiren. Das Gottliche — so der zentrale
Gedanke — ist das Eigentliche, das Wahre, das ganz Andere, dem
gegeniiber das Irdische nur defizicir sein kann.«

Es dauerte nach diesem historischen Wendepunkt eine gerau-
me Zeit, bis Menschen vor allem in Europa im frithen 17. Jahr-
hundert dem Irdischen erneut einen Wert bemessen und ihr
Nachdenken verstirkt auf die Natur und ihre Abliufe richten,
um mehr Wissen iiber sie zu erwerben mit dem Ziel, Einfluss auf
die Dinge der Welt nehmen zu konnen. Sie triumen davon, »die
Bedingungen der menschlichen Existenz zu erleichtern«, wie Bert
Brecht seinen Helden im »Leben des Galilei« ausrufen lisst. Er
definiert mit diesen Worten, was als Ziel der modernen Wissen-
schaft verstanden werden kann, die in den kommenden Epochen
neben der Religion entsteht und zu ihrem stindig an Uberzeu-
gungskraft gewinnenden Konkurrenten heranwichst. Seit den
Tagen von Galilei und seinen Zeitgenossen gilt fiir Menschen,
was Robert Musil den Helden in seinem Roman »Mann ohne Ei-
genschaften« in doppelter Verneinung formulieren lisst, ndmlich
»man kann nicht nicht wissen wollen«. Und seitdem stehen die
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Mitglieder der Spezies Homo sapiens — und vor allem ihre heute
lebenden Exemplare — vor cinem Dilemma.

Auf der einen Seite streben alle Menschen von Natur aus nach
Wissen, wie bereits Aristoteles zu Beginn seiner »Metaphysike
festgestellt hat, weil sie Freude an der Welt unter ihren Fiflen
haben, die ihnen sinnlich zuginglich ist, was sie neugierig macht
und sie anregt, sie verstehen zu wollen. Auf der anderen Seite
glauben sie an das Vorhandensein einer gottlichen Sphire, der
gegeniiber das irdische Jammertal belanglos, unwesentlich und
tiberwindungsfihig erscheint und mit der sie in Kontakt kom-
men oder bleiben wollen, weil sie von dort Hinweise auf den
Sinn des Lebens erwarten.

Sowohl die Moglichkeiten des unerschiitterlichen Glaubens
an einen Himmel voller Engel als auch das Potenzial, immer
mehr Wissen iiber einen Himmel voller Planeten und Kometen
zu erlangen, geh6ren gemeinsam und untrennbar zu den grund-
legenden Fihigkeiten von Menschen und entfalten sich durch ein
spannendes Wechselspiel im Verlauf ihrer Geschichte. Dabei gibt
es Zeiten, in denen der Glaube dominiert. Und sie werden abge-
16st von Zeiten, in denen mehr dem Wissen ein hoherer Wert zu-
geschrieben wird. Es gibt im Leben des Einzelnen und im Leben
der Gattung Mensch immer die zwei erwihnten Augenpaare der
Romantiker, die sowohl das Eine als auch das Andere sehen, wo-
bei in diesem Buch eine schirfere Formulierung vorschlagen und
vertreten wird. Sie lautet, dass das ersehnte Eine tiberhaupt erst
durch das erlebte Andere entsteht. Das Eine, das zum Beispiel
als Einheit des Wissens oder als Einheit des Glaubens lockt und
angestrebt wird und in dem sich der menschliche Wunsch nach
einer — wortlich verstandenen — Einfachheit zeigt, kommrt nur
dadurch und in dem Moment zustande, in dem »das Eine durch
das Andere« gesehen wird, in dem — mit anderen Worten — das
Eine als etwas begriffen wird, zu dem zwei gehoren — der eine
Himmel zum Beispiel als Ort der Wolken und als Reich des
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Herrn, der eine Jesus aus den biblischen Erzihlungen als Sohn
Gottes und als Kind von Maria und Josef, und der eine Mensch,
der heute als Homo sapiens die Erde bevolkert und als Lebewesen
sowohl seinen freien Willen auslebt als auch durch eine gortli-
che Vorbestimmung oder gar die Vorsechung an einen Herrn im
Himmel gebunden zu sein glaubt. Diese Zusammengehorigkeit
driicke sich in dem Wort »religids« aus, das von einer Riickbin-
dung kiindet, einer Religion eben.

Das Eine durch das Andere — das gehort lingst auch zum Er-
kenntnisprinzip der Naturwissenschaft, mit dem etwa das eine
Licht, das den Menschen leuchtet, nicht nur als Erscheinung ei-
ner Welle, sondern auch als Bewegung von Teilchen erfasst, und
mit dem eine Person, die jemand ist, auf der einen Seite als indi-
vidueller Kérper und auf der anderen Seite mit gleicher Berech-
tigung als Teil einer Gemeinschaft zu verstehen ist, ohne die es
den Menschen nicht gibt. Die Einsicht in die Doppelnatur des
Lichtes geht auf Albert Einstein zuriick, der in diesem Zusam-
menhang 1905 auch bemerkt hat, dass mit diesem Gedanken et-
was Besonderes in die Welt der Wissenschaft gelangt. Denn wenn
Licht sowohl Welle als auch Teilchen und beides zugleich sein
kann, dann konnen Menschen nicht mehr eindeutig sagen, was
es ist. Licht bleibt somit trotz aller Wissenschaft und technischen
Verfiigbarkeit geheimnisvoll, und das sollte man dankbar zur
Kenntnis nehmen. Denn damit erlaubt die exakte Wissenschaft
den Menschen, ein Gefiihl fiir das Geheimnisvolle der Welt zu
entwickeln, und das ist das Schonste, was ihnen passieren kann,
wie Einstein ebenfalls in diesem Zusammenhang bemerkt und
festgehalten hat.

Aber nicht nur die Wissenschaft kann auf diese wunderbare
Weise die Welt verzaubern. Der Religion gelingt dies auch — und
wahrscheinlich sogar unmittelbarer und deshalb fiir viele Men-
schen iiberzeugender —, denn »das Christentum ist die Sprache
eines Weltgefiihls, das den Uberschuss [im Welterleben] als das
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Aufleuchten gottlicher Gegenwart in der Welt versteht«, wie Jorg
Lauster in seiner Kulturgeschichte des Christentums anmerke,
der er den Titel »Verzauberung der Welt« gegeben hat. Religi-
on und Wissenschaft, sie beide verzaubern die Menschen und
gehoren allein deshalb zusammen. »Wissenschaft ohne Religion
ist lahm, Religion ohne Wissenschaft blind«. So hat erneut der
unvermeidliche Einstein den Gedanken auf wunderbare Weise
formuliert, wobei er tiber sich selbst die Auskunft gegeben hat,
dass er bei seinem Weg zum Erkennen so etwas wie eine kosmi-
sche Religiositit empfindet. Das Eine geht nicht ohne das Ande-
re. Das Eine braucht das Andere — wie in jedem Dialog, der sich
mit Bildung abmiiht. Bildung meint etwas, das (gebildet) ist, und
etwas, das (gebildet) wird. Darum geht es auf den kommenden
Seiten. Es geht um das Weltbild, das entsteht, wenn die Religion
die Wissenschaft hervorbringt und die Wissenschaft die Religion
beeinflusst. Ein spannendes Spiel, bei dem die Menschen Zu-
schauer und Mitwirkende zugleich sind.






1. »Alle Dinge sind voll
von Gottern«

Die Anfange des Wissens in der Antike

»Religion ist die Bindung des Menschen an Gott, wie es der
grofle Physiker und Philosoph Max Planck in einer personlich
gehaltenen Rede ausgedriicke hat, fiir die er im Mai 1937 in das
Baltikum gereist ist. Der erklirte Begriff ist heute sehr gebriuch-
lich und leicht verstindlich, aber ein Wort fiir die von Planck
gemeinte Art von »Religion« stand weder der vorchristlichen Zeit
noch der lateinischen Sprache zur Verfiigung, wie der Kirchen-
vater Augustinus mehr als tausend Jahre vor Planck in seinen
Schriften beklagt hat. Die Betrachtung des Wechselspiels von
Religion und Wissenschaft muss somit in einer Zeit beginnen,
in der es weder das eine noch das andere in dem heute vertrauten
und definierbaren Sinne gab. Gemeint ist die griechische Antike,
in der bekanntlich die Geburt der Philosophie — das Aufflackern
der menschlichen Liebe zur Weisheit — zu feiern ist und in deren
Verlauf unabhingig von der genannten sprachlichen Situation
viele herausragende Individuen eine Fiille von Wissen erwerben
konnten. Und wihrend sie dies taten, lieflen ihre Zeitgenossen
weiter in ihren Hinterkopfen den Gedanken zu, dass nach wie
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vor zahlreiche Gotter titig waren und auf die Geschicke der Welt
und ihrer Bewohner sehr personlich Einfluss nahmen.

Etwa im Jahre 700 vor Christi Geburt hat der griechische Dich-
ter Hesiod eine Schopfungsgeschichte vorgelegt, die als Theogo-
nie bekannt ist und vom Auftreten der Gotter berichtet, die auf
diese Weise in eine von Menschen bewohnte Welt kommen und
sich anschlieflend in ihr umtun und auf sie einwirken. Hesiod
stellt sich nach einem als Chaos bezeichneten Anfang der Welc als
Ganzes den Auftritt von einigen Urgottheiten vor, zu denen unter
anderem ein Wesen namens Nyx gehort, das als Gottin der Nacht
fungiert. Mit ihr erkldre sich auf diese hdchst personale Weise das
allmihliche Hereinbrechen der Dunkelheit am Abend, das mo-
derne Menschen eines wissenschaftlich geprigten Zeitalters hu-
morlos als Schatten der Erde verstehen.? Mit den angesprochenen
»gottlichen« Erklirungen erhebt die aufkommende griechische
Philosophie ihr kluges Haupt, um sich bald von mythologischen
Inhalten zu l6sen und versuchen, statt phantasievoller Erzihlun-
gen natiirliche Erklirungen fiir den aus dem Chaos gebildeten
Kosmos zu liefern. Sie raubt damit den fernen Gottern einen Teil
ihrer Macht und weist den nahen Menschen eine aufklirende
Rolle zu. Anzumerken ist, dass es den frithen Naturphilosophen
nicht um das Finden von Naturgesetzen ging, von deren Existenz
sie weder etwas wussten noch etwas wissen konnten. Selbst wenn
man ihnen gesagt hitte, dass es zum Beispiel so etwas wie ein
Gesetz der Schwerkraft gibt, hitten sie sich — anders als moderne
Zeitgenossen — dariiber sehr gewundert und sich erkundigt, wer
solch ein Gesetz denn erlassen und in die Welt gebrache habe.
Eine gute Frage, zweifellos, und mit ihr sind die Menschen nach
wie vor beschiftigt, wie im Verlauf der kommenden Darstellun-
gen immer wieder betont und verdeutlicht wird.

2 Loriot wiirde sagen, der heutige rationale Mensch hat ja recht, aber das macht ihn nicht unbe-
dingt sympathisch.



