Joachim Yalentz'n
Endkampf — Holle — Paradies

| Die Wirkungsgeschichte der Apokalyptik in den monotheistischen Religionen

Nachdem sie in der groffkirchlichen Pastoral der letzten Jahrzehnte eher ein Schat-
tendasein gefristet haben, gewinnen Vorstellungen von Endkampf, Holle und Para-
dies in jlingerer Zeit an trauriger politischer Brisanz. Der sich hier zeigende Bedarf
an theologischer Reflexion bleibt in der Offentlichkeit allerdings meist unbemerkt.
In der geistlichen Anleitung, die man im Gepick des Anfihrers der Attentiter vom
11. September 2001, Mohammed Atta, fand, heiflt es etwa:

»Zeige keine Anzeichen der Verwirrung und nervlicher Anspannung, sondern sei froh,
gliicklich, heiter und zuversichtlich, weil du eine Tat ausfithrst, die Gott liebt und die er gut-
heiflt. Danach wird der Tag kommen, den du mit Gottes Erlaubnis mit den schwarzdugigen
Jungfrauen im Paradies verbringen wirst. ,Und lichle dem Tod ins Gesicht, junger Kampfer,
denn du gehst gleich in die ewigen Girten® ... du darfst ja nicht meinen, daff diejenigen, die
um Gottes willen getotet worden sind, wirklich tot sind.“!

In der gingigen literarischen Form einer hutab gihadiya, einer anfeuernden
Kriegsrede, wie sie vor groflen Schlachten seit beinahe 1500 Jahren geldufig ist, fin-
den sich hier auf vier Blittern nicht weniger als sieben explizite Verweise auf Ge-
richt und Paradies.

Die Aktualitit politisch angeschirfter Endzeitvorstellungen

Ihre religionspsychologische Funktion ist offensichtlich: Sie sollten gemeinsam
mit der fortwihrenden Zitation von Gebeten und anderen religiésen Texten den
Blick von der beingstigenden gegenwartigen Situation des Selbstmordattentiters
weg auf die ihm im Koran verheiflenen Freuden des Jenseits hin lenken. Gleichzei-
tig kann der Attentiter beruhigt sein, dafl seine Opfer den Tod wirklich verdienen,
sie sind ja Freunde Satans? und Feinde Gottes?. Mit GewifSheit werden sie also
nach ihrem Tod zu einer Existenz unter schrecklichen Qualen in einer ewigen
Holle verdammt sein. Sich selbst kann er als Instrument dieses allmachtigen Gottes
begreifen. :

Szenenwechsel: Bereits 1999, zwei Jahre vor den Attentaten des 11. September
2001 und vier Jahre vor Beginn des jiingsten Irak-Kriegs konnte man aus der Feder
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des evangelikalen Reverend Tim LaHaye im theologischen Kommentarband zu sei-
ner apokalyptischen Romanreihe ,Left Behind“ lesen:

»Saddam Husseins Hafl gegen Juden, Jesus Christus, dessen Nachfolger und jeden, der
sich ihm in den Weg stellt und seine Ziele behindert, ist am ehesten noch als dimonische Be-
sessenheit zu verstehen. ... Es kénnte sein, daff er ein Vorlaufer des Antichristen ist, der bald

auf der Weltbithne erscheinen wird, um, wie wir glauben, die Leitung der Vereinten Natio-

nen ... zu iibernehmen.“*

LaHayes Romane haben sich nicht nur allein in den USA 60 Millionen Mal ver-
kauft. Er hat nicht nur die Politisierung der christlichen Rechten (Christian Right)
in den USA seit den 70er Jahren massiv befordert, sondern gehort zu den Organi-
satoren mehrerer ausgesprochen einflufireicher quasipolitischer Organisationen,
den ,Politic Action Commitees* (PAC). Sie haben die beiden Wahlkampfe George
W. Bushs mafigeblich finanziert und durch die Mobilisierung einer bisher uner-
reichten Zahl von ,,wiedergeborenen Christen“ (Born Again Christians) wesentlich
zu seiner Wiederwahl im vergangenen Jahr beigetragen. Vorstellungen eines end-
zeitlichen Gerichts mit anschlieflender, meist ewig gedachter Belohnung bzw.
Bestrafung wirken offenbar in besonderer Weise als Kristallisationspunkte, ja als
Ausléser der seit einiger Zeit weltweit sich aufschaukelnden religios grundierten
Gewalt. Dabei ist es unzweifelhaft, dafl diese Vorstellungen sich in den monothe-
istischen Religionen etwa seit dem 2. Jahrhundert v. Chr. entwickelt haben.

Ist der Monotheismuskritik Jan Assmanns Recht zu geben?

Scheinbar mit gutem Grund fiihrt deshalb der Heidelberger Agyptologe Jan Ass-
mann in jiingeren Auflerungen gerade das vom Jenseits her motivierte Martyrertum
als schlagendstes Beispiel fiir die wesenhafte Gewaltneigung monotheistischer Re-
ligionen an. Es ist in seinen Augen ein Phinomen, das ,in Religionen alteren Typs
(wie etwa der dgyptischen!) undenkbar wiare®.

Im Martyrium erblickt Assmann die ,.eindeutigste Signatur des neuen Menschen, der sich
im Horizont der monotheistischen Wende ausgebildet hat. ... Martyrium und Gewalt, das
Sterben fiir und das Téten fiir Gott (gehdren) zusammen. Sie erscheinen beide gleichzeitig im
Rahmen derselben geschichtlichen Situation auf der Biithne der Geschichte und gelten beide
als Ausdruck des hochsten Einsatzes fiir Gott, zu dem der Mensch fahig ist.?

Assmann ist in vielen Punkten zuzustimmen, vor allem in dem einen, daff er — gut
aufklirerisch — zur Kritik des Monotheismus mit den Mitteln der menschlichen
Vernunft auffordert. Das geschieht aber paradoxerweise gerade weil er sich implizit
zur typisch monotheistischen Unterscheidung zwischen wahrer und falscher Reli-
gion bekennt. Jan Assmann stellt sich damit selbst in die Tradition von Moses, dem
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Agypter®. Denn auch Religionskritik entsteht bereits friih auf dem Boden der mo-
notheistischen Religion. Hier ist an die ,jiidische Aufklirung“” der Propheten-
biicher und an die Herausbildung der Theologie als kritischer Instanz gegeniiber
institutionalisierter Religion zu erinnern. Assmann schreibt explizit iiber die Sinn-
spitze seiner Monotheismuskritik:

»Nicht zurtick, sondern voraus muff die Devise lauten in Richtung auf eine kritische Re-
flexion unseres kulturellen Erbes, das wir uns in seiner Ambivalenz bewuf$t machen miissen,
um es in einer globalisierten Welt bewahren zu kénnen. Gefordert ist, mit Sigmund Freud zu
reden, ein Fortschritt in der Geistigkeit. Wenn wir vor solcher kritischen Reflexion zuriick-
schrecken, werden wir dazu kaum in der Lage sein.“?

Insgesamt darf man den Ansatz Assmanns nicht iiberstrapazieren, wie dies in den
Debatten der letzten Jahre nicht selten geschehen ist, und so seine pauschale Mono-
theismuskritik zur Weltformel religionshistorischer Beschreibung erkliren. Ass-
mann ist ndmlich kaum in der Lage, konkrete Phinomene historisch vorkommen-
der Gewalt und ihre konkreten Ursachen angemessen zu analysieren und leistet
auch in neueren Publikationen kaum mehr als eine Wiederholung seiner Charakte-
risierung eines gewalttitigen ,, Wesens des Monotheismus®. Die historischen Um-
stinde der Gewaltentstehung werden dabei gern in die zweite Reihe geschoben.
Warum aber, so konnte man ihn fragen, haben die Aufforderungen zum riicksichts-
losen Kampf im indischen Kriegerepos ,,Bhagavadgita® nicht zu dhnlich expansiven
Eroberungsziigen gefithrt wie in Islam und Christentum? Der aktuelle Hindu-
Nationalismus jedenfalls schopft nicht in erster Linie aus religionshistorischen
Quellen, sondern kann am ehesten als Spitphinomen europiischen Nationalstaats-
denkens beschrieben werden.

Warum hat sich das Judentum tiber beinahe zwei Jahrtausende als geradezu pas-
sive, auf jeden Fall aber friedliche Religion gezeigt, obwohl doch in seinem Schofl
die das Mirtyrertum legitimierende Apokalyptik entstand und alttestamentliche
Texte schon die Landnahme als schwer zu tibertreffenden Gewaltausbruch von
Gottes Gnaden schildern? Selbst die gern ,islamisch genannten Selbstmordatten-
tate unserer Zeit stammen ja — religionshistorisch betrachtet — nicht aus der Quelle
des Monotheismus. Vielmehr wurde das erste Selbstmordattentat auf israclischem
Boden 1972 auf dem Flughafen von Tel Aviv von japanischen Rotarmisten veriibt —
also von politischen, nicht von religidsen Kimpfern, noch dazu aus dem kulturel-
len Horizont des Buddhismus. Selbstmordattentate wurden allerdings in der Folge-
zeit wegen ihrer verstérenden Wirkung und mit erheblichen theologischen Recht-
fertigungsproblemen von palistinensischen Freiheitskimpfern kopiert®,

Entscheidend scheinen also offenbar weniger Wesenseigenschaften einer Religion
als die soziodkonomischen und politischen Bedingungen zu sein, unter denen Re-
ligion als Weltdeutungsinstrument eingesetzt wird. Der Religionswissenschaftler
Hans G. Kippenberg schreibt treffend:
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» Latsichlich beruhen die Weltbilder und Ethiken der Glaubigen aller grofien Religionen
auf einer Auswahl aus einem umfangreichen und widerspriichlichen Fundus. Verbindlich
sind diese Weltbilder und Ethiken nicht an sich wegen ihres Status als Traditionen; sie kon-
nen es nur werden, wenn sie als aktuell relevant ausgewahlt werden und durch einen Akt der
subjektiven Zustimmung reflexive und praktische Gultiglkeit erlangen.“1°

Meine These, die im folgenden in groben Zugen am religionsgeschichtlichen Be-
stand der drei groffen monotheistischen Religionen ausgewiesen werden soll, lautet:
Einerseits stcht seit der Makkabderzeit das Modell einer jenseitigen Vergeltung
irdischer Taten fiir monotheistische Religionen zwingend auf der ideengeschicht-
lichen Tagesordnung — zwingend, weil es sonst kaum l6sbare theologische Grund-
konflikte befriedigend I6st. Noch ein nicht ausdriicklich religioser Denker wie Wal-
ter Benjamin hat ja in seinem Briefwechsel mit Max Horkheimer auf die logische
Unumginglichkeit der Gerichtsvorstellung angesichts der Verlorenen der Ge-
schichte hingewiesen. Emmanuel Levinas und Jacques Derrida haben in ihren
Schriften zu Eschatologie und Apokalypse einerseits genau hier einen wunden
Punkt abendlindischen Denkens ausgemacht, andererseits aber unter dem Titel
Messianismus® auch Alternativen entwickelt, die auf dem Boden des Monotheis-
mus denkbar, ja in dessen heiligen Texten angelegt sind . Auch die Entwicklungen
der jiingeren Theologiegeschichte sprechen fiir die bleibende Aktualitit des escha-
tologischen Traktats. Andererseits sind die Vorstellungen von Endkampf, Gericht,
Holle und Paradies nicht als ,, Wesenselemente® monotheistischer Religionen ent-
standen, sondern als spezifische Form der aktuellen Verarbeitung zwingender Pro-
bleme unter bestimmten historischen Bedingungen. Als solche sind sie immer wie-
der neu politisch wirksam geworden.

Dariiber hinaus bewirkt nicht schon das blofle Vorhandensein bestimmter Jen-
seits- und Gerichtsvorstellungen selbst ihre tagespolitische Anschirfung. Erst die
entweder universal oder individuell unmittelbare Erwartung des gottlichen Ge-
richts, verbunden mit der Erwartung eines bestimmten Ausgangs dieses Gerichts,
nimlich der Belohnung eigener Gewaltaustiibung und der Bestrafung des Verhaltens
der anderen (der Feinde) indiziert, motiviert oder verstarkt die hemmungslose Aus-
tibung von Gewalt im monotheistischen Kontext. Und nur historische Situationen
entweder der massiven Krise, des eigenen Triumphs oder der dualistischen Auf-
schaukelung politischer Konflikte sind in der Regel in der Lage, eine solche apoka-
lyptische Anschirfung auszulosen. Diese Beschreibung gilt in analoger Weise fiir
bestimmte Auspragungen des judischen Messianismus, fiir christlichen Chiliasmus
und auch fiir die endzeitliche Motivation von islamischen Kimpfern im sogenann-
ten kleinen Gihad. Man mag sie marginal nennen, und doch sind solche Phinomene
gerade in jiingster Zeit zum Einfallstor einer breit goutierten Monotheismuskritik
geworden. Sie sollen nun im Sinn eines religionswissenschaftlichen Vergleichs kur-
sorisch kritisch betrachtet werden.
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Konkrete historische Hintergriinde attraktiver Endzeitszenarien

Judentum

Historisch gesehen, liegt die Wurzel der genannten Phanomene in Israel'2. Mit
der Durchsetzung der Jahwe-Allein-Bewegung finden sich seit dem 4. Jahrhundert
v.Chr. konsequent erste Andeutungen eines Auferstehungsglaubens. So etwa in Ez
37, in einigen Psalmen und in Hiob 19, 25. Explizit wird der Auferstehungsglaube
jedoch erst spiter, in Dan 12, 2 und in 2 Makk 7: Die unbedingte Liebe Jahwes zu
seinem Volk lafit die Vorstellung des Shedl, eines Totenreichs getrennt von seiner
Einfluffsphire, nicht mehr zu. Es bildet sich also ein neues Modell des Jenseitsglau-
bens aus: Jahwe selbst ist das Jenseits und die Toten sind bei thm.

Durch Fremdherrschaft massiv gestiegener Auflendruck, aber auch die im helle-
nistischen Kulturraum frei flottierenden persischen und dgyptischen Jenseitsvor-
stellungen katalysieren seit dem 3. Jahrhundert v. Chr. eine Fortentwicklung dieses
Modells, die zwar den Auferstehungsglauben zur Voraussetzung hat, sich aber nicht
notwendig aus ithm ergibt. Sie ist als ,frithjudische Apokalyptik in die Religions-
geschichte eingegangen und speist sich aus einer ideengeschichtlichen und einer
realpolitischen Quelle: Der Konflikt zwischen altisraelischem Auserwihltheits-
glauben einerseits und der demiitigenden Situation andererseits, in welcher sich die
frommen Kimpfer des Judas Makkabius (Chassidim) im Kampf um die befleckte
Reinheit des Tempels gegen den Seleukidenherrscher Antiochos TV. (Eplphanes) be-
fanden, bot sich die Vorstellung eines gottlichen Aons als Lésung an, eines Aons,
der — begleitet von katastrophischen Ereignissen wie man sie gerade erlebte — den
irdischen Aon beendet. Das Jenseits der Apokalyptik war nicht mehr einfach iden-
tisch mit der heilenden Gegenwart Jahwes. Vielmehr muflte zuvor ein — zunichst
lokal, spater universal gedachtes — Gericht im Sinn der Chassidim durchlaufen
werden. Nur sie sollten fortan auf ewig Jahwes Gegenwart geniefien, wihrend ihre
Gegner — ebenfalls auf ewig — in ecinem durch vielfaltige Schreckensmetaphorik auf-
geladenen neuen She6l ihr Dasein zu fristen haben werden.

Bis zur Niederschlagung des Bar Kochba-Aufstands im Jahr 135 n. Chr. blieb die
Bedrohung Israels durch iibermichtige Fremdherrschaft aktuell und die Hoffnung
auf deren revolutionire Beendigung realistisch. Die konstante realpolitische Situa-
tion hielt das apokalyptische Denkmodell lebendig, und dieses bot wiederum der
Kampfkraft jener jidischen Gruppen immer wieder neue Nahrung, die zum be-
waffneten Widerstand entschlossen waren.

Doch die jiidischen, apokalyptisch motivierten Kimpfer iiberlebten historisch
die Auseinandersetzung mit der romischen Grofimacht nicht. Stattdessen sammel-
ten sich um den bereits 70 n. Chr. heimlich aus dem besetzten Jerusalem geschmug-
gelten Jochanan ben Zakkai gerade jene Krifte, die — zumindest im legendenbilden-
den Riickblick des Talmud® — cher cine friedliche Losung vorgezogen hatten.
Gleichzeitig hielten sie —anders als die vernichteten Sadduzaer —am Auferstehungs-
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glauben fest. Aus ihrer Weltsicht entstand in aneignender Rekonstruktion des isra-
elitischen Glaubensvollzugs das rabbinische Judentum. Hier wird der Vergeltungs-
gedanke zwar formal aufgenommen: ,,Gott vergilt, was der Mensch tut und lafit*,
heiflt es im Midrasch Vayikra Rabba. Dafl diese Vergeltung nicht mehr im Diesseits
geschehen konnte, war nach den Erfahrungen der vergangenen Jahrhunderte aber
ebenfalls nicht zu leugnen. Doch gleichzeitig verboten sich die Rabbinen beinahe
jede Spekulation tiber den Zeitpunkt und die genauere inhaltliche Gestaltung der
kommenden Welt. Alle Prophezeiungen der Propheten beziehen sich in ihren
Augen auf die messianische Endzeit (Yamot Hamaschiach). Und diese wird in der
Regel streng innerweltlich gedacht. Das Gericht und die zukiinftige Welt (Olam ha
bah) werden jedoch von Spekulationen fast vollkommen frei gehalten. Insgesamt
gilt fiir die zukiinftige Welt: ,,Alle Propheten weissagten nur von den messianischen
Tagen. Von der zukiinftigen Welt aber heifit es: ,Kein Auge aufler Dir, o Gott, hat je
geschaut, was er dem bereiten wird, der auf ihn harrt.” “1#

Warum diese erstaunliche Entwicklung — zumindest auf der Ebene der Endredak-
tion des babylonischen Talmud? In der Forschung ist man sich weitgehend einig,
daf} sie vor allem zwei historisch benachbarte Ursachen hat: einmal die jiidische
Niederlage im Bar Kochba-Aufstand — Bar Koziba war vom hoch anerkannten
Rabbi Akiba als Messias ausgerufen worden, hatte jedoch versagt, konnte also nicht
der Messias gewesen sein'®. Dariiber hinaus 18t jedoch auch die auf christlicher
Seite zunehmend eindeutige Identifikation Jesu Christi mit dem Messias eine solche
Zuweisung wenig ratsam erscheinen. Wie der US-amerikanische Judaist Daniel
Boyarin in seiner jingsten Veroffentlichung ,BorderLines. The partition of Judaeo-
“16 gezeigt hat, kann ja das Zueinander von Judentum und Christentum
in den ersten Jahrhunderten ihrer Entstehung bzw. Neufiguration am besten als
Entwicklung wechselseitiger Anziehung und Abstoflung beschrieben werden.
Beide Religionen haben sich in einem unausweichlichen Gegentiber ausgeprigt,
genealogische Entstehungsmodelle (Mutter-Tochterreligion) scheinen damit zu-
mindest fiir die religionswissenschaftliche Forschung obsolet geworden zu sein.

Fur die hochkomplexen Entwicklungen in der mittelalterlichen judischen Theo-
logie 1afit sich vereinfachend sagen, daff die theologisch-philosophisch reflektierte
Position etwa eines Moses Maimonides immer wieder einem popularen Messianis-
mus gegentibersteht. Wihrend Moshe ben Maimon vor allem unter aristotelischem
Einfluff das Zueinander von ,,Olam ha zeh“ und ,,Olam ha bah“, gegenwirtiger und
zuktinftiger Welt, dhnlich wie Immanuel Kant gestaltete, also das Kommen des
Messias erst erwartete, wenn alle Biirger ihre ethischen Pflichten erfillt haben,
kommt es im Zusammenhang dramatischer historischer Ereignisse wie dem Mon-
golensturm, den Kreuzzigen oder der Reconquista (Wiedereroberung Spaniens
durch das Christentum, abgeschlossen 1492) immer wieder zu einem Aufflackern
volkstiimlicher messianischer Bewegungen. Als vorlaufig letztes Phinomen dieser
Kette darf der tragisch gescheiterte Messias Sabbatai Zwi (1626-1676) gelten. Sein

Christianity
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Ubertritt zum Islam, verbunden mit spirituell kabbalistischen Stromungen in Israel
und einem sich der Aufklirung 6ffnenden europaischen Judentum, losen schliefi-
lich erneut eine breitenwirksame Verinnerlichung und Spiritualisierung der Messias-
erwartungen aus.

Erst im 20. Jahrhundert, nach den vielleicht massivsten historischen Umbriichen,
die das jiingere Judentum verarbeiten mufite, der Shoah und der Griindung des
Staates Israel, sind zwei neue wachsende messianische Bewegungen zu beobachten:
der sogenannte messianische Zionismus in Israel und der sich von New York welt-
weit ausbreitende Lubawitscher Chassidismus. Die ,,Lubawitscher (Habad Chas-
sidim) verehren den verstorbenen Rebbe Schneerson als Messias. Dieser hatte den
Holocaust als Zeichen der Endzeit interpretiert: ,Die Leiden Israels haben nun
ihren Hohepunkt erreicht ... seid nun bereit fiir die Erlosung.“ Seine schwere
Krankheit wird mit Jes 53 als Leiden des Messias vor dem Hintergrund der all-
gemeinen messianischen Verwerfungen interpretiert. Wie lange die Gemeinschaft
allerdings das Ausbleiben seiner Wiederkunft aushalten wird, ist fraglich.

Die militirische Eroberung der heiligen Statten in Jerusalem und der Westbank
im Sechstagekrieg 1967 bescherte aber auch dem sikularen Zionismus eine poli-
tisch wirksame religiose Wende. Gruppierungen wie Bnei Akiva, Gusch Emunim
und Mafdal, Anfang der 70er Jahre entstanden, erlebten bald einen rasanten Auf-
schwung und spielen bis heute vor allem als Interessenvertreter der radikalen Sied-
ler eine wichtige politisch Rolle. Hier wirkt der ,messianische Zionismus®. Sein
Motor ist das Bewufitsein nationaler Renaissance und historischer Aktualisierung
biblischer Prophezeiungen. Das Aufkommen des Zionismus, Shoah und Griin-
dung des Staates Israels werden als Folge gottlichen Eingreifens in die Geschichte
und als Vorzeichen des nahenden Messias verstanden. Politisch muf§ der messia-
nische Zionismus damit auf den Besitz eines ungeteilten ,Eretz Israel“ bestehen:
Die Teilung des Landes, wie sie etwa das Osloer Abkommen vorsicht, und alle
weiteren Friedensverhandlungen widersprechen Gottes unmittelbarem Willen, der
nicht mehr nur in der Tora, sondern auch in einer mit Hegel verstandenen Histo-
rie seinen Niederschlag gefunden hat. Schon aus Griinden des Selbsterhalts muf§
alles, was diese messianische Spannung abmildert, verhindert werden — hier er-
geben sich, wie wir sehen werden, erstaunliche Konvergenzen zwischen der Real-
politik des messianischen Zionismus und des evangelikalen Protestantismus in den

USA.

Christentum

Das Christentum hatte die jiidische Vorstellung vom Endgericht mit einigen Ver-
anderungen iibernommen: Am Ende der Zeiten wiirde Jesus Christus als Richter
wiederkehren und seine Anhinger in die ,basileia tou theou®, das von ihm verkiin-
dete Reich Gottes, fithren. Die Geheime Offenbarung des Johannes ist die konkrete
Ausmalung dieses Endes unter Bedingungen der enttduschten Naherwartung. Vor
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dem Hintergrund einer mehrfachen Marginalisierung der frihen Christen liegt die
Hoffnung auf eine Besserung, ja eine Umkehrung der aktuellen religionspolitischen
Verhaltnisse im Jenseits nahe. Noch in den wahrscheinlich spit eingefiigten Versen
von Offb 17, 9 ist das auf sieben Hiigeln gelegene Rom als eines der apokalyptischen
Tiere und damit auch als Zeichen fiir den Einbruch der Realpolitik in den Heiligen
Text auszumachen.

Als das Christentum gut 200 Jahre nach Entstehung der Johannesapokalypse
durch Kaiser Konstantin den Status einer ,religio licita®, einer erlaubten Religion,
und einige Jahrzehnte spater gar den einer Staatsreligion erhalten hatte, trat eine ra-
sante Umdeutung der Apokalypse ein: Augustinus verabschiedete in seinem monu-
mentalen Werk ,De Civitate Dei” (Buch XX/XXI) die aufgeheizte Naherwartung
der kleinen Sekte endgiiltig: Entscheidend ist fiir Augustinus die Selbstoffenbarung
Gottes in der Vergangenheit, die durch kein historisches Datum mehr iiberboten
werden kann, sondern der jede spitere Geschichte nur mehr oder weniger gerecht
wird. Fir die Theologen der romisch-katholischen Kirche gilt daher fiir lange Zeit
Geschichte vor allem als Ort der Bewihrung gegeniiber dem ungeheuren Ereignis
gottlicher Gegenwart auf Erden in der Inkarnation des einen Gottes und kaum
mehr als ein der Katastrophe verfallender Aon. Wie hitte man auch die eigene Ge-
genwart als katastrophischen Aon verstehen sollen, war sie doch als Zeit der Kirche
von den Nachfolgern Petri und dem Gesetz Christi bestimmt. Konsequent wurde
der Chiliasmus zur Hiresie, und bis ins 19. Jahrhundert fristete der eschatologische
Traktat ,De Novissimis“ ein Schattendasein, wiahrend sikulare Utopien und ge-
schichtsphilosophische Modelle an Attraktivitit gewannen und im 20. Jahrhundert
schliefflich in ihrer totalitiren Umsetzung einen vorlaufigen Héhe- und Endpunkt
fanden.

Doch diese Abschwichung der apokalyptischen Spannung findet nur in den
Grofkirchen statt. Die nahe erwartete Apokalypse bleibt fir Jahrhunderte das
ideologische Instrumentarium jener, die aufgrund eigener religionspolitischer Un-
terdriickung und Unzufriedenheit eine historische Wende herbeisehnten und vor-
bereiteten: der christlichen Splittergruppen und Sekten. Die ideengeschichtlich
wichtigste ist die der Franziskanerspiritualen im 14. Jahrhundert. Fuflend auf der
Lehre Joachims von Fiore, erwarteten sie nicht nur ein neues Zeitalter des Heiligen
Geistes, eine Zeit der Orden, die die gesamte Struktur einer Kirche des Fleisches
revolutionieren sollte, sondern sie erwarteten es auch als realpolitischen Umsturz
im Diesseits des spiten 13. Jahrhunderts. Bereits im Hochmittelalter erwuchs hier
der Gedanke einer ,Neuzeit“. Die Utopien von einem besseren Leben, wie sie sich
bei einigen Reformatoren, bei Thomas Morus, im Fortschrittsmodell der modernen
Technik und Naturwissenschaft, im dialektischen Geschichtsmodell Hegels und
davon ausgehend und besonders wirkungsvoll im Marxismus, also jenseits jeder
Religion, ja in Frontstellung gegen sie Ausdruck verschafft, traten das Erbe Joa-
chims von Fiore an.
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Das 19. Jahrhundert darf aber noch aus anderen Grunden als Jahrhundert einer
Renaissance des apokalyptischen Denkens innerhalb der westlichen Welt bezeich-
net werden. Der anglikanische Erweckungsprediger John Wesley entwickelte hier
namlich, angeregt von der Herrnhuter Reform, ein Gegenmodell zur wachsenden
Anonymisierung und Erosion der frithindustriellen Gesellschaft Englands: Apoka-
lyptische Elemente, die in seinen Predigten eher eine Nebenrolle spielen, entwickel-
ten in den USA eine erstaunliche politische Durchschlagskraft. Angesichts des nahe
bevorstehenden Gerichts ist jeder einzelne aufgefordert, sich unabhingig von seiner
Kirchenzugehorigkeit zu Jesus Christus zu bekehren und nach der Ethik Jesu zu
leben. In die folgenden Jahrzehnte fallt die Entstehung der sogenannten Endzeitkir-
chen, der Mormonen, Adventisten und Zeugen Jehovas in den USA: ein Staaten-
bund, der von seinen protestantischen Bewohnern sowieso gern als die ,Neue
Welt im endzeitlichen Sinn begriffen wird. Als Ferment wirkt dieses Gedankengut
heute leicht modifiziert, aber dafiir in grofier Breite weiter in der inzwischen poli-
tisch ausgesprochen michtigen US-amerikanischen christlichen Rechten (Christian
Right).

Hier hat die Apokalyptik in den USA seit jener Krise Anfang der 90er Jahre an
Bedeutung gewonnen, die das Ende des Kalten Krieges, aber auch der erfolgrei-
chen, doch ,,moralisch verkommenen® Clinton-Adminstration bei der christlichen
Rechten ausgelést hatte: Ahnlich wie die messianischen Zionisten deuten auch die
Autoren der anfangs erwihnten Buchreihe ,,Left Behind“V, Tim LaHaye und Bill
Jenkins in der Nachfolge Hal Lindseys, die Griindung des Staates Israel 1948, aber
auch die Erfindung der Atombombe, den moralischen Verfall und die liberale
Theologie der groflen US-amerikanischen (,,mainline®) Kirchen als Kulminations-
punkte fiir einen unweigerlich ablaufenden apokalyptischen ,Fahrplan®. Wihrend
sich aber zwischen messianischen Juden und Zionisten einerseits und endzeitorien-
tierten christlichen Evangelikalen andererseits erstaunliche politische und reli-
gionspolitische Koalitionen ergeben, droht der Islam in einem dualistischen, am
Endkampf Harmageddon orientierten Weltbild zunechmend die Rolle des unaus-
weichlichen Gegners fiir die Truppen der Neuen Welt einzunehmen.

Islam

Der Glaube an ein Jingstes Gericht gehort nicht nur seit den frithesten Suren des
Koran zum Kernbestand des muslimischen Glaubens'®. Es gibt kaum eine Koran-
sure, in der das nahe Gericht nicht vorkommt. Mohammed, der in einer ,,Zeit der
Girung® (Tilmann Nagel) lebte, nimmt die Verkiindigung der im Koran ausdriick-
lich geoffenbarten Naherwartung des gottlichen Gerichts als seine dringendste
Aufgabe wahr!. In der vorislamischen Zeit existierten in Arabien offenbar keiner-
lei konkrete Vorstellungen vom Jenseits. Uberlieferte Gedichte aus der priislami-
schen Zeit stellen eine ganz auf das Diesseits ausgerichtete Ethik und Lebenshaltung
vor, die sich in Mohammeds Sippe, der Quraisch, niederschlugen in einer am
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personlichen Reichtum orientierten Ethik und einem geradezu gottlosen Weltbild.
Gleichzeitig ist fiir die Zeit Mohammeds von der Prisenz jiidischer, christlicher und
persischer Jenseitsvorstellungen auf der arabischen Halbinsel auszugehen.

Genauer heifdt das: Die Notwendigkeit der Installation einer ernstzunehmenden,
stimmeiibergreifenden Ethik kulminiert in der dringenden Frage nach einer Ver-
geltung im Jenseits; drohte der dekadente Pluralismus der neureichen Handler in
Mekka doch bereits zu einem Verfall der beduinischen Stammesethik zu fithren, die
sich aus der lebensbedrohlichen Wiistenexistenz der Hindler und Nomaden ent-
wickelt hatte. Die monotheistische Vorstellung eines nahen Gerichts bot hier eine
wirksamere und intellektuell anspruchsvollere Lésung. In Sure 40, 17 heifit es etwa
mit Blick auf den Tag des Jiingsten Gerichts: ,, Heute wird jedem das vergolten, was
er (in seinem Erdenleben) begangen hat. Heute geschieht kein Unrecht. Gott ist
schnell im Abrechnen.“ Auf die Neuschopfung aller Kreaturen in der Auferstehung
folgt auch im islamischen Gerichtsverstindnis die Belohnung im Paradies (Cennet)
bzw. die Bestrafung in der Hélle (Gehenna). Holle und Paradies werden im Islam
ewig gedacht, einen Ort des Ubergangs und der Reinigung gibt es nicht. Damit er-
scheint das diesseitige Leben allein als Ort der Bewahrung, wenn der Muslim auch
immer mit Allahs Barmherzigkeit rechnen darf. Unmittelbar zieht die Héllenstra-
fen auf sich, wer vom islamischen Glauben abfille. Ahnlich geht es den Ungliubi-
gen, vor allem jenen, die andere Gétter als Allah verehren (Schirk). Wer als Gerecht-
fertigter aus dem Gericht hervorgeht, den erwarten hingegen Frieden (salim) und
paradiesische Freuden?®.

Hier zeigt sich eine Grundhaltung, die religionshistorisch nicht zuletzt auf die
massive Bedringnis verweist, der in mekkanischer Zeit die kleine Schar der ersten
Muslime ausgesetzt war. Von einer derart rigiden Gerichtsdrohung gegen die feind-
lichen Quraisch und Abtriinnige des jungen Islam lief sich soziale Kohirenz und
die Durchsetzung seiner Ethik in allen arabischen Stimmen erwarten. Nach einer
kurzzeitigen metaphorischen Auslegung der einschligigen Koranpassagen in der
Zeit der arabischen Aristotelesrezeption zwischen dem 9. und dem 11. Jahrhun-
dert — sie hat thre Anhaltspunkte durchaus im Koran selbst (Suren 74, 33; 13, 17;
39, 27)21 — sind solche Aussagen seit Jahrhunderten mehrheitlich in einem herme-
neutisch ungebrochenen literarischen Sinn Glaubensinhalt vieler Muslime.

Im ausgehenden 19. Jahrhundert tritt die reale Relevanz des Gerichtsglaubens
zunichst in den Hintergrund. Ein von der Uberlegenheit der europaischen Koloni-
satoren faszinierter Reformislam ist zunichst an nichts mehr interessiert, als daran,
seine eigene Anschlufffihigkeit an die Moderne zu erweisen. Die uns bereits aus
dem Judentum bekannte Spiritualisierung und Entschirfung der Hoéllendrohung
und Paradiesesverheiffung findet sich nun auch bei einflufireichen muslimischen
Reformatoren wie etwa Muhammad Abduh?? in Agypten und Mohammad Igbal in
Indien. ,Himmel*, so schreibt Igbal, ,bedeutet die Freude des Triumphes tiber jede
Form von Desintegration“23. Mit der wachsenden islamischen Enttiuschung an der
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Moderne, teilweise schon wihrend der Weltwirtschaftskrise in den 20er und 30er
Jahren, verlor dieses Modell einer Rationalisierung und Psychologisierung der Jen-
seitserwartungen aber massiv an Plausibilitat.

Unter dem Einfluff nationalstaatlicher, teilweise auch totalitirer Ideologien ent-
steht dann Mitte des letzten Jahrhunderts die Vorstellung eines islamischen Staates
mit eindeutig eschatologischen Qualititen. Das Jenseits wird zu einem Interpreta-
tionsschliissel der eigenen Position in der Gegenwart weltpolitischer Umbrtiche,
genauer: zum Instrument, mit dem angesichts des Kolonialismus Widerstand und
eine religiose Erneuerung aus eigenen Quellen entwickelt werden konnten gegen
die mit guten Griinden als feindlich verstandene westliche Kultur und Zivilisation.

Hier ist exemplarisch Sayyid Qutb zu nennen (hingerichtet durch Gamal Abd el-
Nasser 1966). Er war Vordenker der dgyptischen Muslimbriider und ist bis heute
ein zentraler Ideengeber fir den islamischen Fundamentalismus aber auch Terroris-
mus. Qutb kniipft einerseits an die Metaphorisierung und Verdiesseitigung der is-
lamischen Endzeitkonzepte seiner modernistischen Vorganger an. Aber seine Ziel-
perspektive ist nicht thre Abschwichung und Spiritualisierung, sondern der finale
bewaffnete Kampf gegen die Machte des Unglaubens. Diesen Kampf erwartet er am
Ende einer dialektisch gedachten Historie. Gegner der ,,Umma Islamiya®, der isla-
mischen Gemeinde sind die mit dem Westen kollaborierenden Scheindemokratien
Nordafrikas und Arabiens und natiirlich das zionistische Israel. Dieser apokalypti-
sche Endkampf kann in den Augen Qutbs freilich nur gewonnen werden, wenn alle
Muslime sich auf thren wahren Glauben zurtickbesinnen. Erneut dient hier also die
eindeutige Zuordnung von Freunden und Feinden Gottes einer Anschirfung ethi-
scher Gebote und damit zur Klarung der eigenen Lage einer als einheitlich ima-
ginierten islamischen Gemeinde in den untibersichtlichen soziookonomischen Zu-
sammenhingen — heute: die ,,Globalisierung® — und im Extremfall als Motivation
zur Aufgabe des eigenen Lebens im bewaffneten Kampf.

Apokalyptische Naherwartung — eine Hypothek des Monotheismus?

Es sollte deutlich geworden sein, dafl die Metaphern von Endkampf, Holle und
Paradies vor allem in Zeiten der welt- oder ideengeschichtlichen Umbriiche eine
wesentliche Rolle gespielt haben. Sie sind in den letzten Jahrzehnten der religions-
wissenschaftlichen Forschung — von wenigen Ausnahmen abgesehen — eher unter-
schitzt worden, dies vor allem aufgrund der Allgegenwart des unscharfen trans-
religios gebrauchten Kampfbegriffs ,,Fundamentalismus®.

Bestimmte Elemente der frithjiidischen Apokalyptik wie die Belohnung der Ge-
rechten im Paradies und die Bestrafung ihrer Gegner in der Holle aber auch die An-
nahme eines finalen Endkampfes sind dabei bis in unsere Tage hinein immer wieder
als Motivationsverstarker politischen oder gar konkret gewaltsamen Handelns ein-
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gesetzt worden. Die typisch apokalyptische Argumentation tritt uns dabei jeweils
singulir und den je spezifischen Auspragungen der jeweiligen Religion angepafit
entgegen. So ist eine Versuchung des volkstiimlichen Judentums sicher der politisch
angeschirfte Messianismus; andererseits diirfte gerade die Radikalitit der nachbib-
lischen Diasporaerfahrung im Zusammenklang mit enttduschten falschen Messias-
sen, dem Bilderverbot und der Aufnahme philosophischen Gedankenguts eine Still-
stellung konkreter Naherwartung gefordert haben.

Im Christentum ist deutlich zwischen grofi- und kleinkirchlichen Denkmodellen
zu unterscheiden: Wihrend kleine Kirchen aus ihrer Minderheitenposition heraus,
aber auch aufgrund eines hier weit verbreiteten unreflektierten Biblizismus und
verstirkt durch das religionspolitische Selbstverstindnis der USA zu einer wort-
wortlichen Erwartung apokalyptischer Wehen neigen, scheinen die Grofikirchen
immerhin so lange eine theologische Isolation des apokalyptischen Stachels vorzu-
ziehen, wie sie von einer Bewahrung des Status quo profitieren.

Im Islam schlieflich ist die vermutlich engste Verquickung zwischen Religion
und Realpolitik zu konstatieren. Die andauernde und heute sicher »gefahrlich zu
nennende Valenz von Endkampf-, Hollen- und Paradiesesvorstellungen im aktuel-
len Islamismus ist allerdings neben der von vielen Muslimen als Kette von Demiiti-
gungen und Katastrophen empfundenen Geschichte des 20. Jahrhunderts vor allem
einer weitverbreiteten wortwortlichen Koranlektiire geschuldet. Sie bleibt hinter
dem hermeneutischen Niveau des Koran selbst und erst recht hinter seiner im Mit-
telalter abgebrochenen theologischen Wirkungsgeschichte zuriick und wird von
meistens schlecht ausgebildeten Predigern zur Zeit in der ganzen Welt verbreitet.

Die friedlichste Verarbeitung der apokalyptischen Girung gelang sicher in der
jiidischen Theologie und Philosophie des Mittelalters und der Neuzeit, aber auch in
den neuzeitlichen christlichen groflkirchlichen Theologien. Sie gelang allerdings
unter sehr spezifischen, niamlich politisch einigermaflen befriedeten und sozio-
okonomisch ertraglichen Bedingungen. Vorhergegangene Katastrophenerfahrungen
wie der Fall Jerusalems und die Vélkermorde und Weltkriege des 20. Jahrhunderts,
die sowohl der US-amerikanischen Bevélkerung als auch den islamischen Staaten
abgehen, haben hier ebenfalls eine nicht zu unterschitzende Rolle gespielt.

Mit Wesensaussagen 2 la Assmann, die die Historie nicht berticksichtigen, ist also
wenig gewonnen. Andererseits wire es auch falsch, vereinfachend von einer ,In-
strumentalisierung der Religion durch die Politik® zu sprechen. Wer so redet, ent-
lastet Religion von einer immer notwendigen kritischen Selbstreinigung. Religion
kommt niemals in Reinform vor und wird dann auch selten von einer feindlich sich
auf sie stiirzenden Politik verfilscht. Vielmehr begegnet sie uns in hochsinguliren
diskursiven Feldern, deren Analyse eine kritisch-vergleichende Religionswissen-
schaft durch einseitige Konzentration auf heilige Texte ebensowenig vernachlissi-
gen sollte wie eine Fundamentaltheologie, die nicht nur das Urteilen, sondern auch
das Wahrnehmen der Zeitgeschichte auf ihrer Agenda hat und nur so als Hand-
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lungswissenschaft begriffen werden kann. Vor einem solchen Hintergrund kénnte
auch noch einmal deutlich werden, wie unsinnig es ist, von einem ,wesenhaften®
Gewaltpotential des Islam oder des Christentums zu sprechen, ,das Judentum®
philosemitisch von jeder Gewaltneigung freihalten zu wollen oder es neu-antisemi-
tisch einseitig fiir die Gewalt im Nahen Osten verantwortlich zu machen.

Abschlieflend méchte ich etwas ungeschiitzt und abseits von unserem histori-
schen Weg durch die Wirkungsgeschichte der Apokalyptik behaupten, daf eine
Selbstreflexion mit den Mitteln der philosophischen Vernunft und eine historische
Kritik der Heiligen Schriften, wie sie in je spezifischer Ausprigung im Talmud und
in der historisch-kritischen Exegese, aber auch in der zeitgenossischen systemati-
schen Theologie vorliegt, die Friedensfihigkeit sowohl des Mehrheits-Islam als
auch des US-amerikanischen Christentums steigern kénnte. Wenn ich noch weiter
gehen und Elemente einer historischen und philosophischen Kritik des monothe-
istischen Gerichtsgedankens nennen darf, kommen vor allem drei kritische Fragen
an aktuelle oder historische Gerichtsvorstellungen in den Blick:

1. Wie wird der Umgang mit dem anderen Menschen im Gericht vorgestellt, ge-
nauer mit Andersgliubigen und den Frauen? Nach wie vor ist der apokalyptische
Diskurs in der Regel ein mannlicher. Genauer heifit das: Zihlt im Gericht der Wert
der Taten oder die Religionszugehérigkeit? Und: Sind Frauen im Paradies Objekte
des minnlichen Blicks oder Subjekte? — 2. Liegt eine Negative Theologie der Apo-
kalyptik vor oder fehlt sie vollig? Keiner kann sich seiner Bestrafung oder Beloh-
nung sicher sein, wenn die klare Trennung zwischen Transzendenz und Immanenz
ernstgenommen wird, die mindestens in gleicher Weise Kennzeichen monotheisti-
scher Religionen ist. — 3. Schliefllich ist die Frage zu stellen, ob die Gerichtsvor-
stellungen theozentrisch strukturiert sind. Es muff gelten: Gott richtet, nicht der
Mensch, und wir wissen weder den Tag noch die Stunde.
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