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Vorwort

MILLENNIUM IN OST UND WEST

Im Jahre 988 wurde von Byzanz aus die Kiewer Rus getauft. Es entstand im
Laufe der Jahrhunderte die méachtige Russische Orthodoxe Kirche. Sie pragte

das geistige Leben des russischen Volkes, beeinfluBte das StaatsbewuBtsein
und wirkte auf die Literatur.

Im Jahre 1988 gedenken viele Menschen in Ost und West der tausend-
jahrigen Entwicklung dieser Kirche, die nach 1917 durch den kommunistischen
Staat so barbarische Verfolgungen (ber sich hat ergehen lassen missen, dafB
ihnen nur noch die biutigen Christenverfolgungen im Rdmischen Reich anni-
hernd gleichgesetzt werden kdnnen.

Jubilgen sind Anldasse des Gedenkens. Das Jubilaum der Russischen Ortho-
doxen Kirche gab in RuBland und im Ausiand Anlasse zu festlichen Veranstaltun-
gen, viele mit Gottesdiensten verbunden, manche auch im Gedenken an die
Martyrer der sowjetischen Kirchenpolitik seit 1917, alle im BewuBtsein, daB3 der
christliche Glaube In RuBland sich nach eintausend Jahren allen Anfeindungen
zum Trotz als lebendig erwiesen hat.

Die Russische Orthodoxe Kirche im Ausland mit ihrem Oberhaupt fur Berlin
und Deutschland S.E. Bischof Mark hat mehrere Jubildumsveranstaltungen
durchgefihrt, die erste noch am Vorabend im Oktober 1987 zusammen mit der
Deutschen Gesellschaft fir Osteuropakunde am Sitz des Bischofs in Miinchen.
Aut die dort gehaltenen Vortridge geht der vorliegende Band weitgehend zuriick,
er wurde erganzt, manche Texte auf den Stand von 1988 fortgeschrieben. Inner-
halb der etwa zehn deutschsprachigen Publikationen anlaslich des Millenniums
ist er der einzige, der in Zusammenarbeit mit der Russischen Orthodoxen Kirche
im Ausland entstand, die die weit iberwiegende Zahl der russischen orthodoxen
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Glaubigen in Deutschland vertritt. Der Band konnte mit freundlicher Unterst(t-
zung des Vereins der Freunde und Forderer der Universitdt zu Koln hergestelit
und zum Symposium ‘Tausend Jahre Russische Orthodoxe Kirche” gedruckt
werden, das in Verbindung mit der 600-Jahr-Feier der Universitat zu Kéln im
November 1988 durchgefihrt wird.

Als Autoren konnten Geistliche und Wissenschaftler anderer Disziplinen ge-
wonnen werden, die durch viele Publikationen und aktive Mitwirkung an
mehreren Jubildumsveranstaltungen bekannt sind. Neben der russisch-
orthodoxen Sicht steht die evangelische und katholische, neben der der
Theologen die der Philologen. Die Vielfalt mége sich mit der persdnlichen
Erfahrung und der Sicht eines |Jeden Lesers zu einem abgerundeten Bild
verbinden.

Much bei Kdln im September 1988

Wolfgang Kasack
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Ginther Stokl
EINTAUSEND JAHRE KIRCHE UND STAAT IN RUSSLAND

“Die Selbstherrschaft dieses wahrhaft rechtglaubigen russischen Zartums
begann nach dem Willen Gottes mit dem GroBflrsten Wladimir, der das russi-
sche Land durch die heilige Taufe erleuchtete, und mit dem GroBfirsten Wiladi-
mir Monomach, der héchste Ehre von den Griechen empfing, und mit dem
tapferen groBen Herrscher Aleksandr Newskij, der einen groBen Sieg Uber die
gottlosen Deutschen errang, und mit dem lobwiirdigen groBen Herrscher Dimi-
trij, der jenselts des Don einen groBen Sieg Gber die gottlosen Hagarséhne er-
focht, bis hin zu dem Racher des Unrechts, unserem GroBvater, dem groflen
Herrscher twan, und zu dem Erwerber der LAnder unseres uraiten vorvéterlichen
Besitzes, unserem Vater, dem groBen Herrscher Wassilij seligen Angedenkens,
und bis zu uns, dem demiitigen Szepterinhaber des russischen Zartums." !

Mit diesen Satzen formullert ein russischer Herrscher der friihen Neuzeit
sein historisches Selbstverstandnis - fast sechs Jahrhunderte nach der Taufe
RuBlands. Sie stehen am Beginn jenes beriihmten Briefes, den iwan V., im We-
sten seit jeher als "der Schreckliche™ bekannt, der erste zum Zaren gekrdnte
Moskauer GroBfurst, 1564 dem nach Litauen emigrierten Fiirsten Andrej Kurb-
skij geschrieben hat. Fir eine kritische Analyse dieser nicht unumstrittenen, aber
fir unsere Kenntnisse des spaten Moskauer Staates unentbehrlichen Quelle ist
hier nicht der Ornt. Begniigen wir uns damit festzustellen, daB die aus ihr zitier-
ten Sidtze auf alles hinwelsen, was fiir das historisch-politische Selbstverstédndnis
dieses Moskauer Staates von fundamentaler Bedeutung war: die gottliche Fi-
gung, die RuBland auf seinen christlichen Weg brachte, das griechisch-
byzantinische Erbe, dle siegreiche Verteidigung gegen aggressive Unglaubige -
Muslime im Osten, Lateiner Im Westen - die Wiedervereinigung des russischen
Landes. All dies personffiziert in wenigen Vertretern der von Anfang an herr-
schenden Dynastie, pointiert abgekiirzt: Die erfolgreiche Autokratie als die RuB-
land angemessene Staatsform beginnt mit dessen Taufe.

Aber ehe wir uns solche Vereinfachung zueigen machen und die Moskauer
Reichsideologie des 16. Jahrhunderts als Musterbeisplel fiir die Kontinuitat und
Andersartigkeit RuBlands und seiner Geschichte interpretieren, sollten wir einige
methodische Uberlegungen anstellen. Was und wieviel immer uns das Zeugnis
historischer Quellen berliefert, es fithrt uns nur mehr oder weniger nah an die
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geschichtliche Wirklichkeit heran, ist aber nie diese Wirklichkeit selber. Wir kn-
nen nur vermuten, aber wir wissen nicht, was in dem altrussischen Firsten Wia-
dimir wirklich vorgegangen ist, ehe er - wie der Chronist berichtet - die Taufe der
Klewer Bevdlkerung Im Dnjepr befahl. Es ist wetter unvermeidtich, daB wir uns
entzogene, zeitlich welt entfernte Wirklichkeiten nach eigenen Vorstellungen und
mit eigenen Begriffen zu ordnen versuchen. Das gitt zumal fir den Begriff “Staat"
in unserem Thema: Firstenherrschaften im mittelalterlichen Europa haben mit
den uns vertrauten modernen Staaten wenig mehr gemeinsam als die Aus-
Ubung von Macht. 2 Es mag schlieBlich allgemein die Distanz des auB3enstehen-
den Beobachters fiir ein ausgewogenes Urteil vorteilhaft sein, aber sie schlieBt
das bewuBte und auch unbewuBte Messen mit eigenen MaBstaben ein.

Das soll nun nicht heiBen, daB wir uns durchwegs auf unsicherem Boden be-
finden, wenn wir im folgenden versuchen, die Emwicklung des Staat-
Kirche-Verhaltnisses in einem Jahrtausend russischer Geschichte nachzu-
vollziehen; es sei vielmehr als ein Bekenntnis zu der Bescheidenheit verstan-
den, die der Historie als Wissenschaft angemessen ist, und als Bitte, mir die
Unvermeidbarkeit von Vereinfachungen und Verkiirzungen in dem Uberblick
nachzusehen, den ich nun versuchen will.

Tausend Jahre eines von Menschen ausgel&sten und von Menschen ertra-
genen Geschehens sind nicht zu Uberblicken, ohne diesen langen Zeitraum sinn-
voll einzuteilen, ihn zu periodisieren. Aber folgen soll nun kein Exkurs in die seit
Jahrzehnten gefiihrte Periodisierungsdiskussion der sowjetischen Historiker,
die mit dem gesetzmaBigen Ablauf sozial-dkonomischer Formationen, an den
sie ideologisch-marxistisch gebunden sind, als Historiker in der Praxis schiecht
zurechtkommen, vor allem mit der ebenfalls etwa ein Jahrtausend umfassenden
Formation des Feudalismus, von der sie zwar zu wissen haben, daB sie mit der
Bauernbefreiung des Jahres 1861 zu Ende gekommen ist, aber deren Anfange in
einem ideologieterminologisch nicht zu erhellenden Dunkel liegen. Wir hakten
uns an die handfeste traditionelle Gliederung in drei aufeinander folgende, je-
weils durch ihre Hauptstadt reprasentierte Reichsbildungen - das Kiewer GroB-
firstentum, das Moskauer GroBfiirstentum (selt der Krdnung lwans V. 1547
Zartum), das St.Petersburger Imperium seit dem 18. Jahrhundert - und wollen
abschlieBend dem Schicksalsweg der Russischen Orthodoxen Kirche in einem
russischen Reich ganz neuer Art bis in die Gegenwart folgen.

Fiir den nicht sonderlich prazisen und vieldeutig verwendbaren deutschen Be-
griff “Reich" gibt es im Russischen kein Pendant, man pflegt daher anachroni-
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stisch vom "Kiewer Staat" (Kievskoe gosudarstvo) oder, wenn man den
Anachronismus vermeiden will, vom Kiewer RuBland (Kievskaja Rus’) zu spre-
chen. Naturlich ist es kein Zufall, daB sich in dem modernen russischen Wort fir
Staat (gosudarstvo) der Herrscher (gosudar') verbirgt, wahrend fir die ent-
sprechenden westlichen Termini die Stdnde (lat. status) namengebend waren.
Als mit dem Taufakt von 988 die Geschichte des christlichen RuBland begann,
lag solche terminologische Fixierung des staatlichen Bereichs allerdings noch
in einer viele Jahrhunderte fernen Zukunft. 3

Wir wissen von der Frihgeschichte des Kiewer Reiches, Uber das nun ein
christlicher Herrscher gebot, nur wenig. Sicher ist, daB in der zwelten Halfte des
9. Jahrhunderts entiang der WasserstraBe “von den Waréagern zu den Griechen®,
d.h. von der Ostsee ins Schwarze Meer, eine auf militarische Uberiegenheit, ge-
waltsame Tributeinziehungen und Fernhandelsgewinne gegriindete Herrschafts-
blidung mit dem Zentrum in Kiew erfolgte. Ihre Aggressivitidt machte die Kiewer
Flrsten der politischen Umwelt bekannt, aber stabil war ihre Herrschaft noch
lange nicht. Eine gewisse Konsolidierung scheint sich seit der Mitte des 10. Jahr-
hunderts zwar angebahnt zu haben - sie ist traditionsgemaB mit dem Namen der
Hig. Olga, dem ersten getauften Mitglied der Kiewer Dynastie verbunden - , aber
vielleicht sagen wir besser, daB sie zu einem dringenden Bediirfnis wurde, als
980 nach einem jahrelangen verheerenden Bruderkrieg der jlingste und einzige
uberlebende Enkel der Christin Olga die Alleinherrschaft antrat. Seine spétere
Glorifizierung als russischer “neuer Konstantin“ verdeckt weithin die Realitaten
und 1aBt das Bild einer christlichen Utopie entstehen, in der mit einem Schlage
alles in Ordnung war.

Diese Realitaten sind aus den widerspriichlich Uberlieferten Fakten zu erken-
nen: Es ging im Innern dieser ersten Machtkonzentration am Dnjepr um die Si-
cherung eben dieser Macht, nach auBen in den Beziehungen zu iiberwiegend
christlichen Nachbarn darum, die religids bedingte politische Isolierung aufzu-
heben und einen angemessenen Rang zu gewinnen. Ob man nun den vor der
Taufe bestehenden Zustand als eine lockere Union von Stammesverbanden
oder als eine auf dem Zustrom skandinavischer Séldner basierende Gewaltherr-
schaft charakterisiert, Einigkeit und Einheit zu stiften, war auf die Dauer weder
die eine noch die andere geeignet. Was den EntschluB zur offiziellen Annahme
des Christentums betrifft, so haben wir die Wahl, ihn als die selbstverstandliche
Anpassung des ideologischen Uberbaus an die zunehmend feudalistische Basis
2u deuten * oder als schlaues Kalkill eines prestigebewuten Machthabers. Die
Gelegenhelt einer auBenpolitischen Situation kam hinzu, in der Basileios II., der
junge byzantinische Kaiser, dringend militrischer Unterstiitzung bedurfte und
dementsprechend zu Konzessionen bereit war. So kam eine griechische purpur-
geborene Prinzessin, des Kaisers Schwester Anna, als Gemahlin Wladimirs aut
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den Kiewer Thron und in Erfiillung einer unerlaBlichen Voraussetzung hierfiir das
Christentum als Staatsreligion in das Reich der Rus. Aber solite es bedeu-
lungslos gewesen sein, daB es in Kiew ldngst eine christliche Gemeinde gab?
DafB die Mission, von wem immer sie getragen wurde, auf Menschen traf, die in
den noch dunn besiedelten Weiten RuBllands ein gefahriiches und einsames
Leben fiihrten? Die Fragen schlieBen ihre Antwort ein.

Wir haben aber zunachst Antwort auf eine andere Frage zu suchen. Was war
die unmittelbare Folge der Taufe flr Kirche und Staat in RuBland, was hat sich
mit der Taufe Wladimirs im Kiewer Reich geandert? Beginnen wir mit dem Staat:
Die Regierungszeiten Wladimirs und seines Sohnes Jaroslaw (980- 1054), beide
unverhdltnismaBig lang, gelten gewiB mit Recht als die Blitezeit des Kiewer
Staates. Die schon unter Wladimirs Vater Swjatoslaw einsetzende territoriale
Machtausweitung konnte gesichert und fortgesetzt werden, eine nitzliche Ver-
bindungen schaffende Heiratspolitik mit ganz Europa war nun méglich, erste An-
satze zur Kodifizierung des altrussischen Rechts zielten darauf ab, Ordnung zu
schaffen, nicht zuletzt die militarischen Gefolgschaften der Flrsten zu disziplinie-
ren. Der Ausbau der Residenz Kiew zu einer Metropole von europaischem
Rang 1aBt sich archidologisch nachweisen.® Aber auch nach dem Tod Wiladimirs
(1018) war eine mdrderische Auseinandersetzung unter den Séhnen nicht zu
vermeiden, und nach dem Tod Jaroslaws (1054) zeichnete sich schon jener un-
aufhaltsame Zerfall der Reichseinheit ab, den wir die Teilflrstenzeit nennen und
die sowjetischen Historiker als Periode der feudalen Zersplitterung bezeichnen.

Die Errungenschaften der Bliitezeit sind ohne die erst durch die christliche
Kirche der altrussischen Kuttur vermittelte Schriftlichkeit nicht denkbar, ebenso
wenlg die frihen Kirchenbauten ochne Kunstler und Handwerker, die aus christ-
lichen Landern kamen. Kirche und furstiicher Hof waren auch raumlich-
architektonisch eng verbunden. Kirche und Staat waren aufeinander ange-
wiesen, die Kirche auf den Staat in ihrer materiellen Versorgung, der Staat auf
die Kirche in der Entwicklung einer zeitgemaBen politischen Kultur. Und gewiB
brauchte selbst die Christianisierung der fiirstlichen Machtzentrale ihre Zeit, von
der Verchristlichung aller Bewohner des weitlaufigen Reiches zu schweigen.
Dennoch gibt es zu denken, daB aus dem ersten halben Jahrhundert des christli-
chen RuBland kaum Zeugnisse far kirchlich-christliches Leben Uberliefert sind.
Ist es ein Zufall, da der Christianisator Wiadimir, der "neue Konstantin®, ja der
“apostelgleiche” erst relativ spat unter die Heiligen der russischen Kirche gezéhit
und seinem Sohn Jaroslaw, dem der Glanz der Sophienkathedrale zu danken
war, niemals diese Ehre zuteil wurde?

Man hat die russische Kirche gerade auch in ihrer Anfangszeit als eine
“Staatskirche" bezeichnet, aber diese dem Staat in vielem niitzliche Kirche war
der griechischen Kirche eingegliedert und unterstand dem dkumenischen Patri-
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archen in Konstantinopel. Damit war in das russische Staat-Kirche-Verhiltnis,
und zwar in der Perspektive beider Partner, ein Konfliktpotential eingebaut, das
in vielfaltig sich wandelnder Form wohl bis in unsere Tage nicht erschopft ist.
MiBtrauen des Staates gegen eine von aufien gelenkte und bis in das 15. Jahr-
hundert auch immer wieder von ethnisch griechischen Metropoltien regierte Kir-
che, lange wahrende Distanz der Kirchenfuhrer gegen einen Staat, der noch
keiner war, aber auch staatlich-kirchliche Gemeinsamkeit, als es spater darum
ging, eine geschlossene Front zu bilden gegen den Verrat der Griechen in
Gestalt von Unionen mit der héretischen Kirche der Lateiner.

Aber Kirche ist nicht gleichzusetzen mit Hierarchie und deren Politik, sie ist
immer auch geistliches Leben der Glaubigen, sichtbar in Askese und Seelsorge
des Monchtums, fir das alte RuBland erstmals in den Vatern des Kiewer Héhien-
klosters, das in der zweiten Halfte des 11. Jahrhunderts spontan entstand und
unter seinem Abt Feodossi] zum ersten Zentrum und Ausgangspunkt asketi-
scher Spiritualitat und kiésterlichen Gemeinschaftslebens wurde. Auch das russi-
sche Monchtum, Eremiten wie Kldster, erwuchs aus griechisch-byzantinischem
Erbe - die Mdnche des Kiewer Héhlenklosters (Kievo-Peterskaja lavra) lebten
nach der Regel des Studion-Klosters in Konstantinopel. Aber die verbreitete Mei-
nung, daf8 hier das erste Zeichen eigener, russischer geistlicher Lebendigkelt ge-
setzt wurde, hat viel fur sich. Sie entwickelte sich in zwei Richtungen - als
innerkirchliche Reformbewegung und als Entfaltung russischer kirchlicher Eigen-
standigkeit. Ob man, wie es oft geschieht, von einer durch die Kldster initilerten
und geftrderten "Russifizierung” der Kirche sprechen soll, sei dahingestelit.
Der Ausdruck ist durch den modernen Sprachnationalismus belastet. Nicht die
Sprache war entscheidend, sondern das eigene, den Gegebenheiten in Ruflfand
ausgesetzte und ihnen antwortende geistliche Leben. Die Anpassung der von
den Bulgaren dbernommenen slavischen Kirchensprache an das Altrussische
ergab sich dabei von selbst. ®

Ein Beispiel mag das verdeutlichen: Als der sowjetrussische Historiker Boris
A. Romanow den Versuch unternahm, der Wirklichkelt von "Menschen und Sit-
ten" im Kiewer atten RuBland ndherzukommen, wurde sein 1947 erschienenes
Buch Ljudi | nravy Drevnej Rusi weitgehend zu einer Interpretation von vielen
langen Zitaten aus dem Viterbuch Paterikon des Kiewer Hohlenklosters. 7 Die
Gegebenheiten dnderten sich durch den politischen Verfall des Kiewer Reiches
im 12. Jahrhundert und durch die Katastrophe des Mongolensturms im 13.
Jahrhundert schnell und griindlich zum Schlechteren.
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Der Wiederaufstieg RuBlands zu politischer Einheit und Unabhéngigkeit zog sich
Uber Zwischenstufen und Rickfalle aller Art gut vier Jahrhunderte lang hin. Das
“Sammeln des russischen Landes" durch die nun in Moskau residierenden GroB-
flrsten war erst in der zweiten Halfte des 15., formal sogar erst am Anfang des
16. Jahrhunderts erfolgreich, wenn man von den an das GroBfurstentum Litauen
gefallenen ukrainischen und weiBrussischen Territorien absient. Veranderte der
russische Staat in dieser Zeit sein Wesen? Welche Rolle spielte in dieser Zeit die
Kirche?

Beginnen wir mit dem Staat: Auch als sich in der Vormongolenzeit der poli-
tische Schwerpunkt nach dem Nordosten verlagerte, blieb die politische Tradi-
tion Kiews erhatten. FirstenschloB und Kathedralkirche blieben einander nahe,
die reprasentativen Bauten in Wladimir spiegeln die in Kiew, und man hat in dem
Flrsten Andrej Bogoljubskij, der auch als Kiewer Grofflrst seine Residenz in
Wladimir an der Kljasma behielt, zwar das Urbild spaterer russischer Autokra-
ten sehen wollen, aber Andre| Bogotjubski] scheiterte. Konkurrierende Macht-
konzentrationen - das Firstentum Galizyen-Wolhynien im Siidwesten, die
Stadtrepublik Nowgorod im Nordwesten und nicht zuletzt die Expansion des
Groffirstentums Litauen im Westen - machte das GroBfiirstentum, sei es von Ki-
ew, sei es von Wladimir, als gesamtrussischen Staat zur Fiktion. Mongolensturm
und zweieinhaib Jahrhunderte ihm folgender Tatarenherrschaft haben daran im
Prinzip nichts geéandert, denn die politische Struktur RuBlands blieb, wie sie war,
nur die politische Moral der jetzt vom Khan der Goldenen Horde abhangigen
russischen Machthaber sank auf eine noch niedrigere Stufe. Auch die weitere
raumliche Translatio der groBfiirstlichen Macht von Wladimir nach Moskau mit
dem Beginn des 14. Jahrhunderts lieB diesen Rahmen einer Entwicklung, die auf
anderen Ebenen als der politischen durchaus eindrucksvoll war, unverandert.

Die Kirche hatte in ihren Glaubigen an den inneren und auBeren Bedrangnis-
sen mitzuleiden, aber da sie - in ihrer hierarchischen Organisation inzwischen
voll entfaltet und durch die Schenkungen mehr oder weniger frommer Feudal-
herren reich geworden - als religidse Institution von den tatarischen Oberherren
toleriert und materiell privilegiert wurde, aiso voll aktionsfahig blieb, hat man die
mit Recht gestellte Frage, ob nicht allein die Kirche noch gesammtrussische Ein-
helt verwirklichte, in der Regel positiv beantwortet. Auch dieser Aspekt der
geschichtlichen Wirklichkeit unterlag freilich dem Zwang zur Anpassung, harter
formullert zur Kollaboration mit den jewells politisch Machtigen. Da diese sehr
wohl wuBten, welches EinfluBpotential die Kirche darstelite, waren sie ihrerseits
interessiert daran, gute Beziehungen zu ihr zu pflegen. Das ergab ein vielfaltiges
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Geflecht wechselseitiger und im Ablauf der Zeit veranderlicher Interessenpflege,
kompliziert durch die Bindung der Kirche an das griechische Patriarchat.

Aber Einheit erhaltend und stiftend wirkte wohl weniger das Anathema, dem
die Metropoliten des ganzen RuBland (vseja Rusi}, nachdem sie sich fir den
Moskauer GroBtirsten entschieden hatten, Moskaus Gegner unterwarten, als die
seelsorgerliche und charitative Betreuung der notleidenden Glaubigen. In immer
neuen, vom Md&nchtum getragenen Reformbewegungen wurde der Widerstand
gegen die allzu sehr in weltliche Handel verstrickte Amtskirche deutlich. Das ist
ein weites Feld, auf dem jene besondere russische Spiritualitat in weltabge-
wandter Verinnerlichung und liturgischem Reichtum Gestalt gewann, die auch
westliche Christen Immer wieder beeindruckt hat und bis in unsere Tage fir or-
thodoxe Christen eine Quelle der Erneuerung ist. DaB die Reformimpulse sich
immer wieder erneuerten, lag unter anderem daran, daB die Schiler der in die
Einsamkeiten des norddstlichen RuBland gezogenen Eremiten bald Abte groBer
Kloster wurden, die ihrerseits eben diese Einsamkeiten kolonisierten und als
geistliche Feudalherrscher politisches Gewicht gewannen.

Als mit Siegen Uber Tataren und Litauer der Aufstieg des Moskauer GroBfur-
sten zum Herrscher von ganz RuBland (gosudar’ vseja Rusi) in Einheit und Frei-
heilt gesichert war und die Griechen tir ihren Verrat am rechten Glauben mit der
Eroberung Konstantinopels durch die Tlrken die gerechte Strafe Gottes getrof-
fen hatte, dem Metropoliten von ganz RuBland die Autokephalie, die Unabhan-
gigkeit seiner Kirche, wenn man so will, in den Schof3 gefallen war, konnten alle
Probleme, die das Verhdltnis von Kirche und Staat durch Jahrhunderte begleitet
hatten, gelést erscheinen. Die Zeitgenossen waren davon gewi3 Uberzeugt, und
es war die Kirche unter der Leftung des Metropoliten Makarij, die diesem Selbst-
verstandnis dauernden Ausdruck verlieh. Auf Makarijs Initiative wurde der sieb-
zehnjahrige GroBfurst lwan V. 1547 zum Zaren gekront, in einer ersten Lan-
desversammiung der Stande der innere Frieden befestigt und in mehreren
Kirchensynoden das Ansehen und die Ordnung der Kirche geférdert. Die Erobe-
rung der Tataren-Khanate Kasan und Astrachan bezeugte dem Moskauer Zaren-
reich Gottes Segen und eroffnete ihm weltpolitische Perspektiven. Neue
Fassungen der Reichschronik und neue Herrschaftszeichen fixierten den impe-
rialen Glanz fur die Nachwelt. War die Symphonia im byzantinischen Sinn nicht
hergestellt, wenn die Kirche so viel fir das Ansehen von Kaiser und Reich tat, der
gottgesandte Selbstherrscher hingegen der Kirche ihren Reichtum an Land und
Leuten belieB und zum Schutz der Glaubensreinheit an Ketzerprozessen mit-
wirkte. Die Zeitgenossen Iwans IV. in den flinfziger Jahren des 16. Jahrhunderts
konnten nicht wissen, was dem Moskauer RuBland in der Regierungszeit dieses
Herrschers und in der "Zeit der Wirren® zu Beginn des 17. Jahrhunderts an
Priffungen bevorstand. DaB8 dazwischen im Jahr 1589 aus dem Metropoliten ein
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Patriarch geworden war, gehdrt wohl eher zum Bereich der Herrschaftszeichen -
einem Zaren als weitlichen war nur ein Patriarch als geistliches Oberhaupt
angemessen - als zu dem des Symphonia-ldeals. Die Realltdten &nderten sich
dadurch nicht.

Es hat mitunter das Erstaunen der Historiker hervorgerufen, daB sich diese
Realitdten auch unter der neuen Dynastie der Romanow nicht wesentlich ander-
ten. Die historischen Strukturen erwiesen sich als stabil, mochte auch der Staat
seinen Regierungsapparat perfektionieren und die Kirche in den Reformen des
Patrlarchen Nikon alle Abweichungen vom griechischen Vorbild bereinigen. Man
ist versucht, das Schicksal Nikons mit dem des Metropoliten Filipp ein Jahrhun-
dent vorher zu vergleichen. Der schreckliche lwan V. hatte Filipp, als dieser sei-
ne Regierungswelse Offentlich verurteite und ihm den kirchlichen Segen
verweigerte, von einer willfdhrigen Bischofssynode absetzen und wenig spéater in
der klbsterlichen Verbannung ermorden lassen. Der “stille” Zar Aleksej mufite
dem héheren Rang entsprechend auch noch die anderen Patriarchen der Ostkir-
che bemiihen, um Nikon loszuwerden, als dieser liber die kultischen Reformen
hinaus den Vorrang der geistlichen vor der weltlichen Gewalt beanspruchte; im-
merhin durfte Nikon eines natirlichen Todes sterben. Es ist kein Zufall, da Ni-
kon noch als Erzbischof von Nowgorod persodnlich die, wie man heute sagen
wirde, "Rehabilitierung” seines unglicklichen Vorgangers betrieben hat, mag er
sich diesem auch weniger in der Askese als in der Verwirklichung einer Ecclesia
miltans verwandt gefiihit haben - selbst um den Preis eines innerkirchlichen
Schismas, des Raskol, und der Ungnade des Zaren. Ebensowenig dirfte es ein
Zufall sein, daB Filipp erst 1875 durch einen unauffalligen BeschluB des Synod
unter die "Moskauer Wundertéter” eingereiht wurde. ®

Die letzte Phase kirchlich-staatlicher Verbundenheit im Moskauer Reich ist
sehr verschieden beurteilt worden. Kein Zweifel kann daran bestehen, daB es die
letzte Phase war, in der das christliche Weltbild unbestritten und fir alle selbst-
verstandlich war. Aber wahrend die einen in thr eine Zeit geistlicher Stagnation,
innerer Erstarrung sehen, bemilhen sich andere, sie als eine Zeit des Uber-
gangs, des Nebeneinanders von orthodoxer Tradition und mit einer vorsichtigen
Offnung nach Westen einhergehenden autonomen Denken zu verstehen. ® Fii-
gen wir ein zeitnahes, mit dem tausendjdhrigen Gedéachtnis russischer Christ-
lichkeit in unmittelbarem Zusammenhang stehendes Zitat hinzu:

Eine eigenartige Grenzscheide in der Geschichte unserer Kirche ist
die Mitte des 17. Jahrhunderts. Einen so gewaltigen EinfiuB auf
Staatsangelegenheiten und gesellschaftliches Leben, wie ihn die Rus-
sische Orthodoxe Kirche unter dem hochhelligen Patriarchen Nikon
erreichte, hat es weder vor noch nach thm gegeben. In diese Zeft ihrer
Geschichte ging die Kirche hinein, bereichert durch die Schatze geist-
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licher Erfahrung, die sie im vorhergehenden Jahrhundert angesam-
melt hatte. Diese erlaubten ihr auch, die harten Prifungen der zweiten
Halfte des 17. Jahrhunderts durchzustehen, indem sie das kirchliche
Schisma, die Grenzvermessung mit der Staatsmacht und die
"Antechtungen” der Synodalperiode liberwand.

Diese Satze stehen am Beginn einer achtteiligen Artikelserie liber den Reise-
bericht des Archidiakons Paul von Aleppo, verdffentlicht 1985 im monatlich er-
scheinenden "Journal® des Moskauer Patriarchats'. Sie werden am Ende der
Serie bekraftigt durch ein von Paul Uiberliefertes Urteil des Patriarchen Makarios
von Antiochia, den er in den Jahren 1654-1656 auf einer Almosenreise nach
Moskau begleitete: "Alle diese Brauche hat es friher auch bei uns gegeben, in
den Tagen unserer Kaiser; aber wir haben sie verloren, sie sind auf dieses Volk
(die Russen] Ubergegangen und haben bei ihm Frichte gebracht, durch die es
uns Ubertroffen hat.” !

Eine Interpretation dieser Zitate, eines unmittelbaren und eines vermittelten,
wirde hier zu welt fihren. Eine gewisse Glattung zum Positiven hin ist beiden
eigen, aber in dem gegenwartsnahen ist neben dem Stolz auf das bewahrte Erbe
deutlich das Trauma zu spiren, das fur die orthodoxe Kirche von allem, was auf
das Moskauer Reich folgte, ausgelést wurde. Damit sind wir beim dritten der
russischen Reiche, beim Imperium Peters des GrofBen.

An dem, was mit der Regierung Peters in RuBland anders wurde, ob man es nun
als Europaisierung, Verwestlichung oder neutraler als Modernisierung bezeich-
net, haben sich im russischen 19. Jahrhundert die Geister geschieden. Religion
und Kirche waren in diesem Weltanschauungsstrelt zutiefst verstrickt. Es war am
Ende des 16. Jahrhunderts nicht vorauszusehen, daB dem der {iberlegenen welt-
lichen Macht des Zaren beigeordneten und im Konfliktfall hilflos ausgesetzten
Moskauer Patriarchat dereinst beschieden sein wirde, zum verpflichtenden
Sinnbild kirchlicher Unabhangigkeit vom Staat zu werden. Zu verdanken ist dies
Peter dem GroBen, der das Patriarchat beseitigte und durch eine dem pro-
testantischen Konsistorium nachgebildete, von einem Staatsbeamten geleltete
Synodalregierung der Kirche, ein "geistliches Kollegium® (wie wir heute sagen:
Kirchen- oder Kultusministerium) ersetzte; um ihm wenigstens den nominellen
Anschein traditioneller Kirchlichkeit zu geben, erhieit es die Bezeichnung
"Helligster dirigierender Synod". Er wurde zum Ausgangspunkt jener Anfech-
tungen der Synodalperiode, von denen in der eben zitierten AuBerung eines
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kirchlichen Autors die Rede ist. Das Neue war nicht die Uberlegene Macht des
Staates, sondern deren westlich-autgeklarte Effektivitat zum Nutzen allein des
Staates. Nun sind die Auswirkungen des neuen aufgeklart-absolutistischen
Regierens in der uniiberschaubaren und daher unkontrollierbaren Welte des
petrinischen Imperiums gewi nicht zu Uberschatzen, zumal die eine Hand des
Staates gelegentlich nicht wufite, was die andere tat. Das kaiserliche Gebot, die
Kirche mége sich hinfort um die Bildung und um die leiblichen Néte des Volkes
kiimmern, war in christlichem Sinn nicht als Anfechtung aufzufassen, und als Pe-
ters Nachfolger die Kirche durch Sdkularisierung ihrer immensen Giter In den
Stand der Armut versetzten, mag das fir den gehobenen Klerus durchaus eine
Anfechtung gewesen sein, die Kirche als solche hat es wohl eher von einer An-
fechtung befreit. Nur war beides schwer vereinbar, und als sich im Zuge des
welteren Fortschritts herausstellte, da8 der Staat ohne die reichsweite Unter-
st(tzung der Kirche gar nicht in der Lage war, dem Analphabetismus der
Untertanen wirksam abzuhelfen, erhielt diese am Anfang des 19. Jahrhunderts
das eintragliche Kerzenmonopol zurick.

Die territoriale Expansion des russischen Reiches zu einer europaischen
GroSmacht schuf weltere Anfechtungen. Denken wir nur an die Folgen der Tei-
lungen Polens, die eine sehr anfechtbare staatlich-kirchliche Kooperation auf Ko-
sten der katholischen Polen und der unierten Ukrainer ergaben. Mit dieser
Problematik sind wir aber im Grunde schon mitten im 19. Jahrhundert, als der
moderne integrale Nationalismus auch das russische Vielvélkerreich ergriff und
mit Ihm in unwiderstehlicher Allumfassenheit auch die Russische Orthodoxe Kir-
che. Deren bisherige Geschichte lieB sich in diesem Sinne deuten oder umdeu-
ten, und neue geistige Anregungen aus dem Westen kamen hinzu. An der
aufgeklarten Europdlsierung schieden sich mehr und mehr die Geister. Synod
und Synodalkirche blieben fiir die einen Institutionen kirchlich-aufgeklarten Fort-
schritts, die anderen wollten in ihnen nichts anderes mehr sehen als einen Verrat
an der nationalen Tradition. Dle Anfechtungen - wenn man das kaum entwirrbare
Geflecht dessen, was die sogenannte russische Inteiligenzija dachte und
schrieb, so nennen darf - verdichteten sich, als mit dem ausgehenden 19. Jahr-
hundert aus dem urspriinglich fir den Fortschritt geplanten Synod unter der Lei-
tung seiner Oberprokuroren ein Macht- und EinfluBinstrument der 1angst nicht
mehr fortschrittlichen Autokratie wurde. Mit dem Beginn der Revolutionsperiode
im 20. Jahrhundert wurde der Ruf nach Wiederherstellung des Patriarchats
immer lauter, jetzt aber nicht nur bei denen, die das nationalkirchliche Erbe
retten wollten, sondern auch bei denen, deren Ziel die Befreiung der Kirche vom
Staat war.

Es gab aber langst eine zutiefst andere Art der Befreiung vom Staat, und
Zzwar in Gestalt einer Flucht oder besser eines wohlbedachten Riickzugs in die
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vielhundertjahrige Tradition weit- und politikabgewandter russisch-christlicher
Spiritualitat. Seit dem 18. Jahrhundert sorgten wieder vermehrt Starzen, geistli-
che Véter aus dem Ménchtum, fur ihre geistlichen Kinder, und suchten Pilger al-
ler Art Statten der geistlichen Erbauung auf. Es konnte dabei nicht ausbleiben,
daf3 die in ihrer duBeren und inneren Not unversorgten, zudem durch den Raskol
verunsicherten, leider so genannten "Massen” auch viele fragwirdige Fluchtwe-
ge gingen. Das seit dem 18. Jahrhundert bis zu Absurditaten florierende Sekten-
wesen bezeugt das zur Genilige. Wirde die so vielfaltig in Frage gestelite Kirche
neuen Herausforderungen gewachsen sein?

AY

Als durch die Revolution des Jahres 1917 auch die Kirche vom Autokraten be-
freit wurde und ihre Patriarchatsordnung wiederherstellte, war nicht abzusehen,
von welcher Art Staat sie sich getrennt hatte und wie die Realitdt der nun ge-
trennten Existenz von Kirche und Staat sich gestalten wiirde. Die endlich erreich-
te Trennung vom Staat wurde zur gezielten Vernichtung durch den Staat. In ihrer
Leidenszelt blieb der russischen Kirche nichts von dem erspart, was die
Geschichte in zwei Jahrtausenden christlichen Kirchen an existentiellen Prifun-
gen gebracht hat: vom Verbot jedes Offentlichen Wirkens bis zur grausamen
physischen Verfolgung der Priester wie der Glaubigen, auBere wie innere Emi-
gration, leider auch die Spaltung zwischen jenen, die dem Staat nachzugeben
bereit waren, um zu retten, was noch zu retten war, und jenen Fundamentalisten,
wie man heute sagt, die in ihrem Widerstand das Martyrium freudig in Kauf
nahmen.

Das Auf und Ab der Verfolgung ist in aufgeklarter Tradition durch den Staats-
nutzen bestimmt. Es gab keinen Sinn, die Katastrophe der Kollektivierung durch
Verscharfen der Kirchenverfolgung zusétzlich zu komplizieren, es war im Kriege
wichtig, den christlichen Patriotismus der namenlosen Glaubigen zu mobilisie-
ren, und wenn die Moral ins Wanken gerét, kann jeder Moralprediger nitzlich
sein. Nicht zuletzt verlangt das auBenpolitische Prestige entsprechende
Dekorationen, einschlieBlich der Millenniumsfeiern und des Danilow-Klosters.
Aber solche zweckmaBige Toleranz andert nichts am Nein der Ideologie, die
kein anderes Bild von Welt und Menschen neben sich duldet. Ein letztes Zitat
mag dies verdeutlichen: “Im Zusammenhang mit dem herannahenden Millen-
nium der sogenannten Taufe Rufllands und dem nachfolgenden 2000-Jahre-
Jubildum des Christentums haben sich die Versuche der Antisowjetler
verstarkt, in nationalistischem Geist auf die Gldubigen-Christen (verujustie-
christijane) aller Nationalititen einzuwirken. Klerikale Nationalisten haben die
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Idee der Schaffung einer "internationale der Religionen® lanciert fiir den Kampf
mit der kommunistischen Ideologie. Um so aktueller wird die weitere
Ausarbeitung einer echt wissenschaftlichen Geschichte der Religion und der
atheistischen Bewegung.” So der Direktor des instituts fiir Geschichte der So-
wijetunlon der Akademie der Wissenschaften der UdSSR in einem Leitartikel der
Akademie-Zeitschrift fiir die Geschichte RuBlands und der Sowjetunion mit dem
Titel "Der XXVII. ParteikongreB der KPdSU und einige aktuelle Probleme der Er-
forschung vaterldandischer Geschichte®. 2 Die Ausarbeitung ist bereits im
Gang: im Marz 1986 haben sich 200 sehr unterschiedliche Teilnehmer in Wiadi-
mir (wohl nicht zufallig in dieser an Schétzen und Uberlleferungen der altrussi-
schen Kirche (berreichen Stadt) zu einer Allunions-Konferenz iber das Thema
"Probleme der marxistischen Bewertung der Rolle der Orthodoxie in der
Geschichte RuBllands" zusammengefunden. '3 Zu den Veranstaltern gehdrte un-
ter anderen das Institut fir wissenschaftlichen Atheismus der Akademie fir Ge-
sellschaftswissenschaften beim Zentralkomitee der KPdSU, und unter den
Teilnehmern fehite nicht die wissenschaftliche Prominenz.

Aber die Ideologie, wie sehr sie sich auch in der Defensive anstrengt, kann
dem einzelnen Menschen in seinen inneren Néten nicht helfen, sie hat keine Ant-
wort auf die Fragen nach Leben und Tod. So erinnert sich der Birger, dessen
persdnliches Schicksal die Staatsweisheit nicht kimmert, als Mensch daran, dafB
die Kirche seines Volkes iiberlebt hat, und wendet sich dorthin, wo man ihn hof-
fen heifB3t. Wir sind Zeugen einer Revitalisierung des religids-kirchlichen Bereichs
im russisch-sowjetischen Staat der Gegenwart. Nach tausend Jahren tragt eine
Publikationsreihe des religibsen Samisdat den Titel "Nadeshda®. Nadeshda heift
Hoffnung. *

Anmerkungen

1 Ja.S.Lur'e, Ju.D.Rykov, Perepiska lvana Groznogo s Andreem Kurbskim.
Leningrad 1979. S.12. Veraltete deutsche Ubersetzung von K.Stahlin (unter
Mitwirkung von K.H.Meyer), Der Briefwechsel iwans des Schrecklichen mit
dem Fiirsten Kurbskij (1564-1579). Leipzig 1921. S.26f; englische Uberset-
zung J.L.IFennel,b The Correspondence  between  Prince
A.M Kurbsky and Tsar tvan IV of Russia 1564-1579. Cambridge 1955. S.13
u. 15. ich folge der Ubersetzung von P.Nitsche, Transtatio imperii? Beob-
achtungen zum historischen Selbstverstandnis im Moskauer Zartum um
die Mitte des 16. Jahrhunderts. In: Jahrbiicher fiir Geschichte Osteuropas
35 (1987) 5.321-338.
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Uber den Beleg von Zitaten hinaus sind Literaturangaben nur in Ausnah-
mefalien mdglich. Verwiesen sei aligemein auf das von M.Hellmann,
G.Schramm und K.Zernack herausgegebene mehrbandige "Handbuch der
Geschichte RuBlands” (Stuttgart 1981 ff.) und in dem hier gegebenen Zu-
sammenhang auf meinen im Druck befindlichen Beitrag “"Zur Christianisie-
rung von Fuarstenherrschaft und Staat In RuBland® zum internationalen
wissenschaftlichen Symposion “Tausend Jahre Christentum in RuBland
und seine Bedeutung fiir Europa und die Okumene®, das vom 7. bis 10.
Mai 1987 in der Evangelischen Akademie Tutzing stattgefunden hat.

Das gilt zum Teil auch vom Titel des Herrschers. Vgl. dazu jetzt W.Vodoff,
La titulature princiere en Russie du Xle siecle. Questions de critique des
sources, In: Jahrbucher fiir Geschichte Osteuropas 35 (1987) S.1-25.

DaB diese Deutung fiir sowjetische Historiker verbindlich ist, bedarf keiner
Erlauterung. Aber auch hier gibt es erhebliche Unterschiede. So gerat der
auch sonst nicht immer ganz konforme Leningrader Historiker Frojanov,
nachdem er in minutidser Analyse von Quellen und Literatur die systemati-
sche Planung einer heidnischen Reichsreligion durch Viadimir rekonstru-
iert hat, In Schwierigkeften, plausibel zu machen, warum man schlieBlich
doch dem Christentum den Vorzug gegeben hat. Die feudalen Planer hat-
ten am Ende eingesehen, daB die Vielzahl der Gétter zur Erhaltung eines
regionalen Stammestraditionalismus miBbraucht werden kénne und daB
die Einsetzung Peruns als oberster Reichsgott lokalen Widerspruch her-
vorrief. |.A.Frojanov, Ob istoriteskom znatenii “kre$&enija Rusi®. In: Gene-
2is i razvitie feodalizma v Rossii. Problemy ideologii i kul'tury. Leningrad
1987, S.30-58, hier S.50-54.

Vgl. den Forschungsbericht E.Miihle, Die Anfange Kiews (bis ca. 980) in ar-
chaologischer Sicht. In: Jahrblicher fiir Geschichte Osteuropas 35 (1987)
S.80-101, und die ebd. 36 (1988), Heft 3 erscheinende Fortsetzung: Die
topographisch-stadtebauliche Entwicklung Kiews vom Ende des 10. bis
zum Ende des 12. Jh. im Licht der archdologischen Forschungen.

Dazu Jetzt allgemein H.Keipert, Kirchenslavisch und Latein. Uber die Ver-
gleichbarkelt zweier mittelatterlicher Kultursprachen. In: Sprache und Lite-
ratur AltruBlands. Aufsatzsammlung. Hrsg. von G.Birkfellner. Minster 1987.
S.81-109.

B.A.Romanov, Sohn eines Eisenbahningenieurs, absolvierte als Siebzehn-
jabriger ein humanistisches Gymnasium in St.Petersburg und sah schon
als Student seine erste wissenschaftliche Arbeit in einem fithrenden Fach-
organ gedruckt. Er gehdrt zu den vielseitigsten und originellsten
birgerlich-sowjetischen Historikern. Dementsprechend schweigen die
ausflbrlichen Wirdigungen seines Lebens und Werkes tiber die Zeit von
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1929 bis in die zweite Halfte der dreiBiger Jahre, und das Verzeichnis sei-
ner Schriften kann fir diese Zeit nur einige unverdffentliichte Manuskripte
aus den Jahren 1934-1936 nennen. D.S.Lichatev, Boris Aleksandrovit Ro-
manov | ego kniga "Ljudi i nravy Drevnej Rusl®. In:  Trudy otdela drevne-
russkoj literatury 15 (1958) S.486-495, S.N.Valk, Boris Aleksandrovit
Romanov. In: IstoriCeskie Zapiski 62 (1958), S.269-282, V.M.Panejach,
R.5.Ganelin, Spisok trudov B.A.Romanova. Ebd. S.290-295.

Den Biographien der vier Metropoliten-Heiligen, unerschiitterlichen Sym-
bolen des auf Moskau bezogenen nationalkirchlichen SelbstbewuBtseins,
bin ich in meiner Kélner Abschiedsvorlesung nachgegangen: Staat und
Kirche im Moskauer RuBland. Die vier Moskauer Wundertater. In:
Jahrbiicher fiir Geschichte Osteuropas 29 (1981) S.481-493. So
bedingungslos staatstreu, wie es die Uberlieferung gerne héatte, war keiner
dleser vier Metropoliten (Petr und Aleksij im 14., lona im 15, Filipp im 16.
Jh.). Zur "Ecclesia militans"-Probtematik F.Kampfer, “RuBland an der
Schwelle zur Neuzeit®. Kunst, Ideologie und historisches BewuBtsein unter
lvan Groznyj. Ebd. 23 (1975). S.504-524.

Vgl. W.Philipp, Entwurf einer religionsbezogenen Epochengliederung der
russischen Geschichte. In: Partisan der Hoffnung. Festschrift Paul Schinz.
Moers 1981. S.180-194, auch in: ders., Ausgewahite Schriften. Berlin 1983.
S.9-18 (Forschungen zur osteuropéaischen Geschichte Bd.33).

Svjastennlk L Lebedev, Russkaja Pravoslavnaja Cerkov' serediny XV ve-
ka v vosprijatli archidiakona Pavia Aleppskogo. In: Zurnal Moskovskoj
Patriarchii 1985. 3. S.65.

Ebd. 1985. 10. S.70.

$.S5.Chromov, XXVII s-ezd KPSS | nekotorye aktual'nye problemy izuenija
otetestvennoj Istorii. In: Istorija SSSR 1986.6. S.3-20, hier S.17.
P.Petri§¢ev, Nautnaja konferencija po voprosam religii i ateizm vo
Viadimir, in: Istorija SSSR 1986.5, S.217f.

Eine Auswahl in deutscher Sprache: Nadjeschda heifit Hoffnung. Russi-
sche Glaubenszeugen dieses Jahrhunderts. Hrsg. von T.Goritschewa.
Freiburg-Basel-Wien 1987.
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Gleb Rahr

WANN WURDE RUSSLAND CHRISTLICH ?

Zur Lage der Forschung uber den Zeitpunkt der Taufe

"Unser Herr, der Sein Blut als Taufe finf Wunden entstrémen lie3, hat in Seiner
Gite RuBland funfmal durch die heilige Taufe zu Seinem Glauben gefiihrt” - also
zu lesen im Prolog zum Paterikon des Kiewer Hohlenklosters (zur Sammilung
von Lebensbeschreibungen der heiliggesprochenen Ménche dieses Klosters),
herausgegeben im Jahre des Herrn 1791, Nicht eine Taufe RuBlands, sondern
funf: die Predigt des HI. Apostels Andreas, die Missionstétigkeit der Heiligen
Kyrill und Method, die Bekehrung der Fiirsten Askold und Dir mit ihrer
Gefolgschaft, die Taufe der apostelgleichen Firstin Olga und schiieBlich die
Annahme des Christentums als Staatsreligion durch den HI. Firsten Wladimir.

Ginge es nach dem Willen Peters des GroBen, der die von ihm geschaffene
russische Kriegsfiotte unter den Schutz des HI. Apostels Andreas und der
weien Flagge mit dem blauen Andreaskreuz stelite und als hochste
Auszeichnung seines Reiches den Orden des Erstberufenen Apostels Andreas
stiftete, ginge es nach dem Willen der Tochter Peters, der Kaiserin Elisabeth, die
ihren Hofarchitekten Bartholomeo Rastrelli mit dem Entwurf der prachtigen
Andreaskirche in Kiew beauftragte, wiirden wir demnéchst nicht das erste
Millennium der Christianisierung RuBlands feiern, sondern uns langsam auf
deren zweite Jahrtausendfeier vorbereiten miissen. In ihrer Kindheit waren Vater
und Tochter in kirchlicher Tradition erzogen worden. Und diese besagte, der
"erstberufene” Apostel Andreas, der noch vor seinem jingeren Bruder Petrus
Junger Christi geworden war, habe in eigener Person die Hiigel des kiinftigen
Kiew aufgesucht und durch Errichtung eines Kreuzes gesegnet. Folglich gehe
das russische Christentum auf niemanden geringeren als den HI. Apostel
Andreas zurlck. Indes lberzeugte man sich im 19. Jahrhundert, daB diese
Uberlieferung vergleichsweise neueren Datums ist und nur bis ins 11.
Jahrhundert zuriickverfolgt werden kann.

Der gelehrte Sekretar des byzantinischen Kaisers Michael Dukas, der Ménch
Michael Psell, der im Auftrag seines Herrschers dem russischen GroBfirsten
Wsewolod Jaroslawitsch den Antrag unterbreitete, seine Tochter dem Bruder
des Kaisers zur Frau zu geben, schrieb in seinem Brief, beide Reiche
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entsprangen einer Quelle und einer Wurzel, in beiden walte das gleiche Wort des
Heils und in beiden hétten die gleichen Zeugen des gottlichen Geheimnisses
dieses Wort des Heils gepredigt. Eine klare Anspielung auf die Tatigkeit des Hl.
Apostels Andreas sowohl am Bosporus als auch an den Ufern des Dnepr. Indes
hat die Legende von der merkwiirdigen Romreise des Apostels Andreas Uber
Dnepr, Lowat, Wolchow, Ladoga und Ostsee der Skepsis der spéateren
Historiker nicht standhalten kdnnen. Allerdings gibt es archaologische
Erkenntnisse, die besagen, daB es am Unterlauf der Donau und des Dnestr
sowle in den griechischen Stadtkolonien an den Nordufern des Schwarzen
Meeres, einschlieBlich der Krim, bereits im 2. Jahrhundert christliche Symbolik
und gottesdienstliche Versammiungsrdume gegeben hat. Der rumdénische
Erzpriester Viorel lonita sprach daher auf der internationalen kirchenhistorischen
Konferenz, die dem Millennium der Taufe RuBlands gewidmet war und vom 21.
bis 28. Juli vorigen Jahres in Kiew abgehalten wurde, ohne weiteres von einer
Tatigket des HI. Apostels Andreas in *Klein-Scythien®, Scythia Minor, der
heutigen Dobrudscha. Mag sein, daB die Archaologie uns noch weitere
Bestatigungen aiter kirchlicher Uberlieferungen bringen wird. Doch sollte eines
Tages auch der Bewels erbracht werden, Apostel Andreas habe seinen FuB aut
einen Flecken kiinftiger russischer Erde gesetzt, es wirde immer noch nicht
ausreichen, in diesem Zusammenhang von einer "ersten Taufe RuBlands” zu
sprechen. Im 1. Jahrhundert gab es noch keine Russen, denen der Apostel
predigen, die er hatte bekehren oder taufen kdnnen.

Die "zwelte Taufe RuBlands” - die Slawenmission der Heiligen Kyrill und
Method, soweit sie RuBland beriihrte - und die “dritte Taufe" - die Bekehrung
Askolds und Dirs - erschienen den gelehrten Verfassern des Prologs zum Kiewer
Paterikon des Jahres 1791 noch als getrennte und zeitlich auseinanderliegende
Ereignisse. Es schien unumstritten, daB die heiligen Slawenapostel ihre Reise ins
Herrschaftsgebiet der Chasaren 861 oder 862 angetreten hatten, wahrend der
erfolglose Uberfall der Russen unter Askold und Dir auf Konstantinopel 866
vonstatten gegangen war. Doch hat schon Jewgenij Golubinskij (1834-1912)
zweifelsfrei nachgewiesen, daB die russischen Chronisten irrten und daB8 das
einpragsame Ereignis der Prozession des Volkes von Konstantinopel mit dem
Mantel der Mutter Gottes zum Meer und des daraufhin einsetzenden Sturmes,
der die Flotte der russischen Angreifer vernichtete, am 18. Juni 860 erfolgte.
Somit erscheint die Annahme Wladimir Lamanskijs, der zu den sich an der
Dneprmiindung sammeinden geschlagenen Russen entsandte “Philosoph
Konstantin® und der Slawenapostel Konstantin, der ja erst kurz vor dem Tode
Mdnch wurde und den Namen Kyrill annahm, jetzt aber unterwegs ins Reich der
Chasaren war, seien ein und dieselbe Person gewesen, mehr als plausibel.
Eigentimlicherweise verteidigt eine vom Moskauer Patriarchat herausgegebene
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Zeitschrift nach wie vor die konservativen Ansichten der Kritiker Lamanskijs. In
ihr wurde unlangst eine fast hundert Jahre zuriickliegende (bislang nicht
publizierte) Kritikk Golubinskijs an der Hypothese Lamanskijs verdffentlicht
(Bogoslovskie trudy 26.1985), ohne auf neuere Erkenntnisse, etwa jene Anton
Kartaschews hinzuweisen, der die Rekonstruktion der Ereignisse durch
Lamanskij zumindest als Ausgangspunkt fir weitere Forschungen akzeptiert. In
seiner Geschichte der Russischen Kirche (Ocerki po istorii Russkoj Cerkvi)
schildert Kartaschew selbst die Ereignisse Im Einklang mit Lamanskij. Zu den
vom Sturm zerstreuten und geschlagenen Russen schickt Patriarch Photios den
Philosophen Kyrill, der ihnen das Evangelium predigt und ihre Firsten Askold
und Dir mit etwa 200 Familien ihrer Gefolgschaftsleute tauft. AnschlieBend wird
ein Bischof namens Michael nach Kiew entsandt. Bischof Michael ist demnach
tatsachlich der erste Metropolit von Kiew, nur hat er, entgegen der gangigen
kirchlichen Tradition, nicht erst unter Wladimir dem Helligen gewirkt, sondern
bereits unter Askold und Dir. Kartaschew verwendet fiir diese Ereignisse die
Bezeichnung der “ersten Taufe der Kiewer Russen". Werden die Ansichten
Lamanskljs und Kartaschews eines Tages ihre Bestatigung finden, wird diese
Bezeichnung aligemeine Anerkennung erlangen. Nur muB im Auge behalten
werden, daB der nach 860 begonnene ChristianisierungsprozeB jah abge-
brochen wurde, als im Jahre 880 Oleg Kiew Uberrannte und die christlichen
Firsten Askold und Dir umbringen lieB. Es setzte eine Reaktion des Heidentums
ein, dle, abflauend und wieder aufwallend, bis in die ersten Regierungsjahre
Wiadimirs reichte.

Die Lehre von den fiinf Taufen RuBlands benennt an vierter Stelle die
Bekehrung der heiligen apostelgleichen Fiirstin Olga. Als sie sich als Mitt-
sechzigerin nach Konstantinopel begab und sich dort vom Patriarchen taufen
lileB, war sle noch immer Regentin des Nowgorod-Kiewer Reiches. Es ging ihr
nicht allein um das eigene Seelenheil, sondern um die Christianisierung des
jungen russischen Staatswesens. Es mag dahingestelit bleiben, ob Olga ein-
oder zweimal nach Konstantinopel gesegelt war. Spétestens 957 muB ihr klar
geworden sein, daB die Einfihrung des Christentums durch die Griechen nur um
den Preis der Einsetzung griechischer Bischofe und der vélligen Abhdngigkeit
der Russischen Kirche von Konstantinopel und somit auch eines Vasal-
lenverhéttnisses RuBlands gegeniiber Byzanz zu haben war. Der selbstbewuBten
Flhrungsschicht in Kiew war das nicht zuzumuten. Die griechische
Gesandtschaft, die nach Olgas Aufenthalt in Konstantinopel zu einem
Gegenbesuch nach Kiew kam, wurde brisk nach Hause geschickt. Schon im
darauffoigenden Jahr (959) begibt sich eine russische Gesandtschaft gen
Westen, um Kénig Otto I. um Vermittiung zu ersuchen und zu sondieren, ob der
christliche Westen, also Rom, bereit wiare, der zu errichtenden Russischen
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Kirche einen hdéheren Rang 2zu gewédhren und ihre Eigenstandigkeit
anzuerkennen. In den deutschen Chroniken von Hildesheim, Quedlinburg,
Corvey, bei Thietmar von Merseburg ist nachzuiesen: 959 erscheint die
Gesandtschaft der "Helena regina Rugorum® (Helena ist bekanntlich der
christliche Name Olgas) bei Kénig Otto. Weihnachten 960 wird in Frankfurt ein
Bischof "genti Rugorum” geweiht, verstirbt jedoch kurz darauf, ohne die Reise zu
den "Rugen”, wie die Russen damals noch 6fters im gelehrten Chronistenlatein
genannt wurden, angetreten zu haben. Darauthin wird der spétere Erzbischof
Adalbert von Magdeburg geweiht und nach Kiew geschickt. 962 kehrt er
unverrichteter Dinge zuriick. Offenbar zeigte es sich, daB Kaiser und Papst im
Westen der Russischen Kirche noch weniger Eigenstindigkeit und Unab-
hingigkeit zu gewédhren bereit waren als die Griechen. Olga bleibt nichts
anderes (brig, als auf die Regentschaft zu verzichten. lhr sehr spat geborener
Sohn Swijatoslaw, den sie offenbar nicht nach Konstantinopel mitgenommen
hatte und der nicht getauft war, {ibernimmt nun an der Spitze der heidnischen
Militarfiihrer das Regiment im Staat. Die “vierte Taute RuBlands” erweist sich als
zwar groB angelegter, aber gescheiterter Versuch, das Christentum unter
Wahrung der Eigenstandigkeit des jungen russischen Staates als Staatsreligion
einzufihren.

Wir kommen zur "fiinften Taufe". Laut Kiewer Chronik bzw. Nestorchronik
(Povest’' vremennych let) erfolgte 988 sowohl die Taufe des Firsten Wiladimir als
auch die Taufe des Volkes von Kiew und die Einfilhrung des Christentums als
Staatsreligion. Spatestens seit der im Jahre 1908 verdffentlichten Analyse von
A A.Schachmatow (Razyskanifa o drevnej$ich russkich letopisnych svodach),
aus welchen urspriinglichen Fragmenten die uns erhalten gebliebenen
russischen Chroniken zusammengesetzt sind, gilt es aber ais unumstéBlich, das
die Jahreszahlen in die dltesten Teile der Chroniken nachtraglich eingefigt und
daher ungenau sind und daB die Kiewer Chronik in der ersten Halfte des 11.
Jahrhunderts eine neue Fassung erhalten hat. Es handelt sich um Anderungen
im Sinne der griechischen kirchlichen Hierarchen, die - den Arbeiten des
Schiilers und Nachfolgers von Schachmatow, Michail Prisjolkow, zufolge erst
seit 1037 an der Spitze der Russischen Kirche standen und die bemiiht waren,
die Erinnerung an ihre nichtgriechischen (lies bulgarischen) Vorganger zu tilgen
und auszumerzen. Nur so Ist es zu erklaren, da uns die Namen der Bischdéfe,
die die Taufe des Volkes von Kiew und der anderen Teile des Reiches vollzogen
und das kirchliche Leben aufbauten, nicht erhalten sind, mit Ausnahme von
Nowgorod, wo wir die Namen auch der ersten Bischéfe kennen. Auch der ganze
Ablauf der Ereignisse, die zur Christianisierung fihrten, ist aus der Kiewer
Chronik anscheinend entfernt worden, und zwar so nachhaltig, daB weder
Volkslieder oder Bylinen noch die Lobreden des Metropoliten llarion und des
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Monchs Jakob und erst recht nicht die kirchlichen Vitae des Fursten Wladimir
selbst und seiner S6éhne Boris und Gleb uns Auskunft darliber erteilen, was
sozusagen “technisch® den letztlichen Anstofl zur Annahme des Christentums
durch den Fursten Wladimir gegeben hat und ihm den Weg zu einer solchen
Losung der Probleme ebnete, die fiir Olga unerreichbar blieb.

Zwar wubBte bereits Nikolaj Karamsin, daB griechische byzantinische Quellen
von einem Eingreifen der Russen in einen internen Machtkampf im
Byzantinischen Reich um das Jahr 988 berichteten, doch erst der Byzantinist
W.G. Wassil'ewskij und der Arabist Baron V.R.Rosen brachten in den siebziger
und achtziger Jahren des vorigen Jahrhunderts entsprechende Berichte
griechischer, arabischer und armenischer Chronisten ans Tageslicht, die uns
seither die Rekonstruktion des Ablaufs der Ereignisse und auch eine zum Teil
sogar prazise Datierung dieser Ereignisse erméglichen.

Allerdings blieben die Griechen kurz angebunden, vermutlich, weil es ihnen
peinlich ist, Einzelheiten zu berichten, die der (iblichen Selbstdarstellung der
Byzantiner abtraglich sein kénnen. Immerhin berichten Psell, Kedren und Zonara
von der Teilnahme eines russischen Hilfskorps an der Niederwerfung der
Rebellion des Barda Phokas, ohne allerdings von den fiir uns wichtigen
Beglettumstinden - der Taufe Wladimirs und seiner Vermahlung mit Anna, der
Schwester der byzantinischen Kaiser Basileos und Konstantin zu sprechen. Der
armenische Historiker Stepanos von Tharon, genannt Asochik, erwahnt sowohl
die russische Intervention als auch die Vermdhlung der Prinzessin und die
Christianisierung RuBlands nur beilaufig, doch ist sein Zeugnis sehr wertvoll, weil
er ein Zeitgenosse dieser Ereignisse war. Am ausfuhrlichsten wird aber der
ganze Komplex von arabischen Chronisten in Agypten, Syrien und in Bagdad
behandelt. Einheitlich ergibt sich folgendes Bild:

Im Oktober 987 rebelliert Phokas, ruft sich zum Kaiser aus, schart Truppen
um sich und erobert alle dstlichen Teile des Reiches. Seine Vorhuten erreichen
den Bosporus. Gleichzeitig tobt im europaischen Teil des Reiches der
bulgarische Freiheitskampf, und die Griechen erleiden eine vernichtende
Niederlage. In seiner Verzweiflung wendet sich Basileos Il. - der kunftige
Besieger der Bulgaren, zu jenem Zeitpunkt jedoch noch ein junger und véllig
unerfahrener Monarch - an einen seiner bisherigen Feinde, den machtigen
Flrsten von Kiew, und bittet um Hilfe. Wladimir stellt seine Bedingung: die Hand
der purpurgeborenen Schwester des Kaisers, also Anerkennung der Eben-
blrtigkeit des Hauses Rurik und seines Reiches mit dem byzantinischen
Kaiserhaus und mit dem ostromischen Reich. Selbstverstandliche und sicherlich
auch erwartete Gegenbedingung der Griechen: die Taufe Wladimirs, Annahme
der beidseitigen Bedingungen und AbschluB eines Vertrages, Entsendung eines
6000 Mann starken russischen Expeditionskorps nach Konstantinopel,
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Zerschlagung der Meuterer und ihre Verfolgung. Am 12. April 989 falit Barda
Phokas in die Hiande seiner Verfolger und wird enthauptet.

Wladimir hat sein Versprechen gehalten. Er hat den Thron des aktiven
Basileos und seines untitigen Bruders Konstantin gerettet. Offenbar hat er sich
auch gleich bei VertragsabschluB oder kurz darauf taufen lassen. Dies wirde ja
auch die Uberlieferte Jahreszahl 988 als Jahr der Taufe des Fursten Wladimir
bestatigen. Mit Sicherheit ist anzunehmen, daf Wiadimir sich spatestens im
Frihjahr 989 taufen lieB, als die Niederwerfung des Aufstandes des Barda
Phokas ihrem Ende zuging. Denn nunmehr erwartete Wladimir, daf3 auch
Basileos und Konstantin ihrer Verpflichtung nachkommen, das heift - Prinzessin
Anna nach Kiew schicken wirden.

In der Lobrede des Mdnchs lakow (Mnich lakov) heifit es, da Wladimir im
Jahre nach seiner Taufe "an die Stromschnellen zog" (k porogom chodi). An den
berihmten Stromschnellen des Dnepr, die jetzt durch einen Stausee Ubertflutet
sind, herrschte damals grofte Gefahr. Um die Stromschnellen zu {iberwinden,
muBten Schiffer ihre Ladung an Land bringen. Auch die Reisenden mufiten an
Land gehen und ein Stiick des Weges zu FuB oder hoch zu Rof zuriicklegen.
Seitens der Steppe drohte Gefahr. In aller Erinnerung war der Tod des Vaters
von Wiadimir, Swjatoslaw, der hier iberfallen und getétet worden war. So zog
also Wladimir zu den Stromschnellen, um seiner kaiserlichen Braut sicheres
Geleit zu geben.

Doch Wochen vergingen, aber die Prinzessin erschien nicht. Basileos und
Konstantin hatten ihren kinftigen Schwager hintergangen. Doch die Russen
hatten ihre Erfahrung mit den Byzantinern, klagte doch wenig spéater der
Chronist Nestor, die Griechen selen "falsch von Anbeginn der Zeit". Wladimir
scheint der gleichen Meinung gewesen zu sein. Der Wortbruch seiner
Vertragspartner traf ihn nicht unvorbereitet. Ware das der Fall gewesen, hatte er
zunachst nach Kiew zurlickkehren und ein Heer fir einen Straffeldzug sammeln
mussen. Doch zog Wiladimir anscheinend nicht nach Kiew, sondern brach mit
seinem Heer von den Stromschnellen nach Siden auf und zingelte die
wichtigste Handelsstadt und den bedeutendsten Stitzpunkt der Byzantiner an
den Nordufern des Schwarzen Meeres, Chersones, ein. Um seine Braut vor
Raubern zu schiitzen, hatte Wladimir also ein Heer mitgenommen, das auch fur
die Belagerung einer groBen Festung geniigen wirde. In einer Lebens-
beschreibung, der kirchlichen Vita Wladimirs (fitie osobogo sostava), wird
erwahnt, daB8 dieses Heer sowohl aus Kiewer Waragern, also dem sténdigen
Heer Wiladimirs, als auch aus Aufgeboten der Nowgoroder und der Kriwitschen
bestand. Nach neun Monaten muB Chersones wegen Wassermangels
kapitulieren.
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Der Fall von Chersones laBt sich auf Grund griechischer Quellen ziemlich
genau datieren. Chronisten jener Zeit maBen verschiedenen Himmelszeichen,
vor allem Kometen, besondere Bedeutung bei und registrierten diese mdglichst
genau. Der von mir bereits erwahnte russische Byzantinist W.G.Wassil'ewskij hat
diesbeziigliche Vermerke des griechischen Chronisten Leon des Diakons
untersucht, der in einem Atemzuge zwei omindse Himmelserscheinungen nennt
- Lichtkegel am nachtlichen Himmel und einen Kometen -, die er beide mit der
darauffolgenden Eroberung von Chersones durch die Tauroskythen, also die
Russen, verbindet. Doch allein den Kometen, nicht aber die Lichtkegel
betrachtet der Diakon Leon als Zeichen, das das groBe Erdbeben von
Konstantinopel voraussagte. Das genaue Datum dieses Erdbebens ist bekannt:
der Abend des Tages des GroBmartyrers Demetrios, also der 26. Oktober 989.
Der Komet aber, der 989 die Erde in geringer Entfernung passierte, war der
bekannte Halleysche. Wenn also die "Lichtkegel* (méglicherweise Polarlicht, das
in ganz seltenen Fallen auch im Mittelmeerraum beobachtet wird), nach
Uberzeugung Leon des Dlakons sowohl das Erdbeben als auch den Fall von
Chersones voraussagten, der Komet aber nur noch die Eroberung von
Chersones durch die Russen, so dirfen wir annehmen, daB der Fall von
Chersones spéter erfolgt ist als das Erdbeben, die Stadt also auf jeden Fall nach
dem 26. Oktober 989 erobert worden ist.

Wir wissen, dafi die Belagerung neun Monate dauerte. Doch wann begann
und wann endete sie? Wann mag Wiladimir in seinem Lager an den Dnepr-
Stromschnellen zur Einsicht gelangt sein, daB sein Warten auf die Braut
vergeblich ist?

Der sowjetische Historiker O.M. Rapow bezieht sich in seiner Arbelt lber
den Zeitpunkt der Christianisierung RuBlands (s. Lit.verz.) auf einen Fach-
wissenschaftler namens S.P. Karpow, der die Navigationsverhaltnisse auf dem
Schwarzen Meer im Mittelalter studiert hat und der Meinung Ist, eine ruhige und
sichere Uberfahrt sei fir die kaisertiche Braut nur zwischen den Monaten Mali
und September mdglich gewesen. Wladimir mag sle also ab Mai 989 an den
Stromschnelien erwartet haben. Vom Wortbruch der beiden Kaiser wird er nicht
erst im Herbst erfahren haben. Man kann davon ausgehen, daB die Ankunft der
Braut zu Beginn der glinstigen Navigationszeit hétte erfolgen miissen.
Spétestens im Juli wird die Einkesselung von Chersones begonnen haben. Die
Klimatabellen (Spravoénik po klimatu SSSR) besagen, daB es auch heute in der
Krim alljdhrlich eine Trockenperiode, ja eine Dirre gibt, und zwar um den Monat
Mal. Da wir wissen, daB Chersones, nachdem Wiadimir die unterirdische
Wasserleitung, die die Stadt mit Gebirgswasser versorgte, zerstért hatte, den
Widerstand wegen Wassermangels einstellen muBte, kann angenommen
werden, daB dies im April oder Mai 990 erfolgte. Fir den April spricht der
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Umstand, daB das siegreiche russische Heer nach seiner Taufe im eroberten
Chersones und nach seiner triumphalen Rickkehr nach Kiew neben dem
Goldenen Tor der Stadt eine Kirche zu Ehren des HIl. Georg errichtete. Solite der
Tag des HI. Georg, der 23. April, der Tag des Sieges Wiadimirs und der
Einnahme von Chersones sein? Das mag durchaus richtig sein. Auch spéter
errichtete man in RuBland Kirchen zu Ehren von Helligen, an deren
Gedéachtnistagen Siege errungen wurden. Die sogenannte Basiliuskathedraie auf
dem Roten Platz in Moskau besteht aus 9 Einzelkirchen, deren Fest jeweils am
Tage eines Sieges Im Kampf um Kasan gefeiert wird. Und an der Stelle der wohl
hélzernen Georgskirche am Goldenen Tor von Kiew baute der Sohn des Hl.
Wladimir, Jaroslaw der Weise, 1037 eine steinerne Georgskirche, und der Tag
der Weihe dieser Kirche, der 26. November, wurde spater von Kaiserin Katharina
Il. zum Stiftungstag der héchsten russischen Tapferkeitsauszeichnung, des
Ordens des HI. Georg, auserkoren.

Ob nun Ende April 980, ob im Mali, jedentfalls muBte Chersones kapitulieren.
Wiladimir schickte Gesandte nach Konstantinopel. Nach erfolgreichen
Verhandlungen mit Basileos und Konstantin kehrten die Gesandten nunmehr mit
deren Schwester, der Prinzessin Anna, nach Chersones zurick: felerliche
russisch-griechische Verbriiderung; Taufe der Drushina, der Gefolgschaft
Wiladimirs; Taufe des russischen Heeres - der Kiewer Waragertruppe, der
Nowgoroder, der Kriwitschen; Trauung Wladimirs und Annas; Rickgabe der
Stadt an die Byzantiner; Triumphzug der mit Reliquien und Trophden beladenen
Russen nach Kiew. Berechnet man die mégliche Dauer der Gesandtschaft nach
Konstantinopel und der Feiern in Chersones, wird man zu dem Schiu kommen,
daB Wladimir etwa im Juli 990 seine Hauptstadt erreicht haben mag. Nunmehr
konnte die Taufe der noch heidnischen Mehrheit des Volkes von Kiew und
dessen Umgebung erfolgen.

Zwel "Schulen”, zwei Theorien sprechen davon, daB die Taufe des Volkes
von Kiew am 1. August des Jahres 990 erfolgt sein kann. In seinem bereits
erwdhnten Aufsatz argumentiert der sowjetische Historiker O.M. Rapow
durchaus im Sinne der materialistischen Weltanschauung, die er vertritt: Der 1.
August sel in jenem Jahr ein Freltag und der Fretag sei im alten Kiew Markttag
gewesen, an dem sich die Handwerker und Handler der Stadt, Frauen und
Kinder sowie Bauern aus den umliegenden Dérfern auf dem grofen Marktplatz
im Kiewer Stadtteil Podol aufhielten, in dessen unmittelbarer Nahe die
Potschajna in den Dnepr miindete. Der sowjetische Autor setzt voraus, daB es
sich um eine Zwangstaufe gehandelft habe. Man habe die versammeilten
"Massen" des Volkes in den Fiu getrieben und fir getauft erklart. Solicherlei
Auffassungen brauchen wir nicht zu teilen. Aber auch der berihmte Metropolit
llarion war Ja ein halbes Jahrhundert spéter in seiner Predigt “Vom Gesetz und
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der Gnade" bereit zuzugeben, daB sich manche freudig taufen lieBen, andere
aber, weil sie die "Macht" des Flrsten fiirchteten und daher nach seinem Willen
handelten.

Doch fir die materialistische Theorie O.M. Rapows kdnnte auch ein anderer
Freitag des Spatsommers des Jahres 990 in Frage kommen. Warum der 1.
August? Weil der 1. August als Gedenktag der Taufe RuBlands tatséachlich eine
Tradition hat, und zwar eine kirchliche. In den Jahren 1871 und 1872 hat ein
anonym gebliebener Autor in den Kirchenzeitschriften der DiGzesen Moskau und
Wilna (Moskovskie eparchial'nye vedomosti und Litovskie eparchial’'nye
vedomosti) drei Aufsatze verdffentlicht, in denen er sich auf eine Handschrift
bezog, die damals in der Moskauer Synodalbibliothek einzusehen war. Der sich
hinter dem Initial "L" verbergende Autor, héchstwahrscheinlich ein hdherer
Geistlicher im Mdnchsstand, vielleicht ein Bischof, zitiert dieses Manuskript aus
dem 16. Jabhrhundert. Es heit darin wortlich: “Es lieB sich der GroBfurst
Wiadimir von Kiew und die gesamte Rus taufen des Monats August am ersten
Tage." ' Diese Eintragung ist im 16. Jahrhundert gemacht worden. Das
Manuskript selbst enthalt zahlreiche Fehler. Das Datum ist ohne Jahresangabe.
Dennoch meint der Verfasser der drei Abhandlungen, es kénne sich um eine
echte alte Uberlieferung handeln. Gedenktage von Heiligen und Jahrestage
wichtiger kirchlicher Ereignisse habe man oft ohne Jahresangabe in die
Menologien eingetragen, stets aber mit einer genauen Angabe des
Tagesdatums. Das Datum war mafBigebend flir die Zusammensetzung der
gottesdienstlichen Texte und Lesungen, das Jahr des zu feiernden Ereignisses
war in dieser Hinsicht belanglos.

Wenn dem tatsachlich so ist und der 1. August als Tag der Taufe RuBlands
kirchlich gefeiert worden ist, miissen Spuren dieser Tradition im Typikon, in der
gottesdienstlichen Ordnung zu finden sein. Schlagen wir das bekannte
Handbuch fir Geistliche von S.W.Bulgakow 2 unter dem 1. August auf, so ist
nachzulesen, daB an diesem Tage die Fastenzeit vor dem Fest des Entschlafens
der Allheiligen Gottesmutter beginnt und gleichzeitig das Prozessionsfest des
Heiligen Kreuzes gefeiert wird, verbunden mit einer "kleinen® Wasserweihe an
Seen, Flussen, Quellen oder Brunnen. Der Ritus der "kleinen Wasserweihe" ist
nicht so feierlich wie jener der "groBen Wasserweihe" am Vorfest von
Epiphanien. Bulgakow vermerkt in einer FuBnote, daB es in Griechenland Ublich
sel, zu Beginn eines jeden Monats eine “kleine Wasserweihe” an Brunnen und
Fontdnen in den Hofen der Kirchen und Kloster zu vollziehen, angeblich eine
Sttte, die in friihchristlicher Zeit eingeflihrt wurde, um heidnische Reinigungsriten
zu Beginn eines neuen Monats zu verdrangen oder abzulésen. In der
Russischen Kirche aber, so schreibt Bulgakow, werde die "kleine Wasserweihe"
nur am 1. August gehalten, und zwar in Verbindung mit Prozessionen zu
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nahegelegenen Flissen und Seen. Bulgakow weist auf die Uberlieferung hin,
wonach die Wasserweihe am 1. August auf die "Taufe RuBlands®, also auf die
Taufe des Volkes von Kiew im Jahre 990 zuriuckgeht.

Der zeitliche Ablaut der Ereignisse, die wir unter dem Begriff "Taute
RuBlands® zusammenfassen, wurde von dem groBen Kirchenhistoriker -
zundchst an der Geistlichen Akademie St. Petersburg und dann 35 Jahre lang
am Institut des HI. Sergij in Paris - AW .Kartaschew, wie folgt gesehen:

988 Hitferuf der Kaiser Basileos und Konstantin. Russisch-
byzantinisches Bindnis, das mit der Knipfung dynastischer
Bande besiegelt werden soll. Taufe Wladimirs als Voraus-
setzung fur seine EheschlieBung mit Anna.

April 989 Niederwerfung der Rebellion von Barda Phokas. Die russische
Selte hat ihre vertraglichen Verpflichtungen erfulit. Wladimir
zieht "an die Stromschnellen®. Nach vergeblichem Warten auf
die Prinzessin - ab Jull oder August 989 Feldzug gegen
Chersones und dessen Belagerung.

Ende April

oder Mai 990 Falt von Chersones.

Juni oder Verméhlung Wiadimirs mit Anna und Taufe des russischen Hee-

Juli 990 res, einschlieBlich der Aufgebote der Nowgoroder und der
Kriwitschen.

1. August 990 Taute des Volkes von Kiew.

Auch der zeitgendssische sowijetische Historiker O.M. Rapow teilt die
Erkenntnisse des 1960 verstorbenen Emigranten Kartaschew. Es gibt viele
ungeklarte Tellfragen, dennoch wissen sich die Historiker hiiben wie driben
einig in der Erkenntnis, daB das Millennium der Taufe RuBlands eine Zeitspanne
von drei Jahren umfafBt: 988 als das Jahr der Taute des Flrsten Wiadimir, dann
erst die Mitte des Jahres 990 mit der Taufe des aus verschiedenen Teilen des
Reiches zusammengefiihrten russischen Heeres in Chersones und schlieBlich,
wir dirfen es mit einiger Sicherheit annehmen, den 1. August 990 mit der Taufe
des Volkes von Kiew. Wir stehen also an der Schwelle einer Millenniumsperiode,
die erst 1990 ihren Héhepunkt erreichen wird.

Ich méchte, wie einstmals Cato, mit einem “ceterum censeo” schlieen.
Nein, nicht die Zerstdrung Karthagos ist mein Anliegen. Ceterum censeo, im
(ibrigen meine ich, daB es an der Zelt ist, das Hohlenkloster von Kiew, die Lawra
der Allheiligen Gottesmutter, der Kirche und dem glaubigen christlichen Volk
zur(ickzugeben. Wie sonst kann es in Wiirde und Dankbarkeit des gréBten
Ereignisses seiner Geschichte gedenken ? 3
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Anrmerkungen

1 “Krestisja knjaz' velikij Volodimer Kyjevskij i vse Rusi avgusta pervago
dnja."

2 S.V. Bulgakov, Nastol'naja kniga dija Svastenno- Cerkovno-Siuzitelej.
Charkow 1900.

3 Zwei Kirchen des Lawra-Komplexes, - die Kreuzes-Erhéhungskirche
Uber den "Nahen Héhlen®" des heiligen Antonij und die kleine Kirche der
heiligen Etern der Jungfrau Maria, Joachim und Anna, am Eingang
zu den “Weiten HOhlen" des heiligen Feodosij- sind im Juni 1988
wahrend der Millenniumsfeiern dem Exarchat der Ukraine der
Russischen Orthodoxen Kirche (ibergeben worden.
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Bischof Mark

DIE ENTWICKLUNG
DES RUSSISCHEN GEISTLICHEN LEBENS
AUF DER GRUNDLAGE DES HESYCHASMUS

‘Dies aber ist das ewige Leben: daB sie Dich - den allein wahren Gott, und
Den Du gesandt hast, Jesus Christus, erkennen® (Jo 17,3). Diese Worte des
Johannes-Evangeliums bilden die Grundlage fir alles christliche Streben und
zeigen das Ziel des geistlichen Lebens auf. Das Wort “Erkenntnis” ist hier im bi-
blischen Sinn von "Einheft", "Gemeinschaft” zu verstehen. ' Die Suche nach die-
ser Einhelt und Gemeinschaft mit Gott ist der christlichen Gesellschaft von
Anfang an eigen. Sie griindet, wie hier deutlich ersichtlich, auf der Schrift. Die
ldee der Vergéttlichung (Theosis) des Menschen entspringt der Offenbarung
Gottes. In ihr liegt der Sinn der Menschwerdung des Gottessohnes, weshalb der
HI. Athanasius d. Gr. sagen kann: "Gott wurde Mensch, damit der Mensch Gott
werden kann.” Die Frage nach der Gottessuche und Gottesschau durchlauft in
Praxis und Theorie des christlichen Lebens verschiedene Stufen der Entwick-
lung, wird jedoch nie aus dem BewuBtsein der Kirche getilgt. Unter fremden Ein-
flissen in Frage gestellt, erlebt sie eine neue, nun ganz bewuBt durchdachte
Ausarbeitung und Prazisierung durch den athonitischen Ménch und spéateren
Erzbischof von Saloniki, den HI. Gregor Palamas.

Nehmen wir als Ausgangspunkt der gesamten Theologie des HI. Gregor Pa-
lamas den Vers aus demselben Evangelium an “Niemand hat Gott jemals gese-
hen; Der eingeborene Sohn, der in des Vaters SchoB ist, Der hat lhn
kundgemacht” (Jo 1,18}, so finden wir im zweiten Halbvers die eigentliche Froh-
botschaft fir uns Menschen, fiir unsere Gottessuche, unsere Theologie. Der an-
sonsten unbekannte Gott tut sich kund, eréffnet Sich durch die Person Seines
Einziggeborenen Sohnes, Der den Menschen die Lebenspendende Dreifaltigkeit
eroffnet, Gott den wahrhaft Seienden, den Einen lebendigen und wahren Gott,
und uns damit einfithrt in die wahre Gemeinschaft mit Goft, also das ewige Le-
ben. 2 Als charakteristisches Merkmal der Theologie des HI.Gregor Palamas se-
hen wir eben die Erfahrung der lebendigen Gemeinschaft mit dem Lebendigen
und Wahren Gott, Der in der Dreffaltigkeit erschien, d. h. die "allseitige Vereini-
gung des Menschen im Leibe des Fleischgewordenen Christus durch die Gna-
de des Geistes, und damit im ewigen und immateriellen Leben und in
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der Liebe der Heiligen Dreffaltigkeit - des Vaters und des Sohnes und des
Heiligen Geistes" 3.

In seinen Gedanken lber die gottlichen Energien legt der HI.Gregor Pala-
mas besonderes Gewicht auf die Erscheinung des Lichtes bei der Verklarung
des Herrn auf dem Berg Tabor, das er mit dem Versprechen des Evangeliums in
Verbindung bringt: *Dann werden die Gerechten leuchten wie die Sonne in dem
Reiche ihres Vaters"® (Mt 13,43). Damit weist er auf die Mbglichkeit hin, daf} alle
Christen daran teilhaben kénnen. Diese gnadenvolle ungeschaffene Energie ist
allen Heiligen in Christus als ewige Bestimmung und Erbe zugesagt. Die Kennt-
nis der gottlichen ungeschaffenen Energien schopft der HI.Gregor Palamas aus
der Erfahrung des geistlichen Lebens in Christus in der Kirche. Die Vergoéttli-
chung durch die ungeschaffenen géttlichen Energien ist nicht unpersénlich und
beraubt den Menschen nicht seiner Persénlichkeit, denn die goéttlichen Energien
sind Gott Selbst, Der Sich uns mitteilt, Sich mit uns vereint in einer solchen Wei-
se, die fir uns méglich und heilbringend ist. + Der HI.Gregor Palamas betont,
daf sich “Gott und die Heiligen in dieser gnadenvollen, energetischen, persona-
len Vereinigung gegenseitig durchdringen, und diese “perichoresis” entspricht
dem Bild der Perichorese der Géttlichen Personen der Dreifaltigkeit und, nach
dem MaB der Gabe Christi, entsprechend der Perichorese, die zwischen den un-
vermischten, aber auch untrennbaren Naturen in Christus besteht, der
Géttlichen und menschlichen® 3.

Die Hesychasten waren keine Neuerer, sondern sie bewegten sich auf dem
Grund, den die christliche Askese seit Jahrhunderten vorbereitet hatte. insofern
gab es Hesychasten lange vor dem Streit zwischen dem HI. Gregor Palamas
und Varlaam von Kalabrien im Byzanz des 14. Jahrhunderts. Zu den hervorra-
genden Hesychasten der frilhen Kirche zahlen etwa: der HI. Antonius d. Gr., Ma-
karius d. Gr., Johannes Klimakos, Symeon d. Neue Theologe u. a. Sie alle
fihrten ein Leben in asketischer Zuriickgezogenheit, in steter Suche nach der
Vereinigung und Gemeinschaft mit Gott. Diese Gemeinschaft wurde ihnen durch
das Gebet und ihr gesamtes Leben zuteil, das sich an der paulinischen Maxime
orientierte: *nicht mehr lebe ich, sondern Christus lebt in mir" (Gal 2,20).

Die Bezeichnung "Hesychasmus" ist spatestens seit dem 5. Jahrhundert be-
legt, @ wenn auch Iin jener Zeit nicht auf eine bestimmte mystisch- kontemplative
Richtung bezogen, wie dies seit den Auseinandersetzungen des 14. Jahrhun-
derts der Fall ist. Versteht man hierunter zundchst Kontemplation und “reines
Gebet" in der Zuriickgezogenheit der “Wiiste®, so verbindet man mit diesem Ter-
minus seit dem 14.Jahrhundert die auf dem Athos jener Zeit verbreitete psycho-
somatische Gebetspraxis. Spater wird die Bezeichnung *Hesychasmus” mitunter
austauschbar mit "Palamismus”, also dem Lehrgebdude des HI.Gregor hin-
sichtlich der Unterscheidung des Wesens Gottes und der ungeschaffenen
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géttlichen Energien. SchlieBtich stoBen wir auf den Terminus des “politischen
Hesychasmus®, angewandt zur Bezeichnung einer von Byzanz ausgehenden
und auf die orthodoxen slawischen Vdélker Ubergreifenden sozlalen, kultureilen
und politischen Ideologie. 7 Fiir unser Thema sind die ersten drei Bedeutungen
von Interesse. In der Rezeption durch das russische Christentum verquicken sie
sich weltgehend miteinander.

Zu jeder Zeit stand im Mittelpunkt der hesychastischen Lehre und Praxis das
Gebet. "Hesychia," lesen wir in einem der monastischen Sammelbénde,” wird
erst dann nutzlich, wenn du mit jedem Atemzug das Jesusgebet verbindest:
Herr, Jesus Christus, Sohn Gottes, sei mir Siinder gnddig." ® Dieses Gebet, das
in leichten Variationen auch geringfligig verkiirzt oder erweitert erscheint, bildete
den Mittelpunkt des geistlichen Lebens auf dem HlI. Berg Athos. Ein russischer
Athos-Mdnch berichtet von der Verbreltung des Gebets und entsprechender
gelstlicher Ubungen in der ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts. ® Das 14. Jahr-
hundert bringt hier nach einer Zeit gewisser Dekadenz des monastischen Le-
bens eine neue Blite. Als Voriaufer dieser Neubelebung alter monastischer
Traditionen sieht man besonders den Hl. Symeon den Neuen Theologen an. Un-
mittelbar wurde jedoch die hesychastische Praxis des 14. Jahrhunderts durch
den Ménch Gregor vom Sinal gefordert. Die theologische Rechtfertigung der
Hesychasten und damit die Annahme dieser Tradition als eines festen Bestand-
teils des Lebens der Kirche erfolgte durch den HI. Gregor Palamas. Durch das
Konzil des Jahres 1351 in Konstantinopel wurde die Rechtgldubigkeit der
Hesychasten bestatigt.

Bei Symeon dem Neuen Theologen treffen wir auf ein Mittel zur Erreichung
geistlicher Vollkommenheit, das in der Foige in RuBland eine besondere Rolle
spielen soll: die nach Méglichkelt tagliche Offenbarung der Gedanken vor dem
geistlichen Vater. "Jeder Gedanke, der geringste Zweifel oder Wunsch, Freude
oder Schmerz, alles, was dem geistlichen Leben Schaden zufiigt, all das offen-
bart man und erzielt damit die Vollkkommenheit der Selbstverleugnung. Der
geistliche Vater weiB alles, tragt alles, fuhit mit, begleitet, heilt." '© Gebet, Her-
zenswarme, Tranen, Schauen des géttlichen Lichtes - das sind Stufen auf der
Lelter der hesychastischen Praxis. "Symeon selbst sprach davon, worin die Of-
fenbarungen und Visionen bestehen, aus denen er seine Erkenntnis schopfte.
Als erstes und nichstes erscheint ihm ein gefiihlsmagiger Eindruck, das Sehen
und Schauen des Lichtes von unsagbarer Kraft und unendlichem AusmaB. Beim
Scheuen dieses Lichtes entflieht ihm die Welt. Er befindet sich Gber dem Raum,
in eler anderen Sphare mit einer wunderbaren Erscheinung einer "Sonne®, die
mit einem Mal eintritt und ihn erflilit. Er weiB selber nicht, wie das geschieht. Un-
sagtare Freude ergreift dann sein Herz und ergieBt unwilkirlich einen Stom
heiBer Tranen aus seinen Augen. Er Ist verwundert. Erforschend, ob dieses Licht
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(doxa) der Ruhm Gottes ist, fragt er es schlieBlich selbst, d. h. Christus: “O Gott,
bist Du es?" Und Er antwortet ihm und sagt: “Ja, ich bin Gott, Der deinetwegen
Mensch wurde®. Er ist aiso bei dieser Vision, in der Verzickung, in der Ekstase
mit Christus vereint.” "

Als Gregor der Sinaite auf den Berg Athos kam, konnte er bei der
Verbreltung hesychastischen Gedankengutes an die bereits vorhandenen
Tradltionen des Hi. Symeon anknipfen. thm kommt jedoch das Verdienst zu, die
hesychastische Praxis nicht nur auf dem HI. Berg Athos, sondern von dorn
ausstrahlend auf dem Balkan verbrelitet zu haben, von wo sie schlieBlich nach
RuBland gelangte. Er selbst siedelte sich auf dem Balkan an und griindete eine
Reihe von Kldstern, in denen das Herzensgebet konzentrient gepflegt wurde.
Einer seiner Schiiler war der spétere Patriarch von Konstantinopel, Kallistos, der
eine Vita des HI. Gregor verfaBte, welche uns nur in ihrer slawischen
Ubersetzung berliefert ist. 12

Hesychasmus bei den Slawen

Gregor der Sinait kam 1325 vom Sinal auf den HI. Berg Athos. Er siedelte
Jedoch bereits 1331 auf den Balkan Uber, wo er an der byzantinisch-
bulgarischen Grenze in dem einsamen Paroria eine monastische Einsiedler-
Kolonie griindete. Zu seinen bedeutendsten Schilern gehdrte der buigarische
Mdnch Theodosios, dessen Schiiler wiederum der spatere bulgarische Patriarch
Euthymios sein solite. '* Durch die hervorragende Persdnlichkeit des Patri-
archen Euthymios konnte der Hesychasmus in Bulgarien festen FuB fassen. Zu
seiner Zeit wurde die Lehre des HI. Gregor Palamas als offizielle Lehre der
Orthodoxen Kirche in Bulgarien eingefiihrt. Er kiimmerte sich persdnlich um die
literarische Gestaltung dieses geistlichen Gutes.

Die serbische Kirche brachte im Laufe der Jahrhunderte vor und nach dem
HI. Gregor Palamas eine Reihe bedeutender Hesychasten hervor. Bereits im 10.
und 11. Jahrhundert treffen wir hier auf solche Persdnlichkeiten wie die Heiligen
Johannes von Rila, Prohor P8inski, Gabriel Lesnovski, Joachim Osogovski
u.a. '* Der serbische Herrscher Dusan versuchte mit allen Mitteln, den HI. Gregor
Palamas in sein Land zu holen. Der erste serbische Erzbischof, der HI. Sabbas,
grindete, wo immer er sich aufhielt, Einsiedelelen, Hesychasterien. Im Bericht
von seiner Todesstunde heiBt es ahnlich wie in der Vita seines Vaters, des Hl.
Stefan Nemanja, daf8 “sein Antltz in unbeschreiblichem Licht strahite”. ** Im 13.
Jahrhundert erscheint die leuchtende Gestalt des HI. Peter von Korisa, dessen
Hdhle Tag und Nacht von gottlichem Licht erteuchtet wurde. '¢ Spéter zahlen zu
den Hesychasten auf serbischem Boden so bedeutende Gestalten wie der Hl.
Erzbischof Danie! Il., Grigorij Camblak, der HI. Joannikios von Devita, im 17.
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Jahrhundert der HI. Basilius von Ostrog, Stephan von Piper. Die Verbindung von
Serbien nach RuBland stellt im 15. Jahrhundert Pachomij Logothet her, ein ge-
lehrter serbischer Mdnch vom Athos, der in RuBland eine umfassende
Iterarische Tatigkeit entwickeit.

Der Hesychasmus in Rufiland

Wie im christlichen Altertum in Agypten, Byzanz und bei den siidslawischen
Volkern war der Hesychasmus als kontemplative Gebetspraxis in RuBiand
berelts vor der Zelt der Palamiten verbreitet. Wiadimir Monomach bereits fordert
in seinem Vermachtnis seine Séhne auf: "Wenn ihr auf dem Plerde sitzt und mit
niemandem sprecht, so denkt nicht an nutzlose Dinge, sondern wiederhoft im
Geiste unaufhdrlich: "Herr, erbarme Dich!" - wenn ihr keine anderen Gebete
habt, so ist dieses Gebet das beste.” ' M&nche des Kiewer Hohlenklosters liben
sich im Jesusgebet - der erste, von dem dies im Paterikon des Héhlenklosters
besonders vermerkt wird, ist der aus der Familie der Tschernigower Firsten ent-
stammende HI. Nikola Swjatoscha. In demselben Paterikon werden in der Vita
des Klausners loann das Jesusgebet und Lichtvisionen erwdhnt. ¢ Ein bedeu-
tender russischer Hesychast vor der Zeit der Palamiten ist der groe Asket Ser-
gij von Radonesh, Abt des Klosters der Heiligen Dreifaltigkeit bei Moskau. In
seiner Vita wird berichtet, daB seine Schdler ihn wahrend der Feier der Heiligen
Liturgie von géttlichem Licht umgeben sahen, eben jenem Licht, um dessen
Schau sich die Hesychasten jeder Zeit Intensiv bemiihen.

Zusammen mit Afanassij Wyssozkij bereitete der HI. Sergij mit seinen
Schiilern den Boden, auf dem der von dem hesychastischen Patriarchen von
Konstantinopel Philotheos als Metropolit nach Kiew entsandte gelehrte
bulgarische Mdnch Kiprian (1376-1406) fruchtbare Arbeit leisten konnte.
Tatsachlich bildeten die orthodoxen slawischen Vélker mit Byzanz eine “multi-
nationale religiése und kulturelle Gemeinschaft, die sich ihrer Einheit bewuBt war
und eine groBe Beweglichkeit von Menschen und Ideen gestattete.” '® Seit dem
10. Jahrhundert war der HI. Berg Athos nicht nur eine Statte des Gebets und der
Kontemplation, sondern ebenso ein Zentrum kultureller Begegnung zwischen
griechischen, slawischen, georgischen, syrischen und sogar lateinischen
Monchen, 2 von welchen wesentliche Impulse ausgingen.

Mit dem Hesychasmus werden die groBien Leistungen der russischen Kultur
in Verbindung gebracht, wie etwa die literarischen Werke von Epifanij dem
Weisen oder die Ikonen eines Feofan Grek, deren Lichteffekte auf eine
hesychastische Geisteshaltung zuriickgefilht werden, oder seines Schiilers
Andrej Rubljow, 2' eines Ménches der Dreifaltigkeits-Lawra. Uber Feofan Grek
schreiben die Autoren eines in der Sowjetunion erschienen Sammelbandes:
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"Klelder, Gegenstdnde und architektonische Details stellen ebenfalls einen
Abglanz dieser unzugénglichen Welt dar und sind von strahlender Energie
durchdrungen (...) Der menschliche Wille hat sich hier mit einer hdheren Energie
verbunden." 2 Hierin zeigt sich, daB der Hesychasmus viel mehr war, als man
ihm mitunter zugesteht. Er stelite keineswegs eine exklusive, gar esoterische
Form asketischer Lebensweise dar, sondern umfaBte ein breites Gebiet
religiéser, kultureller und sozialer Anschauungen und Anwendungsmdglich-
keiten.

Die Verbreitung hesychastischen Gedankenguts bereits palamitischer
Pragung gelangt nach RuBland vornehmlich lber die bulgarische Schule von
Trnovo. Auf den Metropoliten und Schriftsteller Kiprian folgt sein Neffe Grigorij
Camblak; groBen Einflud (bt der serbische Berufsliterat Pachomij Logothet
(oder Serb) aus. In der Literaturwissenschaft wird diese Periode gewohnlich als
“zweiter silidslawischer EinfluB" oder auch als ‘“russische Vorrenaissance"
bezeichnet. 2 Sie zelichnet sich insbesondere durch den reichgeschmuckten Stil
(pletenie sloves) aus. 2* In die Zeit des Metropoliten Kiprian fallt offensichtlich
die Einflhrung der Verehrung Gregor Palamas' als eines Heiligen in der
Russischen Kirche. 2 Uber den “zwelten siidslawischen EinfluB* werden auf
ostslawischem Raum jetzt hesychastische Werke aus den frihen Jahrhunderten
wie auch aus palamitischer Zeit in Ubersetzungen bekannt. Die &lteste
monastische Bibliothek im Norden RuBlands in der vom HI. Sergij von Radonesh
in der Mitte des 14. Jahrhunderts gegriindeten Lawra der HI. Dreifaltigkeit
enthdlt eine Reihe von slawischen Handschriften aus dem 14. und 15.
Jahrhundent von klassischen hesychastischen Autoren wie dem Hl. Johannes
Klimakos, Abbas Dorotheos, dem Heiligen Isaak dem Syrer, Symeon dem
Neuen Theologen, Gregor von Sinai. 2

Im 14. und 15. Jahrhundert entstehen im Norden RuBllands etwa 150 neue
Kloster - ein Zeichen gewaltigen geistlichen Aufschwungs. Einen wesentlichen
Beitrag zur Verbreitung und Stadrkung hesychastischen Gedankenguts und
besonders zur Entwicklung des praktischen geistlichen Lebens hesychasti-
scher Pragung leistete der HI. Nil Sorsklj (ca. 1433-1508). Er verband das in RuB-
land seft langem bekannte und praktiziete Jesusgebet mit der
psychosomatischen Methode und kann daher mit Recht als erster Hesychast #’
palamitischer Richtung angesehen werden. Allerdings ist der Hi. Nil sehr zuruck-
hattend in der Darstellung und Empfehlung der kdrperlichen Methode. Er be-
schrinkt sich im Wesentlichen auf Hinweise zu Kérperhaltung und Atem und
das EinschlieBen des Verstandes ins Herz. Die Methode wird nicht als der
schnellste Weg zur Leidenschaftslosigkeit oder als unfehlbar dargestelit, son-
dern ausschlieBlich in ihrer Verbindung mit dem aktiven Kampf gegen die Lei-
denschaften gesehen. 2 Auch stelit der HI. Nil Sorskij fir das Jesusgebet keinen
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AusschlieBlichkeitsanspruch, sondern betrachtet und empfiehlt es als eine, wenn
auch wichtige At des Gebets, die sich jedoch in das gesamte Leben des
Menschen organisch einzupassen hat. Wegweisend war fir ihn und dariiber
hinaus fur die weitere Entwicklung des geistlichen Lebens in RuBland der Ein-
fluB des HI. Gregor vom Sinai. 2 Der HI. Gregor Palamas riittelte die Gemiiter
seiner Zeitgenossen durch seine Schriften auf und trug grundlegend zur Aner-
kennung des Hesychasmus als identischer orthodoxer Lehre und Praxis bei. Da-
gegen wurde das Gedankengut des Gregor Sinaltes Uiber seine Verbreitung auf
dem Balkan auch bei den Ostslawen schneller und tiefschirfender rezipiert. Dies
aber war nur nach dem Sleg des palamitischen Hesychasmus in Byzanz und der
darauf folgenden Entsendung hesychastischer Ménche und Bischofe zu den
slawischen Vdlkern méglich.

Eine besondere Eigenat des Hesychasmus Iin seiner russischen
Umformung durch Nil Sorskij ist darin zu sehen, daB er ihn nicht auf ein
anachoretisches Leben beschrankt, sondern eher gerade mit der koinobitischen
Lebensform verquickt. ® In der Rezeption auf russischem Boden wird der
Hesychasmus also nicht als eine mystisch-esoterische Lehre angesehen,
sondern als Praxis, die sich im Zusammenleben, sei es in koinobitischer Form
oder gar im Leben in der "Welt" bewéahrt. Die Verbindung des Hesychasmus mit
strengem Gehorsam und der daraus folgenden Abtdtung des Eigenwillens weist
bei Nil Sorskij bereits auf die spatere Neubelebung des Starzentums hin. Hiermit
steht Nil aber auch in der Tradition des alteren russischen Hesychasmus. Aus
dieser Verwurzelung in der russisch-hesychastischen Tradition mag auch seine
ganz eigene Leistung in der Darstellung der geistlichen Fehde (in Predanie und
Ustav) herriihren. Inhaltlich bringt Nil wohl keine wesentlich neuen Aspekte.
Seine Lehre vom geistlichen Leben griindet vollkommen auf der Lehre der Vater.
Neu ist jedoch die Anordnung und besonders die Foigerichtigkeit der
Erscheinungen und Entwicklungen, wie sie Nil Sorskij in den Anweisungen an
seine Schuler weitergibt. 2' Folgerichtig ergibt sich aus Nil Sorskijs Darstellung
auch die &uBere Erscheinungsform des monastischen Lebens, namlich das
Leben im Skit, dem die Geschiftigkeit und daraus folgende Zerstreutheit im
groBen Kloster fehit, ebenso aber auch die Versuchungen in der vélligen
Einsamkeit der Anachorese. Auch dieser Form monastischer Gemeinschaft war
in der weilteren Entwicklung des geistlichen Lebens in RuBland eine wichtige
Rolle beschieden.

Neuen Auftrieb erhilt der Hesychasmus in RuBland im 18. Jahrhundert
durch den russischen Athos-Ménch Paissij Welitschkowsklj. Er erlernte auf dem
Athos die griechische Sprache, so daB er bald mit Ubersetzungen der Werke der
HI. Véter beginnen konnte, zog sich dann in das Furstentum Moldau zurick, von
wo aus er sowohl das Leben der Ruménischen * wie auch der Russischen
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Kirche beeinfluBte. Neben einigen eigenen Schriften, in denen er Anweisungen
zum Herzensgebet und zur inneren Fehde gibt, sind besonders seine
Ubersetzungen von auBerordentlicher Bedeutung fiir die Russische Kirche. Er
libersetzte die Philokalia, die als slawisches Dobrotoljubie in RuBland 1793 zum
ersten Mal erschien. Dariiber hinaus Ubersetzte er die Werke solcher asketischer
Schriftsteller wie Abbas Dorotheos, Isaak des Syrers, Johannes Klimakos,
Symeon des Neuen Theologen u.a.m. Seine Ubersetzungen wurden spéter von
den Starzen von Optina teilweise Uberarbeitet und verdffentlicht.

Bei den Starzen von Optina finden wir im ausgehenden 18. und 19.
Jahrhundert die lebendige Fortsetzung hesychastischer Traditionen. Sie sind
nicht so sehr Lehrer des Hesychasmus als vieimehr begnadete Hesychasten, die
aus lhrer Erfahrung im gelstlichen Leben unzahligen aus allen Schichten der
Bevdlkerung zu ihnen ellenden Menschen geistlichen Rat und Hilfe zu spenden
vermdgen. Unter den Starzen Moissej, Antonij, Leonid, Makarij, Amwrossij, lossif
erlebt die Optina-Einsiedelei (Optyna Pustyn’) eine Bliite, die sich auf das
gelstliche Leben groBer Telle des russischen Volkes auswirkt. 33

Die Begr(inder der Optina-Einsiedelei waren ganz von den Traditionen des
Paissij Welitschkowskij getragen. Sle erkannten die Bedeutung der Reinigung
des Herzens, die nach den Vitern absolute Voraussetzung fir die Vereinigung
mit Christus ist. Auf das Versenken des Verstandes in das Herz und das hier ent-
stehende standige Jesusgebet ist ihre gesamte Aufmerksamkeit gelenkt, wie wir
aus einem Brief des Starzen Moissej erfahren. 3 Starez Leonid hatte die Prinzipi-
en des Starzentums unmittelbar von einem Schiiler des seligen Paissij Welitsch-
kowskl|j erlernt, und Starez Moissej nutzte diese Erfahrung, indem er ihn zum
geistlichen Fuhrer aller in Optina lebenden Mdnche einsetzte. *

Selten sprechen die Starzen von Optina (iber ihre eigenen Erfahrungen, wie
etwa der Starez Antonij, welcher zu einem ihm nahestehenden geistlichen Sohn
uber sein Gebet sprach. Bel ihm bemerkten auch die Besucher, daB er wahrend
der Unterhaltung mit ihnen innerlich betete. *® Von seinen besonderen geistli-
chen Gaben zeugen die Berichte Uber Verdnderungen seines Gesichtes und
selner Stimme sowohl beim Felern der Géttlichen Liturgie als auch bei Gespra-
chen {iber geistliche Themen, insbesondere (iber die Gottesmutter, wobel immer
wieder auf seine reiche Gabe der Tranen hingewiesen wird. Viele erlebten in sol-
chen Gesprachen mit ihm eine vdllige Umkehr und Veranderung ihres Lebens. 37
Wenn er jemanden kennenlernte, sprach er zunachst sehr wenig und betete nur
fir Ihn. "Wenn er dann jedoch schlieBlich zu sprechen begann, so hatte sein
Wort eine so unabweisbare Kraft, da8 ein Mensch mitunter innerhalb eines Ge-
sprachs geistig wiedergeboren wurde." 3 Besonders wird die Veranderung sei-
nes Antlitzes bemerkenswert, nachdem er die grofle Schima empfing. Die
Mdnche, die ihn danach sahen, berichten, daB die Gnadengaben in ihm zweifei-
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los stark gewachsen waren und sein Gesicht heller war und in erhabener Freude
glanzte. *® Zweifellos war dies ein auBerlich erkennbarer Abglanz des im Gebet
erreichten géttlichen Lichtes. Hiermit sehen wir den Starzen Antonij ganz in der
Tradition des Hesychasmus.

Der Starez llarion zeichnete sich dadurch aus, daB er neben den
persdnlichen Weisungen an seine Schiiler und geistlichen Kinder in einem
umfangreichen Briefwechsel schriftliche Leitung Ubernahm - eine besondere
Form geistlicher Sorge in unserer Zeit. Er unterstreicht besonders die
Bedeutung des Gehorsams, ohne welchen nach der Lehre der Heiligen Vater
geistlicher Fortschrittt undenkbar ist, und wendet sich gegen jede Form von
Eigenwillen, selbst wenn es sich dabei um die willkiirliche Aufnahme frommer
Ubungen handelt. © Auch wenn die heutigen geistlichen Vater nicht mit den
Heiligen Vatern zu vergleichen sind, so meint Starez llarion, sei es doch besser,
Schiiler eines Schiilers zu sein, als nach eigenem Verstand und eigenem Willen
zu leben. 4

Starez lossif Ubte sich nicht nur selbst eifrig im Jesusgebet, sondern gab
auch unermidlich Anweisungen Uber Art und Ziel dieses Gebets und rief seine
geistlichen Kinder zu unablassigem Gebet auf. Personen, die ihn um geistlichen
Rat baten, sahen diesen von tiefster christlicher Demut und Sanftmut erfiiliten
Mdnch von einem (iberirdischen Licht umgeben. 42

Das wichtigste Merkmal der Wirksamkeit der Starzen von Optina ist die
hohe Bedeutung, die das Starzentum als solches durch sie erlangte. Hiermit
stehen sle in der unmittelbaren Nachfolge des Nil Sorskij und ihres geistlichen
Vorbilds des HI. Paissij Welitschkowskij. Das Starzentum wird in der Asketik als
“geistliches Sakrament" bezeichnet. Der selbst noch eng mit Optina verbundene
I. M. Konzewitsch bezeichnete das Starzentum als “prophetischen Dienst". 43
Charakteristische Merkmale fiir das Verhaltnis des Starzen zu seinen Schilern
sind uneingeschrankte Offenheit, insbesondere bei der Offenbarung der
geheimen Gedanken, vollkommenes Vertrauen und daraus entspringender
absoluter Gehorsam. Diese Eigenschaften offnen den Weg fur die geistliche
Leitung, die auf der Unterscheidungsgabe des Starzen aufbaut. Zweifellos
wurden den groBen Starzen von Optina ganz besondere charismatische Gaben
zuteil. Daher ist es nicht verwunderlich, daB die Frage nach ihrer Verherrlichung
mit den Helligen in letzter Zeit in der Russischen Kirche immer haufiger
autgeworfen wird.

Eine ganz fur sich stehende Gestalt ist die des HI. Seraphim von Ssarow.
DaB er doch ganz in der Tradition des russischen Hesychasmus steht, zeigen
semne Visionen, seine eigene Verklarung in himmlischem Licht und seine
Belehrungen, in denen er gerade auch auf die Bedeutung des uberirdischen

Lichtes bei der Erscheinung Moses auf dem Sinai und des Herrn auf dem Tabor
hinweist. 4
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Eine eigene Form des russischen Starzentums finden wir in den Gestalten
dreler groBer Hierarchen: des HI. Tichon von Sadonsk, des Bischofs Ignatij
Brjantschaninow und des Bischofs Theophan des Klausners. Die beiden letzte-
ren waren Zeitgenossen der Starzen von Optina. Alle drei wirkten vor allem
durch thre Biicher und einen auBlerordentlich umfangreichen Briefwechsel. Da-
bei nehmen Anleitungen zum Gebet, zur Vorbereitung darauf und zur Aufmerk-
samkelt wahrend desselben einen hervorragenden Platz ein. 45 Bischof Ignatij
spricht auch in Einzelheiten (ber die geistlichen Versuchungen und die Verblen-
dung (prelest’), ¢ (ijber Kérperhaltung und Atem, die Versenkung des Verstan-
des in das Herz, den Kampf gegen die Leidenschaften. 47 In den Werken dieser
Vater besitzt die Russische Kirche in neuerer Zeit eine reiche Schatzkammer
geistlicher Weisungen.

ZielbewuBt sind viele der Ausspriiche der neueren Véter in einem Buch zu-
sammengefaBt, das als Anleitung und Hilfe beim geistlichen Leben und
Jesusgebet vom Abt des Walaamklosters Chariton herausgegeben wurde. Wir
wollen im folgenden vor allem aus diesem Buch schépfen, um einen Eindruck
von den wesentlichsten Gedankengangen zu vermitteln, die die russischen
Hesychasten gesammelt und lberliefert haben.

Flr alle Hesychasten stellt die Beobachtung des Herzens die vornehmste
Aufgabe dar, die als Vorbereitung auf das Gebet unabldssig ist. Das Herz wird
als die Kammer bezeichnet, in der sich der "Mensch mit seinem Geist, nachdem
er die Gedanken gesammelt hat, einschlieBen und insgeheim zu Gott beten
kann® 48 . Den Ausspruch des Herrn Ober das Gebet im Kdmmerlein deutet der
HI. Dimitrij von Rostow dahingehend, da mit diesem Kammerlein das Herz
gemeint und damit uns die Verpflichtung zu stdndigem Gebet mit dem Verstand
im Herzen auferlegt sei. ¢ Im Herzen "sind alle Dinge eingeschlossen; dort ist
Gott, dort sind die Engel, dort ist das Leben und das Kénigreich, dort sind
himmlische Stadte, dort ist die Schatzkammer der Gnade” wiederholen die
russischen Vater nach dem HI. Makarius von Agypten.  Zur Konzentration ist es
notwendig, den Verstand im Herzen einzuschlieBen. Dabei betont z. B. Bischof
Theopan der Klausner, daf8 nicht die Form oder der Inhalt des Gebets wesentlich
ist, sondern die Hinwendung des Herzens - Gott braucht das Herz, sagt er im
AnschiuB an Spr. 23,26. 5" Und weiter lehrt er: "Zum Herrn muB man sich
wenden, indem man mit der Aufmerksamkeit des Geistes in das Herz geht und
dort zu Ihm ruft. Wenn wir diese kleine Regel unaufhérlich beachteten - den
Geist im Herzen gefestigt vor Gott zu stehen mit Furcht, Ehrerbietung und
Hingabe - so entstinden in uns niemals nicht nur leidenschaftliche Wiinsche
und Geflihle, sondern sogar die bloBen Gedanken.” 52 Die stete Anrufung des
Herrn im Gebet fiihrt dazu, daB das Herz den Herrn verschlingt und der Herr das
Herz. Auf dieser Erkenntnis der &lteren Vater aufbauend, sagt Bischof Theophan
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in seinen Briefen Uber das geistliche Leben: "Gott fordert das Herz, weit in lhm
der Urgrund des Lebens ist. Wo das Herz ist, da ist das BewuBtsein, da ist die
Autmerksamkeit und der Geist, da ist die ganze Seele. Wenn das Herz in Gott ist,
ist auch die ganze Seele in Gott, und der Mensch steht vor ihm in standiger
Anbetung in Geist und Wahrheit." 2 Um mit dem Verstand im Gebet das Herz zu
finden, erléutert Bischof ignatij, muB man verstehen, daB es sich hier um die
geistliche Kraft des Herzens handelt, die Im oberen Teil des Herzens beschlos-
sen liegt, wodurch sich das menschliche Herz vom tierischen unterscheidet. 34
Die Rolle des Herzens in der gelstlichen Fehde wird nicht nur oberflachlich be-
schrieben, sondern Bischof Theophan z. B. gibt genauere Hinweise: "Wenn Sie
das Herz finden und in ihm zu verweilen lernen, so brauchen Sie sich nur jedes
Mal, wenn die Gedanken auf Sie einstiirmen, in das Herz zu versenken - dann
fliehen die Gedanken. (...) Werden Sie nicht miide, sich zu versenken. Denken
Sle nicht, daB das nur den Vollkommenen angemessen ist. Nein, das ist fir alle,
die anfangen, den Herrn zu suchen. (...) Die wichtigste Tat ist die Bewahrung
des Herzens vor leidenschaftlichen Regungen und des Geistes vor ebensolchen
Gedanken. Man muB ins Herz schauen und alles Unrechte von dort verjagen.” %
Uber den Sitz des Herzens schrelbt er: "Es ist dort, wo Trauer, Freude, Zorn und
alles andere sich melden und zu fiihlen sind. Dort sollen Sie mit der Aufmerk-
samkeit stehen. (...) Das kdrperliche Herz ist ein muskul&ses Stiick Fleisch (...),
aber nicht das Fleisch flihlt, sondern die Seele, fiir deren Gefiihl das fleischliche
Herz nur als Werkzeug dient, wie das Gehirn als Werkzeug fiir den Verstand
dient. (...) Stehe im Herzen mit dem Glauben, daB Gott eben hier ist, aber wie Er
hier ist, daruber denke nicht nach. Bete und strebe danach, daB die Gnade Got-
tes dir endlich das Gefuhl flr Gott gibt.” % Bischof Theophan spart nicht mit pia-
stischen Vergleichen, um die Bedeutung des Herzens zu demonstrieren: “Sie
suchen den Herrn? - Suchen Sle, aber nur in sich selbst. (...) Der Herr Ist allen
nahe, die thn redlich anrufen. Finden Sie den Platz im Herzen und sprechen Sie
dort mit dem Herrn. Das Ist das Sprechzimmer des Herrnl Wer auch immer den
Herrn trifft - er trifft hn dort. Und einen anderen Platz hat Er nicht angewiesen
zur Begegnung mit den Seelen.” 3" Derselbe Autor vergleicht das Herz mit dem
Paradies und betont, daB wir nur dann zu Hause sind, wenn wir unseren Gelst
ins Herz versenken. Sind wir nicht im Herzen, so sind wir nicht zu Hause. Ver-
schledene Ausdriicke bezeichnen diesen Zustand: “Uber dem Herzen stehen,
mit dem Gelst im Herzen seln, sich aus dem Kopf ins Herz versenken, - all das ist
ein und dasselbe. Das Wesentliche ist die Konzentration der Aufmerksamkelt
und das Stehen vor dem unsichtbaren Herrn, aber nicht im Kopf, sondern in der
Brust - zum Herzen hin und Im Herzen.” %8 Gott ist in unserem Herzen, aber wir
stehen in Gefahr, selbst nicht dort zu sein. Daher rufen die Vater immer wieder
dazu auf, an diesen Ort unserer eigentlichen Bestimmung in uns selbst zuriick-
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zukehren. Bischof Theophan zeigt auch die Grinde fur die Entfernung des Men-
schen von seinem eigenen Herzen aut: "dem Erkalten des Herzens geht die
Bindung des Herzens an irgendetwas voraus. Besorgnis um etwas, Unmut und
Verurteilung (...) Unzufriedenheit und irgendeine Befriedigung des Fleisches,
Verweichlichung (...) und Zerstreuung der Gedanken! Hiten Sie sich vor all dem,
und das Herz wird weniger erkalten. Das Herz! Wo ist denn das Leben, wenn
nicht im Herzen?" %6

Die FUhrung im geistlichen Leben beruht auf einer ganzheitlichen
christlichen Weltsicht, in der Leib und Seele als untrennbar miteinander
verbunden gedacht und erfahren sind. "Der Kdrper ist besonders aus Staub
geschaffen;" schreibt Bischof Ignatij, "das war kein toter Korper, sondern ein
lebendiger mit einer tierischen Seele. In diese Seele wurde der Geist gehaucht,
der Geist Gottes, der dazu bestimmt ist, Gott zu kennen, Gott zu ehren, Gott zu
suchen und zu kosten und in Ihm seine ganze Vollkommenhelt zu erfahren, und
in nichts auBer |hm." ® Das geistliche Leben hat die Wiederherstellung des
urspriinglichen Zustands zum Ziel, in dem der Geist Gottes im Herzen mit dem
Geist des Menschen vereint ist. Unter der Vereinigung des Geistes mit dem
Herzen versteht Bischof Ignatij “die Vereinigung der geistigen Gedanken des
Verstandes mit den geistigen Gefiihlen des Herzens". ®' In der Nachfolge des HI.
Makarius von Agypten verweisen die Vater darauf, daB Liebe und Giite Zeichen
der wahren Hinwendung zu Gott sind. Fehlen diese beiden Eigenschaften, so
kénnen alle Tugenden nur auBerlich sein. Liebe und Gite gegenlber dem
Nachsten entspringt der Herzenswarme gegeniiber Gott - “das geistliche
Brennen des Herzens zu Gott ist die Liebe zu Ihm. Sie wird von der Bertihrung
des Herzens durch den Herrn entfacht. Da Er ganz Liebe ist, entfacht Seine
Ber(ihrung des Herzens sofort die Liebe zu Ihm. Und von der Liebe entspringt
das Brennen des Herzens zu Ihm. Eben das muB der Gegenstand unseres
Suchens sein®, sagt Bischof Theophan. & Doch bergen sich hier Gefahren, denn
beim Auftreten der Herzenswarme muB sehr wohl unterschieden werden
zwischen kérperlicher Warme, die aus der Anspannung des Herzens entsteht,
sich jedoch auch mit fleischlicher Begierde verbinden kann, und geistlicher,
niichterner, reiner Warme. Die Mystiker kommen nach der Meinung des
Bischofs Theophan nicht Uber den Zustand der ersten, d. h. der kdrperlichen
Wirme hinaus, da sie sich damit véllig begnliigen und sich nicht wirklich Gott
zuwenden. ® Aufgabe des wahren Beters und Gottessuchers ist es, die
gnadenerfiilite Warme in der Nahe Gottes zu erlangen.

Die wichtigste Ubung fiir die Gottessuche Ist das Gebet. Hierbei wird unter-
schleden zwischen &uBerlichem und innerlichem Gebet, welche bereits in der HI.
Schrift deutlich voneinander abgegrenzt werden. Die meisten Vater unterschei-
den drel Arten - das Gebet der Worte, das Gebet des Geistes und das Gebet des
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Herzens. Vom ersten sagen die meisten, daB es kein Gebet sei. Das zweite be-
zeichnen sie als das Gebet der Unvollkommenen, und erst das dritte erkennen
sie als wirkliches Gebet an. Entsprechend dieser Stufenleiter entwickelt sich
auch das Verhaltnis des Betenden zum Gebet: Zunichst betet er aus eigener
Kraft; "die Gnade Gottes steht dem rechtgesinnten Betenden zweifellos bei,”
sagt Bischof Ignatij Brjantschaninow, "aber sie offenbart ihre Anwesenheit nicht.
In dieser Zeit kommen die im Herzen verborgenen Leidenschaften in Bewegung
und fuhren den Betenden zu einem Mértyrerkampf, in welchem Niederlagen
und Siege einander stdndig abwechsein, in welchem der freie Wille des
Menschen und seine Ohnmacht klar zum Ausdruck gelangen®. Erst spéter &6t
die Gnade Gottes ihre Anwesenheit und Wirkung deutlich erkennen, "indem sie
den Verstand mit dem Herzen vereint, die Mdglichkeit zu unzerstreutem Gebet
gewidhrt, mit Herzenstrdnen und Wéarme. Dabei verlieren die siindhaften Ge-
danken ihre gewaitsame Macht iiber den Verstand". &

Menschen, die im Kopf leben, leiden an einem dauernden Brodeln der Ge-
danken. Dies hindert sie daran, sich auf Gott zu konzentrieren. Deshalb wird
ihnen geraten, "den Kopf zu verlassen und mit dem Verstand ins Herz zu gehen
und dort unabléssig mit der Aufmerksamkelt zu stehen. Erst dann, wenn der
Geist sich mit dem Herzen verbindet, kann man Erfolg im Gedenken an Gott
erwarten. (...) Die erste Methode dazu, den Verstand ins Herz zu fihren, liegt
gerade in dem Mitgefluhl bei den gelesenen und gehdrten Gebeten; denn die
Geflihle des Herzens herrschen gewdhnlich ber den Verstand. (...) Wenn Sie
die erste Methode richtig ausfiihren, wird Ihr Gebet mit Gefiihlen einhergehen.
Diese Geflihle werden sich entsprechend dem Inhalt der Gebete verdndern. Ich
spreche nicht von diesen Gefiihlen, sondern von denen unter ihnen, die das
ganze BewuBtsein und Herz erfassen und die Seele binden, ohne ihr zu
gestatten, frei weiterzulesen; sie ziehen die ganze Aufmerksamkelt auf sich. Das
sind besondere Gefiihle; und sowlie sie geboren werden, bringen sie ihrerseits in
der Seele ihre eigenen Gebete nach ihrer Art hervor. Diese im Herzen
entstehenden besonderen Gefiihle und Gebete soll man niemals durch weiteres
Lesen unterbrechen, sondern man soll vieimehr das Lesen einstellen und sie
sich frei ergieBen lassen, bis sie sich ganz ergiefen und das Gefihl mit den
Ublichen Gefiihlen beim Gebet aut eine Ebene gestellt ist”. & In der genauen
Beschreibung derartiger "Techniken" des Gebets liegt die Besonderheit der
russischen Vater. "Versuchen Sie beim Jesusgebet lebhafter daran zu denken,
daB der Herr Selbst In der N&he ist und in [hrer Seele steht und auf alles merkt,
was in ihr vorgeht. In der Seele wecken Sie dabel die Sehnsucht nach der

Rettung und die Uberzeugung, daB wir die Rettung nur vom Herrn erhaiten
kdnnen." o
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Absolute Voraussetzung fir den Erfolg im Gebet ist die Reinigung des
Herzens von allen Leldenschaften und allen Schwachen fir irgendetwas
Materielles. Ohne dies kann das Gebet nur auf der niedrigsten Stufe verharren.
"Wenn wir uns in der Askese abmiihen,” schreibt der Abt Chariton, “suchen wir
die Reinigung des Herzens und Wiederherstellung des Geistes. Dazu fuhren
zwel Wege: der tatige, d. h. das Durchlaufen dieser asketischen Ubungen (...),
und der geistschauende - die Hinwendung des Geistes zu Gott. Dort wird die
Seele gereinigt und empfangt Gott; hier verbrennt der geschaute Gott jegliche
Unreinhelt und kommt, um Sich in der gereinigten Seele anzusiedeln®.

Die hesychastische Tradition betont den Wert des kurzen Gebetes. Deshalb
wird das Jesusgebet besonders empfohlen. Immer wieder wird aber betont, daf3
nicht die Worte wichtig sind, sondern der Glaube, die Zerknirschung des
Herzens und die vollige Selbstiiberantwortung des Menschen an den Herrn. €8
Die Bedeutung des inneren Gebetes liegt im Ausspruch des Herrn begriindet,
daB das Reich Gottes in uns ist (Lk. 17,21). Als Ergebnis der Muhen um das
Gebet kann der Mensch dann auch erfahren, wie "das Reich Gottes in ihm
Einzug halt und sich hier in der ihm eigenen Kraft entfaltet”. ® Die Folgen der
Entfaltung des Reiches Gottes im Menschen hat fir den im geistlichen Kampf
stehenden Beter deutlich merkbare Folgen: “"Das Erfillen der Gebote, welches
der Vereinigung des Verstandes mit dem Herzen voranging, unterscheidet sich
vom Erfillen der Gebote, welches der Vereinigung folgt. Vor der Vereinigung
erfullt der Asket die Gebote mit grdBter Mihe, indem er seiner gefallenen Natur
Gewalt antut und sie zwingt; nach der Vereinigung drangt die geistliche Kraft,
die den Verstand mit dem Herzen verbindet, zur Erfiillung, macht sie angenehm,
leicht, schmackhaft®. Und dies bringt der Bischof Ignatij mit den Worten des
Psalmensangers in Verbindung “Den Weg Deiner Satzung will ich gehen, wenn
Du das Herz mir frei gemacht”. 7° Das Jesusgebet verbindet den Menschen mit
Gott, nachdem es ihn, der seit dem Siindenfall zerstreut ist, sammelt und in ihm
die Kraft des Herrn fiinlbbar werden 1a8t. Das Jesusgebet wird besonders
bevorzugt, weil es nach den Worten des Bischofs Theophan “die Seele mit dem
Herrn Jesus verbindet und der Herr Jesus die einzige Tir zur Gemeinschaft mit
Gott ist, auf deren Erreichen das Gesetz abzielt. Denn Er Selbst sagte: niemand
gelangt zum Vater denn durch mich (Jo 14,6), weshalb sich derjenige, der das
Gebet erreicht, die Kraft der gesamten fleischgewordenen Heilsordnung zu
eigen macht, worin eben unsere Rettung besteht”. !

Die Kraft des Gebetes liegt in der Hinwendung des Verstandes und des
Herzens zu Gott. Die Hinwendung zu Gott miindet schlieBlich in ein Gefihl zu
Gott ein, welches mit dem unaufhdrlichen Gebet ohne Worte und ohne
Gebetshaltung gleichgesetzt wird. ™ Wichtig ist jedoch, daB man jegliche
Uberheblichkeit flieht und nicht Selbstfabriziertes mit dem Geschenk der Gnade
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verwechselt. Das reine Gebet ist ein Geschenk! “Das Verweilen der Seele mit
dem Herrn, worin das Wesen des gesamten geistlichen Lebens besteht, hangt
nicht von uns ab. Der Herr sucht die Seele heim, sie weilt mit [lhm und frohiockt
vor |hm und warmt sich an lhm. Wenn der Herr sie verlaBt, ist die Seele leer, und
es liegt keineswegs in ihrer Macht, den Giitigen Besucher der Seelen zu sich
zuriickzuholen. Doch Gott geht fort, um die Seele zu priifen. Und es geschieht,
daB Er nicht wegen der Strafe fiir auBere Dinge fortgeht, sondern fir etwas, was
die Seele innerlich aufnahm. Wenn der Herr fortgeht, um die Seele zu prifen,
und diese fangt an zu schreien, so kehrt Er schnell zuriick. Wenn Er aber
fortgeht, um zu strafen, so kehrt Er nicht bald zuriick, solange die Seele sich der
Siinde nicht bewuBt wird, BuBe tut und sie beweint und eine Epitemie tragt.” 72

Das Gebet fihrt zur Gnade, die Gnade aber ihrerseits befliigelt das Gebet.
Beide bedingen sich gegenseitig und wirken gegenseitig an ihrem Wachstum.
Die Sammlung des zerstreuten Geistes liegt letztlich nur in der Macht der
Gnade. Solange die Regungen des Gelstes zerstreut sind und in verschiedene
Richtungen weisen, gibt es in ihm kein Leben. Das Leben entsteht erst durch die
wirkliche Kraft der Gnade, die den Geist sammelt und zu Gott fiihrt. Ohne die
Einwohnung der Gnade bleibt der Mensch ein Spielball der Damonen. "Was hélt
am ehesten die Gnade in der Seele?" fragt Bischof Theophan, und er antwortet:
“Die Demut. Wofur verlaBt sie die Seele am schnellsten? Von irgendeiner Re-
gung des Stolzes, der Uberheblichkeit und Selbstzufriedenheit. Sowie sie in sich
den widerwartigen Geruch des Stolzes empfindet, entschwindet sie sofort.” 74
Die Ganzheit unseres geistlichen Organismus ist dann hergestellt, wenn der
Geist in das Herz versenkt ist, d.h. Geist und Herz miteinander vereint sind. In
diesem Zustand empfindet der menschliche Geist Uberhaupt nicht mehr das
Verlangen, seine Aufmerksamkeit auf irgendetwas auBerhalb des Herzens zu
lenken. "Bei einer solchen Haltung des Herzens," schreibt der Starez Agapij,
“geht beim Menschen alles aus dem Kopf ins Herz, und dann erieuchtet
gleichsam ein geistiges Licht sein gesamtes Inneres.” 7

Der Zustand des in der Liebe zu Gott im stidndigen Gebet verweilenden
Herzens wird In verschiedener Welse umschrieben: Feuer, Sonne, Licht, Strahl,
Funke, Warme. All dies sind Benennungen, die aus der alteren hesychastischen
Erfahrung und Literatur natiirlich bekannt sind. "So wie héufig nachgelegte Holz-
schelte die Flamme des Feuers vergréBern, so weckt auch das héaufig und mit
der Versenkung des Verstandes in Gott gelibte Gebet im Herzen die gottliche
Liebe, die, wenn sie aufflammt, den ganzen inneren Menschen erwarmt,
erleuchtet und belehrt,” schreibt der Abt Chariton in unserem Jahrhundert. 7 Bei
den einen wird das Gebet begleitet von einer Erleuchtung des Antlitzes, bei
anderen von einem sie umgebenden Licht, bei wieder anderen schlieBlich durch
die Erhebung (iber die Erde. Bischof Theophan umschreibt es so, daB man "die
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Gedanken des Verstandes und die Neigungen des Herzens so einstellen muB,
daB der Geist des Menschen immer bei Gott weilt, gleichsam zu lhm
hinzugetreten. Wer so ist, der wird unaufhdrlich von einem inneren Licht
erleuchtet, empfangt die Strahlen des geistigen Lichtes (Theodorit), ahnlich dem
Moses, bei dem das Antlitz auf dem Berg durch das Verweilen mit Gott verherr-
licht wurde". 7 Diese Erscheinung wird z.B. mit den Worten des Psalm 4,6 In Ver-
bindung gebracht: "Erhebe, o Herr, iber uns das Licht Deines Angesichts ".
Bischof Theophan sagt unumwunden: "Das wichtigste, was mit dem Gebet er-
strebt wird, ist das Erreichen jenes Feuers, welches dem Maximos Kavsokaiivi-
tes gegeben wurde." 7 Dieses Feuer als Vorstufe zu dem stillen Licht der
Verklarung verbrennt nach der Lehre der Vater alle Krafte der menschlichen Na-
tur. Die geistliche Entwicklung, die bis zum Erhalt des himmlischen Lichtes fihrt,
vergleichen sie mit der Wirkung des materiellen Feuers: “Wenn man durch lan-
ges Reiben Feuer erzeugt und dieses in Holzscheite legt, so werden diese ent-
facht und verbreiten beim Brennen Knistern und Rauch. Genau dasselbe
geschieht auch im Innern. Das Feuer ist aufgenommen, das Brennen beginnt.
Wieviel Rauch und Knistern es dabei gibt - das wissen nur die, die es erfahren
haben. Doch wenn alles niederbrennt, - héren Rauch und Knistern auf, und
drinnen bleibt nur die Qualitdt des Lichts. Dieser Zustand ist der Zustand der
Reinhelt; dahin fihrt ein weiter Weg. Doch Gott ist sehr barmherzig und
allmachtig.” 7 Und so kommt der Herr nach den Worten des Bischofs Theophan,
“um Sein Licht In unseren Geist zu gieBen, das Gefiihl zu reinigen, die
Téatigkelten zu lenken". ® “Um des Eifers und der Milhen des Menschen willen,
der sich Gott iiberantwortet, wird die Gnade auf ihn herabsteigen und ihn mit
ihrer erleuchtenden Kraft immer mehr durchdringen, oder sich ihn eigen
machen.” &

Die enge Verbindung, ja Abhdngigkeit des Schauens des gottlichen Lichtes
vom Gebet kommt auch Iin vielen Vergleichen zum Ausdruck, die die geistlichen
Fiihrer benutzen: "Die standige Ubung im Gebet (...) entspricht genau dem
Halten eines Gegenstandes an der Sonne, weil wir hier das Halten des
Menschen vor dem Antlitz des Herrn erkennen, Der die Sonne der geistigen Welt
ist (...) ein Feuer entbrennt im Herzen, und es wird davon Zeugnis ablegen, daf
im innersten Brennpunkt unserer Natur das geistliche Leben geboren wurde,
oder daB der Herr in uns angefangen hat zu herrschen.” 2 Durch das Gebet
festigt sich das Gedenken an Gott im Geist des Menschen, “und das Antlitz
Gottes wird in der Seele sein wie die Sonne. Leg einen kalten Gegenstand an die
Sonne, er wird erwadrmt. So wird auch die Seele durch das Gedenken an den
Herrn erwdrmt, Der die geistige Sonne ist”. 8

Das geistliche Leben schreitet fort, wenn das Feuer der Anhanglichkeit an
den Herrn standig brennt, denn dann kehrt mit ihm auch eine friedliche
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Stimmung des Herzens ein, die mit der unablassigen zerknirschten und
demitigen geistigen Anrufung des Herrn einhergeht. Das Feuer setzt Bischof
Theophan gleich mit der Gnade: “Solange der Eifer vorhanden ist, ist auch die
Gnade des HI. Geistes anwesend. Sie ist Feuer. Das Feuer wird durch
Holzscheite gendhrt. Die geistlichen Hotzscheite sind das Gebet." # Nach
Bischof Ignatij ist das Feuer Gott: "unser Gott ist verzehrendes Feuer. Vom
Feuer schmilzt Wachs, und ible Unreinheit wird ausgetrocknet. So werden auch
durch die geheime Belehrung Uble Gedanken ausgetrocknet, Leidenschaften
aus der Seele vertrieben. Der Geist wird erleuchtet, der Gedanke geklart und
verfeinent, Freude ergieBt sich in das Herz". 8

Aus eigener Erfahrung mit den Funktionen des Herzens vertraut, weisen die
erfahrenen Starzen auf die Gefahren hin, die den Menschen am wahren Gebet
hindern kénnen. Das erste Hindernis ist die Einbildung und Phantasie der
Menschen. Sie kommen von auBen und versperren den Weg nach innen. Das
zweite Hindernis ist der Verstand, der Geist. “Auch dieser muB umgangen wer-
den, und mit ihm muB man ins Herz eingehen. (...) Der Geist bieibt dann im Kopf
und witl selbst alles in der Seele einrichten und alles lenken; doch diese Mihen
fihren zu nichts.” ®@ Weitere Hindernisse sind Selbstrechtfertigung, Selbstbedau-
ern, Eigenliebe, denn wie Bischof Theophan unterstreicht: “der EntschluB, sich
Gott anzuschlieBen, hat zwei Seiten: die eine - der verleugne sich selbst, die an-
dere - der folge mir nach (...)" 8 GroBen Schaden fiigt dem geistlichen Leben
das Gefihl der Rechtschaffenheit zu, Verurteilung und liberhaupt das Urteilen
iber andere, Uberhebtichkeit, Ruhmsucht. *Das ist Hollenrauch und Gestank!
Gewdhnen Sie sich daran, sich mehr zu freuen, wenn man mit Ihnen abschétzig
verfahrt, lhnen Vorwirfe macht oder Sie gar beleidigt, als wenn man Sie liebkost
und willkommen heift. Darin liegt der sicherste Weg zur Demut.” 88 “Ruhmsucht,”
sagt Bischof Theophan, ist der Hausdieb, der sich mit den duBeren Dieben ver-
schworen hat. Er 6ffnet ihnen die Fenster und Tiren; diese kommen herein und
vollbringen drinnen eine groBe Verwiistung". ® Ebenso behindern Sorgen und
Geschaéftigkeit weltlicher Natur das geistliche Leben. Alles, was das Herz gefan-
gen halt oder woran sich das Herz bindet, stellt ein Hindernis fiir das Verweilen
des Menschen in seinem Inneren dar. Um das Herz vor diesen Gefahren zu be-
wahren, muB sich der Mensch standig darum muhen, seinen Willen zu brechen.
Dazu gibt Bischof Theophan detaillierte Anleitungen: "wenn du dich so in der
Uberantwortung deiner selbst an Gott und Seine Gnade im Gebet gefestigt hast,
rufe jeden einzelnen Erreger der Siinde auf und versuche, dein Herz von ihnen
abzuwenden und es auf das Gegenteilige zu wenden. - Dadurch werden sie vom
Herzen abgeschnitten und missen absterben. Gib daflr der gesunden Unter-
scheidungsgabe Freiheit und fihre das Herz auf ihren Spuren.” ® Fir diesen
Weg der Askese ist natirlich die Unterscheidung der geistlichen Angriffe und
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Versuchungen wertvoll, die bereits bei Nil Sorskij voll ausgearbeitet ist. Die von
Nil Sorskij geschaffene Terminologie wird von den spateren russischen Starzen
als selbstverstandlich vorausgesetzt.

Fir das innere wie fiir das auBere Tun sehen es die Véter als gleich wichtig
an, daB der Mensch alles im Namen des Herrn vollbringt. Das bedeutet, dal3
man versucht, alles zum Ruhm Gottes zu wenden, “versuchen alles so zu tun,
daB es Ihm gefallig ist, mit dem BewuBtsein Seines Willens dafiir, und weiter -
jede Handlung mit dem Gebet einkreisen”.

Auf eine groBe Gefahr fir den Gottessucher und Beter weisen alle Viter
wiederholt hin: es ist die Verblendung (prefest’). ® Wie in alter Zeit, so erscheint
sie auch heute als Folge verfriihter Absonderung in die Einsiedelei oder
verfriihter und ohne Segen aufgenommener, zumeist {ibertriebener asketischer
Ubungen. ® Ein von Uberheblichkeit getragener Asket nimmt ein falsches
Verstandnis von geistlichen Angelegenheiten und von sich selbst als wahr an.
Als deutliches Beispiel dieser Art von Verblendung weist Brjantschaninow auf
Thomas a Kempis' “imitatio Christi". Ebenso wird die Verblendung durch das
Verharren in irgendwelchen Stinden und slndigen Gewohnheiten hervorgeruten,
durch welche in der Seele ein Zwiespalt entsteht, der den Menschen bis zum
Wahnsinn treiben kann. 8 Die Gefahr der Verblendung ist auch immer dann zu
verzeichnen, wenn sich jemand aus eigenem Antrieb ohne geistlichen Fihrer an
das Herzensgebet wagt. So macht Paissij Welitschkowskij darauf aufmerksam,
daB derjenige in Verblendung verfallt, der natlrliche, kdrperliche Warme, von
deren Bedeutung wir frither sprachen, fur die gnadenerfiilite Warme halt. ® Zur
Vermeidung der Verblendung empfiehtt er als einzigen Weg die vdllige
Selbstverleugnung, "die uns lehrt, im Gebet allein die Aufmerksamkeit zu
suchen® . Auch in der heutigen Praxis treffen wir immer wieder aut die Frage
nach den Kunstmitteln bei der Ubung des Herzensgebetes, womit hauptséchlich
die Kérperhaltung und die Regulierung des Atems gemeint sind. Hierzu finden
sich in der Philokalia spérliche Angaben, und haufig meinen Anfanger im
geistlichen Leben, daB diese auBerlichen Mittel bedeutender seien, als der
eigentliche geistliche Kampf. Alle neueren Véter sind sich jedoch darin einig, daf3
man solche Mittel auf keinen Fall ohne Unterweisungen durch einen erfahrenen
geistlichen Vater anwenden solite. Andernfalls fihren auch sie auf schnellstem
Wege in die Verblendung. Verzwelflung und Uberheblichkelt sind die beiden
auBersten Abweichungen vom rechten Weg des geistlichen Lebens. ¥ Um uns
davor zu bewahren, nennt der Starez Wassilij, ein Geféhrte des Passisi]
Welitschkowskij, als starkste Waffen die Gottesfurcht und das Gedenken an die
Omniprasenz Gottes - (iber allem aber den Namen Jesu, d.h. das reine Gebet. %

Die Bedeutung der russischen Starzen und Lehrer, die auf dem Boden des
Hesychasmus fortwirkten, ist m. E. in erster Linie darin zu sehen, da3 sie die
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Lehre der alteren Vater in einer unserer Zeit angemessenen Weise erklaren und
erlautern. Aut der Grundlage der HI. Schrift und der Heiligen Vater der Alten
Kirche arbeften sie Einzelheiten heraus, die wohl flir die Gottessucher friherer
Jahrhunderte selbstverstandlich waren, uns jedoch verlorengegangen sind und
daher besonderer Hinweise bedirfen. Ihr besonderer Verdienst ist m. E. in der
Ausweltung der Anwendbarkelt hesychastischen Gedankengutes und hesycha-
stischer Praxis (iber die Anachorese hinaus in das Leben im Skit und weiter so-
gar in der *"Welt" zu sehen. Die Grundlage dafir schuf bereits Nil Sorskij. Die
Ausarbettung fiel jedoch den Vétern des 19. Jahrhunderts zu. Flgen sie in der
Sache keine neue Lehre hinzu, so sind sie eben um die Festigung und das zeit-
geméaBe Verstandnis der Uiberlieferten Lehre und Erfahrung der Vater bemdht. Es
ist verstandlich, daf3 die neueren russischen Véter sich auch ausdricklich immer
wieder auf die alteren Viter berufen, indem sie ihre eigenen Worte etwa mit dem
Vermerk einleiten, daB es dem Geist der patristischen Vorschriften nicht fremd
sel, wenn man dies oder jenes sage. ® Bischof !gnatij sagt mit Recht in einer
Wirdigung des Wirkens des Starzen Wassillj: "Alle Schriften der griechischen
Vater erheischen tiefe Ehrfurcht angesichts der Fiille ihnen innewohnender und
aus ihnen atmender Gnade und geistlichen Verstandes. Doch die Werke der rus-
sischen Véter sind uns angesichts ihrer besonderen Klarheit und Einfachheit der
Darstellung, der grdBeren Nahe unserer Zeit, leichter zuganglich als die Schrif-
ten der griechischen Heiligen. (...) Der Starez Wassilij bezeichnete seine Schrif-
ten als Wegweiser oder Einfihrung zur Lektire der griechischen Véter." 1% Flr
uns zeichnen sich nun natirlich auch des Bischofs Ignatij eigene Schriften wie

auch dle Anwelsungen spéterer russischer Starzen durch eben diese
Charakteristika aus.
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Reinhard Slenczka

DIE HERZENSGEMEINSCHAFT DURCH DAS JESUS-GEBET

Eine Form russischer Frodmmigkeit in theologischer Sicht

Einleitung

Auch in dem Ruckblick auf 1000 Jahre christlicher Geschichte in RuBland Ist
das Thema dieses Beitrags sehr speziell, abgelegen und befremdlich. Es betrifft
eine besondere Form der Frdmmigkeit, die vor allem Im russischen Ménchtum
verwurzelt ist. Es betrifft ferner damit zusammenhangende theologische Proble-
me, um die am Anfang dieses Jahrhunderts in der orthodoxen Kirche zunachst
auf dem Heiligen Berg Athos und dann In RuBland ein (iberaus heftiger, leiden-
schaftlicher Streit gefiihrt worden Ist, nicht nur mit Worten und Schriften, son-
dern handgrefflich und schlieBlich sogar mit einem militarischen Eingriff. Dieser
Streit um die "Géttlichkeit des Namens™ und eine daraus folgende "Verehrung
des Namens" in den Jahren 1911 bis 1913 wurde nicht in theologischer Klarung
und kirchlicher Entscheidung abgeschlossen, sondern durch den Ersten Welt-
krieg und die Revolution von 1917 abgebrochen. Flr das Landeskonzil von
1917 /18 war die Behandlung des Themas vorbereitet worden, konnte aber nicht
mehr durchgefihrt werden. Das Befremdiiche, in mancher Hinsicht vielleicht
auch Unverstandliche bel diesem Thema und den mit Ihm verbundenen Ausein-
andersetzungen liegt also auch unter dem Schileier des geschichtlichen Verges-
sens. Wahrend aus den Archiven des Heiligen Berges Athos in jlingster Zeit
einiges zu den Vorgangen erforscht und verdffentlicht worden ist,' sind russi-
sche Archive bisher, soweit das Material (berhaupt noch auffindbar ist, noch
nicht erschlossen. Nach Lage der Dinge kann es daher nicht darum gehen, neue
Quellen vorzufiihren, wohl aber unter bestimmten Gesichtspunkten das Bekann-
te zu bedenken.2 Dabei k&nnte sich heraussteilen, daB dieses spezifische Thema
des russischen Mdnchtums keineswegs nur eine isolierte Erscheinung ist und
wohl auch nicht auf die Abgeschiedenheit von Kidstern und Einsiedlern be-
schran«t ist. Es kdnnte sich ferner zeigen, daB es bei dieser Auseinandersetzung
um die Realitdt des Gebets in der Gemeinschaft mit Gott zugieich um den
Realitd'sgehalt unseres Denkens und Sprechens geht.

Um das zu erfassen ist aber zunichst zu bedenken, daB die uns so
selbstwarstandliche Unterscheidung von Glauben auf der einen Selte und allge-
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meinem menschlichen BewuBtsein und menschlicher Erfahrung auf der anderen
Seite keineswegs so selbstverstandlich ist, wie es unter den Geschichtsaxiomen
von einer “sdkularisierten Neuzeit™ und einer “wissenschaftlich orientierten” Welt-
betrachtung und Weltbeherrschung scheinen mag. Nur kurz sei daran erinnenrt,
daB in der auBerordentlich interessanten und spannungsvollen Phase der russi-
schen Geistesgeschichte um die Jahrhundertwende immer wieder und nicht zu-
letzt in der Auseinandersetzung mit Marxismus und Materialismus erkannt
worden ist, daB der christliche Glaube nicht nur gegeniiber den Bewegungen
und Problemen der Zeit zu verantworten ist, sondern daB er eine Verantwortung
fir die Grundlagen der Welterkenntnis, der Gesellschaftsordnung und des
Rechts hat. Denn, um es mit einem von Sergej N. Bulgakow (187 1-1944) geprag-
ten Wortspiel kurz zusammenzufassen: Wo die Menschwerdung Gottes (bogo-
Celovelestvo) in Christus nicht mehr bezeugt und erkannt wird, dort kommt es
zu einer Selbstvergottung des Menschen (EelovekoboZie).?

Die Frage nach der Erkenntnis der géttlichen Wirklichkeit des Seins ist f{r
uns woh! weithin verdrangt durch andere, dringlich scheinende, doch letztlich im
Vordergriindigen und oberflachlich bleibenden Fragen nach der Behauptung
des Christlichen gegeniiber der sogenannten erfahrenen Wirklichkeit und nach
der Bedeutung fiur das Verstandnis und die Probleme unserer Zeit und ihrer
Bewaltigung.

Ein weites Feld ist damit angedeutet. Doch mit diesen Andeutungen soll ein-
leitend gezeigt werden, daB das Befremdliche bei dem Thema keineswegs nur
durch die Sache bestimmt ist, sondern auch durch unsere Situation, in der wir
den christlichen Glauben meist auch als Christen in einer Isoliertheit sehen, ohne
2u begreffen, daB dann christlicher Glaube durch anderen Glauben und der eine
Gott durch andere Gotter ersetzt wird. Freilich werden Veranderungen in dem
die Erkenntnis lettenden Apriorischen immer nur a posteriori, also im Nachhinein
- spater und damit zu spéat - wahrgenommen.

Das Jesusgebet

Bevor man das Jesus-Gebet als besondere Frommigkeitsform oder Medita-
tlonstechnik betrachtet, ist seine biblische Grundlage zu bedenken. Es fautet:
"Herr Jesus Christus, Sohn Gottes, erbarme dich {ber mich Sdnder!” bzw. "sei
mir Siinder gnadig!” In den Evangelien begegnet uns diese Bitte mit geringen
Verdnderungen in den Hellungsgeschichten. Kranke kommen zu Jesus und
rufen thn um Hilfe und Heilung an.* Diese Anrufung ist im strengen Sinne Gebet,
indem mit dem “Herr, erbarme dich® Jesus als Gott angerufen wird. Dazu gehort
auch jene kurze Bitte des Zdllners, der sich, Im Gegensatz zu der frommen
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Selbstdarstellung des Pharisders, an seine Brust schlagt, die Augen nicht zu
erheben wagt und spricht: *Gott, sei mir Siinder gnédig!" Und Jesus sagt dazu:
"Dieser ging gerechtfertigt hinab in sein Haus, nicht jener.”® Im christlichen
Gottesdienst begegnen wir standig diesem Gebets- und Hilferuf. Er ist der stan-
dig wiederkehrende Tenor in der ostkirchlichen Liturgie “gospodi pomllui®, aber
ebenso in unseren westlichen Liturgien, in denen bemerkenswerterweise meist
auch die griechische Wendung "kyrie eleison” ohne Ubersetzung beibehalten
wird. Es gibt offenbar eine Identitdt der Gebetssprache, die (iber die Grenzen
und Wandlungen der Sprache hinaus sich erhait. Ein wichtiges Belispiel dafir ist
das hebraische "Amen"” als AbschluB eines jeden Gebets. Gewohnte Wendungen
und Uberkommene Formen (bersieht man leicht in ihrer Bedeutung, die aber ge-
rade in dieser Beharrlichkeit ihrer Bewahrung liegt. Die Bitte um Erbarmen, Hilfe
und Vergebung kommt aus der Erkenntnis der eigenen Bediirftigkeit, und sie ge-
schieht im Vertrauen auf die rettende Gegenwart des Herrn.

Wenn sich die Gebetsunterweisung der Kirchenvater nicht nur im Osten,
sondern ebenso im Westen immer wieder auf diesen Punkt konzentriert, dann
zeigt dies, es geht um ein Zentralstiick des christlichen Gottesdienstes und
damlt des Christenlebens. Konzentration heiBt aber dann auch, daB das Gebet
von dem wortreichen “Plappern wie die Heiden" (Mt 6,7) auf das Einfache und
Entscheidende zuriickgefiihrt wird, wo wir als Menschen immer wieder geneigt
sind, auszuschweifen und das Wesentliche im Unwesentlichen zu verlieren.

Das bedeutendste neuere Dokument hesychastischer Gebetspraxis ist die
Pihoxakia”, Im Stawischen "Dobrotoljubie”, d.h. die Liebe zum Schonen und
Guten, was sowohl im religidsen wie im sittlichen Sinne zu verstehen ist. Dies ist
eine 1782 zuerst in Venedig erschienene Anthologie aus Schriften von Mdnchs-
vatern aus dem 4. bis 14. Jahrhundert, zusammengestelit von Makarios Notaras,
Bischof von Korinth (173 1-1805), und Nikodemos dem Hagioriten (1749-1809).8
Weite Verbreitung im slawischen Bereich fand die 1793 gedruckte Ubersetzung
des Paissij Welitschkowski]j (1722- 1794). Durch weitere Ubersetzungen und Aus-
wahlausgaben hat dieses Werk in RuBSland und auch In der westlichen Christen-
heit bis auf den heutigen Tag eine bemerkenswerte Verbreitung gefunden.”

Das Jesus-Gebet Ist nicht das einzige, aber das immer neu wiederkehrende
Thema in diesen Texten. Es wird mit dem “Beten ohne UnterlaB” von 1 Thess
5,17 verounden; es kann auch in bestimmter Kérperhaltung und Atemtechnik
"unabléssig” gesprochen und eingiibt werden, so daB es schlieBlich auch ohne
sprachliche Artikulation das Leben und Arbeiten eines Menschen begleitet. Aber
nicht die technische Anleitung, sondern die inhaltliche Fillung in biblischer Be-
grindung ist das, worauf es ankommt. Das Zlel, so heiBt es dann, ist der Emp-
fang bzw. das Wiederfinden der gottlichen “dvepyeta”, dle, wie es In
verschieienen Texten heifit, "wir in der Taufe mystisch empfangen haben®? In
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diesem Sinne wird das Gebet als “die standig bewegte geistige Wirkung (voepo
tvépyeta) des Helligen Geistes” ® verstanden, und in diesem Sinne ist es
“npooevxnvoepx”, ein geistiges, well vom Geist gewirktes Gebet. Wichtig fir
das rechte Verstandnis ist die im griechischen “nvevux® wie im slawischen
"duch" und auch Im lateinischen "spiritus™ schon von der Sprache her erkenn-
bare Verbindung von géttlichem Geist und Atem.*® Denn mit dem Einatmen soll
der Name Jesu Christi im Herzen als dem Lebenszentrum eingepflanzt werden:
*DaB der Name des Herrn Jesus in die Tiefe des Herzens herabsteige und den
Drachen, der das Feld beherrscht, erniedrige, die Seele aber heile (rette) und le-
bendig mache. Unablassig bleibe bei dem Namen des Herrn Jesus, damit das
Herz den Herrn eintrinke und der Herr das Herz, damit die beiden eines werden.
Und wiederum, trennt euer Herz nicht von Gott, sondern bewahrt und bewacht
es mit dem Gedachtnis unseres Herrn Jesus Christus allezeit, bis der Name des
Herrn inwendig in dem Herzen eingepflanzt ist und es keine anderen Gedanken
mehr hege, auf daB Christus In euch groB (gepriesen) werde."'' Was mif3-
verstandlich bisweilen als besondere Gebetstechnik beschrieben oder auch
betrieben wird, zielt also im rechten Verstdndnis auf die Realitat der Heils-
zueignung als geistlich-leibliches Geschehen. Wiederum ist an den biblischen
Hintergrund z.B. von R6m 8,14 und Gal 4,6 zu erinnern, wo sich zeigt, wie die
Gebetsanrede “Vater” Ausdruck fiir die empfangene Gotteskindschaft ist. Das
Gebet erwdchst demnach aus der Gabe des Geistes, die in der Taufe empfangen
wird und sich im Gebet manifestiert. So verstanden ist dieses wie jedes andere
Gebet eines Christen nicht das Mittel zur Gemeinschaft mit Gott, sondern Frucht
und Zeichen dieser Gemeinschaft, die in der Gabe der Gotteskindschaft begrin-
det ist. Nur von der biblischen Grundlage her 148t sich dieser Vorgang recht
verstehen. Und nach dem biblischen Verstandnis ist dann gerade auch das Herz
sowohl als physisches wie als psychisches Lebenszentrum der Ort, von dem aus
der Mensch in seiner Ganzheit durch die Gemeinschaft mit Gott erneuert wird.
Wird aber von diesem Hintergrund abstrahiert, dann gerat man auch beim
Verstandnis von Gebet und Gebetsiibung in eine Psychologisierung, die in véllig
andere Dimensionen flhrt, die aber umgekehrt auch andere Traditionen und
damit fremde religidse Inhalte aufnehmen kann. Was geistliche Wirklichkeit ist
unter dem Wirken Gottes durch seinen Geist, pervertiert dann in die menschliche
Technik geistiger Ubungen. Nicht jede Meditation ist christlichen Geistes.

Der Streit um die Gottlichkeit des Namens

Nun hat es von alters her in der christlichen Kirche um bestimmte Formen
der Gebetspraxis und zumal in der hesychastischen Tradition immer wieder
ganz scharfe Auseinandersetzungen gegeben. In der alten Kirche des 5.

60



00047013

Jahrhunderts betrifft dies z.B. die Euchiten oder Messallaner, also die Beter. Was
sie dem Namen nach auszeichnete, trennte sie zugleich von der kirchlichen
Gemeinschaft dadurch, daB die Ubung des Gebets die Mittel der Hellszueignung
in Wort und Sakrament vollig verdrangte und zu seiner Separation vom christ-
lichen Gottesdienst fihrte. in den palamitischen Streitigkeiten des 14. Jahrhun-
derts ging es um die Streitfrage, Inwiefern bestimmte Erfahrungen beim Gebet,
wie etwa das Schauen von Licht, die Empfindung von Warme etc., als
Begegnung mit der Realitdit Gottes aufzufassen sel. Wie verhdtt sich das
Wesen/Sein (ovoia) zudem Wirken (&vépyeta) Gottes im Kreatilrlichen?
DaB es sich bei diesen Auseinandersetzungen keineswegs nur um theologische
Spitztindigkeiten handelt, wird deutlich, wenn man bedenkt, wie wichtig und wie
schwierig es ist, auch Im christlichen Leben zwischen dem zu unterscheiden,
was von Gott und was nicht von Gott ist, oder, um es auf unsere Gegenwart zu
Ubertragen, was menschliche Begeisterung und was Heiliger Geist auch in der
christlichen Gemeinde und in ihrem Gottesdienst ist.

Ebenso wichtig aber ist es, daB8 eine solche Unterscheidung in der Wirklich-
keitserfahrung unseres menschlichen Lebens nur dort moglich ist, wo der
Heilige Gelst wirksam ist. Durch pragende Gestalten und eine Relhe von
Publikationen hat der Hesychasmus besonders in der zwelten Haélfte des vorigen
Jahrhunderts In RuBland ein breiteres interesse gefunden, das in mancher
Hinsicht wohl auch durch die Kritik an einem Staatskirchentum, an formalislerten
Gottesdiensten und einer scholastischen Theologie unter der intelligenz genahrt
wurde. Die 1884 anonym erschienenen Aufrichtigen Erzdhlungen eines Pilgers
sind immer wieder aufgelegt und {lbersetzt worden.'? Das Aufleben des
Mdnchtums Ist immer eine At Erweckungsbewegung, und fiir diese Ist es zu
allen Zeiten und in allen Kirchen offenbar auch bezeichnend, daB sie nicht an
sozlale Schichten gebunden bleibt, sondern zu neuer Gemeinschaft fihrt. Was
aber Menschen so im Herzen bewegen und miteinander verbindet, trennt sie
unter Umstanden zugleich von anderen. Harte Konflikte sind die Folge, die dem
AuBenstehenden und Nachlebenden unverstandlich bleiben, solange er nicht
selbst weill und erfahrt, was Menschen in ihren Herzen ergreift und miteinander
verbinden kann, was sie aber umgekehrt auch in ihrem Herzen verietzen und
gegeneinander aufbringen kann. Der Streit um die Géttlichkeit und Verehrung
des Namens im Zusammenhang des Jesus-Gebets Ist Symptom und Dokument
eines solchen Konflikts.

Die auBeren Vorgdnge dieses Korflikts sollen nur kurz skizziert werden:
1907 erschien In Batalpaschinsk das Buch Auf den Héhen des Kaukasus.
Gesprédch zweler Einsiedlerstarzen (ber die innere Einung unserer Herzen mit
dem Herrn durch das Gebet zu Jesus Christus. Oder: die geistige Tatigkeit
heutiger Einsiedler."® Der Verfasser bleibt anonym. Auf dem Thelblatt heift es:
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"Zusammengestellt hat es ein Einsiedler der kaukasischen Berge, Walder und
Kilfte." In der Literatur, aber jedenfalls nicht auf dem Tielblatt der ersten und
zwelten Auflage, wird der Schimonach llarion als Verfasser genannt, von dessen
Person aber nur sehr wenig, nicht einmal der Famillenname in Erfahrung zu
bringen ist. Offenbar handelt es sich um einen russischen Ménch, der vom Athos
in der Nahe von Suchumi in den Kaukasus gekommen war und sich dort in dem
Metochion Simon der Kanaander, das eine 1876 errichtete Niederlassung des
Panteleimon-Klosters war, niedergelassen hatte. Das Buch erschien ohne Bean-
standungen mit Zustimmung des Moskauer geistlichen Zensurkomitees. 1910
muBte eine zweite Auflage gedruckt werden, und die dritte von 1912 erschien
dann sogar im Verlag des Kiewer Hohlenklosters.

Nach dem Inhalt handeit es sich um eine schlichte, aber eindringliche
Entfaltung des Jesus-Gebets: “Dieses Buch ist unter dem Beistand Gottes mit
dem einzigen Zilel einer mdglichst vollstdndigen Erauterung des Jesus-Gebets
geschrieben, das nach der einmiitigen Lehre aller heiligen Vater die Wurzel und
der Grund des geistlichen Lebens und der damit zusammenhé&ngenden und
daraus hervorgehenden Vollkommenbhett ist" (V). Was diese “geistliche Theologie
oder Innere Philosophie® (ljubomudrie) ist, wird In Worten der Vater an den
Anfang gestelit: ... und was soll man viel reden?t ... Das Gebet ist Gott, der alles
in allem wirkt..." (HI. Gregorius Sinaites). *Unaufhdrlich bleibe in dem Namen des
Herrn Jesus, damit der Herr das Herz einsaugt und das Herz den Herrn: und die
zwel werden eins sein® (HI. Johannes Chrysostomos). - "Dieses Wort - den
Namen Jesus - erfassen und ergreifen diejenigen, die eine lebendige Gottes-
gemeinschaft errgicht haben, wie das ganze Gebet, und sie werden von einer
unaussprechlichen Freude erflillt, die hdher ist, als alles Reden und Verstehen.
Aber warum ist das $o0? - Wegen der Verbindung ihres Merzens mit dem Herrn
Jesus Christus selbst® (HI. Kallist und Ignatius Ksanthopulos).

In der Landschaft des ndrdlichen Kaukasus am Oberlauf des Flusses Urup
und im Blick auf den Elbrus wird die Begegnung mit einem Einsiedler geschil-
dert, der als einer von wenigen in der Ubung des Jesus-Gebets lebt, das weithin
in Vergessenhelt geraten ist. Die abgeschiedene und menschenleere Bergland-
schaft wird "als Buch der Natur*'* mit ihren Pflanzen und Tleren immer wieder als
Hintergrund beschrieben. Ebenso wird kurz auf den Lebensweg des Einsiedlers
eingegangen,'®* der nach einem ausschweifenden Leben umgekehrt ist, dann
aber auch In der Unzufriedenheit mit dem Studium am Priesterseminar sich in
ein Kloster und schlleitich ganz in die Einsamkelt zurickgezogen hat. Es ist der
bekannte Weg der Bekehrung vom Leben In der Siinde und der Abkehr von der
Welt. Es wird aber auch darauf hingewiesen, daB das Jesus-Gebet in der
gegenwartigen Zeit nicht nur aus der Ubung gekommen Ist, sondern daB man
trotz des eindriicklichen Vaterzeugnisses damit nichts zu tun haben will, es flir
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unniitz und schadlich halt.'® Dabei klingen Argumente an, die keineswegs nur
auBerhalb, sondern auch innerhaib der monastischen Gemeinschaft auftauchen,
- das Buch ist also nicht erst der AnlaB fir die Auseinandersetzung, sondern
solche Kontflikte - auch unter Monchen - stehen bereits im Hintergrund.

Die Entfaltung des Jesus-Gebets und seiner Ubung fiillt den ersten Teil des
Buches. Ein kirzerer zweiter Teil enthalt “eine kurze Skizze der Persdnlichkeit
des Heilands®.'” Auch das ist wichtig; denn hier soll gezeigt werden, wie die
Anrutung des Namens mit der Anschauung der Person Christi nach dem
Zeugnis der Evangelien verbunden ist.'®* Ein dritter Teil schliellich enthilt
"geistliche Briefe eines Einsiedlerstarzen an verschiedene Personen®, deren
Inhalt ebenfalls die Edauterung des Jesus-Gebets betrifft.'®

Im Grunde ist dieses ganze Buch ein Erbauungsbuch im Sinne einer
geistlichen Erneuerung, die aus dem Gebet kommt und sich im Gebet
manifestiert: “Weil in dem Namen die Gottheit selbst existiert, deshalb ist auch
fir denjenigen, der den Heiland liebt, dieser Name der Heiland selbst." Immer
wieder wird eingeschéarft, daB dieses Gebet nicht nur eine bloBe Form Iist,
sondern eine in Christus begriindete geistliche Wirklichkeit enthalt und schafft:
"Der Name des Herrn Jesus Christus wird sozusagen gleichsam Fleisch, der
Mensch fihit deutlich mit dem inneren Gefilihl seiner Seele im Namen Gottes
Gott selbst. Dieses Erfiihlen des Herrn selbst und seines Namens verschmilzt zur
Identitat, bei der es unmdglich ist, eins vom anderen zu unterscheiden. Dies wird
aber seinersefts verstandlich, wenn man erwagt, daB, wenn der Herr Jesus
Christus in seine gottliche Personlichkeit unsere Natur aufnahm und mit einem
einzigen Namen Gottmensch heiBt, weil “in seinem Fleische die ganze Fiille der
Gotthelt wohnte" (Kol 2,9), daB dann zweifellos diese Fiille seiner gottlichen
Vollkommenheiten auch in seinem hochheiligen Namen Jesus Christus wohnt.
Man kdnnte so sagen: Wenn sie im Fleisch sichtbar wohnte - “leiblich”, dann
wohnt se in seinem heiligen Namen nicht sichtbar, sondern geistig und nur
durch dzs Herz oder durch den Geist erfiihlbar* (Hinweis auf 1 Jo 5,10). 2!

Hier setzen die Konflikte ein. Die duBeren Vorgdange dieser Konflikte seien
hier nur <urz rekapituliert. Erst durch das Buch von Konstantin K. Papoulidis 2, in
dem die letzte Phase des Konflikts in dem Zeitraum vom 18.1.1913 bis 31.7.1913
nach den Protokollen der Tepx Kowvorng, die auch in Ausziigen abgedruckt
wurden, dargestellt wird, lief der Streit folgendermaBen aus: Im Andreas-Kloster
wurde dar Abt Hieronymus, der die Namensverehrung ablehnte, abgesetzt. An
seine Selle trat der Hieromonach David. Die Sitzungsprotokolle der ‘Iepx
Koitvomc berichten von Schldgereien und *“Terrorherrschaft*, bei denen eine
ablehnerde Minoritdt aus der Klostergemeinschaft verjagt wird.2® Der russische
Konsul ir Saloniki und der russische Botschafter in Istanbul werden eingeschal-
tet. Gleichzeitig laufen Bemiihungen, durch z.T. sehr rasch entworfene theologi-

63



00047013

sche Gutachter?* und disziplinarische MaBnahmen verschiedener kirchlicher
Instanzen den Klosterfrieden auf dem Athos wiederherzustellen. Im Riickblick
mutet vieles unglucklich und hilflos an, bis hin zu der Tatsache, daf die vom Hei-
ligen Synod der Russischen Orthodoxen Kirche beauftragte Kommission unter
Leitung des Erzbischofs Nikon auf dem russischen Kanonenboot Donez er-
scheint und die widersetzlichen Mdnche schlieBlich gewaitsam von den Matro-
sen abtransportieren a8t - ein politischer Eingriff, wie er wohi nur in dem
Machtvakuum beim Ubergang des Athos von der tirkischen auf die griechische
Herrschaft In jener Zeit durchgefiihrt werden konnte. Bei aller Dankbarkeit fir die
wiederhergestelite Ruhe hielt es die ‘Iepx Kotvornc in ihrem letzten mit die-
sem Streit befaBten Sitzungsprotokoll fiir ndtig, sich ausdriicklich von diesem
militarischen Eingriff der Russen zu distanzieren. Weder habe man Befehl zur Zu-
sammenarbeit bei diesem Vorgehen erteilt, noch sei man zur Zusammenarbeit
aufgefordert worden.?® Papoulidils unterstreicht mehrfach, daB an diesen Konflik-
ten nur russische Mdnche betelligt gewesen seien.

Am 9. Juli 1913 wurden zunachst 621 (nach anderer Zahlung 4 15) und am
17.7.1913 weitere 212 (oder 100) russische Mdnche vom Athos nach Odessa ab-
transportiert. Nicht erst Weltkrieg und Revolution, sondern diese militarische L-
sung eines dogmatischen Konflikts war die Ursache fir den Riickgang des
russischen Ménchtums auf dem Heiligen Berg. 27

Das theologische Problem

In dem Streit um die Gottlichkeit des Namens haben wir das typische
Beispiel eines Dogmenkonflikts vor Augen. Man darf das aber nicht als einen
Streit um bloBe Worte oder wirklichkeitsfremde Vorstellungen verstehen,
sondern Dogmenkonflikte betreffen immer das, was das BewuBtsein von
Menschen pragt, was das Herz f(illt, womit ein Mensch steht und falit. Das ist der
eigentliche Grund, weshalb Menschen im Bereich des Dogmatischen, das
keineswegs auf den christlichen Glauben beschrankt ist, verletzlich sind und
verletzend werden. Es geht um das, “woran das Herz hdngt". Bezeichnend dafir
ist, daB die Sachdifferenz auch hier in den Bezeichnungen hervortritt. Die "Na-
mensverehrer” bezeichnen sich russisch als “imjaslavcy” und griechisch als
“ovouxtobdfor”. Ausfithrlicher nennen sie sich auch “Bekenner des Na-
mens unseres Herrn Jesus Christus® oder “Bekenner der géttlichen Wirde
(k§rtwovvn) des Namens Gottes und des Namens Jesu®. Von den Gegnern
werden sle als "Namensvergotter” (imjabo2niki) bzw. als “évopxTofetToce ”
oder “ovouaTorxTpat” bezelchnet.

Die Selbstbezeichnung “imjaslavcy” geht von einer der Herrlichkeit des
Namens entsprechenden und in ihr begrindeten Verherrlichung des Namens
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aus. Die Gegenseite jedoch kann in einer solchen Behauptung der Géttlichkeit
des Namens nur eine Vergottung erkennen, die menschlicher Einbildung und
Vorstellung entspringt. So ist die entscheidende Frage: Ist das Goéttliche im
Namen enthalten und darum zu verehren, oder wird es aus menschlicher
Einblidung und mithin zu Unrecht auf den Namen (ibertragen? Konsequenter-
weise werden von den Namensverehrern die Gegner dann als “imjaborcy®, als
Bekampter der Géttlichkeit des Namens bezeichnet. Bisweilen findet sich auch
die Bezeichnung “Incovavor” oder ’Ingsovavitat”; damit wird den Geg-
nern der Vorwurf gemacht, sie bestritten mit der Gottlichkeit des Namens
Uberhaupt die Gottheit Christi.22

In einem Bekenntnis der Namensverehrer wird die Position im Konflikt fol-
gendermaBen umrissen: “Wir, die unten unterzeichneten Mdnche der Heiligen
Skiti vom HI. Andreas auf dem Heiligen Berg glauben ubereinstimmend mit der
Katholischen Orthodoxen Kirche an unseren wahren Herrn Jesus Christus;
daher bekennen wir auch von seine'ri_n heiligen Namen, daB er heilig sei aus sich
selbst und daB er Gott selbst sei (etvar xvT0C 6 16tog fedc), untrenn-
bar von dem Herrn, wie es viele heilige Vater bekennen."® In einer von dem
Worttuhrer der Auseinandersetzung, dem Priesterménch Antonij (Bulatowitsch)
(1870-1919)* fiir das Okumenische Patriarchat verfaSten Erklarung heiBt es:
"Der Name Jesu ist Gott. Die auf dem Berge Thabor von den Aposteln gehérten
Worte sind Gott selbst. Die auf dem Sinai von den Israeliten gehdrten Worte sind
Gott selbst. Und jedes Wort in dem Evangelium ist Gott selbst.™!

Fir unsere Erwdgungen zeigt der Athos-Streit um die Géttlichkeit und
Verehrung des Namens, wie eine als spezifisch fir die ostkirchliche Frommigkeit
angesehene Form des Gebets innerhalb der Ostkirche zu einem tiefgreifenden
Dogmenkonflikt fuhrt. Dieser Dogmenkontflikt spielt sich jedoch keineswegs, wie
es auf dem Athos zundchst den Anschein hat, zwischen russischen und
griechischen Ménchen ab, sondern auch unter russischen Hierarchen und
Theologen.

Um die dabei beriihrten theologischen Probleme zu erfassen, ist es sehr
aufschluBreich, daB es sich bei der Frage nach der Géttlichkeit des Namens kei-
neswegs nur um eine Eigenart éstlicher Spiritualitat handeit. Vielmehr wird die
ganze Weite des Themas sichtbar, wenn man sich an folgende drei biblischen
Grundlagen erinnert: Die erste Bitte des Vaterunsers “geheiligt werde dein Na-
me”, das zweite Gebot "Du sollst den Namen des Herrn, deines Gottes nicht
miBbrauchen...”; schlieBlich eine der altesten Selbstbezeichnungen der Christen
"die den Namen unseres Herrn Jesus Christus anrufen..." (1 Kor 1,2). Diese drei
Beispiele zeigen auch, daB es nicht einfach um eine bestimmte Qualltdt des Na-
mens geht, sondern um jene Gemeinschaft, die durch die Offenbarung des Na-
mens und die ihm entsprechende Anrufung des Namens begriindet ist und
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volizogen wird. Die Helligkelt des Namens begriindet die Heiligung und Rettung.
In diesem Sinne begegnet uns der Sachverhalt in aller Breite nicht nur bei den
Vertretern des 6stlichen Hesychasmus, sondern ebenso in der westlichen From-
migket und Theologie. Dafiir selen in Auswahl ein paar charakteristische
Beispiele angeflhrt:

In Luthers Galater-Kommentar von 1519 begegnet das Thema im Zentrum
der Rechtfertigung, in der Auslegung zu Gal 2,16: "Doch weil wir wissen, daB3 der
Mensch durch Werke des Gesetzes nicht gerecht wird, sondern durch den Glau-
ben an Jesus Christus, sind auch wir zum Glauben an Christus Jesus gekom-
men, damit wir gerecht werden durch den Glauben an Christus und nicht durch
Werke des Gesetzes; denn durch Werke des Gesetzes wird kein Mensch ge-
recht.” 32 Was damit gemeint ist, legt Luther mit dem Hinwels auf Lk 18,13 ff. aus,
die Erz&hlung vom Pharisder und Zoliner mit dem Bekenntnis des Zoliners:
"Gott, sel mir Stinder gnadig®. Das ist auch ein Stiick des Jesus-Gebets. Und es
heiBt infolgedessen weiter: “Dies ist nichts anderes als die Anrufung des gottli-
chen Namens. Der Name Gottes aber ist Barmherzigkeit, Wahrheit, Gerechtig-
keit, Kraft, Weisheit und die Anklage des eigenen (menschlichen) Namens. Es ist
aber unser Name Stinde, Luge, Ettelkeit, Torheit nach jenem (Psalmwort 116,11;
39,6): ‘Jeder Mensch ist ein Lugner, wie gar nichts sind alle Menschen, die doch
so sicher leben’." Entscheidend ist bereits hier, daB der Name fur Luther nicht
einfach eine Bezeichnung ist, sondern aus der Offenbarung Gottes ErschlieBung
des géttlichen Wesens. Luther betont das gelegentlich mit Hinweis auf den he-
braischen Sprachgebrauch, nach dem solche Benennungen als Substantive in
der Genetivverbindung zu Gott erscheinen, so daB “Gerechtigkeit Gottes® im He-
braischen mit “der gerechte Gott" in andere Sprachen Uibersetzt wird. Die aktive,
tatige Gerechtigkett ist demnach die Gerechtigkeit, durch die Gott Siinder ge-
recht macht, Unheilige zu Heiligen.

Auf diesem Hintergrund fihrt die Auslegung welter: "Die Anrufung des
géttlichen Namens, wenn sie im Herzen und aus dem Herzen wahrhaft ge-
schieght, zeigt, daB das Herz und der Name des Herrn eins sind und daB sie
miteinander zusammenhangen. Daher ist es unméglich, daB das Herz nicht
teilhat an jenen Kraften, Gber die der Name Gottes verfugt. Es hangen aber
zusammen das Herz und der Name des Herrn durch den Glauben. Der Glaube
aber geschieht durch das Wort Christi, durch das der Name des Herrn
verkindigt wird, wie es heift: ‘lch will meinen Bridern deinen Namen
verkindigen’ (Ps 22,23) und wiederum: 'DaB sie verkiindigen in Zion den Namen
des Herrn’ (Ps 102,22). Wie also der Name des Herrn rein, heilig, gerecht,
wahrhaftig, gut etc. ist, so macht er das Herz, wenn er es beriihrt und wenn er
durch das Herz beriihrt wird (was durch den Glauben geschieht) sich gleich. So
geschieht es, daB den im Namen des Herrn Glaubenden alle Stinden vergeben
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werden und die Gerechtigkeit ihnen zugerechnet wird 'um deines Namens
willen, Herr'(Ps 25,11), weil er gut ist, nicht aber wegen ihrer eigenen Verdienste,
da sie auch nicht einmal verdient haben zu héren. Nachdem aber auf diese
Weise das Herz durch den Glauben, der in seinem Namen besteht, gerecht
gemacht ist, gibt ihnen Gott die Macht, Gottes Kinder zu werden, indem er bald
durch den Heiligen Geist in ihren Herzen wohnt, und dieser weitet sie aus durch
die Liebe und versdhnt sie und macht sie heiter, zu Tatern aller guten Werke und
zu Siegern Uber alles Bose, ja auch zu Verachtern des Todes und der Holle. Hier
horen sogleich alle Gesetze auf und alle Werke der Gesetze: Alle Dinge sind frei,
erlaubt, und das Gesetz wird durch den Glauben und die Liebe erf(ilit."

Derselbe Sachverhalt wird in Luthers Vater-unser-Auslegungen vielfaitig an-
gesprochen, so z.B. in der "Auslegung deutsch des Vaterunsers fir die
einfaltigen Laien® von 1519: “Also sind wir Christen durch die Taufe neu geboren
und Gottes Kinder geworden, und so wir unserem Vater und seiner Art nach-
folgen, so sind alle seine Giiter und Namen auch unser Erbe ewiglich. Nun ist
und heiflt unser Vater barmherzig und giitig, wie Christus sagt: Seid barmherzig,
wie euer himmlischer Vater barmherzig ist. Ebenso: Lernet von mir, denn ich bin
sanftmiitig und von Herzen demiltig. Also auch ist Gott gerecht, rein, wahrhaftig,
stark, einfaltig, schlicht, weise etc. Und dies sind alles Gottes Namen, die alle
eingeschlossen werden in dem Woértlein "dein Name®, denn aller Tugenden
Namen sind Gottes Namen, dieweil wir denn in diesen Namen getauft sind und
durch sie geweiht und geheiligt und sie jetzt unsere Namen geworden sind,
folgt, daf3 alle Gottes Kinder heien und sollen sein gitig, barmherzig, keusch,
gerecht, wahrhaftig, einfaltig, freundlich, friedsam, eines siiBen Herzens zu
einem jeglichen Menschen, auch seinen Feinden, denn der Name Gottes, darin
sie getauft sind, wirkt solches in ihnen, und so sollen sie bitten, daB also der
Name Gottes in ihnen sei, wirke und geheiligt werde."*

Hier wird fir vieles andere erkennbar, wie der Name als Offenbarung und
Tat Gottes die Heiligkeit und Gerechtigkeit wirkt und wie sich diese Erneuerung
der Gemeinschaft von Gott und Mensch durch den Heiligen Geist in der
Anrufung des Namens vollzieht und manifestiert.34

Gewil sind das Elemente, die sich auch in der westlichen Mystik nach-
weisen lassen, und man findet viele Beispiele in den Gebetsanleitungen von
Johann Arndts (1555-1621) Vier Bicher vom wahren Christentum und dem bei-
gefiigten Gebetbuch Paradies-Gartlein®, ebenso bei Jakob B6hme (1575- 1624),
2.B. in der Christosophia. Ein christlicher Einweihungsweg.*® Bekannt ist
vielleicht auch die vierte Strophe des Liedes von Gerhard Tersteegen
(1697-1769) “Ich bete an die Macht der Liebe...", wo es heift: “O Jesu, daf dein
Name bliebe im Grunde tief gedriicket ein! LaB deine treue Jesus Liebe in Herz

und Sinn gepraget sein. Im Wort, im Werk und altem Wesen sei Jesus und sonst
nichts zu lesen!™’
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Bei dem Thema der Namensheiligung und dem damit verbundenen
Jesus-Gebet haben wir es also keineswegs mit einer spezifischen Form
christlicher Frémmigkeit, sondern mit der Grundiage des biblischen Zeugnisses
und der geistlichen Wirklichkeit des christlichen Glaubens zu tun. Was aber
bedeuten dann die harten Konfiikte, die in diesem Zusammenhang nicht nur am
Anfang dieses Jahrhunderts, sondern auch zu anderen Zeiten und an anderen
Orten gerade an dieser Stelle aufbrechen?

Das erkenntnistheoretische Problem

Wie In vielen anderen Zusammenhdngen ist auch bei dem Streit um die
Géttlichkelt des Namens zu sehen, wie erkenntnistheoretische Probleme zutiefst
religiéser Natur sind und mit der Frage der Gotteserkenntnis zusammenhangen.
In der Geschichte des menschlichen Denkens zeigt sich dies z.B. im
Zusammenhang des sog. ontologischen Arguments, bei dem es keineswegs
allein um einen "Gottesbeweis" geht, sondern zugleich immer um die Frage nach
dem Realitdtsgehalt des menschlichen Denkens. DaB3 das hdchste gedachte
Sein - Gott - auch ein reales Sein hat, bildet eine wesentliche Grundlage dafir,
daB das menschliche Denken nicht Im SelbstbewuBtsein aufgeht und damit auf
sich selbst beschrankt ist, sondern daB es einen auBerhalb von sich liegenden
Grund wahrnehmen kann. Darauf zielt der scharfe Vorwurf, den Hegel gegen
Kants Destruktion des ontologischen Arguments richtet, wenn er von einer
‘Volligen Zertretung der Vernunft und dem gehdrigen Jubel des Verstandes und
der Endlichketlt, sich als das Absolute dekretiert zu haben® spricht.3s

Freilich wird an dieser Stelle auch schon der erkenntnistheoretische Aspekt
der theologischen Kontroverse greifbar. Denn die Bestreiter der Namens-
verehrung griffen sofort zu dem Vorwurf eines Pantheismus, den sie darin
erblicken, daB die Unterscheidung von Schdpfer und Geschdpf aufgehoben
wird, indem eine natiirliche Gegenwan des Géttlichen behauptet wird. Umge-
kehrt wird diesen Gegnern vorgehalten, daB die Namensverehrer philosophisch
einen Realismus vertreten, der sich gegen einen "Nominalismus®, einen “Rationa-
lismus"® und einen "Materialismus” wendet, in dem (iberhaupt die Realitat Gottes
in den Denkvoraussetzungen aufgehoben ist.*® Die Aufhebung der Unter-
scheidung von Schépfer und Geschépf fihrt unvermeidlich zu einer Natur-
vergottung.

Was aber geschieht, wenn die Gottesbezeichnungen véllig vom Wesen
Gottes getrennt und unterschieden werden, wenn sie lediglich als menschliche
Woérter, Bilder, Vorstellungen und Begriffsbildungen aufgefafit werden?

in seinem Faust hat Goethe das Problem in dem Gesprach zwischen
Gretchen und Faust in "Marthens Garten” mit der berlihmten Gretchenfrage
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entfaitet: “Nun sag, wie hast du's mit der Religion? Du bist ein herzlich guter
Mann, allein ich glaub’, du héltst nicht viel davon.” Gretchens gezielte Frage geht
vom Gottesdienst und den Sakramenten aus. Die ausweichende Antwort des
Faust aber dreht sich um die UnfaBlichkeift Gottes, dessen Sein weder bewiesen
noch widerlegt werden kbnne. Gott hat viele Namen in verschiedenen Sprachen
und verschiedenen Erfahrungen, die eigentlich alle um Gefihle irdischer
Seligkeit kreisen: "Nenn es dann, wie du willst, nenn's Gliick! Herz! Liebe! Gott!
Ich habe keinen Namen dafir! Gef{ihl ist alles; Name ist Schall und Rauch,
umnebelnd Himmelsglut.”

Gretchen: "Das Ist alles recht schdn und gut; ungeféhr sagt das der Pfarrer
auch, nur mit ein biBchen andern Worten.”

Faust: "Es sagen'’s allerorten alle Herzen unter dem himmlischen Tage, jedes
in seiner Sprache; warum ich nicht in der meinen?*

Mit naiver Klarsichtigkeit erkennt Gretchen: “...du hast kein Christantum.”
Das bekannte Beispiel kann zeigen, daB dort, wo die Identitdt des Namens relati-
vierend aufgehoben wird, es im Grunde nicht nur zu einer Aufhebung des Christ-
lichen, sondern in der Tat zu einem Panthelsmus kommt, fir den nichts und alles
Gott Ist, zumal die positiven Lebenserfahrungen in der Abgrenzung gegentiber
den negativen. Erkenntnistheoretisch bedeutet dies aber auch, daB3 die Subjekti-
vitat von Geflhl, Erfahrung, ja auch von Zeiterscheinungen und Bewegungen el-
ne theologische Qualitat bekommt. Eine Differenzierung ist dann nur noch
moglich unter dem Gesichtspunkt der Subjektivitat. Das “ich* wird zum absolu-
ten Kriterium (ber das, was als Gott oder besser als gbttlich erkannt und
erfahren wird.

In der Vielfaltigkeit und Gegensatzlichkeit solcher Erfahrungen von einzelnen
und Gruppen wird aus dem Gegensatz heraus erkennbar, wie dann auch das
Verbindende der Gotteserkenntnis unter dem offenbarten Namen Gottes sich
aufidst in der Subjektivitat von Gottesbezeichnungen und von Erfahrungen des
Gottlichen. An die Stelle des Helligen Geistes treten dann Begeisterungen und
Bewegungen; an die Stelle der Menschwerdung Gottes In Christus riickt die
Selbstvergottung des Menschen.

Nicht nur in der Theologle, sondern auch in verbreiteter offentlicher Meinung
vertreten wir heutzutage im Grunde durchweg jenen "Nominalismus®, der davon
ausgeht, daB das unfaBliche Wesen Gottes sich in vielfaltigen, geschichtlich ge-
brochenen subjektiven Erfahrungen und Bezeichnungen manifestiert.« Man
spricht dann selbst unter Theologen von "Gottesbildern®, die einer bestimmten
Zelt, einer bestimmten Theologie oder auch einer bestimmten Form von From-
migkeit eigentimlich sind, ohne daB sie gegeneinander ausgespielt werden
dirften.

in dem Streit um die Gottlichkelt und Verehrung des Namens ist dieses
theologisch-philosophische Problem wieder einmal aufgebrochen. Es ist durch
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die duBeren Umstande dann vdllig in der Versenkung verschwunden. Der einzi-
ge systematische Versuch, diese Kontroverse in ihren theologischen Vorausset-
zungen und erkenntnistheoretischen Implikationen zu bedenken, stammt von
S.N. Bulkgakow. Er war Sekretdr und Referent der Unterkommission gewesen,
die sich auf dem Moskauer Landeskonzil 1917/18 mit diesem Problem befassen
solite. Erst nach seinem Tode wurden seine Studien unter dem Titel Filosofifa
Imeni (Paris 1953) ver&ffentlicht 4!

Es handelt sich dabei um sprachphilosophische Untersuchungen, auf die
hier aber nicht welter eingegangen werden kann. Vor allem aber hat sich
Bulgakow darum bemiht, den Konfiikt unter den orthodoxen Mdénchen und
Theologen theologisch zu reflektieren. Dabei betont er zu Recht, daB der Satz
“der Name Gottes ist Gott" nicht in der Weise umkehrbar Ist, daB Gott auch der
Name Gottes sel. Die Probleme, wie sie auch in der Kontroverse aufgebrochen
waren, ergeben sich im Grunde immer dann, wenn die Verankerung in der
positiven biblischen Offenbarung aufgehoben und das Verhéltnis von Sein
Gottes und Benennung generalisiert wird. Offenbarung als Wort Gottes, und das
wird gerade auch von Bulgakow herausgearbettet, ist an das Zeugnis der Schrift
inhatltlich gebunden und von hier aus erkennbar und unterscheidbar. Dann zeigt
sich Obrigens auch, daB Namen und Bezeichnungen Gottes keineswegs beliebig
austauschbar oder wandelbar sind, sondern daB es hier einen ganz bestimmten
"Kanon® gibt. Dabei kommt es nicht auf eine Interpretation im Zusammenhang
geschichtlicher Verdnderungen und Erfahrungen an, sondern es geht um die
Identitat der Benennung und Anrufung Gottes gegeniber einer Vielzahi von an-
deren Bezeichnungen, hinter denen auch andere Inhalte stehen. Inhalt aber be-
deutet letztlich den Geist, betrifft also auch die Unterscheidung zwischen
Heiligom Geist und anderen Geistern.

Bulgakow schreibt abschlieBend: “Zum SchiuB sei noch unterstrichen, daB
der Name Gottes nicht nur ein Wort ist, gbttliches Wort, in aller Tiefe und
Unerschépflichkeit seiner Bedeutung, sondern auch die Kraft und das Wesen
Gottes. “Der Name Gottes ist Gott" Im Sinne der Gegenwart Gottes, der Energie
Gottes. In dieser wesentlichen Bedeutung ist er zu verstehen im Gebet und im
Lebensvoilzug. Das Ist ausgefiihrt in der gesamten Weltschépfung und in der
Menschhelt ebenso wie in der Welt der Engel. Fiir (diesen Namen) sind alle Wel-
ten und ihre Abgriinde nicht verdeckt, die himmiischen, die irdischen und die un-
terirdischen. Er durchdringt alles, denn *durch ihn ist alles und ohne ihn st
nichts, was Ist* (Jo 1,3). Er Ist eine Benennung, ein in sich bestehender Name
Gottes. Ihm sei Ehre in alle Ewigkeit."2
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Priester Nikolai Artemoff

DER UMBRUCH IN DER RUSSISCHEN THEOLOGIE
VOM 19. Zum 20. JAHRHUNDERT

*Verzaget nicht...”
(Eph 3,13-21)

Der Umbruch, von dem hier die Rede sein soll, betrifft die Soteriologie, d.h.
die Lehre vom Heil, so wie es von Christus in die Welt gebracht wurde, von der
Erldsung. Hier ist Theologie nicht als ein analytisches Gedankensystem zu ver-
stehen, sondern als Hellswort, das in unsere Zeit hineingesprochen ist, und das
20. Jahrhundert nicht als ein Zeitabschnitt, sondern als weftgeschichtlicher
Umbruch, der von Systemen mit absolutem Heilsanspruch gekennzeichnet ist.

So Ist in der russischen Theologie ein Umbruch zu erkennen, der ab 1890
seine deutliche Auspragung findet. Zentrale Figur dieses Geschehens ist
Metropolit Antonij (Chrapowizklij - gest. 1936 in der Emigration). Der von ihm
eingeleitete und getragene soteriologische Umbruch ist der innere Kern eines
Lebenswerkes, das viele Aspekte umfafit und auch heute weiterwirkt. Nicht etwa,
daB dieses Werk 1917 mit der vom damaligen Erzbischof Antonij geschriebenen
Arbeit “Das Dogma der Erldsung” abgeschlossen ware, wohl aber st
bezeichnend, daB diese spatere zusammenfassende Arbeit in der Verbannung
und zwischen den Revolutionen des Jahres 1917 (Februar/Oktober)
geschrieben wurde, wie ein spater Glockenschlag zu der 1890 begonnenen
Umwertung, aber zugleich auch: kurz vor der Erdffnung des Allrussischen
Kirchenkonzils, des ersten nach (ber zwei Jahrhunderten der Knebelung, kurz
vor der langersehnten Wiederherstellung des Patriarchenamtes In der
Russischen Kirche.

Hier besteht durchaus eine innere Verbindung: Dies ist die Frucht des
gleichen inneren Antriebs, der die kirchliche Lehre und Tat aus der Fesselung
durch einen fremden - hier: weltlich-staatlichen ' - Gelst zu befrelen suchte. Nicht
zuféllig erhielt Erzbischof Antonij als Kandidat fur das Patriarchenamt weitaus
die meisten Stimmen des Konzils. 2 Als durch Losentscheid unter den drel
Kandidaten der Metropolt von Moskau Tichon (Belawin) zum Patriarchen
bestimmt wurde, wiirdigte dieser sogleich das Werk seines Lehrers zur
Wiederherstellung des Patriarchenamtes mit folgenden Worten: “Viadyka Antonij
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hat fir diese Sache mehr als andere gearbeitet, und wir sind Zeugen dafur. LaBt
uns fir ihn singen "auf viele Jahre'." 3

Patriarch Tichon war ein Schiler Antonijs an der Petersburger Geistlichen
Akademie gewesen, ebenso wie Erzbischof Sergij (Stragorodskij) ¢, der unter
Anleitung Antonijs eine Dissertation iiber das Thema Soteriologie geschrieben
hatte. 3 Freundschaft verband die Hierarchen. Als der erwahnte Aufsatz Uber das
“‘Dogma der Erldésung” 1817 im Valaam-Kloster niedergeschrieben wurde,
befand sich dort auch Erzbischof Sergij in Verbannung. So standen auch diese
beiden Manner in geistig-geistlichem Austausch, von denen der eine dann als
Ersthierarch des im Ausland befindlichen Teills der Russischen Kirche wirkte, der
andere nach Patriarch Tichon die Fiihrung des Moskauer Patriarchats tibernahm
und Wunden schlug, die noch der Heilung bedurfen.

So verschlungen sind die Wege der Kirche in der Geschichte RuBlands,
deren inneren Zusammenhang es aufzuzeigen gift.

Kritik am "Juridismus”

Der Ansto8 zum Umdenken kam aus dem Leben. Zum Teil geht er auf die
missionarische Tatigkeit der Russischen Kirche zuriick. Als Gymnasiast
begegnet Aljoscha Chrapowizkij - der kiinftige Metropolit Antonij - begeistert
dem Missionar Japans Archimandrit Nikolaj.® Dann lernt er auch Studenten aus
Japan kennen, die in St. Petersburg orthodoxe Theologie studieren. "Die
japanischen Heiden® , schreibt er spater, * widersprechen unseren Missionaren
so: |hr verkiindet den allerunverniinftigsten Glauben, daB Gott wegen einer
Dummhelt Evas zornig wurde auf alle Menschen, dann aber Seinen vdllig
unschuldigen Sohn hinrichtete und sich wieder beruhigte.” 7

Die sog. Satisfaktionstheorie, die Genugtuungslehre des Anselm von Canter-
bury, ist hier zur Anekdote verzerrt® Aber das Leben zeigte dem Jungen
Aljoscha Chrapowizkij, daB die im lateinischen Mittelalter verwurzelte Theologie,
bei all ihrer logischen Systematik, den Geist nicht befriedigte. Sah der im
Glauben Brennende nicht, wie viele um ihn herum sich (ber das Christentum
lustig machten, abfielen oder zumindest in schwere Glaubenszweifel gerieten?
Der Traum Japan war ausgetrdumt. RuBland war Missionsgebiet! Laufen doch
Tolstojs Einwande nach dem gleichen Schema: "Euer Glaube lehrt, daB Adam
alle Siinden fur mich begangen hat, und ich muB aus irgendeinem Grunde fur
Ihn zahlen; dafir hat Christus alle Tugenden fir mich erfillt, und mir bleibt nur
noch, die Unterschrift unter dieses und jenes Verdienst zu setzen.® ®

Auch Dostojewskij, den Aljoscha begeistert las und auch selbst lesen horte,
durchlitt diese Fragen. Um nichts anderes geht es in der "Legende vom GroBin-
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quisitor” und deren Autor (ich sage das ganz bewufit:) lwan Karamasow oder in
der Argumentation Smerdjakows, wenn er Uber den Glauben, die Taufe und das
Martyrium in einem logischen Zug philosophiert.’® Sind die dort gestellten
Lebensfragen !wans und Smerdjakows, deren zwei Willen in einem
zwiespaltig-teuflischen Zusammenflu den Vatermord bewirken, etwa mit Logik
zu beantworten? Keimt hier nicht gerade aus der juridisch-scholastischen Logik
ein Aufruhr, der nicht einer erdriickenden Gegenlogik, sondern des reinen Le-
benshauches bedarf? Dasselbe gilt fiir den "Kellerlochmenschen® Dostojewskijs
und fir den Helden des Romans mit dem bezeichnenden Titel Schuld und Sih-
ne, d.h. flr Raskolnikow, den Jura-Studenten!

Auf die immer heifler brennenden Fragen RuBlands gab die russische
Schultheologie, die sich Uber zwei Jahrhunderte systematisch vom
scholastischen Denken hatte leiten lassen, keine Antwort! Freilich, es gab
Vorlaufer in RuBland, das auch in theologischer Hinsicht achtsam nach Westen
blickte (vgl. unten Anm. 32). Im {ibrigen hatte Filaret (Drosdow), der langjéhrige
Metropolit von Moskau, inzwischen bewirkt, daB nicht mehr der gesamte
Lehrbetrieb an den geistlichen Lehrstatten in lateinischer Sprache ablief. Doch
ist sogar seine innere Haltung noch von den Widerstdnden gepragt, die sich ihm
aus der theologischen ebenso wie aus der weltlich-staatlichen Sphare
entgegensteliten. So war sein Katechismus, der nicht ohne Schwierigkeiten
erschienen ist, zwar der erste in russisch, aber - trotz Korrekturen' - noch
scholastisch. Wichtig waren Metropolit Philarets Predigten vom Kreuz als dem
Zeichen cer reinen Liebe.'? Sie wirkten weiter'®, aber das war noch keine
Antwort. Weiterhin milderte Bischof Feofan (Goworow) als Rektor der St.
Petersburger Akademie (1857-1859) die Satisfaktionstheorie in den
Lehrbiichern.'* Er selbst wurde spéter als Einsiedler bekannt und gehért zur Re-
naissance des Hesychasmus in RuBlland. Unter den Theologen ist sicher noch
der Erzbischof Filaret (Gumiljowskij) zu nennen, der an den geistlichen Lehran-
staiten die historische Methode und die Patristik férderte und sich mit den westli-
chen Gedinkensystemen kritisch auseinandersetzte. Sein negatives Urteil Uber
den vollig unter scholastischem EinfuB stehenden Katechismus des Kiewer Me-
tropoliten Pjotr Mogila ist bekannt.'® Die Heiligsprechung des Bischofs Tichon
Sadonskij(186 1), des lebensnahen und beim Volk so beliebten Predigers', rithrt
an die Tiet2n der Bewegung.

Die Shwophilen gehen in die gleiche Richtung: A.S. Chomjakows Stimme
wird vernenmbar. Bislang war stets versucht worden, die jeweilige Gegenargu-
mentationaus der katholisch-protestantischen Polemik zur orthodoxen Antwort
umzumaunen.'” So verstrickte man sich in fremde Fragestellungen und fremden
Geist, wemgleich damit auch eine notwendige Aufarbettung geschah. Chomja-
kow allerdngs formulierte erstmals eine eigenstdndige Antwort.'® Vielleicht ge-
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lang ihm das, gerade weil er Laientheologe war; u.a. wies er die Lehre von den
Verdiensten als “juridisch” zuriick.'®* Aber die Theologie eignete sich sein
Gedankengut nur zégernd an: Schliellich hatten seine Publikationen nicht das
offizielle "placet”, sie waren im Ausland gedruckt und wurden offiziell erst 1879 in
RuBland zur Verbreitung zugelassen.® W.S. Solowjows “Vorlesungen uber das
Gottmenschentum” brachten das ihre. ?' Vollstandigkeitshalber ist hier das Buch
Alexander Beljajews lber "Die Liebe Gottes" zu erwahnen, das sich gegen die
"formal-juridische” Betrachtungsweise der Erldsung wendet. 22 Es ist bekannt,
daf3 die sechziger bis achtziger Jahre sowohl in der Journalistik als auch allge-
mein ein Aufleben im Zeichen von “Glasnost” (damaliger Terminus!) bedeuteten.
In diesen Jahren des Erwachens kam jedoch die Theologie trotz Eréffnung einer
ganzen Reihe von Zeitschriften 2 nur allméhtich nach.

Im Jahre 1890 publizierte der 27-jahrige Rektor der Moskauer Geistlichen
Akademie Archimandrit Antonij (Chrapowizkij) zur Karwoche seine
"Uberlegungen Uber die rettende Kraft der Leiden Christi"2* Dem gesellte sich
die vom Rektor abgezeichnete Dissertation Die orthodoxe Lehre von der
Eribsung des bereits erwahnten Archimandriten Sergij {Stragorodskij) hinzu2®
die bis 1917 in vier Auflagen veréffentlicht wurde.® Mittlerweile war auch das
Buch des Priesters Pawel Ja. Swetlow (iber Die Bedeutung des Kreuzes im
Werk Christi erschienen? In der Auseinandersetzung mit dem, was als
“Juridismus” bezeichnet wurde, entwickelte sich beim Ausbau einer orthodoxen
Antwort 2 zu den mit der Soteriologie zusammenhdngenden Fragen eine Art
Geistesstromung. 2

Heute hat sich im Westen wohl weitgehend der Gedanke durchgesetzt, daB
der "Juridismus” (wie die Russen es nannten) die unterschwellige gemeinsame
Basis der westlichen Eriésungsiehre in allen ihren Hauptvarianten war.® Die Mo-
difizierungsversuche, die es bereits im 19. Jahrhundert im Westen gab,3! wirkten
sicherlich aut die russische Theologie ein, die in sehr lebendigem Austausch mit
dem westlichen Gedankengut stand. *

Wir kénnen nicht auf die Varianten der Genugtuungstheorie, der
Suhnetheorie, der Straftheorie usw. eingehen. Entscheidend ist festzustellen,
daf} als "Initiator der modernen Theologie der Erlésung” (vgl. Anm. 30) Anselm,
der Erzbischof von Canterbury, gilt. Seit seinem Traktat "Cur Deus homo" (im
Jahre 1098) entsteht aus romischem Rechtsdenken, germanischen Ehrbegriffen
und strikter Logik ein System, in dem gewisse bildhaft gemeinte Schrift- und
Véteraussagen wie Realia behandelt werden. Dies leltet einen tiefgreifenden
Kontext- und Bedeutungswandel ein, der bis in unsere Tage die Vorstellungen
Uber das Christentum pragt.

Samtliche Glaubensbegriffe - Sinde, Heiligkeit, Glaube, Werke,
Gerechtigkeit, Heil, Kreuz, Ehre usw. - geraten in diesen Sog. Das
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Gesetzesdenken des Alten Testaments scheint Raum fir den Juridismus zu
geben, erfahrt dabei jedoch tatsdchlich selbst eine Uminterpretation. Die
Akzentverschiebung, die alsbald zu einem vélligen inneren Umbau gedieh,
macht zwei Aspekte zu ihren Grundpfeilern; den ékonomischen (z.B. Lohn,
Verdienst, Schuidzahlung) und den juristischen (z.B. Schuld und Strafe,
Ehrverletzung, Kompensation, Gerechtigkeit im rein juristischen Sinne). So wird
die Paradiesgeschichte mit dem Siindenfall rein unter dem Aspekt der Strafe
und der Rechte des géttlichen Hausherrn gesehen - daB die Bibel die
Austreibung aus dem Paradies ganz anders motiviert (Gen 3,22b), fallt nicht aut.
Wenn das fir den Anfang gilt, dann um so mehr auch fiir das Ende: In welchem
Licht, wenn nicht dem juridisch-6konomischen, wird das Endgericht verstanden
(wiederum trotz Mt 25,31-46, wo die Geisteshaltung sich als Kriterium erweist)?
Wir alle kennen die grébsten Formen solch juridischen Denkens. Sie stehen
hinter dem Lachen iiber die Frémmigkeit und wirken im Glaubensverfall. Sie
wirken sich aber auch in der Frommigkeit aus, da, wo sich eine An
Konsum-Mentalitdt entwickelt, wo die Kirche unmerklich zum Dienstlei-
stungsbetrieb degradiert wird, weil der individualistische Geist weht und jeder
vom Gottesdienst nur "etwas haben" will. Ob jedoch individualistisch oder kollek-
tivistisch - dem fordernden Geist entspricht der Geist der Empérung und der
Verurteilung. Gebet und Glauben werden leicht zur bloBen Pflichterfillung, wo
die Trennungen des juridischen Geistes einziehen: Diesseits - Jenseits, Ver-
dienst - Lokn. Der Utilitarismus ist ein Ausdruck dieser Entgeistlichung. Wenn es
eine solche Holle gibt, daB das Gebet den Verstorbenen "nutzt” ("Fegefeuer”),
dann muB fir sie gebetet werden; gibt es eine solche nicht, dann ist das Beten
"nutzlos* urd daher Uberfliissig. DaB die Art der Fragestellung mit dem Geist des
wahren Betans nicht stimmig ist, falit nicht mehr auf! So zeigen sich die Folgen
eines Auseiander- und Gegeneinandertretens, das tiefer liegt, als Begriffe und
Worte. Leztich steht die Einheit der Trinitat in Frage, z.B. wenn der Vater die Ge-
rechtigkelt und den Zorn vertritt, der Sohn dagegen - die Liebe und Barmherzig-
keit, so daf der Strafzorn sich auf den Sohn ausgiefit, um die Menschheit zu
erigsen.

Die Erlcsung wird zu einem innergoéttlichen, ja innertrinitarischen Problem.
Es geht umeine logisch-begriffliche Auflésung des Auseinandertretens von Ge-
rechtigkelt/Zorn und Barmherzigkeit/Liebe innerhalb Gottes. Bei den Lésungs-
versuchen tind vier Grundtypen feststellbar, in denen jeweils das eine aut das
andere redwizient oder aber - letztlich unaufgeldst - gegeniibergestelit oder ste-
hengelasser wird. Keine dieser Mdglichkeiten, deren Komplikationen P. Swetlow
im einzelren diskutiert,> liefert letztlich eine befriedigende Antwort.
Entscheidetd ist vielmehr etwas, das u.E. jenseits dieser vier Mogtichkeiten liegt.
Dies wird verstandlicher, wenn wir sehen, daB im “Juridismus" bildhafte
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Ausdrucksweisen (namlich die juridische und die ékonomische) herausgelést
und zum Schlissel fiir das Verstdndnis der Schrift gemacht, somit in véllig
unzuldssiger Weise absolut gesetzt werden. Das fihrt zu den obengenannten
folgenreichen Trennungen und Problemen. Um dem juridisch-6konomischen
Aspekt seinen exklusiven Charakter zu nehmen, ist es ndtig, ihm seine
Bildhatftigkeit zuriickzugeben.

Kreuz und Erlésung durfen durchaus, schon von den Heiligen Vatern her, in
einem juridischen Kontext interpretiert werden, - aber nicht ausschlieflich.

Nicht minder zutreffend und wichtig ist deren Sicht im therapeutischen
Kontext oder in einem biologisch-organischen, im kriegstechnischen, im
padagogischen, im familiiren, ja im architektonischen oder gar im
hydrologischen.

"Leidenschaft” - sprich: Pathos (rx8o¢) heiBt bei den Heiligen Vatern
die siindige Gewohnheit, die zur zwanghaften Neigung des Herzens wird. Der
Bezug zur Pathologie liegt auf der Hand. Da “Leidenschaft® und “Leiden® im
Griechischen ausdrucksgleich sind, ergibt sich aus deren Unterscheidung im
Kreuzesleiden des Gottmenschen die Anwendung des Kreuzes auf unser
geistliches Siechtum, Gebrechen, Kranksein im heilbringenden Sinne.*® Wenn
Moses das krankmachende “bittere Wasser" von Mara dadurch siB und rettend
macht, daB er ein ihm von Gott selbst gezeigtes "Holz" in das Wasser wirft, dann
sind unsere Leiden, unsere Leidenschaften sowie Kreuz und Taufe zusammen
angesprochen (Ex 15,23 ff.). Ist aber das Kreuz als “Baum des Lebens" nicht
zugleich auch der “Baum der Erkenntnis” in Bezug auf die Paradiesgeschichte?
In diesem biologisch-organischen Kontext darf der gekreuzigte Erldser als reife
ung hervorragende Frucht der beiden gelten, d.h. als “Erstling®. Liegt nun dem
Begriff der “Erstlingsfrucht” das hebraische Wort “ro8", d.h. Kopf zugrunde, so
wird damit in Christus als “Haupt" der Kirche und des Alls (Eph 1, 10 u. 20, 4, 15)
“die ganze Fiille Gottes" (Eph 3, 18) sichtbar. Die vielfaltigen Aspekte des Wortes
08" mdgen ein Hinweis darauf sein: Es meint nicht nur “Familienhaupt”,
sondern auch "den das Vaterhaus reprasentierenden alteren Bruder" %, aber
auch “Spitze eine Ahre*, die Frucht bringt (Christus im Gleichnis vom Samenkorn
- zugleich Leib der Kirche (Jo 12, 24)), oder “Spitze der Leiter" in Jakobs Traum
(Christus bezieht dies auf Sich - Jo 1, 51), wobei das architektonische Moment
des Ortes Bethel (Haus Gottes) mitzubeachten sich lohnt (Gen 28, 10 ff.), nicht
minder auch "Eckstein®, d.h. Spitze einer Ecke (Ps 118, 22 - auch ein Wort, das
Christus auf sich bezieht: Mt 21, 42 , vgl. 1 Petr 2, 4-10), ja nicht zuletzt,
"Heeresspitze® bzw. deren “AnfUhrer” (vgl. Hebr 2, 10 u. 12, 4-10). Man
vergleiche noch, wie fest sich fir den HI. Apostel Paulus der Sieg uber den
"letzten Feind" - den Tod - mit dem Begriff des "Erstlings" verbindet (1 Kor 15,
20-28)! Die Kirchengesange zeigen das Kreuz als siegbringende Wafte: Moses
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breitet auf dem "ro3" des Higels seine Arme aus und siegt so, d.h. durch das
Kreuzeszeichen, iber die Amalekiter (Ex 17, 8-16). Als "Erstling” bezeichnet sich
die Weisheit, die “vor den Uranfangen" (me-ro§} war; sie tut dies “"auf der
Anhdhe™ stehend (B-ro8) (Spr 8, 2 u. 22 f). Die vaterlich-pddagogischen
Anweisungen (vgl. Hebr 12, 5-9) zum Erwerb der Weisheit, die personifiziert
Christus ist, figen sich wunderbar nicht nur zu dem Hervorquellen des
Lebenswassers goéttlicher Erkenntnis bei den Propheten, sondern auch zu den
vier Urquellen (ebenfalls “ro3"), deren jede aus dem Strom, der in Eden seinen
Anfang nimmt, entquilt (Gen 2, 19). ¥

Der Hinwels auf den Begriff “ro8" dient uns nur als Beispiel flir das standige
umfassende Ineinandergreifen ganz verschiedener Lebensbereiche in der bild-
haften Rede von der Erldsung. Diese Bereiche zeigen iibrigens, wie die Erlésung
unter einem dynamisch-organischen Aspekt zu verstehen ist: Der "Lohn" im Sin-
ne von Frucht bzw. Krénung oder Sieg trennt sich nicht vom ProzeB des Erwer-
bens, sondern eignet ihm. So wird der Sieg im Kampf errungen, nicht jedoch
nach dem Kampf in irgendeiner anderen Form "ausbezahit®. Das heile Augen-
licht ist im HeilungsprozeB erworben ebenso wie die Weisheit im Erkenntnispro-
zel enthalten ist, ja ihm zugrundeliegt sozusagen sein *Prinzip® (Anfang) ist.
Genauso ist das "Ewige Leben" nicht etwas, das nach dem Tode als Lohn fiir die
hiesigen Mihen bei Anrechnung der Summe guter Werke gewahrt wird, sondern
vielmehr die Fulle dessen, was als Erkenntnis der Herrlichkeit Gottes bereits In
diesem Leben gegeben ist und im ReinigungsprozeB des Herzens als
Gottesschau anwachst. Die Grenze zwischen Diesseits und Jenseits erweist sich
als relativ, und der “himmlische Lohn" ist bereits dort gewéhrt, wo der Mensch
seine Seligkeit in den gbttliche Dingen findet. 3¢ Das eigentliche, geistliche Mo-
ment steht hier jedoch immer jenseits all dieser Bilder, zu denen unter anderen
auch die juridischen bzw. 8konomischen gehéren, denn: “Es kommt die Stunde,
da ich nicht mehr in Bildern zu euch sprechen, sondern euch unverhiilit vom
Vater kiinden werde" (Jo 16, 25 u. dazu 29-30!).

Ein lebendiges Beispiel dieser Betrachtungsweise liefert die - nunmehr wett-
beriihmte Dreifaltigkeitsikone von Andrej Rubljow. Einem jeden der drei Engel
wurde wohl mittlerweile, je nach Interpret verschieden, die Funktion des Vaters
bzw. des Sohnes bzw. des HI. Geistes zugewiesen, und jeweils mit gutem
Grund! Diese Vielfalt der Interpretationen ist, bei all ihrer Gegensétzlichkeit, am
ehesten ein Hinweis darauf, daB jeder der drei Engel trinitarisch zu sehen Ist,
und somit alle drei. Die Forderung, im mittleren Engel den Vater zu sehen, ist
ebenso berechtigt wie die, in ihm den Sohn zu erkennen (aufgrund der traditio-
nelien Malweise). Wohin entschwindet aber der Widerspruch, wenn wir hier die
Worte des Herrn anwenden: "Wer Mich gesehen hat, hat den Vater gesehen.
(Jo 14, 9). Die Bitte des Philippus - "Herr, zeige uns den Vater, und es geniigt
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uns® - kommt dem Bestreben gleich, mit dem Finger auf die lkone zu zeigen und
zu sagen: “Das ist der Vater, rechts von ihm muB also der Sohn sitzen...”. Gelingt
es jedoch, im mittleren Engel als Sohn den Vater zu schauen, dann ist der H!.
Geist nicht auBerhalb, sondern in der Gottesschau selbst. Wenn sich so die
Offenbarung der unteilbaren Dreieinigkeit in Herrlichkeit vollzieht, dann wird die
lkone erst zu dem, was sie wahrhaft ist; und es versteht sich, daB3 die beiden
anderen Engel dabei nicht berflissig werden, sondern notwendig
dazugehdren, eingebunden sind in die Einheit des alttestamentlichen Kontextes.
Ebenso versteht sich, daB8 der Betrachter als Teilnehmer der trinttarischen Ener-
gien einbezogen ist, sonst ist die lkone eben nicht mehr ein Ort der Offenbarung
bzw. der wirklichen und dynamischen Erldsung, sondern nur ein auBeres Bild.

Genauso verhalt es sich mit dem Heilswort. Ob es mit juridischen, kriegs-
technischen oder sonstigen Begriffen zum Ausdruck kommt, seine Einheit ist In
der Person des Gottmenschen-Christus, wobei die geistliche Einhelt untrennbar
ist von der leiblichen Einhelt des Hells. Das Heil wird aber nur in der lebendigen
Tellnahme an der ganzen Flille Gottes erkennbar, dann also, wenn es von dem
auf die Herrlichkeit Gottes hin im Ganzen umgestalteten Menschen erworben
wird - im HellungsprozeB der Erldsung. Und so |6st sich auch das Problem des
Auseinandertretens von Liebe/Barmherzigkeit und Gerechtigkeit/Zorn. Von dem
Zentrum aus gesehen, sind sie genauso verbunden wie die Bilder.

Aber die Umformung samtlicher Glaubensbegriffe im Schllissel des
Juridismus Ist nicht zuféllig. Dieser Juridismus hat seine Wurzeln tief in den
seelischen Neigungen des Menschen. Das macht seine Begrifflichkeit so
einladend und auf Anhieb so einleuchtend. Es ist nicht einfach, seinen -
menschlich so gewohnten - Denkkategorien zu entrinnen, die usurpatorisch die
gesamte Sicht ergreifen.® Das Heils- und Lebensmysterium entzieht sich dem
Zugriff. Im Bestreben und Anspruch, alle Fragen rational und erschopfend zu
beantworten, werden immer neue verfeinerte Gedankenkonstruktionen errichtet,
dann aber reiBt man - wie in der Reformation - das Gebaude ab, baut neu, voéllig
andersartig, doch auf demselben Fundament. Systemaufbau und Aufruhr
hangen hier von innen her zusammen. Aus der Ideologie keimt die ideologische
Revolution.

Die ideologische Revolution

Es geht hier keineswegs darum, Anklage zu erheben, Schuldzuweisung oder
Rechtfertigung zu iiben. Der juridische Geist legt nahe, daB es darum ginge. Tat-
sachlich aber ist unser aller Krankheit angesprochen, an der auch die orthodo-
xen Glaubigen und Gemeinden leiden - und auch der Student, dem wir auf der
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StraBe begegnen. Also gilt es, in den Begriffen der Heilspraxis zu denken:
Diagnose und Therapie. Daraus mag organisch das Heil wachsen.

im Zentrum der Weltgeschichte, deren Teilnehmer RuBland ist, steht das
Kreuz. Der Sinn des Kreuzesleidens steht im Zentrum von Anselms "grandiosem
Versuch, die traditionsgebundene Theologie auf eine neue Grundiage zu stel-
len” ©, wie die Anselmianische Methode bezeichnet wurde. Sie verbindet die
apologetische Zielsetzung mit dem Grundsatz "sola ratione®. Der Beweis der
“stelivertretenden Genugtuung" wird “rationibus necessariis" gefiihrt. Mehr noch:
“unter Beliseitesetzung der Existenz Christi® 4!, - undenkbar fir die trinitarische
Denkweise der Heiligen Vater!

Eine andere Sprache entwickelte sich aus diesem fir die Scholastik paradig-
matischen Schritt. Von diesem Zentrum aus wird das ganze System so durch-
drungen, daB hinter den gleichen christlichen Worten durch den Kontextwandel
ein anderer Sinn steht. Und das betrifft nicht zuletzt den Begriff von Wahrheit.
Dieser andere Wahrheitsbegriff war der Ausgangspunkt fiir die Gegner des HI.
Gregor Palamas, die Anstofl am Gebet der Hesychasten nahmen. Fir sie war
die rationale Abstraktion letztgiltiger Mafistab. Fiir Palamas war es die Erfah-
rung der trinitarischen, ungeschaffenen Energien - die ganzheitlich-lebendige Er-
fahrung des dreleinig-persdnlichen Gottes im Leben. In der objektivierten
Auffassung seiner Gegner gilt als "Orthodoxie” nur mehr "die richtige Lehre®,
nicht die Person des Heiligen Geistes in der rechten Offenbarung der Herrlich-
kelt (6pfn 63€a). Jedoch: Das abstrahierte religidse Dogma wird zur idelogi-
schen Funktion. Das entsprechende Verstandnis von der Beziehung zwischen
Religion und Wissenschaft brachte Giordano Bruno auf den Scheiterhaufen. In
Umkehrung entwickelt sich dieser Wissenschaftsbegriff dann vom areligidsen
zum antireligidsen, um sich bis In unser blutiges Jahrhundert mit der gottlosen
Ideologie zu verbinden.

Ein zeitgendssischer griechischer Philosoph, Christos Yannaras, meint, die
Objektivierung von Glauben und Rechtglaubigkeit (zusammen mit einem
auBerlich-juridischen Verstandnis des Heils) begriinde prinzipiell die Forderung
nach sichtbarer Wahrheitsautoritat (einschl. Unfehlbarkeit - schon bei Thomas v.
Aquin), und politisch - die Inquisition mit ihren Methoden:

*(...) dieses Vorblld, dieses Urbild des ideologischen Totalitarismus eroffnet
eine neve Phase der Menschheitsgeschichte, in der wir heute noch leben.” 42

Im Hesychasmusstreit, ob die Schau des Tabor-Lichtes sich auf geschaffene
Energien (so Barlaam) oder auf ungeschaffene Energien (so Palamas) beziehe,
ging es m Tiefsten um alle diese Probleme unserer Zeit insgesamt.

Barbham kam aus Kalabrien und kehrte infolge des Hesychasmusstreits
nach ftaien zuriick. Er lehrte den ersten Humanisten der Renaissance - Petrarca
- die griechische Sprache. Mittelalter und Renaissance haben ihre Einheit.
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RuBland gab seinen Leib und seinen Geist hinein in das christliche Europa,
dessen dynamischer ProzeB der Christianisierung noch keineswegs vollendet
ist. Und RuBland gab - als reife Frucht des Hesychasmus - eine Antwort des
Schweigens In stiller Farbe und Form: die Dreffaltigkeit von Andre| Rubljow.
RuBlands Theologie war zutiefst patristisch-asketlsch. Seine Sprache war vom
kirchlich-biblischen Griechisch gepragt und durchtrankt. So trat es das Erbe des
vom Licht Christi verwandelten Hellenismus an. Es sah die eigene Geschichte in
biblischer Welte {die Chroniken). Sprache, Gottesdienst und Bildung von
Lebenskultur flossen zusammen.

Aber dann tritt es in eine neue Phase, die erflillt ist von geistlicher Verunsi-
cherung und weltlicher Selbstbehauptung. Die Union von Florenz (1439) ruft nur
MiBtrauen gegen die Griechen hervor, es folgt keine schépferische Aufarbeitung.
Und vielleicht kommen gerade deshalb der florentinische Geist und ttalien schon
unter twan lll. nach RuBland, infolge seiner Heirat mit der Palaologin, die er
durch Vermittiung Venedigs aus Rom erhalt. Und von Norden stromen schon
am Ende des 15. Jahrhunderts neben der Arbeit an einer Gesamtausgabe der
Bibel, die in Nowgorod nach lateinischer Vorlage mit Hilfe von Domini-
kanerm&nchen vorgenommen wird, romisch-theokratische Ideen ein. Als die Ha-
resie der "Judaisierenden® sich zeigt, stehen die Methoden des "spanischen
Kénigs" zur Diskussion zwecks “Reinigung des Landes”. 4 Die Hesychasten
wehren dem (weshalb man sie aber keineswegs als “Liberale" bezeichnen darf).

Mit dem im 16. Jahrhundert einsetzenden tiefgreifenden Wandel in der tko-
nenmalerei, der bis ins 20. Jahrhundert andauert,** kommt ein Versuch im
Stoglaw-Konzil, “"das Alte" zu konservieren: statt schdpferischer Dynamik - das
ideologisierte "Alte”, abstrakte Ideologie des sog. "Atthergebrachten”. Das MiBlin-
gen steckt schon im Ansatz solcher Versuche. Und da erfaBt der Strudel von Re-
formation und Gegenreformation die Orthodoxie. Zundchst nur "am Rande®,
auBerhalb der russischen Grenzen, in Polen und Litauen. Aber, wie Florowskij
schreibt:

“Strenggenommen war es nétig, sich in allen historischen Meinungsver-
schiedenheiten des Ostens und des Westens zurechtzufinden, und die
orthodoxe Stellung inmitten der Widerspriiche des damaligen Westens zu finden
oder zu bestimmen. Anders gesagt: das Problem Rom - zu I&sen und lber den
reformatorischen Streft ein Urteil zu fallen (...) Eine solche Aufgabe konnte
natdrlich nicht plétzlich und aus dem Stegreif geldst werden. Das ist ein
Programm fir viele Generationen.” °

Wir wollen sehen, wie dieses Programm bis heute erfilit wird. Die damalige
Zeit war eine Zeit der Uberlastung, Verwirrung und Orientierungslosigkett,
ahnlich unserer Zeit der Revolutionen, der Computertechnik und der "Auslander-
probleme". Hier waren es: der Fall Konstantinopels, die Erfindung des
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Buchdrucks, die Unionen mit Rom. Der Erhebung Moskaus zum Patriarchat
(1587) stand keine zehn Jahre spéter die Union von Brest (1596) gegeniiber. ¢
Studieren war nur im Westen méglich, unter der Voraussetzung eines Ubertritts
in die Union... und danach eben einfach wieder zuriick. Das gilt fiir alizuviele!
Uber einer Reihe von Schulen nach streng-jesuitischem Vorbild entstand in Kiew
eine Geistliche Akademie (1631) unter dem Metropoliten Pjotr Mogila (gest.
1646), der einen latinisierenden Kurs zwischen Union und Orthodoxie steuerte.

Eine unglaubliche Neuerung war das Erscheinen polemischer Literatur
sowie der Katechismen nach westlichem Vorbild, mit protestantischem oder,
haufiger, lateinischem Einschlag, z.B. der beriihmte Katechismus von Pjotr
Mogila. Eine Vielzahl orthodoxer gottesdienstlicher Blicher war bereits von Rom
in griechischer Sprache gedruckt worden. Auch die Protestanten hatten ihre
griechischen Druckereien. Alle diese Probleme des orthodoxen Ostens waren
nach Moskau durchgedrungen, als die notwendige, aber verwirrende Korrektur
der gottesdienstlichen Bicher begonnen wurde, die mit schier unlésbaren
Fragen verbunden war: Darf man den griechischen Vorlagen, und den Griechen
als solchen, Uberhaupt trauen? Und den gelehrten Glaubenswechslern? 4 Man
muB diese Dinge deutlich sehen, um das Altglaubigen-Schisma zu verstehen. In
dem Schisma haben beide Selten in mancher Bezlehung recht. Verhdngnisvoll
ist die Forderung nach Unifikation, die véllig (berzogen und doch so
verstandlich ist. In ihr zeigt sich die Verwandlung der Religion zur Ideologie. Dies
entspricht ganz und gar dem Zuge der Entwicklung des Staatswesens, erst recht
nach den Wirren und der poinischen Besetzung Moskaus. Patriarch Nikon, einer
der Gegenspieler, hielt zudem die lateinisch-theokratische Idee aus Nowgorod
in Ehren...

Relativ bald nach dem Altgldubigen-Schisma war vom Siiden her der katho-
lische EinfluB im Zentrum der Eucharistie angelangt: Die Frage stelite sich, ob
die Wandlung durch die Einsetzungsworte (lateinische Lehre) oder durch den
Helligen Geist in der Epiklese geschieht. Mitten in der Liturgie und rein praktisch
stelit sich somit die Frage nach dem Heilligen Geist (obwohl in den Katechismen
das “ilioque" theoretisch abgelehnt wird) und nach dem Begriff des Priestertums
(obwohl der Primat des Papstes theoretisch abgewiesen wird). So erscheint jen-
selts des Risses im Leib der Kirche (Altgldubigen-Schisma) ein anderer, lange
vor diesem Schisma wirkender RiB im Gelst: ein Wandel in der Theologie. Die
westliche Scholastik war (iber Kiew durchgedrungen.

Allerdings wurde RuBland in der eucharistischen Frage gerettet, bewahrte
die orthodoxe Tradition. Aber eine neue Welle schob sich nach, ein neuer RiB
zeigte sich: Mit Feofan Prokopowitsch, dem ehemaligen uniatischen Ménch und
spéteren absoluten Rdmerfeind, war auch der Protestantismus voll am Zuge.
Beide Gegenspieler waren von Peter !. eingesetzt: Stefan Jaworskij, Moskauer
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Exarch (weil das Patriarchenamt bereits ausgesetzt war) und strenger Vertreter
der lateinischen Schule, einerseits und andererseits Feofan, den Peter |. zum
Schrecken der lateinisch-scholastischen Kollegen als Rektor der Kiewer
Akademie einsetzt. Als sich angesichts der Protestantisierung Moskaus und der
Sitten am Hofe Peters der Moskauer Exarch erlaubte, seine Auffassungen von
Gerechtigkelt durch Werke In polemischen Predigten zu auBern, und als sich der
beginnende Konflikt mit dem Zaren durch Jaworskijs Versuch einer Ketzerverfol-
gung zuzuspitzen drohte, - da stieg der Stern Feofan Prokopowitschs auf. Auf
ihn, den spateren Erzbischof von Nowgorod, geht der Umbruch im Leben der
Russischen Kirche zuriick, der zeigt, daB3 es im groBen Zusammenhang mit den
verschiedenen Heilsauffassungen keineswegs um "abstrakte Theorien® geht, die
fernab vom Leben diskutiert werden.

Unter Aufdréngung einer fremden Ekklesiologie wurde die Abschaffung des
Patriarchenamtes besiegelt, das pastorale Bischofsamt verfaischt zur
Aufseherrolle (ént-oxomnoc) im Dienstleistungsmechanismus einer nahezu
totalitaren Staatskonzeption. Das Episkopat verstummte paralysiert, nicht nur
aus Angst, sondern auch deshalb, weil aus der lateinischen Gegenideologie
keine Antwort zu machen war. Aber: Wo war die gelebte Orthodoxie?

in der Stille der Walder offenbarte der Hl. Seraphim seinem Schiler N. Moto-
wilow das Licht der Herrlichkeit und die lebendige Erfahrung des Heiligen
Geistes. Der Hi. Paisslj Welitschkowsklj fliichtete aus der latinisierten Schule auf
den Athos, wo er seine Ubersetzungsarbeit der Helligen Vater begann, die im 19.
Jahrhundert im Optina-Kloster unter den beriihmten Starzen weitergefuhrt wur-
de, als sich die gelebte Orthodoxie zu regen begann. Und doch kann man sa-
gen, daB die Paralyse nahezu zweihundert Jahre dauerte. Ludolf Mdller spricht
von einer “trostiosen Lage der orthodoxen Kirche®. 4 Gottesdienstliches Leben
und theologisches Denken wurden nicht nur zu zwei verschiedenen, nebenein-
anderstehenden Welten, schlimmer noch: Die theologische Interpretation beein-
fluBte natlrlich das Verstehen der gottesdienstlichen Aussage und Wirkiichkeit.
Wahrend aber in den geistlichen Lehrstitten katholische und protestantische
Scholastik nachgeahmt wurde, entwickelten sich alle mdglichen Stdmungen des
Mystizismus und des Sektentums In RuBland. Die staatliche Ideologie oszillierte:
stand auf protestantischer Grundlage, verband Freidenkertum mit Absolutismus,
trug Infolge der “Heiligen Allianz* das Gewand eines Okumenismus, der "in sei-
ner Toleranz intolerant” ¢ war, oder kleidete sich mit Schlagworten (pravoslavie,
samoderzavie, narodnost’) in Orthodoxie, was an der Sache wenig &nderte.

RuBiand lernte, kein Zwelfel, auf diesem Wege Theologie. Es scheint
allgemein, daf in RuBland so manches "zu friih® und allzu vieles “zu spéat” kam in
seiner Entwicklung. Chne dialektischen Schemata zu fronen, kann man sagen,
daB In RuBland als Teil Europas jenseits der duBeren Geschehnisse geistliche
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Welten aufeinandertrafen, gegeneinander traten - katholisch gepragte Theo-
logie, protestantisch-staatliches Denken sind nur zwei deutliche Erscheinungen
dessen - und sich inder Gesellschaft sowie unter dem orthodoxen Gewand
der Staatskirche eigenartig vermischten. Die Intelligenzija war durch unzéhlige
Barrieren - Vorurnteile gegen die Kirche, berechtigte Kritik, falsche Vor-
stellungen, Unkenntnis - vom eigentlichen Leben und Leiden der Orthodoxie
getrennt; sie entwickelte in diesen vielfaltigen Widersprichen (Kirche-Staat,
Theologie-ldeologie) zunehmend radikalere Vorstellungen. Und so erhob sich
das Beil einer totalitdren ideologischen Revolution des Diesseits gegen ein als
ldeologie miBverstandenes Christentum. Die orthodoxe Antwort kam wohl zu

spat...

Vor einem letzten Blick in die Theologie und die Geschichte - ein Bild aus
der Literatur, das zusammenzufassen vermag. Die Frage ist: Wie traf das Beil
der totalitaren Revolution den Juridismus ? Und wie traf es die Kirche?

In Dostojewskijs Roman Schuld und Sihne geht es um Christus in RuBland,
um das Antlitz der Kirche. Und es geht um einen Mord,*® der den geistlichen
Selbstmord fir den Mérder einen Jura-Studenten und Voliblutideologen bedeu-
tet. Sein Familienname Raskolnikow weist auf das Schisma (raskol) hin. Nicht
aus eigener Kraft hebt Raskolnikow das Beil, sondern eine andere Macht fahrt in
ihn. Der Beilricken trifft die alte Wucherin von hinten. Aber so zeigt die Schneide
dem Madrder Ins Gesicht! Und dann geschieht ein "zweiter, vollig unerwarteter
Mord®, weil die jungere Schwester der Wucherin, Lisaweta, pl6tzlich in der Woh-
nung erscheint... Sie kam zu friilh. Oder zu spét? - Der jiingeren Schwester geht
die Beilschneide mitten ins Gesicht und spaltet es. Sie hob nur die Hand, aber
nicht etwa um sich vor dem Beil zu schitzen, was doch die "naturnotwendigste
Geste" ware (wie der Autor vermerkt), sondern sie streckt ihre Hand ihm entge-
gen ("kak by otstranjaja ego”), d.h. so als wirde sie Raskolnikow, ihren Méorder,
aus der Mordtat entfernen, aus der Situation herausheben, vom Damon der Siin-
de trennen. Der Tod Lisawetas erweist sich als erlésend fir Raskolnikow. Diese
fromme, unterdriickte, einfache Frau lebt als Kirche in Sonja: Sonja liest dem
Moérder aus dem Evangelium, das Lisaweta Ihr geschenkt hatte, von der Aufer-
stehung des Lazarus vor. Als er ihr den Mord bekennt, sieht er Lisaweta in Son-
jas Gesicht und Geste... Sonja fiihrt den geistlich Toten zur Auferstehung, zu
Lisaweta, deren Evangellum Raskolnikow auf der letzten Seite des Romans off-
net. Kam also die Martyrerin mit ihrem Zeugnis nicht gerade durch ihr "zu friih®
und "zu spat” - in Gott genau rechtzeitig?
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Das Dogma der Erlésung

Seinen 1890 erstmals ausgesprochenen Gedanken (ber die erldsende Kraft
der Leiden Christi spitzt der Erzbischof Antonij (Chrapowizkij) 1917 in der Frage
nach der “causa efficiens" der Erldsung zu: Warum sind die Menschwerdung
Christi, Seine Leiden, Seine Auferstehung fiir uns erlésend? %' Es geht hier also
nicht um Kritik, sondern um einen rein positiven Zugang (vgl. Anm. 27) zu der
zentralen Frage, die bislang - trotz der umfangreichen kritischen Arbeit der
vorangegangenen zweieinhalb Jahrzehnte - nicht zufriedenstellend beantwortet
wurde.

Der Ausgangspunkt fir die These M. Antonijs gilt damals bereits als Allge-
meingut der Kritik an der westlich-scholastischen Erldsungslehre und besagt,
daB die Erlésung identisch ist mit der geistlichen Wiedergeburt, mit der volligen
Umwandlung des Menschen zum neuen Leben, welches in der Gemeinschaft
mit Gott besteht.?2 Die Eridsung ist als dynamischer LebensprozeB der geistli-
chen Vervollkommnung im Kampf und Sieqg lber die Siinde zu verstehen.3® Am
Beispiel des Zachdus, wo der Herr ausdriicklich auf das Heil (d.h. die
Erldsung)® hinweist: "Heute ist diesem Hause Hell geworden (cwTnpic
eyfveTo)” (Lk 19,9), zeigt sich dies deutlich. Zachius brachte nicht nur Reue
dar. Vielmehr gab er sich voll “in die Dynamik - podvig® - einer entschiedenen
Verwandlung seines Lebens"® Alle anderen Stellen des Evangeliums, wo von
Heil die Rede ist, lassen sich in diesem Sinne lesen. Hauptgedanke ist hier also
die innere Dynamik: Die Erlésung als kosmisches Faktum und ihre menschliche
Aneigung (einschl. Glaube, Werke) sind ein- und derselbe unteilbare
gottmenschliche ProzeB, d.h. eine einheitliche sich entfaltende Kraft. 57

Ein Geist, der in den Kategorien der Schultheologie denkt und gewdhnt ist,
die Erldsung in das objektiv von Christus geleistete Werk und dessen subjektive
Aneignung durch den Menschen zu trennen, erfaBt den Gedankengang M.
Antonijs nur schwer und ist um so geneigter, ihn als unzulassig einsettige
Verschiebung der Erldsung zur subjektiven Seite hin miBzuverstehen. 38 Indes
missen in der Dynamik, die M. Antonij meint, die Kategorien des Subjektiven
und Objektiven von innen her gewandelt, neu verstanden werden. Dies ist nicht
zuletzt die Frucht einer kritischen Auseinandersetzung mit Kant. 5

In der scholastisch-juridischen Schultheologie treten das objektive Faktum
der Erldsung, dessen subjektive Aneignung und die Wiedergeburt des
Menschen auseinander, weil sie statisch verstanden werden. Hier dagegen sind
die Inkarnation, das Leiden Christi, Seine Auferstehung einerseits und das
menschliche Streben nach Vollkommenheit im Kampf zwischen Gut und Bdse
andererseits, in organischer Weise zu einem weltgeschichtlichen und zugieich

88



00047013

Uberhistorischen Ereignis verbunden, so daB diese verschiedenen Aspekte der
Erldsung nicht mehr zu Begriffen rein logischer Abstraktion erstarren oder fiir
den Menschen letztlich &uBerlich bleiben k&nnen.

Bel der Erdsung geht es also um die eine Kraft. Welche? M. Antonij
bezeichnet diese erldsende Kraft, die der umfassenden Einhelt des Heilswerkes
Christl In kosmischer Perspektive zugrundeliegt, mit dem Begriff "mitleldende
Liebe". ® Sle steht Jenseits des belehrenden Wortes, (bersteigt das "“gute
Beispiel” und den EinfluB, der zur "Nachahmung" fihrt. Es geht nicht um eine
bloBe Beeinflussung, sondern um die EingieBung, die sich zu Wort und Beispiel
geseilt, aber als Wirkkraft unendlich tiefer liegt.

M. Antonij deckt die verwandelnde Wirkkraft der mitleidenden Liebe
zunachst in der freundschaftlichen Beziehung auf, in der elterlich-verzelhenden
Liebe, in der padagogischen Praxis. Der verstockte Wille wandelt sich, so stellt
er fest, nicht durch gutes Zureden, sondern dann, wenn die mit Worten nicht
mehr faBbare, vollends selbstlose mit-leidende Liebe sich entziindet. Die
Wandlung ist unméglich, wenn Zorn auf Zorn, Verstockhelt auf Verstocktheit
treffen. Die mit-leidende Liebe aber flieBt unsichtbar (iber und sat im Anderen
neue Hoffnung, neuen Glauben, neues Leben. Besonders lebendig wird diese
Verwandlung des Lebens in der Liebe durch das Sakrament der Beichte
erfahrbar. Von hier wachst die Pastoraltheologie M. Antonijs. So entdeckt er im
Werk der Heiligen als pastorales Prinzip genau diese mit-leidende, ja gebérende
Liebe, insbesondere In der Fortflihrung des Heilswerkes Christi durch die
Apostel, aber durchaus nicht nur bei diesen - eine Theologie der Heiligen Vater
und Mitter, mit der Allerhelligsten Gottesgebarerin an der Spitze. ®

In all dem geht es M. Antonif nur um die Teilnahme an Christus. Es geht thm
darum, das Wachstum im Leibe Christi, die Emporfihrung zu Christus und die
Zusammentfassung des Alls unter Christus als dem Haupt der Kirche zu zeigen.
Wo Freundschaft oder die Liebe in der Familie eine ethische Veradnderung
bewirken, sind nur schwache Abbilder zu sehen, die allerdings das
allumfassende Lebensgesetz und den Urgrund der Schopfung zeigen: die Liebe
als schopferische Wirkkraft. Die genannten Abbilder sind stets gefahrdet durch
menschliche Egoismen. Sie reichen nicht in die vollendete Tiefe des Seins. Die
von M. Antonij gemeinte mit-leidende Liebe ist also nicht mit einem subjektiven
Mitgefilhl zu verwechseln, welches letztlich doch auf der Ebene der durch die
Slinde voneinander getrennten individuen bliebe. Sie wird vielmehr ontologisch
gefaBt als die vdllige Zerstdrung der durch die Siinde in die Welt gebrachten
Spaltung der Menschennatur, * als die Vereinigung der gesamten menschlichen
Natur im menschgewordenen Gott-Logos. "Natur* ist hier nicht als eine abstrakte
Summe gemeinsamer Eigenschaften zu verstehen, sondern wiederum als
gemeinschaftliche Dynamik, als reale Kraft in uns. &
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Das Heilsereignis - Inkarnation, Kreuz, Auferstehung usw. erscheint als
Einheit des Lebens und daher auch als die Einheit unseres Lebens bis hin zum
wahren ewigen Leben. Vollendetes Beispiel dieser pastoralen, mit-leidenden
Liebe ist fir M. Antonij das hohepriesterliche Gebet Christi, welches er in
unmittelbarem Zusammenhang mit dem Gebet in Gethsemane behandelt. Der
Kelch des Erlésers besteht weder In einer Angst vor dem kérperlichen Tode,
noch in einer Gottverlassenheit 8 oder gar einer Unwissenheit, die Christus mit
den Menschen teilen wirde... Solche trostliche Teilhabe an unseren Schwachen
ist zwar sentimental anziehend, aber nicht mehr. Sie wére eine unpassende Wie-
derspiegelung unserer (aus der Siinde geborenen) geistlichen Passivitat. Sie
stellt den Eriéser nur neben uns und entbehrt der entscheidenden Dynamik, auf
die es M. Antonij so ankommt. Der Kelch besteht vielmehr darin, daB der
Gottessohn (als Menschensohn) einen jeden Siinder durchschaut in einer
mit-leidenden und verwandelnden Liebe, in der zugleich die volle Kraft der
Wahrheit notwendigerweise enthalten ist. Eine solche aktive Gesamtschau war
aber nur dem Gott-Logos mdglich, der hypostatischen Weisheit, und zwar
wohigemerkt nicht als abstrakte Zusammenfassung, sondern lebendig, konkret,
ontologisch - UberflieBend auf die Menschheit im Gottmensch (also geméaB der
Natur). ® Der Erldser schaut als Logos samtliche Gewissensqual und geistliche
Not, wie sie im Siinder einer Umkehr, d.h. einer radikaten Verwandiung des
Lebens, notwendig (wegen der Wahrhetlt) vorausgehen. in diesem Sinne halt M.
Antonij es fiir mdglich, von einer “Satisfaktion®, d.h. einer Genugtuung an die
gottliche Wahrhelt, im Erldsungsakt zu sprechen: Die mit-leidende Liebe als
einzig wahrer Weg zum Herzen des Siinders muB stets eine qualvoll leidende
Liebe sein, weil die Vernichtung des siindigen Lebens nur in der Wahrheit
geschieht, dies sich aber im umkehrenden Siinder, “der der Stnde stirbt" (R6m
6, 2-12), als Leiden und Schmerz darstellt. Ohne die Wahrheit kann die frele
menschliche Natur unméglich zum gottgeméaBen, vollkommenen Leben
gewandelt werden. % |n seiner naturgemaBen Einheit mit der gesamten Mensch-
heit durchleidet Christus dieses Umkehren bis hin zum erbittertsten und
verstocktesten Sunder.

Die Einheit und Vollkommenheit der gottmenschlichen Liebe tritt, nach M.
Antonij, im Gebet des Menschensohnes in Erscheinung, als Christus in
Gethsemane betet, “dieser Kelch” mbge “voriibergehen®, wenn der Vater dies
wolle (Lk 22, 42) bzw. “‘wenn es mdglich ist", daB “"diese Stunde”, in der Seine
menschliche “Seele betriibt ist bis in den Tod" (Mk 14, 34 f.), an lhm
“voriibergehen” modge. Bei dieser Betriibnis handelt es sich nicht um
Todesfurcht, sondern um unseren Siindentod in seiner ganzen Tiefe, aber auch
um unsere Auferstehung. Tatsachlich wurde dieser Schrei um Erleichterung der
Qual erhdrt, denn in dem Leiden (ber unsere Sunde gesellte sich ein
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sindenloses Wesen (der Engel) hinzu, starkte 1hn.%” Dies war aber nicht das
Ende des Kampfes. Fir das weitere Geschehen benutzt der slawische
Ubersetzer des Evangeliums das kidmpferische, dynamische Wort "podvig" ® fiir
das griechische "xywvia®, wo es im Deutschen heiBt: "Und als Er in Angst
(kywvio 1) geriet, betete er noch instindiger* (Lk 22, 44) Der slawische
Ausdruck (i byv v podvize) trifft den Sinn genau. "Podvig" 148t den Verdacht nicht
zu, es handle sich um ein passives "In Angst geraten®. Im Griechischen meint
xywv i den Kampf und die “letzte Anspannung der Kréafte vor der Entschei-
dung" %, das "Ringen® im Gebet (vgl. Kol 4, 12). Diese fUrsorgend-k&mpferische
“Angst® um den Sieg, um unser Heil, kennt nicht den leisesten Schatten von
Selbstmitleid.

Es ware ein Irrtum, aus dem Gesagten zu schlieBen, M. Antonij habe
"Golgatha nach Gethsemane verlegt® . Das so verstandene "Kreuz" trug
Christus als Menschensohn durch Sein gesamtes Leben. Dieses "Kreuz" ist in
jeder Begegnung, in den Heilungswundern, in Seinem Gebet. Und nur in diesem
Gesamtzusammenhang hat das Gebet von Gethsemane als lebendige
Offenbarung des hohepriesterlichen Lebensweges Christi seinen Platz. M.
Antonij sagt keineswegs, die Erldsung geschehe nur durch das Gebet in
Gethsemane. Aber ebensowenig darf sie nur in der Kreuzigung - zudem noch in
rein funktionalem Sinne - gesehen werden. M. Antonij zeigt vielmehr, wie die
Erldsung als befreiendes Handeln des Erlsers, d.h. Christi Person (in zwei
Naturen und zwei Willen) als Gottmensch, geschieht - auch in Gethsemane,
auch am Kreuz, als allerdeutlichstem Zeichen. ™ Die innere Selte des Kreuzes-
todes soll aber nicht hinter der &uBeren Erscheinung zuriicktreten. Erzbischof
Gawrill (Cepur) hob in seiner Antwort an einen Kritiker - Erzbischof Feofan
(Bystrov) - hervor, es gehe darum, wie Christus die Sinden der ganzen
Menschheit auf Sich nehmen konnte und worin das Auf-Sich-Nehmen der
Siinden der Welt durch das Lamm Gottes bestehe, und fahrt fort:

"Durchtréankt von den Strahlen der mitleidenden Liebe sind die Siinden der
Menschheit durch die Tat (podvig) Christi des Erlésers am Kreuz angenagelt
worden. im Mit-leiden mit der Menschheit nahm der Herr die Siinden der Welt
auf Sich, Iitt fiir sie sowohl in Gethsemane als auch auf Golgatha und nagelte so
deren Schuldschrift am Kreuze an." 72

Durch dieses liebende Mit-leiden Christi wird auch die schrecklichste S{inde
umkehrbar: Christus schafft die Bedingungen zu einer totalen Umkehr des
gesamten Lebens der Welt.

M. Antonij weist den Vorwurf zuriick, er behandle eben nur “die subjektive,
ethische Seite des Dogmas®, beriihre aber die "objektive, metaphysische (lies:
die juridische)” nicht. Er besteht auf der Objektivitdt dieses Phidnomens:
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*(...) in dem Ubergang der mit-leidenden Energie des Erldsers, die voller
Liebe ist, hinein in die geistige Natur des gldubigen Menschen, der Seine Hilfe
anrutt, offenbart sich ein rein objektives Gesetz unserer geistigen Natur, das in
unseren Dogmen offenkundig ist, in der dogmatischen Wissenschaft jedoch
unbemerkt blieb.” 7

Wer daher das vollbrachte Heilswerk Christi auf sich wirken 1a8t, der findet
nicht nur in den Gedanken, sondern auch im eigenen Charakter, in der eigenen
Natur solche Bestrebungen und Neigungen des Fiihlens und Denkens, die nicht
von ihm selbst, sondern von Christus stammen, mit dem er verbunden ist. Das
bedeutet, daB der Kampf bereits begonnen ist. Und die Kraft Christi ist nicht die
eines "“verniinftigen, aber teilnahmslosen Raisonneurs" ! 7* Aber es bleibt unserer
freien Wahl Uberlassen, ob diese Wandlungskraft von uns in unser Leben geru-
fen wird oder boshaft zuriickgewiesen und geléscht wird. Sicher ist: Die Freiheit
wird {iberhaupt erst realisierbar, weil der Mensch in seiner eigenen Natur objekti-
ve Bestrebungen vorfindet, die seine Einheit mit dem Erldser bedeuten. Tellneh-
mend an ihrer Kraftentfaltung kommt er zur vollkommenen Umgestaltung.

Im Kampf gegen die Sinde ist Leiden unabdingbar, weil es wegen der
Wahrhett (Gerechtigkeit) einhergeht mit der Slinde (d.h. Lige, Trennung). Daher
Ist Leiden weder duBerliche Strafe noch Verdienst, sondern Entscheidungsort fiir
oder wider die Wahrheit und Liebe. Mit-leidend in der wahren Liebe geht
Christus voraus und ruft, einzutreten in die "Leidensgemeinschaft” des Kampfes
wider die Sinde mit |hm, d.h. "lhn zu erkennen® und damit “die Kraft der Auf-
erstehung”, indem wir "gleichférmig werden mit Seinem Tode" (Phil 3, 10 f.). ™
Die wahre Selbstiberwindung ist Offenbarung Christi, weil hier das Leiden Im
Mit-leiden erlebt, Einheit statt Trennung ist. Als Teilnahme am Mit-leiden des
Herrn wird das Leiden nicht nur erleichtert, sondern tragt die Freude und
Seligkeit der Fille Christi in sich. Ihr gehdrt - als Offenbarung der inneren
Wahrhelt - alle Zukunft in Ewigkeit. im “Anfihrer und Vollender unseres
Glaubens” (Hebr 12, 1) ist namlich dieser innere Sieg vollendet, kosmisch,
allgegenwartig, grundgelegt in der Wahrheit, d.h. im allmenschlichen Mit-leiden
Dessen, der so "durch das Leiden vollendet” wurde, daB er "Anfihrer des Heils"
ist (Hebr 2, 10). 77 Leiden steht also in der mitreiBenden Dynamik des
Hinauswachsens aus jedem selbst-verengten, egozentrisch-irdischen Dasein.
Das vollendete Mit-leiden der Person Christl in der Erhebung auf das Kreuz ist
die Kraft, die uns geschenkt wird, um aus unserer vermeintlichen Einsamkeit und
dem gottiosen Egozentrismus hinauszuwachsen. Ja, im Kreuz Christi wird die
ganze Welt umfaBt und emporgehoben, weg von der Siinde - hin zu Gott.
*Opfer” heif}t nicht Strafiibertragung, sondern Darbringung.

Das ist es, worin einzutreten Christus uns ruft: Die in das Zentrum der
Trinitat leiblich gehobene allmenschliche Wandlung vom Tode zum Leben ist der
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"Kelch des Heils" (Ps 115 [116], 4).™ Das irdische Gesetz der Trennung von “lch*
und “Nicht-lch® (Subjekt-Objekt) erscheint In vollkommener Freiheit
umgewandelt zur Fillle des trinitarischen Wir, ® welches die wahre Grundlage
des Lebens, des Seins und der Erkenntnis ist. Das Heilsereignis ist somit die
Dynamik des Wir, das Feuer des fortgesetzten Pfingstereignisses der Kirche: die
trinitarische Energie der Eingliederung in das berkosmische Leibganze. Hier
hat die Sakramenteniehre ihren Platz und ihre Einhelt wieder. Der lebendige Gott
offenbart Sich in diesem Wir als Wahrheit und Erkenntnisprinzip und Freiheit.

"Es Ist nicht verwunderlich, daB zur Entfaltung unserer Ebenbildlichkeit mit
der Einheit des Vaters mit dem Sohn unser BewuBtseinswandel erforderlich
ist.” 8!

Anders ist die Erkenntnis dieses Wir, das die Trennung von “Ich* und
"Nicht-ich" als Lige (berwindet, nicht moglich. Diese Veranderung des
BewuBtseins ist ein freier, schopferischer LebensprozeB. Er geschieht im
ZusammenfluB unseres Willens mit dem Willen Gottes durch die Herbeirufung
und die EingieBung der verwande!lnden Kraft Christi, er ist: Sein Gebet in uns. -
All das geschieht in der lebendigen Einhelt des trinitarischen Wir mit Seinem
dynamisch wachsenden Leib, d.h. mit der Kirche.

Ein kurzer Blick auf die Themen der Artikel und Arbeiten M. Antonijs zeigt
diese Zusammenhdnge; da geht es um das Dogma der Dreifaltigkeit, den
Glauben an Christus als Gott, das hypostatische Wort Gottes, den
Menschensohn, die Lehre der Kirche vom Helligen Geist, das Dogma von der
Kirche, den “rettenden Glauben” und - nicht zuletzt - das Dogma der Eridsung...
Pastoraltheologie und Asketik schlieBen den Kreis, in dem Trinitétslehre,
Christologie, Pneumatologie, Ekklesiologie und Soteriologie in orthodoxer
Welse zusammengebracht werden. 82

Dieses Denken und Sprechen kommt aus dem ganzheitlichen Zugang der
patristischen Tradition, einschlieBlich des lebendigen Zeitbezugs, der bei M.
Antonij stark ausgepragt ist. Es ist die gleiche Art, sich dem Mysterium zu
nahern und es zu entfalten. So wie sie aus dem Leben der Kirche und deren
Lebensatem des Gebets erwéchst, & so wirkt sie auch auf das kirchliche Leben
zuriick. So offenbart sich der Logos der Kirche. Deshalb war mit der Person des
kinftigen Metropoliten Antonij, wo immer er wirkte, stets eine gottesdienstliche
Wiederbelebung, vor allem aber die Renaissance kirchlich-monastischen Lebens
an den geistlichen Lehranstalten verbunden. So bildet seine Lehre von der
Erldsung eine Einhelt mit seinem wissenschaftlich-theologischen und pastoralen
Wirken, als pastorale Theologie Im tiefsten Sinne. Von hier kommt sein
Verstdndnis des Patrlarchenamtes und des Patriarchen als des Altesten
(Starzen), der die Kirche Im Herzen tragt nach dem Bilde des Oberhirten
Christus. Von hier kommt M. Antonijs lebendige Wirkung auf den Umbruch in
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der russischen Theologie, der im Inneren der Russischen Kirche den Blick auf
das 20. Jahrhundert 6ffnete und auch jetzt von innen her ihre Wege angesichts
des Totalitarismus mitbestimmt.

Wenn diese Wirkung, zwar in der orthodoxen Theologie spurbar, dennoch
weltgehend verborgen bleibt, so ist das nicht verwunderlich. Zum einen kam der
Umbruch nicht unvorbereitet, sondern geschah im groBen FluB der russischen
Theologie, die Ihrerseits eingebettet ist in den FluB der Zeitgeschichte. Zum
anderen Ist das Gesamtwerk dieses Bischofs der Orthodoxen Kirche so kirch-
lich, daB die Wetlterentfaltung des orthodoxen kirchlichen Lebens sein Werk voll-
kommen natirlich in sich aufnahm. Wo immer die Orthodoxie aufbliiht, lebt auch
dieses Werk.

Die Antwort; das Heilswort

Oktober 1917. Geschitzdonner und StraBenkdmpfe erschiitterten Moskau...
Alle drei Schritte (BeschluB, Wahl der Kandidaten, Losentscheid) zur Wiederher-
stellung des Patriarchenamtes, fiir die sich der klnftige Metropolit Antonij lange
Jahre eingesetzt hatte, wurden in der Christus-Erldser-Kirche voilzogen. In die-
sen Tagen des blutigen Umsturzes lag der Kreml, RuBlands Heiligtum, unter
dem ArtilleriebeschuB8 der Bolschewiki. Als "Fiirst dieser Welt* zog ein Mann in
den Krem! ein, der bewuBt gegen den Namen Christi aufgestanden war. Er trug
den Namen Wiladimir.

Wir aber sehen, wie in der Christus-Eridser-Kirche vom FuBe der lkone der
Allerheiligsten Gottesmutter "Wiladimirskaja® ein Mann den Loskasten zur Bestim-
mung des Patriarchen emporhebt und damit das versammelte Kirchenvolk
segnet: Metropolit Wiadimir von Kiew, der einzige Hierarch in der Geschichte
RuBlands, der alle drei groBen Kathedras Moskau, St. Petersburg und Kiew -
nacheinander innehatte, also als Hirt ganz RuBland im Herzen trug und zugleich
dle drei groBen Epochen des christlichen Landes in sich vereinte. Das Los fiel
auf Tichon, den Metropoliten von Moskau, wahrend die nachfolgenden Ereignis-
se Metropolit Antonij in die Haft, an den Rand des Todes und schliellich auBer
Landes an die Spitze des freien Tells der Russischen Kirche fihrten. Bei der In-
thronisierung des neugewahiten Patriarchen trug die Entschlafens-Kathedrale
des Kreml klaffende Wundmale des Beschusses. ® Nur zwei Monate spater, im
Januar 1918, vergoB Metropolit Waldimir sein Blut zur Bluttaufe RuBlands dor,
wo es die Wassertaufe durch einen Firsten gleichen Namens erhaiten hatte. Er
trat - als erster Hierarch - an die Spitze des groen Zuges der Neomartyrer, der
Zeugen Christi. &

RuBlands Erhéhung auf das Kreuz und RuBlands Erleuchtung in der Taufe
flleBen zusammen in eine Tat, in die Einheit von Alpha und Omega (Apk 1, 8),
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Dessen Name - AMEN (Apk 3, 14) ist,

Der durch Wasser und Blut gekommen ist, Jesus Christus; nicht im
Wasser allein, sondern im Wasser und im Blute. Und der Geist ist es,
der Zeugnis gibt, weil der Geist die Wahrheit ist. Denn drei sind es, die
Zeugnis geben: der Geist und das Wasser und das Biut, und diese drei
stimmen Gberein." (1 Jo 5, 6-8)

So sind Erlésung und Heil in der wahrhaften Tat bezeugt: Der Geist der
mit-leidenden Liebe war es also, der es-RuBland als Kirche in der ganzen Fiille
der Orthodoxie auferlegte, die Siinde der Trennung von 1054 auf sich zu neh-
men, Zeugnis zu geben. Diesen Kelch trinkt es bis zur Neige. Und genau des-
halb strahlt der Sieg Christi in seinen Zeugen, den Neumdrtyrern RuBlands, auf,
inmitten einer Welt, die jetzt von der Seuche totalitarer Ligenpropheten mit ihren
Heilslehren heimgesucht wird; das wahre Heilswort ist machtig in den Beginn
der neuen Epoche Europas und der Welt hineingesprochen.

Es schweigen die Kirchen des Kreml. Gesprengt und abgetragen ist der Ort
der Patriarchenwahl die Christus-Erldser-Kirche. Aber der Versuch, an ihrer
Stelle den "Palast der Sowijets* den Turm von Babel unserer Zeit zu errichten,
scheiterte: Gott lieB es nicht zu, und die russische Erde wollte das nicht tragen.
Jahrzentelang verbarg ein hoher Zaun die riesige leere Baugrube. ® An ihrer
Stelle sehen wir heute das gréBte offene Schwimmbad Europas: ein rundes
Becken von 130 m Durchmesser - ein gigantisches Taufbecken der Zukunft.

Anmerkungen

1 So schrieb bereits 1906 die serbische Zeitschrift “Bosanska Vila" (Nr. 23):
"Antonij, der Bischof von Wolhynien, brachte der historisch unnormalen La-
ge der gegenwartigen Russischen Kirche als erster unter Hunderten ande-
rer Bischéfe einen harten Schlag bei. Er trat als erster vor die Vertreter des
Russischen Landes mit den Worten: 'Die Russische Kirche darf nicht mehr
eine staatliche Dienerin sein, sie muB ihr eigenes unabhangiges Haupt
haben - den Patriarchen'. Dies verkliindete er in der Zeit eines starken
russischen Staatsmannes, Pobedonoscevs, vor dessen Macht alle
2itterten” (zit. nach Nikon |1, $.350).

2  Von 257 Stimmzetteln nannten 101 Antonij, den Erzbischof von Charkow,
27 Kyrill, den Erzbischof von Tambow, 23 Tichon, den Metropoliten von
Moskau. Im folgenden Wahigang am nachsten Tag (31.10.), bei dem drei
Kandidaten fir den Losentscheid bestimmt werden sollten, erreichte nur
Erzbischof Antonij die absolute Mehrheit (159 Stimmen). Die beiden ande-
ren Kandidaten wurden in zwei weiteren Wahlgangen bestimmt (Nikon IV,
S5.204). Noch heute spricht die atheistische Zeitschrift “Nauka i religija”
Uber Vladyka Antonij mit unverhohlener Feindseligkeit in einem Artikel Uber
das Konzil: Er sei dessen "inoffizieller Fiihrer und eigentlicher Gotze"
gewesen (1987.11. S.14, vgl. S.16).
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Nikon IV, S.209.

Nikon |, S.96.

s. Literaturverz. u. Anm. 26.

Von der Japanischen Orthodoxen Kirche heiliggesprochen.

M. Antonij XI, S.73.

P. Svetlov geht ebenfalls auf L. Tolstoj ein, indem er dessen "Aufruf an die
Menschheit”, "Kritik der dogmatischen Theologie® und "Worin besteht mein
Glaube?" zitiert und schreibt: "Die wichtigste Lehre im Christentum Uber
das Bbse und die Erldsung erhidlt in der Wiedergabe L. Tolstojs das
Aussehen einer Karikatur* (Svetlov, Ideja Carstva BoZija $.263).

M. Antonij X1, S.73.

Kapltel "Kontroverza® in: Dostoevskij, PSS 14, S.118-121.

Es handelte sich um die Beseitigung gewisser "Latinismen” (Florovskij,
$.207).

Vgl. Literaturverz.

Svetlov, Znatenije S.266-269, Florovskij, S.172f.

Nikon |, S61.

Florovskij, S.226 ff.

Vgal. Gorodetzkij 1970: "the words of prayer piercing through the somewhat
scholastic form” (Introduction); Florovskij, S.123-25. Sein EinfluB auf Dosto-
evskij ist allgemein bekannt, vgl. PSS IX, S.511 ft. u. Gorodetzkij 195 1.

Die berihmte Dogmatik von Makarij (gest. 1882) ist ein Beispiel fur solch
eine “halbkatholische und halbprotestantische Rechtfertigungstheorie”
(Bukowski, S.207).

Mdller, S.51.

Chomijakov, S.178.

s. Chomjakov, $.62, Anm. 33.

A. Chrapovickij horte Solov'ev ebenso wie Dostoevskij (Nikon 1, S. 29).
Solov'ev spricht iber den "juristischen Charakter” der "stellvertretenden
Satisfaktion” in der 11. Vorlesung: "Die Tat (delo) Christi ist wahrlich keine
juristische Fiktion, keine kasuistische Lésung eines unméglichen Rechts-
streits - sie ist (...) realer Kampf und Sieg (iber das bdse Prinzip® usw.
(Solowjew Bd.1, S.727 {.).

Das Buch “Ljubov' BoZestvennaja“, Moskau 1880 mit spéterer 2. Aufl. wird
von P. Svetlov genannt (Znalenije S.269), blieb jedoch unzuganglich.
Svetlov geht aus Raumgriinden nicht weiter auf diesen Autor ein.
Florovskij, $.335.

M. Antonij im "Cerkovnyj Vestnik” Nr. 13, 1890. S.64-70. Sie liegen jetzt
auch deutsch vor im "Boten der Deutschen Dizese der Russischen
Orthodoxen Kirche im Ausland”, Nr. 1, 1988, S.3-6.

s. Literaturverz. Wie mir nach Abfassung dieses Beitrags bekannt wurde,
fand seine Arbeit auf dem Moskauer Symposium 11.-18. Mai 1987 und
speziell das Thema "Soteriologie und Scholastik® mehrfach Erwahnung.
Einmal wird sogar M. Antonij erwahnt (vgl. Zurnal Moskovskoj Patriarchil
1987.9. S.13).

Kusakov, SXXV. Ob die in dieser Arbeit enthaltene Kritik der westlichen
Theologie tatsachlich bloB ohne Quellenangabe dem 1893 erschienenen
Buch Svetlovs (s. Anm. 2) entlehnt ist, muB dahingestellt bleiben. In der
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Tat, Archim. Sergij erwahnt das Buch Svetlovs nicht, obwohl an dessen
Magisterdisputation Archim. Antonij (Chrapovicki]) als Opponent teilnahm
und Antoni] dessen Analyse als wertvolle Kritik der “juridischen Theorie®
vermerkt (M. Antonlj XI, S.77 f. sowie Anm.). Mehr noch, die Druckerlaubnis
fur Svetlovs Buch vom 12. April 1893 ist vom gleichen Rektor der Moskauer
Akademie Archim. Antonij gezeichnet wie die Druckeriaubnis vom 5. Juni
1895 fur das Buch des Archim. Sergij. Die Rede Svetlovs vor der Verteidi-
gung seiner Magisterdissertation erschien im Januarheft des "Bogoslovskij
Vestnik® 1894 (s. Felmy 1983, S.78). Statt eines Plaglats wéaren wohl unter-
schiedliche Zeltspannen zwischen Abfassung und Drucklegung denkbar.
Im Ubrigen unterscheidet sich die Argumentationswelse der beiden Auto-
ren; der Anspruch auf Erstentdeckung ist auf geistlichem Gebiet ohnehin
zweifelhaft. Was uns hier interessiert, ist dle Gesamtatmosphdre.

s. Literaturverz. Die zwelte Auflage dieses Buches, in der Svetiov einen
Uberblick tber die russische Entwicklung dieses neuen Zugangs zur Sote-
riologie gibt (5.483-564), konnte lelder nicht ausfindig gemacht werden.
Svetlov scheint hier “die relative Prioritat fur sich in Anspruch zu nehmen”
(Bukowski, S. 20, Anm.). Wenn dies mit seinem 1893 erschienen Buch
speziell fur die Kritik am Juridismus auch zutreffen mag, so ist davon doch
der erwahnte positive Ansatz von 1890 zu unterscheiden, der von V.V. Bo-
lotov sogleich vermerkt wurde (M. Antoni] XI, S.73 f.). Wie aus dieser
Begebenheit auch deutlich wird, liegen diesem Ansatz die Grundziige der
Kritik schon zugrunde, die spéter von Svetlov so minutids ausgearbeitet
wurde. Als der damalige Archim. Antonij im Gesprach mit Bolotov sagte,
die Satisfaktionstheorie sel aus rdmischem Rechtsverstindnis entsprun-
gen, wies dieser noch auf das feudale Rechtsdenken des Rittertums hin
(ebd.). Hier ist die Ubereinstimmung mit einem Autor aus unserer Zeit inter-
essant, der von “rdm. Rechtsdenken verbunden mit germanischer Ehrauf-
fassung® als Grundlage der abendlandischen Soteriologle spricht (F.
Lakner, vgl. Anm. 30).

Abgesehen von den Artikeln des Archim. Antonij Im “Bogoslovskij Vestnik®,
Marz 1894: "Die ethische Begriindung eines der wichtigsten Dogmen"” (In:
M. Antonij XI, S.25-47) In Auseinandersetzung mit Kant; und im
"Pravoslavnyj Sobesednlk®, September 1896: "Welche Bedeutung hat der
Glaube an Jesus Christus als Gott flir das moralische Leben" (in: M. Antonij
X1, S$.48-70) wider Tolstoj, sind hier noch die welteren apologetischen
Schriften Svetlovs, die Arbeiten P.P. Ponomarevs und Prot. N.V. Petrovs (s.
M. Antonij XI, S.78), welterhin die Dissertationen des Priestermdnches
Taraslj und io. Orfanickijs zu nennen (s. Literaturverz.) sowie die Tatigkeit
des Archimandriten llarion (Troicklj), der zu einem "Kreuzzug® gegen scho-
lastisch geprégte Termini und Ideen aufrief (s. M. Antonij XI, $.73), vor al-
lem aber auch die Herausbildung der Pastoraltheologle und der Asketik als
eigenstandiges Fach (hierzu: Archiep. Feodor, s. Literaturverz.).
Erwdhnenswert ist in diesem Zusammhang auch die Zusammenarbeit
Erzb. Antonijs mit V.I. Nesmelov in Kasan (s. Nikon [, $.196 u. M. Antonij XI,
S.76) in der zwelten Hélfte der neunziger Jahre. Leider konnten die
theologischen Periodika jener Zelt fir diesen Beitrag nicht ausgewertet
werden; K.-Chr. Felmy, welcher der Auseinandersetzung mit der westlichen
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Theologie in den Zeitschriften einen Aufsatz widmete, stellt insgesamt fest:
“Keinen Fragenkomplex haben die russischen Theologen jener Zeit so
entschieden neu durchdacht wie den der Soteriologie® (Felmy 1983, 5.78).
“Wahrend ndmlich die russische Theologie friher teils mehr dem Katholi-
zismus, teils starker dem Protestantismus zuneigte oder auch einem gewis-
sen Eklektizismus huldigte, glaubt man jetzt von beiden Formen des
Christentums im Abendlande sich abwenden zu missen. Veranlassung
hierzu findet man In der vorgeblichen Erkenntnis, daB die gesamte abend-
landische Theologie in einer dem Evangelium und der Urkirche durchaus
fremden, juridischen Auffassung der Hellslehre Christi befangen sei (...).
Immer gréBer wird die Zahl derjenigen, welche die orthodoxe Theologie
von dem Einflusse des Abendlandes befreien, von dem Beiwerk der Scho-
lastik reinigen und dadurch in ihrer urspringlichen Reinheit
wiederherstellen wollen® (Bukowski, S.19 f.).

Katholische Autoren der dreiBiger Jahre, die sich auch mit der Kritik des
*Juridismus" seitens der russischen Theologen beschiéftigten (J. Riviere, N.
Ladomersky), meinten noch, diese suchten nur “ce qui peut les séparer
des Latins" (Ladomersky, $.163). Anselm von Canterbury gilt ihnen zu
recht als "initiateur de la theologie moderne de la Rédemption” (ebd.
S.132), dessen Lehre es gelang, nicht nur in der rdmisch-katholischen Kir-
che akzeptiert zu werden, "mais encore dominer la sotériologie des Eglise
dissidents jusqu'a nos jours® (ebd. S.124). Im Jahre 1959 entdeckt man Im
katholischen “Lexikon fir Theclogie und Kirche® einen ganz anderen Zu-
gang, Zeilen, die aus der Feder eines der soeben genannten russischen
Theologen stammen kdnnten: "Die Perspektive der patristischen
E{rlésungs)theologie ist ganz an der bibi. Offenbarung orientiert u.v. der
der Scholastik, die sich in der Idee der stellivertretenden Genugtuung
konzentriert, deutlich unterschieden. (...) Der Gehorsam Christi wird (...)
nicht unter dem Aspekt der Genugtuungsleistung, des verdienstlichen
Aktes (...) betrachtet. (...) DaB zw. 'metaphysischer’ u. 'ethischer’ E.
(objektiv bei der Tat Christi u. subjektiv bei der Aneignung der E.) bei den
Vétern keine eindeutige Wahl getroffen wird, zeigt gerade, daB fir die Tra-
dition eine solche Alternative sachlich falsch ist. DaB die Vater den gesamt-
kosmischen Aspekt der E. und die E. als Mitteilung des goéttlichen Lebens
u. nicht nur als Tilgung der Stnde deutlicher sehen, als dies in der Satisfak-
tionslehre des MA geschieht, ist unverkennbar”. Fir das MA wird dann "ein
wesentlicher Wandel im Denken" diagnostiziert: "man ergreift in einem
wiss. System die Position v. unten, um die Offenbarung rationell zu durch-
dringen. Abendlandischer Geist - rém. Rechtsdenken verbunden mit ger-
manischer Ehrauffassung - sucht mit Hilfe moralisch-juridischer Begriffe
eine systematische Soteriologie aufzubauen. So konstruiert Anselm v. Can-
terbury {'Cur Deus homo') in einer excluslv juridischen dialektischen Syn-
these eine E.s-lehre, die sich in der Idee der stelivertretenden Genugtuung
konzentriert™ (LThK Bd 3, Art. Erlésung, Sp.1021 {.). Dem Autor, F. Lakner
S.J. sind auch die Folgen dieser "anderen Perspektive", die er auch
"Einengung” nennt, deutlich: "Erlésung ist nicht mehr Heilung (...), sondern
Genugtuung der Menschheit in u. durch Christus als Stellvertreter; die
Stellvertretung wird rein juridische Beauftragung®. Die "Mangel dieses
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juridischen Systems” fihrten in der Neuzeit letztlich "bis zur vélligen Ent-
stellung u. Zerstérung" des Heilsmysteriums in den Auffassungen der
Menschen (ebd. Sp.1023).

Schon in der ersten Hilfte des 19. Jhs. gab es in der katholischen Theolo-
gie Gedanken, die in die gleiche Richtung weisen. Fiir Tibingen wére hier
JA. Mdhler zu nennen, der die "stellv. Genugtuung” nicht fir eine Kirchen-
lehre, sondern fir eine spekulative These hielt, und intensiv an der "subjek-
tiven Seite* der Versdhnung arbettete; im “Mainzer Kreis® lehnte Heinrich
Klee trotz anderer scholastischer Grundziige - die "bloB juridische® und
“bloB physiologische” Auffassung von der Erlésung ab. Der Auftrieb der
Neuscholastik unter Papst Leo XIil. unterbrach offensichtlich die
Entwicklung solcher Regungen. Herman Schell (Tiibingen, Wiirzburg), der
in der zweiten Halfte des 19. Jhs. gegen den “juristischen Geist" ins Feld
20g und fir die soteriologische Bedeutung der Auferstehung auftrat, stie
auf Widerstand: 1898 wurden Schells Schriften indiziert (Handbuch der
Dogmengeschichte Bd 3, S.56-75). DaB dieses Thema durchaus aktuell ist,
sieht man nicht nur an den Bemiihungen P. Teilhard de Chardins, sondern
auch bei K. Rahner, dem die inkarnatorische Soteriologie zu
sachhaft-kosmisch und die staurologische Soteriologie zu juridisch er-
scheint, weshalb er unter Hinweis auf M. Heideggers Existential nach einer
neuen Synthese sucht. Auch nach dem 2. Vaticanum ist, wie die Diss. von
H. Kessler (1970) zeigt, die Kritik an den "juridischen Denkmodellen” nicht
veraltet. Diesem Autor erscheint eine Neuinterpretation fir den modernen
Menschen dringend notwendig. Das "Handbuch der Dogmengeschichte®
schlieBt, ausgehend von der Gefahr einer maBlosen “sdkularisierten
Anthropozentrik” in der modernen Theologie, auf die innere Notwendigkeit
eines Neuansatzes gerade in der Soteriologie: “(...) dann ist die Debatte
des 19. Jahrhunderts wieder eréffnet. Wahrscheinlich nicht zu Unrecht”
(Bd 3 S.85).

Dies wird von evangelischer Seite indirekt bestatigt, wenn R. Hermann in
RGG von einer "Abkehr” und einer “gewissen Midigkeit gegeniiber der
R(ecttfertigung)slehre” spricht (RGG Bd 5, Sp.841). Was das 19. Jh. be-
trifft, so ist auf evangelischer Seite an erster Stelle A. Ritschl zu nennen,
dessen zusammenfassende Monographie “Die christliche Lehre von der
Rechtertigung und Versdhnung" (3 Bde, 1870-74) bis heute einmalig ist.
Ritsctl wandte sich entschieden gegen Anselm und das "juridische Den-
ken®, ~eil er die "Gefahrlichkeit der rechtlichen Fassung® der Erlésung er-
kannt: (Weber, S$.256). Andere Autoren, die die Versbhnung "aus den
juridischen Zusammenhdngen herausgenommen” haben, sind J.Ch.K. von
Hofmznn, G. Menken und Collenbusch sowie M. K&hler (ebd. S.2551.).
"Nicht nur die westliche theologische Forschung, auch die spezielle Ostkir-
chenbrrschung hat bisher noch immer nicht recht in den Blick bekommen,
was sch - von der lbrigen Welt unbemerkt - an innerer Auseinanderset-
zung nit dem Westen und seiner Theologie (...) seit den letzten Jahrzehn-
ten dis 19. Jhs. an den russischen orthodoxen Geistlichen Akademien
getanhat® (Felmy 1983, S.67).

Floroskij vermerkt eine Beziehung A.S. Chomjakovs zu J.A. Méhler (Fio-
rovski, $.274 f., 550), die sich auch in der Frage der Soteriologie ausge-
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wirkt haben kdnnte. Im Buch von P. Svetlov stoBen wir nicht nur auf Mdhler
(Znatenije $.78), er setzt sich u.a. auch mit Schleiermacher, Ritschi, Hof-
mann und Nitsch auseinander sowie mit Schoberlein (Die Grundiehren des
Heils, entwickelt aus dem Prinzip der Liebe. Stuttgart 1848) und Kreibig
(Die Vers6hnungslehre auf Grund des christlichen BewuBtseins. Berlin
1878), s.Svetlov, Znatenije S.13,43f.,57 f., 62-65, 67 etc.

Im 1976 erschienenen Buch "Wem glauben? Jesus Christus und die Fra-
gen der Menschen" (Hrsg. Kath. Aktion Osterreichs, Bundesarbeitsgem. f.
Kath. Erwachsenenbildung u. Kath. Zentrum f. Massenkommunikation in
Osterreich) wird die Frage gestellt: *Erscheint Gott, angesichts des Todes
Jesu, seines Sohnes, nicht als grausamer Gott? Und doch: er ist es, der Je-
sus aus dem Tode errettet, ihn auferweckt® (S.114). Hier ist das Vater-
Sohn-Verhaltnis so verwischt wie das Gottmenschentum Christi! In der
gleichen Schrift wird Anselm v. Canterbury zitiert: Der Siinder stellt im Ge-
richt je den Tod Jesu Christi zwischen sich und das Gericht Gottes, zwi-
schen Gott und seine Siinden usw. “Und wenn Gott dir dann erwidert, Er
sei voll Zorn gegen dich, dann antworte: Herr, ich stelle den Tod Jesu
Christi zwischen Deinen Zorn und mich® {(ebd. S.122).

Svetlov, Znatenije $.41-47.

*Der Leidenschaften bliebst Du unteilhaftig, Wort Gottes, als Du durch das
Fleisch der Leiden teilhaftig wurdest. Aber Du l6sest den Menschen von
den Leidenschaften, indem Du den Leidenschaften Leiden verordnest, un-
ser Heiland, denn Du bist der einzig Leidenschaftslose und Allméchtige®
(Sonntag, Ton 6, Orthros, Lied 9).

Gesenius, $.737,vgl. Jo 14,2 u. Hebr 2, 10 ff; 3, 6.

Protosingel Athanasius (Jevtic), "Christus - die Weisheit Gottes®. In: Bote
der Deutschen Ditzese der Russischen Orthodoxen Kirche im Ausland
1987.6.5.7; SA4f,

Fur den Gesamtzusammenhang s. Archim. Sergij, Kap. 3: "Vozmezdije",
$.114-146, sowie lerom. Tarasij, S.121 ff., jewells mit Zitierung der
Kirchenvéter.

Das fiihrt sogar dazu, daB der Forscher die Idee der Kompensation dort
hineinliest ("6 doux echange”, wo der friichristliche Text nur die wunderba-
re Verwandlung der Sinder im siindenlosen Gottessohn durch den Uber-
fluB der Liebe meint (Ladomersky, S.37 f., vgl. Brief an Diognet, in: Die
apostolischen Vater. Neubearb. d. Funkschen Ausg. v. K.Bihimeyer. Teil 2.
Tiibingen 1956. Paragr. 9. S.147).

L. ThK Bd 1, Sp.593.

Ebd. Sp.594. - E. Mlhlenberg meint, daB Anselm das Offenbarsein Gottes
“unterschlagt”, d.h. den AnlaB und den Beziehungspunkt des Denkens aus-
klammert und deshalb in Abstraktheit endet (in: Hb. d. Dogmen- u.
Theologiegeschichte Bd 1, $.566).

Christos Yannaras, Wie “orthodox" muB die katholische Kirche werden? In:
Dialog der Wahrheit. S.86.

Florovskij, S.17. i

Erst im 20. Jh. wird die Dreifaltigkeitsikone, von Ubermalungen befrett, in
die Welt ausstrahlen als kirchliche Antwort des Heils im Ineinander der
Offenbarungen.
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Florovskij, S.31.

Zu dieser Zeit der Auseinandersetzung mit dem Westen sind zu erwahnen:
die Emigranten - der hesychastische Abt Artemij aus der Dreifaitigkeits-
Lavra und First A.M. Kurbskij, dann die Herausgabe der Bibel von Ostrog
(1580), die unter der Schirmherrschaft des Firsten K.K. OstroZskij
entstand, die Plane der Ubersetzung von Kirchenvatern und die
Orthodoxen Bruderschaften. - Ein charakteristisches Kuriosum ist die
"Union® der Orthodoxen mit den Kalvinisten in Vilnius (1599) (Florovskij,
S5.31ff.; Kartadev, Bd 1, S.596-612; Bd 1, S.510 ff.).

Arsenios der Grieche, ein Mitarbeiter des Patriarchen Nikon, soll viermal
den Glauben gewechselt haben, einschlieflich des Islams (Karta3ev, Bd 2,
S.169).

Mdiler, S.18.

Ebd. S.12.

Dostoevskij, PSS 6, $.63-65, 322, 251, 315 ua.

M. Antonij XI, S.7 1 1.

Ebd. 5.83.

Ebd. $.80.

Die hebraische Wurzel "j§‘a" (d.h. Heil) ist im Namen Jesu enthalten. 'Heil’
setzen wir mit "Erldsung” gleich, wobei slav. “spasenie” eigentlich "Rettung”
bedeutet und "iskuplenie” {so der Titel des Aufsatzes: "Dogmat iskuplenija")
dem "Loskauf, Freikauf* (Erlésung) nahesteht. K. Rahner schreibt: "H(eil)’
ist wie 'Erldsung’ Wiedergabe des griech. Begriffs cwrnpix. Wihrend
Erldsung mehr den negativen Hintergrund des Christusgeschehens be-
leuchtet, bringt H. stérker dessen positiven Sinn zur Geltung. Hinzu kommt,
daBl 'Erlésung’ zum theol. Fachbegriff geworden ist, der die Christustat
einseitig vom Erbstindebegriff u. der ihm zugeordneten Satisfaktionsiehre
her verstehen 1aBt, wahrend H. nie zum eigentl. Bestandteil der theol.
Fachsprache wurde, aber ebendeshalb einen offeneren Horizont behielt,
so dall eine von diesem Begriff her ansetzende Neuformulierung des
Waesens von Christi Werk die Aussicht bieten kénnte, die oft allzu negativen
Aussagen der klass. Erlésungslehre durch positive Aspekte zu erganzen u.
zu vertieten" (LThK Bd 5, Sp.78).

"Podvig” {slav.) ist unliibersetzbar. Die Wurzel "dvig® verweist auf Bewe-
gung, Dynamik. “Podvig" kann “"Heldentat" bedeuten, wird aber in der
geistlichen Literatur im Zusammenhang mit Askese gebraucht, wobei nicht
der negative Aspekt der Entsagung, sondern gerade der positive Aspekt
der Anspannung und inneren Intensitat des Lebens im Vordergrund steht.
M. Antonij XI, S.83 f. (Hervorhebung des Autors).

M. Antonij bezeichnete sein Grundstreben in der Theologie als "nravst-
vennyj monizm® ("ethischer Monismus®). Dieser Begriff verleitet zu MiBver-
standnissen. Er ist aus der Auseinandersetzung mit dem Zeitgeist,
insbesondere mit Tolstoj und dem Tolstojanertum, zu verstehen.
Florovskij kritisiert den "moralistischen Psychologismus® (Florovskij, $.432)
und ragt: “Antonij steigt von der Psychologie zur Ontologie auf* (S.429).
“Die Ontologischen Voraussetzungen seiner Lehre (berprift er nicht"
(5.436). Diese Kritik trifft bei aufmerksamer Lektire nicht die Sache; sie
ergibt sich aus der Ant der Darstellung, die pastoral bedingt ist und
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tatsdchlich den Bedurfnissen der Zeit sehr entgegenkommt. Solche
zeitbedingten Unklarheiten sind jedoch auch bei den Heiligen Vétern zu
finden, und auch da gilt es zu unterscheiden. Florovskij sagt (ibrigens:
"Seine pastorale Weltanschauung filhrt Antonij auf patristische Quellen
zuriick, und nicht ohne Grund. Aber noch starker ist bei ihm der EinfluB3
seiner Zeit" (5.433). M. Antonij, der aus dem unmittelbaren Erleben der
Kirche heraus fir seine Zeit schreibt, will weder die Dogmatik
“umstiilpen” noch ontologische Grund- voraussetzungen Uberprifen. Tri-
nitdt und Gottmenschentum Christi sowie die Tradition der Heiligen Va-
ter sind Voraussetzung seines Denkens. Dabei geht er seinen Zeit-
genossen und ihrer "Dekadenz” so weit entgegen, daf8 Florovskij in seiner
Theologie "Anzeichen theologischer Dekadenz” sieht (S.439). Eine
grindliche Analyse, die zwischen Darstellungsform und Sache genauer
unterscheiden wiirde, unter Einbeziehung der Intention, kdme m.E. zu
anderen Schliissen; hinzuzuziehen ware vor allem der gnoseologische
Ansatz seiner Dissertation (1887 - s. Anm. 59), der de facto in eine On-
tologie mindet. Nicht zu (ibersehen ist bei M. Antonij der HI. Geist als
Voraussetzung seiner Gnoseologie und der Gottmensch als Grundlage
seiner Ontologie.

Das Urteil Florovskijs erscheint um so ungerechter, wenn man die Nahe M.
Antonijs zu den spateren Arbeiten der groBen russischen Philosophen
N.O. Losskij und S.L. Frank sieht, deren Ontologie gnoseologisch und
deren Gnoseologie ontologisch ist, und zwar in einer ebenso tief
verwurzelten Axiologie, wie das bei M. Antonij immer wieder zum Tragen
kommt. Die “Uberprifung” der gnoseologisch-ontologischen Voraus-
setzungen filhrt bei ihnen zu einer neuen und reifen philosophischen
Synthese, in der M. Antonijs Intuition bestatigt wird. Florovskij beachtet
das ebensowenig wie die gnoseologisch-axiologische Verwendung der
Gedanken des Hl. Isaak d. Syrers durch M. Antonij (in seiner Kritik an Kant,
vgl. M. Antonij XI, S.31), die richtungsweisend ist. Der namhafte serbi-
sche Theologe Archlm Justin (Popovic), der den M. Antoni] hochschétz-
te, entfaltet diese patristische Auffassung in seiner Schrift "Die
Gnoseologie des HI. Isaak des Syrers" (Skript, Geistl. Akademie Belgrad).
Besonders deutlich ist dieses MiBverstandnis bei dem erbitterten Kritiker
Metropolit Elevferij (s. Literaturverz.). Ahnlichen MiBverstandnissen
verfielen auch andere von der Schuitheologie herkommende Theologen
(vgl. Glubokovskij S.8 ff., 72). Ebenso schreibt B. Schultze: *The latter
(M. Antonij - N.A.) sought to eliminate all trace of juridism from the doctrine
of Redemption and ended by denying an objective Redemption, that is, the
satisfaction and merits of Christ; they insisted exclusively on the
subjective and moral significance of the work of the Redeemer” (Schultze,
in: NCE Bd 12, $.759).

So schon in M. Antonijs Dissertation *Psychologische Tatsachen, die fir
die Freiheit des Willens und eine ethische Verantwortung sprechen®
(1887) sowie in dem Artikel "Die ethische Begrindung der wichtigsten
christlichen Dogmen, anlaBlich der Lehre Kants von der autonomen Mo-
ral* (1894). Gegen Kants Verdacht der Heteronomie in der Offenba-
rung verteidigt M. Antonij sowohl deren Objektivitat als auch die ethische
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Autonomie des Menschen in einer Synthese, die man personalistisch
nennen kann (M. Antonij XI, $.35-43). In seiner Diss. ist in bezug auf
Kant vom *apriorisch dynamischen" Charakter des SelbstbewuBtseins des
“schopferisch freien Subjekts” die Rede (ebd. XVI, S.253f.).

So 1890 - M. Antonij Bd XI,S.67 ff. und 1894 - ebd. S.43 sowie 1917 -
S85ff.

M. Antonij XI, $.84 f. verweist auf 1 Kor 4, 15: "Denn héttet ihr auch zehn-
tausend Schuimeister in Christus, so doch nicht viele Vater, denn in
Christus habe ich euch gezeugt” und 1 Kor 9, 22: "allen bin ich alles gewor-
den, um auf jeden Fall etliche zu retten®, worauf die Anmerkung folgt:
“Welche Armut steckt in der Empérung der Protestanten (u. unseres
geistl. Schriftstellers Nepljuev) iiber den Gebetsruf 'Allerheiligste Got-
tesgebérerin rette uns’, wenn auch der Ap. Paulus in Angriff nimmt, Men-
schen zu retten! Wie unsinnig sind ihre Verbote, die geistlichen Hirten
Véter zu nennen {...), denn dann erschienen ja als Verletzer des Herrnge-
bots sowohl Paulus oftmals, als auch Johannes (noch &fter), und Ste-
phan, der sogar die jidischen Priester so nannte (Apg 7, 2), von den alten
Vétern ganz zu schweigen (ebd. 2-15 etc., Rom 4, 16)".

M. Antonij zitiert ausfuhrlich den Hl. Basllius d.Gr. u. verweist auf Eph 2,
15, 1 Kor 12, 12-13, Eph 4, 13-16, um die Identitadt der Kirche mit Christus
festzustellen.

M. Antonij X1, S.96 ff. mit Verweis auf den HI. Gregorius v. Nyssa.

Zu den haufig so miBverstandenen Worten des Psalms "Mein Gott, mein
Gott, warum hast Du mich verlassen!” (Ps 21 [22], 1) verweist der
Priestermbnch Tarasij (S.125 - s. Literaturverz.) auf Kap. 24 und 25 der
"Genauen Darlegung des Orthodoxen Glaubens” des Hi. Johannes v.
Damaskus, wo dieser streng unterscheidet zwischen der Aneignung der
Natur nach und der Aneignung gemé&B der Person (relative Aneignung).
Letzteres Ist nur eine Stellvertretung. Christus eignet sich die Worte zu
unseren Gunsten an, obwohl sie auf ihn nicht zutreffen (die Gottverlassen-
heit, den Fluch - Gal 3, 13). Dagegen ist die erlésende Annahme der
Menschennatur etwas ganz anderes.

So 1890 - M. Antonij XI, S.69 und 1917 - ebd. S.95.

M. Antonij XI, S.102 (1917), vgl. $.66 (1890).

Ebd. S.95.

Vgl. oben Anm. 55.

Rienecker, S.187 mit Hinweis auf F. Hauck.

Wie Kritiker meinten (M. Elevierij, S.VIl, 1, 2, 3 usw., Erzbischof Feofan
in: Nikon V, S.168, 173 und anscheinend auch prot. L.L. Jany3ev in:
Bogoslovskij Vestnik 1917. 10-12. S.412. - Vgl. Glubokovskij, S.9).

M. Antonij X1, $.92 f., 110 ff.

In: NikonV, S.172.

M. Antonij XI, S84 (vgl. oben Anm. 58). Zu den gnoseologischen
Grundlagen s. seine Dissertation, bes. Kap. Vili, Paragraphen 14 (M.
Antonij XVI, S.316 ff. sowie S.253 ff.).

M. Antonij X1, S.100.

Ebd.

Ebd. S.68 (1890).
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77 Ebd.

78 Zum Begriff des Opfers s. M. Antonij XI, S.102-106. Hier ist es besonders
wichtig, Metaphern und Analogien vom geistlichen Sinn zu unterscheiden
(Erzb. Gavriil, in: Nikon V, $.178 ff ; leromonach Tarasij, S.136 f.).

79 im Zentrum der Trinktétsikone - das Lamm auf dem Diskos. Die beiden
Engel rechts und links bilden einen Kelch. Die umgekehrte Perspektive
in der lkonenmalerei bezieht den Betrachter ein in das Wir.

80 M. Antonij Xi, S.97; ebd. S.12-15, 19, 23.

81 M. Antonij XI, S.13, Anm. mit Hinweis auf 1 Kor 2, 10-16 {1892).

82 Vgl. das Inhaltsverzeichnis in M. Antonij Bde XI| und XIil.

83 Daher M. Antonijs Hinweise auf gottesdienstliche Gesange.

84 Ein Foto s. in: Cerkovnaja Zizn’ 1987.1-2. $.27 f. M. Antonij erwahnt in
seiner Rede zur Inthronisierung den metergroBen DurchschuB in der
Kuppel (in: Nikon Iv, S.211). Im Namen der Bischdfe begrifte er den
Patriarchen auch gleich nach der Wahl und verneigte sich bis zur Erde mit
den Worten: “Und persénlich - als dem, der seit dem Alter von neun
Jahren vom Traum einer Wiederherstellung des Patriarchenamtes in
unserer enthaupteten Kirche lebte, - erlauben Sie mir, Sie so zu
begriiBen, wie es in alter Zeit Brauch war®" (ebd. S.208). Patriarch Tichon
verneigte sich ebenso und kiBte dann seinen ehemaligen Lehrer.
Dieser BegriiBungsweise folgten alle Hierarchen.

85 Dieses - letze freie - Konzil der gesamten Russischen Landeskirche be-
stimmte, das alljahrliche Gedenken der neuen Martyrer und Bekenner am
Tage der ErschieBung des M. Viadimir v. Kiew jeweils am 25. Januar
bzw. am ndchstliegenden Sonntag 2zu feiern (Bestimmung v. 5./
18.4. 1918, L. Regel'son, S.237).

86 RazruSennyije i oskvernennyje chramy, S.141-144.
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Otto Luchterhandt

STAAT UND KIRCHE IN RUSSLAND UND IN DER UDSSR
1887 : 1987

Eine Gegenlberstellung *

Auf den ersten Blick kdnnte der Sinn eines solchen Vergleiches fragwiirdig
erscheinen. Ist die Fragestellung fruchtbar, d.h. erkenntnistférdernd? L&uft die
Antwort nicht auf die selbstverstandliche Feststellung der auBersten Gegensatz-
lichkeit des jeweilligen Verhaltnisses zwischen Staat und Kirche hinaus? GewiB,
wir werden tiefgreifende Unterschiede festzustellen haben (sie sind ja mit Han-
den zu greifen), und doch wird sich zeigen, daB das Verhaltnis von Staat und
Russischer Orthodoxer Kirche damals und heute auch Ahnlichkeiten und Ge-
meinsamkeiten aufweist, die teils unmittelbarer, teils allgemeiner - struktureller -
Natur sind. Wir werden sehen, dafl das Verhaltnis zwischen beiden Institutionen
im spaten 19. und im 20. Jahrhundert nicht durch einen tiefen Graben der Dis-

kontinuitat getrennt wird, sondern auch Kontinuitadten bestehen oder vielleicht
besser: Parallelen.

Das Iinstitutionell-rechtliche Verh&itnis zwischen Staat und Kirche

Zunéchst sei die allgemeine, grundsatzliche Stellung der Russischen Ortho-
doxen Kirche im Staat - damals und heute - betrachtet. Sie war eine spezifische
Form des Staatskirchentums, d.h. eine Ordnung, in welcher sich die umfassende
politische Organisation eines Volkes ("Staat") exklusiv mit einer Religionsgemein-
schaft bzw. Religion verbindet, und zwar in der Weise, daB die Kirche in die
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Der Beitrag verzichtet bewuBt darauf, die ersten Ergebnisse und mdglichen Perspektiven der
sfch nun abzreichnenden liberaleren Reglerungspolitik im Zeichen der "Perestroika’ von Michail
Gorbatschow zu beriicksichtigen. Vielmehr werden die Verhdltnisse in der Breschnew-Ara
ugrundegelegt.

Er Ist auszugsweise bereits abgedruckt worden in: Neue Zarcher Zeitung vom 21./22.5.1988,
S. 66
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Staatsorganisation inkorporiert wird und eine bevorrechtigte Sonderstellung ge-
geniiber allen sonst im Volk verbreiteten Religionsgemeinschaften einnimmt. In
dieser Verbindung liegt die Fiihrung beim weitlichen Regiment.

Im folgenden sollen die hauptsachlichen Kennzeichen des russischen
Staatskirchentums behandelt werden. In Art. 62 der Reichsgrundgesetze heif3t
es:

Der erstrangige und im RuBlandischen Imperium herrschende Glaube ist
der Christliche, Orthodoxe, Katholische des Orientalischen Bekennt-
nisses. '

Dies bedeutete, daB das Staatsoberhaupt der Russischen Orthodoxen Kir-
che angehdren mufite, wobei der Zar damals kein konstitutioneller Monarch war,
sondern als Selbstherrscher uneingeschrankt iiber die Fiille der Staatsgewalt
gebot. Der Kaiser war aber nicht lediglich das principuum membrum ecclesiae,
sondern daruber hinaus das "Haupt der Kirche". Um diese Bezeichnung ist in der
russischen Staats- und Staatskirchenrechtslehre lebhaft gestritten worden. Um
das Problem verstandlich zu machen, muB auf Peter den GroBen zuriick-
geblendet werden. 2

Peter beendete die prekare, gleichwohl aber bestehende Dyarchie von geist-
licher und weltlicher Herrschaft, von Zar und Patriarch, Indem er 1720/21 das
Patriarchat formlich abschaffte und durch eine Kollegialbehdrde, ein Konsi-
storium, ersetzte, das irrefihrenderweise “Synode® genannt wurde. Das
betreffende Gesetz, mit welchem dies vollzogen wurde, das Geistliche Regle-
ment, war ein usurpatorischer Akt, denn Peter stattete den HI. Synod "mit einer
dem Patriarchen gleichen Gewalt* aus. Er, der weltliche Herrscher, reklamiert
sich damit konkludent als der verfiigungsberechtigte Inhaber der kirchlichen
Gewalt, - das staatliche Gesetz wurde zur Grundlage und zum Rahmen auch der
“Kirche".

Peter liefl sich von rein machtpolitischen Erwagungen leiten, zum einen, um
die Gefahr einer die Autokratie des Zaren beschrankenden kirchlichen Gegen-
macht ein fir allemal zu bannen, und zum anderen, um die fir das russische
Staatswesen hoch bedeutsame Ordnungsmacht "Kirche® den einheitlichen, von
ihm fir zweckméBig gehaltenen Strukturprinzipien zu unterwerfen, an denen sich
Peters Reorganisation der Zentralverwaltung insgesamt orientierte.

Natirlich bedurfte die Ubernahme der kirchlichen Gewalt durch den Zaren
einer seridseren Begriindung, und so schrieb Feofan Prokopowitsch eine For-
mullerung in das Gelstliche Reglement, die in etwas veranderter Redaktion bis
1917 gegolten hat und die seit dem Thronfolgegesetz Pauls i. (1797) als die in-
haltliche Umschreibung des Titels "Haupt der Kirche" gelten konnte. Art. 64 der
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Reichsgrundgesetze (1806) bestimmt:

Der Imperator ist als christlicher Herrscher der oberste Schiitzer und Be-
wahrer der Dogmen des herrschenden Glaubens, der Erhalter der
Orthodoxie und jeglicher heiligen Ordnung in der Kirche.

Nun lag es Peter gewiBl fern, sich auch kanonisch gleichsam zum Papst,
zum Bischof der Bischdfe zu machen, aber (iber sein eigentlich praktisch-
politisches Anliegen hinausschieBend nahmen er und seine Nachfolger einen
Leghtimationstitel fir sich in Anspruch, der eine Scheidung von weltlichem und
geistlichem Kompetenzbereich im Herrscheramt des Zaren ausschioB. Damit
war zugleich eine Unbestimmtheit in die Beschreibung des Herrscheramtes
eingebaut, die dazu einlud, daB der Staat auch auf rein geistlichem Gebiet tétig
wurde und daB der Zar sein Herrscheramt unter dem EinfluB einer romantisch
erneuerten, mystischen Gottesgnadenvorstellung als Inbegriff auch der geist-
lichen Gewalt deuten konnte, wie dies dann unter dem letzten Zaren tatsachlich
der Fall war. Die Unbestimmtheit der Zuordnung kirchlicher Gewalt setzt sich in
den Vorschriften Uber den HI. Synod fort, wenn ihm zwar ausdriicklich “die
oberste Regelung, Entscheidung und abschlieBende Erledigung der geistlichen
Sachen” Ubertragen, er dabel aber an das Geistliche Reglement und die Ukase
des Kalisers gebunden wurde, d.h. an Dekrete, die nicht nur allgemeine Rege-
lungen trafen, sondern auch und gerade Einzelfragen entschieden. Im Unter-
schied zu der staatskirchenrechtlichen Entwicklung im Deutschland des 19.
Jahrhunderts erlangte der HI. Synod keine vom weltlichen Herrscheramt sau-
berlich unterschiedene selbstandige Kompetenz in geistlichen Angelegenheiten
(iura in sacra).

Vielleicht ware es anders gekommen, wenn Peter |. und Nikolaus I. jene In-
stitution nicht geschaffen bzw. zur Machtentfaitung gebracht hatten, die vor 100
Jahren die Russische Orthodoxe Kirche vollstandig beherrschte, das “Amt fur
das orthodoxe Glaubensbekenntnis®, geteitet vom Oberprokuror des Hl. Synod.
Die Rechtsgrundlagen seiner auBerordentlichen Machtstellung sind nicht weni-
ger schillernd. Der Oberprokuror hatte die Aufgabe, die Amtstéitigkeit des HI.
Synod "als Auge” und "Sachwalter des Herrschers” laufend daraufhin zu beaob-
achten, ob sie gerecht war bzw. in Ubereinstimmung mit den Dekreten des Kai-
sers stand. Stellte er unzuldssige Abweichungen fest, hatte er zu intervenieren,
notfalls mit aufschiebender Wirkung "Protest™ einzulegen und dem Zaren zu
berichten.?

Im Prinzip war der Oberprokuror also eine Organ der Rechtsaufsicht und
nicht der operativen Kirchenverwaltung. Dieser bedeutsame Unterschied wurde
aber in der Praxis durch eine folgenschwere Regelung verwischt: Dem Oberpro-
kuror wurden namlich auch die Kanzlei und der “Exekutor” des HI. Synod unter-
stelt, wobei der Umfang seiner Weisungsbefugnis im Zweifel inhaltlich
ebensowelt reichte wie die Dekrete des Kaisers, also ganzlich unklar war.
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So war von Anfang an die Gefahr gegeben, daB der Oberprokuror seinen di-
rekten Zugang zum Zaren einerseits, zur Verwaltung des Hi. Synod andererseits
dazu ausnutzte, den HI. Synod zu mediatisieren und seine kirchliche Lettungsge-
walt auszuhéhlen. Diese Situation war 184 1 erreicht, als dem Oberprokuror auch
die Sekretére der Eparchialverwaltungen férmlich unterstelit wurden.

Die burokratische Staatsherrschaft in der Kirche und iber die Kirche hat
schlieBlich exakt vor 100 Jahren der Oberprokuror Pobedonoszew zur héchsten
Entfaltung gebracht. Im April 1880, ein knappes Jahr vor der Ermordung Alexan-
ders Il., Ubernahm er das Amt auf Empfehlung des gemaBigten Reformers
Loris-Melikow und muBte es erst 1905 unter dem Druck der Revolution aufge-
ben. Obwohl sein Amt nicht unbedingt eine Schliisselposition in der Regierung
war, hat Pobedonoszew doch einen EinfluB auszuiiben vermocht, daB man nicht
zu Unrecht von einer "Ara" spricht, und diese Ara war eine Periode der Reaktion,
die gerade in den achtziger Jahren am starksten war.

Wer war dieser Mann, dessen herausragende Persdnlichkeit auch von sei-
nen Gegnern anerkannt wurde und dessen politisches Wirken fur RuBland
verhangnisvoll war? 4

Konstantin Petrowitsch Pobedonoszew wurde 1827 in Moskau geboren;
sein GroBvater war Priester, sein Vater Professor fir Russische Literatur. Er
selbst studierte in Petersburg Jura und machte anschlieBend im Senat Karriere.
Daneben hielt er in Moskau Vorlesungen iiber Birgerliches Recht und
Rechtsgeschichte. Entscheidend fiir seinen Aufstieg wurde der Umstand, dafB3 er
1861 in den Thronfolger-Unterricht einbezogen wurde. Nach dem Regierungsan-
tritt Alexanders Ill. wurde Pobedonoszew zu dessen engstem Berater und hat
diese exklusive Vertrauenssteliung bis zum Ende der achtziger Jahre halten kon-
nen. Das gelstige Profil Pobedonoszews erscheint widerspriichlich: Er war ein
Intellektueller von Format, kraft seiner vielfaltigen Sprachkenntnisse bewandert
in der westeuropéischen Literatur und aufgrund seiner kritischen Einschatzung
des russischen Rechtswesens zunachst ein Beflirworter der Justizreformen Alex-
anders ll. Schon bald wandelte er sich jedoch zu einem entschiedenen Gegner
von Liberalismus, Individualismus, Pluralismus und Demokratie. Er lehnt ihre po-
itischen Lehren ab, weil sie der geschichtlich gewachsenen Kultur und Anschau-
ungswelt RuBlands fremd seien. Das russische Volk wiinsche keine individuelle
Freihelt, sondern eine feste staatliche Einheit und einen kraftvoll regierenden Za-
ren, dessen Stellung Pobedonoszew fast mystisch als die Verkdrperung der
Wiinsche und Ideale des Volkes betrachtet.

Pobedonoszew wird zu einem unbedingten Anhdnger der Autokratie, der
moralisch-politischen, geistigen Einhelt von Staat und Kirche. Diese Fixierung
auf das Petrinische Zartum und die Petrinische Kirche unterscheidet lhn trotz
mancher Gemeinsamkelten wesentlich von den Slawophilen, aber auch von dem

110



00047013

Nationalismus der Panslawisten, deien unterschwellige revolutionar-demokra-
tische Dynamik er als Gefahr splrt. Pobedonoszews politisches Weltbild ist
starr; er setzt auf die Beseitigung bzw. Abwehr liberaler Einfllisse. Der Kirche
solite dabel eine entscheidende Funktion zukommen. Der Oberprokuror
wilnschte sie sich als eine Institution, die mit ihren feierlichen Gottesdiensten die
Menschen erhebt, durch eine schlichte, lebendige Ansprache die Seelen der
Menschen beruhigt und die ewigen Zwelfel verdrangt oder zum Schweigen
bringt. Er hielt den russischen Menschen in einem natlrlichen Sinne flr tief
religids und daher fiir ein geborenes Glied der Kirche.

Was bedeutet nun "Herrschaft” der Orthodoxie als zentraler Aspekt des
Staatskirchentums? Positiv erscheint sie als der geistige Urgrund des Volkes und
zugleich als die Hiterin der missionarischen Staatsidee des Russischen Imperi-
ums ("Moskau, das dritte Rom"); negativ gilt sie als das geistige und zugleich na-
tionaie Bolliwerk gegen fremde Gedanken-Bazillen jeglicher Art: gegen
polnisch-katholische, deutsch-protestantische, judisch-kosmopolitische, liberale,
sozialistische oder demokratische ideen, kurz: gegen den zugleich gefurchteten
und verachteten nihilistischen Indifferentismus und Relativismus Westeuropas.
Funktional betrachtet, war die Orthodoxie nationale Religion und Staatsideologie
zugteich. So verschwimmen die Kirchenpolitik und die Russfifizierungspolitik im
Reich zu einer unaufidslichen Einhett.

Wo eine herrschende Kirche ist, gibt es auch beherrschte oder zumindest
schlechtergestelite Religionsgemeinschaften. Etwas vereinfacht kann man sie in
zwei Gruppen einteilen:

1. die geduldeten, fremdldndischen Glaubensbekenntnisse (Religionen),
die - wie die Lutheraner im Baltikum, die Katholiken im polnisch-
ltauischen Raum oder die Armenier - nationale Kirchen waren und in
ihren angestammten Gebieten kraft ihrer Verankerung eine zum Teil auch
vom Staat respektierte gehobene Position besafien, und

2. die verbotenen "abergldubischen Sekten®, deren Lehre "mit grausamem
Aberglauben und fanatischen Angriffen auf das eigene oder das Leben
anderer oder mit unsittlichen, widerlichen Handiungen verbunden war."®

In einer zwischen Verfolgung und halbherziger Duldung schwankenden Position
befanden sich damals die sonstigen Sekten (sektanstvo) und die Altglaubigen,
der als Haresie geltende Raskol.

Die geduldeten Religionsgemeinschaften durften ihre Religion privat aus-
Uben, wahrend ihre offentliche Religionsausiibung, wenn sie nicht liberhaupt
verboten war, mannigfachen Beschrankungen unterlag. Es war ihnen verboten
zu missionieren (was sie tatsichlich gleichwohl taten, insbesondere die in Sud-
ruBland aufkommenden Baptisten und Stundisten) und inbesondere bei Strafe
orthodoxe Christen zum Bekenntniswechsel zu veranlassen.
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Die geduldeten Religionsgemeinschaften hatten sich also auf ihren (ber-
kommenen Mitgliederbestand zu beschranken, aber dieser war ihnen nicht ga-
rantiet, denn die Russische Orthodoxe Kirche besaB das alleinige
Missionsprivileg im RuBl&ndischen Imperium. Der Austritt aus der Staatskirche
war rechtlich nicht zulassig, wurde nicht anerkannt und war als Abfall vom Glau-
ben im Ubrigen stratbar. Im Falle von Mischehen (Baftikum) muBten sich seit den
achtziger Jahren (Abkehr von der liberaleren Praxis der Reformphase) die Part-
ner durch einen Reverse wieder dazu verpflichten, Ihre Kinder orthodox aufzuzie-
hen, der nichtorthodoxe Partner, auf Missionsversuche in der Ehe zu verzichten.
Im Baltikum spielten sich nach diesem Kurswechsel (ible Familiendramen ab. Ein
ganzes Biindel von Manahmen ergriff man gegen die katholische Kirche im Ge-
neralgouvernement Warschau. Damit im Zusammenhang standen die MaBnah-
men zur Liquidierung der Brester Kirchenunion von 1596. Sie war in zwel
Schritten 1838 durch die Vereinigung der in WeiBruBland und in Litauen leben-
den Unierten mit der Russischen Orthodoxen Kirche und 1875 durch die Einglie-
derung des katholischen Bistums Cholm in die orthodoxe Eparchie Warschau
herbeigefiihrt worden (Ubrigens unter Ablehnung Pobedonoszews!). Mit admini-
strativen Mitteln versuchte die Staatskirche, die in den achtziger Jahren zurick-
strdomenden Unierten an sich zu binden.

Die MaBnahmen dienten insgesamt dem Ziel, die Orthodoxie immer weiter in
die nichtrussische und slawische Bevllkerung des Reiches hineinzutragen, die
fremdlandischen Bekenntnisse entsprechend zuriickzudrangen.

Zustandig fir die geduldeten Religionsgemeinschaften war nicht der Hl.
Synod, sondern eine Abteilung des Innenministeriums und die Gouvernements-
behdrden. Gemeinsam besaBen sie gegeniiber den nichtorthodoxen Religions-
gemeinschaften zum Teil sehr weitreichende Aufsichtsbefugnisse. Das Raskol-
Gesetz von 1883 verbot jedes Offentliche Zurschaustellen des Raskol, weil es
eine Versuchung fir die Orthodoxen sein kdnnte; deshalb waren Prozessionen,
das Tragen gelstlicher Gewander in der Offentlichkelt, das Singen gelstlicher
Lieder auf der Strae u.d. nicht gestattet. Reparaturen und Neueinrichtungen von
Kapellen waren genehmigungspflichtig. Vielfach wirkte der Staat bei der Be-
setzung kirchlicher Stellen mit und nahm weite Eingrifisrechte in das kirchliche
Grundvermégen in Anspruch.

Soviel zur Charakterisierung des Staatskirchentums, die in diesem Rahmen
nur eine grobe Skizze mit zum Tell starken Akzenten sein kann. Gleiches gilt
auch tiir die folgenden Ausfuhrungen. @

Betrachtet man das heutige Verhéltnis von Sow|etstaat und Russischer Or-
thodoxer Kirche, so springen die Unterschiede zur Lage vor 100 Jahren
geradezu ins Auge:
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1. Die Orthodoxie ist eine unterdriickte, zum Teil verfolgte Kirche und teilt
dies mit allen anderen Religionsgemeinschaften.

2. Die Mitglieder des kollektiven Staatsoberhauptes (Prdsidium des
Obersten Sowijets der UdSSR) dirfen, auch wenn sie keine
Parteimitglieder sind (tatsachlich sind sie es alle) weder der Russischen
Orthodoxen Kirche noch einer anderen Religionsgemeinschaft ange-
héren.

3. Die Russische Orthodoxe Kirche darf grundsatzlich keine religitse
Propaganda betreiben; allerdings darf sie jeden, der dies wiinscht,
taufen.

4. Orthodoxe Christen haben keinen Zugang zum Staatsdienst; sie sind von
letenden Amtern ausgeschlossen.

5. Die "Kirche" als Korporation ist kein Teil der Staatsorganisation. Ihr Etat
ist kein Teil des Staatshaushalts, sie erhilt keine finanziellen Leistungen
vom Staat, im Gegenteil, sie entrichtet erhebliche Geldsummen an den
Staat fir den Friedensfonds, die Unterhaltung und den Bau von
Gotteshausern.

6. Der Kirche sind Karitas, jegliche lLaiengruppenarbeit und Religions-
unterricht verboten.

Uberblickt man diesen knappen Katalog, so drangt sich folgende schlichte
Erkenntnis auf: Die Russische Orthodoxe Kirche, das orthodoxe Bekenntnis ist
aus seiner herrschenden Stellung verdrangt und auf die Stufe einer geduldeten
Glaubensgemeinschaft gestellt worden, wo sie nun das Schicksal der von ihr
einst bedrangten Kirchen und Religionsgemeinschaften teitt. Darunter gibt es
auch heute die Gruppe der verbotenen Sekten und der unerwiinschten schisma-
tischen Abspaltungen von zugelassenen Religionsgemeinschaften: die Unierte
Kirche in der Westukraine, die Reformbaptisten, die Wahren Orthodoxen Chri-
sten, Pfingstler, Zeugen Jehovas usw. Die herrschende Position aber ist an den
Marxismus-Leninismus bzw. an die Weltanschauungsgemeinschaft "KPdSU"
gegangen, die fiir sich in Anspruch nimmt, die ganze Wahrheit zu verkiinden.

Das konkrete Verhdltnis von Staat und Russischer Orthodoxer Kirche hat
sich damit - kein Zweifel - fundamental verandert, und dennoch wird hier struktu-
rell eine Kontinuitat sichtbar, wenn wir das Gesamtphdnomen aus der men-
schenrechtlichen Perspektive einer umfassenden Religions- und Weltanschau-
ungsfreiheit betrachten, namlich die Rangfolge oder Stufung erstens einer
herrschenden Staatswahrheit, zweitens von widerwillig geduldeten und drittens
von verfoigten Irrtimern.

Kann dies heiBen, daB die KPASU von 1987 der Russischen Orthodoxen Kir-
che von 1887 gleichsteht? Hatte man mich mit meinem heutigen Wissen 1947
gefragt, so hétte ich wahrscheinlich zugestimmt, - im Blick auf eine durch die Pri-
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vatkanzlei des Staatsdiktators und das Innenministerium beherrschte und unter-
drickte und doch an der Herrschaft partizipierende Partei. 7 Heute, im Zeichen
der sogenannten fihrenden Rolle der Partei wire dies eine Verkennung der
Machtstrukturen. Starker als unter Breschnew scheint mir die sich wandelnde
Partei Gorbatschows ihre Herrschaftsfunktion auszufiilen. Dem *Staats-
kirchentum" steht der "Parteistaat” gegeniiber.

Die Russische Orthodoxe Kirche unter Pobedonoszew war hingegen eine
vom Staat bevormundete, eingeschrankte, partiell auch gefdrderte Heilsanstalt,
aus welcher freilich der Glauben immer mehr abwanderte. Dieses Merkmal biiro-
kratischer Beherrschung durch den Staat (in Gestalt des "Vedomstvo Pravoslav-
nogo Ispovedanija®) lenkt jedoch den Blick auf jene Institution, die heute die
Staatsautsicht Uber die Religionsgemeinschaften im Sowjetstaat wahrnimmt und
dabei Ziuge der Oberprokuratur und der fiir die fremdvélkischen Bekenntnisse
zustandigen Abteilung des Innenministeriums unter den Zaren in sich vereinigt,
den "Rat fiir die Angelegenheiten der Religionen beim Ministerrat der UdSSR".

Betrachtet man die Machtstellung dieser im Range einer ministeriellen
Hauptverwaltung stehenden Sonderbehérde, dann wird allerdings eine ganze
Reihe von Gemeinsamkeiten zwischen heute und damals sichtbar. Das beginnt
bereits mit der Unschérfe der Kompetenzen. Nach Ant.2 des unvertffentlichten
Statuts von 1966 ist die Hauptaufgabe des "Rates” die Gesetzlichkeitskontrolle
uber die von wem auch immer zu beachtende Einhaltung der Religionsgesetzge-
bung, ihrer Natur nach also eine Rechtsaufsicht. In Art.1 ist aber zu lesen, daf3
der "Rat” zu dem Zweck geschaffen wurde, "die Politik des Sowjetstaates gegen-
uber den Religionen konsequent zu verwirklichen®, Urheber, Inhalt und Zielset-
zung dieser Politk sind hinreichend bekannt. Diese Aufgabenstellung macht den
"Rat” 2zu einer operativ-politisch arbeitenden Verwaltungsbehorde und die
Rechtsaufsicht nur zu einem Instrument (unter mehreren), um die Religionsge-
meinschaften zu unterdriicken. Rechtlich sind dafur alle Voraussetzungen ge-
schaffen, denn der Moskauer “Rat" und seine “Bevolimachtigten® vor Ort missen
2u allen Aktivitdten der Kirche, die Uber die laufenden Tétigkeiten hinausgehen,
ihre Genehmigung geben. Ob sie dies aber tun, liegt in ihrem freien politischen
Ermessen. Darunter fallt jede personelle Veranderung, vom Ortsgeistiichen bis
zum Patriarchen, die Bildung neuer Gemeinden, die Nutzung von Kirchen, die
Durchfihrung von nichtsakralen Veranstaltungen - von der Gemeindeversamm-
lung bis zum Kirchenkonzil -, die wirtschaftiiche, publizistische und erzieherische
Arbeit der Kirche.

Wie der "Rat” diese Kompetenzen wahrnimmt und wie er diese konzentrierte,
rechtlich nicht beschrankte Machtstellung gegeniiber den Religionsgemein-
schaften einsetzt, wissen wir inzwischen authentisch aus erster Hand: aus dem
routinemaBigen Rechenschaftsbericht des stellvertretenden Ratsvorsitzenden
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Furow an das Zentralkomitee der KPdSU (1975) mit dem erhellenden Originalti-
tel "Die kirchlichen Kader und die MaBnahmen zur Einschriankung ihrer Tatigkeit
im gesetzlichen Rahmen”. Nur ein Absatz sei daraus zitiert:

Der Synod steht unter der Kontrolle des Rates. Auswahl und Einsatz
seiner standigen Mitglieder verbleiben wie friiher auch heute vollstandig
in Handen des Rates. Auch die Kandidaturen der nichtstidndigen Mit-
glieder werden mit den leitenden Mitarbeitern des Rates vorher abge-
sprochen. Alle Fragen, die zur Erbrterung im Synod anstehen, werden im
voraus von Patriarch Pimen und den standigen Synodalmitgliedern mit
der Leitung des Rates und seinen Abteilungen besprochen. Ebenso wird

Vereinbarung (!) auch Uber die endgultigen "Beschlisse des HI. Synod"
erzielt. &

Letzeres ist besonders bedeutsam, weil daraus namlictf hervorgeht, daB die
Staatsbehérde auch in allen geistlichen Angelegenheiten mitentscheidet.

Man kann es vielleicht auf folgende Formel bringen: Der "Rat” hat von Geset-
zes wegen eher die Stellung des zustandigen Departements im zaristischen In-
nenministerium, faktisch aber die Position des Amtes fiir den orthodoxen
Glauben. Allerdings kann ich nicht von einer so markanten Persénlichkeit wie
Pobedonoszew berichten. Zwar hat der Ratsvorsitzende, W.A Kurojedow, fast
genauso lange amtiert wie jener méchtige Oberprokuror, namlich vom Februar
1960 bis zum November 1984, aber er bietet das farblose Bild eines mediokren
Apparatschiks, der sich als Exekutor der Chruschtschowschen Religionsveriol-
gung zu recht den Spitznamen *"Popenfresser” (Popoedov) eingehandelt hat und
dessen Name bald vergessen sein wird.

Die Auswirkungen auf das innere Geflige
der Russischen Orthodoxen Kirche:
1887-1987

Es sei wieder mit der Ara "Pobedonoszew" begonnen. Die Politik des Ober-
prokurors lehnte nahezu alle Neuansétze fiir eine eigenstandige, sich innerlich
kraftigende Kirche ab. Die absolute Vorherrschaft des zentralisierten Verwal-
tungsapparates lie eine lebendige innerkirchliche Kommunikation zwischen den
Didzesen, Propstelen und Pfarreien gar nicht erst entstehen oder behinderte sie,
wo es sie aufgrund gliicklicher Umstande trotzdem gab. Das war umso schlim-
mer, als die sonstigen Rahmenbedingungen fir den inneren Zusammenhalt der
Kirche als Korporation die Voraussetzungen fir eine produktive Beziehung zwi-
schen Klerus und Laien und dem Klerus selbst denkbar ungiinstig waren. Die
Grinde waren vor allem folgende:
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Die ca. 70 Millionen Glaubigen der Russischen Orthodoxen Kirche waren
in den achtziger Jahren des letzten Jahrhunderts auf nur etwa 50
Eparchien aufgeteilt, d.h. die Amtsbezirke waren nicht zutetzt unter
Berlcksichtigung der Verkehrsverhéaltnisse, viel zu gro3. Es gab vie! zu
wenig Bischdfe, und infolgedessen gab das Arbeitspensum dem Bischof
gar keine Mdoglichkeit, einen gewissen Kontakt wenigstens zum
Gemeindeklerus, geschweige denn zum Kirchenvolk herzustellen. Der
Bischof stand damals in einer psychologisch schwer zu meisternden
widersprichlichen Lage. An sich war und ist er, da eine dem Papsttum
vergleichbare Einrichtung in der Ostkirche nicht existiert, Trager des
wichtigsten geistlichen Amtes in der Kirche. Der Bischof hat eine zentrale
Funktion in der Gottlichen Liturgie; er ist der herausgehobene Vermittier
gottlicher Gnade. Traditionell ist er ein wirklicher Kirchenflrst, was sein
Thel “Gebieter” (Vladyka) treffend zum Ausdruck bringt. Seine Machttille
wurde jedoch durch die birokratische Herrschaft des Oberprokurors
stark beschnitten, er selbst in mannigfache Auseinandersetzungen mit
dem Apparat verwickelt, in denen er nicht selten den Kirzeren zog. Der
ihm untergebene Pfarrklerus hat dies regeimaBig in unguter Weise zu
splren bekommen.

Die Grundeinheit und der zentrale Ereignisort jeder Kirche - die
Ptarrgemeinde - war zwar territorial durch den Standort des Kirchen-
gebdudes halbwegs bestimmt, aber nicht eigentlich eine organisierte
Gemeinschaft, keine Korporation mit einem selbstandigen Gemeinde-
leben. Die Pfarrei war nicht rechtsfahig und besaB daher kein Eigentum,
das die Gemeindemitglieder hatten verwalten kdnnen. Rechtsfahig war
nur die Pfarrkirche als solche, fur die allein der Klerus bzw. die zentrale
Verwaltung handeité. Ihr gehdrte das Kirchenland, das an die Bauern
und zum Teil an die Pfarrgeistlichkeit als Existenzgrundlage verpachtet
war. Die Pfarrgemeinden hatten daher kaum eigene Angelegenheiten,
d.h. fir eine aktive Laienarbeit und entsprechende Organe fehiten die
Voraussetzungen. Zwar gab es die Einrichtung des "Kirchenaltesten®,
des Staiosta, der - kontrolliert von zwei welteren Gemeindemitgliedern -
die fir den Unterhait des Geistlichen bestimmte Gemeindekasse ver-
waltete, aber angesichts der allgemeinen Passivitat des Gemeindelebens
verwandelte sich dieses Amt hiufig in eine unkontrollierte persénliche
Piriinde.

Die Pfarreien auf dem Lande litten unter der driickenden Not der Bauern,
so daB Kontflikte zwischen ihnen und dem Geistlichen wegen der Un-
terhaltszahlungen, der Stolgebiihren usw. an der Tagesordnung waren.
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3. Die Entfremdung zwischen Pfarrgeistlichen und Laien erhielt dadurch

weitere Nahrung, daB der Priester Reprasentant der Obrigkeit war und
von ihr als geistlicher Kontrolleur und politischer Zutrdger miBbraucht
wurde. RegelmaBig hatte er der Polizei (iber die sittliche Situation in der
Gemeinde zu berichten und Unterlassungen der vorgeschriebenen
jahrlichen Beichte mitzuteilen. AuBerdem hatte er Listen {iber im Gemein-
debereich auftauchende Anhdnger der Sekten und des Raskol zu fihren.

. Obwohl zumal der Landpfarrer zumeist auch als Landwirt tatig und daher

an sich mit den Sorgen der Bauern wohlvertraut war, befand er sich wie
der Pfarrklerus iberhaupt gegeniiber dem einfachen Kirchenvolk in einer
tiefen Trennung. Die orthodoxe Geistlichkeit bildete vor 100 Jahren
namlich nicht lediglich einen Berufsstand, sondern trug dariber hinaus
Ziige einer kastenartigen Absonderung: Bis in die sechziger Jahre hinein
waren die S6hne der Geistlichen verpflichtet, den Beruf des Vaters zu
ergreifen. Da die Aufhebung des Berufszwanges bald zu einem fihlbaren
Nachwuchsmangel fiihrte, wurde 1879 den Absolventen der Geistlichen
Seminare erneut verboten, auf die Universitat hinilberzuwechseln, so daB
sich die Selbstrekrutierung der Geistlichkeit fortsetzte. Die verheerenden
Wirkungen dieser Art von “Zwangsberufung” kann sich jeder denken.

. Das Bild einer Berufskaste wird dadurch erganzt, daB die Geistlichen fast

ausschlieBlich Téchter von Klerikern heirateten, die damals ihre Bildung
zunehmend in besonderen Madchenschulen des Klerikerstandes er-
hielten.

Isoliert in der Gesellschaft, weithin verachtet im Volk, aufgrund des beruf-

lichen Zwanges in einem gebrochenen Verhiltnis zum eigenen Auftrag, zu
schwach gebildet, zu Uberlastet und von Existenzsorgen zu niedergedrickt, um
den Anforderungen der Seelsorge gerecht werden zu kdnnen, befand sich die
Pfarrgeistlichkelt damals zumeist in einer schier hoffnungslosen Situation. Auf
der Vorkonzilidren Versammlung von 1906 wurde sie von einem Teilnehmer mit
folgenden Satzen umschrieben:

Der Landpfarrer zittert - vielleicht noch mehr als vor seinem Bischof - vor
den einfluBreichen Mitgliedern des Konsistoriums und sucht aus Angst
sogar die Gunst der konsistorialen Tirhiter. Der Landpfarrer muB seinen
Dechanten filirchten, ebenso die verschiedenen neugebackenen
Revisoren seiner priesterlichen Tétigkeit in der Person des Didzesan-
Missionars und der verschiedenen Inspektoren der Pfarrschule; jeden
einflureichen Mann und jeden reichen Kaufherrn; ja, er muf} einfach alle
firchten, die nicht zu faul sind, ihn zu beleidigen, die sich die Miihe
machen, ihm unbegriindet, mit einer sinnlosen Drohung Furcht einzu-
jagen, ihn vor Gericht zu bringen. Denn tatsachlich kann jeder ihm auf
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jede Weise das ganze Leben vergiften, weil es bei der jetzigen Lage der
Dibzesanverwaltung und des Didzesangerichts (...) ein unmdgliches
Unterfangen ist, sich vor Verleumdungen zu rechtfertigen. '©

Infolge dieser unglickseligen Verhaitnisse war die Russische Orthodoxe Kir-
che damals innerlich zutiefst zerrissen und keine korporative Gemeinschaft, son-
dern eine Anstat in den Handen ungeistlicher, miBtrauisch eingestellter
Burokraten.

Und wie sieht es heute aus?

Die materielle Situation der Pfarrgeistlichkeit hat sich grundlegend verbes-
sert, auch deswegen, weil die Zahl der Priester so niedrig ist, daB das hohe
Spendenaufkommen der Glaubigen keine ernsthaften Unterhaltsprobleme
aufkommen laBt. Trotz und zum Teil auch wegen der zwar anderen, aber anhal-
tend schwierigen Rahmenbedingungen fir die Arbeit des Geistlichen hat sich
sein Verhdltnis zu den Gemeinden im Vergleich zu damals wesentlich verbessert;
sein Ansehen ist heute in der kleingewordenen Schar unvergleichlich gewach-
sen. Gewi3 kommt es auch heute zu Spannungen im Verhéltnis zum Gemeinde-
rat wegen der Gemeindeverwaltung, von welcher der Pfarrer seit 1961 ausge-
schlossen ist, aber die Rege! dirfte das heute nicht sein.

Der Geistliche ist heute wesentlich besser ausgebildet als vor 100 Jahren
und er hat - anders als damals - im Sowjetstaat seine Entscheidung fir diesen
stigmatisierten AuBenseiterberuf in der Regel freiwillig, aus innerer Uberzeugung
und Berufung getroffen. Stérungen oder gar Drangsalierungen hat er heute nicht
mehr vom Bischof oder von der Gemeinde zu beflirchten als vielmehr fast aus-
schlieflich vom Bevollmachtigten des “Rates” und von sonstigen Staats- sowie
von Parteidienststellen. Hier ist nach wie vor der schwache Punkt: Der Geistliche
Hraucht eine staatliche Konzession, um seinen Beruf legal ausiiben zu kénnen,
Jiese Konzession kann ihm entzogen werden, wenn er die Reiigionsgesetzge-
bung verletzt. Diese Entscheidung félit (seit 1966) allerdings in Moskau. Den-
noch ist die Machtfiille des értlichen Bevollmachtigten groB3, und er tut alles, um
dem Geistlichen das Gefiuhl zu vermitteln, ihm vollig ausgeliefert zu sein. Hinzu
kommt, daB Bischof und Propst den Pfarrklerus unablassig ermahnen, daf der
Gehorsam gegeniiber dem Staat christliches Gebot sei.

Bedenklicher noch ist freilich der Umstand, daB der Staatssicherheitsdienst
sich nicht selten die schwache Position des Klerus zunutze macht und den
Geisttichen zwingt, als KGB-Spitzel zu arbeiten. Anders als vor 100 Jahren ist der
Geistliche heute aber kein Polizeizutrdger von Amts wegen mehr, und in punkto
Arbeit flr den KGB befindet er sich im Prinzip in der gleichen Lage wie die Ange-
hérigen anderer Berufe im Sowijetstaat auch. Ein gegeniber anderen Funktions-
trdgern gesteigertes MiBtrauen schlagt dem Priester daher heute von Seiten der
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Glaubigen nicht entgegen. Mehr als friiher hdngt hier freilich alles vom Einzelfall
ab.

Die Stellung des Bischofs weist mancherlei Ahnlichkeiten, aber auch deutli-
che Unterschiede auf. An sich haben sich heute die Voraussetzungen fir einen
engen Kontakt zwischen ihm und den Gemeinden - Klerikern und Laien grundle-
gend verbessert. Zwar ist die Zahl der Eparchien und damit der Bischéfe im we-
sentlichen die gleiche geblieben, aber da der Gemeindebestand heute autf ca.
ein Achtel des Standes von 1887 abgesunken ist, wéhrend sich die Verkehrsver-
héltnisse unvergleichlich verbessert haben, kénnte der Bischof eigentlich in viel
dichterer Folge die Gemeinden visitieren. Tatséchlich ist das jedoch nicht der
Fall. Kaum anders als vor 100 Jahren befindet sich der Bischof regeimaBig weit
abgehoben von den onlichen kirchlichen Verhaltnissen. Auch wenn er dies

selbst zu verandern wiinscht, war er dazu bisher kaum in der Lage. Das hat
folgende Griinde:

1. Die Bischofe werden alle paar Jahre in eine andere Eparchie versetzt,
gerade dann, wenn sie sich eingearbeitet haben. Wie vor 100 Jahren ist
diese Rotation ein Spiel der Biirokratie, damals des Oberprokurors,
heute des “Rates”, um den Bischéfen ihre Abhanglgkeit zu zeigen und
dezentrale kirchliche Zentren mit Ausstrahlungskraft nicht aufkommen zu
lassen.

2. Der orthodoxe Episkopat wird heute, und dies bildet einen
fundamentalen Unterschied zu der damaligen Lage, vom Moskauer
Patriarchat stark in die 6kumenische Arbei, Besuchsdiplomatie und
internationale Reprasentation der Kirche einbezogen. Die Bischdfe sind
daher haufig im Ausland bzw. von ihren Sprengeln abwesend.

3. Die Bischéfe iiben seit der 1961 vom Staat erzwungenen Anderung des
Kirchenstatuts keine Aufsicht mehr iiber die allgemeine Gemeinde-
verwaltung aus; dies ist ihnen verboten. Dadurch hat der Staat ein
wichtiges sachliches Verbindungsglied zu den Laien durchgetrennt.

4. Den Bischéfen wird vom "Rat” und seinen Bevollmachtigten bei den ver-
schiedenen Zusammenkiinften mehr oder weniger ungeschminkt
bedeutet, daB die Entfaltung geistlicher Aktivitaten zur Intensivierung des
kirchlichen Lebens unerwiinscht ist und ihnen nur Schwierigkeiten
einbringt. Wir wissen allerdings aus dem Rechenschaftsbericht des
‘Rates” an das ZK von 1975, daB sich mehr als die Halfte von ihnen daran
nicht oder nur bedingt h&itt und in den gegebenen Mdglichkeiten
versucht, die Kirche zu festigen, geistlichen Nachwuchs zu gewinnen,
sich fur die Wiedererdffnung von Kirchengebauden einzusetzen und das
Gemeindeleben zu starken. Gerade damit erhdhen sie allerdings die
Gefahr ihrer baldigen Versetzung.
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SchluBbemerkungen

Hat vor 100 Jahren die staatskirchliche Biirokratie des Oberprokurors die Russi-
sche Orthodoxe Kirche durch kieinliche Gangelung, aus Mifitrauen gegenuber
der Zuverlassigkeit orthodoxer Gesinnung, aufgrund einer erschreckend vereng-
ten, fanatisch vertretenen Vorstellung von "Kirche” oder aus staatspolitischen In-
teressen in ihren natlrlichen Entfaltungsmaéglichkeiten geldhmt, so geschieht
diese Gangelung und LAhmung heute erklartermaBen von staatlicher Sefte, um
die Kirche zum "Absterben”, zu Tode zu bringen. Diese Kiarstellung mag man in
gewisser Weise als einen Fortschritt betrachten, doch hat sie wenig Trostliches
an sich. Das Verhaltnis von Staat und Kirche war damals und ist heute patholo-
gisch, doch ist diese Pathologie nunmehr zur Perversitat gesteigert. Denn ist es
nicht zutiefst pervers, wenn eine religionsfeindliche Staatsregierung faktisch die
Leitung der Kirche ausiibt? Und nimmt die Kontinuitdt von damais und heute
nicht groteske Zuge an, wenn der antireligiés definierte Sowijetstaat alleiniger
Eigentimer aller sakralen Gegenstande ist, so daB eine Kerze, ein Ornat, ein
Kelch oder ein Kreuz mit ihrer sakralen Widmung automatisch Staatseigentum
werden? Und ist es nicht der Gipfel der Heuchelei, wenn ein solcher Zustand
auch noch - von der Verfassung - als "Trennung” von Staat und Kirche
beschrieben wird?

Heute wie damals ist die unproduktive Verbindung von Kirche und Staat ein
Hauptgrund dafirr, daB sich wertvolle Kréfte der orthodoxen Christlichkeit auBer-
halb der Kirche formieren und einer dringenden Erneuerung der Kirche gezwun-
genermafBen verlorengehen. Das tatsachlich existierende orthodoxe Leben ist im
heutigen RuBland viel reicher, als es die 6ffentliche Prasentation, der Russischen
Orthodoxen Kirche vermuten |aBt. Freilich ist auch das nicht neu, aber diese
Kiuft ist tragisch und unheilvoll. Besonders unheilvoll ist die erzwungene, plakativ
liebedienerische Loyalitdt der Kirche gegeniber dem Staat; sie raubt der Kirche
die Wurde, setzt eine ungute historische Tradition fort und fordert den Opportu-
nismus im Klerus. Damals wie heute aber braucht die Kirche eigenstandige
standfeste Glaubenszeugen. GewiB, es gab sie damals und es gibt sie hette,
und ohne sie wére die Kirche zweifellos noch wesentlich schlechter dran, als sie
es jetzt ist. Aber der von den Menschen im Sowjetstaat zu zahlende Preis fir ihre
religiose Standhaftigkeit ist noch immer allzu hoch. Weniger durch eine gezielte
Liberalisierung der Religionspolitik als vielmehr durch die unvermeidlich liberali-
slerenden Nebenwirkungen einer langeren “Perestroika® kénnte jener Preis viel-
leicht sinken. Es besteht eine gewisse Hoffnung, und in der Sowjetunion ware
ein solches Entgegenkommen gegeniiber den Religionsgemeinschaften vermut-
lich durchaus popular. Ob der Sowjetstaat gegeniiber dem Glaubenszeugnis to-
leranter wird, héngt nach meiner Uberzeugung aber auch von dem Grad unserer
Solidaritat hier im Westen ab.

120



00047013

Anmerkungen

10

Svod Zakonov Rossijskoj Imperii. Bd 1. Teit 1. Kap.7.

Zum folgenden vor allem |.Smolitsch, Geschichte der Russischen Kirche
1700-1917. Leiden 1964, insbesondere S.120 ff.

DolZnost’ Oberprokurora v. 13.6.1722 (Art.5 und 6).

Zum folgenden vor allem G.Simon, Konstantin Petrovi¢ Pobedonoscev
und die Kirchenpolitik des Heiligen Sinod 1880- 1905. Géttingen 1969.
N.S.Tagancev, Ugolovnoe uloZenie 22 marta 1903 g. St.Petersburg 1911.
$.342.

Zum folgenden O .Luchterhandt, Der Sowijetstaat und die Russisch-
Orthodoxe Kirche. KéIn 1976.

B.Meissner, Der EntscheidungsprozeB in der Kremifihrung seit dem
Zweiten Weltkrieg und die Rolle der Parteiblirokratie. In: G.Brunner,
B.Meissner (Hrsg.), Gruppeninteressen und EntscheidungsprozeB in der
Sowijetunion. Kéin 1975. S.21ff. hier $.22 1.

Der Stand der russischen orthodoxen Kirche. Ein Internbericht fiir das ZK
der KPdSU von Vasilij Furov. Zoliikon 1980. S.1.

Zum folgenden vor allem E.Immekus, Die Russisch-Orthodoxe Landpfarrei
zu Beginn des XX.Jahrhunderts nach dem Gutachten der Dibzesan-
bischéfe. Wurzburg 1978. S.10 ff., 68 ff.; s. auch J.Oswalt, Kirchliche
Gemeinde und Bauernbefreiung. Soziales Reformdenken in der ortho-
doxen Gemeindegeistlichkeit RuBlands in der Ara Alexanders |l. Géttingen
1975.

Zitlert nach Immekus, aa0. S.126.

121



00047013

7
Wi

2
Ayl

)

i

-M_

Der Heilige Johannes von Kronstadt

122



00047013

Georg (Gernot) Seide

DIE GESPALTENE RUSSISCHE ORTHODOXE KIRCHE
NACH 1000 JAHREN

Das geistliche Leben der Auslandskirche
und der Kirche im sowjetischen Machtbereich

Im Mittelpunkt meiner Ausfluhrungen soll das geistig-religiose Leben der
Russischen Orthodoxen Kirche im Ausland stehen. Es sel mir erlaubt, einige
grundsétzliche Uberlegungen (iber die Situation in der Sowijetunion voraus-
zuschicken.

Zur Geschichte und Entwicklung der Russischen Orthodoxen Kirche in der
Sowjetunion liegen ausfiihrliche Arbeiten vor. Erwahnen méchte ich u.a. die
beiden Standardwerke von Johannes Chrysostomus und Nikita Struve. '‘Erganzt
werden diese Gesamtdarstellungen durch eine Reihe von Einzeluntersuchungen,
die sich mit Teilaspekten der Kirchengeschichte befassen. Allen gemeinsam ist
ihnen, daB sie sich nur ganz am Rande mit dem geistlichen und religiésen Leben
des Volkes auBerhalb der groBen kirchlichen Zentren befassen. Die erwahnten
Arbeiten lesen sich ber ganze Abschnitte wie eine Chronologie der Patriar-
chatsverwaltung und einiger Hierarchen. Die Nichtbeachtung des kirchlichen
Lebens auBerhalb der groBen Zentren wie Moskau, Leningrad, Kiew oder
Sagorsk durch die kirchenhistorische Forschung hat aber in erster Linie ihre
Ursache in der schlechten und liickenhaften Quellenlage. Wahrend als Folge der
deutschen Besetzung im Zweiten Weltkrieg der kirchliche Wiederaufbau in den
westlichen Landesteilen miterlebt und beobachtet werden konnte, fehit uns diese
Erfahrung aus den (brigen - nicht besetzten Gebieten. Hinzu kommt, daB die
Masse der Fliichtlinge, die seit dem Zweiten Weltkrieg in den Westen kam, aus
diesen von deutschen Truppen besetzten Gebieten stammte und (ber das
kirchliche Leben in den &stlichen Landesteilen des europaischen RuBlands, in
Sibirien oder Mittelasien ebenfalls keine Informationen besaB. Dennoch lebt
gerade in diesem Raum etwa die Halfte der traditionell orthodoxen Bevdlkerung.

Im sowijetischen Schrifttum - und hierzu méchte ich in diesem Fall auch das
Schrifttum der Patriarchatskirche zédhlen - findet man bei aufmerksamer Lektlre
zahlreiche Hinweise zum kirchlich-geistlichen Leben auch in den entiegensten
Landesteilen. Ergdnzt wird dieses Schrifttum natirlich durch den religidsen
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Samisdat. Allerdings miissen die vielen verstreuten Hinweise und winzigen
Meldungen muhsam zu einem Mosaik zusammengesetzt werden, um sich ein
Bild der Lage machen zu kénnen. Man muB z.B. in der “Zeitschrift des Moskauer
Patriarchats" (Zurna! Moskovskoj Patriarchii) oder der deutschen Ausgabe des
mitteleuropaischen Exarchats “Stimme der Orthodoxie® die Berichte aus den
Di6zesen, Nekrologe und Jubilaen der Geistlichkeit analysieren und die vielen
Details zusammentragen, um sich ein Bild vom Leben in der Provinz machen zu
kénnen2 Dies gilt in gleichem MaBe auch {ir das atheistische und kirchen-
feindliche Schrifttum, das sich mit dem "Phanomen Glauben und Religidsiat®
auseinandersetzt. Durch eine detaillierte Analyse dieses Schrifttums erfahrt man
viele interessante Einzelheiten, die diesen Aufwand lohnen. So findet man
ausgerechnet in einer Arbeit, die sich mit der Beschlagnahme und Verstaat-
lichung des Klosterbesitzes befaBt, einen Hinweis, daB es in Sibirien Unter-
grundklGster gibt, wenn der Autor abwertend schreibt, daB in den "Krahwinkeln
Sibiriens” sogenannte Pustyn-Kiéster und Skiten, die von “religids fanatischen
Gruppen, die nicht die sowjetischen Gesetze anerkennen wollen und sich dem
Dienst in der Armee entziehen wollen" gegrundet wurden?® Eine wahre
Fundgrube an Information bildet ausgerechnet das Zentralorgan der Atheisten
"Nauka i religija". Eine Studentin schildert in einem Leserbrief, wie sie zum
Glauben gefunden hat. Dabei muB hinzugefligt werden, daB solche Briefe
beispiethaft publiziert werden und keinen Einzelfall bilden. Die Studentin
schreibt:

Niemand und niemals hat mir jemand den Glauben an Gott eingeredet
und aufgedrangt; und ich selbst habe mich fir diese Frage friher wenig
interessiert. Einmal {berschritt ich die Schwelle einer Kirche. Ein
lieblicher Strom ergreifender Gesdnge wogte auf mich ein, siiBer
Wohlgeruch des Weihrauchs, die Flammen brennender Kerzen. Und
etwas in mir kam ins Wanken (...) Aber fiir mich ist es ein groRer Festtag,
wenn ich in die Kirche gehe (davon weifl nicht einmal meine Mutter, sie
wdre wohl verwundert). ich glaube an Gott (...) ¢

Ahnliche Berichte tauchen in den Zeitschriften immer wieder auf. Sie lassen
erahnen, was in den jungen Leuten vorgeht, die zur Kirche und damit zur
Religion finden. Natlrlich sind diese Berichte als negatives Beispiel publiziert
worden, um zu demonstrieren, welche “"Gefahren® von der Kirche und Religion
ausgehen kénnen. Sie sollen als Aufrufe verstanden werden, im Kampf gegen
“religidse Vorurteile® oder die “religidse Propaganda®™ - und hierzu 2z&hlt
grundsatzlich schon der Gottesdienst - nicht nachzulassen.

Ergdnzt werden muB nun natirlich als dritte Quelle das gesamte religidse
Schrifttum des Samisdat. In diesem Schrifttum - und dies braucht vor diesem
Kreis nicht naher ausgefiihrt zu werden - spiegelt sich vor allem das Leben "an
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der Basis" wieder, wenn man diesen abgegriffenen Begriff einmal auf sowjetische
Verhdltnisse ubertragen will.

Doch wie die vielen Aufrufe in sowjetischen Zeitungen und die
Atheismuskampagnen belegen, bekennt sich nach wie vor ein hoher Prozentsatz
der Bevolkerung zur Kirche. Uber die tatséchliche Zah! der Glaubigen gibt es
keine amtlichen Statistiken, doch durfte sie zwischen 35 und 70 Millionen
betragen. Fiir beide Zahlen gibt es im sowjetischen Schrifttum Beweise. Die
untere Zah! wird in der Regel im Patriarchatsschriftum gewahit: Bei ihr handelt
es sich um die offizielle Angabe, die die Russische Kirchendelegation beim
Weltrat der Kirchen benutzt. Anzumerken ist hier natirlich, daB von der
Mitgliederzahl der einzelnen im Weltrat vertretenen Kirchen die Besetzung
einfluBreicher Positionen in diesem Gremium abhdngt. Insofern ist diese Zahl
auch kirchenpolitisch von Bedeutung und durfte mit Billigung der sowjetischen
Behdrden verwandt werden. In jingster Zelt wird diese Zahlenangabe auch gern
durch die noch schwammigere Zahl *viele zehn Millionen Gldubige * ersetzt.
Diese Angabe stammt von dem Vertreter der Patriarchatskirche in der
Bundesrepublik Deutschiand, Bischof Longin von Disseldorf, der in einer
Broschire *1000 Jahre Christentum in RuBland® von “vielen zehn Millionen® 3
Gldubigen schreibt. Dabei a8t sich die héhere Zahl von 75 Millionen sogar aus
einer Statistik von atheistischer Seite errechnen. ®

In den letzten Jahren wird bei uns im Westen immer wieder die Meinung
vertreten, daB in der Sowjetunion von einer religidsen Renaissance gesprochen
werden kann. Ich habe mich in einem Beitrag, der im Jahre 1983 in der
Zeitschrift "Osteuropa® 7 erschienen ist, einmal mit diesem Problem befaBt und
bin zu der Uberzeugung gelangt, daB man zumindest von einer neuen
Religidsitdt in der Sowjetunion sprechen kann, die breite Bevolkerungs-
schichten, und darunter vor allem die Jugend und die Intellektuellen, erfat zu
haben scheint.

Das Festhalten einer zahlenmaBig starken Gruppe der Bevdlkerung - und
die gerade erwahnten Zahien belegen dies - an der Religion und der Kirche ist in
erster Linie eine Folge der religidsen Erziehung und Tradition in den Familien,
doch wie das oben angefiihrte Beispiel der Studentin zeigt, auch der persén-
lichen Entscheidung des einzelnen. Erzbischof Pitirim - jetzt Metropolit - driickt
dies in einer Propagandaschrift mit dem bezeichnenden Titel ‘Mein Glaube ist
frei* so aus: "Die russisch-orthodoxe Kirche besteht jetzt nur aus den Christus
wirklich treu ergebenen Kindern®. ¢ Man kénnte hier auch sagen, aus "aktiven
Christen"”.

Hier liegt nun ein wesentlicher Unterschied im religidsen Bekenntnis eines
Christen in der Sowjetunion und bei uns im Westen. In einem Staat, dessen
offizielle Ideologie vom Atheismus bestimmt wird, ist das Bekenntnis zur Religion
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bereits mit Nachteilen verbunden, das Bekenntnis zum Atheismus hingegen mit
Vorteilen, keinesfalls mit Nachteilen. Das Bekenntnis zu Christus heifit in der
Sowjetunion: ein Leben flhren In der stdndigen Auseinandersetzung mit der
atheistischen ldeologie und der Umwelt, von der der Glaubige als riickstandig
und ungebildet betrachtet wird. Mit dem Bekenntnis zur Religion sind
gesellschaftliche Diskriminierung und materielle Nachteile wie Berufsverbote
verbunden. So kann der Glaubige - um nur ein Beispiel zu nennen - unmdaglich
als Lehrer arbeiten, findet er aber als Lehrender erst im Alter zum Glauben,
riskiert er seine Existenz. in der Verfassung von 1977 wird in Art. 52 dem Blrger
das Recht zugestanden, “sich zu einer beliebigen oder keiner Religion zu
bekennen, religidse Kulthandlungen auszuiliben oder atheistische Propaganda
zu betreiben”. Tatsache ist, daB hier das Recht auf Freiheit von der Religion nicht
fir die Religion garantiet wird. Festgehalten werden mufl auch, daB die
Ausiibung der “religidsen Kulthandlungen® - also des Gottesdienstes - in den
Augen der Machthaber bereits eine Form der “religiésen Propaganda® darstellt,
wenn gleichzeitig den Atheisten das Recht aut "atheistische Propaganda” als
GegenmaBnahme zugestanden wird. So kann sich das Christsein in der
Sowijetunion vielfach nur heimlich manifestieren, wie der Brief der oben zitierten
Studentin beweist, wenn sie schreibt, “davon wei3 nicht einmal meine Mutter”. In
diesem kleinen Satz ist die ganze Tragik des glaubigen Menschen in der
Sowijetunion enthalten.

Die ganze Unterdriickung und Diskriminierung wird deutlich, wenn man sich
mit der Gesetzgebung befaBt, die das kirchliche und religidse Leben betrifft.
Grundlage bildet bis heute mit kleinen Modifizierungen das "Dekret des zentralen
Exekutivkomitees fiir ganz RuBland und des Sowijets der Volkskommissare lber
die Religionsgemeinschaften vom 8. April 1929". ? In diesem Dokument wird das
kirchliche Leben auf die reinen gottesdienstlichen Handlungen im Kirchenraum
beschrankt und bis ins Detail geregelt. Doch nicht einmal innerhalb der
Kirchenmauern kann die Kirche sich frei entfalten: Kirchliche Amtshandlungen
wie Taufen, EheschlieBungen etc. missen registriert werden und unterliegen
damtt der staatlichen Kontrolle und Uberwachung. Predigtthemen diirfen keinen
aktuellen Bezug zum sowijetischen Alitag haben oder gar Kritik an Staat und
Regime Uben. Hingegen gibt es die politische Predigt, doch steht diese ganz im
Zeichen der sowjetischen Politik und ihrer Ziele, wenn sie sich mit dem
Imperlalismus, dem Rassismus, dem Zionismus oder sonstigen Dauerthemen
der sowjetischen Propaganda befaBt.

Es ist unmoglich, das erwahnte Dokument aus dem Jahre 1929 im
einzelnen hier zu analysieren, doch mdchte ich einige Abséatze zitieren, die ein
Bild von der Lage geben. So heifit es im Abschnitt 17, nachdem zunadchst
Jegliche gegenseitige materielle Unterstiitzung der Glaubigen untersagt worden
ist:
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Verboten ist den religidsen Gesellschaften: die Organisation religi$ser
und sonstiger Versammlungen speziell fiir Kinder, junge Manner oder
Frauen, sowie von Versammlungen, Gruppen, Abtellungen, allgemeinen
Arbeitskreisen, gleich ob sie sich mit der Bibel, der Literatur oder einem
anderen Thema beschéftigen oder ob sie Schneiderarbeiten, Handfertig-
keiten oder Religionsunterricht und so weiter betreiben; ferner die Veran-
staltung von Ausfliigen und der Betrieb von Spielplatzen fir Kinder; die
Eréffnung von Bibliotheken und Lesesélen; die Schaffung von Sanatorien
und &rztliche Diensten.

In den religidsen Gebduden und Raumlichkeiten dirfen nur Bicher
aufbewahrt werden, die fir die Auslbung des betreffenden Kultes
notwendig sind.

Es eriibrigt sich hier, diesen Text welter zu interpretieren. Die wenigen
zitierten Passagen machen deutlich, daB das religidse und geistliche Leben der
Kirche und der Glaubigen unertréglich unterdriickt und eingeschréankt ist. Nicht
einmal die Predigt als letzte Form der Katechese und der Mission ist von diesen
Beschrankungen verschont geblieben. Metropollt Nikolaj (Jaru3evit), der jahre-
lang in seinen politischen Predigten seine véllige Loyalitdt gegeniiber dem
Regime dokumentierte, wurde schlieBlich auch ein Opfer des Systems und

wurde zwangsweise in den Ruhestand versetzt. Er schrieb {ber seine
"Pensionierung":

Sie {d.h. die Machthaber) brauchen Bischéfe, die schweigen und nur
feierlich zelebrieren. Diejenigen dagegen, die predigen und mit der
Gottlosigkeit kimpfen, sind ihnen unertrdglich. So hat man mich meines
Amtes enthoben. Natirich ging &uBerlich alles nach der Ordnung vor
sich. Ich wurde durch den Synod abgel&st, auf meinen eigenen Antrag hin
- aber man hatte mich gezwungen, ihn zu stellen. '

Angesichts dieser Restriktionen und der Geschichte der Russischen Kirche
unter der Sowjetherrschaft kann man nur mit Staunen zur Kenntnis nehmen, da8
sich noch immer so viele Menschen zum Glauben bekennen, daB es noch immer
Kandidaten gibt, die Priester werden wollen oder den Wunsch haben, In ein
Kloster einzutreten. Doch Repressionen des Staates haben auch den Glauben
gestarkt und die Bereitschaft entstehen lassen zur Opposition, zum Leben im
Untergrund und zum Martyrium. In der 2000-jahrigen Geschichte des Christen-
tums hat es nur unter den rémischen Kaisern eine vergleichbare Verfolgung
gegeben, wie sie die Russische Kirche in unserem Jahrhundert erleiden muBte.
Angesichts dieses Martyriums und der Verfolgungen kann man sich vor den

vielen Opfern und Martyrern, die diese Kirche in unserem Jahrhundert hervor-
gebracht hat, nur verneigen.
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Uniibersehbar ist die Zahl der Opfer, die fiir ihren Glauben ermordet und
hingerichtet, die deportiert und eingekerkert wurden, die namenlos dulden und
leiden muBten. Ich mochte hier auf Zahten und Dokumente bewuBt verzichten,
denn begreifbar bleibt immer nur das Schicksal des einzelnen.

Das Bekenntnis zum Glauben kann sich in der Sowjetunion am sichtbarsten
durch den Besuch der Gottesdienste manifestieren. A. Solshenizyn beschrieb
diesen Vorgang in einem Brief an das lll. Gesamtkonzil der Russischen
Orthodoxen Kirche Im Ausland Im Jahre 1974 mit folgenden Worten:

Wie kieine Inseln, die auch entfernt keine Ahnlichkeit mit der sowjetischen
Alitdgtichkeit haben, mit der sowjetischen Psychoiogie, leuchten die
orthodoxen Gotteshduser in der Sowjetunion von heute. Grausam ver-
dinnt sind diese Gotteshiuser (iber das Antlitz der Heimat verstreut,
zuweilen mu man wegen einer kirchlichen Amtshandlung zweihundert
Kilometer reisen {...) Doch wendet sich die festliche Uberfiillung der (ibrig-
gebliebenen Kirchen gegen die Verfolger: bel der gegenwartigen Abkuh-
lung des Giaubens im Westen gibt es jetzt vielleicht nirgends in der Welt
solch Uberfiillte christliche Gotteshauser wie in der UdSSR: kein Platz ist
da fiir einen Kniefall, man hat Milhe das Kreuz zu schlagen, und solches
Emptinden schwacht den Glauben sicherlich nicht. Schulter an Schulter
miteinander lernen wir es, den Verfolgungen die Stirn zu bieten. Der Kreis
der Glaubigen ist noch viel weiter als jener, denen es moglich ist und die
es wagen kénnen, Kirchen 2zu besuchen. Im Geblet Rjasan, das ich mehr
als andere beobachte, werden trotz aller Verbote und Verfolgungen bis
zu 70 Prozent der Kleinkinder getauft, und auf den Friedhdfen ver-
dréngen Kreuze immer mehr die sowjetischen Holzpfosten mit Stern und
Photo. "

Die von Solshenizyn erwahnte Ubertiillung der Kirchen ist natiirlich zunéchst
einmal auch das traurige Resuftat der massenweisen SchlieBungen und
Zerstérung von Kirchen und Kldstern. In RuBlland gab es vor der Oktober-
revolution 80 000 Kirchen und Uber 1200 Kidster. Heute kénnen nur noch in 4500
Kirchen regelmagig Gottesdienste gefeiert werden, die Zahl der Kidster ist als
Folge der zwangsweisen SchlieBungen auf 18 geschrumpft. Angesichts der
konstanten Zahlen der Gléubigen sind die verbliebenen Kirchen natirlich Gber-
fuilt. Man stelle sich einmal vor, in einer Stadt wie Miinchen gébe es nur ein oder
zwel katholische Kirchen, in denen noch Gottesdienste gehalten werden dirfen!

*

Die Russische Orthodoxe Kirche im Ausland betrachtet sich als den freien
Teit der Russischen Kirche, die Patriarchatskirche als den unfreien Tell derseiben

128



00047013

Kirche. Als der in Freiheit lebende Teil hat die Auslandskirche Pflichten und
Verantwortung gegeniber ihren Glaubensbriidern in der Heimat. Die Ver-
antwortung, die die Auslandskirche gegeniber ihren Briidern und Schwestern in
der Heimat und gegeniiber der Mutterkirche tragt, 1aft sich folgendermafBen
zusammentfassen:

1. Verkiindung der Wahrheit iber die wahre Lage der Glaubigen und der
Kirche in der Heimat, nicht in der Form, wie es Patriarch Sergij in einem
Propagandaband mit dem Titel die "Wahrheit iber die Religion in
RuBland” im Jahre 1943 tat oder tun mufte und wie es heute noch von
den Vertretern der Patriarchatskirche hier bei uns im Westen immer
wieder getan wird, sondern so, wie es ihr Gewissen erfordert, und

2. Wahrung und Fortfilhrung der Traditionen der alten Russischen Kirche
aus der Zeit vor 1917, die die Patriarchatskirche aufgrund staatlicher
Restriktionen nicht mehr oder nur noch in sehr beschrankter Form
wahrnehmen kann.

Angesichts des Leidens, des Martyriums und des Bekennertums ihrer
Brider und Schwestern in der Heimat hat es die Russische Orthodoxe Kirche im
Ausland immer als eine ihrer wichtigsten Aufgaben und Pflichten angesehen, aut
die Verfolgung und Unterdriickung der Mutterkirche in der Heimat hinzuweisen
und fur ihre Erlésung zu beten. Als standige Mahnerin, vor der wahren Lage der
Kirche in der Sowijetunion nicht die Augen zu verschlieBen, wandte sich die
Auslandskirche seit ihrer Grindung an ihre christlichen Brider und Schwestern
in der waestlichen Welt, damit diese ihren bedrangten Glaubensbriidern wenig-
stens moralische Unterstitzung zukommen lassen. Als Mahnerin wurde sie aber
auch vielen Vertretern der westlichen Kirchen lastig, die offizielle Kontakte mit
der Patriarchatskirche unterhatten und aus R{cksicht gegenilber ihren Ge-
sprachspartnern es heute nicht mehr wagen, Widerspruch einzulegen, wenn
diese von der Freiheit der Religion und der Kirche in der Sowjetunion kiinden.

Ist es angesichts des Leidens und der grausamen Verfolgungen der
Russischen Kirche und ihrer Glaubigen seit der Oktoberrevolution eigentlich
verwundertich, wenn zumindest der Teil der Russischen Kirche, der in Freiheit
lebt, seiner getdteten Glaubensbriider gedenkt und sie in die Schar der Martyrer
und Glaubenszeugen einreiht? Kann man darin einen politischen Akt sehen,
wenn die Kirche ihnen ein ewiges Denkmal setzt? Die Opfer vor dem Vergessen
zu bewahren, damit diese Epoche der Kirchengeschichte nicht zur bloBen
Geschichte wird, darin besteht fir uns als der in Freiheit lebende Teil der
Russischen Kirche eine groBe Verpflichtung. Wir missen den Verfolgern
vergeben, doch mit Vergessen beleidigen wir die Opfer und versindigen uns vor
ihrem Urbild und ihrem Martyrium.

Am 1.November 1981 (19.0ktober alter Zeitrechnung) wurde vom
Bischofskonzil der Russischen Orthodoxen Kirche im Ausland die Kanonisierung
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der russischen "Neomartyrer und der neuen Bekenner" volizogen. Damit wurde
all jener Opfer gedacht, die wegen ihres Glaubens wéhrend der Revolution, im
Blrgerkrieg und in der Sowjetzeit ihr Leben verloren hatten.

Die Kanonisierung der Neomartyrer durch die Russische Orthodoxe Kirche
im Ausland wurde von vielen Glaubigen begriBt, doch die Auslandskirche
erflillte auch eine Pflicht des Russischen Landeskonzils vom Jahre 1917/ 18, das
am 5./18. April 1918 angesichts der Verfolgungen von Priestern und Glaubigen
folgende Verordnung erlassen hatte:

In allen Gemeinden, in denen Bekenner und Martyrer fiir den Glauben und
die Kirche ihr Leben gelassen haben, sind Kirchenprozessionen am Ort
ihrer Beisetzung abzuhalten und feierliche Totengottesdienste mit der
Verherrlichung ihres heiligen Gedachtnisses im Wort zu zelebrieren.'?

Die Patriarchatskirche konnte seit der Oktoberrevolution keine Heilig-
sprechungen mehr vornehmen, da die Bolschewisten besonders brutal gegen
die in der Russischen Kirche stark ausgepragte Verehrung der Helligen und
Reliquien vorgegangen waren. In einem Rundschreiben vom 1.Marz 1919 hatten
sie verfligt, die Graber der Heiligen zu 6ffnen und von "Sachverstédndigen” prifen
zu lassen. Im August 1920 wurde in einem erneuten Rundschreiben die
Anordnung erlassen, "die Liquidation des Kultes von Kadavern und Mumien
konsequent zu Ende zu fihren". Die Folge war die Profanierung und Schandung
Hunderter von Reliquienschreinen im ganzen Land. In zahlreichen atheistischen
Museen werden noch heute die Uberreste von Heiligen und Reliquien zur Schau
gestellt. 13

So fuhite sich die Russische Orthodoxe Kirche im Ausland dazu berufen,
hier an die Tradition der vorrevolutiondren Zeit anzukniipfen. In RuBland hatte es
die letzte Heiligsprechung vor Ausbruch der Revolution im Jahre 1916 gegeben.
£s war die siebte wahrend der Regierungszeit des Zaren Nikolaus Il. gewesen.

Die Russische Auslandskirche hat erstmals im Jahre 1964 wieder eine
Kanonisierung vorgenommen: Heiliggesprochen wurde loann von Kronstadt, im
Jahre 1970 folgte die Kanonisierung Hermann von Alaskas, 1978 die Kano-
nisierung der Seligen Xenia von Petersburg und 1981 die Kanonisierung der
Neomartyrer.

Die Patriarchatskirche nahm fast unbemerkt von der Offentlichkeit auf
Wunsch der Orthodoxen Kirche in Amerika die Kanonisierung von Metropolit
Innokentij (Weniamow), des "Apostels von Nordamerika und Sibirien® im Jahre
1977 vor. ** Ob die Patriarchatskirche in diesem Punkt ihre Politik &ndern wird,
bleibt abzuwarten. Immerhin duBerte sich Metropolit Filaret von Kiew in einem
Interview flir eine ukrainische Zeitung (Visti z Ukraini 23.6.1987) dahingehend,
daB von dem Bischofskonzil im Jahre 1988 auch die “Kanonisierung von
Heiligen® erortert werden soll.
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Die von der Auslandskirche erfolgten Kanonisierungen haben auch unter
den Gidwbigen in der Sowjetunion viel Zustimmung gefunden. '* Das Grab der
Seligen Xenia von Petersburg ist zu einer Wallfahrtsstitte geworden. Das
“Ipatiev--Haus" in Jekaterinenburg/Swerdlowsk, in dem die Zarenfamilie ermordet
wurde, wurde von den Behdrden kurze Zelt nach der Kanonisierung der
Neomartyrer abgerissen. Vermutlich furchteten die Behdrden, da3 dieses Haus
ebenfallis zu einer Pilgerstatte werden kdnnte. Erstmals seit der Ermordung der
Zarentamilie wurde ubrigens in einem offiziellen Organ (Sovetskaja Rossija) am
12.7.1987 (ber das Ende der Romanow-Dynastie berichtet.

Von den in der Freiheit lebenden orthodoxen Kirchen wurde speziell die
Kanonisierung der Neomdrtyrer vom Jerusalemer Patriarchat ausdricklich
gutgeheiBen.'® Die Anerkennung der Kanonisierung durch das Jerusalemer
Patriarchat findet aber ihren besonderen Ausdruck darin, da in der Auf-
arstehungskirche in Jerusalem (oder Grabeskirche) Reliquien der Neomér-
tyrerinnen, der GroBfirstin Elisabeth und der Nonne Barbara, aufbewahrt und
verehrt werden.

Als zwelte Verpflichtung gegeniiber der Russischen Gesamtkirche be-
trachtete die Auslandskirche die Wahrung der Tradition der alten Russischen
Kirche aus der Zeit vor 1917. Aus dem oben zitierten Dekret vom Jahre 1929
wurde deutlich, da8 der Patriarchatskirche praktisch auBerhalb des Gottes-
dienstes keinerlel Méglichkeiten geboten werden, das religidse Leben ihrer
Glaubigen mitzugestatten. Jegliche Form der Katechese, Karitas, Mission etc.
sind verboten. Das kirchliche Verlagswesen besteht nur noch rudimentér. Fir
Bibeln und religidses Schrifttum werden auf den Schwarzmérkten immer noch
horrende Preise erzielt.

In den nachfolgenden Ausfilhrungen méchte ich noch eine kurze Ubersicht
Uber die Shtuation der Kldster, der Kirchen, des Verlagswesens und Uber die
Jugend- und Verbandsarbeit der Auslandskirche und - soweilt dies mdglich ist -
der Patriarchatskirche geben.

Die Kldster, die mit dem Leben der alten Russischen Kirche auf das engste
verbunden waren und das geistig-religiose wie auch das kulturelie Leben des
russischen Volkes auf das stidrkste beeinfluBt hatten, wurden zerstdrt und
vernichtet. Von (ber 1200 Kidstern, die es vor der Revolution gegeben hatte,
existieren heute nur noch 19, in den Jahren 1929 bis 1941 gab es liberhaupt
keine Kldster mehr. So wird es verstandlich, daB die Auslandskirche gerade in
der Wahrung der monastischen Traditionen eine lhrer wichtigsten Aufgaben sah.

Mit der Geschichte der Russischen Orthodoxen Kirche im Ausland sind Ihre
Kidster immer auf das engste verbunden gewesen. Dies dokumentiert die
Tatsache, daB sich (iberall dort, wo die Ausiandskirche prasent war und Ist, auch
ihre Kibster befanden und befinden. Vor dem Zweiten Weltkrieg war dies in
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erster Linie in Osteuropa und Fernost der Fall, seit dem Zweiten Weltkrieg findet
man |hre Klidster in Deutschland, Frankreich, GroBbritannien, den USA und
Kanada, in Chile, Australien und dem Helligen Land. Der Kirche gehérten vor
und nach dem Zweiten Weltkrieg etwa 20 Kidster und monastische Gemein-
schaften an. Der Anspruch der Auslandskirche, Bewahrer der russischen
kirchlichen Tradition in der Emigration zu sein, 1aBt sich gerade am Beispiel ihrer
Kibster am besten nachweisen: Metropolit Ewlogij, der Leiter der von der
Auslandskirche abgespaltenen “Pariser Jurisdiktion”, schrieb in seinen
Memoiren, daB das "Ménchtum in der Emigration nicht erbliihen konnte®. '7 Dies
ist zwelfellos richtig fir die Pariser Jurisdiktion, die vor dem Krieg keine
dauerhaften monastischen Gemeinschaften begriinden konnte. Es muB
allerdings Uberraschen, wenn zum gleichen Zeitpunkt der Auslandskirche 20
Kldster unterstanden, die nicht nur das Leben der Auslandskirche, sondern auch
das ihrer Gastlander - z.B. in Serbien - auf das nachhaitigste beeinfluBten. Von
dem russischen Nonnenkloster der Lesnaer Schwestern wurden in der
Zwischenkriegszelt in Serbien allein 27 Nonnenkidster fiir serbische Nonnen
begriindet. lhrem Missionswerk ist es Uberhaupt zu verdanken, daB es heute
wieder serbische Nonnenkldster gibt.

Die heute bestehenden Kldster der Russischen Auslandskirche wurden mit
Ausnahme der Kldster im Heiligen Land alle nach dem Zweiten Weltkrieg
gegrundet. Doch die Bedeutung und Aktualitat der monastischen Ideale ist nicht
auf die Vergangenheit oder die Zelt nach dem Zweiten Weitkrieg beschrénkt
oder ein historischer Vorgang der zwanziger und dreiBiger Jahre geblieben.
Auch in unserer unmittelbaren Gegenwart kommt es immer wieder zur
Griindung neuer Gemeinschaften. Allein in den achtziger Jahren entstanden vier
neue Mdnchsgemeinschaften: in Brookwood bei London wurde die St.Edward
the Martyr Orthodox Community gegriindet, der vorwiegend englischsprachige
Mdnche angehéren; in Swartz Creek, im US-Bundesstaat Michigan wurde im
Jahre 1985 ein Skit zu Ehren des HI. Serafim von Sarow gegriindet, dem auch
ein Waisenheim flir Buben angehdrt, in dem derzeit neun Waisen leben, in Buena
Vista im US-Bundesstaat Colorado wurde ein Mdnchs-Kloster zu Ehren der Hl.
Apostel mit eigener Druckerei gegriindet, und in Australien wurde ebenialls im
Jahre 1985 ein Skit zur Verklarung Christi gegriindet, dessen Ausbau rasche
Fortschritte macht. Der Auslandskirche unterstehen heute Kldster, die ihre
Aufgabe in der Mission sehen, die Schulen, Waisen- und Aftenheime unterhalten
oder zu denen Druckerelen und Verlage gehdren.

Doch die wichtigste Autgabe der Kidster besteht im immerwahrenden
Gebet, der Betreuung der Glaubigen, fur die die Kidster mit ihren Heiligtimern
Statten der Meditation, des Gebets und der Wallfahrt sind. Das groBe Ansehen,
das gerade die monastischen Gemeinschaften bei den Gliaubigen besitzen,
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dokumentiert sich wohl am deutlichsten in der Tatsache, daB die Grindung der
Klidster und ihr Bestehen weitgehend der Spendenfreudigkeit der Glaubigen zu
verdankien ist. Die feierlichen Gottesdienste in den Kldstern, die Pflege des
russischen Kirchengesangs oder der Ikonenmalerei erinnern an die Traditionen
der altem russischen Kléster. '@

Besonders schwierig ist derzeit die Lage der Klidster in der Sowjetunion.
Nach dem Kriege gab es zunichst wieder 104 Kidster, im Jahre 1959 waren es
noch 69, im Jahre 1964 nur noch 32, derzeit sind es nur noch 19. Doch auch
deren Existenz ist bedroht, wie wir aus dem Geheimbericht Furows wissen. In
dem vom Moskauer Patriarchat mitherausgegebenen Bildband "Die Orthodoxe
Kirche in RuBland® (Zurich 1982) schreibt Erzbischof Pitirim Uber die Kloster
(5.54):

Eine ungeheuere Bedeutung im Leben der Glaubigen hat auch in unseren
Tagen die Pilgerschaft zu den Heiligtimern der Orthodoxie (...) Das
Mbnchtum war immer Trager der Reinheit der Orthodoxie, es war die
geistliche Basis und Stiitze. Deshalb zieht es heute die Glaubigen an.

Trotz dieser Erkenntnis schreibt Furow aber, daB die Kirchenleitung gleichzeitig
"bei der SchlieBung einiger Dutzend Kldster aktiv mitgewirkt" habe. '® Doch das
Absterben der Kidster geht Furow immer noch zu langsam. Mit einer gewissen
Resignation stellt er fest, daB “die Regulierung des Personalbestandes eine
heikle Angelegenheit” sei. So hofft man, durch Aufnahmestop fir die
bestehenden Kléster und das Verbot, Kandidaten unter 30 Jahren die Ménchs-
weihe zu erteilen, das Absterben der Kldster zu beschleunigen. Die Zerstérung
und Vernichtung von Wallfahrtsorten richtet sich tbrigens nicht nur gegen die
bestehenden Kldster. Hiervon sind auch langst geschlossene Kldster betroffen.
So wird berichtet, daB der Friedhof Optina Pustyn' "dem Erdboden gleich-
gemacht wurde. Aus den Steinplatten der Mdnchsgraber wurde ein Schweine-
stall errichtet. Das Grab des in der Russischen Kirche hochverehrten Vater
Amwrossij wurde bereits zweimal zerstornt." 2

An dieser Stelle méchte ich kurz auf die Wiedereréffnung des Danilow-
Klosters im siidlichen Moskau eingehen. Die Ubergabe des ehemaligen Kloster-
komplexes an die Russische Patriarchatskirche Anfang der achziger Jahre, 16ste
zunachst eine Sensation aus und wurde vielfach in der westlichen Presse als
Wende der sowijetischen Kirchenpolitik miBdeutet. Zweifellos hat sich die
Kirchen- leitung fir die Riickgabe dieses véllig heruntergekommenen Gebaude-
komplexes eingesetzt, und die Ruckgabe an die Kirche erfolgte im gegen-
seltigen Interesse von Staat und Kirchenleitung. Inzwischen ist aber sicher-
gestellt worden, daB hier lediglich das administrative Zentrum der Patri-
archatsverwaitung, Géstehduser und Konferenzsdle angesiedelt werden sollen,
damit de Feierlichkeiten im Jahre 1988 zentral an einem Ort begangen und
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vermutlich auch besser kontrolliert werden kdnnen. Die Ansiedelung einer
Klosterbruderschaft und der Besuch der auf dem Geldnde liegenden Kirchen
sowie die Tellnahme der Bevdlkerung an den Klostergottesdiensten sind nicht
méglich. Die kleine Bruderschaft von derzeit ca. zwélf Ménchen ist vornehmlich
mit Verwaltungsaufgaben betreut. Dennoch wird weiterhin bei uns von vielen
“Fachleuten” die Wiedererdffnung dieses Klosters als groBes Verdienst der
Kirchenleitung gepriesen, gleichzeitig aber die SchlieSung von iiber 80 Kldstern
seit 1945 mit Schweigen und Zuriickhaltung ibergangen!

Im Gegensatz zu friheren Jahren wird in letzter Zeit im Patriarchats-
schrifttum weniger {iber die Kidster berichtet. Im religidsen Leben des glaubigen
Volkes spielen sie aber nach wie vor eine grole Rolle. Die Klosterfeste ziehen
Jahr fur Jahr Tausende von Pilgern und Wallfahrern an. Das Kiewer Hdhlen-
kloster (Kievo-Peterskaja lavra) wurde vor seiner SchlieBung Anfang der
sechziger Jahre jahrlich von bis zu 100 000 Pilgern besucht, das Dreifaltigkeits-
Kloster in Sagorsk (Troice-Sergieva lavra) suchen am Gedenktag des HI.Sergij
bis zu 50 000 Wallfahrer auf und das Hohlenkloster in Pskow (Pskovo-Pelerskij
monastyr') am Patronatsfest bis zu 30 000 Pilger. Ahnliches gilt auch fir das
Maria-Heimgangs-Kloster in Potschajew (Potaevskaja Uspenskaja lavra), ob-
gleich von den Behérden alles unternommen wird, um die Wallfahrten zu
unterbinden. 2!

Das L.eben der Kigster in der Sowjetunion ist auf reine Meditation und Gebet
beschrankt, wenn man einmal von kleinen Handwerksarbeiten und land-
wirtschaftlichen Tatigkeiten absieht. Die Beherbergung von Pilgern, karitative
Aufgaben, der Betrieb von Druckereien oder Verlagen sind ihnen grundsatzlich
verboten.

Die besondere Bedeutung der Kirche und des Gottesdienstes im Leben der
Glaubigen wird in dem erwahnten Bildband "Die Orthodoxe Kirche in RuBland"
von Bischof Serafim (Rodionow) besonders hervorgehoben, wenn der Hierarch
schreibt; "Mittelpunkt des christlichen Lebens ist der Gottesdienst.”

in der Sowjetunion gab es nach dem Kriege zundchst wieder 22 000
Kirchen, heute sind es noch ca. 7000. Die Zahl der Priester betrug im Jahre 1975
noch knapp 6000. Bedenkt man, daB an vielen gréBeren Kirchen mehrere
Priester Dienst tun und die Priesterschaft véllig Uberaltet ist, da die bestehenden
Akademien und Seminare nicht geniugend Nachwuchs ausbilden kénnen, so
dirften heute noch in ca. 4500 Kirchen regelmaBig Gottesdienste stattfinden.
Dies erklart die hoffnungslose Uberfiillung der bestehenden Kirchen. Gegen die
SchlieBung der Kirchen erhoben sich innerhalb der Patriarchatskirche nur
vereinzelte Stimmen des Protestes. Der Kampf um den Erhalt der bestehenden
Kirchen oder die Wiedererdtfnung geschtossener Kirchen wird allein von den
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Glaubigen gefiihrt. Hierzu flihrt speziell das Samisdat-Schrifttum viele Beispiele
an.

Die Russische Auslandskirche hat sich seit dem Bestehen besonders darum
bemuht, Uberall in der weltweiten Diaspora Gemeindezentren zu errichten. In
den dreiliger Jahren gehdrten der Exilkirche etwa 1000 Gemeinden an. Die
Mehrzahl verfigte Uber eigene Kirchen oder Kapellen, zumindest Uber
Behelfskirchen. Als z.B. iIn den Jahren 1945/46 hunderttausende von
Fluchtlingen in den westlichen Besatzungszonen Deutschiands Zuflucht
suchten, war eine der Hauptsorgen der Kirchenleitung die Errichtung von Not-
und Behelfskirchen. Nach unvollstandigen Listen gab es in den Jahren 1946 bis
1949 etwa 200 russische Kirchen aut dem Territorium der heutigen
Bundesrepublik. 2 In einem zeitgendssischem Bericht aus dem Jahre 1946 hie8
es:

Zahlreiche orthodoxe Kirchen, die von den Flichtlingen eingerichtet
wurden, stellen heute Zentren geistlichen Lebens von hohem Niveau dar.
Nach den durchlebten Schrecknissen des Krieges, dem Verlust von
Verwandten und Freunden (...) nach langen Monaten der Unruhe und
Unsicherhelt Uber die Zukunft sind die orthodoxen Gldubigen in erster
Linie um ihre Kirchen vereint." %

Woeltweit betreut die Auslandskirche heute noch ca. 350 Gemeinden. Die
Mehrzahl von thnen verfugt (iber eigene Kirchen und Kapellen, von denen die
meisten im russischen Stil erbaut wurden und mit lkonen und Wandmalereien
ausgeschmuickt worden sind. Etwa 150 dieser Kirchen wurden allein seit dem
Zwelten Weltkrieg neu erbaut, besonders in den neuen Auswanderungsléndern
in Siidamerika und in Australien. Wo das Geld zum Bau einer eigenen Kirche
fehite, wurden Gottesdienstraume in angemieteten Geb&uden - oft auch
leerstehenden protestantischen und katholischen Kirchen - eingerichtet.
Zahlreiche Gemeinden verfiigen Uber kleine Gemeindezentren mit Bibliotheken,
Festsélen und Raumlichkelten fiir Gemeindeschulen. Viele Gemeinden haben mit
der Renovierung oder Ausschmiickung ihrer Kirchen zur bevorstehenden
Tausendjahrfeier begonnen. Auch in der Minchener russisch-orthodoxen Kirche
wird derzeit mit der Bemalung der Fenster ein Beitrag zum Jubilaum geleistet,
oder, um ein anderes Beispiel zu nennen: In der Stuttgarter russischen
Nikolaus-Kirche wurde der gesamte Innenraum (Wande und Decken) mit
Fresken ausgemalt. Lelder schelterte der Bau einer eigenen Kirche In Miinchen
zum Jubildum an den bisher unbezahlbaren Grundstiickskosten Im
Stadtgebiet.

Ein besonderes Problem besteht heute in der Tatsache, daBl viele
Gemeinden (ber keinen eigenen Priester mehr verfiigen und Gottesdienste nur
unregelmasig stattfinden kénnen. Dies gilt praktisch fur alle Didzesen, wenn
auch in unterschiedlich starker Form.
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Aus diesem Grunde kommt dem kirchlichen Schrifttum als einem Weg der
Verkiindung und Verbreitung des Glaubens besondere Bedeutung zu. In den
Dibzesan- und Gemeindezeitschriften, den Kirchenkalendern, in Biichern und
Schriften mit religids-padagogischen, theologischen, historischen, literarischen,
philosophischen und erbaulichen Inhalten werden die Lehren, Traditionen und
das Glaubensgut der Russischen Orthodoxen Kirche weltergegeben und be-
wahrt. AuBer religis-katechetischem Schrifttum, das der Glaubensverkundung
dient, publiziert die Auslandskirche auch eine Reihe von Blchern und Zeit-
schriften mit dem Ziel der Bewahrung der russisch-nationalen Kultur unter den
Emigranten. Diese Publikationen mit historisch-politischen, kulturellen und
sonstigen Inhalten reichen von Neuauflagen der klassischen Werke des vor-
revolutiondren RuBlands iber Werke der Emigranten bis hin zu Schulbuchern fur
die kirchlichen Gemeindeschulen. Hergestellt und vertrieben werden diese
Schriften in eigenen Druckereien und Verlagen, die meist zu den Kldstern
gehoren. Das Schrifttum erscheint heute nicht mehr ausschlieBlich in russischer
Sprache, sondern praktisch auch in allen Nationalsprachen, in denen auslands-
russische Gemeinden existieren oder existierten. Erwdhnen méchte ich hier u.a.
das umfangreiche Verlagswesen in chinesischer Sprache in der Kirchenprovinz
Fernost wahrend der Zeit zwischen den Weltkriegen.

Speziell mit ihrem Druckerei- und Verlagswesen braucht die Auslandskirche
einen Vergleich mit der Russischen Patriarchatskirche nicht zu scheuen. Das
Schrifttum der Auslandskirche ist wesentlich umfangreicher als das der
Patriarchatskirche: Dies gilt sowohl fiir die thematische Breite, die Vielfalt der
Publikationen wie auch die Dauer ihrer Periodika. Zahlreiche Zeitschriften
erscheinen seit mehr als 40 oder 50 Jahren regelmaBig. 2¢ Auch in der
Auflagenhdhe (bertreffen viele Publikationen der Auslandskirche die des
Patriarchatsverlages. Hinzugefiigt werden muB3 noch, daB die Patriarchatskirche
In den zwanziger und dreiBiger Jahren (iberhaupt kein Schrifttum mehr verlegen
konnte, wenn man einmal von der “Zeitschrift des Moskauer Patriarchats”
absieht, die 1930-1934 in einer unbekannten Auflage erscheinen konnte. Was
aber entscheidender ist: das Schrifttum der Auslandskirche kann tiberall von den
Glaubigen bezogen werden, wahrend das Schrifttum der Patriarchatskirche den
Glaubigen in der Sowjetunion nur unter schwierigsten Bedingungen zuganglich
ist und vietfach nur als Devisenbringer oder fir das Ausland produziert wird, wo
es jederzeit erhdltlich ist. 2

Die Auslandskirche verlegt und vertreibt ihr Schrifttum aber nicht nur fir die
eigenen Glaubigen. Eine wichtige Aufgabe besteht auch darin, diese Publi-
kationen in die Sowjetunion zu versenden. Dabei wird der offizielle Postweg
ebenso gewahlt wie diverse ubrige Verbindungen.

Besondere Aufmerksamkeit widmet die Kirchenleitung der kirchlichen
Jugend- und Verbandsarbelt. Dies wird deutlich in der Tatsache dokumentiert,
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daB die Gesamtkonzile - mit Ausnahme des ersten Konzils im Jahre 1921, als
niemand an eine langer dauernde Emigration glauben wolite, - sowie praktisch
alle Bischofskonzile seit den zwanziger Jahren sich ausflhrlich mit dieser
Problematik befaBten. Ziel dieser Arbeit war es, den orthodoxen Glauben unter
den Emigranten wachzuhalten und zu wahren. Eine zusatzliche Aufgabe ent-
stand dann nach dem Zwelten Weltkrieg dadurch, daB viele der Neuemigranten
als Folge der KirchenschlieBungen In der Sowjetunion mehr als zwanzig Jahre
keinen Kontakt mehr zur Kirche und Religion gehabt hatten und die Jugend-
lichen unter diesen Fliichtlingen praktisch ohne religidse Erziehung aufge-
wachsen waren. So muBte nicht nur der Glaube unter den Emigranten gewahrt
werden, sondern vielfach mit der religidsen Erziehung vdllig neu begonnen
werden.

Durchgesetzt und verwirklicht wurden diese Aufgaben und Ziele durch das
kirchliche Schulwesen, Jugendgruppen, religiose Gesprachskreise, kirchliche
Vereine und Organisationen, Pilgerfahrten, Tagungen, Kongresse usw. Es ist
unmbglich, hier auf alle diese bestehenden und praktizieten Wege und
Mdglichkeiten im einzelnen einzugehen. Ich habe in meiner Geschichte der
Auslandskirche diese Arbeit ausfihrlich behandelt. Zwel Beispiele mdchte ich
herausgreffen, die ich nicht nur fiir besonders wichtig erachte, sondern die von
der Mutterkirche In der Heimat selt 1918 iberhaupt nicht mehr wahrgenommen
werden konnen. Dies sind zum einen das kirchliche Schulwesen und damit
verbunden die Jugendarbelt und zum anderen die Organisation von Pilgerreisen
fir die Glaubigen.

In allen gréBeren Gemeinden unterhélt die Austandskirche eigene Schulen,
die an einem oder zwei Wochentagen neben Religionsunterricht Unterricht in
russischer Sprache, Geschichte, Geographie, Landeskunde u.a. erteilen. Ziel
dieser Schulen ist die Vermittlung und Bewahrung des orthodoxen Glaubens
unter den Jugendlichen und ihre Erziehung zu aktiven Mitgliedern ihrer Ge-
meinden. AuBer diesen Gemeindeschulen unterstehen der Kirche noch zwei
Gymnasien, in New York und San Francisco, und zwei Madcheninternate mit
angegliederten Schulen, in Santiago de Chile und in Bethanien im Heiligen Land.

Die Schule in Bethanien wurde bereits in den dreiiger Jahren gegriindet
und fihrt in bescheidenem MaBe das Schulwesen der Russischen Kirche von
vor 1917 in Palastina welter. Es ist bis heute die einzige orthodoxe Konfessions-
schule fir arabische Madchen im Heiligen Land geblieben und wird von ca. 250
Schiilerinnen besucht. Allerdings befinden sich unter ihnen heute auch zahl-
reiche nicht-orthodoxe Schilerinnen.

An der Schule in Santiago, der auch ein Waisenheim angegliedert ist, lernen
etwa 300 Madchen. Die Grundung dieser Schule und des Waisenheims geht auf
die Inltiative von Nonnen zuriick, die aus dem Bergkloster bei Jerusalem
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stammen und dieses verlieBen, als es von den Israelischen Behdrden dem
Moskauer Patriarchat Ubergeben wurde.

Der Lehrplan dieser beiden zuletzt genannten Madchenschulen wie auch
der beiden in den USA bestehenden Gymnasien ist den Lehrplanen ihrer Gast-
lander angepaBt. Zusétzlich kdnnen die Schiiler allerdings Kurse in orthodoxer
Religionslehre, russischer Sprache, Literatur und Geschichte besuchen. In der
Schule in Bethanien ist der Besuch des Religionsunterrichts allerdings nur den
orthodoxen Méadchen gestattet, da von seiten der jordanischen Regierung
jegliche Mission unter den muslimischen Madchen der Schule streng verboten
Ist und im Falle eines Ubertritts zum Christentum die Schule mit ihrer SchlieBung
rechnen mifte. Die Kosten zum Unterhalt dieser Schulen werden fast
ausschlieslich von der Kirche und privaten Fonds aufgebracht.

Besondere Bedeutung innerhalb der Jugendarbeit der Kirche kommt der
Verbandsarbeit zu. Die groBten kirchlichen Jugendverbdnde sind die russischen
Pfadfinder (Nacional’'naja Organizacija Russkich skautov) und der Verband der
"Russischen orthodoxen Jugend im Ausland® (Russkaja Pravoslavnaja MolodeZ'
za rubezom). Die Zahl der Mitglieder diirfte derzeit einige Tausend betragen. im
Jahre 1952 gehdrten dem Pfadfinderverband weltweit 18 000 Mitglieder an. Alle
Jugendgruppen treffen sich regeimaBig zu Tagungen, Kongressen, Ferienlagern
usw. An den groBen Kongressen nehmen bis zu 200 Delegierte teil. Jugend-
seminare finden zusétzlich auf Gemeinde- und Didzesanebene statt. Erwahnen
mdchte ich speziell das Jugendseminar, das vom Muinchener Hiob-Kloster
organisiert wird und seit 1981 in der Vorweihnachtszeit stattfindet, an dem ca.
50-70 Jugendliche nicht nur aus Deutschland, sondern auch aus dem
benachbarten Ausland teiinahmen.

Der Patriarchatskirche ist bereits seit dem Dekret des Jahres 1929 jegliche
Jugend- aber auch Erwachsenenarbeit verboten. Doch auch der privaten
Initiative sind enge Grenzen gesetzt. Ende der siebziger Jahre kam es zwar zur
Griindung von christlichen Komitees, Gesprachskreisen, Seminaren, Jugend-
und Frauengruppen, doch wurden diese Gruppen durch Verhaftung oder
Ausweisung rasch wieder zerschlagen.

Das zweite Beispiel, wo nur die Auslandskirche noch M&glichkeiten besitzt,
das religibse Leben ihrer Glaubigen mitzugestalten, sind Pilgerreisen. In dem
oben zitierten Dokument vom Jahre 1929 werden organisierte Pilgerreisen
lakonisch mit der Floskel “Organisierung von Ausfligen® umschrieben und
verboten. Dennoch finden natiirlich auch in der Sowjetunion private Pilgerreisen,
speziell zu den noch bestehenden Kldstern mit ihren Heiligtimern statt, aber
auch an Statten, die zerstdrt wurden. Organisierte Reisen - etwa ins Hellige
Land, wohin vor dem Ersten Weitkrieg jahrlich Zehntausende von russischen
Pilgern strdmten, - gibt es heute nicht mehr, auch nicht innerhalb der
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Sowjetunion. Wenn “Pilgergruppen® des Moskauer Patriarchats heute das
Heilige Land oder den Heiligen Berg Athos besuchen, so handelt es sich hierbel
um hochrangige Kirchendelegationen.

Die Auslandskirche versucht hingegen, gerade die Idee der Pilgerfahrt zur
Vertiefung und Festigung des Glaubens mdglichst oft zu verwirklichen.
Organisiert werden diese Pilgerfahrten sowohl von den gréBeren Gemeinden wie
auch auf Didzesanebene. Hohepunkt solcher Pligerreisen bildet natiirlich noch
immer ein Besuch des Heiligen Landes mit den helligen Stdtten und den
russischen Kldstern. Ins Heilige Land finden regelméBig aus allen Dibzesen
Pilgerreisen statt. Oder, um ein aktuelles Beispiel zu nennen: im Mal des Jahres
1987 kamen Pilgergruppen aus allen Didzesen nach Barl, wo man das
900-jahrige Jubildum der Ubertragung der Reliquien des HI.Nikolaus des
Wundertaters felerte.

lch mbchte meine Ausfiihrungen mit den erwdhnten Beispielen hier
beenden. Zusammenfassend méchte ich noch einmal betonen:

- Das geistliche und religidse Leben der beiden Telle der Russischen
Orthodoxen Kirche, der Patriarchatskirche und der Auslandskirche, ist
dadurch gepragt und bestimmt, daB wir hler im Westen alle M&glichkeiten
besitzen, unseren Glauben zu leben und zu bekennen. Hingegen ist das
religidse Leben in der Sowjetunion durch die Gesetzgebung, administrative
Verordnungen und willkiirliche Einmischung staatlicher oder gesellschatftlicher
Organe unertraglich eingeschrankt und behindert.

- Angesichts des Martyriums der Russischen Kirche unter der Sowjetherrschaft
sind wir dazu aufgerufen, unsere Solidaritdt mit unseren Briidern und
Schwestern in der Sowjetunion vor allem dadurch zu demonstrieren, daB wir
flr sie unsere Stimme erheben und fiir sie sprechen, da, wo sie schweigen
missen. Hierzu gehdrt, daB wir die Forderungen nach Freiheit und
Gleichberechtigung fir die Glaubigen und die Kirche und das Ende der
staatlichen Einmischung in innerkirchliche Angelegenheiten solange erheben,
bis die Glaubigen und Andersdenkenden vom Staat und der Gesellschaft
repektlert und als gleichberechtigte Biirger anerkannt werden. Wenn der
"Reformkurs® der Gorbatschow-Regierung, Glasnost und Perestrojka
glautwirdig werden sollen, so kann die Regierung hier ihren Beitrag leisten.

Anmerkungen

1 J. Chrysostomus, Kirchengeschichte RuBlands der neuesten Zeit. Bd 1-3.

Minchen-Salzburg 1965-1968 und N. Struve, Die Christen in der UdSSR.
Manz 1965.
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22 G. Seide, Geschichte der Russischen Orthodoxen Kirche im Ausland von
der Griundung bis in die Gegenwart. Wiesbaden 1983. $.246.

23 Cerkovnyja Letopis' (Lausanne) 3 (1946).

24 Darunter das halbamtliche Organ, die Zeitschrift “Pravoslavnaja Rus' (seit
1926), die Zeitschrift des Bischofssynods "Cerkovnaja 2izn™, die mit
Unterbrechungen inklusive ihres Vorlaufers, den "Cerkovnye vedomosti®,
seit 1922 erscheint.

25 Auf dem Landeskonzil der Patriarchatskirche im Jahre 1988 wurden gegen
Metropolit Pitrim, den Leiter des Patriarchatsverlages, schwere Vorwiirfe
erhoben, da die Publikationen selbst fir Priester unerschwinglich teuer sind
und nach Bezahlung oft zuséatztich nicht ausgeliefert werden. In der Provinz
existiert dieses Schrifttum praktisch nicht.
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Gerd Stricker

BRINGEN DIE REFORMEN GORBATSCHOWS DEN KIRCHEN IN
DER SOWJETUNION MEHR FREIHEIT ?

1. Die Situation im Frihjahr 1988

Das New Yorker ‘Time"-Magazin hatte den Generalsekretar der KPdSU,
Michail Gorbatschow, zum Mann des Jahres 1987 gewahit. Seine Leitbegriffe
“Perestrojka” (Umgestaltung), "Glasnost" (Offenheit) und "Demokratisazija® sind
lAmgst zu internationalen Schlagwdrtern geworden. Die westliche Welt hat sich
geradezu in eine Gorbatschow-Euphorie gesteigert und erwartet von diesem
Mann wahre Wunder, sogar In der innenpolitik. Das liegt teltweise an der Bericht-
erstattung hier im Westen, die sich stdrker an den Iintellektuellen Kreisen in der
Sowjetunion, an Iterarischen, wissenschaftlichen und anderen auf Gorba-
tschow-Kurs liegenden Zeitschriften orientiert und nicht so sehr an dem, was in
der breiten Bevdlkerung vor sich geht. So treten bei unserem Gorbatschow-Bild
seine Versuche zu einer partiellen Offnung in den Vordergrund, die irre-
fihrenderweise (aber geschickt) mit dem uns vertrauten Terminus "Demo-
kratisierung” umschrieben werden, obwohl sich dstliches und westliches Demo-
kratleverstandnis erheblich unterscheiden: Die kulturellen Aspekte der Umge-
stattung (gréBere Freirdume fir Literatur, Film, Theater, bildende Kunst,
Journalismus) l6sen Begeisterung aus, wohingegen die tatsdchlichen Schwer-
punkte der Gorbatschowschen Reformen - die wirtschaftliche Umgestaltung,
von der Uber 80 Prozent der Sowjetbevdlkerung schmerzhaft betroffen sind - oft
diffus Im Hintergrund unseres BewuBtseins bleiben. So ist hierzulande ein
Gorbatschow-Bild entstanden, das viel posltiver ist als das der meisten
Sowjetbirger.

Gorbatschow - der Mann, der Demokratie und Offenheit in das verkrustete
Sowjetsystem einfiihrt -, dieser Mann misse doch folgerichtig auch den Religio-
nen einen groBeren Freiraum gewéhren. So jedenfalls ist In kirchlichen Krelisen
bei uns vielfach die Meinung. Unter einer solchen Prémisse wird denn auch beli
uns alles gedeutet bzw. gefelert ("hochgejubeit"), was an Neuem ({ber das religi-
Ose Leben in der UJSSR bekannt wird. Eine kritische allseltige Analyse der religi-
onspolitischen Vorgdnge in der UdSSR hingegen wird im allgemeinen

vermieden, weil sie Erscheinungen beriicksichtigen m(iite, die dem Wunschbild
nicht Immer entsprechen.
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Um den Stellenwert der Religionen im Sozialismus a la Gorbatschow zu er-
mitteln, gilt es zundchst einmal, sich die wirtschaftlichen Priorititen der Refor-
men in Erinnerung zu rufen. Gorbatschow hebt diese in seinem neuen Buch
hervor. Der Titel Iist "Perestrojka - die zwelte russische Revolution®, eine "Umge-
staltung”, die rein 6konomisch verstanden wird. Gorbatschow definiert sie
folgendermaBen:

Perestrojka bedeutet Intensivierung der gesamten sowjetischen Wirt-
schaft, Wiedereinfihrung und Entwicklung der Prinzipien des demokrati-
schen Zentralismus bei der Fithrung der Volkswirtschaft, generelle
Einflihrung 6konomischer Methoden {...)". (5.40) '

Die bisherigen MaBnahmen zur Effektivierung der Wirtschaft (Antialkohol-
kampagne, leistungs- und qualitatsbezogenes Arbeiten, Straffung der Arbeitsdis-
ziplin, sodann Wahibarkeit und Abwéhlbarkeit der Filhrungskader usw.) sind
jedoch in welten Kreisen unbeliebt. Im Oktober 1987 bezifferte Bischof Longin
von Dusseldorf, Patriarchat Moskau, die Zahl derer, die tatsachlich und (ber-
zeugt hinter Gorbatschow stiinden, mit ganzen 5 Prozent der Sowjetbevélke-
rung. Dle meisten seien skeptisch, verhielten sich abwartend, die Anzahl der
wirklichen Gegner sei nicht auszumachen, aber wohl im politischen Bereich
recht groB. Die eher moderate Sprache Gorbatschows nach seiner langen Ab-
wesenhelt im August und im September 1987, die Absetzung des von ihm favori-
sierten Moskauer KP-Chefs Jelzin, schlieBlich die immer kiihneren AuBerungen
von Jegor Ligatschow, Sekretar des ZK der KPdSU, verweisen darauf, daB Gor-
batschow trotz seiner auBenpolitischen Erfolge innenpolitisch groBe Schwie-
rigketten hat.

Die bei uns so gefeierten Schlagwérter "Demokratisierung® und “Offenheit”
haben sich in Gorbatschows Modell der wirtschaftlichen "Umgestaltung” unter-
zuordnen. Sie bilden keine eigenstandigen GréBen: “Der Wirtschaft gilt natirlich
unser Hauptaugenmerk, und das wird so bleiben. Aber gleichzeitig haben wir
uns daran gemacht, das geistige und psychologische Klima unserer Gesell-
schaft zu verdndern® (S.31). "Der Demokratisierungsproze8 hat die gesamte
Perestrojka und ihre Ziele gefdrdert. (...) Dieser ProzeB erlaubt es uns, die 6ko-
nomischen Fragen breiter anzugehen und ein Programm f{ir radikate wirtschaftli-
che Reformen voranzutreiben® (S.38). Als Journalisten und Redakteure gewisse
Liberalisierungstendenzen spiirten und Glasnost mit wirklicher Freiheit ver-
wechselten, zeigte ihnen der Generalsekretar unmiBverstandlich ihre Grenzen
auf: "Kritik muB immer parteiorientiert bleiben®, erkiarte er. 2 MaB aller Dinge -
also auch der sog. Demokratisierung - bleibt nach wie vor die Parteidoktrin
(partijnost’).

Demokratisierung, Offenheit und Liberalisierung in den Bereichen Kultur und
Zeitungswesen bzw. Journalismus sollen die Menschen (und hier vor allem die
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Intelligenzija als Multiplikator des Gorbatschowschen *Neuen Denkens® ) inner-
halb der Sowijetunion fir Gorbatschow gewinnen. Diese Freiheiten sind dazu ge-
dacht, den Sowjetbiirgern die ihnen zugemuteten verstarkten Leistungen zum
Wiederaufbau der desolaten Wirtschaft - bei zumeist verringerter Entlohnung -
ein wenig zu versiiBen. Er sucht aber auch Unterstitzung im Ausland. AuBenpo-
litische Erfolge kénnen seine nach wie vor unsichere Lage festigen, besonders
Erfolge in den Abriistungsverhandlungen - diese werden so intenisv gefihrt mit
dem Ziel, dem sowijetischen Budget durch Einsparungen auf dem Ristungssek-
tor eine splrbare Entlastung zu bringen. Gorbatschow braucht Vertrauen im We-
sten auch fiir den AbschluB von Handelsvertragen - Devisen und Kredite sollen
hetfen, der desolaten Sowjetwirtschaft wieder Zuwachsraten zu bescheren. Gor-
batschow weiB offenbar besser als seine Vorganger, daf} alle Verhandlungen mit
dem Westen durch sowjetisches Entgegenkommen im Menschenrechtsbereich
erleichtert werden. Vor allem auf diesem Hintergrund sind z.B. die spektakularen
vorzeitigen Entlassungen von aus politischen bzw. religitésen Griinden Verhafte-
ten in der ersten Jahreshalfte 1987 zu sehen. Bezeichnenderweise handelte es
sich in jedem Falle um bedingte Entlassungen ohne Rehabilitierung, und (ber-
wiegend waren es Personen, die im Westen bekannt waren und fir die sich zahl-
reiche Gruppen durch Petitionen an die Sowjetbehérden eingesetzt hatten. Im
Frihjahr 1987 scheinen die Berater Gorbatschows neben den Menschenrechten
zuséatzlich auch den Faktor Religion als propagandawirksames Instrument ent-
deckt zu haben. Seitdem erreichen uns zahireiche positiv klingende Informatio-
nen aus dem Leben der Religionsgemeinschaften der UdSSR - Nachrichten, die
ob ihres unterschiedlichen Charakters (Fakten, Erklarungen, Versprechungen,
Kritik am Friheren, die Griindung zahlireicher Kommissionen) schwer zu bewer-
ten sind und sich so zu keinem klaren Bild formen.

Dabei hat sich Gorbatschow zum Problemkreis Kirche bisher kaum o&ffent-
lich geauBert. In seinem 350 Seiten starken Buch kommen die Begriffe “Religion®
und “Atheismus” nur je einmal vor - er vermeidet sie offensichtlich. Zwar ham-
mert der Generalsekretar den Lesern seines Buches immer wieder ein, dafB die
Perestrojka keine Abweichung vom Sozialismus, sondern seine Festigung be-
deutet, aber an keiner Stelle definiert er "Sozlalismus®. In diesem Falle miiBite er
namlich die antireligidse Grundlage des Sozialismus weltweit aufzeigen - in
einem Buch, das der Imagepflege des Autors vor allem im Westen dienen soll,
wiirde dies aber sicherlich keinen so giinstigen Eindruck machen. Ubrigens: In
den Abschnitten seines Buches Uber die Demokratisierung sucht man auch
vergeblict Grundsatzliches zu den Menschenrechten. Nur beildufig findet sich
dort der Finweis, daB fir die Sicherung der Birgerrechte Sorge getragen werde.
(S. 136)

In der Sowjetpresse lassen sich bezilglich der Religion gegensatzliche Ten-
denzen ekennen: Die regionale Massenpresse, die im Ausland nicht bezogen
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werden kann, setzt (allerdings anscheinend vermindert) den Kampf gegen die
Religion fort - meist auf der sog. "Selte des Atheisten®. Aber auch die
uberregionale Presse duBert sich zuweilen scharf antireligios:

Glasnost bedeutet Demokratisierung, Gerechtigkeit, Offenheit, Vertrauen
- aber auch Intoleranz gegeniiber der Verletzung von Gesetzen und mo-
ralischen Normen sowie die Entlarvung von Betrug und Parasitentum (...)
Als eine Form des Betrugs geht die Religion einher, die eine unserer
Ideologie und Moral fremde Uberzeugung darsteltt und zum Zwecke der
Gesundung aller Bereiche des sozialistischen Lebens notwendigerweise
bekdampft werden muB. ?

Das endgiitige Verschwinden antireligidser Hetzartikel auch aus der
sowjetischen Regionalpresse ware ein wichtiges Indiz fur die Ernsthaftigkeit von
Gorbatschows Bemihungen um die Kirchen.

Zehtschriften hingegen, die hauptsachlich von der Intelligenz zur Kenntnis
genommen werden, wie etwa die “Literaturzeitung® (Literaturnaja gazeta) oder
die "Soziologischen Forschungen® (Sociologiteskie issledovanija), behandeln
gelegentlich die religidse Thematik, und zwar durchaus seriés, ohne atheistische
Polemik. "Neue Welt" (Novyj mir) geht auch hier mit gutem Beispiel voran.

AuBer den sowijetischen Inlandszeitschriften gibt es speziell fir das westli-
che Ausland und fir die russische Emigration bestimmte Biatter: "Sowjetunion
heute” (K6in und Wien), "Moscow News" (Moskovskie Novosti - in sechs Welt-
sprachen und Arabisch), “Stimme der Heimat®™ (Golos rodiny) und “"Heimat”
(Ot&lzna). in diesen Zeltschriften wird die Russische Orthodoxe Kirche haufig er-
wahnt und so im Ausland der Eindruck erweckt, als habe die Kirche im Sowjet-
alitag einen ebenso selbstverstandlichen Platz, wie sie ihn in den birgerlichen
Staaten einnimmt.

Seit Marz 1987 erscheint “Religion in der UdSSR", ein Informationsbulletin
(Russisch, Englisch, Franzésisch, Spanisch, Deutsch und Arabisch), das wie an-
deres Propagandamaterial (z.B. "Sowjetunion heute") ausschlieBlich Uber die
sowjetischen Botschaften bezogen werden kann. In diesem “Informationsdienst”
sollen vor allem die westliche Kritik an der sowjetischen Religionspolitik wider-
legt und die angeblichen neuen Entfaltungsmdéglichkeiten der Religionsgemein-
schaften in der UdSSR dargestelit werden. Z.B. wurde im Westen immer wieder
die willkiiliche Ablehnung von Zulassungsgesuchen vor allem orthodoxer Ge-
meinden angeprangert. Pi6tzlich las man von Méarz bis Mai 1987 In den verschie-
denen sowjetischen Auslandszeitschriften und vor allem in “Religion In der
UdSSR* von der Registrierung einer Gemeinde in der Baschkirischen
Autonomen Republik. Alle im Westen weilenden Kirchenvertreter aus der UdSSR
berichteten (ber diesen Fall als Beweis dafir, daB sich die Registrierungspolitik
der sowjetischen Religionsbehdrden nun gedndert habe. In einer anderen
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Nummer wurde - allerdings kaum Uberzeugend - dargelegt, warum der Pfarr-
gemeinderat bzw. Kirchenvorstand (Ispolnitel'nyj organ) von der staatlichen
Religionsbehérde - nicht aber der Priester der Gemeinde oder der Bischof -
genehmigt werden und dieser auch verantwortlich sein musse. Die Frage,
warum das gemeindeleitende Gremium keiner Kirchenbehdrde untergeordnet
sel, wurde Uberhaupt nicht beriihrt. Gleichzeltig mit "Religion in der UdSSR"
begann der "Moskauer Kirchliche Bote" (Moskovsklj cerkovnyj vestnlk) zu
erscheinen, eine Art lllustrierte, vom Moskauer Patriarchat herausgegeben, auf
Hochglanzpapier mit Prachtphotos (iber alle Religionsgemeinschaften in der
UdSSR berichtend. Auch hier steht die angeblich objektive Berichterstattung
Uber freie Entfaltungsmdglichkeiten der Religionen (im Gegensatz 2zu
revanchistischer Berichterstattung westlicher Presseorgane) sowie die Schil-
derung von Friedensaktivitidten der einzelnen Religionsgemeinschaften im
Vordergrund. Diese Zeltschrift erscheint ebenfalls in den oben genannten
Weltsprachen, richtet sich also vorwiegend auch an das Ausland.

Die Jahrtausendfeier anlaBlich der Taufe Fiirst Wiladimirs in Kiew 988 lenkt
das Interesse der Christen In aller Welt auf Moskau. Gorbatschow sieht hier die
Gelegenhett, sich vor der Weltdffentlichkett als religionsfreundlich zu présentie-
ren und so die Christen im Westen fiir sich zu gewinnen. Er hat ein Landeskonzil
genehmigt (das sonst nur zur Wahl eines neuen Patriarchen zusammentreften
darf) - ein zweifellos sehr propagandawirksames, aber doch auch ein echtes Zu-
gestandnis. Symposien mit namhaften ausldndischenTheologen und Historikern
hat es gegeben, aber unter AusschiuB der Sowjetéffentlichkeit. Schallplatten,
Photobande und weitere Blicher werden hergestellt - "{ir unsere ausiandischen
Géste", wie es noch Ende 1987 im “Journal des Moskauer Patriarchats” hieB. So
drangte sich lange der Eindruck auf, als wirden die Millenniumsfeierlichkeiten in
erster Linie fir das Ausland inszeniert, um diesem eine heile kirchliche Welt im
Sozlalismus vorzutauschen.

Aber in der zweiten Jahreshilfte 1987 ist offenbar eine ideologische Kurs-
korrektur vorgenommen worden. Noch im Sommer 1987 erkidrte K. Jakowlew:

Uns Marxisten gehért die ganze Wahrheit. Von dieser Position aus sind
alle Versuche, das Christentum als die "Mutter” der russischen Kultur hin-
zustellen, kategorisch zurickzuweisen. Wenn das mittelalterliche RuB-
land das Interesse der Historiker auf sich zieht, dann hat dies keineswegs
etwas zu tun mit dem Millennium der Christianisierung! ¢

Wie seit Jahrzehnten Gblich, pflegte man die Rolle der Russischen Orthodo-
xen Kirche in der Geschichte auf die einer Handlangerin des Feudalismus und
des Zarismus zu reduzieren, die selbst als groBte Grundbesitzerin Im Russischen

Reich das lhre dazu beigetragen habe, die rechtiose Bevolkerung In der
Lelbeigenschaft festzuhalten.
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Offenbar konnte dann aber die KPdSU-Fiihrung doch nicht umhin, dem
Taufmillennium, das das Interesse der Weltdffentlichkeit in immer starkerem Ma-
Be auf sich lenkt, in irgendeiner Form Rechnung zu tragen. lhr schien nun, da al-
le Welt auf das christliche, aber auch auf das sozialistische RuBland blicke, eine
"objektive” und eine “realistische” Beurteilung der Einfihrung des Christentums
angezeigt. ® Die Christlanisierung, so lautete nun die Sprachregelung, habe den
Erfordernissen des Feudalismus in seiner Aufbauphase gedient. Die frihfeudale
Phase sei im Entwicklungsprozeft auch der Kiewer Rus eine progressive Stufe
gewesen, also habe die Kirche zum Zeitpunkt der Christianisierung und danach
durchaus eine positive Rolle in der Geschichte gespielt, indem sie entschieden
zur Inneren Konsolidierung des Kiewer Firstenbundes beigetragen habe. Die
Impulse, die die Christianisierung in kuttureller Hinsicht gegeben habe, dirften
ebenfalls nicht unterschétzt werden. Jedenfalls sehen einige Kreml-ldeologen im
Marxschen Kernsatz, daB die Religion ein "inneres Produkt der Geschichte” sei,
die Begrindung dafiir, die Verdienste der Kirche in Kultur und Geschichte RuB-
lands mit nationalem Stolz zu wirdigen und sich so gleichsam - ideologisch
zwar etwas miihsam abgesichert - an das Taufmillennium der russischen Kirche
anzuhangen und taktischen Nutzen daraus zu ziehen.

Diese ideologische Kurskorrektur spiegelte sich nun auch in bestimmten Be-
reichen der Sowjetpresse. So auBBerte im November 1987 der Vorsitzende des
Rates fur religidse Angelegenheiten beim Ministerrat der UdSSR, Konstantin
Chartschew, im fiihrenden atheistischen Organ der UdSSR "Wissenschaft und
Religion” (Nauka i religija):

Es ware falsch, die positive Rolle der Orthodoxie bei der Entwicklung der
kulturellen und politischen Beziehungen (...), bei der Entwicklung von Li-
teratur, Architektur und Malerei in Abrede zu stellen. Die Kirche hat ihren
Beitrag zum Werden des zentralistischen Staates geleistet. Unbestreitbar
sind auch ihre patriotischen Verdienste. (5.22)

Ahnlich hieB es ebenfalls in "Nauka i religija®, und zwar in der
Januar-Nummer 1988:

Die Crristianisierung der Alten Rus ist (...) zwelfellos ein wichtiger Vor-
gang. Sie wirkte sich auf die Entwicklung der nationalen Kultur, aber
auch auf die Festigung des staatlichen Gefiiges sowie auf die
Ausformung der Lebensgewohnheiten positiv aus. In den ersten Jahr-
hunderten erwies sich das Christentum als progressive Kraft, spater
jedoch zeigte sich sein immer deutlicher hervortretender konservativer
(konservativnyj) Charakter.” (S.17 {.)

Ubrigens ist an dieser Stelle der Gebrauch des Epithetons “konservativ* auf-
fallig; bis vor kurzem stand an solchen Stellen unweigerlich “reaktionar® (reakci-
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onnyj)

- allein schon die moderate Wortwahi 188t eine Abwendung von der

totalen Konfrontation erkennen.

Gegen Tendenzen, die Russische Kirche hoffdhig zu machen oder wenig-

stens den Vorgang der Christianisierung zu einem positiven Ereignis umzudeu-
ten, wandte sich das Parteiorgan der KPdSU (Pravda 28.1.1988) in einem
Leitartikel “Geschichte und Ethik":

Die Geschichte zu vergessen oder sich nur einen "passenden” Teil von
ihr zunutze zu machen, hieBBe, der moralischen Atmosphére der Gesell-
schaft, der Erziehung der Sowjetmenschen (in erster Linie der Jugend)
groBen Schaden zuzufiigen. (...) Es ist unmoralisch, die Vergangenheit
(...) nach den Prinzipien einer abstrakten Ethik zu beurteilen. (...) Das Ge-
fuhl der eigenen Unfehlbarkeit fiihrt zu Versuchen, die anderen anzukla-
gen, die Geschichte eilig nach den Erfordernissen des Tages standig
umzuschreiben. (...) Es ist unzulassig, die Geschichte objektivistisch zu
betrachten - wie eine Sammlung toten Wissens. Jede Generation berei-
chert die Geschichte und iberdenkt sie aus ihrer Sicht neu. Dabei ist das
Wichtigste: Ehrlichkelt in der Weltergabe des Materials, Genauigkeit der
marxistisch-leninistischen Analyse, (Befolgung der) Parteidoktrin (par-
tijnost’). Echte Dialektik ist notwendig. (..) Die Falschung der
historischen Wahrhett, (...) das Verschweigen ganzer Epochen (...) fihrt
2u Verlusten im Bereich der Ideologie und der geistigen Kultur. (...)
Partei, Sowjetstaat und Gesellschaft bewahren die historischen und
kufturellen Werte, und zwar im Geiste der Leninschen Tradition. Nun
denkt man uber moralische Probleme unserer gegenwaértigen Gesell-
schaft nach, stot auf geistige Leere, Ungesetziichkeit, Korruption. Leute
mit ungefestigter (d.h. nicht kommunistischer) Weltanschauung
versuchen zu beweisen, daf3 die Kirche friher eine Bastion gegen das
Bbse gebildet habe. Sie rufen dazu auf, zur religibsen Moral
zurlckzukehren, und suchen In der Kirchengeschichte Vorbilder. Eine
derartige Einstellung zeigt sich gerade am Vorabend des Millenniums der
Taufe der Rus. Dabei muB man diesen Vorgang aus der wissen-
schaftlich-marxistischen Sicht deuten - ohne Ausschmiickung und ohne
Verunglimpfung. Dabei ist zu zeigen, daB nicht die Religion die
allgemeinmenschlichen Normen geschaffen hat, sondern daB die
Volksmassen sie im Laufe eines jahrhundertelangen Kampfes gegen
Unmenschlichkeit und Amoralitdt der ausbeutenden Gesellschaft

ausgeformt haben. Die Geschichte ist ein Feld scharfen ideologischen
Kamp'es. (...)

Im Vergiech zu den angefiihrten Artikeln in "Kommunist® und in "Nauka i reli-

gija“ offenbaren diese “Pravda“-Abschnitte ein viel distanzierteres, fast feindseli-
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ges Verhiltnis zu Kirche und Religion: Die strengen Prinzipien leninistisch-
marxistischer Analyse seien anzuwenden, die Parteidoktrin (partijnost’)
zugrundezulegen, denn die Geschichte sei nach wie vor ein Feld scharfen
ideologischen Kampfes.

Gewif} bezog sich das "Umschreiben der Geschichte nach den Erfordernis-
sen des Tages" in diesem Artikel nicht speziell auf den Kurswechsel im Hinblick
der offiziellen Haltung zum Taufmillennium, aber einen indirekten Vorwurf gegen
die ideologische Vereinnahmung der Christianisierung der Kiewer Rus stelliten
diese Ausfihrungen doch dar.

Den Vorsitzenden des Rates fur Angelegenheiten der Religionen, Konstantin
Chartschew, kann man gewiB als Gefolgsmann Gorbatschows bezeichnen. Eini-
ge Zelt war es still um ihn geworden. Ende 1987 liefen in kirchlichen Kreisen Ge-
rGchte um, er werde vermutlich Anfang 1988 abgeldst werden. Wochenlang war
er im Amt nicht anzutreffen. Ab Januar 1988 aber prasentierte er sich verstarkt in
der Offentlichkeit, und es scheint so, als habe sich Gorbatschow, indem er
Chartschew hatte im Amt hatten k6nnen, mit seinen Versuchen, auch in der Kir-
chenpolitik eine gewisse Lockerung (im Vergleich zu friiheren Jahrzehnten) her-
beizufiihren, durchgesetzt. In einem recht aufschluBreichen Artikel (in: lzvestija
26.1.1988), der sich teilweise eng an ein Chartschew-Interview in “Nauka i religi-
ja" (1987.11. S. 21-24) hielt, auBerte sich dieser grundsatzlich zu der Beziehung
Kirche-Staat in der Sowjetunion von Lenin bis heute. Das Dekret "Uber die Tren-
nung der Kirche vom Staat und der Schule von der Kirche" (2.2.1918) spiegele
die Leninschen Vorstellungen von Gewissensfreiheit wider, gleichsam den
Idealzustand:

Das Dekret schuf die juristischen, organisatorischen und materiellen Vor-
aussetzungen, (...) unter denen jeder Birger sein Verhéaltnis zur Religion
frei bestimmen konnte: Glaubiger oder Atheist zu sein. Das Dekret hob
alle Rechtsbeschrankungen auf, welche es wegen der Zugehdrigkeit zu
einer Religion gegeben hatte. Die értlichen Organe wurden verpflichtet,
alle erforderlichen MaBnahmen zu treffen, um die Voraussetzungen fur
die frele Ausiibung religitser Riten zu schaffen. (...) Der humane und de-
mokratische Geist des Dekrets wurde von den Arbeitern, Glaubigen und
Nichtglaubenden, die (...) das Dekret begriBten, verstanden und unter-
stitzt (...) Es beriicksichtigte ausgewogen die interessen der Glaubigen
wie der Atheisten. Damit wurde eine der wichtigsten voraussetzungen
jener moralisch-politischen Einheit der Werktétigen zur Verwirklichung
des "Paradieses auf Erden" geschaffen. (...) 70 Jahre unserer Geschichte
legen Zeugnis davon ab, daB Partei und Staat, von Lenins Prinzipien
geleitet, hinsichtlich der Religion, der Kirche und der Glaubigen
insgesamt auf richtigem Kurs lagen, womit sie die Einigkeit der Burger
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mit materialistischer und solcher mit religidser Weltanschauung
gewahrleisteten. Glaubige und Nichiglaubende beteiligen sich
gemeinsam am Aufbau des Sozialismus.

Chartschew erwihnte 2.B. eine in den zwanziger Jahren bestehende Kom-
mission, die Uber die Einhaltung der Religionsgesetzgebung gewacht habe und
schon damals zuweilen gegen Ubergriffe von seiten der Behdrden vorgegangen
sel. Bei derartig die Wirklichkeit verfalschender Schilderung des Verhéltnisses
Kirche-Staat in den zwanziger Jahren wird man an Gorbatschows Forderungen,
die WeiBen Flecken auf der historischen Karte der UdSSR zu beseltigen und Mut
zur Wahrhelt zu haben, erinnert: Kein Wort von den Verfolgungen insbesondere
orthodoxer Christen wiahrend Revolution, Blrgerkrieg und im Zusammenhang
mit der Konfiszierung kirchlicher, auch konsekrierter, Wertgegenstande - allein
bis 1921 sind 1024 orthodoxe Bischdfe, Geistliche und Laien den Martyrertod
gestorben, und zwar noch zu Lebzeiten Lenins. Und viglleicht Ist es in diesem

Zusammenhang ganz sinnvoll, an Lenins Tagesbefehl (“Streng geheim!*) vom
19.3.1922 zu erinnern, in dem es heift:

Je grdBer die Zahl von Vertretern der reaktiondren Bourgeoisie und der
Geistlichkelt ist, die es uns bel dieser Gelegenheit [d.h. Konfiszierung
kirchlicher Wertgegenstande] zu erschieBen gelingt, desto besser. Gera-
de jetzt muB diesen Leuten eine solche Lektion erteilt werden, daB sie auf
Jahrzehnte hinaus nicht wagen, an Widerstand auch nur zu denken. ¢

Man muB deutlich herausstellen, daB die Religionsgesetze in der Sowjet-
union nie Atheisten und Glaubigen in gleichem MaBe gedient haben. Als Beispiel
fir die angeblich humane Kultgesetzgebung von 1918 fiihrte Chartschew an,
daB die einzelnen Religionsbekenntnisse an besonderen Lehranstalten
religidsen Unterricht erteilen konnten. Allerdings verschwieg Chartschew dabei,
daB bis 1924 - also ebenfalls noch zu Lebzelten Lenins - von den vier Geistlichen
Akademien und den 54 Priesterseminaren der Orthodoxen Kirche praktisch alle
geschlossen worden waren und daB im Dekret Uber die Trennung der Kirche
vom Staat verbriefte Recht mit der Praxis gar nichts zu tun hatte. So verkiindete
berelts das Landeskonzil 1918 wenige Tage nach Verdffentlichung des Dekrets
“Uber die Trennung der Kirche vom Staat" folgenden BeschluB:

1. Das vom Rat der Volkskommissare herausgegebene Dekret Uber die
Trennung der Kirche vom Staat stellt unter dem Schein eines Gesetzes
Uber die Gewissensfreiheit einen bdsartigen Anschlag auf die gesamte
Lebensstruktur der Orthodoxen Kirche und einen Akt offener
Verfolgung gegen sie dar. ?

Sodann fdhrt Chartschew - zundchst mit Blick auf die Stalinschen
Liquidierungen nach 1936 - fort:
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WiIllkir und Repression wirkten sich auf das Verhéltnis Kirche-Staat ne-
gativ aus. Der Voluntarismus (d.h. Chruschtschow) brachte (...) zahlrei-
che operativ-administrative EinschrankungsmaBnahmen gegen die
Religionen. Ergebnis war die MassenschlieBung von Bethdusern, Willkir
Im Umgang mit Kultdienern, wodurch die Rechte und Geflhle der Glau-
bigen miBachtet wurden, was wir heute nur bedauern kdnnen. Den Ge-
gensatz zwischen religiéser Wirklichkeit und der nach auBen gezeigten
glanzenden Fassade gab es auch in den Jahren der Stagnation (d.h.
Breshnew).

Das Religionsgesetz von 1918 schuf die Voraussetzung fir die Verwirkli-
chung des demokratischen Potentials des marxistisch-leninistischen
Prinzips der Gewissensfreiheit. (...) Erst heute, da in unserem Lande eine
neue politische, moralisch-psychologische Situation eingetreten ist, sind
reale Bedingungen fir die Umsetzung der Leninschen Prinzipien
vorhanden.

(...) Es werden Hindernisse abgebaut, die echte Gewissensfreiheit der
Biirger sabotiert hatten (...) Aber in der Praxis sind Vervollkommnungen
nétig, vor allem, was das Vorgehen der lokalen Behdrden angeht. Die
einen stellen sich dem Neuen entgegen In der Meinung, man dirfe der
Kirche nicht entgegenkommen. Andere, die keine ordnungsgemafe
Beziehung zur Kirche aufbauen kdnnen, erwarten Weisungen von oben
und veranstalten wegen jeder Kleinigkett ein Riesentheater. Das fiihrt zu
Klagen der Glaubigen. Allein 1987 habe ich 3000 erhalten.

Das religidse Leben verlduft in anderen weltanschaulichen Bahnen als
das unsere. Wir kdnnen es nicht auf administrativem Wege liquidieren,
wir kdnnen es aber auch nicht ideologisch mit unserem verschmelzen.
(... Dem Ziel der Eihigkelt von Atheisten und Glaubigen) muB die Vervoll-
kommnung der Kuitgesetzgebung dienen. Hier haben wir mancherlei
von unseren sozialistischen Bruderiandern zu lernen. (1)

Das Wesen der Veranderungen bei uns besteht darin, daB sich jeder, un-
abhdngig von seiner Einstellung zur Religion, als Herr (d.h. freier
Mensch) in seinem Vaterland fiihlen soll.

Die letzte Aussage erinnert an die programmatische AuBerung eines
baptistischen Kirchenflhrers aus der Sowjetunion im August 1987 in Darmstadt -
eine Formel, die in zahlreichen Variationen die Millenniumsfeieriichkelten im Juni
1988 beherrscht hat: "Die UdSSR ist kein religionsverfolgendes Regime, kein
atheistischer Staat, sondern ein Land, in dem Atheisten und Glaubige
gemeinsam am Aufbau des Sozialismus arbeiten.”

Das ist die neue Formel, mit der Gorbatschow die Sowjetunion vom Odium
des religionsvertolgenden Systems befreien will. Aber immer bleibt - wie bei sei-
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ner Warnung an die Journalisten vor dem *MiBbrauch der Freiheit” gezeigt wur-
de - die Parteidohdrin als MaB aller Dinge. Sehr bedeutsam klingt der Hinwels,
daB man im Hinbllick auf Vervoltkommnung der Kuitgesetzgebung manches von
den sozialistische-n Brudertdndern zu lernen habe. Chartschew will offensichtlich
den Eindruck erwecken, als strebe man in der UdSSR eine Entwicklung der
Beziehung Kirche-Staat wie in der DDR oder in Ungarn an.

Seit Ende 1987 beobachten wir gleichsam eine religidse GroBoffensive der
sowjetischen Fiihrung vor dem Hintergrund von Taufmiilennium und Perestroj-
ka. Die Zahl der neu registrierten Gemeinden soll nun die Zahl derer (iberstei-
gen, denen die Registrierung entzogen worden ist: Seit 1985 seien 175
Gemeinden aller Konfessionen und Religionen neu registriert worden, und “nur*
107 sei die amtliche Zulassung entzogen worden bzw. hétten sich “aufgel&st”. @
1978 bis 1983 wurden dagegen 810 Gemeinden neu registriert, 1035 jedoch war
die Zulassung entzogen worden. ®

Dem Propagandawirbel um die Neuregistrierung von Kirchengemeinden,
der fur das Jahr 1987 groBe Hoffnungen weckte, folgte eine herbe Enttau-
schung: Patriarch Pimen sprach in einem Interview (lzvestija 9.4.1988) von 16
(sechzehnl) Neuregistrierungen orthodoxer Gemeinden 1987. Wahrend der
Jubllaumsfelerlichkeiten erwahnte Metropolit Nikodim von L'vov und Ternopo!’
allerdings, daB 1988 bereits Uber 60 neue Gemeinden der Russischen Ortho-
doxen Kirche registriert worden seien.

Um Weihnachten 1987 wurde der Russischen Kirche das Optina-Kloster
(Optina Pustyn’, Gebiet Kaluga, 150 km siidwestlich von Moskau)} zur Nutzung
ubergeben - jenes Kloster, von dem die Erneuerung des russischen Monchtums
Anfang des 19. Jahrhunderts ausgegangen war. Sodann erhielt die Kirche (wie
immer naturlich nur leihweise) ein Kloster in der Gegend von Jaroslawl zur Ver-
figung gestelit, das ein Heim fiir betagte Priester beherbergen soll. Die Hoffnun-
gen der Kirche, auch das beriihmteste der russischen Klbster, das 1961 in ein
atheistisches Museum umgewandette Kiewer Héhlenkloster - die Wiege des rus-
sischen Monchtums - wieder zur Verfligung gestellt zu bekommen, haben sich
nun doch in gewissem MaBe erfiilit: Nachdem Gorbatschow Patriarch Pimen
und Mitglieder des HI. Synod am 29. April 1988 im Kreml empfangen und damit
einen welteren Arzent Im Zuge seiner neuen Strategie den Religionen gegen-
uber gesetzt hatte, wurden anléBlich der Feierlichkeiten zum Taufmiilennium der
Russischen Orthodoxen Kirche Teile des Kiewer Hohlenklosters iibergeben: der
bisherige HOhepunkt propagandawirksamer kirchenfreundlicher Gesten des
Generalsekretérs.

Um allerding: den Stellenwert der staatlichen Zugestandnisse hinsichtlich
der Kldster einorcnen zu kdnnen, muB man sich die Gesamtentwicklung vor Au-
gen halten: So vetigte die Russische Orthodoxe Kirche 1914 Uber ca. 1000 KI§-
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ster, bis 1923 - zu Lebzeiten Lenins - wurden (iber 670 autgehoben, 1930 gab es
kein einziges mehr. 1945 - nach den Annexionen im Gefolge des Geheimen Zu-
satzabkommens des Hitler-Stalin-Paktes 1939 und des Zweiten Weltkrieges (die
baltischen Lander, die polnischen Ostgebiete WestweiBruBland und Westukrai-
ne, spater die Karpatoukraine und Bessarabien) - unterstanden der Russischen
Orthodoxen Kirche wieder 104 Kldster, die einerseits mit Blick auf die Verbiinde-
ten im Westen (zunédchst Hitler-Deutschland, sodann die Alliilerten), andererseits
nach der Anndherung Stalins an die Kirche in militdrisch katastrophaler Lage,
nicht aufgehoben wurden. Von diesen dienten 104 Kldstern 1958 noch 69 ihrem
Zweck. Neben Zehntausenden von Kirchen wurden unter den Chruschtschow-
schen Kirchenverfolgungen auch mehr als 50 der 69 Kldster aufgehoben, so daB
die Kirche bis 1983 noch liber ganze 17 oder 18 Kldster verfligte. Diese befan-
den sich - bis auf das Dreifaltigkeits-Kloster in Sagorsk (Troice-Sergieva lavra) -
allesamt an der westlichen Peripherie: an der estnischen Grenze, in den balti-
schen Republiken, in WeiBruBland, in der West-, der Siid- und der Karpatoukrai-
ne, in Bessarabien (Moldawische SSR) sowie in Kiew. 1983 wurde der Kirche
dann das Moskauer Daniil-Kloster (Danllov monastyr') zur Verfigung gestelit,
das zum Sitz des Patriarchen und zum Verwaltungszentrum der Russischen Or-
thodoxen Kirche ausgebaut wird. Mit den kirzlich (ibergebenen Kldstern, die
sich in einem bedriickenden baulichen Zustand befanden, an denen allerdings
2.T. die Restaurierungsarbeiten bereits im Gange sind, verfiigt die Russische Kir-
che nun wieder Uber etwas mehr als 20 Kibster, was sich - nimmt man den Stand
von 1958 zum Vergleich - noch immer sehr karglich ausnimmt. Die Kirche wei
die verschiedenen Konzessionen und wohiwollenden Gesten des Staates, die
gesamte atmospharische Verbesserung des innenpolitischen Klimas auch fir
die Russische Orthodoxe Kirche zu schatzen und weist verstandlicherweise kriti-
sche Anfragen zurlick. Sie ist dankbar fir den kleinen Frelraum, der ihr aus der
glicklichen Kombination von Taufmillennium und Perestrojka erwéchst. Der
westliche Standpunkt hingegen, wonach der sowjetische Verfassungsgrundsatz
(Gewissens- und Religionsfreiheit, Trennung von Staat und Kirche - Art. 52 der
Sowjetverfassung von 1977) mit der Wirklichkeit in Einklang gebracht werden
misse, wird zumindest von den Kirchenleitungen in der UdSSR zurlckgewie-
sen mit der Begriindung, die Gorbatschow'sche Reformpolitik habe Fehlent-
wicklungen der Vergangenheit korrigiert.

Wie kirchliche Themen in den Sowjetmedien der Propaganda und der Irre-
fuhrung des Westens dienen, mag folgendes Beispiel demonstrieren: In unseren
Zeitungen wurde berichtet, das sowjetische Fernsehen habe den Ostergottes-
dienst aus der Moskauer Kathedrale des Patriarchen Ubertragen. Das stimmt -
aber: nachts von zwei bis drei Uhr, und in keinem Fernsehprogramm fand sich
ein Hinweis darauf, so daB also kaum jemand die Ubertragung gesehen haben
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durfte. Deutsche Fernsehteams der ARD, die in Moskau, Wladimir, in Kiew und
am Baikalsee drehten, fanden die Eingadnge der Kirchen mit doppetten Polizei-
ketten umstelit, die unter Assistenz von Hilfspolizisten (Drushinniki) jlingere Leu-
te und GroBmiitter mit Enkeln abdréangten.

Bereits 1987 waren gelegentlich orthodoxe Hierarchen auf sowijetischen
Fernsehschirmen zu sehen, wo sie den Zuschauern allein durch ihr Auftreten,
aber auch durch ihre Ausflihrungen die Religionsfreiheit in der UdJSSR zu bezeu-
gen hatten. Diese Tendenz hat sich in der ersten Jahreshilfte von des Jahres
1988 noch verstarkt. Auch soll es in Jugendclubs und vor anderen Foren zu &f-
fentlichen Gesprachen zwischen Glaubigen und religids indifferenten bzw. nicht-
glaubigen Sowjetbirgern kommen - das Interesse der Jugendlichen an
religibsen Fragen sei jedenfalls grof.

Man solite auch nicht (bersehen, daB namhafte Historiker, insbesondere
Medidvisten, wie etwa Dmitrij Lichatschow, die Forderung erheben, als Bau-
denkmdler ausgewiesene sékularisierte Kirchen wieder ihrem eigentlichen
Zweck zuzufihren - eine Forderung, der sich Raissa Gorbatschowa angeschios-
sen hat. Nur in gottesdienstlicher Nutzung (und nicht als Museum) kénnten Kir-
chenbauten die wichtige Rolle der Kirche bei der Entwicklung und Entfaltung der
russischen Kultur bezeugen.

Ob bzw. in welchem MaBe nichtorthodoxe Glaubensgemeinschaften von
der durch Perestrojka gekennzeichneten Situation profitieren, zeichnet sich vor-
erst weniger deutlich ab. So ist nach Uber 25jahrigem Ringen die 1961 errichtete
katholische Kirche in Memel/Klaipeda, die nach ihrer Fertigstellung beschlag-
nahmt und als Konzertsaal genutzt wurde, endlich der dortigen Gemeinde wie-
der zur Verfligung gestellt worden. Die Registrierung zweier (iberwiegend
deutscher katholischer Gemeinden (Wachsch In Tadshikistan und Fergana in
Usbekistan), die z.T. (iber 10 Jahre lang um staatliche Zulassung ersucht hatten,
wurde bekannt.

Es hat Fille gegeben, daf3 nichtregistrierte Baptisten (vom illegalen “Rat der
Gemeinden der Evangeliumschristen-Baptisten”) beim Transport von im Unter-
grundverlag "Christianin® gedruckten Bibeln von der Miliz gefaBt wurden. im
Gegensatz zu frilher deklarierte man die religidse Literatur jedoch nicht als
"antisowjetisch® und klagte die beiden nicht "antisowjetischer Propaganda und
Agitation® (Art. 70 StGB RSFSR) oder der "Betreibung eines nichtgenehmigten
Gewerbes” (Art. 162) an, sondern lieB sie, nachdem man die Bibeln konfisziert
hatte, mit ihrem Auto fortfahren. Bibelimporte fir die Evangeliumschristen - Bap-
tisten (Uber 100 000 Exemplare) wurden genehmigt, die Russische Orthodoxe
Kirche darf anlaBlich des Millenniums 100 000 Bibeln drucken, auch sollen ca.
350 000 Bibeln bzw. Bibelteile (z.T. in ukrainischer Sprache) und iiber 300 000

Gebetbiicher eingefilhrt werden - fir 50-70 Millionen orthodoxer Christen ein
Tropten auf den heiBen Stein.
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Aus Kreisen des die Registrierung ablehnenden "Rates der Gemeinden der
Evangellumschristen-Baptisten® ist zu erfahren, daB in manchen Gebieten (Mos-
kau, Leningrad, Westsibirien, Mittelasien) lhre (lllegalen) Gottesdienste nicht
mehr direkt gestdrt werden, sondern daB sich die staatlichen Organe auf die Be-
obachtung von auBen beschrdnken. Umgekehrt wird aus anderen Republiken
(Ukraine, Moldawische SSR) von ganz massivem Vorgehen gegen - nichtregi-
strierte - Gruppen von Glaubigen berichtet, hier sind es insbesondere (grie-
chisch-)katholische Ukrainer (Unierte), Evangeliumschristen-Baptisten und
Pfingstchristen, die nach wie vor unter scharfem BeschuB3 stehen. 1°

Registrierte nichtorthodoxe Religionsgemeinschaften stehen offenbar der-
zeit unter gréBerem staatlichen Druck als die Orthodoxe Kirche. Nur einige Bei-
spiele seien angefihrt: Am 27.8.1987, also nach schon zweifahriger "Pere-
strojka”, beschloB das Konsistorium der Evangelisch-Lutherischen Kirche
Lettlands, den Propst Modris Plate zu Kuldiga/Goldingen vom Kirchendienst zu
suspendieren, den Rektor des theologischen Ferninstituts von diesem seinem
Amt zu entbinden und weitere Gelstliche zu mafiregeln. Der Grund: Sie hatten
eine religibs-national orientierte Menschenrechtsgruppe "Wiedergeburt und Er-
neuerung” begriindet, die massive Kritik an der Religions- und Nationalitaten-
politik auch unter Gorbatschow Ubte. Nach dieser Entscheidung auBerten
einzelne Mitglieder der Kirchenleitung, daB sich das Konsistorium damit einmal
mehr zum Erfiillungsgehilfen staatlicher Forderungen habe machen lassen.
Nach zahireichen Protesten aus aller Welt hat das Konsistorium Propst Plate ab
1.2.1988 wieder den Pfarrdlenst in seiner Gemeinde erlaubt.

Auch die neu berufenen Erzbischéfe in den evangelisch-lutherischen Kir-
chen Lettlands (Erik Mesters) und Estlands (Kuno Pajula) lassen die staatliche
EinfluBnahme erkennen: Es wurden jene Kandidaten durchgesetzt, die bereits
vorher als die loyaisten Parteigdnger des Staates bekannt gewesen waren. An-
dererseits machte der Staat diesen Kirchen gewisse Zugestandnisse. Der luthe-
rischen Kirche in Lettland wurde ein Gebaude fiir die Theologischen Fernkurse,
der lutherischen Kirche in Estland das aite Konsistorium auf demn Domplatz in
Tallin/Reval inerlassen. Die staatlichen Auflagen sind aber so umfangreich, daB
sle nur durch groBziigige Zuwendungen durch den Iutherischen Weltbund erfilit
werden kdnnen.

Der Allunionsrat der Evangeliumschristen-Baptisten sucht seit Jahren bei
den staatlichen Behdrden um die Erlaubnis nach, ein regulédres Predigerseminar
(anstelle der Biblischen Fernkurse fiir kiinftige Fihrungs‘kader®) einrichten zu
dirfen. Das Grundstick Ist vorhanden, die Bauplidne liegen vor, das Geld steht
bereit - aber auch die Gorbatschow-Administration verweigerte bisher die
Zustimmung.
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Die deutsche:n Lutheraner in Mittelasien diirfen weiterhin keine kirchliche Or-
ganisation grundeen, sondern sind lediglich in Einzelgemeinden organisiert, wes-
halb ihnen nacth sowjetischem Gesetz auch keine theologische Ausbil-
dungsstétte zusteht. Deutsche Lutheraner durften bislang an den Theolo-
gischen Fernkursien weder in Riga noch in Tallinn teilnehmen.

Trotz massiver VorstdBe und &ffentlicher Petitionen an Gorbatschow sind
bis jetzt keine Arzeichen erkennbar, daB die (Griechisch-} Katholische Kirche
der Ukraine, die 1946 zur Selbstaufldsung gezwungen war, wieder zugelassen
werden soll; sie zahlt (iber vier Millionen Glaubige, ca. zehn Bischdfe, Giber 1000
Priester und um 1200 Nonnen. 1984 hatte man staatlicherseits signalisiert, daB
eine amtliche Zulassung dieser Kirche méglich sei, falls sie sich von Rom
lossage. Das wurde von ihren Reprasentanten, z.B. 1osyp Terelja, abgelebnt.

Es lieBen sich noch zahlreiche weltere Gegenbelspiele zu Glasnost und De-

mokratislerung im auBerorthodoxen, aber auch im orthodoxen Bereich
anflihren.

Wenn man den gesamtreligidsen Raum in der Sowjetunion beobachtet, ist
die Frage, ob Gorbatschow den Kirchen einen groBeren Bewegungsraum brin-
ge, auch fir den Fachmann vorlaufig nicht schliissig zu beantworten. Es tritt der
Umstand hinzu, daB Im Westen weilende Kirchenfilhrer aus der Sowjetunion
nicht gerade zur Klarung beitragen. Wie gewohnt loben sie die gegenwértige La-
ge der Kirchen und insbesondere Gorbatschows kirchenfreundliche Gesten -
aber die staatliche Kirchenpolitik haben sie selbst wahrend der schlimmsten Kir-
chenbedriickungen unter Chruschtschow gepriesen. Neu ist nur, daB sie nun die
religionsfeindlichen MaBnahmen - allerdings der Generalsekretdre vor Gorba-
tschow - kritisieren diirfen bzw. sollen. Die Tabus der Vergangenheit werden
teilweise beriihrt. Wetlterhin existierende Tabus (Steuerung und Kontrolle der Re-
ligionsgemeinschaften durch den Staat, die Problematik derTrennung der Kirche
vom Staat) sind keine Themen, iber die man wirklich ernsthaft und offen spricht.

Seit Jahren nun schon wird die Hoffnung genahrt, daB die Religions-
gesetzgebung gedndert wird. Auch in Chartschews “lzvestija“-Artikel ist davon
die Rede, daf die Kultgesetze, die Im wesentlichen 1929 formuliert und 1974 nur
novelliert worden waren, den neuen Gegebenheiten angepaft werden miiten.
Auch wéahrend der Millenniumsfeierlichkeiten wurde wiederholt darauf verwie-
sen. Aber nach wie vor ist der Zeitpunkt der Verdffentlichung unklar. Pfarrer
Eugen Voss, dem Leiter des Instituts "Glaube in der 2. Weit" (Zoliikon beli Zirich)
wurde im Januar 1988 in Moskau bedeutet, da es bis zur Verkiindigung der
neuen Religionsgesetze wohl noch drei Jahre brauche. Demgegentiber erklarte

Staatsprasident Gromyko im Juni 1988, idie neuen Religionsgesetze wiirden
noch in diesem Jehr vorgelegt. '
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In welcher Weise von sowjetischen Reprasentanten im westlichen Ausland
Anfragen aus dem religidsen Bereich aufgegriffen und in unverbindliche, aber
propagandawirksame Versprechungen umgemiinzt werden, demonstrierte Bur-
lazkij am 21.1.1988 in Rotterdam: Es sei kein Problem, anlaBlich des Millenniums
auch eine Million Bibeln in die UdSSR zu importieren. Die Bibel sel nicht nur ein
religidses Buch, sondern gehtre zum Kuiturgut aller Menschen. '2 Bei dieser Ge-
legenheit wurde wieder einmal eine Amnestie - genauer: die FortfUhrung der
Amnestie des zweiten Halbjahres von 1987 - angekundigt, im Zuge welcher
"Zehntausende” Gefangene freigelassen wirden. ** Von dieser Amnestie sind
aus religidsen Grinden Inhaftierte iberwiegend durch Verkiirzung ihrer Lager-
haft betroffen gewesen - insgesamt hatte diese Amnestie aber 1&ngst nicht jenen
Umfang angenommen, der Ihr im Vorfeld von staatlichen und kirchlichen Vertre-
tern der UdSSR aus Griinden der Propaganda zugewiesen worden waren.

Alexandr Ogorodnlkow, der nach acht wegen seiner religidésen Aktivitaten in
Lagern verbrachten Jahren 1987 vorzeitig freigelassen worden war, spricht fiir
viele Christen und Geistliche an der Basis, wenn er Ende Januar 1988 schrieb:
“Die Hierarchie, die eine harte Schule des Kompromisses absolviert hat, scheint
sich mit dem Status quo zufriedenzugeben und setzt sich nicht fir mehr Religi-
onsfreiheft ein. Denn Freiheit wirde die Bischéfe verpflichten, sich dem wirkli-
chen Dienst an ihrer Kirche zu widmen, den Menschen die Wahrheit zu sagen -
Auftgaben, tir die sie gar nicht vorbereitet sind und die sie fiirchten.” 4

Von der kirchlichen Basis werden denn auch Forderungen erhoben, die lei-
tende Kirchenvertreter in der Offentlichkeit jedentfalls nicht aussprechen kdnnen.
In offenen Briefen und Petitionen an Gorbatschow finden sich weitgehende und
grundsatzliche Forderungen: 'S

1. Neuzulassung von Gemeinden in groBem Umfang, auch in den neuen
Stadten. Nachdem 1959-1964 von 22 000 orthodoxen Gemeinden (ber
11 000 die Zulassung entzogen worden war, verringerte sich ihre Zahl
zwischen 1968 und 1986 jahrlich um weitere 75 auf 6800, wie eine
neuerlich veréffentlichte sowjetische Statistik ausweist. ¢ Mit Blick auf die
vereinzelten Neuregistrierungen, die seit FrGhjahr 1987 so hochgespielt
werden, sagte mir im Sommer 1987 ein Vertreter des Patriarchats in
Moskau: "Wenn "die” hier eine Gemeinde neu zulassen, schlieBen sie wo-
anders wieder zwei!" Auch anderen Besuchern des Patriarchats wurde im
Herbst 1987 sinngeméal dasselbe gesagt. Im ganzen Jahr 1987 durfte
die Russische Kirche (s.0.) 16 Kirchen neu registrieren - eine flrwahr
enttauschende Zahl nach den vielen groBen Worten!

2. Druck bzw. Erhéhung der Auflage religiéser Literatur. Der Staat entschel-
det mit, was und wieviel die Kirchen drucken dirfen. Chronischer Papier-
mangel erlaubt angeblich keine hdhere Auflage religiéser Literatur. (FOr
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atheistische Literatur jedoch existiert kein Papiermangel.) - Die Beendi-
gung der staatlichen Zensur kirchlicher Druckerzeugnisse wird verlangt.

. Unterstellung des gemeindeleitenden Gremiums (Ispolnitel'nyj organ),

des Pfarrgemeinderats, unter die kirchliche Hierarchie und seine Heraus-
Idsung aus der vollen Verantwortlichkeit der staatlichen Religionsbehorde
gegeniber (vgl. Art. 14 des Religionsdekrets), die den Pfarrgemeinderat

und seine Tatigkeit kontrolliert sowle seinen Personenbestand bestimmen
kann.

. Wiedereinsetzung des orthodoxen Prigsters als Leiter der Pfarrgemeinde

(vom Landeskonzil wahrend der Millenniumsfeierlichkelten entsprechend
beschlossen) - 196 1 war der Priester auf staatlichen Druck hin vom Leiter,
vom Haupt der Gemeinde, zu einem vom Pfarrgemeinderat angesteliten
"Kultdiener” degradiert worden, der nicht einmal mehr an den Sitzungen
des Pfarrgemeinderates teilnehmen durfte.

. Zulassung religiéser Unterweisung im Gotteshaus durch den Geistlichen

an Erwachsenen, aber auch an Jugendlichen und Kindern.

. Beendigung der Verunglimpfung glaubiger Kinder und Jugendlicher In

Schule und Beruf.

. Die Forderung, daB die Kirchen in Zukunft dem ihnen vom Evangelium

gewiesenen diakonisch-karitativen Auftrag nachkommen diirfen.

. Zulassung eines breiter gefacherten Gemeindelebens: Bibel-, Kinder-,

Alten-, Frauen-, Manner- u.a. Kreise, Gemeindebibliotheken.

. Erhdhung der Zahl der Studienpldtze an den Priesterseminaren entspre-

chend den Bedlrfnissen der Kirche. Zwar diirfen die Priesterseminare
von Moskau und Leningrad erweitert werden, zwar hat sich die Zahl der
Seminaristen (einschlieBlich der Tellnehmer an Fernkursen) wihrend des
letzten Jahrzehnts auf 2000 verdoppelt, doch ist die Zahl der Absolventen
(nach der SchlieBung von fiinf der zuvor acht Priesterseminare unter
Chruschtschow) nach wie vor viel zu gering, so daB jahrich mehr als 100
Laien zu Diakonen und Priestern der Russischen Orthodoxen Kirche
geweiht werden missen, damit der Bestand einigermaBen gewahrt bleibt.

All diese Forderungen lassen sich auf einen Hauptnenner bringen: Die Reli-

gionsgemeinschaften verlangen die Verwirklichung des Prinzips der Trennung
von Kirche und Staat, das an sich In der Verfassung der UdSSR verankert ist
(Art.52), sie verlangen die Beendigung der Gangelung der Kirche sowie der Kon-
trolle des religidsen Lebens durch den Staat. Die Kirchen wiinschen nicht verein-
zelte Konzessionen als Gnadenakte des Staates, sondern sie wlnschen
eigenverantwortliches Hande!n ohne Einmischung des Staates.

An der Erflillung dieser Hauptforderungen der Kirchen wird man die Religi-

onspolitikk des Sowjetstaates messen missen. Noch ist es zu frith, Giltiges zu
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sagen - der Propagandanebel grofier Versprechungen, geplanter Kommissionen
und weitreichender Absichtserklarungen ist noch zu dicht. Die Russische Ortho-
doxe Kirche profitierte vom Bemihen Gorbatschows, im Zusammenhang mit
dem Taufmillennium die Sowjetunion (wenigstens in den Augen des Westens)
vom unerwiinschten Image des religionsverfolgenden Regimes zu befreien. Die
grofle Frage, die alle Beobachter immer mehr beschéftigt, ist die, wie es wohl
nach den Millenniumsfeiertichkeiten weitergehen werde. Langfristiges, unvorein-
genommenes Beobachten der Entwicklungen ist notwendig.

Grundsétzlich bleibt die Frage, wie weit Gorbatschow den Kirchen uber-
haupt entgegenkommen kann, ohne in ideologische Konflikte zu geraten. Sein
pragmatisches Vorgehen den Religionsgemeinschaften, insbesondere der Rus-
sischen Orthodoxen Kirche gegenuber, unter Ausklammerung der ideologi-
schen Grundsatzdiskussion gibt den Kirchen zweifelsohne gréBere Entfaltungs-
mdglichkelten in einzelnen Bereichen, aber dieses Vorgehen, das ge-
kennzeichnet ist durch jeweils staatliche Zugestédndnisse bzw. Gnadenakte gibt
den Kirchen zwar einzelne Freiheiten, sichert ihnen jedoch nicht Religionsfrel-
heit, wie wir sie verstehen, solange der Staat auf Bischofsernennungen und
-versetzungen, auf die Anstellung von Priestern durch die Gemeinden, auf die
Auswahl der Bewerber fir die Priesterseminare massiv und unverhillt Einflul
nimmt und weiter nehmen wird, wie Chartschew vor Parteikadern im Juni 1988
unmiBverstandlich erklarte: Damit keine die Perestroika ablehnende Gelstliche
ins Bischofs- bzw. Priesteramt gelangen.

Die Hierarchen der Russischen Orthodoxen Kirche beurteilen die Vorgange
allerdings wesentlich optimistischer. Typisch und oft wiederhott ist eine Feststei-
lung, die z.B. Metropoltt Irinej von Wien und Osterreich (Patriarchat Moskau) am
25.1.1988 machte: "Sie dirfen nicht vergessen: Die Sowijetunion ist ein
atheistischer Staat. Alles, was Sle bei uns am Verhaltnis Staat-Kirche kritisieren,
ist eine Folge dieser Tatsache. Aber mit Freude beobachten wir, daB unsere
Kirche wieder zu atmen beginnt - nur mit der halben Lunge zwar, aber immerhint
Bis vor kurzem atmete sie nur ganz muhsam mit den Kapillaren (...)"

Bezeichnend fiir die Lage der Kirchenfihrer unter Perestrojka und Glasnost
ist vielleicnt die folgende Szene: Neuerdings befinden sich in offiziellen staatii-
chen Delegationen aus der Sowjetunion haufig kirchliche Reprasentanten, ins-
besondere der Russischen Orthodoxen Kirche, so z.B. auch auf der 44. Sitzung
der UNO-Menschenrechtskommission in Genf im Febraur 1988. Die Prasenz von
Vertretern der Rellgionsgemeinschaften soll das neue Verhaltnis von Staat und
Kirche demonstrieren. Als Michail Gorbatschow im Dezember 1987 zur Unter-
zeichnung des Abkommens Uber die Abschaffung der atomaren Mittelstrecken-
raketen in Amerika war, bsfand sich in seiner Begleitung u.a. auch der Leiter der
Abtellung fiir auswdrtige Beziehungen der Russischen Orthodoxen Kirche, Me-
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tropolit Filaret von Minsk und WeiBiruBland. Auf einer Pressekonferenz am
8.12.1987, an der Metropolit Filaret ebenfalls teilnahm, forderte Gorbatschow ihn
auf, Ober das religidse Leben in der Sowjetunion zu berichten. Der Metropolit
bezeugte Gorbatschow seine Dankbarkeit fiir dessen wohlwollende Haltung den
Kirchen gegeniiber. Dieser unterbrach den Metropoliten und meinte, mit Blick
auf eine in “Nauka i religija“ (1987.1. §.23) verdffentlichte Religionsstatistik: "Nun
erzéhlen Sie doch mal, wieviele Taufen es bei uns gibt!® Offensichtlich versuchte
Metropolit Filaret, sich dieser Pflichtiibung zu entziehen und wich aus: “Nun, was
die Zahlen angeht, so kann man sie schwerlich als prazise bezeichnen ..." Damit
gab sich Gorbatschow aber nicht zufrieden, sondern er drangte weiter: "Nun, es
sind doch wahre Massen, oder 7" Nun konnte der Metropolit nicht mehr auswei-
chen: "Ja, Taufen sind jetzt eine Massenerscheinung.” '7 Auch die Kirchenfiihrer
werden also von Gorbatschow - alten Traditionen folgend - dazu benutzt, um im
Waesten die Poputaritat von Perestroika und ihrem Erfinder noch zu erhéhen.

2. Einige Beobachtungen
zu den Millenniumsfeierlichkeiten in Moskau

Dle Besucher der Feierlichkeiten anlaBlich der Jahrtausendfeiern der
Christlanisierung des Kiewer Landes vom 15. bis 16. Juni 1988 sind nach Hause
zurickgekehrt. Man versucht, die Geschehnisse aus einer gewissen Distanz zu
bewerten, nachdem sich der Weihrauchduft der Festgottesdienste verzogen und
der méachtige Eindruck der staatlich genehmigten, aber auch staatlich
kontrollierten Feierlichkeiten etwas verflichtigt hat.

Entgegen frilheren Befurchtungen ist das Millennium doch noch ein grofies
Fest geworden. In seinem Bestreben, eine breitere Basis in der Sowjetbevilke-
rung zu finden, wendet sich Gorbatschow seit einigen Monaten intensiv den
Religionsgemeinschaften zu und wirbt um deren Gunst - im Zusammenhang mit
den Jahrtausendfeierlichkeiten insbesondere um die Gunst der Orthodoxen
Kirche. Die freundlichen Gesten des Parteichefs der Russischen Kirche
gegenlber, welche nun mehr und mebr in die Rolle einer offiziellen Staatskirche
hinelnwachst, sind nicht zu Ubersehen.

Der Empfang Patriarch Pimens und der orthodoxen Kirchenleitung am
29.4.1988 im Kreml durch Gorbatschow bildete den Hbhepunkt einer Serle
kirchenfreundlicher MaBnahmen vor den Millenniumsfeierlichkeiten (s.0.), die
seit Anfang des Jahres durch 2zahlreiche Berichte in sowjetischen
Tageszeitungen (z.B. auch in Pravda und lzvestija) Uber das kirchliche Leben
sowle durch Interviews mit filhrenden Hierarchen der Russischen Kirche in
diesen Zeltungen und im Fernsehen effektvoll ergiénzt werden. Im Zusam-
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menhang mit dem Taufmillennium ist der Russischen Orthodoxen Kirche in der
Sowjetunion die Rolle einer nationalen und kulturell bedeutenden Institution
zugebilligt worden. Sie war fir einige Zeit wirklich im Gesprach.

im Zusammenhang mit den Feierlichkeiten bestanden offenbar Unsicher-
heiten dariiber, wie weit Gorbatschow der Kirche entgegenkommen werde.
Zunachst wurde der Umfang der Feierlichkeiten begrenzt - nach den Fest-
veranstaltungen in Moskau soliten solche auch in Kiew, Wiladimir, Leningrad
sowie darilber hinaus in Lemberg, Minsk und Nowgorod stattfinden. Die
gesonderten Jubildumsfeierlichkelten in den letztgenannten drei Stadten wurden
aber wieder vom Programm abgesetzt (vom Staat oder von der
Kirchenleitung?).

Entgegen der allgemeinen Hoffnung wurden die Veranstaltungsteilnehmer
auch nicht von Gorbatschow empfangen - sondern von Staatschef Gromyko.
Der Empfang durch Gromyko im Kreml ist allerdings protokollarisch héher zu
bewerten, ist doch Gorbatschow offiziell nur der zweite Mann im Staate und
Gromyko die "Nummer eins”. An diesen zweist{indigen Empfang, der mehr den
Charakter einer unverbindlich-diplomatischen Fragestunde hatte (“Wir werden
sehen...", "Wir werden versuchen...") schloB sich noch ein Empfang im Rat fir
Religibse Angelegenheiten an, an dem staatliches Wohiwollen den Kirchen und
ihren Vertretern gegeniber demonstriet wurde und die Kirchenvertreter in
gewohnter Weise die Erflillung ihrer “patriotischen Pflicht" (d.h. Unterstiitzung
der staatlichen Friedenspolitik, also der AuBenpolitik) versprachen, wie es in
einem GruBtelegramm Gromykos an die Kirche gefordert worden war. Und
immer wieder, wie bei allen anderen Gelegenheiten, wurde der Einsatz der
Kirche fiir Gorbatschows Reformkurs unterstrichen.

Gorbatschow selbst trat direkt beim Millennium nicht in Erscheinung.
Allerdings wurde er auf der Eréffnungsveranstattung und beim groBen Festakt
im Bolschoi- Theater faktisch von Raissa Gorbatschowa vertreten. Schon das
war fur die Besucher und Fernsehzuschauer in Ost und West sensationell.

Trotz des triumphalen Ablaufs der Feierlichkeiten gab es doch einen er-
heblichen Wermutstropfen fiir die Russische Orthodoxe Kirche: Der Oku-
menische Patiriarch von Konstantinopel hatte kurzfristig abgesagt, obwohl er erst
im August 1987 Moskau aufgesucht hatte. Dahinter stecken kirchenrechtliche
Fragen, um deren Ldsung sich die Gesamtorthodoxie selt vielen Jahren bemiiht:
die Frage der Entlassung von Teilen einer “"Ortskirche®, d.h. meist einer
*Nationalkirche”, in die Autokephalie (absolute Unabhangigkeit) oder in die
Autonomie (bedingte Unabhidngigkeit). Das Landeskonzil der Russischen Kirche
hatte 1971 ihre Eparchien in Nordamerika (die sog. Metropolitankirche) in die
Autokephalie und die kleine japanische orthodoxe Kirche in die Autonomie
entlassen, ohne die Zustimmung Konstantinopels noch der anderen orthodoxen
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“Ontskirchen® einzuholen, wie es die Kanones der Orthodoxie vorschreiben. Da
das Patriarchat Moskau zu den Feierlichkeiten nun aber auch den Ersthierarchen
der "Orthodox Church in America“ und die Bischéfe der japanischen orthodoxen
Kirche eingeladen hatte, hitte Patriarch Dimitrios von Konstantinopel als der
Primus Iinter pares unter den Vorstehern der orthodoxen Ortskirchen durch seine
Anwesenheit das unkanonische Vorgehen des Moskauer Patriarchats sanktio-
niert. Ihm schloB sich der Erzbischof von Grlechenland an, wohingegen die
Patriarchen von Alexandria, Jerusalem und Damaskus entgegen Ihrer
urspringlichen Absicht doch noch nach Moskau gereist sind. Patriarch German
von Serbien kam aus Altersgriinden nicht, schickte aber eine groBe Delegation
fuhrender Bischofe.

Ein faBbares Ergebnis der Millenniumsfeierlichkeiten Ist die Riickgabe von
Tellen des Kiewer Hohlenklosters an die Russische Kirche durch den Staat -
jener der Kirche am meisten bedeutenden historischen Komplexe des Klosters
(die architektonisch jingeren Telle bleiben atheistisches Museum) . Schon in
den Wochen vor den Feilerlichkelten waren Anzeichen erkennbar gewesen, dafl
sich Gorbatschow die Chance, die Serie kirchenfreundlicher Gesten durch die -
Ubrigens leihweise - Rlckgabe des Kiewer Hohlenklosters In spektakuldrer
Weise zu krdnen, nicht entgehen lassen wiirde. Aber wie schon oft betont: Auch
die Ubergabe dieses Klosters an die Kirche kann nur wenig beitragen zur
Heilung der Wunden am Leibe der Kirche, die ihr zuletzt Chruschtschow u.a.
durch die SchlieBung von 51 Kldstern geschlagen hat.

Der Festakt im Bolschol-Theater beeindruckte wiederum die Fernsehwelt im
In- und Ausland. Charakteristisch flir den Wandel der Situation Ist, daB es vor
Uber einem Jahr noch hieB, alle reprasentativen Raumlichkelten in Moskau
wilrden zum Zeitpunkt des Millenniums renoviert, so daB die Kirche bestenfalls
mit einem Konzertsaal des Hotels Rossija tir ein Millenniumskonzert rechnen
kdnnte. Abends nach dem Festakt fand dann, ebenfalls im Bolschol-Theater, ein
Galakonzert statt - zugunsten der Hinterbliebenen des Afghanistan-Krieges. Es
handelt sich hierbei offenkundig um erste Schritte auf dem Felde der
Wohltatigkeit und Diakonie, auf dem die Kirche vielleicht in Zukunft wirken darf.
Dieses Konzert scheint erst verhaltnismaBig spét ins Festprogramm aufge-
nommen worden zu sein.

Am 13. Junl 1988 wurde in einem Moskauer Neubauviertel der Grundstein
far eine neue Kirche gelegt - es handelt sich dabei wahrscheinlich um den ersten
Kirchenneubau in Moskau seit 1917. Bleibt dieser Akt eine Einzelerscheinung, so
nutzt er der Russischen Orthodoxen Kirche insgesamt wenig erst dann kénnte
man an eine echte "Perestroika”, ein echtes Umdenken den Kirchen gegeniber,
glauben, wenn in den neuen Stddten (ber die ganze Sowjetunion hinweg, in
denen es bisher nie eine Kirche gab, Gotteshauser gebaut werden dirften.
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Das Landeskonzil tagte nach einer telegenen Eréffnungsveranstaltung hinter
verschlossenen Tiren. In dieser Zeit hatten die auslandischen Gaste die Még-
lichkett, sich in kleinen Gruppen (iber das kirchliche LLeben in der Provinz ins Bild
zu setzen. Ob allerdings reprasentative Einblicke méglich waren oder aber aus-
gewdhite Gemeinden vorgefiihrt wurden, muB offen bleiben. Allerdings ist die
grofle innere Beteiligung der Glaubigen, von der aus allen besuchten Gemein-
den berichtet wird, mit Sicherheit nicht gestelit gewesen. Auffallend war (ibri-
gens, daB sich die Glaubigen nur fur die rein kirchlichen Veranstaltungen, nicht
fir die mehr oder weniger politischen, interessierten. Z.B. war die Beteiligung
des glaubigen Volkes an den &ffentlichen Kranzniederiegungen der Bischéfe
spéarlich, wohingegen die Zahi derer, die in die Kirchen kamen oder an den Ein-
gangen standen, um einen Blick auf die kirchlichen Wiirdentrager werfen zu kén-
nen, immer sehr groB war. Allerdings blieb diese Spontaneitit dosiert und
kontrolliert: Jeder Dritte oder Vierte dieser “"Zuschauer® war mit einem
Funksprechgerat ausgeristet.

Die Grofiveranstattungen und Pressekonferenzen sind von Teilnehmern -
insbesondere von solchen, die unbequeme Fragen steliten und sich nicht
angepaBt verhielten - als GroBeinsatz des KGB empfunden worden, der im ein-
zelnen Falle auch vor riden MaBnahmen, selbst ausldandischen Besuchern ge-
gentber, nicht zurlickschreckte. Ob nun auf Weisung des Generalsekretars oder
gegen seinen Willen - es zeigte sich jedenfalls, daB der KGB - so weit sich dies
aus der Sicht eines regelmafigen Besuchers in der Sowjetunion ablelten laBt - in
seinen antikirchlichen Aktivitaten keineswegs nachgelassen zu haben scheint.

Was hat das Millennium der Russischen Kirche gebracht? Die teilweise
Riickgabe des Kiewer Hdhlenklosters wurde bereits erwdhnt. Neun hervorra-
gende Gestalten der Russischen Kirche wurden heiliggesprochen - darunter
aber keine Martyrer aus der Stalinzeit. Andererseits aber sind auch keine
‘antifaschistischen Widerstandskampfer* unter den neuen Heiligen, wie es,
2eitweise }jedenfalls, in kirchlichen Kreisen auch des Moskauer Patriarchats
befirchtet worden ist. Auch in dieser Frage scheint der Staat der Kirche
entgegengekommen zu sein.

Der Priester wurde vom Konzil wieder in seine Rechte als Leiter der Ge-
meinde eingesetzt: 1945 war auf einem Landeskonzil - selbstverstandlich in
Abstimmung mit Stalin - ein Kirchenstatut verabschiedet worden, das den
Priester nach orthodoxem Kirchenrecht als Leiter der Gemeinde bestétigte. 1961
unter Chruschtschow wurde eine Bischofssynode gezwungen, den Priester zum
*Kultdiener® zu degradieren, der praktisch nur noch Liturgie und Sakramente
voliziehen durfte. Nicht einmal an den Sitzungen des dem Staat verantwortlichen
Kirchenvorstandes ("Exekutivkomitee®) durfte er noch teilnehmen. 1988 nun
konnte das Landeskonzil mit dem Segen Gorbatschows diese unkanonische

164



00047013

Bestimmung wieder aufheben. Was das neue Kirchenstatut, welches das Konzil
beschlossen haben soll, sonst noch bringt, ist nur in Umrissen bekannt. Es ist
allgemein von MaBnahmen die Rede, die das Gemeindeleben intensivieren
sollen. Man wird abwarten miussen, bis der Text vorliegt. Der Text des neuen
Kirchenstatuts ist insofern von groBem Interesse, weil er Rickschlusse aut die
selt langem versprochenen neuen staatlichen Religionsgesetze zulassen konnte
- vorausgesetzt, die staatlichen Stellen haben bei der Genehmigung des
Kirchenstatuts die geplante neue staatliche Religionsgesetzgebung zur
Richtschnur genommen. Andererseits scheint die geplante Religionsgesetzge-
bung noch sehr strittig zu sein, so daB man offenbar noch eine Weile wird darauf
warten mussen.

Die Frage der Griechisch-Katholischen unierten (Ukrainischen Katholischen)
Kirche bleibt weiter offen. Die Russische Kirche reagient auf alle Anfragen bzw.
Auforderungen, sich flir die Wiederzulassung dieser 1946 zur Selbstauflosung
gezwungenen und der Orthodoxie eingegliederten Kirche einzusetzen, duBerst
allergisch und nervds. Nach wie vor halt die Russische Kirche im Hinblick auf die
Unierten nur die bekannten Schlagwérter (*Kollaboration mit den Faschisten®
usw.) bereit und scheint nicht willens, sich ernsthaft mit der Moglichkeit der
Entlassung der Unierten aus dem orthodoxen Kirchenverband auseinander-
setzen zu wollen. In den eigenen Reihen ist es einzig Metropolit Irinej in Wien,
der sich (warum? in staatlichem Auftrag?) zum Firsprecher der ukrainischen
unierten Katholiken macht. Wirde die Ukrainische Katholische Kirche vom Staat
wieder zugelassen, miiBte die Russische Orthodoxe Kirche damit rechnen, etwa
ein Drittel ihres gesamten Gemeindebestandes in der Ukraine zu verlieren, denn
in der Westukraine, wo das Moskauer Patriarchat derzeit das dichteste
Gemeindenetz hat, sollen die meisten registrierten Gemeinden mehr oder
weniger offen der Ukrainischen Katholischen (unierten) Kirche angehdren. Es ist
natlrlich fir das Patriarchat Moskau eine alptraumartige Vorstellung, wenn die
von ihm so massiv unterstiitzte Perestroika- und Glasnost-Politik Gorbatschows
- konsequenterweise - auch die Wiederzulassung der Ukrainischen Kirche zur
Folge héatte. Im Sinne von Gleichberechtigung der Religionsgemeinschaften und
Religionstreiheit auch der ukrainischen Katholiken méchte das Patriarchat die
Reformen Gorbatschows keineswegs verstanden wissen. Nur als Bestandteil des
Moskauer Patriarchats kénnten die ukrainischen unierten Katholiken ihren
6kumenischen Beitrag leisten - eine Wiederzulassung hingegen wirde die
Spaltungen und Gegensitze noch vertiefen, erklaren Vertreter des Patriarchats
mit nicht nachvollziehbarer Logik.

Gorbatschow konterte Kardinal-Staatssekretar Casaroli gegeniber, daf
Religionsteiheit eine interne Angelegenheit der Sowjetunion sei; er werde kei-
neriel Einmischung, auch nicht Gber kirchliche Kanile, dulden. Und in geradezu
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grotesker Verdrehung der tatsachlichen Gegebenheiten erklante er: Ohne
Respekt des Vatikans vor dem starken Glauben des Sowjetvolkes an den
Sozialismus wéren keine korrekten Beziehungen zur UdSSR méglich.

Die Sowijetfuhrung kann an einer Zulassung der Ukrainischen (Griechisch-)
Katholischen Kirche ebenfalls kaum interessiert sein, wiirde doch durch einen
solchen Schritt der von Moskau aus mit grétem Unbehagen beobachtete
ukrainische Nationalismus, dessen Herzstlck die Ukrainische Kirche bildet, eine
gewaltige Starkung erfahren.

Die Millenniumsfeierlichkeiten gaben in erster Linie Gorbatschow und seiner
Administration die Moglichkeit, sich als liberal und besonders der Russischen
Orthodoxen Kirche gegeniiber als aufgeschlossen zu prasentieren. Die west-
lichen Kirchenvertreter bildeten ein erw(inschtes Publikum fir diese Selbst-
darstellung Gorbatschows. Immer wieder wird aus den Reden Gorbatschows
deutlich: Er braucht die ideologisch so lange verfemten Kirchen, um seine Basis
in der Sowjetbevdlkerung zu verbreitern; er braucht die Kirche zur Propagierung
seiner “Friedenspolitik”; und er braucht sie als moralische Anstalt fur die Lésung
der brennenden sozialen Probleme: Alkoholismus, fehlende Arbeitsmoral,
beangstigend steigende Scheidungsraten, Jugendkriminalitdt und Drogen-
probleme. Die Kirchen insgesamt sollen heifen, den Idealtyp des Sowijet-
menschen heranzuziehen, was wiahrend 70j&hriger Verfolgung der Religion nicht
gelungen war. Der spektakulire Empfang des Patriarchen und der Kirchen-
leitung im Kreml am 29.4.1988 hat dieses Bemihen nachhaltig unterstrichen.
Auch die Uberlassung des Kiewer Hohlenklosters - ein jahrzehntelang ignorierter
Wunsch der Kirche - enthiillt Gorbatschows wohlwollende Haltung.

Der Kirche gaben die Feierlichkeiten die Moglichkeit der Selbstdarsteliung in
einem bisher unbekannten MafBistab - dank des allgegenwartigen Fernsehens,
das vieles direkt auch in die sowjetischen Wohnstuben (bertrug, und dank des
Rundtunks, der in fast allen Nachrichten lber die Feierlichkeiten berichtete.

Das Moskauer Patriarchat ist nun voll auf die Linie Gorbatschows
eingeschwenkt. Es ruft nicht nur zur Unterstitzung des Generalsekretars auf,
sondern unterlegt der Perestroika, sogar eine theologische Dimension (ahnlich
wie die "Friedensarbeit” des Moskauer Patriarchats - etwas milhsam zwar, aber
doch - theologisch begrindet wird): Perestroika verstanden als "Erneuerung des
Menschen", als Umkehr und BuBe, wie Johannes der Taufer sie gepredigt hat.
Die traditionellen byzantinischen Ergebenheitsadressen des Patriarchats an die
politische Fiihrung klingen denn auch augenblicklich nicht so hohl wie friher.

Die offiziellen Millenniumsfeierlichkeiten waren in erster Linie fir Gorba-
tschow, fir die orthodoxe Kirchenleitung und fir die ausldndischen Gaste ge-
dacht. Aber das Kirchenvolk hat Anteil genommen am festlichen Jubilaum. Die
offensichtliche Entspannung der Atmosphdre zwischen Kirche und Staat
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("vorsichtige, kontrollierte Lockerung und dosierte Freiheiten®™), die sich in der
kirchtichen Prasenz in den Medien &uBlert, la8t die Menschen in die Kirche
stromen, die Angst vor Benachteligungen der Glaubigen ist etwas
geschwunden. Die vielen Liturgien taglich waren stets gut besucht, samstags

selbst in Randgemeinden {berfiillt (so weit das der auslandische Besucher
feststellen kann),

Resumee: Trotz mancher gezielter theatralischer Effekte im Verlaufe der
Jubilaumsveranstaltungen, die ihre Wirkung auf viele auslandische Besucher
nicht verfehit haben dirften, ist dennoch eine Verdnderung der religidsen
Situation in der UdSSR nicht zu Uibersehen: Gorbatschow braucht die Glaubigen
und hat eine Verdnderung der gesamten Atmosphdre herbeigefiihrt, die -
zunachst - dem Moskauer Patriarchat eine nach auBen hin geachtete Stellung
ermdglicht. Dies bedeutet allerdings keineswegs, daff die Kirchen nicht weiter
von innen her vom Staat kontrolliert und gegangeit werden. Folgende Gefahr
deutet sich nun an: Gewisse Lockerungen (2.B. die Wiedereinsetzung des
Priesters als Gemeindeleiter) machen eine scharfere innere Kontrolle der Kirchen
durch die staatlichen Organe erforderlich. Chartschew, der Vorsitzende des
Rates fur Religiose Angelegenheiten, hat kirzlich erst betont, daB es nun darum
gehe, einen neuen Typ von Priester zu erziehen, der aktiv an der Perestroika
mitarbeite und nicht so sehr in die Gemeinde hineinwirke. Und Gromyko hat im
Rahmen seiner Fragestunde fir kirchliche Gaste im Kreml die Frage nach
religidser Unterweisung im Kirchenraum unmiBverstandlich negativ beantwortet,
namlich, daB es sich bei religidser Erziehung der Kinder um eine Frage des
Prinzips, nicht jedoch um eine Frage der Raumlichkelt handle.

Und noch etwas fallt auf: Die Kirchenfiihrer zeigen mehr SelbstbewuBtsein.
Zwar ist dies innerkirchlichen Kritikern, die z.B. an der Verschwendung
kirchlicher Geldmittel durch das Millenniums-Spektakel und durch Renommier-
bauten wie das Daniil-Kloster (60 Millionen Rubel Renovierungskosten!) Anstof3
nehmen oder gar den Ricktritt des Patriarchen verlangen, lange nicht genug,
aber im Verjleich zu friheren Jahrzehnten ist doch - jedenfalls bel einigen Hier-
archen - eine weniger servile Haltung zu konstatieren.

Die derzeitige Veranderung der Haltung des Staates dem Moskauer Patriar-
chat gegeniber sowie die etwas mutigere Haltung mancher Bischofe geben
einen gewissen Grund, hoffnungsvoller dem Beginn des zweiten Jahrtausends
russischer Firchengeschichte entgegenzusehen, als dies vor wenigen Wochen
oder Monatzn noch zu erwarten war. Andererseits besteht zu Euphorie kein
AnlaB: Versorechungen staatlicher Funktionare, der Trennung der Kirche vom
Staat (Art. 52 der Verfassung) Geltung zu verschaffen, sollte man an der Realitat,
am Grade hrer Verwirklichung - oder aber Nichtverwirklichung - messen. Die

167



00047013

neue Religionsgesetzgebung wird vielleicht eine erste Antwort auf viele Fragen
nach der Zukunft der Russischen Orthodoxen Kirche und dariiber hinaus der
anderen Religionsgemeinschaften im Sowjetstaat geben.

Anmerkungen

—b

Die Zitate sind der deutschen Ausgabe, Miinchen 1987, entnommen.

2 Vgl Sowijetunion heute 1987.3. S.X; ahnlich Perestrojka S.97.

3 Moldavskaja Pravda 4.8.1987; vgl. auch antireligidse Artikel in:

Freundschaft (Celinograd) vom 12.1., 22.1. und 6.2.1988.

Vestnik Akademii nauk 1987.7.

Vgl. Kommunist 1987.12.

6 in: P.Hauptmann, G.Stricker (Hrsg.), Die orthodoxe Kirche in RuBland.
Dokumente ihrer Geschichte. 860 - 1980. Géttingen 1988. Text 236.

7 Ebd. Text 218.

Nauka i religija 1987.11. S.24.

89  V.AKuroedov, Religija i cerkov' v sovetskom ob3testve. Moskau 1984,
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10 Vgl 2.B. Veernyj Kidinev 14.10.1987.

11 Lutherische Welt-Information 1988.3. S.17.
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Paul Roth

KONTERPROPAGANDA ZUM MILLENNIUM:
DIE RELIGION ALS FEIND DER KUNST

Der Film von Tengis Abuladse "Reue" war fiir Sowjetbirger und westliche
Beobachter eine Sensation. Nachdem er jahrelang in Moskau versteckt worden
war, konnte er im Rahmen der Glasnost Gorbatschows endlich gezeigt werden.
Abuladse rechnet nicht nur mit der sowjetischen Vergangenheit ab, er charakte-
risiert die Gegenwart, stelit die Frage nach der Zukuntt, - seine Antworten kleidet
er in religidse Symbolik. Der Sohn des verstorbenen Diktators, ein Atheist, sagt:
“Ich verfuge nicht mehr (ber die Fahigkeit, zwischen gut und bése zu unter-
scheiden.” Und in der Schiufiszene des Films fragt eine alte Frau nach der
Kirche, zu der einst die StraBe fiihrte.

Das Wiederauftauchen religidser Probleme und Symbole in der sowijeti-
schen Kunst war nur mdéglich, wenn es zumindest stillschweigend von "oben”
geduldet wurde. Gleichzeitig gibt es jedoch eine andere Tendenz, die von den
westlichen Medien kaum wahrgenommen wird. Seit Beginn der achtziger Jahre
bemuht man sich in der Sowjetunion intensiv darum, Religion und Kirche als
Feinde der Kunst darzustellen, die religidse Aussage von religidsen Kunstwerken
und Bauwerken gleichsam unschadlich zu machen, zu eliminieren.

Pro und contra Millennium

Selt Beginn der achtziger Jahre arbeitet das Moskauer Patriarchat an der
Vorbereitung der Millenniumsfeier. Dies konnte nur mit Genehmigung der zu-
standigen sowjetischen Behdrden geschehen. Die Delegationen des Patriar-
chats, die im Ausland fiir eine Beteiligung an der Feler werben, miissen denn
auch standig beteuern, daB es in der Sowjetunion nie eine Verfolgung von Glau-
bigen gegeben hat, und sie miissen fiir die sowjetische Friedenspolitik eintreten.
Gleichzeltig jedoch weisen diese Delegationen im Ausland auf den Beitrag der
Kirche fur Kuttur und Kunst RuBlands hin. So sagte z.B. Erzbischof Pitirim auf
einer Tagung in der DDR: "Die Hinwendung zu den Schétzen der russischen Kul-
tur, darunter auch den kirchlichen, war ein Charakteristikum der Nachkriegsjahre
(...) In der Kirche wurde auch die russische nationale Kultur geboren {(...) Die
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kulturelle Tatigkeit der Russischen Orthodoxen Kirche, die seit tausend Jahren
das Erbe der russischen Kultur lebendig erhait und viel zu deren Entwicklung
beigetragen hat, ist ein aktives Element auch im heutigen kulturellen Leben. Das
tausendjéhrige Erbe ist zum unabdingbaren Teil der gesamten Kuftur des Volkes
geworden (...)*?

Das, was von Vertretern des Moskauer Patriarchats im Ausland gesaqt, in
der Sowjetunion nur angedeutet werden darf, muB3 den uberzeugten Kommuni-
sten Schwierigkeiten bereiten. So lauft seit Beginn der achtziger Jahre in der So-
wijetunion eine Millenniums-Konterpropaganda. Das Organ der Moskauer
Parteiorganisation (Moskovskaja Pravda. Auflage ca. 380 000 Ex. Nicht zu ver-
wechseln mit dem ZK-Organ Pravda) verdffentlichte am 13.1.1985 in seiner Ru-
brik “Schule des Atheismus” unter der Uberschrift "Vor tausend Jahren* ein
Interview mit dem Leiter der Literaturabteilung fiir wissenschaftlichen Atheismus
im Polit-Verlag des ZK der KPdSU, Genossen A.Belov. Die Interviewerin fragte
Belov als erstes, was der Verlag unternommen habe, nachdem religidse Vereini-
gungen in der Sowjetunion und im Ausland eine weitumfassende Vorbereitung
des Millenniums entfaitet hatten. Genosse Below antwortete, daB der Verlag be-
reits vor funf Jahren mit der Verdffentlichung des “konterpropagandistischen
Jahrbuchs Argumente” begonnen habe. Dort wiirden standig Materialien verdf-
fentlicht, "die die Unhaltbarkeit verschiedenartiger kirchlicher Versionen uber die
Rolle der Orthodoxie in der Geschichte RuBlands enthullen.” 2

Kunst und Religion

Zweifellos sind die in den letzten Jahren in der Sowjetunion erschienenen
Broschdiren, Biicher, Artikel zum Thema "Kunst und Religion” Bestandteil dieser
Konterpropaganda. ? Die gemeinsame Tendenz aller dieser Blicher und Bro-
schiiren, die sich fast ausschlieBlich fiir die Kunst des Christentums (speziell in
RuBland bzw. der Sowjetunion) interessieren, soll vorerst nur durch ein Zitat aus
dem Buch von Furow (s. Anm. 3) angedeutet werden:

Die Denkméler der kultischen Baukunst und Kunst stellen eine der schwie-
rigen geselischaftlichen Erscheinungen dar, die eine kritische Analyse, ein
partefliches, klassengebundenes Herangehen zu ihrer Charakterisierung
erfordern. “Parteilosigkeit ist eine Idee der Bourgeoisie. Parteilichkeit ist
eine sozialistische Idee" (Lenin). Dieser grundlegende Leninsche Gedanke
muB auch jenen beseelen, der sich mit der Erforschung und der
Propaganda der Denkmaler der Vergangenheit befaft. (S.174)

Das Thema "Kunst und Religion” hat die Sowjetmacht immer beschéftigt,
wie wir gleich in einem kurzen Riickblick zeigen werden. So hat sich z2.B. in den
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vergangenen 25 Jahren Je. Jakowlew in mehreren Blichern damit beschéftigt.
Der Akzent dieser Bucher ist jedoch eindeutig anders gesetzt, und D. Ugrino-
witsch schreibt unter Hinweis auf die Biicher Jakowlews -, das Problem "Kunst
und Religion® sei noch zu wenig erforscht, und eine “wissenschaftliche Lésung"
erfordere die Anstrengung vieter Forscher.® O. Antonowa verweist in der Einlei-
tung ihrer Broschiire auf den XXVI. Parteitag der KPdSU (1981) und stellt fest,
daB bei einem Teil der Sowjetbiirger die zunehmende Bildung nicht verbunden
sei mit der "Formung der materialistischen Weltanschauung®. Sie schreibt:

Ein Mensch, der verzaubert ist vom Gesang, der Musik, der kiinstlerischen
Ausgestaltung des Gotteshauses, kann nicht immer das Wunder der
Kunst, das Herrliche und Eindrucksvolle auf Grund der Ausfihrung und
von seinem Wesen her Natiirliche von dem ihm durch Umgebung und
Umstande aufgedrangten "Wunder* der Religion trennen. Und er kann nur
schwer erkennen, daB diese Gefiihle, Emotionen nicht spontan sind,
sondern programmiert (...) Indem sie (die gegenwartige Kirche) um die
Aufrechterhaltung des schwindenden Einflusses der Religion k&dmpft, stelit
sie immer wieder die Idee lhres "schdpferischen” und "entscheidenden®
Einflusses auf die kiinstlerische Kultur heraus. Leider Ist nicht jeder, nicht
einmal jeder gebildete Mensch imstande, festzustellen, worin die wirkliche
Unsterblichkeit der Meisterwerke besteht, die in ferner Vergangenheit
geschaffen worden sind. 8

Verdrangung der religidsen Kunst

Das Verhatitnis der Sowjetmacht zur Kunst, speziell naturtich zur religiésen
Kunst, war immer belastet durch die ideologische Interpretation und die Angst
vor jeder “propagandistischen® Wirkung. In |. Frolows Philosophischem
Worterbuch liest man u.a. unter dem Stichwort "Kunst®:

Spezifische Form des gesellschaftlichen BewuBtseins und der menschli-
chen Tatigkeit, die eine Widerspiegelung der Wirklichkelt in kiinstlerischen
Formen darstellt, eine der wichtigsten Arten &sthetischer Aneignung der
Welt. Der Marxismus lehnt die idealistischen Deutungen der Kunst ab, sie
sel ein Produkt oder Ausdruck des ‘“absoluten Geistes", eines
"Weltwillens®, "géttlicher Offenbarung” oder unterbewuBter ideen und
Erlebnisse des Kinstlers. Die Quelle fiir das Entstehen kiinstlerischer
Tatigkeit sowie die diesem ProzeB vorausgehende Formung &sthetischer
Empfindungen und Bediirfnisse des Menschen war die Arbeit (...) 7

In den Jahren des Kriegskommunismus und der Neuen Okonomischen
Politik (1921-1929) gewahrten die Machthaber der nichtreligidsen Kunst einen
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erstaunlich grofen Frelheitsraum. Ju. Melentew, Kulturminister der RSFSR,
schrankt allerdings in einem Artiket "Geistige Einheit. Die sozlalistische Kuftur
und einige Fragen der internationalen Erziehung® ein, Lenin sel auch “"entschie-
den gegen Versuche aufgetreten, unkritisch die gesamte aite Kultur zu nutzen®. &

Die religidse Kunst wurde allerdings aus der Offentlichkelt herausgedrangt.
So muBten sich z.B. die lkonenmaler von Palech, Mstjora und Choluj umstellen.
Von nun an maiten sie Marchenmotive oder politische Szenen auf Lackschach-
teln. Die Marchenmotive bringen dem Sowijetstaat gute Devisen ein. Eine Nische
fand die religidse Kunst in den zwanziger Jahren in der Exlibriskunst. 1932
wurde dann die gesamte Exlibriskunst unterdrickt.

Als Lenin auf der X. Allrussischen Parteikonferenz (1921) bei seiner SchluB-
rede durch den Zwischenruf unterbrochen wurde "Die Bauern bitten aber darum,
daB Ikonen verkauft werden”, gab Lenin zur Antwort: *(...) Ich meine, daB wir das
- Im Unterschied zu den kaphtalitischen LAndern, die solche Dinge wie Wodka
und andere Betdubungsmittel in Umlaut bringen - nicht zulassen, well es uns, so
nitzlich es auch fir den Hande! wére, zum Kapitalismus zurlickfUhrt, aber nicht
vorwarts zum Kommunismus.” ¢

Die Gleichsetzung von lkonen mit Schnaps, die Beschmierung der
Kremi-Mauer mit dem Satz "Religion ist Opium fir das Volk" (In Verfalschung des
Marx-Wortes "Religion ist Opium des Volkes" ) ist typisch fiir die damalige Gott-
losenpropaganda. Sowjetische Veroffentlichungen weisen gerne daraut hin, dafl
Lenin sich fiir die Bewahrung der Kunstwerke der Vergangenheit eingesetzt ha-
be. Das Ist aber nur beschrankt richtig. Zu seinen Lebzelten griff man nach den
lturgischen Geraten, reichgeschmiickten Ornaten und lkonen, um Gold, Silber,
Edelsteine, Perlen zu Geld zu machen, - als Hilfe fir die hungernde Bevélkerung.
Die Orthodoxe Kirche wéare damals bereit gewesen, fast alle diese kirchlichen
Kunstschétze zur Verfligung zu stellen - mit Ausnahme der Altargerate. Aber es
ging Lenin um eine Aktion gegen die Kirche. Zahllose Kunstschétze sind damals
unwiederbringlich verlorengegangen.

Stalins Vernichtungskampagne

Die groBangelegte Jagd auf lkonen begann unter Stalin. In landlichen Ge-
bieten fielen sie teils dem Feuer, teils der Axt der "kdmpfenden Gottlosen” zum
Opfer, wurden als Bretter vernagelt. Andere verschwanden - dem Blick der
Offentlichkelt entzogen - in den Magazinen der staatlichen Museen.

Auch die atheistischen Museen hatten Bedarf an entsprechenden religidsen
Kunstwerken. Das wichtigste atheistische Museum in der Kathedrale der Mutter-
gottes von Kasan in Leningrad existiert bis heute. Das bereits erwahnte Buch
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von Proschin Museum und Kunst (Anm. 3) ist Ubrigens mit Unterstiitzung dieses
Museums entstanden und enthdlt eine Reihe von Abbildungen aus dem
Museum.

Kirchen, Kapellen, Kidster wurden in Magazine, Clubs, Stélle, Gefangnisse
usw. verwandelt. Und schlielich begann die Massenvernichtung von Gotteshau-
sern. Wie viele diesem Sturm zum Opfer gefallen sind, steht nicht fest. 1917 gab
es in Moskau 520 orthodoxe Kirchen. Bis zur Mitte der dreiBiger Jahre waren
mehr als 300 in Magazine, Stalle, Clubs usw. verwandelt worden, etwa 150 wur-
den zerstdrt. Von den 18 Kirchen und Kathedralen des Kreml und auf dem Roten
Platz wurden 9 abgetragen.

Sogar die beriilhmte Basilius-Kathedrale, die heute stolz jedem Touristen ge-
zeigt wird, solite 1936 beseftigt werden. Der Architekt P. Baranowskij weigerte
sich jedoch, den Auftrag auszufiihren. Er verschwand daraufhin im Gefangnis,
uberlebte jedoch. Am bekanntesten ist die Geschichte der Sprengung der Erlo-
serkirche in Moskau. ' Die Erldserkirche war sicher nicht die kunsthistorisch
wertvollste, aber die groBte und beriihmteste in Moskau. Sie war 1839-1880 zum
Gedenken an den "Vaterlandischen Krieg" (1812/13) errichtet worden. 1931/32
wurde sie gesprengt. Reste der Marmorverkleidung wurden fur einige
Metrostationen verwendet.

Pjotr Grigorenko, General der Roten Armee, der schiieBBlich zu einem der
Reprasentanten der Burgerrechtsbewegung wurde, schildert in seinen Erinne-
rungen, wie er seinerzeit selber Kirchen - unter Einsatz von Pionieren der Armee
- in Minsk, Witebsk und Smolensk gesprengt hat. Nach der Sprengung in Smo-
lensk wollte er sich nicht mehr an der Zerstérung beteiligen. Er schreibt in sei-
nen Erinnerungen: "Unentwegt hatte ich die Kirchen vor Augen, die ich zerstort
hatte, und mit Wehmut betrachtete ich bald jedes noch intakte Gotteshaus. Ich
bemerkte plétzlich an ihnen die unterschiedlichsten architektonischen Aus-
drucksformen, die Phantasie in den Malereien und der Ausstattung; sptirte die
schlichte Menschlichkeit, die jede kleine Kapelle ausstrahlte (...)* "

Der neue Kult

Wahrend man die kirchlichen Baudenkmadler vernichtete, wurden die Stadte
und Dérfer mit Denkmalern und Bauten geschmiickt, die ihnen ein neues und
sozialistisches Geprage geben soliten. Das Lenin-Mausoleum auf dem Roten
Platz ist eines der Beispiele hierfir. An dem Platz, auf dem die gesprengte
Erldserkirche in Moskau gestanden hatte, sollte der Palast der Sowjets errichtet
werden. Er solite etwa 420 Meter hoch werden, gekrént von einer 34 Meter ho-
hen Leninstatue. Der bereits erwdhnte P. Grigorenko wurde 1338 mit der Leitung
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des Kollektivs fir Agitation und Propaganda, das die Baustelle dieses GroBpro-
lektes betreute, beauftragt 2. Der Palast wurde nicht fertig, angeblich war der
Baugrund zu unsicher, vielleicht waren auch die Kosten zu hoch. So baute man
schlieBlich dort, wo einst die Erldserkirche gestanden hatte, das Freibad “Mo-
skwa”. Man kann es ab und zu auch im westlichen Fernsehen sehen, wenn sich
Moskauer im Winter im beheizten Becken tummeln und die Dampfwolken zum
Himmel steigen.

Die Vernichtung der Gotteshduser verdndernte die Stadte; Gedenkstatten,
Denkmadler, Parteigebdude, Fabriken soliten ihnen ein neues sozialistisches Aus-
sehen verleihen. Ein Ersatzkuft mit Heiligtimern, eigenen Ritualen, Pseudosa-
kramenten, prozessionsartigen Umziigen (iberschwemmte das Land. GréBtes
und zentrales Heiligtum war und blieb das Mausoleum in Moskau mit der einbal-
samierten Leiche Lenins. Aber diese Wallfahrten erhielten im Laufe der Jahre
mehr und mehr den Charakter von Autmarschen auf Kommando. 1986 brachte
der Moskauer Miltarverlag ein Buch heraus (V. Serych, Voinskie ritualy), in dem
man im Detail nachiesen kann, wie vor dem Lenin-Mausoleum paradiert, wie
eine Fahne gektiBt, ein Denkmal eingeweiht werden soll usw. Die Schemata fiir
die Abhaltung der Zeremonien umfassen allein 25 Seiten.

Die lkonen-Ecke wurde durch die Lenin-Ecke oder Rote Ecke in den Woh-
nungen, Schulen, Fabriken usw. abgeldst. Der Spruch "Lenin lebte, Lenin lebt,
Lenin wird leben* hat den Stalinkult Uberstanden und ist zu neuen Ehren
gekommen.

Die gigantischen Plane fir die Neugestaltung der Stadte, speziell fir die
Neugestaltung Moskaus, konnten bis zum Ausbruch des Zweiten Weltkrieges
nicht verwirklicht werden. Erst der Wiederaufbau der zerstérten Stadte nach
dem Zweiten Weltkrieg verwandelte z.B. die Silhouette Moskaus so, daB die
Zuckerbéckerstil-Wolkenkratzer die Kirchenkuppeln verdrangten. '* Noch wah-
rend des Krieges wurden zahireiche Plane fiir Gedenkstatten in den “Helden-
stadten” entworfen, das Land erhielt eine fast uniberschaubare Zahl neuer
Pilgerstatten. 'S

Die Wende im Krieg

Kiinstlerisch hat die antireligiése Propaganda, die bis zum deutschen Uber-
fall auf die Sowjetunion andauerte, nichts hervorgebracht. Die antireligiésen Ka-
rikaturen und Plakate jener Jahre, die teilweise auch von begabten Kinstlern
angefertigt wurden, stoen durch ihre Primitivitat und ihren HaB ab. Die "grofie
Wende" kam mit dem deutschen Uberfall auf die Sowjetunion. Der Gottlosenver-
band verschwand, mit ihm seine (blen Erzeugnisse. Und nun auf einmal, da
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auch die Russische Orthodoxe Kirche zum Kampf gegen die Eindringlinge auf-
geruten hatte, tauchten in der Kunst wieder religidse Motive auf. So maite Pawel
Korin, der seit 1935 an einem Gemdlide Uber die untergehende Kirche gearbeltet
hatte, im Jahre 1942 ein riesiges Olgemélde von Alexandr Newski], der auch von
der Orthodoxen Kirche als Heiliger verehrt wird. Hinter der Gestalt des Fiirsten
sieht man auf Korins Gemalde das Christusbanner.

Der “"Sowijetpatriotismus®” des Groflen Vaterlandischen Krieges versuchte
auch, die Russische Orthodoxe Kirche nutzbar zu machen. Und der bereits er-
wahnte P. Korin fertigte 1951 einen Entwurf fiir ein Mosaikbild der Moskauer Me-
tro, das Dmitrij Donskoj mit seinen Recken wieder unter einem ikonenartigen
Christusbanner zeigt. '® Es Ist nicht uninteressant, daB Korin aus dem einstigen
Ikonenmaler-Dorf Palech stammt. Wahrend und nach dem Krieg beschuldigten
sowohl die sowjetischen Machthaber als auch das Moskauer Patriarchat die fa-
schistischen Eindringlinge, zahlreiche russische Gotteshduser mutwillig zerstort
zu haben. Ein in der Sowijetunion allgemein bekanntes Gemalde des Kollektivs
Kukryniksy, das zwischen 1944 und 1946 entstand, zeigt die aus Nowgorod flie-
henden Faschisten, die vor der Flucht Kirchen und kirchliche Gebaude in Brand
stecken. Das Moskauer Patriarchat konnte aus dieser Situation einen gewissen
Nutzen ziehen. Kirchen konnten wieder gedffnet und instandgesetzt werden, bis
Chruschtschow 1958/59 zu einem neuen Schlag gegen Religion und Kirche aus-
holte. Der Preis, den der Moskauer Patriarch zahlen muBte, war allerdings hoch.
Er lieB sich in die sowjetische Auslandspropaganda einspannen und beteiligte
sich an der Liquidierung der Unierten Kirche.

Wiederentdeckung der Religion

Entstalinisierung und "Tauwetter” wirkten sich indirekt auch auf die religitse
Situation aus. Der beriihmte Roman von B. Pasternak Doktor Schiwago, der
1955 vollendet war, jedoch in der Sowjetunion nicht erscheinen durfte, wurde
mehrtach als eine Parallele zur Passion Christi gedeutet. Seit 1960 verwendete
der Maker llja Glasunow immer wieder religidse Motive fiir seine Gemalde, die
teilwelse an lkonen erinnern, auch wenn sie zumeist durch den Griff in die
Heldengeschichte der russischen Vergangenheit "abgesichert” werden. 17

Nach der offiziellen Verurteilung des Stalinkultes (1956) fraB8 sich die Saure
des Zweifels an Stalin weiter durch bis zum Marxismus-Leninismus. Ein
“Glaubensschwund® setzte ein, den Chruschtschow durch seine Propagierung
des “neien Menschen® und die neu aufgenommene Kirchenverfolgung bekamp-
fen wadlte. Auf der Suche nach einem Weltbild hatten sich inzwischen
intellektuelle in der Sowjetunion der russischen Vergangenheit zugewandt.
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Es begann die Entdeckung religidser Kunstwerke und ihrer Bedeutung fir
dle gesamte Geschichte und Kultur RuBlands. Das Regime erkannte noch nicht,
welche Gefahr diese "Museumsexplosion®, wie man sie spéttisch in der Sowijet-
union bezeichnete, mit sich bringen konnte. So brachte z.B. die sowjetische
Post 1967/68 Marken mit der Darstellung von Kirchen heraus. 1966 hatte der
Schriftsteller Wladimir Solouchin in einer Moskauer Zeitschrift seine Briefe aus
dem Russischen Museum verodftentlicht. '# Darin beklagte er u.a. den brutalen
Kirchensturm der Stalinzeit, die Vernichtung unersetzlicher Kirchen, das
Verstecken und Verkommenlassen von lkonen in Museumsmagazinen.

Solouchins Buch Schwarze Bretter erschien im Jahr 1969 zuerst in einer
Moskauer Zeltschrift. ' Er schildert darin, wie er auf lkonen stéBt und seiber lko-
nen zu sammeln beginnt. Die Schlusselszene dieses Buches stellt dar, wie der
Verfasser bei Freunden das "Offnen*® eines Fensters einer lkone verfolgt, d.h. ein
kleines Quadrat der obersten Schicht einer Ikone wird losgeldst, um die nachste
Schicht freizulegen, bis schlieBlich durch das letzte “Fenster” die alteste Schicht
freiliegt.

In dieser Zeit erschien auch der Roman des ukrainischen Schriftsteliers
Olesj Hontschar Der Dom. Beide, Solouchin und Hontschar, sind nicht glaubig,
aber die "Hauptfigur* im Roman Der Dom ist das Gotteshaus, das die Bevdlke-
rung vor der Zerstérung schiitzt, obwohl sie nicht mehr glaubig ist. 22 Der Kom-
somol war so erbost (iber dieses legal erschienene Buch, daB er es verbrennen
lleB.

Wohin solche “Verirrungen" fithren kénnen, 138t sich bei Solouchin verfol-
gen. 1981 verdffentlichte er in der Zeitschrift "Unser Zeitgenosse” unter der Uber-
schrift "Steinchen auf der Hand" folgende Satze: “Im 20. Jahrhundert kann es fir
einen Menschen mit gesundem Verstand keinen Zweifel daran geben, daB auf
der Welt, im Universum und in der Vielfalt des Lebens ein hdchster vernunftiger
Ursprung existiert {...) Die Frage lautet nicht, ob es eine hdchste Vernunft gibt,
sondern ob diese von mir weifl und 2u mir irgendeine Beziehung hat.” 2

Das sowjetische ZK-Organ "Kommunist” hat diese "Verirrung™ mit scharfsten
Worten verurtelit. 2 Alle “Schuldigen® muBten Besserung geloben und erklaren,
daB sie Atheisten sind.

Man kénnte viele weitere Beispiele aus der Literatur anfiihren, die auf dem
Weg (ber die Vergangenheit und Kultur zur Frage nach Gott gefiihrt haben.
T.Ajtmatov kam 1985 - auf Einladung der DKP - nach Munchen. In einem
Interview, das die “Suddeutsche Zeitung" (4.11.1985) verdffentlichte, sagte er
u.a.: "In letzter Zeit versuchte ich mich mit dem ewigen Problem auseinanderzu-
setzen: dem Verhéltnis Mensch und Gott. Jetzt, scheint es mir, ist fur uns der
Augenblick fur diese Auseinandersetzung gekommen (...)"
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Der mamgelhafte Denkmalschutz

Mitte der sechziger Jahre war die Chruschtschow- Kirchenverfolgung nach
seiner Zwiangspensionierung wieder abgeebbt. Etwa 15 000 Gotteshauser waren
geschlossen worden und blieben geschiossen. Immerhin hatte die "Museums-
explosion™ das BewuBtsein fir diese Bauwerke geschérft. Ein Gesetz vom Jahre
1976 und das neue Parteiprogramm (1985) sichern die Erhaltung des kulturellen
Erbes zu. In den von Touristen aus dem Ausland besuchten Stadten kann man
sehen, wie Gotteshauser erhalten oder restauriert worden sind.

Die Zerstérung von Kirchen hat jedoch nicht aufgehort. Die 6rtlichen Behér-
den kimmern sich offensichtlich kaum um die Gesetzgebung, falls man nicht so-
gar auf den Verdacht kommt, sie brauchten sich nicht darum zu kiimmern. So
haben z.B. in den letzten Jahren die Periodika "Moskauer Komsomolze® (18.2.84,
24.3.84, 16.9.84, 22.9.84), das Regierungsorgan “Iswestija" (27.6.85), die satirl-
sche Zeilschrift "Krokodil® (1984.24, 1985.14, 1985.20) auf die Zerstérung von
Kirchen empdrt reagiert. Im Oktober 1987 verdffentlichte die sowjetische
satirische Zeitschrift “Krokodil* (Nr.29. S.16) ein Foto, das eine vdllig verfallene
Kirche im Wald zeigt. Eine Tafel an der Ruine gibt an, daB diese Kirche (erbaut
1834) unter staatlichem Denkmalschutz steht.

Nun wird sich vielleicht die “All-Unions-Gesellschaft fir den Schutz histori-
scher Denkmaler und der Kultur® um diese Ruine kiimmern. Die Moskauer Filiale
dieser Gesellschaft konnte z.B. verhindern, daB eine Autobahn durch die
Zaren-Domane Kolomenskoe bei Moskau gebaut wurde. Sie hitte die Funda-
mente der nur oberflachlich gesicherten Zeltdachkirche in Kolomenskoe gefahr-
det. Diese Kirche wird (ibrigens, wenn nicht in nachster Zeit etwas getan wird,
uber kurz oder lang ebenfalls eine Ruine sein - auch ohne Autobahn.

Religiése Kunst kann sich in der sowjetischen Offentlichkeit nur in Gestalt
erhaltener Kirchen oder Klidster darstellen. Die darstellende Kunst gewahrt ihr of-
fizieli nur einen Platz, wenn eine geschickte Kombination mit der Geschichte ar-
rangiert worden ist. Natirlich findet man tkonen und Altargerate in Museen. Und
uberall wird dem Fremden klargemacht, welche Fiirsorge die Sowjetmacht auch
dieser Kunst angedeihen 148t. Gleichzeitig versucht man aber, die religi®se Be-
deutung zu verdréngen, gleichsam wegzufiltern. In der Zwischenzeit hat sich
jedoch herausgestelit, daB nicht nur Kunsthistoriker, sondern auch Fremdentiih-
rer sich fir Religion interessieren. in den vergangenen Jahren berichteten Touri-
sten, mit welchem Verstandnis ihnen in der Sowjetunion von Filhrern religidse
Kunstwerke erklart worden sind. K. Schiégel berichtet (iber eine Reise nach Wo-
logda und zu den Kléstern des russischen Nordens, daB die sowjetische Frem-

dentllhrerin besser in der Bilderwelt des Neuen und Alten Testaments Bescheid
wuflte alser. 2
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Die Angst vor dem Millennium

Die Bemiihungen um den neuen, atheistischen Menschen waren aiso offen-
sichtlich nicht so erfolgreich, wie man es sich winschte. Zwar waren die kirchli-
chen Gebaude dezimiert und von anderen (iberdeckt worden, aber nach wie vor
sind sie Zeugen der Wechselwirkung von Kunst und Religion. Man hatte neue
Kulte und Rituale eingefuhrt. 24 Aber sie scheinen sich nur teilweise durchgesetzt
zu haben. So verdftentlichte das Parteiorgan "Prawda® (17.1.1986) kurzlich einen
Artikel "Ein Feiertag ist verlorengegangen®. Es ging in diesem Artikel um den
Hochzeitspalast in Leningrad, dessen Feierlichkeiten inzwischen schal und ba-
nal geworden sind. Und der - zusammen mit dem Heldengedenken an den
Grofen Vateridndischen Krieg entwickelte - Heimatkutt ist fir die Jugendlichen
wohl mehr Pflicht als Uberzeugung. 2 Besorgt zeigt sich die Partei dariiber, daBl
“einzelne Jugendliche religidse Riten praktizieren®. 28

Seit dem Ende der siebziger Jahre ist die atheistische Propaganda wieder
heftig belebt worden. Die Verfassung von 1977 setzt eigentlich voraus, daf jeder
“anstéandige” Sowijetblirger Atheist ist. In dieses Knduel von Schwierigkeiten kam
nun das interesse fir die eigene Geschichte und Kultur hinein, das die Aufmerk-
samkeit auf die Religion lenkte. Brisant wurde die ganze Angelegenheit mit dem
"drohenden” Naherrucken des Millenniums der Christianisierung RuBlands und
der Hervorhebung der Bedeutung der Kirche fiir die Kultur RuBlands durch die
Russische Orthodoxe Kirche.

Wie “bedrohlich” diese Gefahr ist, soll durch ein Zitat aus dem eingangs er-
wahnten Vortrag von Erzbischof Pitirim deutlich gemacht werden: *(...) Der Auf-
schwung, den die Restaurierungstechnik in den sechziger und siebziger Jahren
erlebt hat und der von der Allrussischen Gesellschaft fir Pflege und Schutz der
historischen und Kulturdenkmaler eingeleitet wurde, ist zum groBBen Teil auch
der Kirche zu verdanken. Sie finanzierte die Restaurierung einzigartiger
Denkmaler (...)" 27

Mit den warnenden, ja geradezu beschwdérenden Hinweisen auf die Abnah-
me der Mobilisierungskraft des Marxismus-Leninismus kdnnte man ein ganzes
Buch flllen. Die derzeitige Situetion in der Sowjetunion weist eindeutig
darauf hin, daB die "Museumsexplosion®, die das Verstandnis fir die religidse
Kunst gefdrdert hat, und das bevorstehende Millennium der Christianisierung
RuBlands die Ideologiefunktiondre in Panik versetzt hat. Ganz offensichtlich soll
durch eine entsprechende “wissenschaftliche Beweistiihrung” die religiése Kunst
von ihrem religibsen “Gehalt”™ befreit werden. Gleichzeitig soll damit der
Anspruch des Moskauer Patriarchats zuriickgewiesen werden.

Folgender Satz aus dem bereits erwahnten Artikel des Kulturministers der
RSFSR, Ju. Melentew, verweist darauf: “Ist denn nicht das in der historischen
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Wissenschaft und Literatur durch nichts gerechtfertigte wiederbelebte Interesse
gegenuber Gestalten, die sich durch reaktiondres Verhaiten besudelt haben, die
wahllose Beschéftigung mit jeglichem alten Zeug, die Zugestandnisse ge-
geniiber reaktiondren Gebrauchen, ja sogar das Herumspielen mit einem
Gottchen Zeugnis fir unzureichende Kenntnisse der marxistisch-leninistischen
Wissenschaft, fir theoretische Schwache mancher unserer Kader? Unsere

heilige Pflicht ist es, kein Jota von den prinzipiellen Leninschen Posttionen
abzuweichen (...)" 2

Religiose Gefahren im Museum

Kehren wir nun zu den eingangs erwahnten Verdffentlichungen zum Thema
“Kunst und Religion” zurlick. Sie befassen sich fast ausschlieBlich mit Kunstwer-
ken des christlichen Glaubensbereiches, d.h., der Kulturbereich des Islams wird
in ihnen nicht behandetft. So ist es auch nicht erstaunlich, daB im Dezember 1983
eine neue Zweimonatszeitschrift "“Das Sowjetische Museum® herausgebracht
wurde. # D. Ugrinowltsch verweist In seinem Buch darauf, daB eine lkone in
einem Museum sehr viel weniger gefahrlich sei als in einer Kirche. Aber auch im
Museum sei die Mdglichkeit nicht vollig ausgeschlossen, daB die tkone religids
verstanden und gedeutet wiirde. Ugrinowitsch fahrt fort: “Viel hingt natirlich da-
bei von den Fiihrern und Museumsarbeitern ab, von ihrer Fahigkeit, den sozla-
len, historischen und asthetischen Gehalt der religidsen Kunstwerke zu enthiillen
(...) Mit anderen Worten, die Téatigkeit der Museumsarbeiter muB begriindet sein
auf dem festen geistigen Fundament des Marxismus, das auch den Atheismus
als unerl@Blichen Aspekt der wissenschaftlichen Weltanschaung einschilieBt (...)
Es wére eine gewichtige Verirrung, die Propaganda der Kulturdenkmaler von der
atheistischen Erziehung der Werktatigen zu trennen.”

Nach 2zwanzigjahriger Tatigkeit am Museum, dem friheren Neu-
Jerusalem-Kloster unwelt von Moskau, wurde im November 1986 die stell-
vertretende wissenschaftliche Direktorin Galina Selenskaja entlassen. 3' G.
Selenskaja hatte eine Konferenz unter Beteiligung von Historikern, Kunstwissen-
schaftlern und Architekten geleitet, die einem Kloster galt. Die zustandige Behor-
de im Moskauer Gebletssowjet nahm Ansto3 an den Referaten, daran, daB ein
Priester des Moskauer Patriarchats in der Diskussion zu Wort gekommen war,
daB Museumsangestelite aus Kiew eingeladen worden waren und die Vorfih-
rung von Dias nicht genehmigt worden war. Der Direktor des Neu-
Jerusalem-Museums, Nishegorodow, rechtfertigte die Entlassung mit dem
Hinweis, Frau Selenskaja habe versucht, "Untergrundbeziehungen® zum Mos-
kauer Patriarchat herzustellen. Mironow, Kulturfunktiondr im Partel-
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Gebietskomitee, wies darauf hin, daB alle wissenschaftlichen Verbindungen zu
Kirchenleuten {iber die im Gebietskomitee zustdndige Person laufen miiten. Im
ubrigen werde man auch kinftig Leute mit Anschauungen, wie sie die
Selenskaja habe, "aufzuspiiren® und aus dem Bereich von Ideologie und Kultur
zu "entfernen” wissen.

Aufgabe der sowjetischen Kunst

Diese Kampagne im Zusammenhang mit dem bevorstehenden Millennium
soll offensichtlich die Uberzeugung verbreiten, daB Religion und Kirche iber-
haupt nicht kulturschdpferisch seien, daB die Religion die Menschen ausgebeu-
tet und verdummt habe. O.Antonowa behauptet: "Die Religion ist, wie wir schon
gesagt haben, ihrem Wesen nach gegeniber der Kunst, ihrer Entfaltung, ihrer
freien Entwicklung feindlich eingestellt. Das Objekt der wahren Kunst sind immer
gewesen: der Mensch, seine Gefiihle, seine Emotionen, seine Bestrebungen,
Hoffnungen im tiefsten sozialen Sinne." *

Furow gibt einen Rat, der unmittelbar an die Gottlosenpropaganda der
dreiBiger Jahre erinnert. Er hebt hervor, daB Kirchen und Kldster ein Hort und
Stiitzpunkt der “religids-monarchischen Ideologie®, der Konterrevolution und des
Kampfes gegen die Sowjetmacht gewesen seien. Er fahrt fort: "Diese Materialien
aus der Geschichte der Religion und der Kirche sind ein wichtiges Instrument
der ideologischen Einwirkung zur Formung atheistischer Anschauung bei den
Sowjetmenschen." Der Propagandist, der darauf hinweist, erniedrige dadurch
nicht die Kunst unserer Vorfahren, sondern zeige nur die Widerspriichlichkeit
auf. 3

Ugrinowitsch polemisiert am SchiuB seines Buches gegen das Kokettieren
gewisser sowijetischer Kunstler mit Religion, religidser Terminologie, biblischen
Symbolen. In gewissen Fallen fihre dies zum Verlassen atheistischer Posttionen.
Diese negativen Erscheinungen hitten zweifellos voriibergehenden Charakter,
und die StraBle, auf der sich die sow]etische Kunst vorwéarts bewege, filhre zur
geistigen Befreiung des Menschen und zur Uberwindung eines falschen
BewuBtseins. 34

Proschin gibt in seinem Buch Ratschldge dafiir, wie man auch in kleineren
Museen Abtellungen einrichten kénne, die atheistisches Gedankengut verbrei-
ten. Er erlautert, wie man Besuchern eine Kirche erkldren soll, die in ein Museum
verwandelt worden ist, aber nach wie vor religidse Kunstwerke enthilt. Bezeich-
nenderweise beschlieBt Proschin sein Buch "an Stelle eines SchiuBtextes” mit ei-
nem Kurzkapitel "Kampferischer Atheismus®. Er verweist darin auf Lenin, auf
dessen grundsatzliche Ablehnung der Religion. Proschin schreibt: "Lenins Erbe,
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das ist in erster Linie unser Leben, die Gesellschaft des Sozialismus, die die
Religion Uberwindet.” 3

Ugrinowitsch beschlieit sein Buch mit folgendem Satz: "Vor der sowijeti-
schen Kunst steht auch die wichtige Aufgabe, in klaren und (berzeugenden
kinstierischen Darstellungen die segensreiche Einwirkung des Atheismus auf
die Entwicklung der menschlichen Persdnlichkelt zu zeigen, das Wesen des

Atheismus als eine der wichtigen Erscheinungen der menschlichen Freiheit zu
enthidlen.” 39

SchluBbemerkung

Auf einer Reise durch altrussische Stadte im Jahre 1987 konnte ich feststel-
len, daB die Intourist-Flhrer/Fiihrerinnen offensichtlich entsprechend ausgebil-
det worden sind. Bis auf eine Fiihrerin waren sie vollig ungebildet sowelt es
religidse Kunstwerke betraf. Jahreszahl, Name des Kinstlers, Gewicht einer
Glocke usw. waren ihnen bekannt, doch konnten sie teilweise weder erklaren,
was eine lkone ist noch was sie darstellt. Auch wurden die Touristen nach Még-
lichkeit davon abgehalten, Kirchen zu betreten, mit der Bemerkung, die Kirche
sei geschlossen. Oder es wurde auf den “Plan” verwiesen, daB eine Besichtigung
nicht vorgesehen sei. Das mag eine Einzelerfahrung sein, - doch paBt sie in die
oben skizzierte Tendenz. Anders ist die Situation natdrlich fiir offizielle Besuchs-

gruppen des Moskauer Patriarchats. |hnen zeigt man ein “freies und voll
funktionierendes" religitses Leben.

Anmerkungen

1 Zelchen der Zeit 1985.7. S. 172 ft.

2  Die wichtigsten Teile des Interviews in: Stimmen der Zeit 1985.8. S. 569 f.

3  So erschien u.a. 1982 im Moskauer Verlag “Politieskaja literatura“ von D.
Ugrinovit, Iskusstvo 1 religlja (TeoretiCeskij oterk); 1983 in der Reihe
"Gesprache Uber die Religion" des Moskauer Verlages "Moskovskij rabotij"
die Broschiire von Q. Antonova, Iskusstvo i pravoslavie; 1985 im Moskauer
Verlag "Sovetskaja Rosslja" von V. Furov, Grani nasledija; im gleichen Jahr
im Minsker Verlag *Nauka | technika® die Broschiire von V. Fedosik, V
sladkoglasii pesnopenl] liturgii; 1987 im Moskauer Verlag "Sovetskaja
Rossija" von G. Pro8in, Muzej i religija.

4 E. Jakovlev, Estetiteskoe poznanie i religja. Moskau 1962; ders.,
Estetiteskoe &uvstvo | religioznoe pereZivanie. Moskau 1964; ders.,
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Wolfgang Kasack

DIE GESTALT CHRISTI UND DIE ORTHODOXE KIRCHE IN DER
RUSSISCHEN LITERATUR DES 20. JAHRHUNDERTS

Gedanken am Vorabend des Millenniums
der Russischen Orthodoxen Kirche

Die Gestalt Christi begegnet uns in der russischen Literatur dieses
Jahrhunderts nicht selten. Alexander Blok, der groBe Symbolist, stelite Christus
an den SchluB seines berithmten Zyklus Die Zwélf, gleichzeitig wéhite Maximilian
Woloschin neutestamentliches Geschehen, um das Damonische des von den
Bolschewiken entfachten Terrors zu erfassen, suchte Andrej Belyj mystisch Halt
in Christi Auferstehung. Boris Pasternak bezog spéter das Christus-Erleben in
seine Gedichte des Doktor Schiwago ein, Dmitri Mereshkowskij und Alexej
Remisow schrieben apokryphe Legenden, in denen Christus auftritt, Anna
Achmatowa gestaltete neutestamentliches Geschehen in ihrem erschiitternden
Gedichtzyklus Requiem. Sehr vielen Lesern diirften die Christus-Pilatus-Kapiltel
aus Michail Bulgakows Roman Der Meister und Margarita bekannt sein, und
heute hat Tschingis Ajtmatow mit einer Christus-Passage in seinem Roman Der
Richtplatz nicht nur in der Sowijetunion die Gemiiter erregt. Von weniger
bekannten Autoren seien zwei genannt, die in Paris lebten: Sergej Rafalskij mit
seiner Erzahlung Am Morgen nach dem Sabbat und lwan Nowgorod-Sewersklj
mit seinen Sibirischen Marchen, die auch Legendencharakter tragen. Bel lossif
Brodskij, dem russischen Nobelpreistrager des Jahres 1987, Ist das Geschehen
des Neuen Testaments organischer Bestandteil seiner religidsen Lyrik.

Mit diesem Uberblick ist ein Zeltraum von ber 80 Jahren erfaBt: Remisow
schrieb seine Texte zu Beginn des Jahrhunderts; Blok, Woloschin, Belyj und
Jessenin wahiten das Christusthema 1917/18; Bulgakow verfaBte sein groBes
Werk in den dreiBiger Jahren, konnte es aber gerade wegen des Christusthemas
nicht verdffentlichen, es wurde erst 1966/67 Bestand der sowjetischen und
damit der Weltiiteratur. Ajtmatows Roman erschlen 1986, zu Beginn der
Gorbatschow-Perestroika. Pasternaks hier gewéhites Gedicht "Morgendam-
merung" stammt von 1947, Rafalskijs Text etwa aus den flinfziger Jahren.

Hinter solchen Dichtungen, die das Bild Christi bewuBt machen, steht die
Frage. ob (berhaupt Christus in der Literatur dargestelit werden darf, ob
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literarische Gestaltung nicht immer zu einer Verfalschung des Neuen Testaments
fihrt. Die Frage, ob ein solcher Text in retigidsem Sinne erlaubt ist, kénnen und
mussen wir wohl bei jedem einzelnen Text stellen. Im einzelnen lautet die Frage,
ob jeweils zum Ausdruck kommt, daB Christus wahrer Mensch und wahrer Gott
ist, ob das Gottliche gewahrt ist, ob das Ziel der Darstellung, also der
Verwendung des Géttlichen, positiv war oder ob dieses Ziel von nicht-lichten
Kraften geleitet war. SchlieBlich 1aBt sich bei der russischen Literatur danach
fragen, inwiewelt die Darstellung in das Weltbild der Orthodoxen Kirche
eingeordnet ist.

Historisch verbindet uns das Thema zundchst mit Fjodor Dostojewskij und
seiner Legende vom GroBinquisitor, der wohl bekanntesten Darstellung Christi in
der russischen Literatur, wenn nicht sogar der Weltliteratur.

Machen wir uns die Form des Auftretens Christi in diesen verschiedenen
Werken bewuBt: Bei Dostojewsklj spricht Christus nicht selbst. Seine Gedanken
werden in doppetter Brechung wiedergegeben: Einmal werden die Worte Christi
vom GroBinquisitor formutiert, so wie er sie gedanklich aufnimmt, zum anderen
Ist dieser GroBinquisitor selbst ein Produkt lwan Karamasows. Wir begegnen
also nicht einer unmittelbaren Darstellung Christi, sondern einer von einem
zwelfachen Gedankenprisma gebrochenen Christusvorstellung. Gerade in
diesem Verzicht auf unmittelbare Darstellung Christi liegt die Meisterschaft
Dostojewskljs. Auch Rafalskij ist behutsam genug, seinen Christus nicht
eindeutig physisch sprechen zu lassen. Bei ihm begegnet Judas dem
Auferstandenen, er schildert also eine apokryphe Situation. Sein Judas nimmt
Christi Sprechen wahr. Aus der Perspektive des Judas spricht Jesus zu ihm. Der
prifende Leser erkennt, daB der Auferstandene nicht allen hdrbar spricht. Nur
Judas nimmt Christus und seine Sprache wahr. Die Behutsamkeit der
literarischen Bewaitigung dieses Themas weist die kiinstlerische Meisterschaft
der Autoren aus. Bei den Legenden begegnen wir eher einem handelnden
Christus, aber auch dort zeigt nahere Betrachtung, wie die Uberzeugungskraft
von der Wahrung des Geheimnisses abhéngt. Bei der Dichtung Anna
Achmatowas handelt es sich um ein mit einer lkonendarstellung vergleichbares
Bild Christl, um einen Gegenstand der Assoziation, ein Objekt des Gebets. Fir
solche Gebetsgedichte lieBen sich viele Beispiele anflihren. Bei Bulgakow und
seinem Nachahmer Ajtmatow werden Christus und Pilatus als historische
Personen im Gesprach zusammengefiihrt. Die Autoren bemihten sich um eine
Iterarische Darstellung biblischen Geschehens oder um eine an biblisches
Geschehen angelehnte literarische Darstellung. In beiden Fallen spricht Christus.
Wir wissen, daB3 die Worte nicht historisch sind, und nehmen die Texte zweifelnd
auf. Die hohe Schwingung des Géttlich-Geheimnisvollen wird verlassen.
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Betrachten wir die gewahlten Beispiele im einzeinen und beginnen wir
wieder mit Alexander Blok: Sein Gedichtzyklus von 1918 Die Zwdlif steht an der
Schwelle zu jenem Ereignis, das unser Jahrhundert pragte, dem
bolschewistischen Umsturz von 1917, der "Oktoberrevolution®, der Zerstérung
der ldeale des 19.Jahrhunderts, dem Ausrotten der Wurzeln, die im orthodoxen
Christertum und im russischen, unreflektiert glaubigen Bauerntum, aber auch im
russischen Adel lagen. Der SchiuB} lautet:

Schwerelos im Sturmgewimmer,
Strahlend wei3 wie Schneegeflimmer,
Im weiBen Kranz aus Rosen ist

Ganz vorn der Herr - ist Jesus Christ. !

Jeder, der Bloks Zyklus liest, nicht nur wer ihn zum ersten Mal liest, ist von
diesem SchluB betroffen. Der Literaturwissenschaftler wei3, daB auch Blok von
seinem eigenen SchluB betroffen war. Denn er hat ihn nicht mit der Ratio
geschrieben, sondern er hat die Situation so vom inneren her erlebt: Er konnte
es nicht andern, es war so: Dort stand im Chaos der Revolution Christus. Er
hatte in seiner Dichtung das Bild des zusammenbrechenden alten RuBlands
gezeichnet, zwodlt religionsferne rote Soldaten, die zerstérend, tétend und
hurend durch Petrograd zogen - und am SchiluB vor ihnen Jesus Christus. Diese
Uberraschung, dieses im Text nicht Vorbereitete, mit ihm nur durch die Zahl der
Zwilf Verbindbare hat zu ungeheuer vielen Interpretationen gefiihrt. Diese Zwélf
sind sieben Jahrzehnte lang weitermarschiert. Sie haben die Glaubigen weiter
verfolgt, Kidster in KZs verwandelt, Kirchen gesprengt, Reliquien entheiligt,
Christus verhéhnt. All das nimmt Blok symbolisch voraus. Seine Dichtung war
zeltgebunden 1918 richtig und blieb prophetisch glitig. Wir erkennen im Jahre
1987, daB das Ziel der Zerstérung der Religion, die zur Grundidee der Revolution
gehdrende Aufhebung des Glaubens, in diesen siebzig Jahren nicht gelungen
ist, und wir freuen uns dariiber. Es gibt Hoffnung. Heute erneuert sich das
religidse BewuBtsein in der UdSSR. Wir erleben eine verstarkte Besinnung auf
die Vergangenheit RuBlands, und zu dieser Vergangenheit, zu dem Suchen nach
einem Halt in der Tradition gehént die Verbindung zwischen Russentum und
russischer Orthodoxie. DaB die kommunistische Ideologie gescheitert ist, ist
heute eine Binsenwahrheit. DaB hier nun nach einem Ersatz gesucht werden
muB, gehtdrt zur menschlichen Natur, wird sogar von kommunistischen
Funktiondren unter dem Begriff "Befriedigung geistlicher BedUlrfnisse" anerkannt.
Diese heutige Situation ermdéglicht eine neue Interpretation des Blokschen
Schlusses mit Christus vor den Revolutiondren. Bloks Text |48t (ibrigens offen,
ob Christus vor den Revolutiondren geht, sie gleichsam anfiihrt, oder ob er ihnen
zugewandt ist, sie, die Mdrder, segnet, wie Metropolit Wladimir in Kiew und
mancher andere hohe Geistliche der Orthodoxen Kirche vor ihrer Hinrichtung.
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Sie segneten die, von denen sie gehaBt wurden. Blok gehdrte zu denen, die
seherisch begabt waren. Vielleicht dirfen wir das Gedicht auch auf unsere Tage
beziehen und mit jenem Christus, den er vor den Zwodlfen sah, jene neue
Christuskraft verbinden, die der Optimist im heutigen RuBland zu spiiren glaubt.
Ich kénnte hier auf viele persdnliche Begegnungen in Moskau im Oktober 1987
verweisen. Viele Menschen aber haben inzwischen den lange Zeit unterdriickten
Film von Abuladse Die Reue gesehen, von dem vor einem Jahr noch jeder
sagte, es sel unmdéglich, daB er von den sowijetischen Behérden freigegeben
wirde. Dieser Film endet mit den Worten: “Wozu braucht man denn die StraBe,
wenn sie nicht zur Kirche fihrt?" Am Ende der Zerstérungen des totalitdren
Machthabers wird wie bei Blok als einziger Weg der Weg zur Kirche, zu Christus
aufgezeigt. Nur ist bei Abuladse die Kirche zerstdrt, und es dauert lange,
Zerstdrtes wieder aufzubauen.

Schon vor Blok hatte Sergej Jessenin Christus in das Revolutionsgeschehen
einbezogen. In seinem Gedicht "Der Genosse" schildert er nach der
Februarrevolution, wie ein Junge den Tod seines Vaters fir die Revolutionsideale
erlebt, sich an Jesus wendet und wie dieser Jesus dann von einer Kugel
niedergeschossen wird. Blasphemisch und provokativ erklart Jessenin:

Herhéren:

Es gibt keine Auterstehung mehr!

Sein Kdrper ist zur Beerdigung weggeschafft.
Er liegt

Auf dem Marsfeld! 2

Maximilian Woloschin hat seinem Gedicht Uber das Grauen nach dem
Oktoberumsturz von 1917 "Das taubstumme RuBland" (1918) die im Neuen
Testament mehrfach bezeugte Austreibung bdser Geister durch Christus
zugrunde gelegt. Der Besessene wird als stumm infolge der Besessenheit
geschildert. Nach der Austreibung des bésen Geistes gewinnt er die Sprache
wieder. Vergleicht man Woloschins Text mit Lk 11,14, Mt 9,32 oder 12,22, ergibt
sich keine volle, aber eine geistige Identitat. Woloschin wahlt das Bibelbild zum
Vergleich mit der Situation in RuBland bald nach der Machtergreifung der
Bolschewiken. Das Gedicht ist auf den 6.1.1918 datiert. Er sieht RuBiand ais ein
vom bdsen Damon besessenes Wesen:

Du, RuBland, taub und stumm! Der Teufel
Stahl Vernunft dir und die Freihett,

Er schleudert dich ins Feuer und ins Wasser,
Schidgt dich an Stein, jagt dich in den Wald. ?

Den Menschen aber bleibt nur das Gebet zu Christus, er mdge kommen,
und das Wissen, ein Auserwihiter "schmiede mit Fasten sein Gebetsschwert"
und werde bald dem Teufel befehlen: “Fahre aus!” Es entspricht jenem Bild vom
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stummen RuBland, daB die Umgestaitungsbewegung Gorbatschows unter dem
Schlagwort der "offenen Sprache” (glasnost’) steht. Die Sprache ist in RuBland
1985- 1987 offener geworden, aber noch ist jener DAmon nicht ausgefahren.

Im April 1918 wandte sich Andrej Belyj in einem Versepos "Christus ist
auferstanden” ¢, einer Darstellung von Christi Leiden, Tod, Grablegung und
Auferstehung zu, um von da aus das chaotische Geschehen in seinem Lande zu
erfassen. Phrasen von der "Dritten Internationale”, von "Hauskomitees" oder der
"Briiderschaft der Vélker" und Bilder von SchuBwaffen und Getdteten stehen
neben dem paraphrasierten neutestamtentlichen Geschehen. Belyj verkiindet
beschwdrend, Christus drange "in das Dunkel und die H&hlen des Unglaubens®,
doch “wir verstehen nicht, daB sich dieses Mysterium mit uns, in uns volizieht".
Er schliet die schwer entwirrbare Dichtung mit dem Hoffnungsschrei “aus
feuriger Kehle®: “Christus ist auterstanden®. &

Michail Buigakows Roman Der Meister und Margarita mit der bekanntesten
Christusdarstellung der modernen russischen Literatur, die zur Zeit im Moskauer
Theater an der Taganka gespielt wird, gestaltet als Zentralproblem das
Verhdltnis zwischen dem Schriftsteller und der Macht. Untergeordnet ist das
Thema der Akzeptanz bzw. Ablehnung des religidsen Romans im sowjetischen
System. Der Struktur nach ist Der Meister und Margarita ein Doppelroman. Die
Christus-Pilatus-Begegnung ist in vier Kapiteln in den Roman Integriert. Die
Integration liegt im wesentlichen darin, daB auf dieser Christus-Pilatus-Ebene
sow|etische Gegenwart symbolisch dargestelit wird. Bei Blok war Christus eine
Vision, bei Woloschin bleibender Giaubensinhalt des Neuen Testaments, in
Michall Bulgakows Roman Ist er handelnde Figur eines romanhaften
Geschehens, das sich an die Evangelienszenen mit dem Verhér des Pilatus und
der Kreuzigung anlehnt.

Bulgakows Christus sagt: “lch habe davon gesprochen, daB der Tempel des
alten Glaubens einstiirzen und ein neuer Tempel der Wahrheit entstehen
werde." ® Hier besteht ein unmittelbarer Bezug zu Mt 26,61: "Ich kann den
Tempel Gottes abbrechen und in drei Tagen ihn bauen.” Bei Bulgakow ergibt
sich aber nicht nur der Bezug auf die Abldsung der Lehre des Alten Testaments
durch Christus. Wir kdnnen seine Worte auch als Hinweis auf die religidse
Enwicklung der Menschheilt von einem mehr materiellen niederen BewuBtsein
2u elnem hoheren geistigen BewuBtsein deuten, kdnnen auch eine engere, auf
die Sowjetunion allein bezogene Hoffnung erkennen, auf eine Entwickiung von
der kommunistischen Liige zur Wahrheit.

Ananderer Stelle sagt der Christus Bulgakows, Pilatus habe den Glauben an
die Menschheit verloren. Seine ganze Schwache ihm gegeniiber lage an diesem
Verlust. 7 Hier bietet sich eine unmittelbare, zeitbezogene politische Interpretation
an. Das mangelnde Vertrauen der Sowjetfiihrung gegeniiber den Menschen in
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der UdSSR gehdrt zu den wichtigsten Faktoren, die die Machtinhaber von der
Bevdlkerung, auch den Parteimitgliedern, trennt. Wir kdnnen die Stelle aber auch
allgemeinmenschlich auffassen, als Aufforderung, wir Leser mdgen den Glauben
an den Menschen, an unseren Nachsten nicht verlieren.

Ein welteres Zitat betrifft Christi letzte AuBerung am Kreuz, wie sie ihm in der
Geschichte Bulgakows zugeschrieben wird: “Das einzige, was er sagte, war, er
sdhe eine Siinde der Menschen als deren Hauptsiinde an, die Feigheit."  Die
Stelle war Bulgakow so wichtig, daB er sie dreimal wiederholt.  Auch in der auf
Jurij Ljubimow zuriickgehenden Moskauer Inszenierung wird dieser Satz, die
gréfte Sinde des Menschen sei die Feigheit, groB herausgestelit. Der
unmittelbare Bezug auf das eigene System, das an anstindige Menschen
héchste Anforderungen hinsichtlich threr Zivilcourage stellt, hat an Aktualitat
nichts verloren. Der Aufschrei Bulgakows aufgrund der durchlittenen Jahre der
Unwahrheit ist geradezu ein Kernsatz der Perestroika. Es gibt wenige
Schriftsteller, die in dem AusmaB wie Bulgakow ihr Leben lang unter der Feigheit
und Anpassungsbereitschaft threr Mitmenschen gelitten haben. Auch Alexandr
Solshenizyns unmittelbar vor der Ausweisung am 12.2.1974 geschriebener Text
“Lebt nicht mit der Liige" '@ giit der Siinde der Feigheit, nicht die Wahrheit zu
sagen. Die Perestrojka-Politik Gorbatschows hat seit 1986 Lige und Feigheit
wenigstens zurtickgedrangt.

Der Meister und Margarita ist ein Roman von einem Schriftsteller, der wegen
seiner literarischen Darstellung Christi verfolgt wird. Er ist aber auch ein Roman
von der Unzerstorbarkett Iterarischen Schaffens durch den sowjetischen Staat.
“Manuskripte brennen nicht*, heift es dort. Manches in der Sowjetunion
geschriebene Werk, auch dieser Roman, hat die Wahrheit des Satzes bewiesen.
Es tauchte, verloren geglaubt, pidtzlich auf.

Bibelbeziige sind bei Bulgakow selten. Das, was den Autor primér
interessiert, sind die Probleme Schriftsteller-Staat, Volk-Regierung. Sein Meister
wird von sowjetischen Funktiondren als "Geisteskranker” inhaftiert, weil er einen
Christus-Roman geschrieben hat, er wird vor dem gbttlichen Gericht verurteiit,
well er zu feige war und sein Manuskript verbrannte. Die nichtbiblische AuBerung
Christi ven der Feighelt als grdfter Siinde flgt sich durchaus in den Geist des
Evangeliums: "lhr Kleingldubigen, warum seid ihr so furchtsam?" (Mt 8,26).

Sergej Rafalskij war, ebenso wie Bulgakow, Sohn eines orthodoxen
Gelstlichen. Er war lange als Journalist flhrender russischer Emigra-
tionszeltungen tatig, hat zunachst in "Nowoje russkoje slowo®™ (New York)
geschrieben, dann ab 1958 in "Russkaja mys|" (Paris). Seine literarischen Werke
sind erst nach seinem Tod publiziet worden. In jungen Jahren, nach der
Revolution, gehodrte er zu den Smenowechowzy, gab sich also der Hoffnung hin,
nach RuBland zurlckkehren zu kdnnen. Spater sah er die politische Situation
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sehr viel niichterner. Als Schriftsteller ist er bekannt durch eine religitse
Erzahlung, die das Leben eines Geistlichen in der Sowjetunion darstelit: “Die
Versuchung des Vater Afanassij*. * Da wird ein Tschekist zur geistlichen
Ausbildung in ein Seminar abgeordnet, um dieses von innen auszuhdhlen. Die
Kraft des Geistes aber wandelt ihn. Rafalskij ist klug genug, das
Romangeschehen nur so weit gedeihen zu lassen, daB sich die Méglichkeit einer
Wandlung zum Christentum abzeichnet, es aber offenbleibt, ob es wirklich zu ihr
kommt.

in einer anderen (nur russisch erschienenen) Erzahlung "Am Morgen nach
dem Sabbat® 2, hat Rafalskij als Zentralgestalt Judas gewahit; die Handlung
spielt nach der Kreuzigung, in der Nacht vom Samstag zum Sonntag. Rafalskij
veranschaulicht die Sorge der jlidischen Flhrungsspitze, es kénne mit der
vorausgesagten Auferstehung wirklich etwas auf sich haben und sich ein Beweis
datlir auch konstruieren lassen, indem man den Kdérper Christi fortschaffe. Da
aber Judas seinen Herrn im Grunde so liebt, daB er die Auferstehung den
anderen auch glaubhaft machen will, ist er hin- und hergerissen zwischen dem
Plan, Christi Kérper selbst zu stehlen oder den Juden anzuzeigen, daB die
anderen Jiunger eine solche Absicht hegen. Noch unentschieden zwischen
diesen Mdoglichkeiten, zwischen seinem Zweifel und seiner eigentlichen Liebe
zum Herrn, die ihn glauben heifit, erblickt er den Herrn plétzlich vor sich. Er ist
der erste, der den auferstandenen Christus sieht, er hért seine Stimme, er folgt
seinen Weisungen, die ihn zum Grabe fiihren, er hebt den Kérper auf und tragt
diesen fort. Er fihlt sich dabei geistig von Christus an die Hand genommen. Als
er sein friheres falsches Handeln begreift und an Christi Auferstehung keinen
Zweifel mehr hat, kann er Christus nicht mehr sehen, kann nichts mehr héren. Es
ist das Geheimnisvolle, das dieser apokryphen Erzahlung ihre starke
Uberzeugungskraft verleiht. Solche dichterische Freiheit ist erlaubt. Rafalskij
ging es letztlich um eine literarische Bewaltigung und Darstellung des Problems
der Auterstehung. Motti aus Texten anderer Religionen und ein Nachwort ordnen
die Auferstehung Christi in einen gréBeren Zusammenhang, auch in unser
eigenes korperfreies Fortleben nach dem Tode ein.

Remisow, Mereshkowskij und Nowgorod-Sewerski sind noch deutlicher den
Weg der Legende gegangen. Die Legende Alexej Remisows, die ich ausgewahit
habe, betrifft Maria von Agypten, also eine Heilige, die in der russischen Literatur
Ofter dargestellt worden ist. '* Sie hat ihre Jugend in S{inde verbracht und sich
dann reumitig gewandelt. Hier wird eine Begegnung zwischen Maria und
Christus in kindlich-naiver legendenhafter Weise erzahit. Maria fragt Christus,
woher denn die Sterne und der Mond kdmen, und Christus berichtet, wie die
Gottesmutter ihm als Kind ein Hemd aus Goldfaden gewirkt habe. Aber die
Falken hatten die Faden gestohlen, und aus diesen gestohlenen Faden, die sich
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nicht mehr zurickholen lieBen, seien dann die Himmelslichter entstanden. Maria
bittet darum, daB Christus ihr einen Faden schenkt. Nun fugt sich das Bild
wieder in die Heiligenlegende der Maria von Agypten ein, denn Christus sieht in
ihr kinftiges Schicksal hinein und schenkt ihr, die in der Wiste keine Kleidung
mehr haben wird, einen solchen Faden. Wir kénnen diesen Faden wohl als ein
Symbo! der geistigen Umkleidung auffassen, als Vergebung ihrer Sinden.
Remisow schildert also auch eine Begegnung mit dem auferstandenen Christus -
sie erfolgt nur viel spater als bei Rafalskij. Wir erleben nicht den verkodrperten
Christus, den Menschen wie bei Bulgakow, sondern den rein gottlichen: einen
Christus, der liebt, einen Christus, der in das Schicksal der Menschen blicken
kann und der verzeiht.

Dmitrij Mereshkowskij hat einen anderen Ansatz gewéahit, und zwar in seiner
letzten Trilogie Jesus der Unbekannte, Jesus der Kommende, Tod und
Auferstehung (1932-1935). Es handelt sich um ein typisches Werk
Mereshkowskijs, das kein Roman, sondern eine Mischung aus philoso-
phisch-historisch-religidser Auseinandersetzung und Dichtung ist. Meresh-
kowskij hat hier eine Legende von Jesus als kleinem Kind eingefugt, und zwar
aus der Perspektive der sich erinnernden Gottesmutter. '* Die Mutter Maria ist
mit Jesus - sein Alter ist etwa acht bis zehn Jahre - in einem Zimmer, da kommt
ein anderes Kind herein, das Jesus so &hnlich ist wie ein Tropfen dem anderen.
Zunachst denkt sie, er sei es selbst. Aber er war ja bereits im Raum. Nun
verwandelt sich dieser hereingekommene Knabe in ein Madchen, bleibt aber
Doppelganger Jesu. Es ist Maria nicht mehr méglich zu entscheiden, wer der
wahre Jesus ist, er und das Madchen sind einander vollig gleich. Sie
verschmelzen zu einem. Mereshkowskij (oder die mir unbekannte Quelle) hat
hier den Versuch unternommen, das gfttliche Prinzip der Verschmelzung des
Mannlichen und des Weiblichen darzustellen. Andere Religionen kennen diese
Verbindung in vielleicht starkerer Weise als das Christentum. Krishna ist
androgyn, das chinesische Yin- und Yang-Prinzip verbindet beide Pole. Zur
christlichen Religion, insbesondere zur orthodoxen, gehdrt das Gebet zur
Gottesmutter ebenso wie zu Gottvater, an jeder lkonenwand hdngen lkonen
Christi und der Gofitesmutter, sie sind aufeinander bezogen. Liest man einen
solchen Text wie den Mereshkowskijs, der mit Behutsamkeit das ernste Problem
der Verschmelzung des ménnlichen und weiblichen Prinzips im Goéttlichen
angeht, so stdft natlrlich sowohl bei Bulgakow als auch bei Ajtmatow die so
unbiblische, ja ungeistige Frage des Pilatus an Jesus, ob er ein Weib gekannt
habe, noch mehr ab. Zwar ist dieser Mereshkowskij-Text nicht im geringsten ein
Bibel-Text, aber er gestaltet ernsthaft ein religidses Problem. Es ist ein so
geistiger Text, daB erst die neueste Entwicklung in der Sowjetunion Hoffnung
macht, er kdnne auch einmal dort veréffentlicht werden.
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lwan Nowgorod-Sewerskij hat in seinen sibirischen Erzahlungen auch den
Versuch unternommen, das Bild Christi in Legendenform zu erhalten. Er gehért
zu den Emigranten von 1920, hat in Paris am Theologischen Institut studiert,
mehrere Lyrikbande verdffentlicht, darunter eine ganze Reihe Ikonengedichte,
die nicht etwa Bildbeschreibungen sind, sondern Gebetsgedichte an die
jeweilige, von ihm im Wort nachgestaltete Ikone. Er gehért zu denen, die von
einem so religids fundierten Kritiker wie Jurij Terapiano hoch verehrt wurden. Er
schrieb die Legende "Christus am See Genezareth® mit dem Untertitel “Eine
Vision des Petrus®. ' Ein kurzer Hinweis zu Beginn, die Erinnerung an eine
visiondare Schau der Maria, definiert den Zeitpunkt des Geschehens, der nach
der Kreuzigung liegt. Demnach ist der Christus, der dann gesehen wird, der
auferstandene Christus. Nowgorod-Sewerskij schildert Petrus und Timotheus als
Fischer bei der Arbelt auf dem See mit den Netzen und zeigt In einer literarisch
sehr behutsamen Weise, wie Petrus auf dem See Christus erblickt. "VYon einem
silbrigen Strahl beleuchtet, ging mit leichten Schritten der Rabbi an ihnen
voruber. Die Ziige Seines wie immer wunderschénen Gesichtes waren voller
Frieden und Stille." *® Dann fragt er den Timotheus, ob auch er Christus erlebt
habe. Das visionare Erlebnis - die Hellsichtigkeit - war aber auf Petrus
beschrankt. Diese Darstellung von Nowgorod -Sewerskij ist letztlich zeitlos. in
ahnlicher Weise kann das Sehen auch heute einem Begnadeten widerfahren.
Das Erlebnis bleibt Geheimnis, wird zur Erleuchtung, ist Geschenk fir den, der
es erleben durfte. Nowgorod-Sewerskij bringt die Christus-Wirklichkeit dritten so
nahe, wie es Literatur (lberhaupt vermag.

Stellen wir uns in diesem Kontext die Frage, ob es auch in der sowjetischen
Literatur Christuslegenden gibt, dann 1aBt sich seit 1986 positiv antworten. Es
gibt eine solche, von Tschingis Ajtmatow erfunden. Ajtmatow, einer der
bekanntesten kommunistischen Schriftsteller unserer Tage, griff auf Bulgakows
Text zurlck, um als Atheist das Christusbild den heutigen Vorstellungen der
Partei anzupassen. Sein Roman Der Richiplatz, der aus drei kaum
zusammenhangenden Tellen besteht und dessen wichtigster Teil der erwahnte
Christus-Pilatus-Teil ist, enthalt auch eine Kindergeschichte von einem fiinf Jahre
aten Jesus, “dem Sohn des Zimmermanns Joseph®, der in Agypten lebt und
gerne Boot fahren mdchte und bei der Bootsfahrt mit seiner Mutter durch ein
Krokodil in Lebensgefahr gerat. Da betet Maria die Worte: "LaB uns nicht im
Stich, Du wirst ihn noch brauchen.” '7 Das Blasphemische dieses Gottesanrufes
schmerzt sofort, aber es lohnt sich, kurz zu analysieren, was gelstig dahinter
steht. Maria hat Einblick in das klnftige Schicksal Jesu, offensichtlich hat diesen
Einblick aber nicht der Gott Ajtmatows, denn sie weist den, zu dem sie betet und
der Gott genannt wird, darauf hin: "Du wirst ihn noch brauchen.” Eine noch
grofiere Verdrehung, eine noch starkere Gelstlosigkeit ist kaum vorstelibar. Die
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religibsen Passagen dieses Buches werden viel diskutiert, es wird von vielen
deshalb begriBt, und es ist auch erfreulich, daB das russische Wort fir Gott -
Bog - hier zum ersten Mal nach siebzig Jahren Sperre mit groflem
Anfangsbuchstaben geschrieben worden ist.

Beispiele aus dem Gesprach Christi mit Pilatus, wie Ajtmatow es gestaltet,
mdgen die Haltung zur Religion dieses kirgisischen Schriftstellers und hohen
Parteffunktiondrs, dem die russische Literatur manch gute Erzahlung verdankt,
veranschaulichen. Sein Christus erkennt die Okologische Bedrohung unserer
Gegenwart, die ernste Gefahr eines Untergangs unserer Welt, und formuliert das
so: "Wohin sind die Menschen geraten, wohin soll ich jetzt mein Haupt legen.” 18
Da zeichnet Ajtmatow eine Christusgestalt, die auf die Hife der Menschen
angewiesen ist, die nur menschliche Probleme kennt. An anderer Stelle 148t
Ajtmatow seinen Pseudochristus zu Pilatus sagen: "Dein Wille geschehe,
Statthalter* So lautet der Text der deutschen Ubersetzung (S.210), im
Russischen fehit wenigstens das Wort “geschehe”. * Dennoch ist die
Verfilschung der Bibel unverkennbar. Ajtmatow miBbraucht den von jedem
Christen unendliche Male gesprochenen Gebetstext aus dem “Vater unser" und
zieht thn in den irdischen Bereich der Unterordnung unter die Staatsmacht
herab. Er setzt durch den Vergleich die menschliche Entscheidung, nicht die
gottliche zum MaB aller Dinge.

Ich erwdhnte schon eingangs, daB Christus bei Ajtmatow Pilatus bittet, von
Gethsemane erzahlen zu dirfen: "Hor mich an, Statthalter.” Da wundert es nicht,
daf3 die Interpretation des Todes durch diesen Pseudochristus lautet: "Der Tod
ist fir jeden Menschen das Ende der Welt." 2

Aitmatow vertritt die Auffassung, daB Gott ein Produkt des menschlichen
Verstandes ist, also die materialistisch-marxistische Definition. Sie wird sowohl
von Awdl, der pseudoreligiésen Hauptgestalt, als auch von diesem Christus
formuliert. Man fragt sich, warum Ajtmatow, der dem christlichen Glauben fern
steht und sich selbst als Atheist bezeichnet, es (ibernommen hat, einen Roman
2u schreiben, in dem Christus auftritt und in dem religidése Grundfragen gestellt
werden. Sein Antiegen ist an vielen Stellen des Romans allgemein-ethischer
Natur. Seine AuBerungen zur Darstellung Christi und zum Christentum sind
widerspriichlich, aber es ist unverkennbar, daB er weder Christus noch dem
Christentum dienen will. Atmatows Unkenntnis geht so welt, da3 er schilden,
wie zwei Geilstliche eine Kirche betreten - es soll eine orthodoxe Kirche sein -,
der lkonostas aber {iberhaupt nicht erwdahnt wird. Es ist Atmatow gelungen, mit
dem Roman in der ganzen Welt Beachtung zu finden. Die sow]etische Presse ist
voller Reaktionen auf ihn. Viele sind negativ, verurteilen auch die “religitse”
Haltung. So war auch ich gezwungen, ihn hier zu erwahnen - allerdings vom reli-
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giésen Standpunkt aus als das negativste Beisplel einer Christusdarstellung in
der russischen Literatur.

Ein anderer Autor unserer Zelt - Wassilij Below - vermittelt in seinem Roman
Vorabende die Orthodoxe Kirche in durchaus richtiger Weise. 2' Er hat das
Verlangen, dem Leser die Existenz und auch die sakralen Handlungen der
Kirche in rechter Art darzustellen. Er wahtt dafiir eine letzte Olung und eine
Hochzelt und schildert beides mdglichst ausflhrlich. DaB die Hochzeit in diesem
Fall 1929 von einem Funktiondr gestdrt wird, ist in diesem Zusammenhang
gleichgittig, ist zeitbezogen. Wesentlich ist in Belows Schaffen das Bemiihen,
religidses orthodoxes Geschehen nach bestem Wissen und Gewissen zu
vermitteln.

Bei Wladimir Solouchin kénnen wir ein dhnliches Anliegen unterstellen. Ich
denke an das Gedicht "Ein Marchen" 2 von 1961, in dem er schildert, wie ein
Ikonensammiler - er ist es selbst - eine lkone erblttet, und im Gesprach mit der
Frau, die sie ihm nicht gibt, verdeutlicht wird, daB eine Ikone kein Gegenstand
fOr Kunstsammler und Museen Ist, sondern ein Gegenstand des Gebets. Aber
die positive Interpretation, die die Dichtung selbst hinterldaBt und die sie auch bei
mir ausgeldst hatte, wurde erschiittert, als ich mit dem Autor 1987 dariber
sprach. Er ist noch heute unzufrieden, daB die aite Frau ihm, dem lkonen-
sammiler, jene alte Marienikone nicht abgab. In diesem Fall sagt die Dichtung als
solche das Richtige aus, auch wenn sie nicht vollstindig das Denken des
Schreibenden wiedergibt. Solouchin hat durch seine Werke viel zur Bewahrung
und Restaurierung nicht nur von lkonen und Kirchen oder russischer Tradition,
sondern auch von orthodoxem Glauben beigetragen.

Mit Anatolij Kim nenne ich neben Ajtmatow einen zweiten nichtorthodoxen
Autor aus der UdSSR, doch dieser hat ein sehr hohes geistiges Gespur. Sein
Roman Lotos, der auch in deutscher Ubersetzung vorliegt, 2 geht mit
auBergewdhnlicher Selbstverstandlichkeit von unserem Leben nach dem Tode
aus, verbindet Tod und Leben in einer Natirlichkeit, wie sie jeder Christ, jeder
Mensch anstreben solite. Kim hat in einem anderen Roman (Der Nephritgirtel 24)
auch einen orthodoxen Geistlichen und seine Kinder unter sowijetischen
Lebensbedingungen dargestellt. Er macht keinen Versuch einer Pseudointer-
pretation wie Ajtmatow, sondern erzahit Erlebtes. Ein Journalist hat den Auftrag,
einen denunzierten Geistlichen zu besuchen. Von seinem Bericht héngt das
Schicksal des Priesters und die drohende SchlieBung der Kirche ab. Er wird vom
Gottesdienst Uberwiltigt und erkennt im Gesprach mit den Kindern des
Geistlichen die Ernsthaftigkeit dieses Lebensbereichs, der ihm selbst fern war.
Aber er ist ihm nach dieser Begegnung nicht mehr fern.

Die fir mich besten Darstellungen des Bildes Christi in der modernen
russischen Literatur sind in Gedichten von Anna Achmatowa und Boris
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Pasternak enthalten, in Requiem und in Doktor Schiwago. Diese beiden groBen
Dichtungen der russischen Literatur dieses Jahrhunderts waren bis 2u
Gorbatschows Zeit In der Sowjetunion verboten, und es gehdrt zu den
erfreulichen Erscheinungen der Perestroika, der Neuorientierung, daB der Leser
in der Sowjetunion nun zu diesen Texten Zugang bekommen hat. In Anna
Achmatowas im Zyklus Requiem enthaltenen Gedicht "Die Kreuzigung" % wird
eine orthodoxe Grundhaltung zu Leid und Tod dargestelit. Die leidende Mutter
steht neben dem Kreuz. Diese biblische Situation - auf russischen lkonen und
westlichen Gemalden oft veranschaulicht - hat Gleichnischarakter flir die
leidenden russischen Mitter der Terrorzelt um 1937. Da heifit es:

Dorthin, wo die Mutter stand im Schweigen,
Wagte niemand einen Blick zu tun. 2¢

Aus eigener Erfahrung gibt Anna Achmatowa, deren Schn mehrfach verhaftet
wurde und viele Jahre im sowjetischen KZ verbrachte, die typische Situation
ungezdhlter, in jeder russischen Familie anzutreffender Frauen und Mutter
wieder. Aber sie verkindet auch die christliche Haitung, angesichts der
Auferstehung den Schmerz (iber den Tod zu Uberwinden, auch den Schmerz
Uber den zu Unrecht durch Gewalt eriittenen Tod, wobei Christi Kreuzigung zum
Symbol aller qualvollen Todesarten wird, die Menschen In sowjetischen
Haftanstalten erlitten. Das ist wahres, helfendes, lichtspendendes, in Dichtung
umgesetztes Christentum.

Aus Pasternaks Doktor Schiwago habe ich das Gedicht
"Morgendammerung” ausgewahit. Es beginnt mit einer typisch Pasternakschen
Verratselung. Er wahlit ein Personalpronomen, das noch keinen Bezug hat.

Du warst im Schicksal alles mir,

Dann kam der Krieg und das Zerstéren,
Und lange lange war von dir

Nichts mehr zu sehen und zu héren. 27

Dieses Du ist Christus. Diese Anrede, dieser Gebetsanfang gibt konkret das
Leid wieder Uber die Zerstdrung der russischen Kirche in den zwanziger Jahren,
Uber die Entfremdung vom Glauben, aber diese Worte spiegeln die
Lebenserfahrung vieler Menschen, sie sind letztlich zeitlos. Dasselbe gilt fir die
nachste und Uberndchste Strophe, die den Weg zuriick aufzeigt:

Nach Jahren ohne Dich verbracht,

LieB neu mich Deine Stimme beben.

Ich las Dein Wort die ganze Nacht,

Und wacht aus Ohnmacht auf zum Leben.

Damit schlieit sich der Kreis aus der Sicht von 1987. An der Spitze der
zerstbrenden Gruppe von Bolschewiki ist der Christus, der nun nach dem
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“Zerstéren®, "nach Jahren ohne Dich verbracht” wieder in das Leben von mehr
Menschen in der Sowjetunion tritt. Wir wissen nicht, wie viele es sind, aber der
Ernst des Glaubens derer, die wir kennen - im literarischen Werk oder aus
persdnlichem Erleben - bestdtigt den Wandel. Blok, Pasternak und Anna
Achmatowa - auch Bella Achmadulina 2 - haben den wahren, den biblischen
Christus dargestelit und seine geistige Wirklichkeit bildhaft in die jewellige
materielle sowjetische Wirklichkeit hineingezogen. lhre literarische Gestaltung
hat den jeder groBen Dichtung - wie auch dem Text Dostojewskijs und den
angeflihrten Legenden - anhaftenden Gleichnischarakter. Alexandr Solshenizyn
hat In seinem “Spiegel*-Interview vom Oktober 1987 # betont, daB “das
russische Volk das Christentum so tief und restlos in sich aufgenommen hat, wie
man es kaum schildern und kaum verstehen kann®, und daB schliellich das
russische Wort fiir Bauer (krest'janin - den bezeichnet, "der das Kreuz tragt®, also
unmittelbar mit dem Christusgeschehen verbunden Ist. Die groBien
Christus-Dichtungen russischer Schriftsteller schdpfen aus dieser Quelle. Auch

dem deutschen Leser bieten sie AnstoB zur Besinnung, Glaubenswirklichkeit und
Lebenshilfe.

Wiadimir Lindenberg-Tschelischtschew
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