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Essay

Pladoyer flr das Sowohl als auch

Von Klaus Muller

11.02.2013. Es geht Jan Assmann nicht primar um die
Gewalthaltigkeit des Monotheismus, sondern um das Projekt
der Aufklarung, das "wabhr/falsch" der mosaischen
Unterscheidung in einem héheren "Sowohl - als auch"
aufzuheben. Dies stellt aber keine Gegenposition zur
christlichen Theologie dar, sondern bildet einen in ihr seit je
prasenten Tiefenstrom.

Nach Bernhard Giesen (hier) und Bernhard Lang (hier) antwortet der katholische
Fundamentaltheologe und Philosoph Klaus Miller auf Jan Assmanns neuen
Debattenanstol3 zum Thema "Monotheismus und Gewalt". (D.Red.)

Ich finde es gut, dass Jan Assmann in Reaktion auf eine harsche Kritik aus dem
Lager der protestantischen Theologie durch Rolf Schieder nochmals der von ihm
1997/98 mit dem Buch "Moses the Egyptian"/"Moses der Agypter'[1] ausgelosten
Debatten einen Impuls zu differenzierterer Fortfihrung gibt. Das tut auch Not, weil
einige Wahrnehmungen und Rezeptionen seiner Thesen zu vergrébernden
Interpretationen und Fortschreibungen fiihrten, die die ganze Debatte in eine Drift
zogen, die Uberhaupt nicht in Assmanns Fokus lag und gegen die er sich zum Teill
explizit verwahren musste. Mit dem Spiegel-Artikel von Matthias Schulz etwa vom 22.
Dezember 2006 braucht man sich dabei gar nicht aufzuhalten. Jan Assmann hat
dazu die nétigen Klarstellungen anbringen kdnnen (wenn auch nicht im Spiegel).[2]
Anders nimmt sich das namentlich bei Peter Sloterdijk aus[3], der aus Assmanns
Uberlegungen zur intrinsischen, der Einfuhrung der "wahr-falsch"-Unterscheidung
geschuldeten, Gewalttatigkeit der monotheistischen Religionen eine veritable - sich
durch mehrere Monografien ziehende - antimonotheistische Polemik formte.[4] Das
verdeckt nahezu vollstandig, dass im Zentrum von Assmanns Uberlegungen weder
die These einer prinzipiellen Gewalthaltigkeit der Monotheismen als solcher steht und
auch nicht das Pladoyer fur einen - dazu als heilsame Alternative erachteten - neuen
Polytheismus oder Kosmotheismus. Vielmehr bildet den Konstruktionspunkt von
"Moses der Agypter" und aller diesem Buch folgenden weiteren Ausdifferenzierungen
ein Problem der religiosen Epistemologie und die Frage der mit diesem Problem
verbundenen theologischen Denkformen. Das vermag aber nur wahrzunehmen, wer
nicht Uberliest, was Assmann selbst als den Ausgangspunkt[5] seiner Uberlegungen
markiert: die Begegnung mit dem Frihidealisten Karl Leonhard Reinhold. Und durch
den die hier laufende Debatte einleitenden Text von Jan Assmann fuhle ich mich
(auch gegen den diesbeziiglichen Einwand von Johannes Thonhauser[6]) in der
Ansicht bestarkt, dass dieser Ausgangspunkt zugleich den systematischen Dreh- und
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Angelpunkt von Assmanns Uberlegungen bildet, sofern er eigens betont, dass ihm
darum zu tun, gegen das kategorische "wahr-falsch” der mosaischen Unterscheidung
"das Prinzip des 'Sowohl-Als auch™ zur Geltung zu bringen. Genau darum aber ging
es Reinhold. Beilaufig flige ich hinzu, dass ich an anderer Stelle in einer
Auseinandersetzung mit Sloterdijks Transformation der Thesen Assmanns zu zeigen
versuchte, dass dieses Prinzip in Gestalt des bekannten "et - et" gerade flr die
christliche Tradition in ihrer katholischen Ausformung seit je und bis heute nichts
Fremdes ist[7] - darauf ist noch zurickzukommen.

Zunachst aber lohnt sich ein genauerer Blick auf Reinhold: Lange galt er, &hnlich wie
Friedrich Heinrich Jacobi, als einer aus der zweiten Riege der Protagonisten der
Sattelzeit der Modernen Religionsphilosophie, so sehr, dass er gegenwartig
regelrecht neu entdeckt und erschlossen wird[8], und das obwohl schon langer offen
gelegt ist, dass er zusammen mit Jacobi fast beilaufig - aber gewiss nicht zufallig -
zugleich einen unersetzlichen Beitrag zur neuzeitlichen Theorie selbstbewusster
Subijektivitat geleistet hat.[9] Aber das war nicht seine einzige und vielleicht nicht
einmal seine grofite Leistung. Reinhold war zunachst Ordensmann und Priester,
Ubrigens vor den spateren Konversionen einiger Romantiker der einzige Katholik in
den Debatten der Sattelzeit der Religionsphilosophie. Er ist begeisterter Kantianer
der ersten Stunde[10] und einige Zeit wohl der prominenteste deutsche
Philosophiedozent. 1783, drei Jahre nach der Ordination, verlasst er die katholische
Kirche, wird Freimaurer und Schwiegersohn von Christoph Martin Wieland und greift
1787 mit einer bis vor kurzem voéllig vergessenen Schrift direkt in den
Pantheismusstreit ein, fir die Jan Assmann nicht ansteht, den Titel "[...] 'Revolution’,
nicht im politischen, sondern im geistigen Sinne"[11] in Anspruch zu nehmen. Die
Schrift tragt den Titel "Die Hebraischen Mysterien oder die alteste religiose
Freymaurerei"[12] und entstand im Rahmen eines Forschungsprojekts der Wiener
Freymaurerloge "Zur wahren Eintracht” tiber antike Mysterienreligionen.[13] Obwohl
in der Schrift weder die einschlagigen Termini wie "hen kai pan" oder All-Einheit noch
die respektiven Namen Spinoza oder Lessing fallen, zielt Reinholds Schrift genau in
die Mitte der hinter all dem stehenden Problemlage. Er mdchte zeigen, dass schon
Mose in Wahrheit die all-eine Gottheit verehrte, also Monist war, diesen Glauben und
sein Geheimnis wahrend seines Heranwachsens in Agypten gelernt hatte, jedoch die
Mitte des Mysteriums vor seinem eigenen Volk verbarg, weil es dieser Wahrheit
(noch) nicht gewachsen war und sie darum in die Kategorien des nationalen
Schutzgottes IHWH kleidete - das "duplex-religio"-Motiv also:[14] "Mit einem Worte!
Bey den aus Aegypten gekommenen Hebréern war alles agyptisch, von den
goldenen und silbernen Geschirren, die sie heimlich mit auf den Weg nahmen - bis
zur Weisheit ihres Fuhrers und Gesetzgebers"[15], resimiert Reinhold, um daraus
zugleich auf die biblisch artikulierte Vorrangstellung der Juden vor allen anderen
Volkern zu schlieRen (die "goldenen und silbernen Geschirre" beziehen sich auf die
biblische Erzahlung Ex 12,35-36, gemaf der die Israeliten von den Agyptern vor dem
Auszug Silber- und Goldsachen forderten und sie auch bekamen). Diese
Vorrangstellung sei gerade dann anerkannt, wenn man annehme, dass ganz Israel
aus Eingeweihten bestehe, also in ihm die Geheimreligion der agyptischen Elite
Volksreligion geworden sei, wenngleich tbersetzt in Ritual und Gebotskodex.[16] Fur
die Notwendigkeit dieser Ubersetzungsleistung beruft sich Reinhold dabei zum einen
auf John Spencer (1630-1693) und weit hinter diesen zurtick auch noch auf den
judischen Philosophen Mose ben Maimon (1135-1204), um die judische
Schriftreligion mit ihrem Ge- und Verbotskatalog sowie dem kultischen Ritual als
gottgewollte Anpassung der Wahrheit an die Fassungskraft des Volkes zu erklaren -
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das sind die von Reinhold so bezeichneten "Kleineren Mysterien". Zum anderen
bezieht er sich unter dem Titel der "Grdl3eren Mysterien™ auf William Warburton und
teilt dessen Uberzeugung, dass sich mit der im Mysterium verborgenen Wahrheit des
All-Einen, die ja nicht mehr gelehrt, sondern nur noch geschaut werden kénne,
buchstablich kein Staat machen lasse, weil auf einer Religion der Vernunft kraft der
volkischen oder Klassengrenzen Uberschreitenden Verfassung der Vernunft kein
Staatswesen zu errichten sei;[17] dafiir habe Mose die Bundestheologie des
eifersiichtigen Sinai-Gottes konzipiert - als politisch notwendige Fiktion. Das habe
Mose de facto, wenn freilich in bester Absicht, zum Verrater der agyptischen
Mysterien werden lassen, ganz entsprechend dem italienischen Sprichwort
"traduttore - traditore”, dass der Ubersetzer immer auch ein Verrater ist. Dabei ist
durchaus der Doppelsinn von "Verrat" im Spiel, wie die zuspitzende Aufnahme der
ganzen Thematik in Schillers Essay "Die Sendung Moses" (sic!)[18] belegt: Nicht nur
Verrat von etwas, namlich der Mysterienwahrheit des All-Einen, geschieht da,
sondern auch Verrat an dieser Wahrheit, sofern Mose das, was die Eingeweihten des
Mysteriums kraft ihrer Vernunft erkannten, zum Gegenstand blinden Glaubens
gemacht habe[19], so schliel3t Schillers Referat.

Genau an der Uberwindung dieser Kluft von Vernunft und Glaube war Reinhold mehr
als alles gelegen, weil er im Gang des Pantheismusstreits eine Verscharfung des
Konflikts zwischen Naturalismus und Supranaturalismus, ein Ausspielen der Vernunft
gegen Intuition und Gottesgefuhl wahrnimmt, durch das beide Seiten - Religion und
Metaphysik als "Hauptwissenschaft"[20] der Philosophie - nur Schaden nehmen
kénnen, weil dadurch "Pfafferey und Despotismus”[21] (erneut) Boden gewannen,
wie er spater im ersten Abschnitt seines berihmtesten Werkes, den "Briefe[n] Gber
die Kantische Philosophie" von 1790, befiirchtet.[22] "Umbildung des blinden
Glaubens in Vernunft, das ist sein Programm."[23] Diese Vermittlungsabsicht erfillt
Reinhold durch eine zentrale These seiner "Hebraischen Mysterien", der geman
Gottes Namenskundgabe aus Ex 3,14, "Ich bin, der ich bin", mit dem All-Einen der
agyptischen Mysterien koinzidiert. Das ergibt sich fir ihn aus der unterstellten
Deckungsgleichheit der biblischen Kennzeichnung, in Septuaginta-Griechisch "Ego
eimi ho on", die er als "Daseyn von sich selbst"[24] Ubersetzt, mit einer als agyptisch
aufgefassten, von Plutarch und Proklos tberlieferten Inschrift aus einem Isis-Tempel
("lIch bin, was da ist"[25]), die durch Schillers Ballade "Das verschleierte Bild zu
Sais"[26] berihmt wurde.

Um Reinholds Rekurs auf Sais angemessen zu verstehen, muss man aber beachten,
dass ihm die - kantianisch gesprochen - kritizistische Pointe fehlt, die Schiller mit den
Isis-Texten verband. Isis und ihr Schleier treten bei Reinhold stattdessen in eine
religionshermeneutische Funktion ein: "Wem aus uns, meine Brider! sind endlich die
alten agyptischen Inschriften unbekannt; die eine auf der Pyramide zu Sais: Ich bin
alles, was ist, war und seyn wird, meinen Schleyer hat kein Sterblicher aufgehoben;
und jene unter der Bildsaule der Isis: Ich bin, was da ist? Wer aus uns, meine Brtder!
versteht nicht den Sinn dieser Worte so gut, als ihn vormals der agyptische
Eingeweihte verstehen muf3te, und weil3 nicht, dald damit das wesentliche Daseyn,
die Bedeutung des Wortes Jehovah, beynahe wortlich ausgedriickt ist?"[27]

Aufgenommen hat Reinhold die Isis-Formel mit grof3ter Wahrscheinlichkeit Gber
Warburton aus Ralph Cudworth; jedenfalls bietet sie dieser in einer

Zusammenstellung mit einer Inschrift aus Capua, die ihre seltsame, sonst nicht
nachzuvollziehende Doppelung in Reinholds Traktat erklarte.[28] Dass er damit
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dessen hermeneutisches Gefélle - "Isis durch JHWH deuten” - erneut umdreht in ein
"JHWH durch Isis verstehen"[29], ist dabei genauso wenig ein Problem wie die
Tatsache, dass Reinhold damit das Bestandstick einer urspringlich theistisch-
antispinozistischen Argumentation einem durch und durch spinozistisch-
antitheistischem Diskurs implementiert - dem war schon langst durch eine seit etwa
1700 laufende Verschrankung von Platonismus- und Spinozismusdebatten, die
wechselseitig eines durch das andere interpretierten, der Boden bereitet.[30]
Zweierlei hatte Reinhold damit gewonnen - das Eine: "Wer zeigen konnte, dal’ auch
die biblische Offenbarung auf nichts anderes als auf diese Kernsétze altagyptischer
Mysterienweisheit hinauslief, rif3 die Schranken zwischen Christen, Juden, Muslimen
und Heiden ein und legte eine Einsicht frei, die alle Menschen zu Brtudern macht. Wie
bei Warburton ist auch fir Reinhold die Sinai-Offenbarung nichts anderes als die
Freilichtauffihrung eines agyptischen Initiationsritus, der nicht fir einige Auserwahlte,
sondern fur das ganze Volk veranstaltet wird"[31], bilanziert Assmann. Das Zweite:
Wahrheit ist auf beiden Seiten, bei den Agyptern und bei Mose. Und beide Weisen
sind in Ordnung, solange nur die Wahrheit des Mysteriums unter der Einkleidung in
die Riten und Kodizes nicht vergessen wird und verloren geht, denn dann bestinde
"[...] das Geheimnis in nichts anderem mehr [...] als im Verbergen der Tatsache, daf}
es nichts zu verbergen gibt"[32] - und eben dem zu wehren, ist die Aufgabe der
Philosophie als kritisch-aufklarender Ursprungsbesinnung. Andernfalls wirden die
Mysterien zu Geheimniskramerei und Religion zu einem sacrificium intellectus[33],
dem Jacobi'schen "salto mortale"[34]. Umgekehrt freilich heil3t das, dass genau dies
passiert, wenn Vernunft und Glaube dissoziiert werden. Wenn die philosophische
Reflexion im Zentrum der Religion ausfallt, verkommt alles an ihr zum hohlen Ritual.
Reinholds Intention, das wird an diesen Transfergedanken greifbar, geht in keiner
Weise auf eine Nivellierung des Biblischen aus[35], sondern auf die prekére Balance
von Vernunft und Glaube, die zugleich konfessionelle und interreligiose
Konfliktquellen trocken zu legen vermag.[36]

Gewiss, die philologischen Standards nicht erst von heute hat Reinhold in seiner
Auslegung des "aehjae ascher aehjae" (Ich-bin-der-ich-bin-da) gegen sich. Auch
aulRerhalb der Exegese, namentlich der Philosophie, ist das bekannt, etwa bei Ernst
Cassirer, wenn er diagnostiziert, dass die gottliche Ich-Pradikation wohl von Agypten
und Babylon ausgehe, aber sich erst dort vollende, wo alles andere verdrangend nur
noch die personlichen Furworter, also sprachanalytisch gesagt die sogenannten
Indexicals, als Gottesbezeichnung ubrig blieben.[37] Und erst recht widerspricht einer
hermeneutischen Identifikation von JHWH- und Isis-Pradikation Erich Zengers
Analyse, dass es sich linguistisch im Kern der Namenstheologie von Ex 3,14 um
einen unvollstandigen Kurzsatz handle - "Er erweist sich als..." -, der nach je neuer
geschichtlicher Vervollstandigung verlange, aber gerade so unbeschadet aller
zugesagten Verlasslichkeit dieses Gottes zugleich seine Unverfluglichkeit wahre.[38]
Dennoch hat Reinhold sprachlich und sachlich etwas Richtiges zumindest erahnt,
denn: "IHWH bedeutet ursprunglich wahrscheinlich 'Er weht' von hawah, 'Er ist da’
von hajah. Mit seinem Erscheinen wurden Ph&nomene wie Krieg, Stirme und
Vulkanausbriche verbunden'[39], steht also sprachlich fur etwas Apersonales, und
sachlich gesehen liest er - durchaus in Konvergenz mit der eben erwéhnten Deutung
Zengers - Ex 3,14 nicht als Namensoffenbarung und genauso wenig die Formel aus
Sais, sondern beides vielmehr als Offenbarung einer alle bestimmte Bedeutung
Ubersteigenden Namenlosigkeit - Gbrigens mit Rickverweis auf Hermes Trismegistos
und einen nachgerade genialen Text des Cusaners aus "De docta ignorantia": "Es ist
ja einleuchtend, dal? kein Name eigentlich dem Groéf3ten angemessen sein kann, da
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es das schlechthin Grol3te ist, zu dem nichts in Gegensatz tritt. Alle Namen sind
namlich aufgrund einer gewissen Besonderheit in der verstandesméafRigen Erfassung
den Dingen zugelegt, auf der die Unterscheidung der einen vom anderen beruht. Wo
jedoch alles eines ist, da kann es keinen besonderen Namen geben. Hermes
Trismegistos sagt darum mit Recht: 'Da Gott die Gesamtheit der Dinge ist, so gibt es
keinen ihm eigenen Namen, misste doch Gott sonst mit jeglichem Namen benannt
werden oder alles mit seinem Namen. Er umgreift ja in seiner Einfachheit die
Gesamtheit aller Dinge. Gemalf seinem eigentlichen Namen - der fur uns als
unaussprechbar gilt und das Tetragramm ist [...] - musste man ihn deuten als 'Einer
und Alles' oder 'Alles in Eins', was noch besser ist. So haben wir oben die gré3te
Einheit gefunden, die dasselbe ist wie 'Alles in Eins'. Freilich noch gemal3er und
zutreffender als 'Alles in Eins' erscheint der Name 'die Einheit'.' Deshalb sagt der
Prophet [Sacharja 14,9; K.M.], dal3' an jenem Tage Gott Einer sein wird und sein
Name das Eine’, und an anderer Stelle [Dtn 6,5; K.M.] 'Hore Israel’ (das bedeutet
'der, welcher Gott mittels der Vernunft erschaut’), dein Gott 'ist Einer'."[40]

Reinhold also als Vordenker des "Sowohl - als auch" - und Jan Assmann sucht durch
seine gedachtnisgeschichtliche Archaologie dieses Prinzip stark zu machen: nicht als
Einladung zu einem Religionsrelativismus oder -synkretismus, sondern: "Es geht
vielmehr darum, sowohl die eigene Religion zu praktizieren, als auch die anderen
Religionen in ihrem je eigenen Wahrheitsbezug anzuerkennen und zu respektieren."
("Monotheismus und Gewalt")

Ich bin nun schon des Langeren Uberzeugt, dass dieses Prinzip sehr wohl mit der
christlichen Theologie kompatibel ist. Seinen tiefsten Grund hat das meines
Erachtens darin, dass ein erheblicher Teil christlich-theologischer Traditionen seit der
Frihzeit der Kirche bis in Theologien der Gegenwart hinein von einem monistischen,
also dem All-Einheits-Motiv formatierten, Tiefenstrom durchzogen ist. Selbst in einer
nur sehr groben Durchsicht komme ich unschwer auf eine dreistellige Zahl
einschlagiger Positionen und Namen, die - vollig willktrlich ausgewahlt - von Origines
Uber den Cusaner, Giordano Bruno, einen Gutteil der Idealisten bis zu Karl Rahner,
Paul Tillich und Alfred Delp reichen. Sekundiert wird diese philosophisch-
theologische Zeugenkette zudem durch einen vergleichbaren Strang in der
Belletristik, in den - wiederum voéllig willktrlich ausgewahlt - u.a. Angelus Silesius,
Alexander Pope, Gotthold Ephraim Lessing, Ralph W. Emerson, Alfred Doblin,
Halldér Laxness oder Les Murray gehéren. In der Theologie wird diese Thematik, der
es - mit einer Formel von Peter Strasser - darum zu tun ist, Gott als ""zugleich
personlich und alles" [41] zu denken, mittlerweile unter dem Label des "panentheistic
turn” diskutiert.[42] Jan Assmann tragt durch seine reichen Studien - unbeschadet
auch kritischer Einwande, die sie seitens der Theologie in einigen Hinsichten auf sich
ziehen kdnnen - auf herausragende Weise zur Sensibilisierung fiir die monistisch-
kosmotheistischen Implikationen der monotheistisch-personalistischen
Gottesdiskurse bei.[43]

In der Praxis schlagt sich das Prinzip des "Sowohl - als auch” darin nieder - wie
Assmann eigens vermerkt -, dass jemand "[...] seine bestimmte Religion [s0]
praktizier[t], als ob [Herv. K.M.] sie die wahre ware in voller Anerkennung der
Madglichkeit, dass die Wahrheit bei einer andern liegt oder vielmehr: dass die
Wahrheit verborgen ist und alle Religionen sie auf ihre Weise anstreben."
("Monotheismus und Gewalt") Die Wendung "als ob" markiert dabei das
hermeneutische Prinzip der "naiveté seconde"[44], das durch Paul Ricceur bekannt
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geworden ist, aber bereits 1925 bei Peter Wust auftaucht[45] und dann in einem
geschichtsphilosophischen Essay von Max Scheler aus dem Jahr 1928
begegnet.[46] "Zweite Naivitat" besteht - biindig gesagt - darin, mit heiligen Texten so
umzugehen, als ob sie wahr seien, ohne dass ihr fiktional-performativ-poetischer
Charakter sie deswegen wahrheitsunfahig machte. Es geht darum, "[...] nicht nur die
Geschichte, sondern auch ihr Erzahltwerden zu erzahlen."[47] So entsteht eine
Brechung in der Kommunikation, die den Geltungsanspruch des Erzahlten zwar
einklammert, aber eben dadurch fir den Rezipienten/die Rezipientin den Raum fur
eine freie Stellungnahme zum Erzéahlten erdffnet, die ihn oder sie aktiv an der
Wahrheitsfindung beteiligt. In normativen Kontexten - und religibse Kommunikation
ist haufig normativ - wird so die Gefahr der Appell-Allergie ausgeschaltet, und die
Selbstbeteiligung der Adressatinnen und Adressaten an der Wahrheits- bzw.
Normfindung befligelt bekanntlich die Wahrheits- und Normverwirklichung. Es ist
auch kein Zufall, dass dasjenige Buch, das ich - mit Sloterdijk - fir "das heimliche
Hauptwerk der modernen Theologie"[48] halte - Thomas Manns Romantetralogie
"Joseph und seine Bruder" -, die monumentale Durchfihrung des "naiveté-seconde"-
Prinzips am Thema "Agypten-Israel”, also "Monotheismus versus Kosmotheismus",
darstellt und auf geniale Weise das "Sowohl - als auch"-Prinzip verkérpert. [49]

Ohne konfessionelle Profilierungsabsicht im Hintergrund sei abschliel3end der
Hinweis gestattet, dass das "Sowohl - als auch” primar (wenn auch nicht exklusiv) in
der katholischen Tradition anzutreffen ist, und zwar nicht nur in Texten, sondern auch
in der Ikonografie (etwa durch eine Unzahl agyptisierender Anspielungen in der
Asthetik von Barockkirchen). Insofern ist nicht ganz verwunderlich, dass die in Teilen
sehr polemische Assmann-Kritik des protestantischen Theologen Schieder am
Schluss unter dem Titel "Der Traum vom Ende der Differenz" gerade Uber das
"Sowohl - als auch" in einer nahezu perhorreszierenden Weise und mit schiefen
Vergleichen vom Leder zieht.[50] Doch niemand, der oder die fir das "Sowohl - als
auch" pladiert, will die Differenz von Gott und Welt schleifen. Er/Sie macht lediglich
mit dem Gedanken ernst, dass Differenzen Uberhaupt nur im Horizont des
Gedankens einer Einheit bzw. Ganzheit zu markieren sind. Es gibt - scheint mir - in
Zeiten rasanter Religionsproduktivitat wie heute gute Grinde, ein wohl begrindetes
Vernunftinstrumentar wie das "Sowohl - als auch"-Prinzip fur die herausfordernde
Aufgabe der "Religionshege" (ein Terminus des Munsteraner Juristen Janbernd
Oebbeke) in Anspruch zu nehmen.
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Artistik und Anthropotechnik. Frankfurt am Main. 2009.- Vgl. dazu auch Miller,
Klaus: "Gottes Zorn, der Menschen Eifer und die theologische Vernunft. Zu Peter
Sloterdijks affektanalytischer Gotteskritik". In: Striet, Magnus (Hg.): "Wiederkehr des
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Religionsgeschichte 3 (2001). 108-134. 111.
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Athendum 12 (2002). 253-261. Hier 258.



http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#5x
http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#6x
http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#7x
http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#8x
http://www.perlentaucher.de/buch/dieter-henrich/grundlegung-aus-dem-ich.html
http://www.perlentaucher.de/buch/dieter-henrich/grundlegung-aus-dem-ich.html
http://www.perlentaucher.de/buch/ruediger-safranski/friedrich-schiller-oder-die-erfindung-des-deutschen-idealismus.html
http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#9x
http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#10x
http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#11x
http://www.perlentaucher.de/essay/plaedoyer-fuer-das-sowohl-als-auch.html#12x
http://www.perlentaucher.de/buch/carl-leonhard-reinhold/die-hebraeischen-mysterien.html

[13] De Giorgi, Fulvio: "Der junge Rosmini: sein Interesse fur deutsche Kultur und fur
Kant". In: Krienke, Markus: "Rosmini und die deutsche Philosophie”. Berlin 2007. 97-
110; verweist auf enge Verbindungen dieser Loge zur intellektuellen Szene im
Trentino und in Rovereto zur Zeit des dort wirkenden, mit Blick speziell auf Hegel um
das Problem des Pantheismus ringenden Rosmini.

[14] Vgl. Assmann, Jan: "Nachwort" zu Reinhold: "Mysterien" (Anm. 12). 157-199.
Hier 161f.

[15] Reinhold: "Mysterien (Anm. 12). 30.
[16] Vgl. Reinhold: "Mysterien” (Anm. 12). 33-34.
[17] Vgl. Assmann: "Nachwort" (Anm. 14). 168. - Ders.: "Geheimnis" (Anm. 11). 115.
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[23] Roehr: "Reinholds Hebraische Mysterien”. (Anm. 22). 165.

[24] Reinhold: "Mysterien" (Anm. 12). 41.

[25] Reinhold: "Mysterien” (Anm. 12). 42.

[26] Vgl. Schiller, Friedrich: "Gedichte. Samtliche Werke Bd. 1". Berlin 2005. (Berliner

Ausgabe). 249-252. - Vgl. dazu Assmann, Jan: "Das verschleierte Bild zu Sais.
Schillers Ballade und ihre griechischen und agyptischen Hintergriinde". Stuttgart
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1999. (Lectio Teubneriana; VIII). 9-54.

[27] Reinhold: "Mysterien” (Anm. 12). 42.

[28] Vgl. Assmann: "Nachwort" (Anm. 14). 165f.

[29] Vgl. Assmann: "Moses der Agypter" (Anm. 1). 179.

[30] Vgl. dazu Mulsow, Martin: "Moderne aus dem Untergrund. Radikale
Frihaufklarung in Deutschland 1680-1720". Hamburg 2002. 295-307.

[31] Assmann: "Moses der Agypter" (Anm. 1). 183f. - Vgl. dazu auch Kim:
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[32] Assmann: "Moses der Agypter" (Anm. 1). 185f.
[33] Vgl. Assmann: "Nachwort" (Anm. 14). 184.

[34] Jacobi, Friedrich Heinrich: "Uber die Lehre des Spinoza in Briefen an den Herrn
Moses Mendelssohn" (1785). In: Hammacher, Klaus - Piske, Irmgard-Maria (Hgg.):
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1,1). 1-146. Hier 20.
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[36] S. Roehr macht Reinholds Intention auf All-Einheit insgesamt primér an dieser
politischen Seite seiner Wortmeldung fest, mir scheint aber, dass diese damit nicht
hinreichend hinsichtlich ihrer Einbettung in die ganze damalige
religionsphilosophische Debatte, die ja gerade in ihrer Anfangszeit als deutlich
sozialphilosophische gefuhrt wurde, wahrgenommen ist. Vgl. Roehr: "Reinholds
Hebraische Mysterien" (Anm. 22). 156f.
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2001. 171-178. - Ders.: "Der Monotheismus im philosophischen Diskurs der
Moderne". In: S6ding, Thomas (Hg.): "Nimmt der Glaube die Freiheit? Die neue
Debatte um den Monotheismus". Freiburg i. Br.; Basel; Wien 2003. (QD; 196). 176-
213. Hier 196-198.

[38] Vgl. Zenger, Erich: "Das Buch Exodus". 2. Aufl. Dusseldorf 1982. 53.

[39] Keel, Othmar: "Die Geschichte Jerusalems und die Entstehung des
Monotheismus". 2 Bde. Gottingen 2007. ("Orte und Landshaften der Bibel"; IV,1).
1273. - Vgl. auch die Kurzfassung der Studie: Ders.: "Jerusalem und der eine Gott.
Eine Religionsgeschichte". Géttingen 2011. - Feldmeier, Reinhard - Spieckermann,
Hermann: "Der Gott der Lebendigen. Eine biblische Gotteslehre". Tubingen 2011.
(Topoi biblischer Theologie; 1). 17-50.
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Senger. Hamburg 1979. |, 24. - Vgl. dazu Assmann: "Moses der Agypter" (Anm. 1).
179-181.

[41] Strasser, Peter: "Der Gott aller Menschen. Eine philosophische
Grenzuberschreitung”. Graz; Wien; Kéln 2002. 191.

[42] Vgl. dazu Meier-Hamidi, Frank - Miller, Klaus (Hgg.): "Personlich und alles
zugleich. Theorien der All-Einheit und christliche Gottrede". Regensburg 2010. (ratio
fidei; 40). [Dort weitere Lit.!].

[43] Die Grunde fur dieses Implikationsverhaltnis (das Gbrigens auch umgekehrt fur
die monistischen Religionen gilt) sind meines Ermessens in der Struktur
selbstbewusster Subjektivitat zu suchen, sofern man - in den diesbeztglich von
Dieter Henrich gespurten Bahnen - Religionen als Weisen der Selbstauslegung
bewussten Lebens auffasst. Vgl. dazu ausfuhrlich Muller, Klaus: "Streit um Gott.
Politik, Poetik und Philosophie im Ringen um das wahre Gottesbild". Regensburg
2006. 209-237. - Ders.: "Glauben - Fragen - Denken. Bd. IlI: Selbstbeziehung und
Gottesfrage". Munster 2010. 511-520.

[44] Vgl. Ricceur, Paul: "Die Interpretation. Ein Versuch Gber Freud". Frankfurt a.M.
1974. (stw; 76). 506.

[45] Vgl. Wust, Peter: "Naivitat und Pietat". (Tubingen 1925). Miunster 1964. (GW Bd.
2).181.

[46] Vgl. Scheler, Max: "Der Mensch im Weltalter des Ausgleichs". In: Ders.:
"Philosophische Weltanschauung”. 3., durchges. Aufl. hg. von Maria Scheler. Bern;
Munchen 1968. 89-118. Hier 103.

[47] Kurzke, Hermann: "Mondwanderungen. Wegweiser durch Thomas Manns
Joseph-Roman". Frankfurt a. M. 1993. Nachdr. 2003. 158.

[48] Sloterdijk, Peter: "Derrida ein Agypter. Uber das Problem der judischen
Pyramide". Frankfurt a. M. 2007. (Edition Suhrkamp; 2502). 29.

[49] Vgl. dazu auch Assmann, Jan: "Thomas Mann und Agypten. Mythos und
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[50] Vgl. Schieder, Rolf: "Sind Religionen gefahrlich?" Berlin 2008. 87f.
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