Aspekte der Theoandrie bei Nikolai Berdjajew
Ein Vergleich mit Henry Corbin und Raimon Panikkar

Unter derUberschnﬂ "Aspekte der Theoandrie”, d. h. des Gottmenschen-

tums, hat sich der Orientalist Henry Corbin im IV. Kapitel seines Vortrags

mit dem Titel "Face de Dieu et face de I'homme" bei den Eranos-
Tagungen des Jahres 1967auchmitdenAspddcnderTheoandg$am
Beispicl von Vassilij Rosanow und Nikolai Berdjajew beschaftigt.”" Der
Autor weist darauf hin, daB er mit der Erwihmung Berdjajews nicht nur den
auch den Versuch einer Verbindung zwischen schiitischer Theosophie und
christlicher Theosophie herstellen méchte. Gewisse Theosophen der russi-
schen Orthodoxie kannten auf diesem Wege eine erste Stufe bilden. Einen
shnlichen Versuch hatte H. Corbin bei der Eranos-Tagung des Jahres 1966
mit dem Vergleich des russischen Religionsphilosophen Chomjakow und
des islamischen Mystikers Sohrawardi begonnen. **
Eroffmungsrede zitiert, die er als Prasident des "Colloque Berdiaev" am 12.
April 1974 gehalten hat.'® Der prominente Religionswissenschaftler fithrt
aus, daB es fiir ihn eine Ehre sei, als Nachfolger von Gabriel Marcel zum
Prisidenten der "Association Nicolas Berdiaev" emannt worden zu sein.'*’
y ‘

13"E ranos-Jahrbuch 1967, "Polaritiit des Lebens”, Zirich 1968, S. 165-228. Zit.
Corbin, Face de Dieu. ,

1%ygl Henry Corbin, De I'épopée héroique A Iépopée mystique, in: Eranos-
Jahrbuch 1966, Zarich 1967, S. 177-239. Zu Chomjakow vgl. auch: W. Dietrich,
Wandlung der Welt-Profile russischer Religionsphilosophic in der Sicht Nikolai
Berdjajews, in: Russische Religionsphilosophie I, Hofgeismar 1982, S. 141ff. zit.
Dietrich, Wandlung der Welt. _
139 Colloque Berdiaev®, Paris 1975, S. 47-50. Auf diese Quelle ist - bis auf die
Vertffentlichung von P. Ch. Murdoch, Der Sakramentalphilosophische Aspekt
S. 16 A. 1, kaum Bezug genommen worden.

EnguﬂeRapp,derSchwigeﬁnBerdjajews,gegmndetund.ﬁihnebe-
merkenswerte Konferenzen mit den Professoren M. de Gandillac und O.
Clément durch. Olivier Clément, zugleich Philosoph und Theologe der
russischen Kirche in Paris, referierte im Rahmen des "Colloque Berdisev" dber
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Sowohl N. Berdjajew als auch G. Marcel seien die beiden Namen gewesen,
die fir dic Generation, die das Alter von 30 Jahren zwischen den beiden
Weltkriegen erreicht hitten, von priigender Wirkung gewesen wiren. Der
Anla8 der Zusammenkunft, die an diesem 12, April 1977 in der Sorbonne
stattfand, sci die Erinnerung an N. Berdjajews 100. Geburtstag. Die Zeit
habe schon eine groBe Anzahl derer hinweggerafft, die die Ereignisse aus
Berdjajews Autobiographie mit verfolgt hitten. Dennoch bleibe sowohl der
Name von Berdjajew als auch der von G. Marcel gegenwirtig. Dies sei eine
Gegenwart, der gegeniiber die Philosophen seiner Zeit im Blick auf die
Entdeckung kostbarer Erkenntnis verpflichtet blicben. “Durch seine
Gespriiche wie auch durch seine Biicher hat uns Nikolai Berdjajew den
Ausweg erSffnet, den wir aus dem Historismus gesucht haben. Das, was
wir suchten- Nikolai Berdjajew - der sich als Philosoph der russischen
Orthodoxie verstand, er lieB es uns ahnen, da er uns erinnerte, daB es
wirklich die groSe Tragddic war, daB das Christentum umter seinen
offiziellen und historischen Formen der Vérsuchung erlegen war, gegen die
Christus gekidmpft hatte. Dank der religésen Denker wie Nikolai Berdjajew
und Alexej Chomjakow, die nicht offizielle Theologen waren, geschah es,
daB eine gewisse Anzahl von uns westlich Orientierten das BewuBtsein °
davon erhielten, daB es etwas Besonderes und auch Neues im orientalischen
Christentum geben solite. Was wir ihm auf diesem Weg verdanken, das
war zum Beispicl dic Entdeckung der Sophiologie, dic er in sciner
groBartigen Einleitung der franzdsischen Ubersetzung des Mysterium
magnum von Jakob Boehme voranstellte, und die der groBe Theologe an
seiner Seite, Sergej Bulgakow, ausarbeitete . . . Nikolai Berdjajew hat uns
zu frith verlassen, als daB er noch an spirituellen Diskussionen hatte
teilnchmen konnen, deren wir heute Zeugen sind. Aber er hat sie
vorausgesehen und hat den Mut gehabt, sie zu benennen". H. Corbin
dusserte sich dann noch iiber die Begegnung, die er mit N. Berdjajew hatte:
"Es sei mir erlaubt, noch von einer personlichen Erinnerung zu sprechen.
Ich sah Berdjajew zum letztenmal in Clamart, einige Monate bevor der
zweite Weltkrieg ausbrach. Ich muBte zu einer langen Reise in den Orient
abreisen, und ich sprach mit ihm, daB ich hoffte, in den theologischen
‘Gebieten noch Unerforschtes zu entdecken. Ich konnte nur-ahnen, was ich
dort finden wiirde und wubBte nicht, daB ich eines Tages berufen wiirde, der

"Die Entwicklung des Denkens von Nikolai Berdjajew zwischen 1899 und 1914"
(a.a. 0. S. 20f1)),
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Gesellschaft vorzustchen, die den Namen von Nikolai Berdjajew trigt.
Abes was ich fithite und hoffte, lieB ich ihn ahnen, und daB er einer der
ganz seltenen war, der dafiir selbst den Sinn und die Fassungskraft besaB.
Wahtend langer Jahre war ich aus Europa abwesend. Ich habe Berdjajew
mew:edel'gwehm,aberdlwlstﬁ,wasnchsagenkann““lCorb erldu-
terte anschliessend Einzelheiten seiner Forschungen @iber ‘die islamische
Mystik und erginzte: "Ich bin iiberzeugt, daB Berdjajew in ihm
[Sohravardi, islamischer Mystiker des 12. Jhdts.] einen spirituellen Heros
nach seinem Herzen geschen hatte". Er sei bei der Konfrontation mit
philosophischen Problemen, die sich ihm stellten, der Meimung, Berdjajew
vieles verdanken zu milssen, wie dies auch die Ziticrungen aus Berdjajews
Werken in seinen eigenen [Corbins] Biichern bezeugten. Dies hinge damit
zusammen, daB dic Metaphysik des Schiismus vom Wesen her wie
diejenige Berdjajews eine eschatologische Metaphysik sei, eine Tatsache,
die spéter noch ihre Begriindung durch Corbin finden soll. Berdjajew habe

“IDazy erldutert Annemarie Schimmel in ihrem Vorwort zu H. Corbins Buch
"Dic smaragdene Vision - Der Licht-Mensch im persischen Sufismmus”, Mitnchen
1989, zt. Corbin, Dic smaragdene Vision: *Im September 1939 wurde Henry
CorbmzuHmﬂschnﬁmfmschungennachIstanbulgesandLausdcrmrdm
Monate geplanten Aufgabe wurde, infolge des Krieges, ein Aufenthait von sechs
Jahren, in denen der Gelehrte mit seiner Frau, Stella geb. Leenhardt, sich in die
Handschriftenschitze der Istanbuler Biblidtheken vertiefte, hin und wieder mit
Derwischen sprach, und unter den titrkischen Dichtern sich vor allem mit dem
letzten Klassiker, Yahya Kemal, befreundete, dessen Verse die Schinheit
klassisch-osmanischer Kultur noch cinmal wiederklingen lassen " (a.a.0.
S. 10).
EmcgexstesyschlchmchenndmedmuveEmlmmngmdleLehmderSuﬁs
bietet auch: Llewellyn Vaughan-Lee, Transformation des Herzens, Frankfurt
1996. Anch Vaughan-Lee verdeutlicht mit einigen Zitaten die den Osten und
den Westen vercinigende theosophische Mystik, wie sie ums sowohl bei
Betd)ajewalsanchmdervonHCorbmmterptenenemslmschendelmn
begogxm.'lmthenmdwudemﬂvonemerego—oncnncttenPsychologle
konditioniert, in der alles von der Anstrengung und dem Willen des einzelnen
abhanggdabwunurmlelchtd:emmdlegendcspnunlleWahrheltvcrgessen,
daB wir von Gott zu Gott gefuhrt werden. Wir beginnen die Suche, weil Er sich
nach uns sehnt. Er verfiihrt uns durch die Geheimnisse der Liebe und lenkt so
unsere Aufmerksamkeit nach innen: Nie war mir bewupt, daf auch Gott sich
nach uns sehnt [Rumi] (a. a. 0. S. 194).
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die eschatologischen Perspektiven durch seine starke Bezugnahme auf die
Kirche des Johannes, auf das Reich des Parakleten verdeutlicht, durch seine -
Uberzeugung, daB das historische Christentum bis jetzt nur einen Aspekt
offenbart habe und einen Aspekt, der sich der integralen Kirche Christi
widersetze. Wir verdankten es ihm, den Ruf zu héren, das gdttliche
Mysterium und das menschliche' Mysterium als das einzige Mysterium zu
meditieren. %

Man habe von Berdjajew gesagt, daB er ein "moderner Gnostiker" sei. H.
Corbin erinnert in diesem Zusaramenhang an das herausragende Buch von
Raymond Ruyer, iiber das, was er "die Gnosis von Princeton” nennt und
stelt die Frage: "Ist unser Berdjajew nicht unter dicsem Aspekt ein
Vorlaufer gewesen?" "Gewill, weder er noch seme spirituelle Herkunft sind
wissenschaftlich, Menschen der Wissenschaft". Dennoch bleibe diese
Bezeichnung cines "modernen Gnostikers" wie ein Ehrentitel fiir Berdjajew.
Wenn diese Qualifikation die Aktualitit seines Werkes offenbare, so
geschah dies auch, weil sie seinen spirituellen Mut bezeuge.

In der nachstchenden Zusammenfassung seien die Gedanken "Corbins zu
Berdjajews Konzeption skizziert oder im Wortlaut, wie schon das
Vorherige aus dem Franzosischen iibersetzt, wiedergegeben: :
Corbin skizziert zunichst, daB sich die schiitische Philosophie und
Theosophie auf gewisse Weise "wie in einem Glaskasten", also
abgeschieden von der iibrigen Welt entwickelt hitten, ohne die Grenzen des
Iran zu iiberschreiten. Heutige Philosophen, die sich bemihten, durch ihre
Forschungen diese Grenzen zu iiberwinden, seien in sehr kieiner Zahl. Denn
es seien nicht nur geographische sondern ebenso schwierige sprachliche
Grenzen zu iberwinden. Um einen Zusammenhang zwischen der theo-
sophischen arabischen und persischen Terminologie sowie der traditionellen
Terminologie unserer Philosophien und Theosophien herzustellen, sei eine
langjshrige Einarbeitung notig gewesen. Der im Folgenden durch-
zuarbeitende Gedanke war eines der Hauptthemen, habe aber dennoch nicht
die Rolle bei den groBen Gespriichen iiber die metaphysische Gedankenwelt
des Morgenlandes gespielt. Nun aber scheint es heute, daB gerade dieser
Gedanke viel zn sagen habe. Er ist im gleichem MaBe auf einem
sich im 17. und 18. Jahrhundert in Europa entwickelt hitten. Indessen
konne fiir eine bewuBte Philosophie dic Wahrheit ihrer Philosophie oder
Theosophie nicht an ihrer Bezichung zu einer vergangenen Epoche

_gemessen werden, sondern an ihrem Verhiltnis zur Metahistorie. Es sei
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niemals zu spét, den Versuch zu machen, eine unterschiedliche Begegnung
zustande zu bringen.

Corbin weist zunéichst im Verlaufe scines Vortrages darauf hin, daB er bei
den Studien und Einarbeitungen in die schiitischen Texte der Imame und
ihres Interpreten Qizi Sa'id Qommi iiber das Thema des Imims wie "Von
Angesicht zu Angesicht" durch die Lektiire der Arbeit eines im Orient sehr
wenig bekamnten Denkers iiberrascht worden sei, durch das Werk des
aussergewShnlichen Vassilij Rosanow (1856-1919), der sich jeder
Finordmmg entziche. Dieses Buch trug den Titel: Das dunkle Antlitz
Christi."** Die Beschaftigung H. Corbins mit Rosanow kann hier nur kurz
erwihnt und nicht dargestelt werden, da ja sein Blickpunkt in der
Hauptsache auf Berdjajew gerichtet ist, wie sich unten zeigt.'*® Dennoch
sei auch schon bei Rosanow die Frage zu stellen, die gleichsam zum Thema
zuriickfithre, das hier zu entwickeln sei: Das Angesicht, das Gott dem
Menschen zeigt und das gleiche Angesicht, das der Mensch Gott zuwendet.

“2ygl. dazu: Das dunkle Antlitz-Russische Religionsphilosophen, Hg. von
Nicolai von Bubnoff, K8In 1966, Wassilij Rosanow, Aus dem Buch: Das dunkle
Antlitz-Metapysik des Christentums, S. 103-167. Zit. Rosanow, Das dunkie
Antlitz. Zu Rosanow vgl. auch: W. Dietrich, Wandlung der Welt, 141fT., bes. S.
153fF.

1%ygi. Corbin, Face de Dieu, S. 212-21/6 Eine genaue Darstellung setzt die
Ubersetzung des frz. Textes voraus. Im Bezug auf scine folgenden Unter-
suchungen zu Berdjajew #ussert H. Co:bmdeenm:tnng,daB"dasdunk}c
Antlitz", das Rosanow tiberwiiltigt habe, dem korrespondiere, was Berdjajew in
den Begriffen des "Konnens, des Zwanges, der Autoritit, des sozialen
Kollektives, der Objektivation, der Sozialisierung und Entfremdung des Geistes”
beschricben habe. Diese Interpretation erhailt ihre Bestitigung durch den
nachstehenden Originaltext Rosanows selbst: "Das Christentum [..} ist die
vollige Hoffmungslosigkeit in bezug auf das Irdische. Das Christentum aber ist
die Nacht ("der Briutigam kommt zur Mitternachtsstunde”), in der alle Dinge

__ cnistellt, gespensterhaft, in ihren realen Umrissen nicht sichtbar, dafiir aber von

ungeheuren, phantastischen Formen sind. Ohne Phantasie und Traum und ohne
traumseherische Fahigkeiten des Menschen giibe es kein Christentum, es wére
unmoglich. Es griindet sich vollig auf das Nicht-reale, auf das Uber-reale im
Menschen; nehmt es fort - und das Christentum ist dahin" (Rosanow, Das
dunkle Antlitz S. 106f.)
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Wenden wir uns nun dem Hauptthema des IV. Kapitels "Aspekte der
Theoandric” dieses grofformatigen Aufsatzes von H. Corbin "Face de
Dieu et face de I'homme” zu.
Corbmbenmﬂ:t,daﬁermchamszwelGnmdendemruss Philosophen
zugewandt habe: Weil Berdjajew nicht nur ein groBer russischer
gnostischer Denker der Orthodoxie in unserer Zeit sei, sondern auch
deshalb, um den Versuch emer Verbindung zwischen schiitischer
Theosophie und der Welt christlicher Theosophie zu etablieren. Es kénnte
sem,daBaufdlesemWegegemsseTheomhendermsmschenOrﬂlodome
cine erste Etappe bildeten.

Die ganze Philosophie N. Berdjajews sei - so Corbin - vor allem von einem
Thema beherrscht, das er von dem grofien Theosophen Wladimir Solowjew
geerbt habe und das er mit dem Begriff des Theoandrismus bezeichne,
gebildet aus dem Wort Theandria, klassisch in der griechisch-byzan-
tinischen Theologic, wo es die christologische Verbindung der géttlichen
und der menschlichen Natur Christi bezeichne. Mit allen Moglichkeiten
eines Denkers, der sich die groBen philosophischen Systeme unserer Zeit
angeeignet habe, widme sich Berdjajew dem grandiosen Unternehmen des
Uberdenkens im Zusammenhang mit den eschatologischen Perspektiven -
dieser Zeit allem, was dieses Thema der Theoandrie enthalte. Er vollziehe
dies mit Zuverlissigkeit und in ganzer Freiheit. Es scien eben gewisse
Momente dieses sehr konstruktiven Buches, die mit einigen Aspekten der
theosophischen Imamologic des Schiismus verglichen werden konnten.
"Wenn man von Grund auf das Konzept der Theoandrie @iberdenkt, wird
man unvermeidlich von einem Augenblick zum anderen wieder dem

- Gedankengang begegnen, der auch seine Tradition im Christentum hat, und

der anders als die offizielle Christologie auf dic Frage antwortet: Auf
welcher menschlichen Stufe vollzieht sich die Begegnung der gdttlichen und
der menschlichen Natur? Alle jene, deren Seele der Geist der Gnosis ist,
haben gewuit, daB dies auf der Stufe des wahren Menschen geschah, das
heifit, des spiritucllen Menschen und durch den spirituellen Leib. Das
offizielle Dogma hat es [das Konzept der Theoandrie] auf die Stufe des
fleischlichen Menschen gestellt, unseren Sinnen sichtbar und den Gesetzen
der Physik unterworfen, der Geschichte, der Gesellschaft, um das Dogma
der hypostatischen Union der beiden Naturen zu formulieren."'4

14y a 0. S. 215f Auf den von Wladimir Solowjew vorgetragenen Gedanken
der "Theurgie” kann an dieser Stelle nur verwiesen werden. Wird auf seine Idee
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"Um das Thema von "Angesicht zu Angesicht" der gottlich-menschlichen
Polaritét, das uns hier beschaftigt, zu behandeln, erforderte dies, das zuletzt
verSffentlichte Werk von Nikolai Berdjajew Existentielle Dialektik des
Gottlichen und Menschlichen Seite fiir Seite vergleichend zu meditieren.
Das Werk ist - wie die anderen - durch die eschatologische Perspektive der
Religion des Geistes inspiriert, diese “dritte" Offenbarung, die des Geistes,
deren Idee seit Joachim von Fiore nicht aufgehért hat, den Gedanken der

christlichen Theosophen einzunehmen. Diese Religion des Geistes wird

keine neue Religion sein sondern die Vollendung des Christentums. Wir
merken iibrigens an, daB auch die schiitische Theologie éffentlich bekennt,
daB der XII. gegenwértig verborgene Imam von mehrerern unserer Denker
namentlich mit dem Parakleten identifiziert wird. Er wird keine neue
Religion mitbringen, sondem er wird den spirituellen Sinn aller
prophetischen Offenbarungen enthiillen. Das, was diese Religion des
Geistes charakterisiert, ist dies, daB sie nicht nur eine Offenbarung Gottes
fiir den Menschen sein wird, sondern auch eine Offenbarung des Menschen
fiir Gott. Berdjajew hat manchmal wiederholt, daB eine wahrhaft christliche
Anthropologie nicht existieren wird bis man endlich eine Christologie des
Menschen errichtet hat. Ich glaube, daB diese Sorge dem Thema des Imam
korrespondiert wie das Angesicht des Menschen gegeniiber Gott, das Ange-
sicht, durch welches Gott den Menschen betrachtet. "'’

Bemerkenswert ist der Hinweis Corbins, daf das Motiv der "beiden
Anguﬁchter”derSeelesichschon/ﬁuhinderl.ehrevonPloﬁns
"Enneaden” finde. Nach W. Dietrich ist das bei Plotin angesprochene
Thema am Tiefsten verbunden mit der Person, dem "Geheimnis Christi, das

des Gottmenschentums bei der Kommentierang des Originaltextes von
"Wahrheit und Offenbarung” eingegangen, so kann in dieser Einleitung mur
Bezug genommen werden auf die Hinweise bei Goerdt, Russische Philosophie:
"Solowjows Begriff der "Theurgie" als der Mitwirkung des Menschen mit Gott
am Werk der Erlosung der Welt, die in Natur und Geschichte "im Argen liegt"
(1. Joh 5, 19), ist nicht eindeutig und von ihm "niemals ginzlich exponiert wor-
den". Es ist sicherlich so, daB er mit all den Phinomenen, die man unter dem
Stichwort "Theurgic" zusammenfaBt, von Beginn seiner philosophischen und
theologischen Studien (1869-1873) an vertraut geworden ist und daB er
hochstwahrscheinlich wihrend seiner Aufenthalte in London und zumal in
Agypten (1875-1876) auf der Suche nach der theurgischen Kunst war” (a. a. O.
S. 4871).

53, 2.0. 8. 216f,
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der Rationalisierung nicht unterworfen ist”. Es ist das "Geheimnis der
paradoxen Vereinigung des Einen und des Vielen", und dennoch ist es keine
Vereinigung, die sich auf die Person Christi beschrankt, sondern von ihr
her sich aller Person mitteilen kann. Denn “Christus stellt die ganze
Menschheit dar, er ist der universale Mensch in Raum und Zeit. Das
GeheinmﬁChﬁsﬁwirﬁeinLichtaufdasteheinmisdermenschﬁchen
Person". »

Die Religion des Geistes umfit, mit der Erwartung einer kosmischen
Verklarung, das Ende der Objektivation der spirituellen Welt, das heiSt,
das Ende der Herabminderung' der Welt zu Objekten, die ohne Bezichung
zur menschlichen Gegenwart weiterbesteht und Storung und Trennung nach
sich zieht.'” Diesc Objektivation ist das Schicksal der historischen
Religion, die nicht das eschatologische Reich des Geistes empfangen kann,
weil fir sie das Reich schon in der historischen Kirche realisiert ist.
Deshalb bietet die Apokalypse des historischen Christentums den endlichen
Aspekt der Humanitiit wie einen definitiven Bruch des Menschlichen und
des Gottlichen (das Drama des "ungliicklichen BewuBtseins"). Auf der
anderen Seite bietet die Apokalypse der Religion des Geistes das endliche

Schicksal der Menschlichkeit als ein schpferisches Werk von Gottlichem -

und Menschlichem, eine Synergie, cine Mitwitkung Gottes und
Menschen. Berdjajew denkt, daB dies der Sinn der gegenseitigen

"’W. Dietrich, Provokation der Person Bd. 2, S. 94. Zum Verhaltnis Berdjajews
zu Plotin vgl. a. a. O. S. 89-96. Von hier aus liegen enge Verbindungen zu den
Gedanken des Exkurses tiber die orthodoxe Dogmatik u. Anthropologie vor (s.
u). Auf weiterfihvende Forschungen ber "Plotin und die christliche

Philosophie” kann nur verwiesen werden. Vgl dazn John Rist, Plotimus und

Christian philosophy, in: The Cambridge Companion to Plotinus, Cambridge,
1996, S, 386-413.

“Berdjajew formulierte den Begriff der "Objektivation” (objektivacija), um
damit alles zu bezeichnen, was den Menschen in seinem Sein bedroht. Vegl.
Klein, Kreative Freiheit: "Die "Objektivation” zeige sich dann ferner als eine in
der Welt anwesende Macht, die es darauf abgesehen habe, den Menschen seiner
Wirde zu "entfremden”, das heiBt ihn nicht als eine Person, sondern als ein
"Objekt” zu bebandeln, das seiner Freiheit vollkommen verlustig gehe. Im
Grund sei dic "Objektivation” ein “kaltes Ungeheuer”, das wunter den
verschiedenen Erscheinungsformen antrete und die menschliche Existenz zu
vernichten drohe. Immer aber sei der Mensch selbst sein groBter Feind” (a. a. O.
S. 1991). .
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Durchdringung der zwei Naturen, des Gottlichen und Menschlichen in der
Person Christi ist, und daB diese gegenseitige Durchdringung sich wieder
hervorbringen soll in der Menschlichkeit der Herrschaft des Geistes. Dies
wird die tiefe Idee des Theoandrismus sein. '

H. Corbin ist der Ansicht, daB in dem MabBe, wie die Idee der Synergie, des
Zusammenwirkens von Gott und Mensch, nur ein anderer Aspekt der
Polaritat ist, diese Vorstellung eine der personlichsten und kithnsten im
Denken Berdjajews sei. Sie sei in seiner Idee einer Kritik der Offenbarung
anwesend, die er gemiB der Kantischen Kritikk der reinen und der
praktischen Vernunft vortrage. Diese Kritkk [das Hauptthema von
"Wahrheit und Offenbarung"] hebe den Anteil des Menschen an der Of-
fenbarung hervor, denn diese sei zweiteilig oder nach Corbin bipolar,
sowohl géttlich wie menschlich. "Es gibt jemanden, der sich offenbart und
jemanden, dem die Offenbarung geschicht (in diesem Sinn ist die
Offenbarung theoandrisch)."'** Der Autor findet in der Darsteltung
Berdjajews Wort fiir Wort die Definition der Polaritét wieder, die er schon
zuvor dem Leser mit Hilfe der theophanischen Visionen von Ibn ‘Arabi und
schiitischer Theosophen erliutern konnte. Berdjajew habe eine be-
wundemswerte Analyse dieser Polaritéit der Idee der Offenbarung und der
Idee des religiosen Phinomens geliefert. Die religiése Erscheinung habe
einen doppelten Aspekt: Sie enthiille uns gleichzeitig Gott im Menschen
und den Menschen in Gott. Hier sei nicht nur das Thema des géttlichen
Angesichts sondern auch des menschlichen Angesichts zu finden. Das Ubel
liege nach Berdjajew darin, daB der Offenbarung das Gleiche wie allen
Manifestationen des Geistes widerfahre: daB sie der Objektivation und der
Sozialisierung unterworfen werde. Die daraus folgende Konsequenz sei die
Kritik der Offenbarung, wie sie tatsachlich im Westen durchgefiihrt wiirde
mit dem Ergebnis des endgiiltigen Triumphes von Naturalismus und
Rationalismus, wihrend die prophetische Kritik, dic Berdjajew im Blick
habe, als Ergebnis den Sieg der Spiritualitit habe, die Aufdeckung der
Entstellungen und der Hlusionen, darunter die stirksten unserer Zeit wic
zum Beispiel diese, die die Vorstellung der gttlichen Inkarnation nur unter
ihrem sozialen und soziologischen Aspekt betrachte. H. Corbin bezieht sich
im Folgenden darauf, daB der metaphysische Aspekt dieses Problems einen

4, a.0. S. 216f
493.2.0.5.218
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theogonischen (weil der Deus revelatus erscheint) und einen
anthropogonischen Charakter habe (weil der Mensch erscheint, dem Gott
sich offenbart und der Mensch sich Gott offenbart. In schiitischen Begrif-
fen kénnte man sagen, daB die Bipolaritit der theophanischen Person des
Imam erscheine). Die Offenbarung sei ein schopferischer Akt des Geistes,
den einzelne - Mystiker und Théosophen - ausdriicken konnten: "Ein Jakob
Bohme, dessen Gedanken Berdjajew vertraut waren, ein Franz von Baader,
der der theoandrischen Idee der russischen Theosophie nahe stand. Dieser
metaphysische Aspekt spaltet sich in den von der Metahistorie. Berdjajew
lehnt es nicht ab zu sagen, daB das historische Christentum den Eintritt
Gottes in die Geschichte kennzeichnet, den Einbruch des Metahistorischen
ins Historische".'* Ebenso wie die schiitischen Theosophen besttigt
Berdjajew die Bipolaritit des Exoterischen und des Esoterischen, das in der
Offenbarung enthalten sei. Wie im Christentum, so hitten die Theosophen
stets diese Versicherung gemacht. Corbin sieht hier also die Notwendigkeit,
die konvergenten Uberlegungen iiber die ‘Polaritét des Exoterischen und
SchlieBlich sieht der Autor den wichtigsten Beitrag des Berdjajewschen
Buches in dessen von Franz v. Baader entlehntem Leitmotiv: "Der Mensch
hat Mensch sein wollen ohne Gott, aber Gott wollte nicht Gott sein ohne
den Menschen, und deshalb ist er selber Mensch geworden”. Diese Aussage
sei mit der theoandrischen identisch. Bei der von H. Corbin weiter
diskutierten Fragestellung nach dem "“zweiten Adam" im Rahmen der
schiitischen Adamologie hitten Gnostiker und Theosophen unter dieser
Gestalt den Anthrépos céleste, den himmlischen Menschen, den Menschen

“der spirituellen Welt verstanden.'”' An dieser Stelle verdankten wir

%% a. 0. 8. 218f.

5'vgl. 7u manchen Einzelheiten: Corbin, Die smaragdene Vision, S. 34ff, Nach
der Auffassung Berdjajews ist die Idee des neuen Menschen, des "neuen Adam”
cine christliche Idee, die die antike Welt nicht kannte. Doch "hinter dem neuen
Menschen verbirgt sich nicht nur der ewige Mensch, Adam Kadmon, sondern
auch der alte Adam. In der Tiefe der unbewuBten Schicht im Menschen ist alles
vorhanden - der primitive Mensch, der nicht endgiiltig dberwunden wurde, der
tierische Mensch sowie die ganze Geschichte” (Das Reich des Geistes und das
Reich des Caesar, Darmstadt 1952, S. 183). DaB Berdjajew die Erkenntnis der
Wahrheit auch in der persischen dualistischen Eschatologie wiederfand,
bestitigt seine diesbeziigliche Bemerkung in "The beginning and the end", S. 49.

103



Berdjajew eine klare und durchdringende Analyse, dic zeige, dab die
Christologie den Schliissel im Wechsel des Verstehens zwischen dem
Gottlichen und dem Menschlichen im europaischen BewuBtsein darstelle.'*
Das ganze Drama unserer Metaphysiken und Philosophien sei aus der
Christologie hervorgegangen, d. h. aus den Bezichungen zwischen dem
Menschlichen und dem Géttlichen, da sich diese Beziehungen im offiziellen
Dogma verankert finden. Der Philosoph frage sich, ob es sicher sei, da8
das Gleichgewicht beider Naturen durch dieses Dogma gesichert sei. Um
die Grimde fiber die wechselnden Verstindnisse iiber den Anthropos zu
verstehen, sei es mitzlich, die theosophischen Traditionen, sowohl die
christlichen als auch die islamischen, kennen zu lemen. Dies durchzufithren
sei eine groBe Aufgabe. Im SchiuBteil seines grofen Aufsatzes geht H.
Corbin auf die Unterschiede der metaphysischen Konzeptionen von Jakob
Bochme und Hegel ein. Zum genaueren Verstindnis und zum ausfiihrlichen
Vergleich der Konzeptionen des Schiismus und Nikolai Berdjajews wéren
die Einzelheiten des umfangreichen Aufsatzes Henry Corbins heranzu-
zichen, was den Rahmen unserer Errterung gesprengt hiitte.

Dennochselwemgstenshxrzaufdleauﬂ'allendenldenutétenzuN
Berdjajew hingewiesen, die etwa in der Interpretation des theosophischen
Sufismus durch Annemarie Schimmel rasch ins Auge fallen. So zitiert sie
den Mystiker Ibn 'Arabi mit der Ausserung: "Wir selbst sind die Attribute,
mit demen wir Gott beschreiben; unsere Existenz ist geradezu eine
Vergegenwartigung Seiner Existenz. Gott ist fiir uns notwendig, damit wir
existieren kénnen, wahrend wir notwendig fur Ihn sind, damit Er Sich fiir

152 einer Anmerkung weist H. Corbin darauf hin, daB Berdjajew, der nur eine
Kenntnis des sunnitischen Islam in der bekannten Form hatte, wohl den von
Corbin in dem vorliegenden Aufsatz ausgesprochenen Theologoumena
zugestimmt hatte. Corbin fiigt hinzu: "Wir bewahren die ergreifende Erinnerung
an ecinige Unterhaltungen zor Zeit umserer Jugend mit dem bedeutenden
Philosophen. Ungliicklicherweise erlaubte unsere Unerfahrenheit uns nicht, uns
iiber das auszutanschen, was wir sehr viel spiter entdeckt haben” (a. a. O. S. 227
"A. 86). In diesem Zusammenhang sei aufmerksam gemacht auf die von Corbin
vollzogene Unterscheidung zwischen dem Theologumenon des lal@t [gottliches
Element] sowie des ndst (himmlisches Element] (vgl. Corbin, Face de Dieun S.
226 A. 73).
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Sich Selbst manifestiert"."> Bei den folgenden Aussagen, die sich bei A.
Schimmel finden, werden wir an die Berdjajewschen Aussagen iber die
Sehnsucht Gottes erinnert, der sich nach seinem Anderen sehnt: "Dann
karn man di¢ Bezichung zwischen Gott und den Geschopfen in ganz
einfachen Linien so zusammenfassen: "Der Absolute fithite Sehnsucht in
Seiner Einsambkeit, und gemiB der Tradition " Ich war ein verborgener
Schatz und wollte erkannt werden; so schuf ich dic Welt", brachte Er die
Schopfung als Spiegel fiir Seine zajalliyat, Seine Manifestationen, hervor.
Der 'pathetische Gott' brachte dic benannten Dinge um der urewigen
Traurigkeit der gottlichen Namen willen ins Sein. Der unendliche Durst des
pathetischen Gottes wird gewissermaBen in dem unendlichen Durst Seiner
Geschbpfemdergmpnegelt,dwﬂennwehhaben,derBemﬁ‘Hm»wa

konnte seine Wurzel in dieser Vorstellung vom gegenseitigen Slch-Sehnen
zwischen Schopfer und Geschopf haben"." Ebenso macht A. Schimmel
auf die Funktion des "Vollkommenen Menschen” aufmerksam, der die
totale Theophanie der gtttlichen Namen, das gesamte Universum in seiner
Einbeit, darstellt. Dieser "Vollkommene Mensch", in gewisser Beziehung
dem Gott-Menschen vergleichbar, "lstnotwendlgﬂ!rGottalsdasMednnn,
durch das Er erkannt und manifestiert wird. Er ist "wic die Pupille im Auge -
der Menschheit”, er "trigt in sich selbst das gottliche Wort, das sich in
scinen Einzelheiten durch die Propheten und Gesandten offenbart”.** "Der
Vollkommene Mensch ist derjenige, der in sich alle Moglichkeiten des
Seins realisiert hat, er ist sozusagen das Vorbild fiir alle; denn jedes Wesen
ist ja aufgerufen, seine eingeborenen Méglichkeiten im Z) mit
dem gottlichen Namen, der sein spezieller rabb ist, zu verwirklichen".!

Ein weiterer Religionswissenschaftler, der den Gedanken des
Theandrismus in sein westlich-stliches spirituelles System aufgenommen
hat, ist Raimon Panikkar. In seinem Werk "Trinitat” - Uber das Zentrum
menschlicher Erfahrung greift er mit dem Theandrismus den schon von
Berdjajew und Corbin vorgetragenen Gedanken auf, diesc "klassische,
traditionelle Bezeichnung fiir jene innige und vollstindige Einheit zwischen
dem Gdttlichen und dem Menschlichen, die sich paradigmatisch in Christus

;’;:nnemane Schimmel, Mystische Dimensionen des Islam, Frankfurt 1995, S,

343.2.0. 8. 381.
%53, a. 0. S. 385.
1363 a. 0. S. 386.
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verwirklicht und die der Endzweck ist, auf den sich alles in dieser Welt
durch Christus und den Heiligen Geist zubewegt".'”’ Es gelingt Panikkar
mit der Verwendung des Begriffs des Theandrischen dem gerecht zu
werden, daBl das trinitarische Geheimnis im Bezug auf die Inkarnation in
eine richtige Synthese der Verhaltnisbezichung des Gottlich-Menschlichen
gebracht wird. Nach Panikkar deutet "Theandrismus” mit hinlinglicher
Klarheit an, daB gerade in ihm das Endziel ausgedriickt wird, "auf welches
das religidse BewuBtsein der ganzen Menschheit zustrebt". Ebenso versteht
der Religionswissenschaftler darunter die "angemessenste Auslegung der
mystischen Erfahrung, in der jede religiose Erfahrung gipfelt. Diese
Tendenz kommt in der sprachlichen Ausformung dem entgegen, was fiir N.
Berdjajew zum stindigen Thema wurde: "Christus ist zugleich Gott und
Mensch”. Panikkar faBt zusammen: "In der psychologischen und
anthropologischen Sphire liegt dic Bedeutung der theandrischen
Spiritualitit auf der Hand. Sie stellt in groftmoglichem Ma8 eine
harmonische Synthese zwischen den Spannungen und Polarititen des
Lebens dar: zwischen Korper und Seele, Geist und Materie, minnlich und
weiblich, Aktion und Kontemplation, dem Heiligen und Profanen, dem
VerhkalenundHorizontalen,nﬁteincmWort,zwischmdmwasmn
weiterhin das Gottliche nennen kénmte, und dem, was wir
gewohnheitsmaBig als menschlich bezeichnen”. 18 So kann "Theandrismus
eine nicht-dualistische Anschauung dieser zwei Pole der Wirklichkeit

'5'R_ Panikkar, Trinitst, Mainchen 1993, §. 99.

1%3.a. 0. S. 101f. In #hnlicher Weise hat H. Petzold tiber die natiirlichen und
kosmischen Antinomien geschrieben, wobei er deutlich - anders als Panikkar -
zwischen Synthese und Antinomie unterscheidet: "Es findet daher im Kosmos
alles eine Entsprechung, bis hin zu den Elementarteilchen der Materie. In stetem
Wechsel stehen Sommer und Winter, Saat und Ernte, Geburt und Sterben, Hell
und Dunkel” (Petzold, Antinomie S. 232). Petzold betont, dab die Antinomie als
das Entgegengesetztsein von einander zugeordneten Positionen zu verstehen sei
und jede Antinomie eine Beziehung einschlieBe bzw. ein Verhiltnis ausdriicke.
Dennoch gelte: "Ein letztes Verstehen und Begreifen jder Antinomien] bleibt
uns jedoch versagt, da auch die kosmischen Antinomien durch die Schépfung
der Synthese des gotilichen unbegreifbaren Urgrundes entfliefen. 'Die Macht
Gottes ist es wieder, die das harmonische gegenseitige Ineinander der Elemente
bewahrt, ihr Vermischtsein, ihr Verbunden- und Unverbundensein, unverindert
in allen ihren Anderungen und untrennbar in all ihren Trenmungen' (Dionysius)"
(Petzold, Antinomie S. 234).
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wiederherstellen". Ohne N. Berdjajew bzw. W. Solowjew ausdriicklich zu
nennen, sieht R. Panikkar den Theandrismus als "jene Intuition, die ein
grofer Teil der Denker aller Zeiten erfaBt und verkiindet hat, obgleich sie
dabei hiufig als Gegenreaktion cinen der Pole auf Kosten des anderen
stirker betont oder Terminologien verwendet haben, die nicht ausreichten,
um die Spanmung zwischen beiden Polen der Wirklichkeit zu tragen® '*
Ziel dieser spirituellen Schau des gott-menschlichen Mysteriums in
trinitarischer Sicht ist es, die auch von H. Corbin angesprochene bipolare
Wirklichkeit wenigstens termindlogisch zu beschreiben, ja, die Wirklichkeit
selbst wird als "theandrische” gedeutet. Panikkar sieht im Grundkonzept
des Theandrismus die Tatsache verdeutlicht, daB "der Mensch ein grenzen-
loses Vermdgen besitzt, das ihn mit der asymptotischen Grenze vereint, die
Gott genannt wird; oder, mit anderen Worten, daB Gott das Endziel, die
Grenze des Menschen, ist" '

Eine Ausweitung erfihrt diese Synthese bei Panikkar . zur "kosmo-
theandrischen" Weltsicht, die er in seinem Buch "Der Dreiklang der
Wirklichkeit" entfaltet.'' Mit dieser ein Mysterium andeutenden Termi-
nologie erfafit Panikkar in auBergewdhnlich tiefer und weiter Sicht N.
Berdjajews Anliegen, néimlich: "Gott und Mensch stehen sozusagen in einer
engen und wesenhafien Beziehung des Zusammenwirkens, um die
Wirklichkeit zu gestalten, die Geschichte zu entfalten und die Schopfung
fortzusetzen". Im Sinne Berdjajews nimmt Panikkar dessen Intentionen auf:
"Es gibt eine Bewegung, eine Dynamik, ein Wachstum in dem, was die
Christen den mystischen Leib Christi . . . nennen. Gott, Mensch und Welt
sind einem einzigartigen Abenteuer verpflichtet, und diese Verpflichtung
macht die Wirklichkeit aus". "Die Synthese, die wir suchen und die jeder
Religion und jedem Gliubigen erlaubt, in einer theandrischen Synthese zur
Fille des Glaubens und zur mystischen Erfahrung zu gelangen, gehért einer
ginzlich anderen Ordnung an. Ich spreche von nichts Geringerem als einem

‘”a. a.0.8.102.

®a.a. 0.8, 102,
“’R. Panikkar, Der Dreiklang der Wirklichkeit-Die kosmotheandrische
Offenbarung, Salzburg 1995, bes. S. 169ff. "Aspekte einer kosmotheandrische
Spiritnalitat". Es wilrde den Rahmen dieser Arbeit tiberschreiten, an Beispiclen
von R. Panikkar und P. Florenskij zu zeigen, daB die Basis unserer Wirklichkeit
eine trinitarische Grundstruktur ist, weil die ontologische Struktur des
Gottlichen trinitarisch ist.
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neuen SelbstbewuBtsein der Menschheit, wenn man so sagen kann, dessen
Anfiinge und vorliufige Umrisse sich schon seit einiger Zeit abzeichnen, die
uns aber erst jetzt klarer vor Augen stehen. Dies ist der zwingende kairds
des historischen Augenblicks, in dem wir leben".'? So versteht R. Panikkar
Theandrismus im umfassenden Sinne, der auch die Spiritualitit der

Panikkar faBt hier, indem er - wenn auch unausgesprochen - auch Berdjajews
Anliegen in kritischer Betrachtung aufnimmt, seine visionire Weltsicht in die
Worte: “Vielleicht muB der moderne abendlndische: Mensch tief in diese
[vorher beschricbene] Erfahrung qualvoller Isolierung und Einsamkeit
cintauchen, um auf einer neuen Ebene der Spirale, auf einer hoheren Stufe des
Bewulitseins zu entdecken, daB alle drei Dimensionen - das Gottliche, das
Kosmische und das Menschliche - zur Wirklichkeit gehoren und sich
gegenseitig durchdringen, so daB alles anthropomorphe Merkmale, aber auch
gottliche und materielle Dimensionen hat. Ein ginzlich von Anthropomor-
phismus befreiter Gott wire nicht wirklich, genausowenig wie es ein ginzlich
entmenschlichtes Universum geben kann. Sowohl das Kosmische als auch das
Gottliche sind unverzichtbare Dimensionen der Wirklichkeit, die nicht vom
Menschen bestimmt werden konnen, obwohl sie sich im Menschen begegnen,
genauso wie der Mensch sich in ihnen wiederfindet” (a. a. O. S. 186). Panikkar
nimmt eine "kosmotheandrische Spiritualitat” in den Blick, von der er sagt:
"Diese kosmotheandrische Einsicht muB spontan auftanchen. Eine nene
Unschuld ist hier gefordert. Spiritualitiit 148t sich letztlich nicht mit Hilfe von
Gesetzen und Befehlen durchsetzen. Sie fmB in den Tiefen unseres Seins frei
aufkeimen. Der richtige Boden ist der Mythos" (a. a. O. S. 186). Indem der
Religionswissenschaftler, der sich zugleich als Christ und Hindu versteht,
sowoh! Impulse asiatischer Religionen aufnimmt, aber auch - im Sinne Fritjof
Capras "Lebensnetz” (Miinchen. 1996) - der lebendigen Welt ein neuves Ver-
stindnis entgegenbringt sowie dem Anliegen ostkirchlicher Spiritualitit
entgegenkommt, kann er formulieren: "Auf dem Hohepunkt des europsischen
Individualismms bestand die groBte Sorge darin, die cigene Secle zu retten. Eine
reifere Spiritualitit entdeckte, daB die Aufgabe, unsere eigene Seele zu
weder cine Aufgabe noch wirkliche Rettung ist, da eine solch individualistische
Seele gar nicht existiert: Wir sind alle miteinander verbunden, und ich kann das
Heil mur dadurch erreichen, daB ich das ganze Universum in dieses
Unternchmen einbeziehe. Auctis augendis wilrde ich sagen, dab die kosmo-
theandrische Spiritualitit uns bewubt macht, daB wir nicht uns selbst retten
konnen, ohne die Erde in dieses Unternchmen einzubeziehen - und, minutis
minuendis, auch Gott" (a. a. O. S. 187).

'2,2.0.S. 104.
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Kontemplation, des Schweigens und des Apophatismus einschlieBt und
zieht die Summe: "Die ist eine Spiritualitit, deren einfachster Ausdruck
besagen witrde: Der Mensch ist mehr als mur ein "Mensch”; er ist ein
theandrisches Mysterium"."® Dieser Mysterium wurzelt im Geheimnis der
Trinitit.

Wie die Vergleiche Berdjajews mit den Aussagen Corbins und Panikkars
belegen, hat der russische Autor dic Unterscheidung der Denktypen in der
Frage der Mystik als auch der spirituellen Begegnungen in grofere
Dimensionen gestellt und "damit den Dialog der Religionen und
Gesellschaften in Ost und West erdffnet. Die Mystik ist das Ziel jeder
Religion. Diese Mystik spricht in Abhéngigkeit von der religiésen Sprache
die Sprache der Philosophie. Jede lebendige Religion hat ihre Philosophie.
Die Sprache der Philosophie erméglicht den Dialog der Religionen und
Gesellschaften, deren Sprachen oft schwer iibersetzbar sind. In diesem
(planetarischen) Dialog erlangt auch die europdische Problematik ihre
charakteristische Deutlichkeit."'® DaB ein‘solches Gesprich zwischen den
Religionen auf hohem Niveau gefithrt werden kann, hat Panikkar mit
seinem Buch "Gottes Schweigen” unter Beweis gestellt." Gerade auch die
von Berdjajew angesprochenen Fragen des Apophatismus u}al ‘
Anthropomorphismus werden hier ausfithrlich zur Sprache gebracht.
Ebenso hat Panikkar darauf verwiesen, daB die Rackkehr zum Mythos die

" allein angemessene Sprache der Religion sein kann und erfihrt neuerdings

von anderer - russischer - Seite profunde Untersﬁtzung.m

1€3.2.0.8. 112. . ‘
450achim Meusel, Geschichtlichkeit und Mystik im Denken Nikolaj
Berdjajews, Berlin 1962, S. 76. Zit. Meusel, Geschichtlichkeit.

165Raimon Panikkar, Gottes Schweigen- Die Antwort des Buddha fiir unsere
Zeit, Frankfurt 1996

1%3.2. 0. S. 1591, .

16') . Panikkar, Rickkehr zum Mythos, Frankfurt 1985, sowie: Aleksej Lossev,
Die Dialektik des Mythos, Hamburg 1994.
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