Zeitschrift: Freidenker [1956-2007]

Herausgeber: Freidenker-Vereinigung der Schweiz
Band: 74 (1991)

Heft: 11

Artikel: Ist der Bibelgott ein Mathematiker?
Autor: Schmidt, Rudolf

DOl: https://doi.org/10.5169/seals-413798

Nutzungsbedingungen

Die ETH-Bibliothek ist die Anbieterin der digitalisierten Zeitschriften auf E-Periodica. Sie besitzt keine
Urheberrechte an den Zeitschriften und ist nicht verantwortlich fur deren Inhalte. Die Rechte liegen in
der Regel bei den Herausgebern beziehungsweise den externen Rechteinhabern. Das Veroffentlichen
von Bildern in Print- und Online-Publikationen sowie auf Social Media-Kanalen oder Webseiten ist nur
mit vorheriger Genehmigung der Rechteinhaber erlaubt. Mehr erfahren

Conditions d'utilisation

L'ETH Library est le fournisseur des revues numérisées. Elle ne détient aucun droit d'auteur sur les
revues et n'est pas responsable de leur contenu. En regle générale, les droits sont détenus par les
éditeurs ou les détenteurs de droits externes. La reproduction d'images dans des publications
imprimées ou en ligne ainsi que sur des canaux de médias sociaux ou des sites web n'est autorisée
gu'avec l'accord préalable des détenteurs des droits. En savoir plus

Terms of use

The ETH Library is the provider of the digitised journals. It does not own any copyrights to the journals
and is not responsible for their content. The rights usually lie with the publishers or the external rights
holders. Publishing images in print and online publications, as well as on social media channels or
websites, is only permitted with the prior consent of the rights holders. Find out more

Download PDF: 12.01.2026

ETH-Bibliothek Zurich, E-Periodica, https://www.e-periodica.ch


https://doi.org/10.5169/seals-413798
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=de
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=fr
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=en

FREI

DENKER

Monatsschrift der Freidenker-Vereinigung der Schweiz

. ISSN 0256-8993

November 1991 Nr. 11

74. Jahrgang

Ist der Bibelgott ein Mathematiker?

In 8/91 «Gedankenspiel mit Zahlen»
fragt Gsfrd. Bossart: «Vielleicht
schreibt ein Leser des 'Freidenkers'
eine Fortsetzung?» Daichmich schon
seit vielen Jahrzehnten kritisch mit
religionsgeschichtlichen Themen be-
fasse, erlaube ich mir einiges — dies-
mal aus dem religiosen Bereich — an-
zufiigen:

Beim Lesen des Alten und Neuen
Testamentes (AT, NT) fallt auf, dass
bestimmte Zahlen immer wiederkeh-
ren. Das sind natiirlich nicht Manife-
stationen eines Mathematik treiben-
den Gottes. Diese Zahlen lassen sich
aus verschiedenen Mythen ableiten.
Bei der Untersuchung nach ihrer Her-
kunft werden Analogien zu anderen
religiosen Systemen und weit zuriick-
liegenden uralten Vorstellungen er-
kennbar. Vor allem sind es die Zahlen
12,7,4 und 3.

Die «12-Zahl»

Sie begegnet uns im NT in den 12
Jingern Jesu, in den 12 Leidens-
stationen der Passionsgeschichte, in
derLegende vom gelehrten 12jihrigen
Jesus, zu der es verschiedene Vorla-
gen gab!, dem Abendmahl, mehrmals
in der Joh.-Apokalypse (z.B. 21,9-
27:9mal) und in anderen Textstellen.
Wie kam es dazu? Die 12-Zahl war
bestimmend fiir die Aufstellung der
Kalender. Als Grundlage diente der
Lauf der Sonne durch die 12 Tier-
kreiszeichen und der Lauf des Mon-
des, der je 12mal seinen Gestalt-
wechsel vollzieht. Der Kirchenlehrer
Augustin z.B. stellte die 12 Apostel
ausdriicklichmitden Tierkreisbildern
zusammen (Civ. Dei XV, 20). So er-
schienen sie auch vielfach auf den
Kunstuhren des Mittelalters (Strass-
burger Miinster). Ahnlich den vier

Evangelisten, verraten die meisten von
ihnen auch durch ihren Namen ihre
Herkunft aus dem Tierkreis (Zodia-
kus), weil sie babylonischen Ur-
sprungs sind (Jeremias, Babylonisches
i. NT,S. 92).

Die 12-Zahl hatte in Verbindung
mit einem heiligen Mahl im Altertum
eine stindig wiederkehrende Bedeu-
tung. Im AT mussten beim Genuss
der 12 Schaubrote «an einem heiligen
Ort» 12 priesterliche Teilnehmer an-
wesend sein (3 Mose 24,5). Die Na-
men der 12 Stdimme mit 12 Stammes-
fiirsten, die Moses um sich sammelt,
beziehen sich auf den Zodiakus (4
Mose, 1.u.2.Kp.). Ebenso werdenim
«Segen Jakobs» (1 Mose 49) die 12
Sohne nach den Tierkreiszeichen
charakterisiert. Der Hohepriester trug
auf seiner Brust ein Schild mit 12
Edelsteinen, vondenen sechs die Urim,
die Lichtseite, und sechs die Tummim,
die Nachtseite des Tierkreises dar-

stellten (Josephus, Jiidischer Krieg, V.

K.). Immer wieder begegnet uns im
AT die 12-Zahl. Auch in Rom gab es
12 Priester des Mars, bewaffnet mit
zwOlf Schildern, die die Sonnenschei-
be in ihren 12 Stationen darstellten.
Dem romischen Gott Janus, einem
literarischen Vorbild des christlichen
Petrus, wurden 12 Altire errichtet, die
sich auf die 12 Monate bezogen.

Die «7-Zahl»

Die Sieben st vorallem in der Apoka-
lypse vertreten, wo sie in den 22 Ka-
piteln etwa 60mal vorkommt. Diese

Schrift ist nicht nur eine Missgeburt
unausgegorener, krankhafter Phanta-
sien einesreligiosen Schwérmers, son-
dern Astraldichtung in Reinform.

In der paléstinensischen und ba-
bylonischen Astrologie wurden die
sieben Tage der geheiligten planeta-
rischen Woche von Gottheitenregiert.
Ihnen entsprechen die Titanen und
Titaninnen der préhellenischen und
keltischen Mythen. Diese wiederum
glichen den sieben planetarischen
Michten, aus denen die lateinischen
Namen der sieben Wochentage ge-
prigt wurden, deren Aquivalente in
den italienischen, spanischen und
franzdsischen Bezeichnungen noch
erkennbar sind’. In Analogie dazu
beteten die alten Israeliten einen tran-
szendenten Gott an, der aus sieben
planetarischen Kriften bestand. Die-
se Anschauung wird auch in dem
siebenarmigen Leuchter (Menorah)
und in den sieben «S&ulen der Weis-
heit» symbolisiert. Der Mithraskult
kannte sieben Sakramente, wie sie
auch die christliche Religion aus-
wihlte. Die Obersten der katholischen
Kirche iiberlegten allerdings sehr lan-
ge, wie viele ihrer heiligsten Giiter sie
spenden sollten (Konzil Ferrara-Flo-
renz; 1439). In Joh. 21 erscheint der
auferstandene Jesus sieben Jiingern,
die dann einen grossen Fischzug ma-
chen (ein spéterer Einschub). Im
heidnischen Rom gab es eine Gruppe
von sieben Leitern von Opferfesten.
Die persische Theokratie hatte sieben
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(unsterbliche Geister, Engel) entspra-
chen. Henoch war der siebte Nach-
komme Adams (Lk. 3,37; Judas 14).

Die «4-Zahl»

Auch die «4» ist vom Himmel in die
Bibel herabgestiegen. Im sogenann-
ten Stierzeitalter (Friihlingspunkt im
Zeichen des Stieres; etwa 4000—2000
v.d.Z.) wurden die Grenzen der Jah-
reszeiten durch bestimmte Sterne in
den Tierkreiszeichen festgelegt. Stier
und Skorpion, Lowe und Wasser-
mann, in welchen Zeichen die Friih-
lings- und Herbstgleichen lagen, wa-
ren die vier «Koniglichen Sternbil-
der» (vgl. Off. 4,6-8).

Fiir die Israeliten waren es die vier
Hauptengel oder «Erzengel». Man
dachte sie sichauch als die vier Sdulen
(Ecken) oder Enden der Welt (Off.
7,1;9,13;20,8; Daniel 7). Bekannt ist
die Gleichsetzung der vier Evangeli-
sten mit den vier Weltecken bzw. den
vier Sternbildern: Lukas = Stier, Mar-
kus = Lowe, Johannes = Adler (weil
Skorpion das Todeszeichen der Son-
ne war) und Matthidus = Mensch, als
Engel, ndmlich der Wassermann (Ez.
10,14; Off. 4,6-8). Sie sind in den
meisten katholischen Kirchen zu-
sammen mit den Evangelisten abge-
bildet. Auch im Talmud werden die
«Stolzen Vier der Erde» erwéhnt.
Diese Astralsymbole der Evangeli-
sten weisen auf einen Zeitraum hin,
der etwa 2000 Jahre v.d.Z. lag. Er
héngt mitder Verschiebung des Friih-
lingspunktes auf der Ekliptik und der
damit verbundenen Verschiebung der
Tierkreisbilder (etwa in 2160 Jahren
um ein Sternbild) zusammen.?

Der Sonnenheros Herakles, beidem
sich viele Parallelen zur Jesusgestalt
finden, fuhr in einem vierspénnigen
Wagen zum Himmel. Als mythischem
Begriinder der Olympischen Spiele
war ihm jedes vierte Jahr und jeder
vierte Tag des Monats geweiht.

Die «3-Zahl»

Sie tritt uns in den heiligen drei Ko-
nigen oder Magiern, indendrei Tagen
der Auferstehung Jesu, in der Drei-
faltigkeit u.a. entgegen. Magier war
der Name der Priester in Persien. In
vielen alten Skulpturen und Bildern
tragen die Hirten, die bei der Krippe
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stehen, eine persische Miitze und eine
persische Tracht. Es beweist das Zu-
sammenfliessen von mithraistischen
und christlichen Vorstellungen. In der
Zeit des Matriarchats wurde die
«Grosse Gottin» angebetet, die man
mit dem Mond identifizierte. In den
drei Phasen (zunehmender Mond,
Vollmond, abnehmender Mond) sah
man die drei Lebensabschnitte der
Gottin: Midchen, Nymphe (mann-
bare Frau) und altes Weib. Sie wurden
spiterinder Triade Selene-Aphrodite-
Hekate verkorpert. Diese alten mysti-
schen Analogien fiihrten zur Heiligkeit
der Zahl «3». So wurde auch die
Trinitétslehre der Kirche — wie vieles
andere — den heidnischen Mythen
entlehnt. Noch im Mittelalter wurden
Dreikopf und Dreigesicht in Bild und
Plastik als Symbol der christlichen
Trinititdargestellt. Es gabeine Trinitét
in der Dionysosreligion (Zagreus-
Phanes-Dionysos), es gab im alten
Rom die kapitolinische Trias: Jupiter-
Juno-Minerva; es gab die Theologie
des Hermes Trismegestos, des drei-
mal grossten Hermes, des dreieinigen
Weltgottes, der «allein ganz und drei-
mal Einer» gewesen seinsoll. Dreikop-
fige Gottheiten kannte und kennt man
im Hinduismus und Buddhismus. Die
christliche Trinitét ist in Wirklichkeit
ein kaum kaschierter Polytheismus.
Noch heute nennen die Mohamme-
daner die Christen Polytheisten, wenn
sie sie treffen wollen.

Die Auferstehung am dritten Tag
istnichts Neues. VorJesus stand schon
eine ganze Reihe von Gottern von den
Toten auf: Tammuz, Adonis, Attis,
Ogsiris, Dionysos u.a.; meist am drit-
ten oder vierten Tag. Deshalb schwan-
ken auch die Angaben in den Evan-
gelien, weil diese mythischen Vor-
stellungen von den Schreibern der
christlichen Ostergeschichte verschie-
den verarbeitet wurden. Eine Stelle in
der Offenbarung steht in deutlicher
Beziehung zum Osiriskult: «Ihre
Leichname werden auf der Strasse der
grossen Stadt dreieinhalb Tage liegen
bleiben, die bildlich Sodoma und
Agypten heisst, wo auch ihr Herr
gekreuzigt wurde.» 11,8-12. Fiir die
Agypter war das Stauros- oder Osiris-
kreuz das Symbol der Unsterblich-
keit, der Gott selbst wurde am Lebens-

baum gekreuzigt.* Nach jiidischer
Auffassung bleibt die Seele eines
Toten noch drei Tage in der Nihe des
Korpers.

Die angefiihrten Tatsachen, die
noch beliebig vermehrt werden kon-
nen, lassen klar erkennen, dass die
erwihnten Zahlen astralmythologi-
schen Ursprungs sind. Die Schreiber
der christlichen Schriften haben mit
dem Auf- und Ausbau der Kirche die
kursierenden Mythen sanktioniert und

‘indie Glaubenskonstruktion geschickt

eingebaut. So wurden unmogliche
Fiktionen geschaffen, Irrtiimer und
Filschungen weitergefiihrt und sogar
historisiert. So wird in der christlichen
Religion — wie auch in anderen Reli-
gionen — eine sehr unsympathische
Eigenschaft ihrer Verkiinder offen-
bar, nimlich die Anmassung, den
Menschen Phantasieprodukte als Tat-
sachen aufzudringen.

Rudolf Schmidt

Fussnoten ~

1) Z.B. die Erzdhlung vom 12jihrigen
Enkel des Konigs Ramses II., Si Osire,
von dem der (beschidigte) dgyptische
Text sagt: «Der Knabe wuchs heran und
wurde kriftig (vgl. Lk. 2,40)...und wurde
zur (Schule) gesandt. (Bald tibertraf) er
den Schreiber, dem er zum Unterricht
anvertraut war... (Als nun der) Knabe Si
Osire 12 Jahre alt geworden war, da war
es soweit, dass ihm in Memphis kein
(Schreiber oder Gelehrter) gleichkam im
Lesen von Zauberbiichern.» (zit. bei
Bultmann, Die Geschichte der synopti-
schen Tradition, 1957°, S. 328)

2) Die Sieben-Tage-Woche war eine
Einheit des 28-Tage-Mondmonats. Das
Sternenjahr, das 364 Tage und einige
Stunden hat, wurde in Monate — d.h.
Mondzyklen — und nicht in Fraktionen
des Sonnenzyklus aufgeteilt. Dieses
System fiihrte zu einer engen Identi-
fikation der Frau, deren Monatszyklus
gewohnlich 28 Tage betrdgt, mit dem
Mond. Auch jede wichtige Zeremonie
fand bei einer bestimmten Mondphase
statt (vgl. das auf den Mond abgestimm-
te jiidische Passah und das christliche
Osterfest). Das 364-Tage-Jahrist genau
durch 28 teilbar. Auf diese Weise hatte
das Jahr 13 Monate. Da der 13. Monat
als Todesmonat der Sonne angesehen
wurde, verlor die Zahl 13 niemals ihren
iiblen Ruf (Robert v. Ranke-Graves,
Griechische Mythologie,rde. 113,1974,
S. 14). Auch Judas der «Verriter» war
der «13.» unter den Zwdolfen.
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