Beitrige
Jan Kerkhofs
«Du lieber Himmel»

Es gab Zeiten, in denen Theologen mit einer fruchtba-
ren Phantasie bis in Einzelheiten gehende Beschrei-
bungen vom Himmel gaben, der als «neuer Himmel
und neue Erde» aufgefalt wurde, aufruhend auf dem
himmlischen Gew®dlbe, das die flache Erdscheibe
iiberdeckte. Damals drehten sich Sonne, Mond und
Sterne wie in einem grofien Uhrwerk mechanisch um
die Erde. Uber all dem thronte Gott. Der Himmel war
in eine komplexe Hierarchie von Sphiren eingeteilt,
bewohnt von Ehrfurchtgebietenden, Seligen, Heiligen
und einer ganzen Stufenfolge von Engeln, Cherubim,
Michten usw., die ihre Spitze in Maria erreichte, der
letzten Tiir zum hochsten Himmel der Heiligsten
Dreifaltigkeit. Diesem Himmel — oben — entsprach
dann eine Holle — unten — mit einer geographisch zur
tiefsten Tiefe hin lokalisierbaren Hierarchie von Straf-
zonen, entsprechend den verschiedenen Graden der
menschlichen Bosheit, ganz unten mit dem Haupt der
teuflischen Engel : Luzifer. Natiirlich wufiten die gro-
Ben Theologen durchaus, dafl diese Vorstellungen die
Wirklichkeit eines Mysteriums symbolisierten. Auch
die groflen Kiinstler (Dante, Van Eyck, Milton, die
Kathedralbauer und die Glasfenstermaler) und das
Volk wufiten — mit ithrem mehr oder weniger naiven
Geist —, Sinn und Zeichen zu unterscheiden, wenn sie
die Verflechtung der himmlischen, irdischen und hélli-
schen Wirklichkeit «sahen».

Es ist gar nicht so lange her, da war noch der ganze
Volksglaube im Abendland von diesem Grundschema
geprigt. In Zeiten, als das Leben kurz war, ganze
Landstriche periodisch von ansteckenden Krankheiten
dezimiert wurden und der Tod sichtbar mitten im Le-
ben stand', waren Himmel und Hélle greifbare Wirk-
lichkeit fiir das kollektive Bewufitsein des abendlindi-
schen Menschen, wenn auch in den Donnerpredigten
der Volksmissionare die Drohungen mit der Hélle lau-
ter waren als die Beschreibung der himmlischen Musik
und das «In paradisum deducant te angeli» die Angst
vor Verdammnis und Fegefeuer nur mithsam iiber-
stimmen konnte, die sich in der Sorge um die Ablisse,

.z.B. den Portiuncula-Ablal, und das Lesen vieler
Messen ausdriickte, in denen vor allem die héheren
Einkommensgruppen eine Art posthumer sozialer Si-
cherheit sahen.

Die klassische Vertrauthett mit dem « Himmel» (und
mit der «Hblle») ist heute, gegen Ende des 20. Jahr-
hunderts, weniger selbstverstindlich geworden. Wenn
es auch wissenschaftlich so gut wie unméglich ist zu er-
forschen, wie weit sich in dieser Sache beim Volks-
glauben grundlegende Verschiebungen ergeben haben
(vergleichbare Meinungsforschungen gibt es nicht):
trotzdem ist die «Naivitit», mit der unsere Vorfahren
an den Himmel glaubten, deutlich abgeebbt, teilweise
weil der Sikularisationsprozefl mit dem alles durch-
dringenden wissenschaftlichen Zweifel auch hierhin
durchdrang, aber teilweise auch, weil die neuen Sym-
bole fiir die «<himmlische Wirklichkeit» noch nicht als
solche erkannt wurden. Die neuen «Engel»* wurden
noch ungeniigend erforscht, und wie in anderen Le-
bensbereichen schieben viele ihr abschlieendes Urteil
hinaus. Auch in Sachen Himmel kann man von einem
«Homeless mind»* sprechen, wenn auch noch tiglich
von Millionen Europiern irgendwie auf den Himmel
verwiesen wird, z.B. in Ausdriicken wie «du lieber
Himmel»*.

Der «Himmels in der ioffentlichen Meinung

Eine zusammenfassende Ubersicht 6ffentlicher Mei-
nungsforschungen iiber religisse Uberzeugungen® in
fiinfzehn Lindern, fuflend auf fiinf Untersuchungen
von 1947 bis 1975, zeigt, dafl in dieser Zeit der Glaube
an Gott weit verbreitet ist und sich wenig geindert hat.
Dagegen wird der Glaube an ein Leben nach dem Tode
von weniger Menschen geteilt und nimmt wahrschein-
lich auch ab. Doch sollte man vielleicht besser von Po-
larisierung sprechen; eine vergleichende Untersu-
chung in den USA zeigt, dafl die Zweifler an einem Le-
ben nach dem Tode und an der Existenz des Teufels
sich den Nichtgliubigen zuwenden —vielleicht weil die
offentliche Meinung darin toleranter geworden ist —,
wihrend die Gliubigen einen stabilen Prozentsatz zei-
gen®. Trotzdem gibt es bei der Gruppe der 21- bis
31jahrigen zwischen 1957 und 1968 deutlich eine Ab-
nahme beim Glauben an ein Leben nach dem Tode
(von 75,4 %o auf 70,7 %) und an den Teufel (von 69,5 %
auf 58,9 %), wihrend bei der Altersgruppe von 76 Jah-
ren und ilter fiir das Leben nach dem Tode eine Zu-
nahme von 75 auf 82,6 % und beim Glauben an den
Teufel von 52,1 % auf 60 % festgestellt werden konn-
te’.

Uber Himmel und Hélle gibt es einige Daten aus
dem Jahr 1968, die international vergleichbar sind. Sie
miissen aber mit grofler Vorsicht benutzt werden.
Diese Gallup-Untersuchung (1968) fiihrte zu folgen-
den Ergebnissen tiber den Glauben an den Himme],
ein Leben nach dem Tode, die Reinkarnation und die
Holle (in Prozenten).

139



BEITRAGE

Tabelle 1

Himmel Leben n.d. Tode
ja nein w.n.*| ja  nein w.n.*
1. Osterreich 44 49 7 38 56 6
2. Grofibritann. | 45 27 19 38 35 27
3. Finnland 62 20 18 3 23 22
4. Frankreich 39 52 9 35 53 12
5. Griechenland

(Athen) 65 25 12 57 28 115)
6. Niederlande | 54 31 15 50 35 15
7. Norwegen 60 20 20 54 29 21
8. Schweden 43 Ao g5 Sle 3R Sodrt g5
9. Schweiz 50 41 9 50 41 9
10. USA 85 10 4 7o) 1) 8

11. Bundesrep.
Deutschland | 43 42 15 41 45 14

*w.n. = weil} es nicht

Tabelle 2
Reinkarnation Holle
ja. nein w.n.*| ja  nein w.n.*
1. Osterreich 20 73 7 26 68 6
2. Grofibritann. | 18 52 30 23 58 i
3. Finnland - - - 29 49 22
4, Frankreich 23 62 15 22 70 8
5. Griechenland
(Athen) 22 60 18 62 25 13
6. Niederlande |10 55 35 28 61 11
7. Norwegen 14 B7 09 36 45 19
8. Schweden 12 72 16 i1 71 12
9. Schweiz - - = 25 67
10. USA 20 64 16 25 29
11. Bundesrep.
Deutschland | 25 54 20 s 25 62 13

*w.n. = weil} es nicht

In fast allen Untersuchungen fillt ein mangelnder Zu-
sammenhang auf (oder sollte eine tiefer schiirfende
Forschung doch einen Zusammenhang aufdecken ?).
Der Glaube an den Himmel ist stirker als der Glaube
an das Leben nach dem Tode, und dieser ist wieder
starker als der Glaube an die Holle. Man hat auch den
Eindruck, daf der Glaube an den Himmel in den so-
ziologisch  protestantischen Gegenden Europas
schwicher ist als in den soziologisch katholischen ;
aber es gibt mehrere Ausnahmen, wie in den Nieder-
landen, wo nicht nur die Gereformeerden, sondern
auch die Hervormden stirker an ein Leben nach dem

Tode glauben als die Katholiken, im Gegensatz zu
Grofibritannien und Westdeutschland. Ob dieser Un-
terschied auch mit verschiedenen Unsterblichkeitst-
heologien bzw. Auferstehungstheologien von Katho-
liken und Protestanten zusammenhingt, wobei die
Sola-fides-Lehre zu einem radikalen Unterschied zwi-
schen Unsterblichkeit und Auferstehung fiihren wiir-
de?® Auch zwischen nérdlichen Lindern wie Norwe-
gen und Finnland (soziologisch protestantisch) und ei-
‘nem siidlichen Land wie Italien (soziologisch katho-
lisch) gibt es auffallende Unterschiede : der Glaube an
den Himmel scheint im Norden ausgeprigter als im
Siiden, wo z.B. S. Burgalassi in Livorno (1977) 41,5 %
Glauben an das Paradies und 38,6 % Glauben an die
Holle vorfand® ; auch in Rom scheint der Glaube an
den Himmel tiefer zu rangieren als in den erwahnten
skandinavischen Lindern'®. Die praktizierenden
Glaubigen, sowohl Protestanten wie Katholiken,
glauben mehr an ein Leben nach dem Tode, an Him-
mel und Holle als die nicht praktizierenden ; aufierdem
glauben mehr Frauen als Manner an den Himmel und
ein Leben nach dem Tode. Ob aber jiingere im allge-
meinen weniger daran glauben, Entwickeltere weniger
als weniger Entwickelte, dndert sich von Land zu
Land. In den USA, wo die meisten Untersuchungen
angestellt wurden, zeigt sich auch, daf der Glaube an
Gott viel stirker ist als der Glaube an ein Leben nach
dem Tode, aber dafl mehr Menschen an den Himmel
glauben als an ein Leben nach dem Tode. Wissensso-
ziologisch ist interessant anzumerken, daf} der Glaube
an den Himmel in den «christlichen» Lindern nir-
gendwo stirkeristals in den USA. Doch hier kommen
die Protestanten vor den Katholiken. Mit Bezug auf
ein Leben nach dem Tode stellt Lawrence M. Hynson
Jr. fest, dafl «die meisten Menschen noch an ein Leben
nach dem Tode glauben. Die héchste Prozentzahl an
Glaubigen findet man bei den Sekten (84 %), ihnen
folgen die Protestanten (76 %), die Katholiken (72 %),
die Religionslosen (39 %) und die Juden (17 %0)»'".
Auffallend ist, daff im «christlichen» Westen zwi-
schen 10 und 25 % der Bevélkerung an Reinkarnation
glauben ; Stichproben in Dinemark scheinen auf eine
schnelle Zunahme dieses Glaubens hinzuweisen, vor
allem bei Jiingeren, beeinfluflt durch &stliche Religio-
nen. Aus dem verfiigharen soziologischen Material
kann man sich nur mit grofler Vorsicht entschlieflen,
allgemeine Urteile iiber Trends in der &ffentlichen
Meinung auszusprechen. In einer ausgezeichneten
Ubersicht weist P. Delooz'? darauf hin, wie zusam-
menhanglos Antworten sind, die das «Unsichtbare»
betreffen. Eine IFOP-Untersuchung (1958) bei fran-
zosischen jungen Erwachsenen (18 bis 30 Jahre), die
tibrigens durch Forschungen in Italien (1970) und Bel-
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gien (1969) bestitigt wurden, lieferte z.B. folgende
Antworten :

Glaube an Gott 73 %
Gottlichkeit Christi 62 %
Leben nach dem Tode 55 %,
Einfluf} dieses Lebens auf das

kommende 46 %
Himmel, Fegefeuer, Holle 38 %
Auferstehung des Leibes 32%

Der Himmel in der Volksreligion

Daf} es in Gestalt und Festigkeit des Himmelsglaubens
Verschiebungen gibt, ist kein Hindernis dafiir, dafl der
«Himmel» noch immer zu den Archetypen im kollek-
tiven Bewufltsein der meisten Vélker gehort. Reli-
gionsgeschichtlich gilt fast tiberall die Feststellung, dafl
das Firmament ein Symbol des «Hochsten» ist, des
«Unerreichbaren», des «Unendlich-Tiefen». Meistens
lafit sich nicht ausmachen, ob es hier um eine Person,
eine Perspektive oder eine Projektion geht. Bei den
Griechen war der Himmel eine Art Oberdeck der
Schopfung. Das «Deck» kannte iibrigens noch viele
Stockwerke. Dasselbe gilt fiir den Volksglauben im
Hinduismus und Buddhismus, fiir das spite Juden-
tum, den Islam, fiir die Indianer Nord- und Siidameri-
kas. Bei vielen sind Himmel und Erde durch die Krone
und die Wurzeln des «Lebensbaumes» verbunden.
Aus dem Himmel kommt die Fruchtbarkeit (durch
Regen und Sonne) ; von dort kommt der Geist (durch
den Wind) ; er offenbart die Fremdheit des Gottlichen
(in Sturm und Unwetter) ; er enthilt gottliche Krypto-
gramme (zu lesen in den Sternen). Fiir viele Naturvol-
ker ist der Himmel Symbol des minnlichen, die Erde
Symbol des weiblichen Prinzips. In der chinesischen
Welt ist der Himmel einmal ein Wohnort der Geister,
dann wieder Symbol der géttlichen Macht, eventuell
des Volkes und des Kaisers, als eine Art Hypostase des
kollektiven Volksbewufitseins. Nannte Mao die
Frauen nicht «die andere Seite des Himmels» ? Fiir den
klassischen Konfuzianismus ist der Himmel zugleich
die persdnliche Gottheit (iiberwiegend zur Zeit der
Tschou-Dynastie) und der Partner der Erde in einer
Ehe, aus der das Universum entstand (unter dem Ein-
fluf der Yin-yang-Denker). Der Himmelskult wurde
dem Kaiser vorbehalten, der aber nie zu einer echten
Inkarnation der Gottheit wurde. Zwar liegt das Ver-
haltnis Immanenz-Transzendenz im chinesischen
Weltbild anders als im westlichen : sogar aus der Bau-
struktur des Himmelstempels in Peking geht das Da-
sein eines grofleren Zusammenhangs zwischen dem
Gétilichen und dem Menschlichen mehr hervor als aus
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dem christlichen Kirchenbau mit den spitz zum Him-
mel gerichteten Tiirmen'3.

In den sechs heutigen groflen Religionen der
Menschheit (Hinduismus, Buddhismus, die Anhinger
des Zoroaster, Judentum, Christentum und Islam)
gibt es auf die eine oder andere Weise einen Glauben an
eine Art Auferstehung und an den «Himmel» als Ort
der Erfullung, von «mehr Leben», im Gegensatz zu
den Griechen, die das Weiterbestehen meistens als eine
Art Schattendasein ansahen (der Hades), oder auch im
Gegensatz zu vielen animistischen Afrikanern, fiir die
der Ahnenkult wenig ausdriicklichen Glauben an ei-
nen Himmel enthilt"®.

In den indischen heiligen Schriften, in der christli-
chen Schrift und im Koran steht der Himmel im Mit-
telpunkt. Und nach einer kurzen Phase des Rationa-
lismus (18. — 20. Jahrhundert) sehen wir den Glauben
an «ein anderes Leben» wieder unter mancherlei Ge-
stalten hervorblithen: im nach-christlichen Westen
versuchen viele auf kiinstliche Art (durch Drogen,
Yoga, transzendentale Meditation, religiose Sex-Prak-
tiken usw.) den Himmel innerhalb einer monistischen
Weltauffassung zu einer Jetzt-Erfahrung zu machen'?.
Viele andere schieben ihr Urteil auf und bekennen ge-
geniiber dem Himmel mit gelassenem Agnostizismus :
Wer weifd ?

Tatsichlich, niemals ist der Mensch mit dem Myste-
rium des Todes rational klargekommen, und deshalb
ebensowenig mit dem Himmel, der einmal durch das
Nirwana entsymbolisiert wird, dann wieder als En-
dergebnis einer langen Serie von Wiedergeburten als
gleich vieler Reinigungsphasen gesehen wird oder als
unbegreifliche Folge einer blinden «Pradestinations.

Vielleicht sprechen noch am meisten die Gefiihle
Sterbender, nicht um darzustellen, sondern um orien-
tierend zu umschreiben, was der «liebe Himmel» sein
kann. Eine synthetische Forschung dariiber wurde
u.W. nie angestellt, aber die Beschreibung von C.S.
Lewis scheint doch eine weit verbreitete Erfahrung
wiederzugeben : «Plotzlich begannen seine Augen zu
strahlen... er sah sie (= die Himmlischen) ... Das unbe-
stimmte Bewuf}tsein, von Freunden umringt zu sein,
das ihn von seinen jiingsten Jahren her befiel, wenn er
einsam war, wurde nun endlich geklart. Die Musik, die
im Wesen jeder reinen Erfahrung klang und die immer
gerade der Erinnerung entglitten war, wurde nun end-
lich gefunden... Er sah nicht allein sie, sondern auch
Ihn... ein kiihles Licht, die Klarheit selbst.»'®

Der Himmel ist hier eine leuchtende, personalisierte
Weite, die Personkerne und Gottes Wesen wie ver-
flochten und unterschieden fiillen (s. auch Offb 22).
Gleichzeitig klingt darin ein Wunsch nach Ganzheit
an, nach kosmischer Befreiung, in die alles heim-
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kommt, so dafy schliefllich das ganze Universum ans
Ziel gelangt, nichts verlorengeht, sogar der Teufel
nicht, wie mehrere griechische Viter mit ihrer Apoka-
tdstasis glaubten.

Oft auf hedonistischere Art und Weise ist es trotz-
dem dieser Urtraum, der im Volksbewufitsein mit der
kollektiven Erinnerung'” an ein irdisches Paradies und
mit der Erwartung des einen oder anderen himmli-
schen Jerusalem verbunden ist. Eine ganze Soziologie
der Volkstraume wire hier erwiinscht'®. Tatsichlich
tauchen Chiliasmen (also Triume vom Tausendjihri-
gen Reich) und Messianismen spontan periodisch auf ;
sie halten diese Erinnerung und diese Erwartung im
Bewufitsein lebendig, als ob der Mensch nicht ohne
Hoffnung leben kinne und sich diese Hoffnung aus-
driicken miisse in deutlichen Bildern von einem sché-
nen Beginn und einem schonen Ende, wie in so vielen
Mairchen, Filmen, Bithnenstiicken und Ballettmoti-
ven. Der Himmel ist das Bild der Sehnsucht nach
Glick und also Symbol des Positiven im Leben.
«Gliicklich», «gliickseligr und «himmlisch» sind oft
Synonyme.

Viele, wenn nicht alle Elemente des kollektiven Be-
wufitseins der Menschheit haben auch die christliche
Vorstellungswelt jahrhundertelang genihrt und tun es
immer noch. In zahllosen Ausdriicken stoflen wir auf
sie, wie z.B. «im siebenten Himmel sein», «lieber, gu-
ter, gnadiger Himmel», «in Himmels Namen», «er hat
sich den Himmel verdient», «er hat den Himmel auf
Erden», «das weifl der Himmel» usw. Ein niederlindi-
sches Synonym fiir sterben ist «hemelen» (himmeln);
entsprechend etwa dem deutschen Satz: er ist gestor-
ben, «er ist im Himmel». Oft bedeutet das Wort
Himmel einen Superlativ: «Das schreit zum Himmels»,
«himmelstiirmend>», «das ist himmlisch», «sie ist eine
himmlische Erscheinung». Jedenfalls hat «Himmel»
immer etwas mit Vollkommenheit zu tun, oft mit dem
Akzent auf etwas Uberraschendem, Unbekanntem,
ganz anderem. Manchmal klingt nur noch das Uberra-
schungsmoment durch (wie in «du lieber Himmel !»)
oder ein Bediirfnis nach Akzentuierung bis zum dufier-
sten («in des Himmels Namen !»).

Im christlichen Kollektivbewuftsein ist Himmel na-
tiirlich irgendwie mit dem Sein-bei-Gott verbunden.
Trotzdem scheinen die mehr greifbaren und sozialen
Aspekte zu iberwiegen ; der Hunger wird gestillt wer-
den («Reis mit goldenen Loffeln essen...», jahrhunder-
telang lebten grofle Teile Europas in einer Subsi-
stenz-Wirtschaft, wie in den Sahel-Lindern) ; Geliebte
werden wieder vereinigt (eine ganze sozialhistorische
Analyse der Grabschriften wire wiinschenswert!?);
Krieg und Tod wird es nicht mehr geben, alles wird
schon sein und jeder jung, verstindig, anziehend — al-

lerdings wissen Christen in ihren Himmelsvorstellun-
gen nicht so recht, wohin mit der Sexualitit; andere
Kulturen wissen das besser, z.B. die indischen.

Die Krise der himmlischen Vorstellungswelt

Mit Recht sagt G. Van Hemert : «Einer der wichtigsten
Griinde fiir die Krise der Vorstellung ist zweifellos,
daf} gerade in unseren Tagen die Idee von einem gottli-
chen «Obens fortfillt. Die Sicht des Kopernikus, Gali-
le1 und Newton hatte zur Folge, daf} der Gedanke an
eine hohere Welt, wo Gott, die Engel und Seligen sind,
nicht mehr unterzubringen war. Das drang aber erst
langsam ins Gefiihl durch. Und es war noch nicht ver-
arbeitet, als die andere Umwalzung in das Weltbild
eindrang, in der Darwin die Geschichte als eine auf-
steigende Linie dartat. Unsere Zeit steht vor der Auf-
gabe, sowohl das Weltall, in dem die Erde kein Mittel-
punkt ist, wie auch die biologische Entwicklung bei
der Vorstellung von Glauben, Hoffnung und Liebe
ernstzunehmen.»?® Tatsichlich: der Himmel als
Schlufistein einer kosmischen Ordnung, fester Punkt
iiber der flichenden Zeit, als Perspektive dauerhafter
Unendlichkeit der immer entflichenden Endlosigkeit
der Geschichte gegeniibergestellt, als eine Art Durch-
bruch aus dem samsara mit seinen stets wiederkehren-
den Umwilzungen ist als riumliches Symbol ver-
schwunden. Es ist eine neue Symbolik nétig fiir eine
neu zu umschreibende Wirklichkeit.

«Wenn wir, die Modernen, aber nicht mehr tiberein-
stimmend mit dem urspriinglichen Glauben die grofien
Symbole des Heiligen erleben kénnen, kénnen wir
doch wohl in und durch Kritik nach einer zweiten
Naivitit streben»?', schreibt Paul Ricceur. Deshalb
wird mehr und mehr nach dem Zeichen himmlischer
Erfahrungen innerhalb des irdischen Daseins gesucht,
nicht als ob es keinen «Himmel» gibe, sondern weil
dieser nur sehr mithsam nach «oben», nach «vorn»
oder nach «riickwirts» (Paradieserinnerung) verscho-
ben werden kann. Man sucht nach Ewigkeits- und
Gliickserfahrungen im eigenen oder zwischenperson-
lichen Dasein. Manche finden Wege in der Liebe oder
in den tieferen Dimensionen der Mitmenschlichkeit
(auf der Linie des Wortes «Das Reich Gottes ist mitten
unter euch») oder in allerlei Formen der Bewufitseins-
erweiterung, oder durch erneute Aufmerksamkeit fiir
Erfahrungen des Geistes (in charismatischen Bewe-
gungen und vielerlei Sekten). Wie schon gesagt wurde,
scheinen sehr viele das rationalistische Weltbild, wel-
ches das jiingste abendlindische Selbstverstindnis be-
herrschte, unbefriedigend zu finden und von neuem
auf die Suche nach iiberrationalen Gliicks- und Identi-
titserfahrungen zu gehen, meistens auflerhalb institu-
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tioneller religiser Zusammenhinge. Wo der auf-
kommende Rationalismus deutlich gegen eine oft pes-
simistisch gefirbte Gelassenheit der Kirchen anging
und den «terrorisierten Menschen» durch Glauben an
Leben und Fortschritt wieder zu erziehen suchte, u.a.
indem man dank medizinischer Wissenschaft und 6f-
fentlicher Gesundheitsfiirsorge den Tod regelrecht an-
fiel statt dem «dégofit catholique de la vie», dem «ka-
tholischen Ekel vor dem Leben» und «les saints désirs
de la mort», «den heiligen Todeswiinschen»?? nachzu-
geben, suchen jetzt viele die Erfahrung von etwas
Himmlischem innerhalb des Daseins, das todlich ge-
blieben ist und in vielen Kreisen vorchristlichen Pessi-
mismus aufweckt. Zweifellos ist diese These in ihrer
Bundigkeit zu wenig nuanciert. Eine Reihe von Stu-
dien psychosoziologischer Art iiber die Verschiebun-
gen im abendlindischen Geist beziiglich Leben und
Tod wihrend der letzten Jahrzehnte scheinen da sehr
notwendig. Sie miifiten Teil einer groflangelegten For-
schung sein iiber den Wandel in Wertauffassungen und
Erfahrungsformen.

Unter den neuen Verstindnisweisen gibt es einige,
die — wenigstens wegen ihres Informationswertes —
verdienen, beleuchtet zu werden.

Raum und Zeit sind mitbestimmend fiir alle Vorstel-
lungen und das Denken des Menschen. Auch Gliicks-
und Ungliickserfahrung bzw. -erwartung werden
nicht nur in Zeitkategorien ausgedriickt, sondern auch
in Bildern und Begriffen des Raumes. Wihrend Bi-
schof J.A.'T. Robinson in seinem Buch «Gott ist an-
ders» (Honest to God) die plump riumliche («crudely
spatial») Vorstellung der Bibel abweist, aber doch auch
wieder in riumliche Vorstellung zuriickfillt, wenn er
den Himmel als «den Grund des Daseins» betrachtet,
sieht van Niftrik den Himmel als «verinnerlichten
Raums», nimlich Gott als den «Erweiterer», als den al-
les Bergenden : «der Himmel ist der Raum — die Weite
—von Gottes Liebe fiir die Menschen»??, deren Symbol
die Kirchen und Tempel und die weite Natur ist. Der
Akzent liegt hier auf Raum/Weite aller fiir alle, auf Be-
gegnung, auf einem Gegeniiber, das der Geschichte
endgiiltig entzogen ist. Fiir Christen ist der Himmel
etwas anderes als das grenzenlose «Jenseits» (hinter
dem dunklen Strom) — nimlich der Gott der Liebe
selbst, in dem man einander begegnet.

Andere sehen in der riumlichen Vorstellung von

' Philipp Aries, I’homme devant la mort (Paris 1977) 642.

? A Rumor of Angels. Modern Society and the Rediscovery of the
“Supernatural (New York 1969) = Auf den Spuren der Engel. Die mo-
derne Gesellschaft und die Wiederentdeckung der Transzendenz
(Frankfurt 1970).

® Peter L. Berger u.a., The Homeless Mind. Modernisation and
consciousness (New York 1973).

Himmel und Hélle soziale Funktionen des kollektiven
Bewufitseins. So meint B.P. Prusak?®*, Himmel und
Holle seien urspriinglich Ausdriicke des Protests ge-
gen soziale und politische Ungerechtigkeit gewesen,
nicht ohne Bezichung zum Protest der heutigen Be-
freiungstheologien. Daraus soll das Bediirfnis zu
Himmel- und Hollensphiren gewachsen sein, entspre-
chend dem Gerechtigkeitsbediirfnis von Strafe und Be-
lohnung, zuerst von «Vélkern», spiter privatisiert
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Prusak fragt sich deshalb auch, ob die Hélle nicht eine
«christliche» Form der Rache ist und ob «Himmel»
und «Holle» nicht zunichst, wenigstens vom histori-
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einer gottlich-menschlichen Komaodie, stets transzen-
diert von einem bleibenden Liebesspiel®.

G. van Hemert u.a. suchen mehr in Richtung der
Verinnerlichung, der auflerhalb der Zeit liegenden
Wurzel des Daseins, wo der Mensch teilzuhaben weif§
am «gbttlichen Milieu» (Teilhard de Chardin) und wo
dauerhafte Erfahrungen zwischenmenschlicher Treue
Ausdriicke werden von Gottes Treue jetzt und fiir sein
Treubleiben iiber den Tod hinaus.

Um diese letzte Perspektive auszuarbeiten, miissen
vielleicht doch dann in personalistischer Linie die alten
Unterscheidungen zwischen tempus—aevum—aeterni-
tas oder zwischen chronos und kairos ausgelotet wer-
den und muff die Mehr-Dimensionalitit der Raum-
und Zeiterfahrung systematisch untersucht werden.
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