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Robert Favre

‘Variationen iiber den Himmel
im Jahrhundert der
Aufklarung |

«Die Kirche tadelt diejenigen, die in solchen Dingen
ithrer Phantasie freien Lauf lassen und die Uberheb-
lichkeit besitzen, sich nicht mit der Einfachheit des
Dogmas abzufinden.» So formulierte der Jesuit Fran-
cois de Feller, als er im Jahre 1773 seinen Catéchisme
philosophigue schrieb, seine Mahnung an diejenigen,
die in Glaubensdingen nicht einfach Volk sein wollten.
Seine Kritik «der erhitzten Geisters traf in diesem
Jahrhundert eine Vielzahl seiner Mitbriider, die sich in
bezug auf die Hélle minutitsen und scheu8lichen Be-
schreibungen hingaben : der Eifer, mit dem sie die Vor-
stellung «heilsamer Schrecken» heraufbeschworen,
nihrte eine zu fest etablierte pastorale Rhetorik. Und
man kennt die Angriffe der franzdsischen Philosophen
der Aufklirung gegen diese Religion der Furcht —
Furcht vor dem Tod und Furcht vor der Verdamm-
nis -, die zur Knechtung der Menschen neigte.
Weniger bekannt dagegen sind die Reden, die in die-
ser «Kategorie von Dingen» iiber den Himmel gehal-
ten wurden. Dabei haben diese ebenfalls Stoff fiir eine
antichristliche Polemik geliefert, sowohl auf der Seite

16 H_ Bietenhard, Die himmlische Welt im Urchristentum und
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der Deisten als auf der der Atheisten. Durch diese da-
mals gebriuchlichen Beschreibungen, diese konkur-
rierenden kritischen Auflerungen und Bilder hin-
durch, finden wir heute die Schwierigkeiten wieder,
die die Verkiindigung einer Teilnahme am gottlichen
Leben, in dem das Biindnis in Erfillung geht, in der
menschlichen Sprache bietet. Auflerdem scheint es
niitzlich, gewisse Unstimmigkeiten, Verirrungen oder
Exzesse, die im 18. Jahrhundert in Frankreich beson-
ders ausgeprigt waren, in Erinnerung zu rufen, zumal
heute noch immer die Gefahr besteht, daff sie unsere
christlichen Vorstellungen tiber das Heil bestimmen
und so guten Grund fiir ein als schmerzlich empfunde-
nes ablehnendes oder zuriickhaltendes Verhalten ge-
ben'.

Diese kurzen Bemerkungen auf der Grundlage von
fiir reprasentativ befundenen Texten kénnen nur den
Versuch darstellen, einige der Ausschweifungen, zu
denen die «Uberheblichkeit» die weit von der «Ein-
fachheit des Dogmas» entfernt ist, fiihrt, systematisch
zu Ordnen.

Halten wir uns nicht auf bei den naiven Objektivie-
rungen, die «den Himmel» auf der Grundlage eines
Kosmologismus mit mannigfachen Erscheinungsfor-
men lokalisieren. Derselbe Feller lifit sich nacheinan-
derironischausiiber «einige Theologen», die die Holle
in «das Innerste der Erde» versetzen, dann tiber Vol-
taire, «der nicht an einen Himmel glaubt, weil es keine
Beweise dafiir gibt, dafl sich einer auf dem Mond, auf
Jupiter oder auf der Venus befindet (Dictionnaire phi-
losophique, art. «ciel»)» ; was ihn selbst betrifft, so be-
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jaht er schlieflich die Existenz eines «besonderen Auf-
enthaltsortes», eines «Irgendwo», nachdem er kurz die
Hypothese, dafl es «keinen einzigen bestimmbaren
Ort» gibt, gestreift hatte... Das Wort «Himmel» fiihre
das Denken in die Richtung einer Raumbestimmung,
und in diesem Sinne versteht ein anderer Kritiker Vol-
taires, der Benediktiner Dom Chaudon, unter dem
Stichwort «Himmel» seines Anti-Dicitionnaire philo-
sophigue «einen oberhalb simtlicher Planeten gelege-
nen Raum, in dem das Wesen aller Wesen die Lobprei-
sungen der Gerechten, deren Tugenden er belohnt,
entgegennimmt». Man bemerke im Vorbeigehen diese
soziale und kulturelle Bezugnahme auf einen himmli-
schen Hof, in dem ein feudaler Gott thronte : in dem
Mafle, in dem hierin unsere Vorstellung zwischen-
menschlicher Beziehungen in einer idealen Gesell-
schaft zum Ausdruck kommt, ist die Darstellung des
Himmels politisch nicht neutral!

Folgende Tendenz, die man mit verschiedenen Er-
scheinungsformen von christlichem Pessimismus und
Dolorismus zusammen sehen kann, erscheint fiir
manch eine Predigt, Abhandlungs- oder Meditations-
seite charakteristischer zu sein: die Beschreibung des
Himmels als eines Ortes unaussprechlicher Herrlich-
keiten und vollkommenen und unverginglichen
Gliicks, dient im Endergebnis dazu, alle Erfahrungen,
jegliches Handeln, alles Leben in dieser «Welt voller
Siinden und Jammer, auf dieser Erde voll Trauer und
Trinen, in dieser Gegend der Toten, in diesem Ort von
Skandalen und Schmerzen, des Fluchs und der Ver-
bannung, in dem man nur traurige, ihr Schicksal be-
weinende, ihre Tage verfluchende und gegen ihren
Schépfer sich auflehnende Jammergestalten sieht», zu
entwerten. In diesem Sinne predigte in seinem «Ser-
mon iiber das Paradies» der Missionar Bridaine
(1701-1767), der vierzig Jahre lang mit nie abreifien-
dem Erfolg Frankreich bereiste.

Ohne daf wir — wie Charles Péguy — die Gewifiheit
hitten, dafl Notre-Dame von Chartres und Notre-
Dame von Paris Gott als Zeugnisse gelungener
menschlicher Werke auf ewig gegenwirtig sein miis-
sen, kommt es darauf an, alles als suspekt anzusehen,
was den Himmel zu einer Zuflucht werden und ihn aus
Kompensationsbestreben als reicher erscheinen lifie
und zur Geringschitzung des Lebens auf Erden fithrt.
Bevor Marx und Nietzsche dies taten, kritisierten Vol-
taire, Diderot und Holbach mit aller Schirfe die Ver-
herrlichung des Himmels als einzige und exklusive
«Heimat» und Antagonisten der Erde. Wenn wenige
ihre ganze Hoffnung, und insbesondere ihre christli-
che Hoffnung darin setzten, eine irdische Wohnstitte
zu errichten, so vermutlich daher, weil schon lange
vorher, lange vor dem 19. und 18. Jahrhundert eine der

Trauer ergebene Seelsorge umgekehrt gelehrt hatte,
aufler vom «Jenseits» nichts zu erwarten.

Es bliebe noch zu fragen, ob die hochgeschraubte
Herabsetzung von «allem, was nicht der Ewigkeit an-
gehort», und Wehmut und Abscheu der erhabenen
Seelen mehr einem schizophrenen Verhalten entspre-
chen oder nur Randerscheinungen der Evolution im
sozialen Bereich sind ; aber im 18. Jahrhundert gewann
die Spiritualitit des Abscheus der Welt und der «heili-
gen Todessehnsucht» eine solche Verbreitung, daft
man sie einem Augenblick des kollektiven Pessimis-
mus angesichts des drohenden geistlichen Verfalls im
Lande althergebrachter Christlichkeit zuschreiben
muf}?.

Uber eine andere Betrachtungsweise des Himmels
kénnten ebenfalls psychologische und soziologische
Interpretationen angestellt werden: befindet sich die
Person, die in einer endgtiltigen Begegnung mit Gott
lebt, in einer Beziehung von Angesicht zu Angesicht,
die alle anderen Beziehungen ausschlieft? Solches
kann man seitenweise bei Nicole lesen, von dessen
Schriften sich im 17. und 18. Jahrhundert Zehntau-
sende von Jansenisten nihrten: «Der Mensch wurde
geschaffen, um in einer ewigen Einsamkeit allein mit
Gott zu leben». Nicole fiihrt niher aus : «Denn die Ge-
sellschaft der Gliickseligen wird ihr Fiir-sich-Sein
nicht triiben»...> Auch kommt es bei den Christen,
und nicht nur bei den Deisten hiufig vor, dafl das
ewige Leben vor allem als der individuelle Genuf§ einer
Belohnung erscheint, die ein vergeltender und richen-
der oberster Richter gewahrt.

Sicher, an dieser Stelle spiiren wir manchmal das Be-
streben, die unendliche Distanz Gottes aufzuzeigen:
Allein Er und seine Gaben reichen aus, die Sehnsucht
der Menschen zu stillen. Klingt jedoch in diesen ab-
rupten oder ungelenken Formulierungen nicht vor al-
lem auch das Aufgeben der Gemeinschaft durch? Eine
Art von «geistlichem Individualismus hat lange Zeit
hindurch die Predigt iiber die Einkehr, die Vorberei-
tung auf den Tod und das Heil bestimmt. Ein so ver-
standener Himmel entspricht nicht der Verheiffung der
Teilhabe am himmlischen «Fest»: Dieses grandiose
«von Angesicht zu Angesicht» ist nicht «katholisch».
Man kann den Charakter der Kirche als Leib Christi
nur aus einer Einstellung heraus, die allzu sehr mit dem
tibereinstimmt, was man den biirgerlichen Individua-
lismus nennt, in solcher Weise vergessen und unter-
driicken. Und in dieser sentimentalen Variante fiihrt
eine analoge Tendenz dazu, die ewigen Wiederbegeg-
nungen mit den geliecbten Wesen so liberzubewerten,
daf dariiber die ekklesiale Dimension der Gliickselig-
keit verlorengeht. Dies ist ganz sicher der Fall in der
wenig orthodoxen Athmosphire des Romanhaften,

168



VARIATIONEN UBER DEN HIMMEL IM JAHRHUNDERT DER AUFKLARUNG

wie z.B. am Schlufl von Abbé Prévosts Cleveland, das
einer der gréfiten Erfolge des Jahrhunderts war, oder
am Ende von Jean-Jacques Rousseaus La nouvelle Hé-
loise.

Aber die Briefe und Memoiren dieser Zeit spiegeln
ebenfalls das wachsende Gewicht, das diese amikale,
cheliche und familiale Hoffnung in den glaubigen See-
len gewinnt: dies ist der Fall bei Prisident Dugas, bei
Moreau, dem Historiographen des Kénigs, bei Necker
und seiner Frau, um nur die Erwihnenswertesten zu
nennen. Es ist sicherlich nichts gegen diesen Auf-
schwung des Herzens einzuwenden. Man muf sich je-
doch in acht nehmen vor der Eigenart dieser Regung,
die einen solchen Wunsch mit sich bringt, falls er dazu
fuhren wiirde, die christliche Hoffnung auf einen
Traum vom affektiven Gliick zu reduzieren, in dem
sich der Himmel auf das Maf} einer kleinen Gruppe
von Intimen verkleinern wiirde, die nicht die Gelade-
nen Gottes, sondern unsere eigenen Auserkorenen wi-
ren.

Umgekehrt kann der Eifer, viele aus der gottlichen
Gemeinschaft auszuschlieflen, mehrere Griinde offen-
baren. Sie einer «kleinen Herde» vorzubehalten, ergibt
sich sowohl aus einem unendlichen Respekt vor der
gottlichen Transzendenz als aus der Neigung zum Eli-
tarismus. In einer anderen Passage seiner «Essais de
morale» hatte Nicole eine lange Liste von Kategorien
von Verdammten aufgestellt, und angesichts der An-
griffe seiner Nachfolger in der Unverséhnlichkeit
wiirden die Jesuiten im Verlauf des Jahrhunderts die
grofiten Schwierigkeiten haben, die traditionelle These
tiber das mogliche Heil der Heiden zu verteidigen : zur
groflen Schande der «erleuchteten» Geister gilt sie im
Jahrhundert der Aufklirung als hiretisch. Ohne im
Detail auf diese lange Debatte, die vor allem durch den
Streit der Sorbonne mit Armontel wegen seines Béli-
saire gekennzeichnet war, einzugehen, muff daran er-
innert werden, dafl Julie den Leser von La nonvelle
Héloise folgendermaflen beschwért: «Lafl uns nicht
eingreifen in das grausame Treiben der Ddmonen : 6ff-
nen wir unseren Briidern die Hélle nicht so leicht»,
und daff Madame Roland ihren Glauben von Jugend an
verloren hatte gerade wegen dieser Art von Intoleranz.
In seinem Traité du vrai mérite de Phomme aus dem
Jahr 1773, der Dutzende von Neuauflagen erlebte,
fragte der achtbare Maitre de Claville in aller Unbefan-
genheit: «Fiigt das Schicksal der Verdammten der
Gliickseligkeit der Auserwihlten etwas hinzu?» Ja,
wird der Erzbischof von Lyon, Malvin de Montazet in
seiner [nstruction pastorale aus dem Jahr 1776 schrei-
ben, wenn er statt «so trostlicher Verheiflungen fiir die
treue Seele» — treu in diesen Zeiten des Unglaubens —
der Versicherung Ausdruck verleiht, in Ewigkeit die

Rache Gottes an seinen Feinden zu teilen: « Wir wer-
den das bedauerliche Urteil, das gegen die Gottlosen
verhingt wurde, vollstrecken.» Zuvor hatte bereits der
Benediktiner Dom Sensaric iiber die grofie Rache der
Gerechten gepredigt: «Also werden die Gerechten
Verachtung fiir Verachtung gelten lassen ... Also wer-
den sie sich im Blut der Siinder waschen, wie diese sich
an ihren Trinen gelabt haben.» Seltsame Verquickung
von Himmel und Hoélle! Das sind wahrhaftig unan-
sehnliche Phantasievorstellungen iiber die Rache!

Es ist so schwierig zu umreiflen, was die himmlische
Glickseligkeit ausmacht. Diejenigen, die sich daran
versuchen, scheitern noch an drei Arten von Klippen:
dem Narzifimus, dem Intellektualismus, dem Akade-
MISIUS. ;

Im ersteren Fall findet der «Gerechte» das Gliick in
seiner Selbstgeniigsamkeit. So laflt Jean-Jacques Rous-
seau die Gliickseligkeit in der «angenehmen Erinne-
rung an das Gute, das man auf Erden getan hat,» beste-
hen (Confessions, Buch XII); und wenn wir uns zu-
riickbesinnen auf die Beschreibung der Ekstase, die er
in der 5. der Réveries du promeneur solitaire analysiert,
so bemerken wir, dal man sich in diesem Vorge-
schmack des héchsten Gliicks «selbst geniigt, als wire
man Gott». Nichtmit Gott zu sein, sondern wie Gott
zu sein, stellt das «ausreichende, vollkommene und er-
fiillte Gliick» dar. Niemand zweifelt daran, daf} die
Religion Rousseaus auch andere Gesichtspunkte
kennt; aber unter diesem Aspekt lifit sich prizise er-
fassen, was man nach Malraux das «Bediirfnis nach
Gottlichkeit» nennen wird. Das Vergniigen, sich un-
sterblich zu fiihlen, die Zufriedenheit des Gerechten,
der auf seine Belohnung wartet und sie fiir verdient
hilt, die Hoffnung der trauernden Seele, die sich nach
den Wiederbegegnungen in der Ewigkeit sehnt, der
Ruf der iiber ithre Unvollkommenheit und ihre End-
lichkeit bestiirzten Kreatur, alle diese Gefiihle zeigen
den zutiefst narziflhaften Charakter des «alten Adams,
der noch bekehrt werden mufl, so wiirdig ihr Aus-
druck auch sein mag.

Eine andere, verwandte Verirrung ist der Inrellek-
tualismus. Vielleicht sind die Uberlegungen tiber das
himmlische Glisck durch ihn mehr bedroht als durch
eine gewisse Sentimentalitit oder einen Sensualismus,
denn wir wissen, dafl von Freuden, Gentissen und Sin-
nenlust in Metaphern gesprochen wird. Scheint es im
Gegenteil nicht adiquat, den Himmel als den Ort der
Vision und des vollkommenen Wissens zu sehen, da
der Geist in das totale Licht eintritt? Wahrend das
evangeliumsgemifle Bild eines «Festmahls» uns zur
Teilhabe aller, zu einer freudigen gegenseitigen Bezie-
hung einlidt, wird das Individuum hiufig auf einen all-
einstehenden Intellekt reduziert, bei dem das Wissen
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die Liebe verdringt. « Wir werden alles sehen und den
Grund aller Dinge erkennens, sagte Bridaine, aber er
wiirde anschlieflend wenigstens die glickliche Teil-
nahme des gesamten Wesens am gottlichen Leben dar-
stellen. Diese Formulierung kann im Gegenteil alles
erfassen, so wie es in einer Lobrede, die Fontenelle auf
einen akademischen Gelehrten hielt, der Fall ist; wenn
man Fontenelle Glauben schenken darf, betrachtete
dieser Christ «seinen Leib als einen Schleier, der die
ewige Wahrheit seinen Blicken entzog» — was eher pla-
tonisch ist —, und er wartete mit Ungeduld darauf, «aus
der tiefsten Finsternis {iberzugehen zu einem voll-
kommenen Licht». Tatsichlich verwundert es bei ei-
nem Gelehrten, hier die Sehnsucht zu wissen und zu
sehen mit einem bereits erwahnten Pessimismus ver-
mischt wiederzufinden : an anderer Stelle wiirde man
diese intellektuelle Leidenschaft als Deckmantel fiir ei-
nen subtilen Narziffmus von dem Augenblick an er-
kennen, in dem sie nicht mit der Anbetung und dem
Mit-anderen-Teilen einhergeht.

Es bleibt eine Tatsache, dafl jegliche Aussage iiber
den Himmel ebenso wie jede Beschreibung einer Uto-
pie von vornherein Gefahr liuft, starr zu werden. Au-
flerdem gibt es keine reine Utopie, denn dieses Genre
ist, wie bei Cleveland, meist durch eine Bedrohung,
eine Fehlhaltung oder ein unerlaubtes Eindringen in
eine romanhafte Form getaucht, oder sie nimmt, wie
bei Candide, wegen der polemischen Absicht der Welt
des Alltags gegeniiber, Gestalt an. Gibt es im Grunde
etwas Trockeneres, Faderes, Konventionelleres oder
Akademischeres als iiber eine utopische Welt oder
tiber den Himmel zu sprechen ?

Totale Rationalitit, vollkommene Transparenz und
Harmonie fithren zur reinen Wiederholung oder zur
Unbeweglichkeit, wie es der Fall ist auf jenen grofifla-
chigen antikischen Darstellungen, auf denen die Seelen
in den elyseischen Gefilden zu sehen sind. Selbst wenn
der Schriftsteller sich bemiiht, Sturzbache von Herr-
lichkeiten fliefen und Jubel- und Triumphlieder er-
klingen zu lassen, senkt sich allmahlich Langeweile
dariiber. Der Allmichtige ist nicht mehr der lebendige
Quell, sondern ein Idol, das «gliickseligen» ... oder
enttiuschten Anbetern gegeniibergestellt wird. Kurz
vor seinem Tod schilderte Voltaire in seinem Gedicht
Le Songe-creux seine Forschungsreise durch das Jen-
seits, wahrscheinlich als Parodie Dantes : nachdem ihn
angesichts der Verdammten sehr bald Entsetzen ergrif-
fen hatte, geht er zum Aufenthaltsort der Gliickseli-
gen, aber dieses «Elysium und seine kalte Pracht» ver-
mogen ihn auch nicht zu fesseln; «<nachdem er davor
ebenso schnell Abscheu empfand», entkam er schliefi-
lich der Langeweile, indem er sich jener diisteren Ge-
stalt, dem Nichts tiberliefl. Wenn dies vielleicht auch

nicht die letztgiiltige Aussage Voltaires ist, so verleiht
es zumindest seiner gréfiten Versuchung Ausdruck.
Im selben Jahr 1778, genau vor zwei Jahrhunderten,
starb ein Maler: Lantara. Als man ihm auf seinem
Krankenlager versprach, dafl er Gott nun bald von
Angesicht zu Angesicht sehen wiirde, fragte er: «Wie,
und nie im Profil ?»

Bei einem evangelischen Philosophen, D.-R. Baul-
lier und bei dem Missionar P. Bridaine finden wir we-
niger enttiuschende Aussagen iiber die himmlische
Gliickseligkeit. Ersterer ist der Anthropozentrik der
Deisten und mancher anderer Autoren noch zu nahe.
Er baut auf jene unendliche schépferische Kraft der
menschlichen Seele, die sie auf ewig fiir Erleuchtun-
gen, Tugenden, neue Freuden usw. empfinglich
macht ; er schreibt folgendermafen: «Ich kenne keine
lieblichere Voorstellung, als daf} sich die verklirten Gei-
ster in einem Zustand permanenten und nie endenden
Fortschreitens in der Vollkommenheit befinden»*,
denn ganz abgesehen davon, dafl dies fiir den Men-
schen angenehm und schmeichelnd ist, besitzt sie den
Vorzug, unserem Geist wahrscheinlicher zu erschei-
nen. Der Zweite, der mit dem Ziel, eine Dynamik des
Sehens im Schofie der Ewigkeit zu veranschaulichen,
von naiven oder miihseligen Bildern iiberfliefit, bejaht
schliefilich einen entschiedenen Theozentrismus:
«Nein, die ganze Begierde eines durstigen Hirschen,
der nach langer Flucht eine Quelle sucht, um seinen
brennenden Durst zu 16schen, das ganze Maf} an Ge-
schwindigkeit, mit dem sich ein reiflender, von reichli-
chen Regengiissen geschwollener Bach hinabstiirzt,
die ganze Wucht, mit der ein von der Bergspitze gels-
ster Felsblock in ein Tal rollt, die ganze Heftigkeit
schlielich eines in unterirdischen Orten eingeschlos-
senen Feuers, das sein Gefingnis aufbricht, um in die
Atmosphire aufzusteigen, alle diese Dinge sind nur
schwache Abbilder der Begierde, des Eifers und des
unaussprechlichen Drangs, mit dem die Heiligen Gott
als ihrem Zentrum zustreben.»®

Das 18. Jahrhundert hat uns, Gott sei es gedankt,
das «Halleluja» des Messias von Hindel, das «Sanctus»
der h-moll-Messe und das «Lux perpetua» des Requi-
ems von Mozart beschert. Denn — sollen wir es bedau-
ern? — wir horen heute keine Predigten mehr tiber das
Paradies. Gewif}, die Irrwege sind zahlreich, und man
konnte noch weitere aufdecken. Aber dieser verges-
sene Bridaine, ein populirer Prediger, der es zu seiner
Zeit verstand, die vornehmen Damen und die Akade-
miker ebensogut wie die Horerschaft einer Landge-
meinde zu fesseln, kénnte womdglich eine der am we-
nigsten ungeschickten Anniherungen an diese unaus-
sprechliche Tatsache, die das Ziel der christlichen
Sehnsucht ist, geboten haben.
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! Jean Fabre, der schmerzlich vermifite Kenner des 18. Jahrhun-
derts, sagte, dafl die Minner der Aufklirung «zum ersten Male, zu-
mindest in ihrer modernen Formulierung, die Probleme, die noch
immer die unseren sind, umrissen haben».

* Siche die Beitridge M. de Certeaus und L. Coignets in Le Mépris
du monde (...) dans la tradition spirituelle occidentale (Cerf, Paris
1965) und Kap. IV: La Mort au siécle des Lumiéres, von R. Favre
(Presses universitaires de Lyon 1978).

3 Essais de Morale, IV, 218: Traité des quatre fins derniéres (Aus-
gabe von 1696).

* Essai philosophique sur "ime des bétes (Changuion, Amsterdam
21737) 11, 43.

% Sermons (Sesuin, Avignon *1827) 1 328-329.

Aus dem Franzésischen iibersetzt von Edith Ruser-Lindemann M. A.

James H. Cone

Der «Himmel» in den
Negro Spirituals

«Ich bin ein armer Pilger, voll Sorgen.

Ich bin auf dieser Welt allein.

Keine Hoffnung ist in dieser Welt mebr fiir morgen.
Drum mach’ ich den Himmel zu meinem Heim.»

Die nordamerikanischen schwarzen Sklaven des 19.
Jahrhunderts glaubten, der Gott Jesu Christi habe sich
aufgemacht, die Unterdriickten aus der Knechtschaft
zu befreien, doch das Weiterbestehen der Sklaverei
schien diesen Glauben Liigen zu strafen. Wenn Gott
doch allmichtig und Herr tiber die Menschheitsge-
schichte ist, wie lifit sich dann seine Giite mit der
Knechtung des Menschen vereinbaren? Wenn Gott
doch die Macht besitzt, die schwarzen Menschen aus
der Not der Sklaverei zu befreien, so wie er Mose vor
dem Heer des Pharao gerettet hat, Daniel aus der Lo-
wengrube und die drei Jiinglinge aus dem Feuerofen,
warum stehen dann die schwarzen Sklaven immer
noch unter der Gewalt der weiflen Herren ? Warum le-
ben sie immer noch in armseligen Verhiltnissen, wenn
doch Gott diesem Elend mit einem einzigen richtigen
Streich ein Ende machen kénnte ?

Das sind harte Fragen, und sie sind noch heute von
Bedeutung. In der Geschichte der Theologie und der
Philosophie bilden diese Fragen den Kern des «Pro-
blems des Ubels», und Gymnasial- und Universitits-
professoren haben schon stundenlang dariiber disku-
tiert. Doch schwarze Sklaven hatten nicht Gelegen-
heit, {iber das Leidensproblem im Luxus eines Semi-
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narraums mit all dem Komfort des modernen Lebens
nachzusinnen. Sie stieffen auf das Leid auf den Baum-
wollfeldern von Georgia, Arkansas und Mississippi.
Sie hatten sich mit den Absurdititen des menschlichen
Daseins angesichts der Peitsche und Pistole auseinan-
derzusetzen. Jedesmal, wenn sie ihre Augen 6ffneten
und die Widerspriiche in threr Umgebung erblickten,
wurden sie inne, daf} sie «durch eine ihnen nicht holde
Welt rollten». Wie kann denn ein guter und michtiger
Gott weifie Herren und Aufseher dulden ? Welche Er-
klirung kann der Heilige Israels dafiir geben, dafy er
das Bestehen einer schrecklichen Sklaverei zulifit ? Die
Antwort auf diese Fragen liegt im Begriff «Himmel»,
der in der schwarzen religitsen Erfahrung, so wie sie in
den Sklavengesingen des 19. Jahrhunderts zum Aus-
druck kommt, eine beherrschende Vorstellung ist.
Der Begriff «Himmel» in der schwarzen Religion ist
nicht richtig gedeutet worden. Die meisten Beobachter
haben die religiose Erfahrung der schwarzen Men-
schen ausschlieflich dahingehend interpretiert, dafl die
Sklaven sich nach dem Himmel sehnten, als wenn die-
ses Verlangen in keinem Zusammenhang mit ihrer Be-
freiung auf Erden gestanden hitte. Man hat gesagt, der
Begriff «Himmel» habe den schwarzen Sklaven als ein
Opiat gedient, habe sie willfihrig und unterwiirfig ge-
macht. Vielleicht hiingt dieser Vorwurf zum Teil mit
der veralteten Kosmologie der Spirituals zusammen.
TIhr altmodisches Weltbild kann Kritikern den Blick
verstellen fiir die Botschaft eines Volkes, das mitten in
der Entmenschlichung der Sklaverei seinen eigenen
Ausdruck sucht. Man tut ja auch die Bibel und ihre
Botschaft als nichtssagend ab, bloff weil die biblischen
Schriftsteller die Vorstellung von einem dreistdckigen
Weltall haben. Obwohl nicht alle biblischen und sy-
stematischen Theologen die Entmythologisierungs-
methode Rudolf Bultmanns als einen geeigneten Weg
ansehen, um (unter anderen) das Problem der bibli-
schen Kosmologie zu l8sen, so werden doch die mei-
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