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JURGEN MOLTMANN (Hrsg), Religion der Freiheit.
Protestantismus in der Moderne. Chr. Kaiser Verlag,
Miinchen 1990. 106 S. 12,80 DM.

Der kleine Band enthilt die Referate einer Tagung der
Gesellschaft fiir Evangelische Theologie im Mirz letzten
Jahres zum Thema ,Protestantismus heute®. Herausgeber
Jiirgen Moltmann steuerte fiir die Veroffentlichung einen
Beitrag tiber den Protestantismus als ,Religion der Frei-
heit® bei. Der nicht nur lingste, sondern auch in der Sache
gewichtigste Beitrag stammt von Wolfgang Huber (Hei-
delberg). Huber befafite sich dabei mit dem spannungs-
vollen Verhilwis von Protestantismus und Moderne. Er
unterscheidet vier Wege aus der Krise der Moderne, die
gegenwirtig begangen oder vorgeschlagen werden (Fort-
setzung des Fortschritts, Fundamentalismus, postmoder-
nes Lob der Vielfalt und kritische Weiterfithrung des
Projekts der Moderne) und stellt fest, dafl es fiir jede die-
ser Losungsrichtungen im Protestantismus Verbiindete
bzw. Parallelen gebe. Hubers These: Die protestantische
Theologie kénne sich der Verantwortung fiir die Folgen
der Moderne nicht durch das Ausrufen der Postmoderne
entziehen, sondern miisse ,,im kritischen Biindnis mit der
Moderne nach verbindlichen Handlungsorientierungen
in der Gegenwart suchen® (S. 50). Huber erinnert an die
moderne Deutung des Protestantismus als der Religion
der individuellen Freiheit, weist aber diese Akzentsetzung
gleichzeitig als unzureichend zuriick. In der gegenwirti-
gen Krise der Moderne miisse der Protestantismus nicht
die individuelle, sondern die kommunikative Freiheit zur
Geltung bringen. Die 6kumenischen Erfahrungen dieses
Jahrhunderts eréffneten Chancen der Befreiung aus der
durch individualistische Umdeutung der evangelischen
Freiheit entstandenen Versammlung und fithrten zu einer
Neuentdeckung verdringter Einsichten der Reformation:
»Das Abendmahl als Einleibung in den geistlichen Kérper
der Christenheit ebenso wie der Ubergang von der Be-
treuungskirche zur Beteiligungskirche, von der reprisen-
tativen Kirche zur prisenten Kirche, von der besitzenden
Kirche zur solidarischen Kirche® (S. 63). Als interessante
Erganzungen zum zentralen Beitrag Hubers lassen sich
die Uberlegungen von Elisabeth Moltmann-Wendel zur
traditionellen protestantischen Leibfeindlichkeit und An-
sitzen zu ihrer Uberwindung sowie von Konrad Raiser
zum Skumenischen Profil des Protestantismus lesen.
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BERNHARD LANG / COLLEEN MCDANNEL, Der
Himmel. Eine Kulturgeschichte des ewigen Lebens. Edi-
tion Suhrkamp Nr. 586, Frankfurt/Main 1990. 578 S.
26— DM.

Der Titel der deutschen Ausgabe des urspriinglich bei
Yale University Press (Heaven: A History) erschienenen
Bandes ist ein wenig irrefithrend. Himmel als Ort der Seli-

gen, als Wohnsitz des Hochsten Wesens und anderer
tiberirdischer Michte, ist wie ein religionsgeschichtliches
Universale. Wenn ein Theologe und ein Religionswissen-
schaftler sich des Themas annehmen, ist deshalb eine phi-
nomenologisch umfassende religionsgeschichtliche Dar-
stellung zu erwarten. Lang und McDannel haben sich
indessen Priziseres und zugleich Begrenzteres vorgenom-
men. Es geht um den Himmel der Christen bzw. um die
kulturgeschichtliche Darstellung der Ideen und Anschau-
ungen vom Himmel in der Geschichte des Christentums.
Selbst der semitische Ursprungshintergrund dient nur
als Einstieg, die jiidische Apokalyptik wird gerade noch
gestreift, die heidnische Antike so gut wie iibergangen.
Die Untersuchung orientiert sich allein an der Geschichte
christlicher Jenseitsvorstellungen und (in Grenzen) an
dessen sikularen Metamorphosen. Als Sortierprinzip be-
dienen sich die Autoren eines (unabhingig von der dort
obwaltenden speziellen Projektionstheorie) nur schwer
zu bestreitenden Satzes Ludwig Feuerbachs: ,Wie der
Mensch seinen Himmel denkt, so denkt er seinen Gott;
die Inhaltsbestimmtheit seines Himmels ist die Inhaltsbe-
stimmtheit seines Gottes, nur dafl im Himmel sinnlich
ausgefiihrt wird, was in Gott nur Entwurf, Konzept ist.”
Der Himmel sei deswegen der Schliissel zu den innersten
Geheimnissen der Religion. Von dort her reduziert sich
die im Christentum sich entfaltende Vielfalt von Him-
melsvorstellungen auf die zwei idealtypisch gekennzeich-
neten Varianten: die theozentrische, nach der der Himmel
mit Gottes Dasein gleichgesetzt wird, gleichsam in Gott
aufgeht, und die anthropozentrische, in der sich der Him-
mel als eine vielfiltig abgewandelte Fortschreibung
menschlicher Gliicksvorstellungen ins Jenseits erweist.

Aber es gibt nicht den Wechsel zwischen diesen beiden
Varianten, sondern offenbar zugleich ein theologisch wie
kulturell nachweisbares (lineares) Fortschreiten zu einem
leer werdenden Himmel. Die Skepsis der Naturwissen-
schaft und der Philosophie und Theologie haben den mo-
dernen Himmel ,ausgeléscht und ithn durch minimalisti-
sche und diirfrige Lehren ersetzt®. Als Kronzeugen dafiir,
dafl dies auch auf der theozentrischen Linie das Ergebnis
sein kann, dient den Autoren nicht nur die Prozefiphilo-
sophie und Theologie eines Whitehead und eines Charles
Hartshorne, sondern indirekt auch Barth und Karl Rah-
ner. Ein Ende des Himmels? Nein: , Vermutlich werden
die meisten Christen auch in Zukunft an eine Form des
Weiterlebens nach dem Tode glauben. Wir kénnen die
Geschichte des Himmels nicht wie die Geschichte einer
antiken Kultur ... als abgeschlossen betrachten.” Viel-
leicht wire diese Endauskunft angesichts der enormen
aufbereiteten theologischen, volkskundlichen und litera-
rischen Materialien etwas substantieller ausgefallen, hit-
ten sich die Autoren nicht so sehr von der durchaus
reizvollen, aber letztlich fragwiirdigen Methode leiten
lassen, Volksreligiositit, literarische Trivialititen, Mystik
und spekulative Theologie in eins zu nehmen. /DL



