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Gi1SBERT (GRESHAKE

Der Glaube an die Auferstehung
der Toten

Konsequenzen fiir das christliche Menschenverstindnis *

Glaubenswahrheiten insgesamt sind keine fixfertigen GréBen, die je
nur wiederholt und «fiir wahr gehalten» werden. Der Glaube hat nach
seinem eigenen Selbstverstindnis ja eine Wirklichkeit zum Gegenstand,
die das ganze menschliche Leben und dariiber hinaus die ganze Welt
und Geschichte trigt und prigt. Darum tritt jede Glaubenswahrheit
auch mit den anderen Dimensionen der Realitidt wie z.B. mit Philoso-
phie, Kunst und Wissenschaft, vor allem aber auch mit den Faktoren der
individuellen und gesellschaftlichen Lebenswelt in ein oft hochkom-
plexes Kriftespiel. Dabei bleibt der Glaube selbst nicht unverindert.
Denn dadurch, daB an ihn neue Fragen gerichtet werden, dadurch, dal3
er in neue Situationen und Problemzusamrn'enhéinge gestellt wird, wer-
den seine inneren Potentialititen, also Gehalte und Konsequenzen, die
in ihm stecken, gleichsam herausgetrieben und zu sich selbst gebracht.
Theologisch gesehen wird man hier vom Wirken des Heiligen Geistes
sprechen, der das Ursprungsbekenntnis des Glaubens je neu aktualisiert
und dadurch die Glaubenden «in alle Wahrheit einfiihrt» (Joh 16, 13).
So kommt im Laufe der Geschichte erst mehr und mehr heraus, was
eine bestimmte Glaubenswahrheit letztlich und endlich bedeutet.

* Gastvorlesung am 10. November 1986 in Freiburg Schweiz. — Der Vortragsstil
wurde weithin beibehalten und nur die wichtigsten Belege in die Anmerkungen ein-
gefiigt. Weiteres Material zum theologiegeschichtlichen Befund findet sich in:
G. GresHAKE, Theologiegeschichtliche und systematische Untersuchungen zum Ver-
stindnis der Auferstehung, in: G. GRESHAKE — J. KREMER, Resurrectio mortuorum,
Darmstadt 1986, 165-369.
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Wenn man dies bedenkt, ist es nicht verwunderlich, daf3 auch der
Glaube an die Auferstehung des Herrn von Anfang an auf seine Kon-
sequenzen fiir das menschliche Selbst- und Weltverstindnis befragt
wurde und daf3 manche dieser Konsequenzen erst im weiteren Prozel3
der Glaubensgeschichte aufgingen, in einem Proze(3, der bis heute nicht
abgeschlossen ist.

Dies soll Gegenstand der folgenden Ausfiihrungen sein. Metho-
disch wird dabei so verfahren, daB3 jeweils kurz die geistige Situation
skizziert wird, in der erstzals bestimmte anthropologische Konsequen-
zen des Glaubens an die Auferstehung der Toten aufgegangen und
reflektiert worden sind. Darum werden auch Hinweise auf die frithe
Zeit der Kirche bei weitem iiberwiegen. Sodann werden wir einen
Sprung von damals bis heute machen, um wenigstens in einigen Hin-
weisen die Bedeutung der anthropologischen Entdeckungen der Ver-
gangenheit fir unsere Gegenwart herauszustellen.

I. MENSCHSEIN UNTER DEM VORZEICHEN DER HOFFNUNG

Die erste und grundlegendste anthropologische Konsequenz der
Auferstehung Christi, jene Konsequenz, die offenbar schon ganz am
Anfang mit dem Auferstehungsbekenntnis verbunden war, ist die Hoff-
nung auf die eigene Auferstehung, auf die eigene Uberwindung des
Todes. Vielleicht — dariiber wird in der neutestamentlichen Exegese
diskutiert — wurden die Osterereignisse zunichst vorwiegend als gott-
liche Bestitigung der Person Jesu und seiner Reich-Gottes-Botschaft
und damit als Beginn des von ihm zu seinen Lebzeiten angesagten
eschatologischen Heiles verstanden. Vielleicht wurden sie urspriinglich
weniger unter dem Aspekt der Sprengung der personlichen Todes-
grenze betrachtet.! Doch schon bei Paulus wird die in Tod und Aufer-
stehung Jesu anbrechende Wende unter dem Gesichtspunkt «Spren-

! Siehe dazu D. Scuweizer, Der Menschensohn, in: DERs., Neotestamentica,
Ziirich-Stuttgart 1963, 56—64, bes. 76 ; L. OBERLINNER, Zwischen Kreuz und Parusie, in:
Auferstehung Jesu — Auferstehung der Christen, hrg. v. L. Oberlinner, Freiburg-Basel-
Wien 1986, 92 f.
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gung der Todesgrenze fiir alle » reflektiert.? « Wie in Adam a//e sterben,
so werden in Christus a//e lebendig gemacht werden» (1Kor15, 22).
Christus ist der erste Erstandene, dem /e folgen werden. Durch ihn
wird allen das Auferstehungsleben geschenkt.

Dieses neue, unsterbliche Leben ist nicht nur VerheilBung fiir eine
noch ausstehende Zukunft, vielmehr gibt es eine Fiille von Aussagen,
nach welchen der Glaubende bereits jetzt das «ewige Leben» in sich
trigt (Joh; 1 Joh passim). Dieses ist zwar noch verborgen mit Christus in
Gott (Kol 3, 3), aber es ist wirksam da und qualifiziert die gegenwirtige
Existenz in ihrer ganzen Breite und Tiefe neu. Der gleiche Geist Gottes,
der Jesus von den Toten erweckt hat, und der einmal das eschatologi-
sche Geschehen der universalen Auferstehung bewirken wird, ist jetzt
schon «im Angeld» (2Kor1, 22) am Werk und befreit jetzt schon den
Glaubenden vom hoffnungslosen, unentrinnbaren Verfallensein an
Siinde, Nichtigkeit und Tod. Wer glaubt, steht also schon in einem
«neuen Leben », das die Signatur der Auferstehung trigt. > Darum sind
die Christen — wie Paulus in einer Art Kurzdefinition sagt — «die, die
Hoffnung haben», wihrend die Heiden gerade als die betrachtet wer-
den, die keine Hoffnung besitzen.* Hoffnung meint hier nicht eine
unverbindliche Stimmung, etwa die Haltung der Lebensfreude oder den
Optimismus einer grundsitzlichen Lebens- und Weltbejahung. Sie rich-
tet sich auch nicht blof3 auf die Erwartung, daB3 einmal die biologische
Todesgrenze iiberschritten wird: Hoffnung bedeutet vielmehr eine
neue Prigung der ganzen Existenz, die durch die Gegenwart und
Zukunft der Auferstehung aus der Immanenz eines raum-zeit-begrenz-
ten Daseins herausgerissen und in eine nichtendende Zukunft erfiillten
gottlichen Lebens eingewiesen ist.” Wer #zicht an die Auferstehung
glaubt und an ihr teilhat, und wer sich infolgedessen mit der Immanenz
irdischen Lebens begniigen muB}, der kann nach Paulus eigentlich nur
sprechen: « LaB3t uns essen und trinken, morgen sind wir tot» (1Kor 15,

2 Siehe dazu: ]. KREMER, Auferstehung der Toten in bibeltheologischer Sicht, in:
G. GRESHAKE-]. KREMER, Resurrectio mortuorum, Darmstadt 1986, 16—42 (Lit.). — Ahn-
lich auch Matthius. Vgl. dazu: W. TRiLLING, Christusverkiindigung in den synoptischen
Evangelien, Miinchen 1969, 221 f.

3 Das Ganze ist eingehend dargestellt bei KREMER, 2.2.0.137-151 (Lit.).

4 Siehe dazu K.M. WoscHirz, Elpis — Hoffnung. Geschichte, Philosophie, Exegese,
Theologie eines Schliisselbegriffs, Wien 1979, bes. 2, 349ff., 430°. Siehe dieses Werk auch
fiir das Folgende.

> Siche KREMER, 2.2.0.83-111 (Lit.).
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32). Denn will der Mensch angesichts seiner Endlichkeit nicht resi-
gnieren, so mul} er versuchen, seinem begrenzten Dasein in der ihm
verbleibenden Zeit soviel Leben, wie irgend méglich, abzuringen. Aber
genau diese verzweifelte Jagd nach soviel Leben, wie nur erreichbar, hat
die existentielle Situation der Angst zur Folge, der Angst davor nimlich,
daf3 es doch immer «zu wenig» Leben ist, und dal der Tod «zu frith»
kommt, bevor man seinen Lebenshunger gestillt und — wie man heute
sagt — «sich selbst verwirklicht» hat. Gerade diese Angst vor dem Tod
bewirkt — wie Hebr 2,15 sagt —, «dal3 das ganze Leben der Knechtschaft
verfallt».

Demgegeniiber erméglicht der Ausblick auf Auferstehung und die
damit gegebene Freiheit von der Todesangst ein anderes Lebensmodell.
Der Hoffende kann — um ein Wort von Paulus zu variieren — tiglich
dem Tod ins Auge schauen (1Kor15, 31), und deshalb besitzt er die
Freiheit, in seinem Handeln mutig iiber die durch den Tod markierten
Grenzen hinauszugreifen. « Christen haben Angst vor einem Sterben
nach dem Tod, fiirchten aber inzwischen den Tod nicht», sagt kurz und
prignant Minucius Felix. ¢ Darum kénnen die Glaubenden auch unter
den Bedingungen der Anfechtung, des Leidens und irdischen Schei-
terns kompromiBlos das Rechte und Gute tun, die Wahrheit bezeugen
und aktive Solidaritit mit den Leidenden und Chancenlosen iiben, ohne
Angst haben zu miissen, selbst dabei zu kurz zu kommen. Auf dieser
Linie ruft der Hebrierbrief 10,33 den Christen zu: « Ihr seid entweder
selbst vor aller Welt beschimpft und gequilt worden, oder ihr habt euch
mitbetreffen lassen vom Geschick derer, denen es so erging: Thr habt
mit den Gefangenen gelitten und auch den Verlust eures Vermogens
freudig hingenommen. Denn ihr wuBtet, daf ihr einen besseren Besitz
habt, der euch bleibt. » Das Auferstehungsleben — ein Besitz, der bleibt !
Deshalb braucht der Hoffende nicht wie gebannt auf die irdisch-imma-
nenten Konsequenzen seines Tuns zu schauen, sondern er kann sich
einfach, ohne Furcht draufzahlen zu miissen, vom Guten, Wahren und
Richtigen in Anspruch nehmen lassen. So gesehen ist «die Auferste-
hung die Wurzel allen guten Handelns », wie Cyrill von Jerusalem spiter
sagen wird.” Diese Botschaft vom Menschsein unter dem Vorzeichen
des in der Auferstehung Christi griindenden, iiber den Tod hinausgrei-

¢ Minucius Felix, Oct. 8,5 (= CSEL 2, 12).
7 Cyrill v.]., cat. 18,1 (= PG 33, 1018). Ahnlich auch Augustinus, De cat. rud. 4649
(= CC 46,169-173).
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fenden Hoffendiirfens, wurde in den ersten Jahrhunderten der Kirche
von den Christen selbst und von ihrer heidnischen religiosen Umwelt
als das Spezificam christianum gesehen. Denn in der heidnischen
Umwelt herrschte vom ersten vorchristlichen bis zum beginnenden
dritten nachchristlichen Jahrhundert beziiglich des postmortalen Ge-
schicks eine verwirrende Vielzahl dunkler Antworten, radikale Skepsis
oder Hoffnungslosigkeit. Dieser Sachverhalt ist besonders hervorzuhe-
ben gegen die offenbar unausrottbare Meinung, in der kulturellen
Umwelt des frithen Christentums, zumal in der Philosophie, sei die
platonische Uberzeugung von einer unsterblichen See/e verbreitet gewe-
sen, ihr habe das Christentum « nur» den Glauben an die Auferstehung
des Leibes entgegengehalten. Auch wenn dieses Klischee nicht ohne
jedes Kornchen Wahrheit ist, geht es aufs Ganze an der Sachlage vorbei.
Denn im Volksglauben der damaligen Zeit beherrschten Skepsis und
Hoffnungslosigkeit, allenfalls noch ein uneinheitliches Gewirr von
phantastischen Jenseitsbildern und tristen Hades-Vorstellungen die
Szene. Die gebildete philosophische Welt vertrat zwar nicht selten
irgendeine Form des Weiterlebens nach dem Tod, jedoch war sie in
ihren konkreten Seelen- und Todesvorstellungen zutiefst widerspriich-
lich. So schreibt z.B. Cicero in seinen Tusculanen: « Es gibt Leute, die
der Meinung sind, der Tod sei die Trennung der Seele vom Leib. Es gibt
aber auch welche, nach deren Ansicht keine Trennung stattfindet,
sondern Seele und Leib gemeinsam zugrundegehen und die Seele im
Leib erlischt. Von denen, die der Ansicht sind, dal3 die Seele sich
trenne, sagen die einen, sie zerflieBBe sofort, andere, sie halte sich lange,
wiederum andere, sie halte sich immer. Was weiter die Seele selbst sei
und wo sie sei und woher sie stamme, dariiber herrscht eine grof3e
Meinungsverschiedenheit. »® Und nach einer langen Aufzihlung unter-
schiedlichster Positionen schlieBt Cicero mit dem Ausruf: « Welche nun
von diesen Meinungen die wahre ist, sicht vielleicht ein Gott; welche
die wahrscheinlichste ist, bleibt eine groe Frage.»® Angesichts dieser
Skepsis und mehr noch angesichts einer verbreiteten Hoffnungslosig-
keit zeigte sich das Christentum von Anfang an als die Religion, «die

8 Tusc.I, 19ff. (= ed. Orellii 214 £.).

? Diese Passagen von Cicero werden spiter verschiedentlich aufgegriffen. So weist
z.B. Tertullian, Apol. 47, 8 (= CSEL 69, 111) im Anschluf3 an Cicero auf die diametralen
Gegensitze im philosophischen Denken beziiglich der Verginglichkeit der Seele hin.
Spiter greifen Nemesius v. Emesa und Macrobius die Ausfiihrungen Ciceros auf.
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von der Verginglichkeit und dem Tode befreit»!?. Deshalb war auch
die Hoffnung auf ein ewiges Leben fiir viele Menschen der Antike das
entscheidende Motiv, den christlichen Glauben anzunehmen.!!

Machen wir nun einen grof3en Sprung in die Gegenwart. Stehen wir
nicht in einer dhnlichen Situation wie damals, als der christliche Glaube
sich erstmals gerade mit der Botschaft von der universalen, todiiber-
windenden Hoffnung offentlich an die Welt richtete? Auch heute
bestimmen Skepsis, Rat- und Perspektivenlosigkeit die Szene in unseren
Lindern. Die Parole « No future» wird geradezu als ein Kennzeichen
der jungen Generation angesehen. Und ist nicht auch heute die zwar oft
sehr tief verborgene, nichtsdestoweniger wirkmichtige verzweifelte
Angst da, dal3 das Leben sich eigentlich nicht lohnt, bzw. dall man ihm,
damit es sich iiberhaupt lohnt, méglichst viel Leben mit allen Kriften
und Mitteln abtrotzen muf3? Wird aber gerade so die geheime, oft
verdringte Angst nicht immer groéBer, dal das so ergriffene Leben
immer noch «zu wenig» ist und der Kampf gegen Tod, Sinnleere und
Nichtigkeit trotz aller Gegenwehr schon verloren ist? Auf dieser Linie
formuliert auch das II. Vatikanische Konzil: « Angesichts des Todes
wird das Ritsel des menschlichen Daseins am groBten». Der Mensch
wehrt sich gegen den Tod, aber «alle MaBBnahmen gegen ihn kénnen die
Angst des Menschen nicht beschwichtigen» (GS 18).

Konnte und miilite angesichts dieser heute herrschenden Hoff-
nungslosigkeit und Angst die christliche Anthropologie ihre Relevanz
nicht gerade unter dem Stichwort « Hoffnung» erweisen und so die
eigentliche Alternative in einer weithin hoffnungslosen Zeit bilden?
Dabei wird sich in unserer nachneuzeitlichen Situation Hoffnung weni-
ger als theoretische Leitidee, denn vielmehr als Hoffnungspraxis glaub-
wiirdig zu machen haben.

Solche Hoffnungspraxis steht schon im Neuen Testament unter
zwei Gesichtspunkten. Sie ist erstens passiv-wartende Hoffnung, Das
bedeutet, dafl der Hoffende im Blick auf Christi Auferstehung sich
weigert, die Erfahrung von Siinde und Nichtigkeit, Not und Ungliick,

' A. von HArRNAcCk, Lehrbuch der Dogmengeschichte, Bd. II, Darmstadt 1964
(= Tiibingen 41909), 59.

' Als Beispiel sei Arnobius angefiihrt, der in Adv. nationes II, 10 (= CSEL4,55)
bekennt, daB er die GewiBheit iiber die Unvergiinglichkeit der Seele bei Platon und den
tibrigen Philosophen nicht habe finden kénnen; wegen der vielen Widerspriiche unter
ihnen hitten diese «alles nur unsicher gemacht». Die Uberzeugung von einem ewigen
Leben habe er «von einem Michtigeren gehért und geglaubt»: ebd. II, 35 (= ebd. 76).
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Leid und Tod als letztbestimmende Wirklichkeiten hinzunehmen, aber
auch, daB3 er in Geduld, trostlicher Erwartung und freudiger Gel6stheit
auf die neue Welt der endgiiltigen universalen Auferstehung setzt.
Schon diese passive Form der Hoffnung ist fiir eine gliickhaft-gelin-
gende Lebens- und Weltgestaltung nicht folgenlos. Denn sie bewahrt
vor Resignation und Verzweiflung und gibt damit erst die Freiheit zu
einem unverkrampften und sachlichen, geduldigen und gelassenen
Leben in und Handeln an der Welt. Hoffnung ist aber gwezzens auch
«aktiv»-handelnde Hoffnung. Im Rémerbrief (8,24) schreibt Paulus:
«Durch die Hoffnung sind wir gerettet». Diese kurze, ja verkiirzte
Formulierung bedeutet, dal3 Christen «die zur Endvollendung drin-
gende schopferische Dynamik Gottes in sich » tragen. '? Es ist jene Kraft
des Geistes der Auferstehung, die jetzt schon alles Bestehende zu ver-
flissigen und in Richtung auf das Erhoffte hin in Bewegung zu setzen
sucht. In diesem Geist gegenwirtig, will der auferstehende Herr durch
den Hoffenden inmitten der Welt seine Herrschaft gegen alle Michte
des Todes aufrichten. So aber ist Hoffnung — wie Hans Kessler sagt —
nicht nur eine Hoffnung «#ber Tod und Unrecht hinaus (eine Hoffnung
fir die Verstorbenen), sondern auch geger Tod und Unrecht (eine
Hoffnung fiir die Lebenden); und ... entldfBt aus sich eine dementspre-
chende Praxis der Auferstehung»!’. Der vom Geist der Hoffnung
Ergriffene findet sich nicht ab mit dem, was in der Welt ist und wie es
ist, sondern er setzt auf das, was Gott méglich ist; er 16st Prozesse aus, in
denen er bereits jetzt der erwarteten neuen Welt Gottes entgegengeht.
So wird Hoffnung zum Dienst am kommenden Reich Gottes im Hier
und Heute der Welt. Sie wird zum stindigen Impetus, Zeichen des
Reiches Gottes und des siegreichen neuen Lebens im Reich des Bésen
und in den Machtsphiren des Todes aufzurichten.

Diese eher allgemein formulierte anthropologische Grundbestim-
mung « Hoffnung», die aus der Auferstehung Jesu erwichst und die
schon frith das Bekenntnis zu seiner Auferstehung begleitet hat, nimmt
im Laufe der Glaubensgeschichte neue konkretere Pointierungen und

Akzentuierungen an, die sich vor allem um die Formel « Auferstehung
des Fleisches» bilden.

12 W. TutsiNG, Der Gott der Hoffnung (R6m 15, 13), in: W, HEINEN- J. SCHREINER
(Hrg.), Erwartung — VerheiBung — Erfiillung, Wiirzburg 1969, 76.
13 H. KessLER, Sucht den Lebenden nicht bei den Toten, Diisseldorf 1985, 369.
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II. MENSCHSEIN UNTER DEM VORZEICHEN DER VERHEIBENEN
AUFERSTEHUNG DES FLEISCHES

a) Der communiale Charakter menschlichen Lebens und menschlicher Voll-
endung
Die Erwartung einer universalen Auferstehung der Toten hat gerade
in der Form der Hoffnung auf die Auferstehung des Fleisches ihren Weg
durch die Geschichte gemacht. Was heil3t das — « Auferstehung des
Fleisches » ?

Die Formulierung « Fleisch» hat im Laufe der Theologiegeschichte
ithren Sinn tiefgreifend verindert. Urspriinglich — so vermutlich z.B. im
frithen stadtrémischen Symbolum!4 — hat Fleisch im Zusammenhang
von « Auferstehung des Fleisches» nicht die Bedeutung eines anthro-
pologischen Teilprinzips (dessen Gegen-Teil die Seele ist). Vielmehr
beinhaltet Fleisch ganz auf der Linie alttestamentlichen Sprachge-
brauchs die Totalitit der Schopfung, die in ihrer Begrenztheit und
Niedrigkeit, aber auch in ihrer gegenseitigen Verwobenheit Gott dem
Schopfer gegeniibersteht. In diesem Sinn ist die ganze Schépfung « ver-
gingliches Fleisch». Und deshalb ist néica odp§ geradezu ein Synonym
fir die als Einheit verstandene Schoépfung. « Auferstehung des Flei-
sches» bedeutet auf diesem Hintergrund: neues Leben fiir alles Ge-
schaffene. « Alles Fleisch wird schauen Gottes Heil» (Jes 40,5). Somit
geht es beim urspriinglichen Bekenntnis zur Auferstehung des Fleisches
zutiefst um « Gottes Treue zu seiner Schépfung in der Geschichte»'?,
um die universale Giiltigkeit seiner messianischen VerheiBungen.'®
Dieser universale Charakter der Auferstehung ist — wie wir bereits kurz
gesechen haben — im Neuen Testament begriindet, ja er reicht ins Alte
Testament und in die zwischentestamentliche Zeit zuriick, da bereits fiir
jidisches Verstindnis die Auferstehung kein je individuelles, sondern
ein universales, Aonen wendendes Ereignis ist. Auferstehung der Toten
in der Zuspitzung von Auferstehung des Fleisches bedeutet also, daf3

!4 Zum Symbolum-Befund vgl. L. BoLiEk, The resurrection of the flesh, Mitchigan-
Amsterdam 1962, 13-39; G. KreTscHMAR, Auferstehung des Fleisches, in: Leben ange-
sichts des Todes, FS H. TuieLICcKE, Tibingen 1968, 101-137.

15 KRETSCHMAR, a.2a. 0. 132.

'¢ So steht der Ausdruck méica odpg bereits in einigen frithjiidischen Schriften in
einem betont messianischen Kontext. Vgl. z.B. Mose-Apok. 14.



Konsequenzen fiir das christliche Menschenverstindnis 499

sowohl die Auferstehung Jesu selbst wie auch die jedes einzelnen Men-
schen erst ihre Fiille und Vollendung finden, wenn alle mzteinander ihr
Ziel : das ewige selige Leben bei Gott erreicht haben. Auferstehung des
Fleisches heil3t somit « miteinander auferstehen»!’.

Dieser communiale Charakter der Vollendung wurde theologisch
vor allem in der Auseinandersetzung mit der Gnosis und mit der pla-
tonisch gestimmten Philosophie des 2.-4. Jahrhunderts entfaltet und
reflektiert. Denn hier, im aullerchristlichen Bereich, waren die Voll-
endungsvorstellungen strikt am Individuum orientiert.

Nehmen wir als Beispiel die Gnosis. Ohne jetzt auf Einzelheiten der
verschiedenen gnostischen Systeme einzugehen, 1i63t sich zu ihrer Cha-
rakterisierung generell folgendes sagen'8: Fiir den Gnostiker verdankt
sich das konkret-leibhaftige Menschsein einem Utrfall des Geistig-Gott-
lichen, einer Art kosmischer Urkatastrophe: die Geistseele fiel aus der
Welt des Gottlich-Ewigen heraus in die Welt des Widergottlich-Mate-
riellen hinein. Auf diesem Hintergrund bedeutet Erlosung soviel wie
die Befreiung und Loslosung des je eznze/nen pneumatischen Selbst vom
Leib und der als Fremde empfundenen materiellen Welt. Diese Befrei-
ung ist erst im Tod vollendet, wenn sich die Geistseele vom Leib und
von der Welt trennt. Hat die Seele im Tod den letzten Kontakt zur
knechtenden und entfremdenden Materie verloren, kann sie die « Him-
melsreise» beginnen, zuriick in das Reich des Geistes, aus dem sie
priexistierend gefallen war.

Diesem individualisierten, rein an der je einzelnen Seele orientier-
ten Vollendungsgeschehen hielten die kirchlichen Theologen den
Glaubenssatz von der Auferstehung des Fleisches entgegen, und zwar
gundchst einmal - wir werden gleich noch andere Akzentuierungen
sehen — dadurch, daB3 sie die Universalitit und Solidaritit der Vollen-
dung herausstellten. Weil Auferstehung als « Auferstehung des Flei-
sches» ein Gemeinschaftsgeschehen ist, kann nicht im je einzelnen Tod
schon letzte Vollendung geschehen. Der einzelne mull warten auf die
Gemeinschaft, in der und mit der zusammen er sein letztes Ziel erreicht.
Ja, sogar Christus mul} zur letzten Vollendung warten auf das Ans—

17 Siehe dazu Ch. Duquoc, Le salut des corps: De 'immortalité i la résurrection, in:
LV 33, Nr. 166 (1984) 85-94.

'8 Siehe dazu F. LEist, Biblische und gnostische Seinserfahrung, in: Die Frage nach
dem Menschen, FS M. Miiller, hrg. v. ]. Rombach, Freiburg—-Miinchen 1966, 326-351;
GRESHAKE, 2.2.0. 175f,
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Ziel-Kommen aller Glieder seines Leibes. Die Kategorie « Warten auf
die anderen» ist ganz eng mit dem Gedanken der Auferstehung des
Fleisches verbunden. Gerade so wird in hochster Zuspitzung der Soli-
dar-Charakter menschlicher Vollendung herausgestellt. Die eindring-
lichste Formulierung hat dafiir wohl Origenes gefunden: « Du wirst
zwar Freude haben, wenn du als Heiliger aus diesem Lande scheidest;
dann aber erst wird deine Freude voll sein, wenn dir kein Glied mehr
fehlt. Warten wirst nimlich auch du, wie du selbst erwartet wirst. Wenn
es aber dir, der du Glied bist, keine volle Freude scheint, solange ein
Glied fehlt, um wieviel mehr mul3 unser Herr und Heiland, der das
Haupt und der Urheber dieses Leibes ist, es fir keine volle Freude
ansehen, wenn er noch immer gewisse Glieder seines Leibes ent-
behrt?... Er will nicht ohne dich seine volle Glorie empfangen, das
heiBt, nicht ohne sein Volk, das <sein Leib» ist und <seine Glie-
der».»!?

Die Erwartung einer Auferstehung des Fleisches insistiert mithin
darauf, daf3 christliche Hoffnung wesentlich Hoffnung it anderen
zusammen und fiir die anderen ist. Wenn aber Hoffnung — wie gezeigt —
das christliche Leben zutiefst bestimmt, prigt und formt, dann ergibt
sich, daf3 auch der Glaube an eine Auferstehung des Fleisches in seiner
anthropologischen Konsequenz auf die Lebenspraxis hier und jetzt
zuriickschligt, insofern er die solidarische, die «communiale » Grund-
struktur menschlichen und christlichen Lebens urgiert. Wer wirklich an
die Auferstehung des Fleisches glaubt, erkennt damit an, daf3 das Per-
sonsein vor Gott nicht in einem isolierten Individuum-Sein besteht,
sondern in einem Zusammen- und Vermitteltsein mit anderen und
durch andere.?® Personsein — christlich verstanden — erfiillt sich in

Communio, und christliches Handeln ist wesentlich communiales Han-
deln.

' Origenes, Hom. iber Lev. 7,2, zit. nach H. pE Lusac, Glauben aus der Liebe
(«Catholicisme »), dt. Einsiedeln 1970, 373. Das ganze, oben nur auszugsweise angefiihrte
Zitat findet sich ebd. 368—373. Weitere dhnliche Vitertexte bei de Lubac, ebd. 101-118. —
Den Gedanken des Wartens auf die letzte gemeinsame Vollendung in Jesus Christus hat in
letzter Zeit H. VoLk, Das christliche Verstindnis des Todes, Miinster 1957, 112 aufge-
griffen.

2 Dies zeigt auch der urspriingliche Gehalt des Personbegriffs an. Siehe dazu G.
GrEesHAKE, Die theologische Herkunft des Personbegriffs, in: G. PoLTNER (Hrg.), Per-
sonale Freiheit und pluralistische Gesellschaft, Wien—Freiburg—Basel 1981, 75-86.
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Wir machen wieder einen groflen Sprung in die Gegenwart. Es
bedarf wohl nicht vieler Worte, um zu sagen, daf3 uns diese anthropo-
logische Konsequenz des Glaubens an die Auferstehung weithin abhan-
den gekommen ist. So wie in der Neuzeit an die Stelle des urspriingli-
chen communialen Hoffnungsbildes « Auferstehung des Fleisches»
immer mehr die am Individuum orientierte Erwartung der Seelenun-
sterblichkeit und ihres persénlichen Bei-Gott-Seins getreten ist, so
schob sich auch im Lebens- und Glaubensvollzug immer mehr das
einsame isolierte Subjekt in den Vordergrund. Deshalb diirfte es eine
der dringlichsten Aufgaben der Gegenwart sein, die im Glauben an die
Auferstehung implizierte anthropologische Konsequenz « Communio »
neu zu entdecken und zu verwirklichen.

b) Leibhaftigkeit und Konkretheit menschlichen Lebens

Es wurden soeben die Konsequenzen bedacht, die sich aus der
Hoffnung auf « Auferstehung des Fleisches» ergeben, sofern man unter
Fleisch seinem urspriinglichen Sinn nach die ganze Schopfung, nimlich
die vernetzte Menschheit, den sozial verfal3iten Menschen versteht. Nun
hat aber dieser Ausdruck «Fleisch» in der Auseinandersetzung mit
Doketismus und Gnosis noch eine andere, neue Bedeutung angenom-
men, nimlich die eines anthropologischen Gegenbegriffs zu Geist bzw.
Seele. Der Hintergrund fiir diesen Bedeutungswandel sei kurz erliu-
tert.

Fiir die Gnostiker (dhnlich auch fiir die Doketisten) war — ganz auf
der Linie platonischen Denkens — die Geistseele die eigentlich bestim-
mende Wirklichkeit des Menschen. Das Leib-Sein, das konkrete In-
der-Welt-Sein, kurz «das Fleisch» bedeutete dagegen Existenz unter
entfremdenden, uneigentlichen Bedingungen. Die Materie war das
Gottferne, ja bei den Gnostikern das Widergottliche. Entsprechend war
Erlésung — wie wir gesehen haben — identisch mit der Befreiung der
Geist-Seele vom Leib und seinen Bedingungen; Erlésung war Loslo-
sung von der 6ap&. Denn so lautete ein gnostischer Grundsatz: « 5apg
un dextikn cwmplag» — «das Fleisch ist heilsunfihigy.

Diese negative Beurteilung des Materiellen schlug voll in die gno-
stische Lebenspraxis ein. Dabei konnte die Konsequenz ein doppeltes
Gesicht tragen, das aber auf ein und denselben Grund zuriickging,
Entweder unterjochte man in einem radikalen Aszetismus alles Leiblich-
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Materielle, um durch aszetische Distanzierung das Eigentliche des Gei-
stes gegen die leiblich-materielle Entfremdung zu behaupten, oder man
stiirzte sich geradezu in den Rausch sinnlicher Triebe und materieller
Vergniigungen, weil das Eigentliche des Geistes ja ohnehin davon
unberiihrt blieb und die Geistseele sich durch ungehemmten Liberti-
nismus noch einmal mehr in ihrer Uberlegenheit iiber die Dimension
des Sinnlich-Materiellen bestitigte. In beiden Verhaltensméglichkeiten
geschah also eine bewuBte Distanzierung von der leibhaftigen Konkret-
heit menschlichen Existenzvollzuges.

Demgegeniiber nahm in der kirchlichen Theologie der Begriff
«Fleisch» im Bekenntnis zur Auferstehung des Fleisches eine neue
Bedeutung an. Motiviert e/nersests vom Schépfungsglauben, nach wel-
chem Gott alles, auch die materielle und leibliche Welt, geschaffen hat,
und andererseits vom biblischen Zeugnis der Ostererscheinungen des
Auferstandenen, die mit ihrer Betonung der Leibhaftigkeit schon einen
deutlichen antidoketischen Akzent tragen, identifizierte man den iiber-
kommenen Begriff «Fleisch» mit dem Leib des Menschen (im Sinne
eines anthropologischen Gegenstiicks zur «Seele ») und dariiber hinaus
mit der Sphire der materiellen Welt iiberhaupt. « Auferstehung des
Fleisches» ist in dieser neuen Bedeutung identisch mit « Auferstehung
des Leibes» bzw. « Auferstehung der ganzen konkreten materiellen
Welt». In diesem Sinn wurde der Glaube an eine Auferstehung des
Fleisches zum schirfsten Protest gegen Gnosis, Doketismus und Plato-
nismus. Das Bekenntnis zur Auferstehung des Fleisches ist das grof3e
«praeconium carnis» (Tertullian), der «groBe Hochgesang auf das
Fleisch». Denn im Bekenntnis zur Auferstehung des Fleisches laufen
fiir die altkirchliche Theologie vier tragende Fiden des ganzen christ-
lichen Glaubens zusammen:

Efrstens der Glaube, daf3 die 6dpg, d.h. die ganze Schopfung und der
ganze Mensch, von Gott geschaffen sind und daB3 Gott die odpg, sein
ganzes Werk, vollenden wird.

Zweitens der Glaube, daf3 alles Geschaffene erlost ist und dal3 diese
Erlésung sich gerade dadurch verwirklichte, daB3 der Erloser in die cdpg
kam, sie angenommen und in Gottes Leben hineingetragen, ja hinein-
verwandelt hat.

Drittens der Glaube, dal3 Erlésung und Heil durch die oap&, nimlich
durch Kirche und Sakramente, besonders durch die Eucharistie ver-
mittelt werden.
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Viertens der Glaube, daB3 ein gerechtes Handeln €v capxi, d.h. im
Leib und in der konkret-materiellen Welt von héchster Bedeutung ist,
weil gerade die odpE von Gott gerichtet wird und fiir immer Zukunft
hat.

Mit dieser Hervorhebung der cdp€ setzte die kirchliche Theologie
an die Stelle der gnostischen «Ethik» — entweder Aszetismus oder
Libertinismus — das Prinzip der « Verantwortung im Fleisch». Das
heil3t: Es gilt, gerade in der Konkretheit des materiellen Hier und Jetzt
verantwortliche Praxis zu realisieren. Statt sich intellektuell zu distan-
zieren, statt sich sozusagen durch Dauerreflexion der Vernunft immer
aus allem Konkreten herauszuhalten, bekennt der christliche Glaube
die konkrete fleischliche Vermittlung des Heils durch das Fleisch des
Logos, durch die Fleischlichkeit der Kirche (ihres Amtes und ihrer
Sakramente), durch die Fleischlichkeit geschichtlicher Herausforde-
rungen.

Dieses vom Blick auf die Auferstehung des Fleisches motivierte
Insistieren auf dem « Fleisch » war fiir die damalige antike Kultur durch
und durch anstoig, es war die christliche Provokation schlechthin. Um
nur ein Beispiel zu nennen: Bereits im 2. Jahrhundert gieB3t der aufge-
klirte griechische Philosoph Kelsos seinen ganzen Spott iiber das — wie
er abschiitzig sagt — @LAocOpaToV YEVOG, « iiber das in den Leib verliebte
Geschlecht» der Christen sowie ber deren « wahnsinnige Lehre» aus:
«Daf3 man aus der Erde aufsteigt mit dem gleichen Fleisch wie ehedem:
wahrlich eine Hoffnung wiirdig fiir Wiirmer! Welche menschliche
Seele konnte wiinschen, wieder in einen verfaulten Kérper einzuge-
hen... Der Seele kann Gott sehr wohl ein unsterbliches Leben schenken.
<Aber die Kadaver sind» — wie schon Heraklit sagt — <weniger wert als
Mist>. Ein Fleisch unsterblich machen, das voll von Eigenschaften ist,
wie man sie dezenterweise nicht einmal nennen méchte, das will Gott
nicht und kénnte er auch nicht. Denn Gott ist die Vernunft von allem,
was existiert, und es ist ebenso unméglich wider die Vernunft zu han-
deln wie wider sich selbst. » 2! An die Unsterblichkeit der Seele, also des
Geistes, zu glauben, ist fiir Kelsos sinnvoll. Der Glaube an die Aufer-
stehung des Fleisches aber macht die Christen zu « Genossen des Auf-
ruhrs», was fiir Kelsos soviel bedeutet wie: Kindigung des Einver-
stindnisses mit den Zeitgenossen. ?? — Die Anst6Bigkeit des Glaubens

2 C,Cels. V, 14 (= GCS 2, 15).
22 Siehe C. Cels. VIII, 49 (= GCS 2, 263); VIII, 2 (= ebd. 220).
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an die Auferstehung des Fleisches bestitigen auch viele andere Theo-
logen der ersten christlichen Jahrhunderte. Noch Augustinus schreibt:
«In keinem anderen Punkt widerspricht man dem christlichen Glauben
so vehement, so hartnickig, so verbohrt und so aggressiv, wie in Bezug
auf die Auferstehung des Fleisches. »??

Dabei war es aber gerade diese Betonung der Fleischlichkeit, d.h.
der Dimension des Leiblich-Materiellen, die eine neue christliche
Anthropologie, ja eine neue Sicht und Bewertung der ganzen Wirklich-
keit eréffnete, in welcher der Leib und die leiblichen Vollzige, die
sichtbar-materielle Welt sowie die konkreten gesellschaftlichen Rela-
tionen eine ungeheuer positive Einschitzung erhielten. All dies hingt
zwar nicht ausschlieBlich, aber doch wesentlich mit der Hoffnung auf
die Auferstehung des Fleisches zusammen, auch wenn das Christentum
nicht selten Tribut an den Zeitgeist gezahlt hat und selbst in asketische
Leibfeindlichkeit fliichtete. Prinzipiell aber war und ist der christliche
Glaube von einer Bejahung des Leiblichen geprigt, wie es grofier nicht
denkbar ist. Davon zeugt z.B. sein neues Verhiltnis zur Handarbeit.
Wihrend kérperliche Arbeit in der ganzen Antike, zumal innerhalb der
von Platonismus und Gnosis beeinfluBten Atmosphire weithin verpont
und darum eine Sache fir Sklaven war, bringt das Christentum, ver-
mittelt vor allem durch die Ménche, ein neues Ethos fiir das arbeitende
Umgehen mit der materiellen Welt. Gerade weil Leib und Materie
unter dem Vorzeichen der verheiBenen Auferstehung des Fleisches
stehen, ist ein arbeitendes Umgehen mit der Welt, ein Sich-Verwirkli-
chen «im Fleisch » nicht nur sinnvoll, sondern geradezu gefordert: es ist
ein Medium christlicher Hoffnungspraxis. Von der Leib- und Materie-
bejahung zeugt weiter auch der aus der Mitte des christlichen Glaubens
entspringende Wille zur Weltgestaltung, vor allem die Entstehung eines
weitgespannten Sozialwesens, das ja zutiefst «Leibsorge» ist. Be-
schrinkte sich — sieht man vom Institut der Armenfiirsorge und -spei-
sung ab — das «Sozialwesen» der Antike zumeist auf den familidren
Raum und war es hier vor allem auf reiche Familien beschrinkt (Arzte
waren ohnehin den Reichen vorbehalten, Kranken- und Pflegehiuser
kannte man nicht), so weitete sich schon in der frithen Christenheit der
Blick auf die umfassenden leiblichen Néte und Bediirfnisse der Men-
schen. Diese « Hoffnungspraxis» ging weiter in der Geschichte der

23 En. in Ps. 138, II, 5 (= CC 39, 1237).
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Christenheit: Die ersten Hospitiler und Pflegeheime entstanden im
Raum des christlichen Glaubens und aus christlicher Weltverantwor-
tung heraus; die ersten Pflege-« Organisationen» waren religitse Ge-
meinschaften; die ersten, die sich durch Griindung entsprechender
Institutionen der erheblich Behinderten (Geisteskranken, Aussitzigen)
annahmen, waren exemplarische Christen. — Von dieser neuen Anthro-
pologie zeugt auch die Grundidee der sakramentalen, d.h. sich leiblich-
sinnenhaft realisierenden Heilsvermittlung sowie die in sichtbaren
Zeichen und Verhaltensweisen sich verwirklichende christliche Spiri-
tualitit. ‘

Diese knappen Hinweise diirfen nicht falsch verstanden werden.
Die Geschichte der Christenheit war alles andere als ein strahlender
ProzeB3 leibhaftig-konkreter Weltgestaltung und Weltverantwortung,
Christen waren die Ersten, die ihrem eigenen Programm durch Schuld
und Siinde, Vergessen und Verdringen untreu wurden. Und doch liegt
in der christlichen Hoffnung auf Auferstehung des Fleisches ein Impe-
tus, der trotz allen menschlichen Versagens zu einem neuen Menschen-
und Weltverstindnis gefiihrt hat.

Machen wir wieder einen Sprung in die Gegenwart, die geistig gar
nicht so weit von der durch die gnostischen Auseinandersetzungen
gekennzeichneten Zeit der ersten Jahrhunderte entfernt liegt. Deswe-
gen werden auch manche kultursoziologischen Erscheinungen und
Vorginge heute von einigen Zeitkritikern gelegentlich als eine Art
Neo-Gnosis charakterisiert. 2 Um dies zu diagnostizieren, kann man an
eines der ambivalentesten Reizworte der Gegenwart ankniipfen:
«Selbstverwirklichung». Auch wenn das Wort als solches duerst viel-
deutig ist und durchaus auch einen passablen Sinn annehmen kann?,

24 Reiches Material und weitere Lit. dazu in: J. Tausgs (Hrg.), Gnosis und Politik,
Miinchen u.a. 1984.

5 Zur Herkunft und Problematik dieses Begriffs vgl. die Studie von M. THEUNISSEN,
Selbstverwirklichung und Allgemeinheit, Berlin-New York 1982. Theunissen zeigt, daB3
urspriinglich mit Selbstverwirklichung «die Vorstellung einer Entfaltung der je eigenen
Individualitit» gemeint ist (2). Damit verbindet sich aber im nachhegelschen Denken
mehr und mehr die Meinung, «der Mensch kénne seine Individualitit nur entfalten,
wenn er sich aus gesellschaftlichen Verhiltnissen 16st oder sich gar von allen zwischen-
menschlichen Beziehungen zuriickzieht» (ebd.). Dieser negative Aspekt des Selbst-
werdens obre, ja gegen das andere und die anderen, wird verstindlich, wenn man bedenkt,
daB sich damit der einzelne gegen seine gesellschaftliche Funktionalisierung zur Wehr
setzt. Das Individuum will sich mit dem Programmwort Selbstverwirklichung emphatisch
einen Freiraum gegen schlechte Fremdbestimmung sichern. Doch wird dabei die Ent-
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wird es meist, wie in der Gnosis, auf das isolierte Individuum bezogen
({/eh mul3 mich selbst verwirklichen!). Diese pointiert individuelle Ver-
wirklichung spielt sich unter einem, dem gnostischen Klima sehr dhn-
lichen ambivalenten, janusképfigen Vorzeichen ab: Selbstverwirkli-
chung geschieht entweder durch Riickzug aus der dulBBeren Welt in die
Dimension der Innerlichkeit, in den privaten intimen Bereich hinein
(Stichworte: neue religiése Welle, Meditationsbewegung, Drogensze-
ne, radikal-alternative Existenz). Man kehrt der konkreten Welt den
Riicken und zieht sich auf sich selbst oder seine eigene « warme Gruppe»
zuriick, eine Haltung, die nicht weit vom radikalen Aszetismus der
Gnosis entfernt ist. Oder — die andere Méglichkeit! — man sucht Selbst-
verwirklichung in einer Art von neuem Libertinismus zu finden. Hier
heil3t die Parole: Soviel Welt wie irgend méglich zu konsumieren
(Stichworte: Vergniigen, Genul3, Sex, Rausch, alles moglichst unbe-
grenzt und hemmungslos). Was bei beiden Formen der Selbstverwirk-
lichung herausbleibt, ist — wieder ganz auf gnostischer Linie — die
Weltverantwortung, das Ernstnehmen der konkreten Welt und ihrer
Herausforderungen, und nicht zuletzt der Wille zum «Konkret-Wer-
den»: zum Eingehen von Bindungen, von Treue, von verantwortli-
chem Engagement. Nicht selten fehlt heute die Uberzeugung, daf3 uns
gerade im «Konkreten», in der Ubernahme von Verantwortung, im
Eingehen von Bindungen, im Aushalten oder Umgestalten von vorge-
gebenen Situationen die Zusage und VerheiBung der Liebe Gottes
erreicht und die von ihm gestellte Lebensaufgabe angetragen wird.
«Auferstehung des Fleisches» kénnte auch heute als «Chiffre» dafir
stehen, dal3 das «Fleisch», die anst6Big-konkrete Lebens- und Weltsi-
tuation, wie sie ist, Ort der Gegenwart Gottes und seiner Lebensver-
heiBung ist.

¢) Wirklichkeit unter der Perspektive des je Neuen

Schon im Neuen Testament bedeutet die Auferstehung Christi und
ihre Auswirkung auf die Glaubenden die umwerfende Erfahrung einer
absoluten Neuheit. Nicht nur Christus ist auferstanden in das neue,

faltung der Individualitit nicht selten als « Entfaltung von Macht, als ein ProzeB3, in
welchem der einzelne durch Abwendung von den anderen sich vor allem seiner selbst
bemichtigt», verstanden (47f.).
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unvergingliche Leben Gottes, auch vom Glaubenden gilt: «Wenn
jemand in Christus ist, dann ist er eine neue Schopfung: das Alte ist
vergangen, Neues ist geworden» (2 Kor 5, 17). Es ist der auferstandene
Herr, der gemil3 Off 21,5 sagt: «Seht, ich mache alles neu!». Dieses
Pathos des Neuen?® erhilt in der Begegnung des Glaubens an die
Auferstehung des Fleisches mit dem hellenistischen Denken eine
zusitzliche spezifische Ausformung. Das antike Denken war am Kos-
mos orientiert, d. h. an einer vorgegebenen géttlichen Ordnung, inner-
halb derer sich — wiederum in geordneter Weise — alles Geschehen und
Werden zutrug, Geschichte war darum ihrem Wesen nach zirkulir
konstituiert, sie war @vakvkAwolg, d. h. ein Umschwung in immer wie-
derkehrenden Zyklen. Das Neue war nur scheinbar neu, es war in
Wirklichkeit die Wiederkehr des Uralten. Die Bewegung der Ge-
schichte zielt auf etwas ab, auf ein Eschaton, das im Grunde nichts
anderes als das wiedererreichte Proton war.

Im Rahmen eines solchen zyklischen Denkens bedeutete die Bot-
schaft von der Auferstehung des Fleisches schlechthin eine Revolution.
Genauso hatte es der heidnische Philosoph Kelsos, der grole Ge-
sprichspartner des Origenes, formuliert: Wenn — was die Christen
behaupten — Gott selbst Fleisch wird und damit das Fleisch, also die
sichtbar-vorfindliche Welt, unter der VerheiBung der Auferstehung,
des gottlichen Lebens, steht, dann bringt dieser Glaube einen Umsturz
in die Welt, weil damit die ganze in sich gefugte kosmische Ordnung
zusammenbricht.?” Mit diesem Glauben kommt etwas absolut Neues
und damit eine Unruhe in die Welt. Das zyklische Wesen der
Geschichte und der Mythos des «Immer-schon» ist aufgebrochen
zugunsten einer anderen Sicht der Wirklichkeit, nach welcher Gott, der
Ur-Neue und Neues Wirkende, die Welt in die Neuheit seines Lebens
und Wirkens einbezieht.

26 Siehe dazu K. PriiMM, Christentum als Neuheitserlebnis. Durchblick durch die
christlich-antike Begegnung, Freiburg 1939.

27 Origenes, C.Cels. IV, 5 (= GCS1, 278). Siehe zu diesem Problemkreis auch:
C. ANDRESEN, Logos und Nomos, Berlin 1955, 87-96; G. FLorovsky, Eschatology in the
Patristic Age, in: Studia Patristica II, 2, hrg. v. K. Aland u. F. L. Cross = TU 64, Berlin
1957, 235-250; G. B. LADNER, The Idea of Reform. Its Impact on Christian Thought and
Action in the Age of the Fathers, Cambridge 1959; H.I. MArRrRou — A.-M. La
BoNNARDIERE, Le dogme de la résurrection des corps et la théologie des valeurs humaines
selon I'enseignement de saint Augustin, in: REA 12 (1966) 125.
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Dieser Gedanke verschirft sich noch in den antignostischen Aus-
einandersetzungen. Gegen die Gnostiker, fiir welche die Geschichte des
einzelnen nur Riickkehr der Geistseele in den ewig gottlichen Ursprung
bedeutet, betont Irendus von Lyon in unzihligen Variationen, daf3 die
Geschichte mit ihrem Ziel « Auferstehung des Fleisches» von einem
Fortschritt auf ein Neues und GroBeres hin geprigt ist. Sie ist eine
«restitutio in melius», ein «progressus in novitatem», weil Gott durch
sein neuschaffendes Handeln auch das sterbliche Fleisch in das Heil
einbezieht. Kurz: Mit ihrem Ziel « Auferstehung des Fleisches» steht
Geschichte dezidiert unter der Kategorie « Neuheit». So bringt die Bot-
schaft von der Auferstehung ein neues, bis dahin allenfalls im Judentum
vorgebildetes, jetzt aber nachdriicklich herausgestelltes Verstindnis von
Geschichte und damit auch ein neues Verstindnis vom geschichtlich
verfal3ten Menschsein.

Es wire interessant, die einzelnen Etappen dieses neuen Ge-
schichtsverstindnisses im einzelnen zu verfolgen. Das ist in diesem
Rahmen nicht méglich. Doch sei stichwortartig darauf hingewiesen,
dafl man im Rahmen dieses neuen, eschatologisch qualifizierten Ge-
schichtsdenkens immer mehr erkennt, dal3 restlos alles neu werden
kann, daf} die Welt nicht ein Gefiige von unverinderlichen Strukturen
ist, ein Gehiuse, mit dem man sich abzufinden hat, sondern dal3 alles in
ihr unter der VerheiBung eines radikalen Novum steht. Dieses Neu-
Werden ist zwar prinzipiell Tat Gotzes. Aber Gottes neuschaffendes
Wirken vermittelt sich — solange die Geschichte wihrt —auch durch den
Menschen, der beauftragt ist, die Wirklichkeit auf ihre endgiiltige
Gestalt, auf die neue Welt der Auferstehung hinzuftihren, oder — anders
formuliert — in dieser verginglichen Welt Vorzeichen, «Antizipatio-
nen» der kommenden endgiiltigen Neuschépfung zu setzen.

Auf diesem Hintergrund ist die faktisch verlaufene abendlindische
Kultur- und Sozialgeschichte undenkbar ohne den Glaubenssatz von
der Auferstehung des Fleisches und das durch ihn ausgel6ste neue
Geschichtskonzept. Dal3 dieses Verstindnis in der Neuzeit sakularisiert,
d.h. von seiner Begriindung in der Glaubenswahrheit « Auferstehung»
abgesehen werden konnte, und es damit in tiefgreifende Aporien geriet,
ist bekannt. Aber selbst die Sikularisate weisen noch auf ihre theolo-
gische Vergangenheit hin, so, wenn der frithe Karl Marx den vollen-
deten Kommunismus als «die wahre Resurrektion der Natur»?® be-

8 K. MARrx, Die Friihschriften, hrg. v. S.Landshut, Stuttgart 1953, 237.
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zeichnen kann, oder wenn in der sikularisierten Theologie von Doro-
thee Sélle das Bekenntnis «Ich glaube an den Frieden, der machbar ist»
genau an der Stelle des Glaubenssatzes von der Auferstehung des
Fleisches steht.??

Ob freilich dieser Glaube an das Neuwerden-Kénnen der Welt,
diese Sicht der Wirklichkeit unter dem Primat der Kategorie « Novum»
sich auf Dauer in sikularisierter Form ohne den gelebten Hintergrund
christlichen Auferstehungsglaubens durchhalten 14Bt, diirfte fraglich
sein. Immerhin herrschen gerade heute wieder, anders als in den unru-
higen Endsechziger Jahren, Resignation und Skepsis, ja in verschiede-
nen Denksystemen wird die Ausrichtung der Geschichte auf ein Neues
hin durch und durch dementiert und die Zeit zu einem leeren, hoff-
nungslosen Horizont erklirt (Stichworte: Strukturalismus, « Verlust des
Subjekts», « Ende der Geschichte).

Demgegeniiber fordert nach christlichem Menschen- und Weltver-
stindnis die Botschaft von der Auferstehung auch heute dazu heraus, die
verheillene Neuheit der resurrectio jetzt schon zu verwirklichen und
Zeichen des verheiBenen Reiches Gottes und des siegreichen neuen
Lebens im Reich des Bésen und in den Machtsphiren des Todes auf-
zurichten. So, wie das Bése zumeist eine «brutale Konkretheit» auf-
weist, so haben auch die «Gegenzeichen» des Neuen konkret zu sein.
«Der auferweckte Herr und das Reich Gottes sind nun einmal nicht
neutral gegeniiber den Strukturen unseres Zusammenlebens (gegeniiber
Welthandelspreisen, Ristungsproduktion, Naturzerstérung, technolo-
gischer Manipulation, materieller Verarmung und seelisch-sozialer
Verelendung der Menschen). Schon in dieser Welt will der Auferstan-
dene seine und Gottes Herrschaft vorweg entwerfen und die Schépfung
fiir Gott reklamieren. Er will auferstehen in unser Leben hinein.»?°

9 Siehe D.S6LLE — F. STEFFIENSKY (Hrg.), Politisches Nachtgebet in K6ln, Stuttgart—
Mainz 1969, 27.

30 KESSLER, 2.2.0. 368. — Kessler bemerkt dazu ausdriicklich, da3 diese Dimension
der Auferstehung Jesu nicht das Ganze ausschépft und deshalb auch nicht auf diese
reduziert werden darf. Auferstehung heif3t auch und sogar primir: Jesus — er selbst — lebt,
und auch wir — wir selbst — diirfen in alle Ewigkeit leben. Aber es muB3 auch gesprochen
werden von einer Auferstehung Jesu in die Geschichte hinein, die durch die Hoffnungs-
praxis der Erlésten geschieht, «will man die Auferstehung Jesu nicht entscheidend ver-
kiirzen und um ihr intendiertes Ziel bringen. Und man sollte diejenigen nicht verdich-
tigen, die auf weite Strecken vielleicht nur von Jesu Auferstehung in Gemeinde und
Leben hinein sprechen und damit gelebtes christliches Leben und gemachte Glaubens-
erfahrungen artikulieren»: ebd. 368f.



510 Der Glaube an die Auferstehung der Toten

DaB diese Glaubensiiberzeugung auch der Hintergrund der meisten
Befreiungstheologien ist?!, sei hier nur angedeutet. Und gerade im Blick
auf sie und ihre spezifischen Ausformungen zeigt sich noch einmal, daf3
ein Glaubenssatz wie der von der Auferstehung des Fleisches zu immer
neuen «Entdeckungen» und Konkretisierungen stimuliert.

Den Zusammenhang zwischen Auferstehungshoffnung und Welt-
gestaltung hat auch das II. Vatikanische Konzil an verschiedenen Stel-
len hervorgehoben3?: Die Christen haben die Aufgabe, ihre Hoffnung
«in den Strukturen des Weltlebens auszudriicken» (LG 35). Hier soll
«die Erneuerung der Welt in gewisser Weise wirklich vorausgenom-
men» werden (LG 48). Irdische Existenz und Geschichte sind deshalb
sowohl der « Vorraum», in dem es schon jetzt «eine umriB3hafte Vor-
stellung von der kiinftigen Welt» geben kann, wie auch das « Material»,
das der Mensch bereiten und in das kommende Reich Gottes einbringen
soll (GS 38f.). Zwar gibt es eine Differenz zwischen dem Wachsen des
Reiches, das Gott allein heraufzufithren vermag und das die Dimensio-
nen dieser Welt sprengt eznerseits und einer progressiven Gestaltung der
Wirklichkeit, die dem Menschen moéglich ist und durch die er die Welt
seinem Gliickverlangen unterwirft andererseits. Doch darf tGber der
Unterscheidung die Zuordnung beider Dimensionen nicht iibersehen
werden: In der Kraft des Geistes der Auferstehung vermag der Hof-
fende das Vorletzte seines Lebens und seiner Welt in Richtung auf das
letzte Heil der Auferstehung hin in Bewegung zu setzen, so daf3 in den
Gestaltungen von Gerechtigkeit und Frieden, Liebe und Einheit die
kiinftige Auferstehung auf die Gegenwart ithren Vorschein wirft, und
umgekehrt alles Gelungene als « Ernte der Zeit» in das universale Heil
der Auferstehung eingebracht wird.

' Die Primir- und Sekundirliteratur zur Befreiungstheologie ist mittlerweile Le-
gion. Eine bis 1977 erschépfende Bibliographie findet sich in H. ScHoepFER, Theologie
der Gesellschaft. Interdisziplinare Grundlagenbibliographie zur Einfithrung in die Befrei-
ungs- und Polittheologische Problematik, Bern—Frankfurt—Las Vegas 1977. Danach siehe
vor allem L. Borr, Erfahrung von Gnade, dt. Diisseldorf 1978; C. Borr, Theologie und
Praxis. Die erkenntnistheoretischen Grundlagen der Theologie der Befreiung, Miinchen—
Mainz 1983; R. FRIELING, Befreiungstheologien, Géttingen 1985,

3? Die entsprechenden Konzilstexte sind kurz zusammengestellt im SchluBdokument
der Internationalen Theologenkommission vom Oktober 1976 in Rom, « Zum Verhiltnis
zwischen menschlichem Wohl und christlichem Heil», in: K. LEHMANN u.a., Theologie
der Befreiung, Einsiedeln 1977, 18 7ff. Siehe dazu auch K. RAHNER, Uber die theologische
Problematik der « Neuen Erde», in: Schriften zur Theologie VIII, 580-592.
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Wir stehen am Ende. Es wurde deutlich: Die Botschaft von der
Auferstehung ist nicht folgenlos, im Gegenteil! Es ist die vielleicht
folgenreichste Glaubenswahrheit fiir das christliche Menschenbild und
Weltverstindnis. Sie gewihrt vor allem Hoffnung, Hoffnung unter
allen Bedingungen, Hoffnung iiber alle Grenzen, auch die des Todes,
hinweg. Dariiber hinaus ist es eine Hoffnung, die — wie wir entlang der
Entwicklung des Glaubenssatzes von der Auferstehung des Fleisches
gesehen haben — wesenhaft solidarisch und nur als solidarische authen-
tisch ist, die in die Konkretheit des Lebens und der Welt einweist und zu
einem geschichtlichen Handeln herausfordert, das einen Vorschein des
Novum speratum im Auftrag und in der Kraft Gottes zu verwirklichen
sucht. Gewil}, solange wir unterwegs sind, ist und bleibt sie eine Hoff-
nung unter Anfechtungen und Widerwirtigkeiten, ein Hoffen ins
Dunkle und ins Uniibersehbare hinein, oft ein «Hoffen wider alle
Hoffnung». Héren wir dazu am Schluf3 den hl. Paulus: « Hoffnung, die
man schon erfiillt sieht, ist keine Hoffnung, Wie kann man auf etwas
hoffen, das man sieht? Hoffen wir aber auf das, was wir nicht sehen,
dann harren wir aus in Geduld» (R6m 8,24f). Und in dieser Geduld hat
der, der auf die Auferstehung hofft, einen langen Atem und grof3e
Zuversicht in seiner Lebenspraxis hier und jetzt.
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