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Eine Auferstehung des Fleisches zum Leben nach dem
Tod - ein unmdoglicher Gedanke?

Bei Gott ist nichts unmoglich.

Der Glaube an die Auferstehung ist eine Konsequenz des
Glaubens an den ,Vater des Glaubensbekenntnisses.
Der Schopfer des Himmels und der Erde ist auch der
Schopfer eines neuen Himmels und einer neuen Erde. Er
halt uns durch den Tod hindurch und macht uns neu.
»Ich glaube an die Auferstehung der Toten“ ist somit der
Gipfel des Glaubensbekenntnisses an Gott, den Schop-
fer, Gott, den Erldser und Gott, der heilig macht. Es ist
der Glaube an einen Gott, ,,der, wie er Jesus Christus von
den Toten auferweckt hat, unsere sterblichen Leiber le-
bendig machen wird, durch seinen Geist, der in euch
wohnt* (Rom 8, 11).

Wie schon Jesus den Sadduziern entgegnet hat, ist der
Glaube an die Auferstehung somit die Frage des Glau-
bens ,,an die Macht Gottes”, der ,nicht ein Gott der To-
ten ist, sondern ein Gott der Lebenden® (Mk 12, 24. 27).

Al/ﬁkel

Wie sind Auferstehungshoffnung und Vorstellung eines
Weltgerichts, von denen die monotheistischen Religionen
gepragt sind, entstanden? Im folgenden werden auf der
Grundlage der biblischen Aussagen die Entwicklungslini-
en im alten Israel, von den altorientalischen Zukunftsbil-
dern tiber die Hoffnung von Erlésung aus der heillosen
Verbannung und iiber apokalyptische Vorstellungen hin-
durch, bis hin zum klaren Bekenntnis der Auferstehung
bei Juden und Christen gezogen. Theologisch bedeutet
dieser Glaube, dafi Gott zum ganzen Menschen ja sagt, daf}
er fiir die Verlorenen und Rechtlosen eintritt und daf er
das Heil aller Menschen will. Deshalb steht dieser Glaube
auch im Zentrum der neutestamentlichen Botschaft. red

Am 17. Februar 1949 schrieb Kéthe Kollwitz an ihre Kin-
der: , Einen Ausspruch von Stehr habe ich unterdes
gehort, den ich so schon finde. Er sagt: Sterben ist ja nur,
als ob man sich auf die andere Seite legt. Das ist schén,
nicht wahr? Anders ist das nicht, man legt sich eben auf
die andere Seite . . . Ich bin immer bei Euch, Eure Mutter,
Kithe Kollwitz.“! Sich auf die andere Seite legen - ein

! Zit. von G. M. Lessing-Kremer, in: W. Erk (Hg.), An die Hinterbliebe-
nen, Stuttgart 1973, 184.



trostlicher Gedanke, wenn diese andere Seite nah ist und
wenn das Vergingliche als Gleichnis begriffen werden
kann. Doch es gibt auch eine bedriangende Dimension:
Die Erfahrung des Unrechts, das nicht wieder gutge-
macht werden kann. Im vergangenen Jahr wurde in Sin-
gapur die philippinische Hausangestellte Flores, Mutter
von vier Kindern, des Mordes angeklagt und erhéngt, ob-
schon sie bis zuletzt ihre Unschuld beteuerte und aus al-
ler Welt Gnadengesuche und Protestschreiben eintrafen.
Fast gleichzeitig wurde in den USA der prominente
Schwarze Simpson nach einem spektakuldren Mordpro-
zeB von den Geschworenen freigesprochen, obschon sehr
viele von seiner Schuld iiberzeugt waren. Die Beispiele
lieBen sich miihelos vermehren, in denen ,kleine Leute®
oder Dissidenten aufgrund ihrer Rasse, ihres Ge-
schlechts, ihrer sozialen Klasse oder ihrer abweichenden
Ansichten von den Gerichten ganz anders beurteilt wer-
den als EinfluBreiche mit Beziehungen zu Justiz und po-
litischer Macht. Wo die Wahrheit liegt, bestimmen die
politischen Uberlegungen. Und Gerechtigkeit? Der Poli-
zeihauptmann Paul Griininger, der im letzten Krieg un-
zihligen verfolgten Juden durch gefélschte Pisse die
Einreise in die Schweiz ermoglichte und ihnen damit das
Leben rettete, verlor Arbeit, Pension und biirgerliche
Ehre und starb in Armut. Erst 1995 wurde er posthum
von der offiziellen Schweiz — in einem neuen Prozel — ju-
ristisch rehabilitiert. Menschliche Gerichte sind sehr an-
fallig auf Irrtum und Ansehen der Person, und niemand
denkt gern an Prozesse. Und im religiésen Bereich? Vie-
len ist heute der Gerichtsgedanke in der religiosen Spra-
che fremd geworden, ja sie lehnen ihn grundsétzlich ab.
Gott als Richter weckt die Assoziation von Verurteilung
und Verdammung, von unerbittlicher Strenge gegen die
kleinsten Vergehen, von registrierten Stinden und gehei-
men ,Fichen“ ... Und diesem Gottesbild wollte man
doch endlich den Abschied geben! Das ,,Dies irae* ist aus
der erneuerten Totenliturgie verschwunden. Und doch
geschieht Erstaunliches: Neuere Kompositionen greifen
darauf zuriick und lassen ~ wie in einer Gegenbewegung
zum individuellen Trostbediirfnis — das Erschrecken der
Kreatur vor dem ,rex tremendae maiestatis“ und die
kosmische Erschiitterung vor dem Weltenrichter in
groBer Eindringlichkeit erklingen. Auferstehung der To-
ten und Weltgericht hingen unlésbar zusammen, wie die
beiden Seiten derselben Medaille. Sie storen die religiose
Einordnung des Todes als sanften Ubergang und prote-
stieren gegen die allzu selbstverstandliche Rede vom Tod
Jesu als Opfer zur Erlésung der Menschen. Auferstehung
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der Toten und Gericht sind gleichermaBen Ausdruck des
Protestes wie der Hoffnung.

Israels Zukunftsbilder sind zunéchst im Kontext der alt-
orientalischen Volker und ihrer Vorstellungen zu sehen.
Einen ausgeprigten Jenseitsglauben kannte Agypten:
Pyramiden, Sargtexte, Totenbuch und magische Prakti-
ken, die den Toten das Bestehen im Totengericht ermogli-
chen und ihnen ein gliickliches Fortleben sichern sollen,
haben Israel nicht unbeeinfluBit gelassen. Der Begriff der
»maat“, der als Frauenfigur vorgestellten géttlichen
»Weltordnung*, spielt im Totengericht eine wichtige Rol-
le als Seelenwéigerin (das Herz des Verstorbenen wird ge-
wogen). Das jenseitige Leben wird als Fortsetzung des
Diesseits verstanden, und darum werden die Toten durch
die Mumifizierung dafiir konserviert. Ein entscheidender
EinfluB ist von den Religionen Mesopotamiens ausgegan-
gen, denn aus dem Zweistromland stammten nicht nur die
Vorfahren Israels, sondern dort lebten die verbannten Ju-
daer im 6. Jh. v. Chr. rund fiinfzig Jahre. Schicksalsglau-
be, Astralmythologie, Wahrsagerei und magische Be-
schworungen bestimmten diese Religionen. Unsterblich-
keit war den Gottern vorbehalten. Dem Menschen war der
Tod beschieden und das Jenseits ein bejammernswertes
Schattendasein im ,Land ohne Riickkehr. Fiir Israel
hérten mit dem Tod die Moglichkeiten des Menschen auf,
weshalb er das diesseitige Leben auskosten soll. Der Ernst
des Todes macht das diesseitige Leben kostbar. Langes
Leben ist daher fiir Israel entscheidend und Ausdruck des
Segens Gottes, der frithzeitige oder gewaltsame Tod dage-
gen Problem und Strafe. Einer der dunkelsten Psalmen in
Israel, Ps 88, zeigt erschiitternd, wie sich ein Schwerkran-
ker vor dieser Totenwelt fiirchtet: Die Toten sind kraftlose
Schatten, von Gott vergessen und aus seinem Wirkbereich
verbannt, Finsternis, Meereswogen, Abscheu, Verlassen-
heit, Zorn Gottes bestimmen dieses ,,Land des Verges-
sens . Seit Alexander dem Grofien (4. Jh. v. Chr.) wurde
auch der Einfluf griechisch-hellenistischer Religionen im
Orient spiirbar. Mysterienreligionen, die den Eingeweih-
ten durch Geheimriten ein gliickliches Geschick sichern
wollen, Vegetationskulte mit zyklischen Wiedergeburten
und Unsterblichkeitsideen, Erlésungsreligionen wie der
persische Mithraskult (als Mannergeheimbund und Sol-
datenreligion) und der &gyptische Isiskult (mit der Mut-
tergottin und Erléserin) finden weite Verbreitung.
Schwierig datierbar ist die Entstehung und das Aufkom-
men der Gnosis (Erkenntnis) mit ihrem grundsitzlichen
Dualismus zwischen Gott und Welt, Gut und Bose, Licht
und Finsternis, Geist und Materie.



2. Erfahrung des Exils

Um 587/6 v. Chr. widerfuhr den Judédern in Jerusalem
und im Siidreich Juda (dem siidlichen Reststaat des ein-
stigen davidischen Reiches) dasselbe Schicksal wie zuvor
dem nordlichen Teilstaat Israel: Judda wurde von den
Babyloniern iiberrannt, Jerusalem zerstort und ein GroB3-
teil der Bewohner nach Babylonien deportiert. Die Exils-
zeit begann. Die fiinfzig Jahre der Heimatlosigkeit hin-
terlieBen tiefe Spuren, wie die Psalmen und Propheten-
worte aus jener Zeit zeigen. Im Gegensatz zu den zehn
Nordstdmmen, die spurlos im Vélkermeer untergegangen
waren, gelang es den verbannten Judiern, ihre religiose
Identitdt zu bewahren und auszugestalten. So wurde das
babylonische Exil zu einer theologisch auBerordentlich
fruchtbaren Zeit und die babylonische Diaspora zu ei-
nem wichtigen Zentrum jlidischen Lebens und Denkens.
Die Propheten der exilischen und nachexilischen Zeit
hatten — auch unter Einfluf} iranisch-persischer Gedan-
ken - die alten Hoffnungen Israels aktualisiert und wei-
terentwickelt. Fiir die Ausgestaltung der Auferstehungs-
hoffnung in Israel ist neben Einfliissen des babylonisch-
persischen Dualismus von Licht und Finsternis vor allem
die Entstehung der apokalyptischen Geschichtsschau
von Wichtigkeit. Die Apokalyptik ist eine Bewegung aus
der Krise: Der griechische Begriff , apokalypsis® meint
Enthiillung, Aufdeckung, Offenbarung von etwas noch
Verborgenem. In einer Situation der Ausweglosigkeit
suchten Menschen nach einer Hoffnung, konnten aber
angesichts der realen Machtverhéltnisse in der Gesell-
schaft keine Verdnderung ihrer Lage erwarten. Der Apo-
kalyptiker ist ein Mensch, der seine Zeit als Katastrophe
erlebt, als ,,Endzeit® vor dem Zusammenbruch des Kos-
mos. Gott allein kann in einem letzten Eingreifen die
Dinge wenden, den jetzigen , bésen Aon* (Weltzeit) been-
den und den kommenden, ,guten Aon* herbeifiihren. Der
Apokalyptiker lebt im BewuBtsein, zur letzten Generati-
on vor dem nahen Ende zu gehoren. Er versucht im klei-
nen Kreis ,Eingeweihter” den Sinn der Geschichte zu
begreifen und Trost zu finden. Die apokalyptische End-
zeitliteratur deutet Krieg und Not als ,,Geburtswehen“
der messianischen Heilszeit und interpretiert in verhiil-
lender Bildersprache die Geschichte Israels im Kontext
der Weltgeschichte. Diese apokalyptischen Vorstellun-
gen frugen zur Ausgestaltung des Auferstehungsglau-
bens bei. Die eigentliche Wurzel der Auferstehungshoff-
nung — als Glaube an ein neues Wirken Gottes iiber den
Tod hinaus — ist aber bei den Propheten in der Leidens-
zeit des babylonischen Exils und in den schwierigen Er-
fahrungen der nachexilischen Zeit zu suchen.
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Weil Gott in der Geschichte seines Volkes immer wieder
als Retter und Befreier erfahren worden war, konnte die
Gemeinde auch fernerhin mit seiner Hilfe rechnen. So
spricht ein unbekannter Exilsprophet (Deuterojesaja)
von Gott als dem Schopfer und Erloser, als dem Ersten
und Letzten, der sein Volk wie einst in den Vortagen wie-
der aus Babylon heraus- und durch die Wiiste hindurch
in ihre Heimat fithren wird (Jes 40; 42-44; 51-52). Frei-
lich blieben diese prophetischen Hoffnungsbilder immer
Diesseitsbilder einer nahen geschichtlichen Zukunft.
»Auferstehung® hieB zunéchst Sammlung aus der Zer-
streuung und neue Beheimatung Israels im Land der Vi-
ter. Aber fir die Hoffnungslosen war diese Zukunft wie
Leben aus dem Tod. So fiihrt die Vision Ezechiels von
den Totengebeinen, denen das Prophetenwort zu verkiin-
den ist und in die der Geist Gottes fahrt, an die Grenze
der Erfahrung: ,,So spricht der Herr: Ich 6ffne eure Gri-
ber und hole euch, mein Volk, aus euren Griabern herauf.
Ich bringe euch zuriick in das Land Israel. Wenn ich eure
Griaber 6ffne und euch, mein Volk, aus euren Gribern
heraufhole, dann werdet ihr erkennen, dafl ich der Herr
bin“ (Ez 37, 10. 12 f). Es war nur mehr ein kleiner Schritt
vom Bild zur konkret vorgestellten Auferstehung, wie sie
in den apokalyptischen Texten von Jes 26, 19 (,,Deine To-
ten werden leben, die Leichen stehen wieder auf; wer in
der Erde liegt, wird erwachen und jubeln. Denn der Tau,
den du sendest, ist ein Tau des Lichts; die Erde gibt die
Toten heraus.“) und Dan 12, 2 (,,Von denen, die im Land
des Staubes schlafen, werden viele erwachen, die einen
zum ewigen Leben, die anderen zur Schmach, zu ewigem
Abscheu.“) deutlich wird. Noch sind die Vorstellungen
nicht ausgeglichen: Auferstehung ist entweder auf die
Frommen Israels begrenzt oder wird als Voraussetzung
einer doppelten Zukunft verstanden (als Heil oder Un-
heil). Sie kann aber auch universale Dimensionen anneh-
men wie bei der Vision des Festmahls auf dem Zion, zu
dem alle Vélker geladen sind und wo Gott die Trénen al-
ler trocknet und den Tod vernichtet (Jes 25, 6-8, vgl.
Ps 49, 16).

Ein einschneidendes Ereignis der nachexilischen Zeit ist
die Religionsverfolgung unter den Seleukiden (den Nach-
folgern des Mazedoniers Alexanders des Grofen) im
2. Jh. v. Chr. Alles Judische — Sabbat, Beschneidung,
Torabesitz und Gottesdienst — wurde unter Androhung
der Todesstrafe durch Antiochus IV. Epiphanes verboten
und die Hellenisierung des Lebens riicksichtslos durch-
gefiihrt. Es war gleichsam eine aufgezwungene , Kultur-
revolution®, die einer Einheitsideologie entsprang. Jeru-



salem wurde erneut verwiistet, alle Torarollen 6ffentlich
verbrannt, ein Altar fiir den seleukidischen Gott auf dem
Tempelareal aufgestellt und alle zu Opfern gezwungen
(vgl. 1 Makk 1, 54). Die Widerstrebenden wurden hinge-
richtet und in der Stadt die jiidische Religion liquidiert.
Auf dem Land aber formierte sich der Widerstand unter
der Fithrung der Makkabéer. Die Frommen (die ,,Chassi-
dim“ oder ,,Asidder*) wurden militant. Aus diesem biu-
erlichen Heerbann und seinem Befreiungskrieg ging die
Bewegung der Pharisder hervor, die sich der zunehmen-
den Hellenisierung des Lebens widersetzte und das jiidi-
sche Erbe in der miindlichen Uberlieferung weiterent-
wickelte. Die Pharisder glaubten an eine Auferstehung
der Toten, an ein Gericht und an den kommenden Mes-
sias. Die Apokalyptiker schufen im Buch Daniel eine
Deutung der Weltgeschichte, in der die erlittene Religi-
onsverfolgung noch nachzittert. Das unabénderliche
Ende steht unmittelbar bevor. Der Gerichtstag (,, Tag
Jahwes“) naht, an dem die Unterdriicker bestraft und die
Unterdriickten rehabilitiert werden. Israels Geschichte
wird Universalgeschichte. Zur Zeit Jesu glaubte die sad-
duzéische Priesterschaft nicht an eine Totenauferste-
hung und ein Weltgericht, da sie nicht im Pentateuch be-
zeugt und eine toérichte Neuerung sei, wie die unsinnige
Konstruktion eines ,,Falles” in einem Streitgesprach mit
Jesus zeigt (Mk 12, 18-27). Jesus teilt mit den Pharisidern
den Glauben an eine endzeitliche Totenauferstehung, die
nur vom Gottesglauben her zu begreifen ist. Gott stellte
sich dem Mose im Dornbusch als ,,Gott Abrahams, Isaaks
und Jakobs® vor, der langst verstorbenen Viter Israels.
Dieser Gott, den die Tora bezeugt, ist aber ein Gott der
Lebendigen, argumentiert Jesus und schlagt so die Fra-
gesteller mit ihrer eigenen Waffe: der Schrift! Die Macht
dieses lebendigen Gottes vermag nicht nur eine Welt aus
dem Nichts zu erschaffen, sondern auch das Tote der
Vernichtung zu entreiflen (Mk 12, 18-27). Die sadduzéi-
schen Fragesteller sind im fundamentalen Irrtum befan-
gen, daB Gottes Zukunft nur die Wiederholung diesseiti-
ger Verhdltnisse und ithrer Ordnungen sei. Jesus dagegen
betont die vollige Andersartigkeit der neuen Welt Gottes,
die in Sprache und Bildern nur bruchstiickhaft erfaBt
werden kann. Wie in der Apokalyptik gibt es keine Kon-
tinuitat: Das kommende Neue ist nicht die Fortsetzung
des Bestehenden, sondern seine radikale Umgestaltung.
Die Macht des Schopfergottes hort nicht bei der Toten-
welt auf, die Treue des Bundesgottes ruft nach der Erfiil-
lung der VerheiBungen an Israel auch iiber den Tod des
einzelnen hinaus, und die Gerechtigkeit Gottes fordert
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eine Bereinigung der Weltgeschichte im Gericht, das den
Rechtlosen und Unterdriickten zu ihrem Recht verhilft.
Mit dem Gericht bricht das Reich Gottes an, das allen
Reichen der Welt ein Ende bereiten wird (Dan 2, 44 f: Im
Bild eines Steines, der eine Kolossalstatue als Symbol der
Weltreiche zertriimmert und zu einem welterfiillenden
Berg wichst!).

Die Totenauferstehung betrifft nicht nur einen Teil des
Menschen, sondern den ganzen Menschen. Die Auferste-
hungshoffnung ist die letzte Konsequenz des Schop-
fungsglaubens. Beide - Schopfungsglaube und Auferste-
hungshoffnung — wurzeln in der Erfahrung des babyloni-
schen Exils. Wenn Gott Schopfer der Welt ist, hat dies
universale Bedeutung: Nichts fallt aus seinem Wirkungs-
bereich heraus, kein vergessener Winkel im Kosmos, kein
Volk im Vélkermeer, keine Dimension des Menschseins.
Nicht nur greift ,seine Hand“ ins Totenreich (Ps 139, 8)
und gilt seine Weisung allen Vilkern und den fernsten
Inseln (Jes 42,10; 41, 1), auch der ganze Mensch, mit Leib
und Seele, kommt aus der Schopferhand Gottes. Die Phi-
losophen Griechenlands hatten die Leibhaftigkeit des
Menschen als beengendes Gefiangnis fiir den Geist emp-
funden und den Tod als Befreiung vom Leib verstanden.
Ganz anders der Schopfungsglaube Israels: Der Mensch
ist von Grund auf beseelter Leib (Gen 2, 7). Mit unserem
Leib kommunizieren wir mit der Welt und unseren Mit-
geschopfen. Im Leib leidet der Mensch Schmerzen und
wird er erniedrigt. Gegen alle — auch uns so naheliegen-
den — Tendenzen der Welt- und Leibverneinung (oder ih-
rer anderen Erscheinungsform als Welt- und Leibvergot-
zung), hilt die Bibel mit Nachdruck an der Auferstehung
der Toten in einem ganzheitlich-leibhaftigen Sinn fest.
Die Bibel spricht in einem ganz elementaren Sinn vom
Menschen als ,,Fleisch“ (Ps 65, 3). Menschwerdung kann
im Johannesevangelium geradezu Fleischwerdung
heifen (Joh 1, 14). ,Leib“ oder ,Fleisch* meint das sicht-
bare und hinféllige In-der-Welt-sein des Menschen, seine
Vergiinglichkeit und Todverfallenheit. (,,Alles Fleisch ist
wie Gras ...“: Jes 40, 6-8). Gerade dieses hinfillige
,Fleisch“ aber — mit seinen Schwichen und Defekten —
soll verwandelt und neugestaltet werden in der Auferste-
hung (1 Kor 15, 53-55). Nicht Befreiung vom Leib, son-
dern Befreiung des Leibes ist die Botschaft der Auferste-
hungshoffnung. Das drastische Wort von der ,, Auferste-
hung des Fleisches“ widersteht allen Verfliichtigungs-
versuchen eines rein spiritualistischen Verstindnisses.
Es macht aber auch eine naturwissenschaftlich-konkrete
Vorstellung schwierig.



2. Gottes Ja zum
Verlorenen

3. Gottes Recht fur
den Rechtlosen

Eine der schmerzlichsten Erfahrungen heutiger Men-
schen ist, da mit dem Tod eines geliebten Menschen
nicht nur ein Leben zu Ende geht, sondern eine unwie-
derbringliche und einmalige Lebensgeschichte. So viele
Lebensgeschichten scheinen nach aullen banal und unin-
teressant. Was die ,kleinen Leute“ an Freuden, Leiden
und Kédmpfen erlebten, hinterlaBt kaum Spuren und er-
scheint in keiner Geschichtschronik. Und so manches
kurze oder gewaltsam abgebrochene Leben sieht vergeb-
lich aus. Auferstehungsglaube meint gerade die Zuver-
sicht, daB bei Gott nichts vergeblich und verloren ist; daf
dieser Gott des Lebens um die Tranen und Freuden-
schreie auch der Unbedeutendsten weil. Oder wie
E. Schweizer formulierte: ,,Gott erwéhlt nicht Menschen,
um sie in den Kehrichtkiibel zu werfen. Wie Gottes Ge-
genwart liber ihnen nicht aufhort, wenn sie schlafen und
trdumen, ohnméichtig oder unzurechnungsfihig werden,
so auch nicht, wenn der Tod tliber sie kommt. Abraham ist
zweifellos gestorben, aber Gott ist noch immer der, der
sich ihm zugesagt hat als der Gott der Lebenden, nicht
der Toten. Natiirlich ist das kein Beweis der Auferste-
hung, es ist die Summe der Erfahrungen mit Gott aus
Jahrtausenden.“? In der Auferstehung des Fleisches er-
weist sich Gott als der fiirsorgliche Freund des Lebens:
»Du hast mit allem Erbarmen, weil du alles vermagst . . .
du liebst alles, was ist, und verabscheust nichts von al-
lem, was du gemacht hast; denn hittest du etwas gehaft,
so hittest du es nicht erschaffen ... Du schonst alles,
weil es dein Eigentum ist, Herr, du Freund des Lebens.“
(Weisheit 11, 23-26). Darum ist Totenauferstehung als
neuwe Schopfung Protest gegen die Weltverachtung und
das zerstorerische Handeln der Menschen.

Was heute vielen Christen Miihe bereitet, ist der mit der
Totenauferstehung unlésbar verbundene Gerichtsgedan-
ke. Die Bilder von posaunenblasenden Gerichtsengeln,
von der Waage und den Biichern, vom Richterstuhl Got-
tes und der Einteilung von Schafen und Bécken nach
rechts und links, von der groBen Schar Verdammter und
der kleinen Gruppe Geretteter, dominieren die Kunst
und bestimmen die frithesten Eindriicke der Kirchgiange-
rinnen und Kirchgianger. Ein von der Psychologie be-
stimmtes Denken hat zudem Miihe mit der Vorstellung
eines strafenden Gottes und erfindet immer neue Ent-
schuldigungen fiir die schicksalshafte Schuldver-
strickung des Menschen. Wenn wir Gericht horen, den-
ken wir zuerst an Verurteilung und Strafe. Prozesse sind

¢ E. Schweizer, in: EvTh 41 (1981) 8.
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das letzte und duBerste Mittel in einem Rechtsstreit. Die
Erfahrungen des antiken Menschen mit Gerichten waren
wohl ebenso zwiespaltig und belastend wie fiir uns. Hau-
fig wird in der Bibel iiber bestechliche Richter und Beu-
gung des Rechts geklagt. Gepriesen wird der Mann, der
viele S6hne hat, die im Tor - wo das Gericht tagt — sich
lautstark Gehor verschaffen konnen (vgl. Ps 127, 5). Be-
klagenswert waren die Armen, die einsame Witwe, die
Waise, der Fremde, die keine ,Lobby“ mobilisieren
konnten. Was blieb den Schwichsten des Volkes, um zu
ihrem Recht zu kommen? Immer wieder muf} in den Ge-
setzen eingeschirft werden, daB Gott der Anwalt der
Witwen, Waisen und Fremden ist, der ihnen Recht schaf-
fen will (Ex 22, 20-22; vgl. Dtn 10, 18). Die Rechtsbeu-
gung diesen Schwachen gegeniiber wird sogar mit einem
Fluch belegt (Dtn 27, 19). Trotz allem zeigt das Gleichnis
Jesu von der aufsissigen Witwe, die ihr Recht von einem
ungerechten Richter durch Hartnickigkeit erkdmpft, dafl
es schlimm um die Gerichte stand (Lk 18, 1-8). Die Er-
fahrung von Unrecht miissen immer wieder die Wehrlo-
sesten machen. Niemand vertritt ihre gerechte Sache. So
bleibt als allerletzte Hoffnung der Appell an Gott als den
Richter der Welt und die Erwartung des letzten (jiing-
sten) Gerichts. Allein dieser Richter kennt kein ,,Ansehen
der Person‘ und verschafft dem Armen sein Recht gegen
die einfluBreichen Michtigen. DaBl auch die christliche
Gemeinde ermahnt werden mulite, zeigt der Jakobusbrief
iiberdeutlich, wo die Ehrung eines reichen Mannes und
die Geringschitzung eines Armen in der Versammlung
getadelt wird (Jak 1, 2-13). Das Gericht Gottes am Ende
der Geschichte ist sowohl fiir den einzelnen Armen wie
fiir das immer wieder verfolgte Volk Israel die letzte
Hoffnung, dall Gottes Gerechtigkeit das letzte Wort
behilt, der Moérder nicht tber sein Opfer triumphieren
wird und die Vergessenen ihre Menschenwiirde zuriick-
bekommen. Denn die tiefste Not des geschundenen Men-
schen ist die Unsichtbarmachung seines Leidens und die
Vergeblichkeit seines gequilten Lebens. Wer daher vom
letzten Weltgericht spricht, ist immer herausgefordert,
fiir mehr Gerechtigkeit auf dieser Erde einzustehen und
darum zu kémpfen. Nach der groflen Gerichtsparabel
Jesu wird die alles entscheidende Frage nicht die nach
unserer Rechtglaubigkeit, sondern nach unserem Han-
deln an den Geringsten sein, die auf unsere Hilfe warten.
Mit ihnen hat sich Jesus selbst identifiziert (Mt 25,
31-46).

Menschen méchten Fristen kennen und die Zeit
iiberblicken kénnen. Die Apokalyptiker glaubten mit ih-



5. Was auf dem Spiel
steht . ..

rer Geschichtsdeutung das Weltende an Anzeichen be-
rechnen zu kénnen. Katastrophen wurden als Vorzeichen
des nahen Endes verstanden. Auch Jesus spricht vom An-
bruch des nahen Gottesreiches. Doch verweigert er jede
Berechnung: ,, Jenen Tag und jene Stunde kennt niemand,
auch nicht die Engel im Himmel, nicht einmal der Sohn,
sondern nur der Vater“ (Mk 13, 32). Bei seinem Ab-
schiedsmahl kiindigt er eine neue Tischgemeinschaft
nach seinem Tod im Reich Gottes an, ohne einen Termin
zu nennen (Mk 14, 25 par). Im lukanischen Sondergut
gibt er den Phariséern auf die Frage nach dem Wann die
ratselhafte Antwort: ,,Das Reich Gottes kommt nicht so,
daB man es an duBeren Zeichen erkennen kénnte. Man
kann auch nicht sagen: Seht, hier ist es! oder: Dort ist es!
Denn: Das Reich Gottes ist mitten unter euch* (Lk 17,
20-21). Es bricht immer unvermittelt und iiberraschend
ein, wie ein Dieb in der Nacht.®? Wo die Apokalyptiker
vom Einbruch der kommenden Weltzeit sprachen, ver-
kiindigt Jesus die nahe Gottesherrschaft. Doch anders als
bei den Apokalyptikern steht es den Menschen nicht zu,
Termine zu berechnen und sich vor dem unvermittelten
Kommen Gottes zu sichern.

Die biblische Auferstehungshoffnung ist mehr als ein
trostendes Bild fiir Trauernde oder eine Heilsgarantie fiir
Glaubende. Der Glaube an die Totenauferstehung als
Neue Schopfung Gottes prigt ganz entscheidend das
Verhéltnis zur Welt als Schopfung und damit auch zu un-
serer eigenen leiblichen Existenz in ihr. Er bestimmt un-
ser Handeln und unser Engagement in der Gesellschaft
und stellt uns unausweichlich die Frage nach unserem
Gottesverhéltnis. Die Auferstehungshoffnung ist die ge-
meinsame Zukunftsperspektive von Juden, Christen und
Moslems. Der letzte Glaubensartikel des Maimonides
(1135-1204) lautet: , Ich glaube mit vollkommenem Glau-
ben an die Auferstehung der Toten zu der Zeit, da es der
Wille des Schopfers ist, sein Name sei gelobt und erhoben
und sein Gedenken von Ewigkeit zu Ewigkeit.“* Die
Hoffnung Israels iber das Grab und die Vergiéinglichkeit
hinaus findet Ausdruck im schonen Wunsch auf den jiidi-
schen Grabern: ,Moge deine Seele (= Du) eingebunden
sein im Blindel des Lebens® (t€hi nafscho z€rurah biz€rur
h€chaim; nach 1 Sam 25, 29). Wo wir unseren Toten die
ewige Ruhe erbitten, wiinscht der Jude Aufgenommen-
sein ins Leben. Die Schriftbeweise fiir die Auferstehung
sind im Talmud und bei den Kirchenvéitern oft dieselben

* Vgl. Mt 24, 43/Lk 12, 39; 1 Thess 5, 2-4; 2 Petr 3, 10; auch Offb 16, 15:

»Siehe, ich komme wie ein Dieb*“.
* Vgl. Schalom Ben-Chorin, Jidischer Glaube, Tiibingen 1975, 299.
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und ebenso das Gleichnis vom Weizenkorn, das in der
Erde sterben mul}, um Frucht zu bringen.® Nach jidi-
schem Verstdndnis bricht mit der endzeitlichen Auferste-
hung der Toten die messianische Heilszeit an. Hier ergibt
sich fiir die Christen eine Schwierigkeit: Wie kann von
der Auferstehung Jesu gesprochen werden, wenn das
messianische Heil noch aussteht? Indem die Urgemeinde
die Erfahrung des lebendigen Gekreuzigten als ,Aufer-
weckung® oder , Auferstehung® deutete, gab sie zu ver-
stehen, daBl das Ende der Weltzeit fiir sie angebrochen
war, freilich nicht als Endpunkt, sondern als Prozef in-
nerhalb einer Generation. Die nachtlichen Gebetsver-
sammlungen, die Mahnung zu Wachsamkeit und Niich-
ternheit und das Zusammenkommen zum jidischen
Pfingstfest in Jerusalem zeigen, wie sehr mit der unmit-
telbaren Parusie des Menschensohnes als Weltenrichter
gerechnet wurde. Erstaunlich ist allerdings, dall das Aus-
bleiben von Parusie und Weltende keine grundlegende
Krise im Christentum ausloste. Die zweite Generation re-
lativierte die Zeit. ,Haltet geduldig aus bis zur Ankunft
des Herrn! Auch der Bauer wartet auf die kostbare
Frucht der Erde, er wartet geduldig, bis im Herbst und
im Frithjahr der Regen fillt. Ebenso geduldig sollt auch
ihr sein ... Ihr wilit doch nicht, was morgen mit eurem
Leben sein wird . ..“ (Jak 5, 7-8; 4, 14). ,Am Ende der
Tage werden Spotter kommen, die sich nur von ihren Be-
gierden leiten lassen und héhnisch sagen: Wo bleibt denn
seine verheilene Ankunft? Seit die Viter entschlafen
sind, ist alles geblieben, wie es seit Anfang der Schop-
fung war . . . Das eine aber, liebe Briider, diirft ihr nicht
iibersehen: daB beim Herrn ein Tag wie tausend Jahre
und tausend Jahre wie ein Tag sind . . . Der Tag des Herrn
wird aber kommen wie ein Dieb. Dann wird der Himmel
prasselnd vergehen, die Elemente werden verbrannt und
aufgelost, die Erde und alles, was auf ihr ist, werden
nicht mehr gefunden® (2 Petr 3, 3-10). Die Zeit ist End-
zeit geworden, doch ihre Linge oder Kiirze zu kennen,
entzieht sich unserem Wissen. Mit dem Tod jedes einzel-
nen Menschen hért fiir ihn die Zeit und die Weltge-
schichte auf, auch wenn die Zuriickbleibenden und die
kommenden Generationen weiterhin darin verbleiben.
Das Problem des Verhéiltnisses von Partikulargericht
beim Tod des einzelnen und Weltgericht am Ende der Ge-
schichte und die Vorstellung eines ,,Zwischenzustandes”
wurde von G. Lohfink und G. Greshake ausfiihrlich dis-
kutiert (Greshake spricht von ,Auferstehung im Tod“;

* Ebd. 303.



Lohfink halt fest: ,,Im Tod versinkt alle Zeit. Deshalb er-
lebt der Mensch im Durchschreiten des Todes nicht nur
seine eigene Vollendung, sondern die Vollendung der
Welt“).® Fir die Christen ist mit der Auferstehung Jesu
ein ProzeB in Gang gekommen, der auf diese letzte Voll-
endung hinzielt. An die Stelle des Gehorsams zur Tora
als Weg zur Auferstehung und zum messianischen Heil
trat der Glaube an Jesus als Vermittler des Gottesreiches
und seines Heiles. Dall Gott nach christlichem Verstand-
nis dem auferstandenen Jesus das Gericht iiber die Welt-
geschichte iibertrigt, hat eine tiefe Bedeutung: Das Opfer
eines Justizmordes hat das letzte Wort iiber seine Rich-
ter, und wir Menschen werden vor dem stehen, der ein
menschliches Schicksal erlitten hat und um die Zumu-
tung des Menschseins weill. Die Kunst hat dafiir ein
Symbol: Die verklarten Wundmale des Gekreuzigten. An
der Grenze der Sprache sind Menschen seit jeher auf Bil-
der und Symbole angewiesen. Bilder und Symbole spie-
geln nicht nur Denken und Lebensgefiihl von Menschen,
sondern prigen und bestimmen es auch. Es wire darum
gleichermaBen gefihrlich, die Beliebigkeit von Symbolen
anzunehmen wie sie mit der bezeichneten Wirklichkeit
zu verwechseln: , Alle unsere Bilder tragen ein ,Wie
wenn‘ oder ,Als ob‘ vor sich her, was uns daran erinnert,
dal} sie nie wortlich oder letztgiiltig genommen werden
sollten, sondern als Teil der fortgesetzten Suche nach ei-
ner Sprache, die einen Rahmen fiir ein sinnvolles Leben
bieten und unsere Erfahrung ausdriicken kann.“” Uber-
raschend und zutreffend benannte Voltaire die gemeinte
Wirklichkeit, wenn er auf die Frage einer Skeptikerin
antwortete: ,Madame, die Auferstehung ist die einfach-
ste Sache der Welt. Der, der den Menschen einmal ge-
schaffen hat, kann ihn auch zum zweiten Male schaf-
fen.“s

¢ Vgl. G. Greshake — G. Lohfink, Naherwartung — Auferstehung — Un-
sterblichkeit, QD 71, 1982, 156-184; 222.

" Judith Plaskow, Und wieder stehen wir am Sinai, Luzern 1992, 167.

® W. Hoffsiimmer, Kurzgeschichten 4, Mainz 1991, 63 {.
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