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»Nacht der Bildlosigkeit*?

Problematik und Begriindung eschatologischer Aussagen*

Abstract: Eschatological statements are problematic in that they display future events
which, by definition, lic outside the horizon of human experience. Additionally, there are
several other objections against them. Due to this, many theologians have been cautious,
if not reluctant, with respect to them. In this paper a number of objections shall be pre-
sented. At the paper’s end, a strategy of meeting the challenges shall be outlined, namely
a Christological grounding of eschatological statements. Whether and inhowfar this very
strategy is successful deserves further reflexion.

Philosophie und Theologie haben eine ebenso lange wie verwickelte gemeinsame
Geschichte.! Aber wihrend viele Philosophen wohl bestreiten wiirden, dass ein
produktives Miteinander beider Disziplinen wiinschenswert, ja iiberhaupt mog-
lich ist, kommen Theologen gar nicht umhin, das Gesprich zu suchen. Ohne
hermeneutische Sensibilitit und erkenntnistheoretische Uberlegung ist ein intel-
lektuell redlicher Umgang mit dem, was als Offenbarung bezeichnet wird, nim-
lich unméglich. Wie wichtig dieser Umgang ist, zeigt sich insbesondere bei es-
chatologischen Aussagen. Im Folgenden wird zunichst geklart, was unter sol-
chen zu verstehen ist (1). Dann gilt es, ihre Problematik zu erldutern (2), um
abschlielend einen Versuch vorzustellen, wie eschatologische Aussagen auf eine
Weise getroffen werden kénnen, dass sie dem naheliegenden Verdacht entgehen,
blofe Spekulation zu sein (3). ,Ein vom Diesseits unterschiedenes Jenseits ist
dem Zugriff des Menschen entzogen. Deshalb kommt unweigerlich die Phanta-
sie ins Spiel, wird es zeit-riumlich vorgestellt.“*

* Vorliegender Artikel dokumentiert meine Antrittsvorlesung, gehalten an der Theolo-
gischen Fakultit Paderborn am 20. Juni 2018.

! Vgl. Wolfhart PANNENBERG, Theologie und Philosophie. Ihr Verhiltnis im Lichte ihrer
gemeinsamen Geschichte, Géttingen 1996; Harald SCHONDORE, Philosophie und Theolo-
gic. Ein Verhilenis mit Variationen, in: ThPh 84 (2009), 73-83.

> Vgl. Lucian HOLSCHER (Hg.), Das Jenseits. Facetten eines religiosen Begriffs in der
Neuzeit, Gottingen 2007. Sozialgeschichtliche und kulturwissenschaftliche Studien fihren
vor Augen, in welch hohem Maf§ jeweils gingige Konzepte bei der Entfaltung christlicher
Zukunftserwartung eine Rolle spielten; wie stark dabei die durch Heilsangst befliigelte Phan-
tasie waltete. Siche etwa Herbert VORGRIMLER, Geschichte der Holle, Miinchen 1993; Bern-
hard LANG / Colleen MCDANNELL, Der Himmel. Eine Kulturgeschichte des ewigen Lebens,
Frankfurt a. M. ?1996; Stefan SIEMONS, Jenscitssorge und Jenseitsvorsorge. Volkstiimliche
Vorstellungen vom Leben nach dem Tod und brauchtiimliche Mittel der Angstbewiltigung,
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1. Was sind eschatologische Aussagen?

In den Glaubensbekenntnissen, die zu altkirchlicher Zeit entstanden sind und
bis heute konfessionsiibergreifend liturgisch Verwendung finden, werden inhalt-
liche Aussagen iiber das Christentum zusammenhingend dargestellt. Ublicher-
weise sind sie dreiteilig. Als Gliederungsprinzip fungieren die trinitarischen Per-
sonen, denen je eine Sachdimension zugeordnet wird: dem Vater die Schopfung,
dem Sohn die Erlosung und dem Geist die Heiligung. Diese Gliederung hat
zudem eine gewisse chronologische Ordnung, weil die Entstehung der Welt dem
Auftreten Jesu von Nazareth vorangeht, dem wiederum die Zeit der Kirche folgt.
Letztere umfasst tiber die Gegenwart der jetzt Glaubenden hinaus noch die Zu-
kunft. Entsprechend schliefen sowohl das Nicaeno-Konstantinopolitanum als
auch das Apostolicurn mit dem Bekenntnis zur Auferstehung der Toten samt
dem ewigen Leben.

Die damit zumindest angedeutete christliche Zukunftserwartung wurde im
Lauf der Theologiegeschichte zu entfalten gesucht. In der Neuzeit bildete sich
ein selbstindiger dogmatischer Traktat heraus, der zumeist De novissimis tber-
schrieben war. Behandelt wurden Themen wie der Tod des Einzelnen, das per-
sonliche und das allgemeine Gericht. Konfessionelle Pragungen spielten durch-
aus eine Rolle, weil Lutheraner und Reformierte die Vorstellung eines als Reini-
gungsort konzipierten Zwischenzustandes (purgatorium oder ,Fegefeuer ge-
nannt) ablehnten. Entsprechend konzipierten sie die Dogmatik auf andere Wei-
se als ihre katholischen Fachkollegen. Trotzdem tiberwogen die Gemeinsamkei-
ten hinsichtlich von Anlage und Methodik die inhaltlich begriindeten Unter-
schiede.?

Als das Deutsche das Lateinische als Wissenschaftssprache abzulosen begann,
biirgerte sich ein, den Traktat mit ,Lehre von den letzten Dingen® zu tiberschrei-
ben. Die dem Griechischen entlehnte Bezeichnung ,Eschatologie’ begegnet zwar
bereits bei orthodoxen Lutheranern, war aber ein Kunstwort, das ansonsten
kaum rezipiert wurde.* Erst wihrend des 19. Jahrhunderts setzte es sich durch.
Erheblichen Anteil daran hatte Friedrich Daniel Ernst Schleiermacher (1768-

in: DERS. / Stefan SCHREIBER (Hg.), Das Jenseits. Perspektiven christlicher Theologie, Darm-
stadt 2003, 193-211; Peter BROWN, The Ransom of the Soul. Afterlife and Wealth in Early
Western Christianity, Cambridge, MA 2015; Philip C. ALMOND, Afterlife. A History of Life
after Death, London / New York 2016. Zur Kraft der Imagination siche Gunther WENZ,
Vollendung (Studium Systematische Theologie 10), Géttingen 2015, 61-82.

? Vgl. WENZ, Vollendung (s. Anm. 2), 83-102. Siche auch DERS., Evangelische Gedanken
zum Fegefeuer, in: MThZ 67 (2016), 2-34.

* Zur Begriffsgeschichte siche Gerhard SAUTER, Begriff und Aufgabe der Eschatologie.
Theologische und philosophische Uberlegungen, in: NZSTh 30 (1988), 191-208.
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1834). Er gab ,Eschatologic’ den Vorzug, weil dieser Ausdruck weniger dinglich
sei — schliefllich gehe es um innere Vorginge.” Auerdem sprach Schleiermacher
von ,prophetischen Lehrstiicken®. Eschatologische Aussagen artikulieren nim-
lich in der Gegenwart eine Zukunft, die als solche noch aussteht. Folglich kon-
nen sie nicht denselben Erkenntnisstatus wie die tibrigen Teile der Dogmatik
haben, die sich auf das stiitzen, was in der Vergangenheit geschehen ist.

Obwohl Schleiermacher die Problematik eschatologischer Aussagen sah,
schied er sie nicht aus der Dogmatik aus, sondern behielt sie unter Vorbehalt bei.
Hierfir ist er der Inkonsequenz gescholten worden. Namentlich dem Gottinger
Systematiker Emanuel Hirsch (1888-1972) schien es intellektuell unredlich, an-
gesichts der vielfaltigen in der neueren Geistesgeschichte vorgebrachten Ein-
winde an einer konkreten Ausgestaltung der christlichen Zukunftshoffnung
festzuhalten.® Hinzu kam das lutherische Motiv der Rechtfertigung allein aus
Glauben: Anstatt wissen zu wollen, wie es in der Zukunft aussieht, solle sich der
Mensch bescheiden und auf die Gnade Gottes vertrauen.” Es gelte, die ,Nacht
der Bildlosigkeit“ auszuhalten — so Hirsch.?

Eine solch dezidierte Position wird man innerhalb der katholischen Theolo-
gie vergeblich suchen. Hier fehlte bis in die zweite Hilfte des 20. Jahrhunderts

° Zum Folgenden siche Friedrich Daniel Ernst SCHLEIERMACHER, Der christliche Glaube
nach den Grundsitzen der evangelischen Kirche im Zusammenhange dargestellt. Zweite
Auflage (1830/31), Bd. 2 (Kritische Gesamtausgabe 1/13,2), Berlin / New York 2003, 456-
493 (§§ 157-163).

¢ Vgl. Emanuel HIRSCH, Geschichte der neuern evangelischen Theologie im Zusammen-
hang mit den allgemeinen Bewegungen des europiischen Denkens, Bd. 5, Giitersloh 1954,
328-330. Siche zudem DERS., Leitfaden zur christlichen Lehre, Tibingen 1938, 173-175 (§
90. Die Vollendung des Glaubens im Tode), hier 173f.: ,Die umfangreichen Aussagen christ-
licher Hoffnungslehre tiber Zwischenzustand oder Seelenschlaf, Totenauferstechung oder
Unsterblichkeit, jiingstes Gericht, ewige Seligkeit oder ewige Verdammnis oder Wiederein-
bringung aller zum ewigen Leben sind das sonderbarste und widerspruchsreichste Stiick
christlicher Theologie und gehéren zweifellos zu den in der Geschichte der Religionen sonst
gang und gebe seienden mythologischen Produktionen [...], mit denen das Christentum zu
seiner Ehre sich ansonst so tief nicht eingelassen hat.

7 Emanuel HIRSCH, Das Wesen des reformatorischen Christentums, Berlin 1963, 163-188.

8 Ebd., 174. Diese Wendung hat in der evangelischen Theologie weithin Resonanz erfah-
ren, was kritische Vorbehalte einschloss: Jérg BAUR, Himmel ohne Gott. Zum Problem von
Weltbild und Metaphysik, in: DERS., Einsicht und Glaube, Bd. 2, Géttingen 1994, 77-89,
hier 78f; Hans Martin MULLER, Homiletik. Eine evangelische Predigtlehre, Berlin / New
York 1996, 392f.; Dietz LANGE, Glaubenslehre, Bd. 2, Tiibingen 2001, 425f. Eine Rekon-
struktion von Hirschs Eschatologie bietet Anna-Maria KLASSEN, Die theologische Deutung
des Todes bei Emanuel Hirsch. Eine systematisch-theologische Analyse mit einem Ausblick
auf gegenwirtige glaubenspraktische Fragen (Dogmatik in der Moderne 20), Tiibingen 2018.
Speziell zur Wendung ,,Nacht der Bildlosigkeit“ siche ebd., 38-42.
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hinein das Bewusstsein, wie prekir eschatologische Aussagen sind. Uber ihre
vielfaltige, nicht zuletzt erkenntnistheoretische Problematik machte man sich
keine Gedanken; hermeneutische Uberlegungen unterblieben. Wohl nur des-
halb konnten geschlossene, vollstindig ausgebaute Traktate geschrieben werden,
die keine Frage offenlieSen. Nimmt man die Lehrbiicher zur Hand, die unter
dem Eindruck der Neuscholastik geschrieben wurden, also jener Richtung, die
damals die katholische Theologie dominierte, dann war bei ihnen die Unter-
scheidung von individueller und universaler Eschatologie kennzeichnend. Wih-
rend jene beim Tod des Menschen ansetzte, um Himmel, Holle und Fegefeuer
als bestimmten Orten zugeordnete Zustinde der nun leiblosen Seele zu profilie-
ren, umfasste diese das Kommen Jesu Christi zum Endgericht und die anschlie-
Bende Vollendung der Welt.” Als Grundlage fiir all dies galt die in Heiliger
Schrift und Tradition hervortretende Offenbarung. Daher wurden unter Riick-
griff auf das Alte und Neue Testament sowie kirchliche Lehrentscheidungen
Leitsitze erstellt, die in grofler Konkretheit iber die Zukunft Auskunft gaben.
Umso bemerkenswerter ist eine Erklarung der vatikanischen Glaubenskongrega-
tion aus dem Jahr 1979 — damals war die Neuscholastik gerade flichendeckend
verschwunden —, in der hinsichtlich eschatologischer Aussagen vor jedweder
Leichtfertigkeit gewarnt wird." Fiir cine detaillierte Darstellung dessen, was
nach dem Tod geschehe, fehlten schlichtweg belastbare Grundlagen, ohne dass
dies zu einem grundsitzlichen Verzicht fithren miisse. Verstindlich wird die hier
angemahnte Zuriickhaltung, bedenkt man die Problematik eschatologischer
Aussagen.

2. Die Problematik eschatologischer Aussagen

Seit Ende des 18. Jahrhunderts, als es unter dem Eindruck der Aufklirung zu
einer kritischen Durchmusterung der christlichen Glaubenslehre kam, sind im-
mer wieder Einwinde gegen eschatologische Aussagen vorgebracht worden:
Erstens gelten sie als grundlos, denn was in der Zukunft liegt, entzieht sich ge-
genwirtiger Erfahrung und lisst sich damit tiberhaupt nicht tiberpriifen. Mehr

? Beispielhaft dafiir sind Heinrich LENNERZ, De novissimis, Rom *1934; Franz DIEKAMP,
Katholische Dogmatik nach den Grundsitzen des heiligen Thomas, Bd. 3, Miinster #1937,
386-478; Ludwig OTT, Grundriss der katholischen Dogmatik, Freiburg i. Br. *1957, 563-590
(Die Lehre von den Letzten Dingen oder von der Vollendung [Eschatologie]); Joseph POH-
LE, Lehrbuch der Dogmatik. Neubearbeitung von Josef GUMMERSBACH, Bd. 3, Paderborn
1960, 647-724.

' Die relevanten Passagen finden sich in der deutschen Ubersetzung: Schreiben der Kon-
gregation fiir die Glaubenslehre zu einigen Fragen der Eschatologie (VApS 11), Bonn 1979, 6.
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als sich etwas auszumalen oder zu wiinschen, scheint von daher unmaglich; es
besteht die Gefahr zumindest phantasievoller, wenn nicht gar schriller oder
angstmachender Projektion. Zweitens fugt sich zu keinem klaren Bild, was in der
Heiligen Schrift zu finden ist; verschiedene Aussagen in den unterschiedlichen
biblischen Biichern stehen nebeneinander, ohne sich systematisieren zu lassen.
Auf die Offenbarung kann sich die Eschatologie damit — falls tiberhaupt — nur
hochst bedingt stiitzen. Drittens ist die Eschatologie durch eine ungebrochene
Gegenstandlichkeit gekennzeichnet, die das Metaphorische eschatologischer Aus-
sagen Ubersicht. Das ,Feuer® ist dafiir ein Beispiel. Viertens beruht die tibliche
Lehrbildung auf Voraussetzungen, die unter den Erkenntnisbedingungen der
Moderne als tiberholt gelten miissen. Das betrifft etwa die Bindung an ein be-
stimmtes Weltbild, das eine Topographie des Jenseits meinte entwerfen zu kon-
nen. ,Himmel, ,Fegefeuer’ und ,Holle’ galten als Orte, an denen Lebensleistun-
gen belohnt oder eben bestraft werden. Auf diese vier Einwinde soll im Weite-
ren in groflerer Ausfithrlichkeit eingegangen werden.

2.1 Der philosophische Einwand

Fiir Immanuel Kant (1724-1804) sind es nur wenige Kernfragen, mit denen die
Philosophie befasst ist, nimlich was wir wissen konnen (Erkennen), was wir tun
sollen (Handeln), was wir hoffen diirfen (Glauben) und - in Biindelung all des-
sen — was der Mensch ist (Anthropologie). Die beiden ersten Fragen suchte Kant
in den Kritiken der reinen und der praktischen Vernunft zu beantworten. Beide
Schriften wurden aber nicht nur kontrovers diskutiert, sondern riefen iiberdies
die preuflische Zensurbehorde auf den Plan. Von daher musste Kant nochmals
vorsichtiger agieren, als er die dritte Frage in Angriff nahm, zumal er dabei un-
weigerlich auf christliche Glaubensiiberzeugungen einzugehen hatte. Erst nach
erheblichen Auseinandersetzungen mit den Zensoren konnte Die Religion in den
Grenzen der reinen Vernunft erscheinen.'’ Wohl im Zusammenhang mit dieser
Schrift entstand ein kurzer Aufsatz, den er im Juni 1794 veréffentlichte: Das
Ende aller Dinge. Auf nur wenigen Seiten setzte er sich kritisch mit eschatologi-
schen Aussagen auscinander, ja er destruierte sie.'

" Immanuel KANT, Die Religion innerhalb der Grenzen der blofen Vernunft (PhB 545),
Hamburg *2017. Einleitend stellte Kant ecine biblische und eine philosophische Theologie
gegeniiber (ebd., 10-13). Was sich aufgrund von Offenbarung oder Vernunft hinsichtlich der
Religion sagen lisst, wird damit klar geschieden.

"> Immanuel KANT, Das Ende aller Dinge, in: DERS., Werke, Bd. 6, hg. von Wilhelm
WEISCHEDEL, Darmstadt 1964, 175-190. Zur Erschlieffung siche Jérg LAUSTER, Das ,furcht-
bar-erhabene® Ende der Dinge. Uberlegungen zur religiosen Bedeutung der Vorstellung vom
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Kant griff ibliche Wendungen auf und priifte sie auf ihre Stimmigkeit hin.
Dazu zihlte der Satz, beim Tod handle es sich um den Ubergang von der Zeit in
die Ewigkeit, ferner die Vorstellung des Jiingsten Gerichts samt ihrer apokalypti-
schen Dimension. Nach Auffassung des Konigsberger Philosophen entspringen
alle diese Wendungen einer Vernunft, die unzureichend tiber sich aufgeklirt ist.
Eigentlich kann sie nur mit dem operieren, was ihr an Sinneseindriicken gegeben
ist, doch greife sie dariiber hinaus. Um der Verwirklichung ihrer Handlungsdi-
mension willen verwende sie die gegebenen, vom Christentum geprigten Sprach-
formen, ohne dies aber deutlich zu machen. Was als religiése Rede daherkommt,
dient in Wirklichkeit der Rechtfertigung moralischen Handelns, d. h. Menschen
sollen zu einem sittlichen Lebenswandel gelangen.” Zusammenfassend meint
Kant darum, dass

»wir es hier blof! mit Ideen zu tun haben (oder damit spielen), die die Vernunft sich

selbst schafft, wovon die Gegenstinde (wenn sie deren haben) ganz iiber unsern Ge-

sichtskreis hinausliegen, die indes, obzwar fiir das spekulative Erkenntnis tiber-
schwenglich, darum doch nicht in aller Bezichung fiir leer zu halten sind, sondern in
praktischer Absicht uns von der gesetzgebenden Vernunft selbst an die Hand gege-
ben werden, nicht etwa um tber ihre Gegenstinde, was sie an sich und ihrer Natur

nach sind, nachzugriibeln, sondern wie wir sie zum Behuf der moralischen, auf den

Endzweck aller Dinge gerichteten, Grundsitze zu denken haben (wodurch sie, die

sonst ginzlich leer wiren, objektive praktische Realitit bekommen)“."

Weltende, in: Roderich BARTH u. a. (Hg.), Erleben und Deuten (FS Ulrich Barth), Tiibingen
2015, 423-436; Johanna Christine JANOWSKI, Biblische Spuren und Motive in der Eschato-
logie I. Kants. Eine Skizze, in: Harald MATERN u. a. (Hg,), Bibelhermeneutik und dogmati-
sche Theologie nach Kant (Dogmatik in der Moderne 14), Tiibingen 2016, 221-275; Burk-
hard NONNENMACHER, Vernunft und Glaube bei Kant (Collegium Metaphysicum 20),
Tiibingen 2018.

"> Vgl. KANT, Das Ende aller Dinge (s. Anm. 12), 176f., 178f., 181f. Ahnlich hatte er ge-
schrieben in KrV A 852/B 880: ,,Es ist merkwiirdig genug, ob es gleich natiirlicherweise nicht
anders zugehen konnte, daff die Menschen im Kindesalter der Philosophie davon anfingen
wo wir jetzt lieber endigen mochten, niamlich, zuerst die Erkenntnis Gottes und die Hoft-
nung oder wohl gar die Beschaffenheit einer andern Welt zu studieren. Was auch die alten
Gebrauche, die noch von dem rohen Zustande der Volker tibrig waren, fiir grobe Religions-
begriffe eingefithrt haben mochten, so hinderte dieses doch nicht den aufgeklirtern Teil, sich
freien Nachforschungen iiber diesen Gegenstand zu widmen, und man sahe leicht ein, daff es
keine griindliche und zuverlissigere Art geben konne, der unsichtbaren Macht, die die Welt
regiert, zu gefallen, um wenigstens in einer andern Welt gliicklich zu sein, als den guten Le-
benswandel. Daher waren Theologie und Moral die zwei Tricbfedern, oder besser, Bezie-
hungspunkte zu allen abgezogenen Vernunftforschungen, denen man sich nachher jederzeit
gewidmet hat. Die erstere war indessen eigentlich das, was die blof§ spekulative Vernunft nach
und nach in das Geschifte zog, welches in der Folge unter dem Namen der Metaphysik so
berithmt geworden.”

"“Ebd., 181f.
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Folglich sind eschatologische Aussagen ein ,Produkt unsrer eignen Vernunft*.”

Deshalb braucht Kant die gingige Eschatologie weder zu attackieren noch gar
prinzipiell abzulehnen. Trotz aller Vorbehalte sieht er ihren praktischen Nutzen.'®
Damit ist allerdings zugleich klar, dass simtliche Aussagen tiber die letzten Din-
ge vielleicht die Moral beférdern konnen, aber eigentlich haltlos sind. Sie stellen
wort- und bildreiche Versuche dar, anschaulich zu machen, was sonst abstrakt
bliebe, nimlich die Theorie moralischen Handelns.

2.2 Der exegetische Einwand

In der Dogmatik war es lange Zeit tiblich, aus der kirchlichen Lehrbildung ver-
dichtete Sitze mit Belegstellen aus der Heiligen Schrift zu garnieren. So genann-
te dicta probantia sollten die Richtigkeit der jeweiligen Proposition belegen. Ob
sie tatsichlich meinten, was mit ihnen belegt zu werden schien, war beinahe
unerheblich."” Gegen solch ecin offenkundig verkiirztes Verstindnis, das den Ur-
sprungssinn der biblischen Texte tiberging, regte sich allerdings Widerstand. Die
Exegese emanzipierte sich zunehmend von dogmatischen Vorgaben. Aufgrund
der immer gingigeren historischen Kritik geriet das Schriftprinzip, das zu den
Spezifika lutherischer und reformierter Theologie gehort hatte, in eine tiefgrei-
fende Krise. Es kam zu einer Umformung der evangelischen Dogmatik, die sich
unter Riickgriff auf subjektivititstheoretische Ansitze neu aufstellte. Was jenes
fur die konfessionelle Identitit wichtige reformatorische Programmwort sola
scriptura unter diesen Bedingungen tiberhaupt bedeuten kann, wird bis heute
diskutiert.!

Ahnlich wie auf evangelischer Seite gewann die katholische Exegese ihr Profil
in einem konfliktreichen Prozess der Absetzung von der Dogmatik. Dies geschah
allerdings erst in der zweiten Halfte des 20. Jahrhunderts. Lehramtlich gestiitzt
wurde dies vom Zweiten Vatikanischen Konzil, das nicht nur die Exegese auf-
wertete (Optatam totius Nr. 16), sondern zudem die Bedeutung des Ursprungs-

5 Ebd., 182.

!¢ So bescheinigt Kant (ebd., 187-190) dem Christentum etwas ,Liebenswiirdiges‘. In der
Kritik der reinen Vernunft findet sich bereits die Unterscheidung von doktrinalem und mo-
ralischem Glauben (A 820/B 848-A 831/B 859). Dieser sci jenem klar iiberlegen (A 827£/B
855f.).

17 Kritisch dazu Peter WALTER, ,,Quelle® oder ,,Steinbruch“? Uber den Umgang der Dog-
matik mit der Bibel, in: Karl LEHMANN / Ralf ROTHENBUSCH (Hg.), Gottes Wort in Men-
schenwort. Die eine Bibel als Fundament der Theologie (QD 266), Freiburg i. Br. u. a. 2014,
79-103.

'8 Uberlegungen zum Thema finden sich in der Zeitschrift fiir Neues Testament 20
(2017).
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sinns herausstellte (Dei Verbum Nr. 12). Zu welchem Wandel es kam, soll an-
hand der Auslegungsgeschichte von 1 Kor 3,10-15 verdeutlicht werden. Diese
Stelle zahlte in den neuscholastischen Dogmatikhandbiichern zu den dicza pro-
bantia fir die Lehre vom Fegefeuer." Seitens der damaligen Exegese wurde nicht
weiter problematisiert, ob das cine zutreffende Deutung darstellte.”* Geradezu
mutig war der spitere Miinchner Neutestamentler Joachim Gnilka (1928-2018),
als er im Jahr 1960 schrieb, jene Lehre sei in der Schrift noch nicht voll ausge-
pragt, sondern nur so ansatzmafig enthalten, dass die spatere theologische Ent-
wicklung darauf aufbauen konnte?’ Unter Verweis auf evangelische Autoren
bezeichnete er 1 Kor 3,15b als ,schwierigen® Vers, ohne zu einer weitergehenden
Aussage zu gelangen.”” Schon bald darauf mussten historisch-kritisch arbeitende
Exegeten keine Riicksicht mehr auf dogmatische Befindlichkeiten nehmen.” Sie
konnten offen erkliren, dass die genannte Paulus-Stelle ungeeignet sei, die Lehre
vom Fegefeuer zu stiitzen.”* Was dieser Befund in systematischer Hinsicht be-
deutet, blieb und bleibt freilich offen.

Mit dem Purgatorium ist noch ein weiteres Problem verbunden, das die Es-
chatologie insgesamt betrifft. Thre metaphorische Dimension wurde nimlich
unzureichend beriicksichtigt.

" Vgl. DIEKAMP, Katholische Dogmatik (s. Anm. 9), 447f.; OTT, Grundriss (s. Anm. 9),
576; POHLE-GUMMERSBACH, Lehrbuch (s. Anm. 9), 684. Ahnlich Rudolf HINDRINGER,
Art. ,Fegfeuer®, in: LThK 3 (1931), 979-982, hier 979. Selbst der spiter des Modernismus
verdichtige Herman SCHELL, Katholische Dogmatik, Bd. 3/2, Paderborn 1893, 781 schrieb
iiber 1 Kor 3,11-15: ,,Jedenfalls liefert die Stelle einen vollen Beweis fiir die katholische Lehre
vom Fegfeuer nach ihrem strengdogmatischen Inhalt, auch wenn unter dem Tag des Herrn
der allgemeine Gerichtstag zu verstehen ist.“ Siche zudem Artur Michael LANDGRAF, 1 Cor
3,10-17 bei den lateinischen Vitern und in der Frithscholastik, in: Bib. 5 (1924), 140-172.

2 Vgl. Otto Kuss, Die Briefe an die Rémer, Korinther und Galater (RNT 6/1), Regens-
burg 1940; Joachim GNILKA, Ist 1 Kor 3,10-15 ein Schriftzeugnis fiir das Fegefeuer?, Diissel-
dorf 1955. Gnilka zeichnete die patristische Diskussion nach, klammerte die Dogmatik aber
aus.

! Vgl. Joachim GNILKA, Art. ,Fegfeuer II. Lehre der Schrift®, in: LThK* 4 (1960), 50f,
hier 50.

2Vgl. ebd., S1.

» Auf diesen Prozess reflektiert Michael THEOBALD, Weder Magd noch Hofnarr: Vom
unverzichtbaren Dienst katholischer Exegese des Neuen Testaments, in: ThQ 196 (2016),
107-126.

*Vgl. Ingo BROER, Art. ,Fegfeuer II. Biblischer Befund®, in: LThK?® 3 (1995), 1204f.; Ja-
cob KREMER, Der Erste Brief an die Korinther (RNT), Regensburg 1997, 77f. Interessant in
dieser Hinsicht sind die Bemerkungen bei Hans Urs VON BALTHASAR, Theologie der drei
Tage, Freiburgi. Br. 1990, 172f.
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2.3 Die Gegenstindlichkeit eschatologischer Aussagen

Mit einiger Wahrscheinlichkeit hat Jesus von Nazareth selbst vom Feuer gespro-
chen, das die Feinde verzehren werde. Damit griff er auf alttestamentliche Stel-
len zuriick.”® Im Laufe der Christentumsgeschichte wurde das Feuer aber schnell
zu einem zentralen Bestandteil der Eschatologie. Es loderte ebenso im Reini-
gungsort, der im Deutschen ja nicht zufillig als ,Fegefeuer® bezeichnet wird, wie
in der Holle. In der Imagination wurde daraus eine qualvolle Pein, die all jene
erwartete, die kein sittsames Leben im Sinne der Kirche gefihrt hatten. Geistli-
che schirften konformes Verhalten ein, etwa mittels der berithmt-beriichtigten
Hollenpredigten, die ein eigenes Genre der Verkiindigung darstellten.”® James
Joyce (1882-1941) hat dem ein literarisches Denkmal gesetzt. In seinem autobio-
graphisch grundierten Roman Portrait of the Artist as a Young Man schildert er,
wie der jugendliche Protagonist, Stephen Dedalus, Vortrige in seiner von Jesui-
ten gefithrten Schule hort. Ein Pater malt hochst anschaulich und wortmichtig
aus, was dem unbufifertigen Siinder alles nach dem Tod passieren wird.”

Was aus heutiger Sicht schrill und vollkommen iiberzogen klingen mag, fand
durchaus Anhalt an damaligen theologischen Auffassungen. Zu verweisen ist auf
den Miinsteraner Dogmatiker Joseph Bautz (1843-1917).*® Bautz griff insbe-
sondere auf scholastische Autoren zuriick und fithrte zahlreiche dicta probantia
an, um die Holle im Erdinnern zu lokalisieren. Er sah seine Auffassung durch
neuere naturwissenschaftliche Erkenntnisse gestiitzt. Wenn sich Geologen zu-
folge im Erdinnern gewaltige, unvorstellbar heiffe Feuermassen befinden, dann
decke sich das mit dem, was Bibel und katholische Theologie lehren.” Ferner
stimme es mit dem Athanasischen Glaubensbekenntnis iiberein, das von einem

» Vgl. Gerhard BAUDY, Biblische Feuermetaphorik: Die Feuertaufe der Auserwihlten
und die erntezeitlichen Determinanten von Weltenbrand und Héllenfeuer, in: Jirgen TU-
BACH u. a. (Hg.), Sehnsucht nach der Hoélle? Héllen- und Unterweltsvorstellungen in Orient
und Okzident (StOR 63), Wiesbaden 2012, 101-125, bes. 104f.

¢ Héllenpredigten waren selbstverstindlicher Bestandteil der im 19. und 20. Jahrhundert
haufig von Ordensleuten durchgefiihrten Volksmissionen, die zu einer Intensivierung des
kirchlichen Lebens fithren sollten. Siche dazu Benjamin ZIEMANN, Katholische Kirche und
Sozialwissenschaften 1945-1975 (KSG 175), Géttingen 2007, 120, sowie Michael N.
EBERTZ, Tote haben (keine) Probleme? Die Zivilisierung der Jenseitsvorstellungen in katho-
lischer Theologie und Verkiindigung, in: HOLSCHER, Das Jenseits (s. Anm. 2), 233-258.

%’ James JOYCE, Portrait of the Artist as a Young Man, New York 1916 (Kapitel III).

* Joseph BAUTZ, Die Hoélle. Im Anschluff an die Scholastik dargestellt, Mainz 21905. Die
gesamte Eschatologie behandelt Bautz in seinem Lehrbuch: Grundziige der Katholischen
Dogmatik, Bd. 4, Mainz 1893, 225-345 (,,Die Lehre von der Vollendung®).

»Vgl. ebd., 147f.
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ignum aeternum spreche, in das die Siinder schlielich gelangen.” Fiir Bautz war
damit klar, dass es sich beim Héllenfeuer um ein wirkliches handle.” Zwar lige
diesbeziiglich noch keine dogmatische Entscheidung im strengeren Sinn vor,
weshalb es nicht automatisch hiretisch sei, das Feuer als metaphorisch zu verste-
hen; doch hitten sich zahlreiche Theologen entsprechend geduflert.”

Sicherlich vertrat Bautz eine Auflensciterposition, und andere Fachvertreter
verwahrten sich gegen einen naiven Realismus.” Trotzdem fillt auf, wie schwan-
kend-unreflektiert die Redeweise des Feuers in der katholischen Dogmatik war.
Inwieweit eschatologische Aussagen gegenstindlich sein kénnen oder ob sie
nicht grundsitzlich metaphorisch sein miissen, blieb ungeklirt.”* Nur in Erman-
gelung hermeneutischer Reflexion konnte Bautz ja die Hélle im Erdinnern lozie-
ren, sie also als einen tatsichlich vorhandenen Raum anstelle eines personalen
Zustandes verstehen. Das leitet zu einem weiteren Einwand gegen die Eschatolo-
gie tiber.

2.4 Die Bindungan ein tiberholtes Weltbild

Zu den Eigentiimlichkeiten der klassischen Eschatologie zahlt eine Topographie
des Jenseits, d. h. es werden durchaus raumlich verstandene Orte angegeben und
mit bestimmten Endzustinden gekoppelt.”® Grundsitzlich wurde zwischen ei-

¥ Vel. ebd., 149.

' Vgl. ebd., 149f.

2Vgl. ebd., 150f.

33 Vgl. Bernhard BARTMANN, Lehrbuch der Dogmatik, Bd. 2, Freiburg i. Br. #°1921, 500;
Michael SCHMAUS, Von den Letzten Dingen, Regensberg / Miinster 1948, 473 mit Anm. 58;
POHLE-GUMMERSBACH, Lehrbuch (s. Anm. 9), 675. Bartmann mahnte (ebd.) grundsitzlich
zur Zurtckhaltung: ,In der populiren Unterweisung wird ein besonnener Seelsorger alle
wahrhaft unbeantwortlichen Fragen der Eschatologie entsprechend ihrem prophetischen
Charakter mit grofier Vorsicht behandeln oder vielmehr in der Erérterung tibergehen.” Ent-
sprechend handelte er die Eschatologie vorsichtig, mit einem stark historischen Einschlag ab
(ebd., 478-520).

3% Selbst beim ansonsten fortschrittlichen Miinchner Dogmatiker Michael Schmaus
(1897-1993) finden sich deshalb Ungereimtheiten. Denn einerseits bezeichnete er mit Ver-
weis auf Schrift und Tradition das Hollenfeuer als ein wirkliches; andererseits bemerkte er,
dass nach dem Tod nur leibfreie Seelen vorhanden seien. Um diese Spannung aufzuldsen,
nahm Schmaus zum analogen Charakter theologischer Aussagen Zuflucht, was aber weder
tiberzeugend noch konsequent war. Vgl. DERS., Von den Letzten Dingen (s. Anm. 33), 672-
676.

% Zum Folgenden siche Richard BAUCKHAM, The Fate of the Dead. Studies on the
Jewish and Christian Apocalypses (NT.S 93), Leiden u. a. 1998; Michael LABAHN / Manfred
LANG (Hg.), Lebendige Hoffnung — ewiger Tod?! Jenseitsvorstellungen im Hellenismus,
Judentum und Christentum (ABIG 24), Leipzig 2007; Wolfgang BEINERT, Vom Fegfeuer
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nem Unten und einem Oben unterschieden.’® Wihrend der lichtvolle Himmel
als Ort gelungener Vollendung galt, tummelten sich simtliche Ubeltiter in der
finsteren, allenfalls vom Héllenfeuer erleuchteten Unterwelt. Derartige Vorstel-
lungen haben nicht nur erheblichen Einfluss auf Literatur und Kunst genom-
men, sondern die Theologie selbst bestimmt, zumal sie Anhalt an biblischen
Textstellen finden. Beispielsweise mahnt Jesus laut dem Markusevangelium, man
solle Acht geben, nicht in die yéevva geworfen zu werden (Mk 9,47f.). Gemeint
ist ein unterirdischer Ort ewiger Vergeltung, der im siidlich von Jerusalem gele-
genen Hinnon-Tal lokalisiert wurde.” Auch in 1 Petr 3,19f. und 4,6 liegt cine
riumliche Vorstellung zugrunde. Dort heifdit es namlich, Jesus Christus habe
nach seinem Tod die im Untersten (t& xat@tate, im Lateinischen: inferos)
gefangenen Geister, die Toten, besucht, um ihnen zu predigen. In der weiteren
Theologiegeschichte entwickelte sich — nicht zuletzt auf der Basis dieser Text-
stelle — die Vorstellung eines descensus ad inferos, der schliefllich sogar Eingang
ins Apostolicum fand.*® Seit der Aufklirung erfuhr diese Vorstellung allerdings
erhebliche Kritik. Dennoch machte Hans Urs von Balthasar (1905-1988) sie im
Rahmen seiner Karsamstagstheologie fruchtbar.”” Der vormalige Jesuit gestand
zu, dass sich der Verdacht unkontrollierter Spekulation aufdringe und fiir das
moderne Bewusstsein Sperriges wie etwa ein raumliches Verstindnis hinzuki-
men. Trotzdem betrachtete er — wie vor ihm schon andere katholische Dogma-

und anderen dunklen Jenseitsorten. Uber das Schicksal der Halbguten, in: StZ Bd. 226
(2008), 310-322; Walter AMELING (Hg.), Topographie des Jenseits. Studien zur Geschichte
des Todes in Kaiserzeit und Spitantike (Altertumswissenschaftliche Kolloquien 21), Stutt-
gart 2011; Joachim HAMM / Jérg ROBERT (Hg.), Unterwelten. Modelle und Transformatio-
nen, Wirzburg 2014; Bernd OBERDOREFER, Gott im Himmel? Der Himmel als religidser
Imaginationsraum, in: DERS. u. a. (Hg.), Der Himmel als transkultureller ethischer Raum.
Himmelskonstellationen im Spannungsfeld von Literatur und Wissen, Géttingen 2016, 17-
33.

% Beispiele dafiir liefern DH 857f., 1305f.

%7 Zum Hintergrund siche Klaus BIEBERSTEIN, Die Pforte der Gehenna. Die Entstchung
der eschatologischen Erinnerungslandschaft Jerusalems, in: Bernd JANOWSKI u. a. (Hg.), Das
biblische Weltbild und seine altorientalischen Kontexte (FAT 32), Tiibingen 2001, 503-539.

38 Vgl. Martin F. CONNELL, Descensus Christi ad inferos: Christ’s Descent to the Dead,
in: TS 62 (2001), 262-282; Paul KLUMBIES, Die Verkiindigung unter Geistern und Toten
nach 1 Petr 3,19f. und 4,6, in: ZN'W 92 (2001), 207-228.

3 Vgl. BALTHASAR, Theologie (s. Anm. 24), 141-176. Balthasars Studie war erstmals im
Jahr 1969 erschienen. Zum Hintergrund siche Manfred LOCHBRUNNER, Balthasariana.
Studien und Untersuchungen, Miinster 2016.
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tiker® — die Weltbildgebundenheit eschatologischer Aussagen als kein Hinder-
nis.

Anders hingegen Rudolf Bultmann (1884-1976), dessen Entmythologisie-
rungsprogramm in der Nachkriegszeit heftig debattiert wurde.*’ Der systema-
tisch stark interessierte lutherische Neutestamentler wollte lingst tiberholte,
dem heutigen Menschen nicht mehr nachvollziehbare Vorstellungen konse-
quent aus Theologie und Verkiindigung scheiden, um damit ein modernekom-
patibles Verstindnis des Christentums zu er6ffnen. Hinsichtlich der Eschatolo-
gie bemingelte er, dass sie in ihrer herkommlichen Form einem raumlichen
Denken verhaftet sei.”” Fiir Bultmann sind jene Hoffnungsbilder, die sich im
Neuen Testament finden und welche die kirchliche Verkiindigung bestimmt
haben, an das antike, von ihm als mythologisch qualifizierte Weltbild gebunden.
Dieses betrachte ,die jenseitige gottliche Welt des Heils und des Lichtes als eine
Sphire innerhalb des kosmischen Raumes oberhalb unserer Erde®, die sich ent-
weder ins Diesseits herabsenke oder in welche die Seelen der Verstorbenen hin-
auffahren.” Solch ein Verstindnis sei obsolet.* Um zu einem seiner Auffassung
nach erst genuin christlichen Verstindnis der Eschatologie zu gelangen, das die
Mythologie hinter sich lisst, unterschied Bultmann zwischen dem eigentlichen
»oinn®, d. h. dem angezielten Sachgehalt eschatologischer Aussagen, und ihrer in
antiken Vorstellungen verhafteten, von daher irrefiihrenden Sprachgestalt.”
Letztlich gehe es um die Erfillung des menschlichen Lebens, das immer mehr
zur Vergangenheit werde, sich aber zugleich auf eine offene Zukunft hinbewe-
ge.f6

“ Vgl. BARTMANN, Lehrbuch (s. Anm. 33), 492f.; POHLE-GUMMERSBACH, Lehrbuch (s.
Anm.9), 670f.

# Vgl. Paul-Gerhard KLUMBIES, Mythos und Entmythologisierung, in: Christof LAND-
MESSER (Hg.), Bultmann Handbuch, Tiibingen 2017, 383-389; Stephan SCHAEDE, Entmy-
thologisierungsdebatte, in: ebd., 411-416.

#Zum Folgenden siehe Rudolf BULTMANN, Die christliche Hoffnung und das Problem
der Entmythologisierung [1954], in: DERS., Neues Testament und christliche Existenz.
Theologische Aufsitze (UTB 2316), Tiibingen 2002, 248-257.

B Ebd., 250.

4“4 Vgl. ebd., 251. Siche zudem DERS., Das Urchristentum im Rahmen der antiken Religi-
onen, Ziirich 1949, 96-103.

® Vgl. BULTMANN, Die christliche Hoffnung (s. Anm. 42), 252.

46 Vgl. ebd., 257: ,Mit dieser Erkenntnis ist auch der Sinn und das Recht der mythologi-
schen Hoffnungsbilder erfasst, insofern diese dem Individuum den Sieg tiber den Tod verhei-
Ben - sei es das judische Hoffnungsbild, das von der Auferstehung der Toten redet, sei es das
gnostische, das der Seele den Aufstieg in die Lichtwelt verspricht. Das einzig Gewisse der
menschlichen Zukunft ist ja, dafl jedem Menschen der Tod bevorsteht. Fiir den, der offen ist
fiir alle Zukunft als die Zukunft des kommenden Gottes, hat der Tod seine Schrecken verlo-
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3. Die Begriindung eschatologischer Aussagen

Eschatologische Aussagen sind in mehrfacher Hinsicht problematisch, ja gerade-
zu prekir, wie im Vorigen gezeigt wurde: Gegen sie lassen sich sowohl philoso-
phische als auch exegetische Einwinde vorbringen; sie drohen allzu gegenstind-
lich verstanden zu werden, tibersiecht man ihre metaphorische Dimension, und
schlieflich scheinen sie an ein lingst tiberholtes Weltbild gebunden. Angesichts
ihrer Problematik stellt sich die Frage, ob es intellektuell redlich ist, sie in Kon-
kretheit zu treffen, ja ob sie tiberhaupt begriindungstihig sind. Wire es nicht
besser, wie Emanuel Hirsch und Rudolf Bultmann von ihnen abzusehen? Bei
Hirsch und Bultmann verbindet sich das Bemiihen, Theologie unter den klar
herausgearbeiteten Erkenntnisbedingungen der Moderne zu betreiben, mit dem
lutherischen Motiv der Rechtfertigung, d. h. was nach dem Tod des Menschen
geschieht, bleibt ganz in der Verfugung Gottes. Insofern ist es nicht nur theolo-
gisch konsequent, sondern zugleich fromm, von der ,Nacht der Bildlosigkeit“ zu
sprechen, die es in aller Unanschaulichkeit auszuhalten gelte.

Hierzu ist in der neueren Theologiegeschichte eine Alternative entwickelt
worden, und zwar eine christologische Grundlegung.*” Was iiber das Leben nach
dem Tod gesagt wird, soll von Jesus Christus her gewonnen werden — der ge-
kreuzigte Auferstandene ist sowohl Erkenntnisprinzip als auch Maf$stab aller
eschatologischen Aussagen. Namentlich Karl Rahner (1904-1984) hat diesen
Ansatz konturiert, mit dem er einerseits auf Bultmanns Entmythologisierungs-
programm reagierte, andererseits die Unterkomplexititen der Neuscholastik
iberwinden wollte.” Wie der deutsche Jesuit betonte, handelt es sich bei der

ren. Er wird darauf verzichten, die Zukunft, die Gott im Tode schenkt, auszumalen; denn alle
Bilder von einer Herrlichkeit nach dem Tode kénnen nur Wunschbilder der Phantasie sein;
und der Verzicht auf Wunschbilder gehort zur radikalen Offenheit des Glaubens an Gottes
Zukunft. Der durch die Entmythologisierung freigelegte Sinn der mythologischen Hoff-
nunggsbilder aber ist der, daf§ sie von der Zukunft Gottes reden als von der Erfullung des
menschlichen Lebens.“

“ Fiir einen ersten Uberblick siche Benjamin DAHLKE, Die christologische Begriindung
eschatologischer Aussagen, in: Cath(M) 71 (2017), 290-305.

8 Zum Folgenden siche Kar]l RAHNER, Theologische Prinzipien der Hermeneutik escha-
tologischer Aussagen, in: DERS., Schriften zur Theologie, Bd. 4, Einsiedeln u.a. ?1961, 401-
428. Eine umfassende Rekonstruktion bietet Harald FRITSCH, Vollendete Selbstmitteilung
Gottes an seine Schopfung, Die Eschatologie Karl Rahners, Wiirzburg 2006. Siche zudem
Klaus VECHTEL, Eschatologie und Freiheit. Zur Frage der postmortalen Vollendung in der
Theologie Karl Rahners und Hans Urs von Balthasars (IThS 89), Innsbruck / Wien 2014.
Andere katholische Theologen, die damals eine christologische Grundlegung vornahmen,
waren SCHMAUS, Von den Letzten Dingen (s. Anm. 33), 14-16 und Hans Urs von BALTHA-
SAR, Eschatologie in unserer Zeit. Die letzten Dinge des Menschen und das Christentum
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Eschatologie um keine antizipierende Reportage spiter erfolgender Ereignisse.
Vielmehr gehe es fir den Christen darum, die je eigene Gegenwart anzunehmen,
und zwar als Moment an der Verwirklichung der in Tod und Auferstchung Jesu
Christi bereits angezeigten endgiiltigen Zukunft. Diese entspreche letztlich dem,
was in der Schopfung urspriinglich angelegt war:
,Der Mensch als Christ weiff von seiner Zukunft weil und indem und darin, daf er
durch die Offenbarung Gottes von sich selbst und seiner Erlosung in Christus weif3.
Sein Wissen um die Eschata ist nicht eine zusitzliche Mitteilung zu der dogmati-
schen Anthropologie und Christologie, sondern nichts anderes als eben deren Trans-
position in den Modus der Vollendung,“¥
Dieser Ansatz hat in der Theologie breite Zustimmung erfahren — Rahner ist zu
einem vielzitierten, bis heute mafigeblichen Klassiker geworden.”® Trotzdem ist
es bislang zu keinem Umbau des Traktats gekommen, d. h. eine durchgingig
christologisch grundierte Eschatologic auszuarbeiten, stellt ein Desiderat dar.’!
Hinsichtlich ihres Umfangs diirfte sie bescheiden ausfallen, weil sie sich beschei-
den muss. Vom gekreuzigten Auferweckten her lasst sich namlich weitaus weni-
ger iiber das Leben der Toten sagen, als das in den (neuscholastischen) Lehrbii-
chern der Fall gewesen ist.”> Mit dieser materialen Reduktion geht zudem eine
inhaltliche Konzentration einher. Der vom Tod zum Leben in seiner ganzen
Fille Gelangte macht deutlich, dass Gott das Leben des Menschen will, also die
Vollendung seiner fragilen, wenn nicht gar gebrochenen Schépfung.® Unter

[1955] (Studicnausgabc Hans Urs von Balthasar), Freiburg i. Br. 2005, 36-52; DERS., Escha-
tologie, in: Johannes FEINER u. a. (Hg.), Fragen der Theologie heute, Ziirich / Kéln *1960,
403-422. Deutliche Kritik an Rahner duf8ert allerdings John THIEL, Icons of Hope. The “Last
Things” in Catholic Imagination. Notre Dame, IN 2013, 7-12. Seiner Auffassung nach ist
Rahner zu restriktiv und hege die Phantasie zu stark ein, weil er Kants Epistemologie iiber-
nehme.

“ RAHNER, Theologische Prinzipien (s. Anm. 48), 415.

%0 Siche den Befund von Thomas MARSCHLER, Eschatologie, in: DERS. / Thomas
SCHARTL (Hg.), Dogmatik heute. Bestandsaufnahme und Perspektiven, Regensburg 2014,
509-553, hier 515-517.

' Immerhin eine knappe Skizze bietet Michael KREUZER, ,Auferstanden am dritten
Tag"“. Christologie als Modell der Eschatologie, in: SIEMONS / SCHREIBER, Das Jenseits (s.
Anm. 2), 119-142.

52 Angesichts dessen bleibt zu iiberlegen, ob es iiberhaupt sinnvoll ist, die Eschatologie als
einen eigenstindigen Traktat anzulegen. Sie konnte zu einem Lehrstiick entweder der Chris-
tologie oder gleich der Gotteslehre werden.

>3 Vgl. Joachim RINGLEBEN, Auferweckung zum ewigen Leben (als Zeigfeld zur Logik des
christlichen Gottesgedankens), in: Peter KOSLOWSKI / Friedrich HERMANNI (Hg.), End-
angst und Erlésung, Bd. 1, Paderborn 2009, 121-138. In dieg;m Zusammenhang ist cine
nicht allein auf das Neue Testament beschrinkte, die biblische Uberlieferung in ihrer ganzen
Breite wahrnehmende Perspektive wichtig. Eine solche entwickelt Johannes SCHNOCKS,
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dieser Voraussetzung kann es sich bei ,Himmel und ,Hélle’ allerdings um keine
gleichrangigen Moglichkeiten handeln. Vielmehr muss die gelungene Vollen-
dung bestimmend sein.”* Dabei ist zu bedenken: Soll Jesus Christus sowohl Er-
kenntnisprinzip als auch Maf3stab fiir simtliche eschatologische Aussagen sein,
bedarf es einer eingehenden Verstindigung tiber die Auferstehung — in philoso-
phischer bzw. geschichtstheoretischer®, exegetischer®® und systematisch-theo-
logischer” Hinsicht. Ihr werden nimlich erhebliche Begriindungslasten aufge-
birdet. Ob sie diese zu tragen vermag, ist zu kliren. Fiele das Ergebnis negativ

aus, bliebe es wohl bei der ,Nacht der Bildlosigkeit®.

Rettung und Neuschopfung. Studien zur alttestamentlichen Grundlegung einer gesamtbibli-
schen Theologie der Auferstechung, Gottingen 2009.

** Vgl. BALTHASAR, Theologic (s. Anm. 24), 165. Wenn SCHMAUS, Von den Letzten
Dingen (s. Anm. 33), mit einem Abschnitt iiber den allgemeinen Heilswillen Gottes schliefit
(ebd., 691-704), dann folgt das aus dem von ihm gewihlten Ansatz einer christologischen
Grundlegung. Natiirlich bleibt zu kliren, wie der Allvershnungslehre gewehrt werden kann.

%5 Vgl. Georg ESSEN, Historische Vernunft und Auferweckung Jesu. Theologie und His-
torik im Streit um den Begriff geschichtlicher Wirklichkeit (TSTP 9), Mainz 1995; Gode-
hard BRUNTRUP u. a. (Hg.), Auferstehung des Leibes — Unsterblichkeit der Seele, Stuttgart
2010; Georg GASSER, Personale Identitit und leibliche Auferstehung, in: DERS. u. a. (Hg.),
Handbuch fiir analytische Theologie (Studien zur Theologie, Ethik und Philosophie 11),
Miinster 2017, 611-640.

% Vgl. Christine JACOBI, Auferstehung, Erscheinungen, Weisungen des Auferstandenen,
in: DIES. / Jens SCHROTER (Hg.), Jesus Handbuch, Tiibingen 2017, 490-504; Andreas LIN-
DEMANN, The Resurrection of Jesus: Reflections On Historical and Theological Questions,
in: EThL 93 (2017), 557-579.

57 Vgl. Matthias REMENYI, Auferstchung denken. Anwege, Grenzen und Modelle perso-
naleschatologischer Theoriebildung, Freiburg i. Br. u. a. 2016; Thomas P. FOSSEL, Offenbare
Auferstehung, Eine Studie zur Auferstechung Jesu Christi in offenbarungstheologischer Per-
spektive, Paderborn 2018.
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