John R. Sachs

Die christliche Lehre vom
Purgatorium

Die christliche Eschatologie spricht von den
«vier letzten Dingen»: Tod, Gericht, Himmel
und Holle. Seit den letzten Jahrzehnten des
12. Jahrhunderts spricht sie auch vom «Purgato-
rium», im Deutschen traditionellerweise mit
«Fegefeuer» iibersetzt’. Diese Lehre, die zwar
zwischen romisch-katholischen, orthodoxen
und protestantischen Christen umstritten ist,
hat auch Bedeutung fiir den dringend nétigen
Dialog mit verschiedenen Formen des Glaubens
an eine Reinkarnation, wie sie sowohl in den
groflen religiésen Traditionen des Ostens als
auch in der heutigen New-Age-Spiritualitdt im
Westen zu finden ist”. Diese Lehre zeigt, wie
sehr der christliche Glaube an die Auferstehung
spiter ausgeschmiickt wurde, und sie zeigt gut,
wie das Christentum — ungeachtet seines Glau-
bens an die einzigartige Endgiiltigkeit von Tod
und Gericht (Hebr 9,27) — dahin gelangt 1st,
eine gewisse Art von Wachstum und Entwick-
lung von Menschen auch noch nach dem Tod
anzuerkennen.

Dieser Aufsatz wird sich auf diese Lehre kon-
zentrieren und dabei gewisse Aspekte der christ-
lichen Hoffnung hinsichtlich der endgiiltigen
Bestimmung der Menschen und ihrer Welt er-
wigen, und zwar zur Vorbereitung auf einen
solchen Dialog. Die Leserin und der Leser kon-
nen so besser sehen, wo die zentralen Themen,
die Ahnlichkeiten und die wirklichen Unter-
schiede in Hinblick auf ihre Dialogpartner
liegen. 3

Gewisse grundlegende Uberzeugungen der
christlichen Anthropologie und Eschatologie
werden hier vorausgesetzt: 1. Die Menschen
sind von Gott frei erschaffen worden und ihrer-
seits mit Freiheit begabt, damit sie des gottli-
chen Lebens teilhaftig werden. 2. Freiheit be-

steht in der Fihigkeit, in seinem Leben und mit
dem Material seines Lebens eine grundlegende
Entscheidung fiir oder gegen Gott zu treffen.
3. Alle sind in Tod und letztem Gericht Gott
Rechenschaft schuldig. 4. Gottes Selbstmittei-
lung hat sich in der Person Jesu (vor allem in sei-
nem Tod und seiner Auferstehung) und in sei-
nem Dienst (der Verkiindigung des Reiches
Gottes) offenbart. 5. Der Tod und die Auferste-
hung Jesu sind die Offenbarung der endgiiltigen
Bestimmung und der kiinftigen Herrlichkeit,
die Gott allen Menschen zugedacht hat, und das
Paradigma der christlichen Vorstellung vom
ewigen Leben und des Reiches Gottes (des Him-
mels). 6. Die einzige andere endgiiltige Bestim-
mung des Menschen ist die Holle, das ist die du-
fRerste Einsamkeit und Entfremdung, die aus ei-
ner freien und vollstindigen Absage an Gott

folgt.

Die Lebre vom Purgatorium: Kirchenamtliche
Definitionen

Diese Lehre, die erstmals auf dem II. Konzil von
Lyon (1274) definiert und spiter vom Konzil
von Florenz (1439) und vom Konzil von Trient
(1563) wiederholt wurde, stellt fest, dafl die See-
len derjenigen, die nach ihrer Taufe gesiindigt
und dann wieder bereut haben, die in der Gnade
sterben, bevor sie fiir thre Siinden durch wiir-
dige Akte der Bufle Genugtuung geleistet ha-
ben, nach ihrem Tod durch Strafen gereinigt
werden’. Aufgrund der kirchlichen Gemein-
schaft mit den Verstorbenen kénnen diese Stra-
fen durch die Fiirbitte der lebenden Glaubigen
gemildert werden. Sowohl das II. Vatikanische
Konzil (Lumen gentium 51) als auch die Kongre-
gation fiir die Glaubenslehre («Brief iiber einige
die Eschatologie betreffende Fragen», 1979) ha-
ben diese Lehre neu bekriftigt.

Obwohl diese Lehre nicht im Neuen Testa-
ment enthalten ist, hat sie alte Wurzeln in der
Liturgie: Das Gebet fiir die Toten: Spitestens seit
dem 2. Jahrhundert wurde die Eucharistie fiir
die Toten gefeiert, und spitestens seit dem
4. Jahrhundert war die Eucharistiefeier fiir die
Toten ein integraler Bestandteil des christlichen
Begribnisritus. Frihe BufSpraxis: Sobald diejeni-
gen, die nach ihrer Taufe schwerwiegend gesiin-
digt hatten, wieder zur Kommunion zugelassen
werden konnten (und zwar nach einer gehori-
gen Zeit der Bufle und der nachfolgenden Los-
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sprechung), erhob sich die Frage hinsichtlich
derjenigen, die verstarben, bevor sie ihre Buf}-
zeit vollendet hatten. Man dachte sich, daf} sol-
che Menschen ihre Bufle auch noch nach dem
Tod vollenden kénnten. Reinigung im Jenseits
wurde wesentlich als Fortsetzung und Vollen-
dung einer in diesem Leben begonnenen Bufie
verstanden.

Von Clemens von Alexandrien, Origenes, Au-
gustinus, Gregor dem Groflen und den groflen
scholastischen Theologen wurde der Begriff der
Reinigung und/oder der Ableistung von Strafe
nach dem Tod systematisch weiterentwickelt.
Einige biblische Begriffe spielten dabei eine
Schlisselrolle, u.a. 2Makk 12,28-46, Mt 5,26,
Mt 12,32 und 1Kor 3,10-15. Im Osten wurde
die Reinigung nach dem Tod als ein notwendi-
ger Prozef} der Erziehung und Reifung betrach-
tet, wodurch die Seele fiir die Gottesschau vor-
bereitet werde. Im Westen lag der Ton mehr auf
den Begriffen Gerechtigkeit und Wiedergutma-
chung, so daf} das Purgatorium mehr im Rah-
men der Vorstellung von einem Strafprozef} ge-
sehen wurde.

Wie diese Lehre zu versteben ist

1. Das Purgatorium mufl man sich nicht als ei-
nen Ort denken, und die Kirche hat auch nicht
das Wesen oder die Dauer der Strafe oder der
Reinigung, die hier gefordert ist, definiert. Die
meisten katholischen Theologen betrachten es
als einen Prozefs der endgiiltigen personlichen
Begegnung des gliubigen Stinders mit Gott (Au-
gustinus: «Nach diesem Leben ist Gott selbst
unser «Orts.»).

2. Die Menschen im Purgatorium befinden
sich nicht in einem unbestimmten Zustand
«zwischen» Himmel und Hélle. Sie sind im Zu-
stand der Gnade gestorben, da sie wihrend ihres
Lebens eine freie und grundlegende Entschei-
dung fiir Gott getroffen hatten*. Das Purgato-
rium ist fiir sie ein endgiltiger und sicherer Weg
zum Himmel. Es ist nicht blof} eine «zweite
Chance»°.

3. Man sollte sich die von Gott auferlegte
Strafe nicht nach dem Modell eines vom Staat
erlassenen Strafsystems vorstellen. Nach K.
Rahner ist die Strafe fiir die Siinde letztlich nur
das als innere Folge aus der Siinde selbst erflie-
fende Leiden, nicht aber ein zusitzlicher Akt
einer von Gott verhingten Vergeltung®. Joseph

Ratzinger legt den Gedanken nahe, daf} die See-
len im Purgatorium aufgrund der andauernden
Auswirkungen ihrer Handlungen auf andere
immer noch einen Zeitbezug haben. Die Schuld
und das Leiden, die als Auswirkungen meines
Tuns in der Welt weiterwirken, sind Teil meiner
selbst und betreffen mich dementsprechend.
Purgatorium bedeutet daher ein «Zu-Ende-Lei-
den der irdischen Hinterlassenschaft»’.

4. Entsprechend dem zeitlich-geschichtlichen
Wesen des menschlichen Daseins bedarf es nor-
malerweise einer gewissen Zeit, bis die Gnade
der Reue und Bufie sich in allen Dimensionen
eines Menschenlebens Geltung verschafft hat.
Auch dramatische Ereignisse 16schen die Ver-
gangenheit nicht einfach aus. Was da geschieht,
ist fiir gewohnlich vielmehr ein langsamer Pro-
zefl der Uberwindung der siindhaften Einstel-
lungen eines Menschen — eine Einsicht, die in
der frithen Kirche zur Ausbildung eines eigenen
«Standes der Biifler» gefithrt hat. Das Purgato-
rium kann in diesem Licht als ein Prozef} ver-
standen werden, in dem die Gnade des im Leben
gesprochenen grundlegenden Ja zu Gott die Ge-
legenheit erhilt, alle Dimensionen eines Men-
schenwesens zu durchdringen. Da die vielfachen
Dimensionen des menschlichen Daseins nicht
alle zugleich zur Vollkommenheit gelangen, ist
es nicht unverniinftig, damit zu rechnen, daf} es
ein volles Ausreifen der ganzen Person noch
nach dem Tod gibt, oder auch — wie einige
Theologen nahelegen — als Teil des Sterbepro-
zesses selbst®. So sieht also die katholische
Theologie das Purgatorium als eine Art
Reifungs- und Integrationsprozef.

5. Das Purgatorium ist nicht ein zeitliches Ge-
schehen 1m iiblichen Sinn des Wortes «zeitlich».
Mit Augustinus kénnen wir hier eher in Begrif-
fen der Intensitit als in Begriffen der Dauer
denken.

6. Der Schmerz, den ein solcher Prozef§ dar-
stellt, ergibt sich aus dem Leiden, das die Siinde
aus sich selbst hervorbringt, und aus der Tatsa-
che, dafl meine Schuld in unertriglichem Wi-
derspruch steht zu der absoluten Liebe, die Gott
zu mir hat und mit der er alle Fasern meines
Seins erfiillen mochte. So spricht Ladislaus Bo-
ros von einer endgiiltigen Begegnung mit Chri-
stus, aus dessen Augen die Flammen einer voll-
kommenen Liebe lodern (vgl. Offb 1,12-17),
die durch alle Schichten unserer Siinde und Un-
vollkommenheit hindurch alles niederbrennen,
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was keinen Bestand vor ihm hat’, Eine dhnliche
Auffassung leitete auch schon bei den Kirchen-
vitern die Auslegung solcher Texte wie 1Kor
3,10-15. Dies erhellt auch die Bedeutung des
traditionellen Symbols des Feuers.

Wichtige Grundsitze im Blick auf das Thema
Reinkarnation

Die Lehre vom Purgatorium wurde erarbeitet
auf der Grundlage des christlichen Begriffs der
Auferstehung, welche das zentrale christliche
Symbol fir die endgiiltige Bestimmung der
Menschen in dieser Welt ist. Nachdem wir diese
Lehre kurz dargestellt haben, stellen wir nun
acht Merkmale oder Grundaussagen der christ-
lichen Sicht vom Heil vor, die wir uns bewuf3t
halten sollten, wenn wir uns mit dem Thema
Reinkarnation befassen wollen.

1. Aus theologischer Sicht: Erlosung und Heil
kommen von Gott, der die Toten auferweckt.
Ewiges Leben ist weder das Ergebnis der Un-
sterblichkeit der Seele noch erwichst es naturge-
geben aus der Geschichte. Es ist vielmehr eine
freie und ungeschuldete Gabe Gottes.

2. Aus historischer Sicht: Erlosung und Heil
werden in der Geschichte dieser Welt und in der
personlichen Geschichte aller Menschen offen-
bart und verwirklicht. Das christliche Leben als
ein Weg zu Gott ist begriindet in dem Glauben,
daf} Gott selbst sich bereits auf den Weg zu uns
gemacht hat, als er diese Welt schuf als den Ort
seiner Gegenwart und seines Handelns. Der Tod
ist nicht nur ein neutraler Durchgang; er ist viel-
mehr ein integrales und uns endgiiltig integrie-
rendes Moment unserer Lebenszeit. Fiir mich
als Individuum bedeutet das, daf} die Geschichte
meines Lebens in ihrer Hinordnung auf den Tod
die konkrete Zeit und der konkrete Raum der
erlésenden und heilschaffenden Selbst-Offenba-
rung Gottes fiir mich ist. Wie Karl Rahner es
formuliert: «In Wirklichkeit wird in der Zeit,
als deren eigene, gereifte Frucht, Ewigkeio.
Ewigkeit ist. . . eine Weise der in der Zeit voll-
brachten Geistigkeit und Freiheit. . .»".

3. Aus pneumatologischer Sicht: Exlosung und
Heil sind Gottes gnidige Selbstmitteilung in
Liebe an die Welt. Als Teilhabe an Gottes eige-
nem Geist der Liebe und Freiheit sind sie zu-
gleich Vergebung, Verséhnung, Friede und
Freude — sowohl in der Gemeinschaft mit Gott
selbst als auch zwischen den Menschen. Das
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neue Leben des Geistes Gottes beginnt schon
jetzt im Leben aus der Gnade und erreicht seine
Fiille auf dem Weg iiber Tod und Auferstehung
im Leben der Herrlichkeit Gottes.

4. Aus christologischer Sicht: Da Erlésung und
Heil als eine personale Beziehung der Liebe gese-
hen werden, kommt es wesentlich auf die perso-
nale Antwort des Menschen an. Die Gabe von
Gottes Liebe zu empfangen, bedeutet fiir den
Christen, die Herrschaft Gottes anzuerkennen
und ein Jiinger Jesu zu werden. Sein Heilshan-
deln ruft uns dazu auf und befihigt uns, ihn nach-
zuahmen. Man mufl Jesus auf seinem Weg zum
Kreuz in sich selbst hingebender Liebe und
Dienstbereitschaft folgen, um an seinem Aufer-
stehungsleben Anteil zu erhalten. Unser Han-
deln hat daher Folgen von endgiiltiger Tragweite.

5. Aus anthropologischer Sicht: Erlésung und
Heil gehen die ganze menschliche Person an.
Das Purgatorium ist keine Reinigung von der
Materie. Auferstehung bedeutet nicht Abschied
oder Befreiung der Seele vom Leib, sondern die
Befreiung des ganzheitlichen Menschenwesens,
alles dessen, was jemand als einzigartige Person
getan hat und geworden ist, von Siinde und Tod.
Das ist der Grund, warum das Neue Testament
und die alten Glaubensbekenntnisse ziemlich
zugespitzt von der Auferstehung des Fleisches
oder des Leibes sprechen. Zugleich gilt, dafl of-
fenbar weder die traditionelle (thomistische)
Theologie und die davon abhingige kirchen-
amtliche Lehre noch moderne Denkansitze —
mit all ihrer Sorge, die radikale Einheit von Leib
und Seele zu betonen — schon eine Anthropolo-

-gie und Theologie der Auferstehung anbieten,

welche das Problem der Leiblosigkeit auf eine
ausreichende Weise ansprechen'’.

6. Aus ekklesiologischer Sicht: Erlésung und
Heil gehen die ganze Menschheitsfamilie an.
Als die Erwartung einer unmittelbar bevorste-
henden Wiederkunft Christi schwand, wurden
die christliche Eschatologie und Frommigkeit
in wachsendem Maf} individualistisch. Wenn
das ewige Leben auch wahrhaft personal zu ver-
stehen ist, so ist es doch nicht einfach nur die
fortschreitende Entwicklung und Vollendung
einzelner Menschen. Als etwas, das seinen sym-
bolischen Ausdruck findet in dem von Jesus ge-
predigten Reich Gottes, ist es gleichbedeutend
mit der Aufrichtung und Vollendung einer uni-
versalen menschlichen Gemeinschaft der Liebe,
gegriindet auf die Gemeinschaft mit Gott.
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Die Auferstehung des Fleisches ist radikal ver-
bunden mit der gesamten Gemeinschaft der
Glaubenden, dem Leib Christi, und dieser ist
«gleichsam das Sakrament, das heiflt Zeichen
und Werkzeug fiir die innigste Vereinigung mit
Gott wie fiir die Einheit der ganzen Mensch-
heit» (Lumen gentium 1). Diese Gemeinschaft
umfafit sowohl die Lebenden als auch die Toten.
In der Vorstellung der katholischen Frémmig-
keit sind auch die Heiligen «auf dem Weg», zu-
sammen mit der Welt. Sie sind niemals einfach
als diejenigen verstanden worden, die sittliche
Vollendung, vollkommene Erleuchtung und
Glickseligkeit in irgendeiner «anderen» Welt
erreicht haben. Eben weil sie vollstindig bei
Gott sind, sind sie auch bei der Welt und fiir die
Welt da. Die Herrlichkeit Gottes wird ihre Fiille
solange nicht erreichen, bis alles Fleisch aufer-
weckt und die ganze Schépfung zu ihrer Vollen-
dungsgestalt gelangt ist. '

7. Aus kosmologischer Sicht: Erlosung und Heil
umfassen die ganze Welt. Dies ist bereits impli-
ziert in einer Anthropologie, welche die
menschliche Person als eine unauflésliche Ein-
heit von Leib und Geist betrachtet. Diese Welt
1st in 1hrer irdischsten Stofflichkeit und in ihren
geistbegabten Geschopfen dazu bestimmt, ihr
Ende und ihre Vollendung in der Auferstehung
am «Jiingsten Tag» zu erreichen. Dies hat wich-
tige Folgen fiir die Art und Weise, wie wir un-
sere Macht iiber die Erde und all ihre Geschspfe
und unsere Verantwortung fiir sie ausiiben. So
hilt die christliche Hoffnung auf Auferstehung
nicht Ausschau nach einer verheiflenen Befrei-
ung von der Welt und ihrer Geschichte, sondern
nach der Befreiung der Welt von Siinde und Tod
und der Reifung ihrer Zeit zur Ewigkeit (K.
Rahner). Extra mundum nulla salus. Um es ganz

! Siche J. Le Goff, Die Geburt des Fegefeuers. Vom Wan-
del des Weltbildes im Mittelalter (Miinchen 1990).

? Siehe die neue Situationsanalyse von André Couture,
Réincarnation ou résurrection? Revue d’un débat et amorce
d’une recherche, in: Science et Esprit 36 (1984/3) 351-374
und 37 (1985/1) 75-9.

? Gleichzeitig wird bekriftigt, dafl manche unmittelbar
in den Himmel (ndmlich diejenigen, die keiner Reinigung
bediirfen) oder in die Hélle eingehen (diejenigen, die im Zu-
stand der Todsiinde sterben).

* Diese grundlegende Entscheidung wird nicht einfach
«or» dem Tod gefillt, da die einzigartige Begegnung des
Menschen mit Gott im Tod ein kritischer Teil jedes Lebens
1St.

> Karl Rahner legt den ungewthnlichen Gedanken nahe,
«daf} die Mglichkeiten des Fegfeuers auch noch den Raum

zugespitzt zu formulieren: Auflerhalb der Welt,
ohne die Welt gibt es keine Erlésung und kein
Heil (E. Schillebeeckx).

8. Aus eschatologischer Sicht: Genauso wie der
Tod und die Auferstehung Jesu die Eréffnung
der Endzeit der Erfiillung fiir die Geschichte
markieren und ihr so eine radikal neue Bedeu-
tung geben, so gibt auch der Tod des einzelnen
Gldubigen, eben weil es ein Tod in Christus ist,
seinem Leben in der Zeit eine radikale Tiefe und
Dringlichkeit. Es ist die Zeit von Gottes Kom-
men und die Zeit der menschlichen Entschei-
dung und Antwort. Es ist die Zeit, in der man
Gott und sein eigenstes wahres Selbst findet
oder beide verliert. Wir leben unser Leben in ei-
nem eschatologischen «Jetzt» ohne die Drohung
oder den Trost einer mdglichen «spiter» erfol-
genden Wiederholung. Was wir tun, hat Ewig-
keitsbedeutung.

Es ist dies aber eine Zeit, die nicht nur durch
ithr Ende im Tod gekennzeichnet ist, sondern
auch durch die Vorwegnahme von Gottes gnidi-
gem Gericht und seiner umgestaltenden Liebe.
Denn das Leben der Auferstehung ist nicht blof§
die ewige Fortdauer dessen, was ich in meiner
Lebenszeit vollbracht habe; es ist vielmehr mein
Leben als ein von Gott geheiltes, umgestaltetes
und vollendetes. Aus diesem Grund kann der
Christ, der mit dem Tod konfrontiert wird — ob
er ihn nun als willkommene Befreiung von Lei-
den oder als erschreckend Unbekanntes und in
tiberwachem Bewufitsein seiner Schuld, seiner
Unzulinglichkeiten und enttiuschten Hoffnun-
gen erfihrt — Ermutigung und Trost finden, in-
dem er dieses sein Leben in die Hinde Gottes
tibergibt, in der sicheren Hoffnung, daf} derje-
nige, von dem dieses Leben kam, es auch zu sei-
ner Vollendung fithren wird.

bedeuten kénnten fiir eine post-mortale Freiheitsgeschichte
bei dem, dem eine solche Geschichte in seinem irdischen
Leben versagt war» (Fegfeuer, in: ders., Schriften zur Theo-
logie, Bd. 14, Einsiedel/ Ziirich/Kéln 1980, 447). Dennoch
hile er aber daran fest: «Das Christentum prisumiert, dafy
eine solche endgiiltige personale Entscheidung im Normal-
fall etnes Lebens getroffen werde» (aaQ. 448). Dies kénnte
vielleicht zu einem akzeptablen christlichen Verstindnis
der Seelenwanderung fithren, solange nur deutlich erkenn-
bar bliebe, daff Reinkarnation in untermenschlichen Wesen
ausgeschlossen ist und dafl der endgiiltige Charakter der
zeitlichen Geschichte nicht in Zweifel gezogen wird (vel.
2a0. 449).

¢ Siehe K. Rahner, Schuld — Verantwortung — Strafe in
der Sicht der katholischen Theologie, in: ders., Schriften zur
Theologie, Bd. 6 (Einsiedeln/ Ziirich/Kéln 1965) 238-261.
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7 Siehe . Ratzinger, Eschatologie — Tod und ewiges Le-
ben (Regensburg 1977) 156.

8 7.B. K. Rahner, Das Leben der Toten, in: ders., Schrif-
ten zur Theologie, Bd. 4 (Einsiedeln/Ziirich/Kéln 1960)
429-437 und ders., Fegfeuer, aaO. (vgl. Anm. 5) 435-449.

? L. Boros, Mysterium mortis. Der Mensch in der letz-
ten Entscheidung (Mainz '11993).

10 K. Rahner, Das Leben der Toten, 2aO. (vgl. Anm. 8);
auflerdem: Trost der Zeit, in: ders., Schriften zur Theologie
Bd. 3 (Einsiedeln/Ziirich/K&ln 1956) 169-188 «Es gibt
nicht nur eine Auferstehung des Fleisches, sondern eine
Auferstehung der Zeit in Ewigkeit» (187). «Nicht eigentlich
nach der Zeit kommt die Ewigkeit, sondern diese ist die
vollendete Zeit. Aus der Zeit wird unsere Ewigkeit gezeitigt
als die Frucht, in der, wenn sie geworden ist, alles bewahrt
ist, was wir in dieser Zeit waren und wurden» (188).

I Ein bedeutsames Problem fiir die thomistische Theo-
logie und die heutige Kirchenlehre, die im allgemeinen ge-
gen die Reinkarnation immer mit der radikalen Einheit von
Leib und Seele argumentieren, ist die anomale Situation des
Zwischenzustandes, in welchem sich die vom Leib ge-
trennte Seele befindet. Wihrend Thomas die Meinung ver-
tritt, dafd die Seele als die «Form» des Leibes weder diesem
threm Leib vorausexistieren noch von einem Leib zum an-
deren wandern kénne (Summa contra gentiles I1,-83), so be-
sagt ihr substanzhaftes, von geistiger Erkenntnisfahigkeit
bestimmtes Wesen, daf} sie nicht von Materie abhingig sein

Hermann Hiring

Anthropologische Wende?

Der Einflufl Augustins

Augustin lebte am Ende einer Epoche, der die
Fragen nach Reinkarnation und Seelenwande-
rung nicht fernlagen. In der Orphik und im Ma-
nichdismus waren sie bekannt. Die vielfiltigen
Systeme des Gnostizismus kannten den Gang
der Seele vom Himmel in die Fremde von Erde
und Leib, wo sie auf der Suche nach einer Wahr-
heit ist, die ihr den Weg zuriick in die Erlsung
bringt. Augustin selbst sympathisierte viele
Jahre (373-382) mit dem Manichiismus. Nach
dessen Lehre wohnt in jedem Menschen ein

kann (Summa contra gentiles I1,51). Er bestand jedoch auf
der numerischen Identitit des irdischen Leibes mit dem ver-
herrlichten Leib (Summa contra gentiles IV, 84-85), was
tatsichlich bedeutete, daf} die Seele selbst dann, wenn sie im
«Zwischenzustand» vom Leib getrennt sein mag, eine Bezie-
hung zu diesem Leib hat.

Solch ein realistisches Verstindnis des verherrlichten
Leibes ist heute nicht mehr einsichtig. Die meisten heutigen
Autoren vertreten die Ansicht, dafl Leibhaftigkeit und Kon-
tinuitit der leiblichen Identitit in etwas anderem bestehen
miissen als in einer molekularen Identitit. Dies scheint ein-
leuchtend; aber worin eine solche Identitit niherhin beste-
hen soll, ist alles andere als evident.

Aus dem Englischen iibers. von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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gottlicher Funke, der in diese Welt gefallen ist
und der wiederhergestellt werden muf}, um zu
seiner Heimat zuriickkehren zu kénnen. Sollte
der Weg nicht tiber mehr als eine Verleiblichung
fithren kénnen? Es fillt auf, daf} diese Frage Au-
gustin nicht beschiftigt. Auch hatte er zum Ur-
sprung der Seele lange Zeit keine ausgeprigte
Meinung'. Viel wichtiger war es ihm, das Ge-

“heimnis der Schépfung und der Verséhnung zu

respektieren. Wir kommen von Gott und keh-
ren zu ihm zuriick: «Zum seligen Leben gelangt
keiner, der seinen Weg in das Nichts lenkt, oder in
ein Sein, das keinen selig machen kann.»* Das
klassische Schema von Ausgang und Riickkehr
bildet die entscheidende Klammer auch seines
theologischen Denkens. Von ithm ist in dieser
Sache nicht viel anderes zu sagen als von der
Theologie vor und nach seiner Zeit.

Aber Augustin hat das westliche Christentum
wie kein anderer Theologe bis in die Gegen-
wart hinein geprigt: Er steht fiir eine anthropo-
logische Wende, die in unserem Jahrhundert
neu in die Diskussion geraten ist. Wer sich zu
Reinkarnation und Auferweckung duflern will,
muf} auf diesen Zusammenhang achten. Was ist
von Augustins Menschenbild zu iibernehmen,
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