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Auferstehung und

Verherrlichung
Biblische Beobachtungen

Nach den zentralen Themen der christlichen Ver-
kiindigung muB stets von neuem gefragt werden,
sollen diese lebensmichtig an Menschen weiterge-
geben werden. Solches Fragen ereignet sich als vet-
stehender und weiterfithrender Dialog zwischen
der tibetlieferten Botschaft und dem je neuen Hé-
rer dieser Botschaft. In Frage gestellt werden so-
wohl der Horer durch die Botschaft, als auch die
Botschaft dutch den jeweiligen Hérer. Fiir die
christliche Botschaft ist es wesentlich, dafB3 sie
offen ist fiir neue Begegnung, fiir stindig neues
Verstehen. Begegnung mit dem Evangelium Chri-
sti ereignet sich so, daB sich der geschichtlich leben-
de Mensch je neu verstehen kann in dem geschicht-
lichen Glaubenszeugnis von Jesus Christus.r Was
sich in diesem Verstehens-, Ubersetzungs- und
UberlieferungsprozeB («Tradition») durchhilt, ist
der geschichtlich lebende, in Freiheit und Verant-
wortung handelnde, gesellschaftlich und leiblich
vetfalite Mensch.z

Was also bedeutet Christus fiir uns heute ? Genauer,
was bedeuten die biblischen Bekenntnisse der «Auf-
erstehung» und der «Verherrlichung»? Welche
sind die urspriinglichen Aussageintentionen dieser
biblischen Verkiindigungsthemen, welche sind
ihre Bedeutsamkeiten fiir uns heute? Wie kénnen
diese Themen geschichtsmichtig weiterverktndet
werden, wie kénnen sie von Menschen in das Le-
ben umgesetzt werden?s Diesen Fragen soll in
Kiirze anhand des biblischen, speziell des paulini-
schen Verkiindigungszeugnisses nachgegangen
werden. Voraussetzung fiir solches Fragen ist, daf3
wir nicht schon von vornherein wissen, was Auf-

erstehung und Verherrlichung in der Sprache der
Bibel heift.

1. Zar nentestamentlichen Eschatologie

I?as Bekenntnis der Auferstehung und Verhers-
lichung gehért in den gréferen Verkiindigungs-
lfomplex der biblischen, genauer der neutestament-
lichen Elschatologie. Also muB diese zuerst in ihren
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wichtigsten Konturen skizziert werden. Die Welt
und die Menschen sind nach dieset Votstellung auf
eine nahe anbrechende Zukunft hin ausgerichtet.
Diese Zukunft bricht in die Zeit der Welt und der
Menschen herein; sie bringt erst das Eigentliche
und Vollkommene (1 Kor 13,10), sie macht die
jetzige Weltzeit zu einer vorliufigen. Die Zukunft,
die zugleich das Ende ist, ist der Herr Jesus Chri-
stus (Phil 4,5). Durch seine Auferstehung ist er der
Herr geworden tiber die ganze Schopfung Gottes.
Er ist von da an der Zukommende schlechthin, er
ist der Horizont der Weltzeit; alle Erwartungen
der Menschen richten sich eigentlich aunf ihn (vgl.
1 Thess 1,10; 1 Kot 1,7; Phil 3,20). Nun geht aber
der «Tag» seines Kommens schon in der Welt auf,
er verbreitet schon seine Helle iiber Gottes Schop-
fung. Dieser «Tag des Herrn» greift schon nach
der Menschenwelt aus, er bedringt sie als Nihe;
die Schopfung kommt in den Vorschein dieses
Tages zu liegen, es gehdren schon Menschen die-
sem Tag an und zu (1 Thess 5,8). Christus ist nach
dem neutestamentlichen Verkiindigungszeugnis
die Zukunft der Welt und der Menschen. Wie ver-
hilt es sich nun niherhin mit dieser Zukunft? Sie
ist einerseits in der Gegenwart schon anwesend,
sie ist anderseits aber noch ausstehend. Die ganze
neutestamentliche BEschatologie — am deutlichsten
ist das bei Paulus — ist geprigt von einer prisenti-
schen (a) und von einer futurischen (b) Aussagen-
reihe. Um nur einige charakteristische Sitze zu
nennen: a) Gott hat seinen Sohn gesandt, als die
alte Weltzeit ihr VollmaB etreicht hatte (Gal 4,4);
Christus hat das Heil gebracht, als wir noch Stinder
waren (R6m 5,8) ; jetztist der entscheidende Augen-
blick, jetzt ist der Tag des Heiles (2 Kor 6,2). —
b) Aber die Ankunft des Herrn der Welt und sein
Gericht stehen noch aus und bevor (1 Kot 1,7;
2 Kor 1,14; Phil 3,20f; 1 Thess 2,19 u.a.); die
Menschen und die ganze Schépfung Gottes halten
noch stohnend Ausschau nach der paradiesischen
Freiheit der Kinder Gottes (Rém 8,22fF); der
Apostel ist noch nicht am Ziel seines Laufes (Phil
3,12fF); Christus hat iiberhaupt die Welt erst fiir
die Herrschaft Gottes freizukimpfen (1 Kor 15,
20-28). Das Miteinander und Ineinander der pra-
sentischen und futurischen Argumentation prigt
die neutestamentliche Hschatologie am auffallend-
sten.* Christus ist die Zukunft der ganzen Welt, in-
sofern er auf diese zukommt. In Chtistus aber
kommt Gott auf seine Schépfung zu: insofern ist
Christus die Zukunft Gottes. Im Tod und in der
Auferstehung Jesu Christi hat Gott begonnen,
tiber seine Schépfung zu herrschen. In seinem Sohn
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und letzten Gesandten ist der Schépfer daran, sei-
ner Schopfung bleibendes und giiltiges Leben zu
schenken, eine «neue Schépfungy heraufzufithren
(2 Kor 5,17). In der Auferweckung Jesu Christi aus
dem Tod hat Gott Neues und Endgiiltiges begon-
nen; insofern ist seine Zukunft in der Welt schon
anwesend (prisentische Argumentationsreihe). Die
weltweite Vollendung des Begonnenen aber steht
noch aus, ist allenthalben im Werden und will alle
Schopfung miteinbeziehen (futurische Argumen-
tationsreihe). Gott selber ist die Zukunft der Welt
und der Menschen. Er kommt in seinem Christus
auf die Schépfung zu.s Das Christusgeschehen als
ganzes (Tod und Auferstehen) ist ein proleptisches
Geschehen: es hat Neues und Bleibendes begonnen
und ermdglicht; es holt dieses Neue herein in die
Weltzeit, von Christus her ist es im Werden; der
Auferstandene ist die treibende Kraft dieses Wer-
dens. All das, was Christus begonnen hat, geht wei-
ter in der Geschichte der Menschen und vollendet
sich in der Zukunft Gottes.¢

2. Zum Begriff « Auferstehung»

Innerhalb der eschatologischen Verkiindigung des
Neuen Testamentes nehmen «Auferstehung» und
«Verherrlichung» die zentralen Plitze ein. Beides
ist zuerst einmal von Christus ausgesagt: Gott hat
ihn auferweckt von den Toten, er ist der Herr
(Rom 10,9); Gott hat ihn iiber die MaBen erhht
und ihm den Namen gegeben, der tiber alle Namen
ist (Phil 2,8ff). Beides wird aber als VerheiBung
auch von den Menschen gesagt: Gott wird auch
unser sterbliches, leibliches Dasein zu neuem Le-
ben erwecken durch seinen Geist, der in uns wohnt
(Rom 8, 11); wir werden dem Leib der Herrlichkeit
Christi gleichgestaltet werden (Phil 3, 21).

Was aber hei3t nun Auferstehung in der Sprache
der Bibel? Aus welchem Verstehenszusammen-
hang und aus welchem Erfahrungshotizont leitet
sich dieses biblische Bekenntnis iiberhaupt her?
Was ist die urspriingliche Aussage dieses Bekennt-
nisses und was ist seine Aussagespitze?

Leidenschaftlich erschallt in den Kultmythen
des alten Orients der Ruf: Gott ist tot! Denn der
Vegetationsgott Baal schléft in der sommerlichen
Trockenzeit den Todesschlaf. Mot, der Totengott,
fithrt das Regiment. Bei Beginn der Regenzeit
steht Baal nach hartem Kampf mit Mot wieder
auf. Ein Naturvorgang wird in die Gottergeschich-
te umgesetzt. Das Alte Testament weil3 im Gegen-
satz dazu nichts von einem Tod Jahwes. «Siche,
nicht schlift noch schlummert der Hiiter Israels»
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(Ps 121,4), bekennt es gegen die Baale. Jahwe ist |

ein lebendiger Gott (Jer 10,10), die Vélker nennen
Israel «des lebendigen Gottes Séhne» (Hos 2,1).
Fiir das frithe Alte Testament ist die Unterwelt die
Welt der Toten; sie ist ein Land ohne Riickkehr,
ohne menschliche Stimme; nur Zirpen und Raunen

gibt es dott, also eine stark verminderte Weiter-
existenz. Die Unterwelt ist Entfernung von Jahwe, |

keine Riickkehr ist moglich. Allmihlich aber setzt
sich das Bekenntnis durch, daB Jahwe auch der

Herr der Unterwelt ist. Das ist ein deutlicher An- |

satz zur biblischen Auferstehungshoffnung. Diese
prigte sich aus in apokalyptisch-eschatologischen
Kreisen in nachexilischer Zeit und ist eine Antwort

auf die Verzweiflung vor dem Tod in der Weisheits-

literatur. «Vernichten wird er (Jahwe) den Tod auf
ewig. Abwischen witd Gott, der Herr, die Trinen
von jedem Antlitz und die Schmach seines Volkes
von der ganzen Erde hinwegnehmen» (Is 25,8).
«Deine Toten werden leben, werden auferstehen.
Aufwachen und jubeln werden die Bewohner des
Staubes» (Is 26,19). In dieser Isaias-Apokalypse
gilt die Auferstehungshoffnung nur dem Volk
Israel: auch die Toten sollen von der Schande des
Exils befreit werden. Anders wird die Aufer-
stechungshoffnung in Dan 12,2 ausgesprochen:
«Viele von denen, die schlafen im Erdenstaube,
werden erwachen, die einen zu ewigem Leben,
die anderen zu Schmach, zu ewigem Abscheu.»
Dieser Text steht den Gruppen der Asidier-Be-
wegung nahe;? er bezieht auch schon die Frevler
in die erwartete Auferstehung ein, aber er spricht
noch nicht von einer universalen Auferstehung.
Diese wird in der Folgezeit von Apokalyptiker-
kreisen immer stirker intendiert und erwartet.
Religionsgeschichtlichist die jiidische Apokalyptik
in und auBerhalb der Bibel die Trigerin der uni-
versalen Auferstehungshoffnung. Thr Grundbe-
kenntnis lautet: Gott ist der Herr der Lebenden
und der Toten.

Genau das sagt auch das neutestamentliche Aufer-
stehungsbekenntnis von Jesus Christus: «Herr ist
Jesus — Gott hat ihn auferweckt von den Toten»
(R6ém 10,9). « Deswegen ist Christus gestorben und
zum Leben gekommen, dal3 er der Herr sei iiber
Lebendeund Tote» (RGm 14,9). Jesu Auferstehung
wird urspriinglich in christlich-enthusiastischen
Formeln bekannt und proklamiert. Aus solcher
Exhomologese wird sehr bald die Pistis-Formel,
die Jesu Auferstehung zusammen mit seinem Tod
bekennt; «Jesus ist gestorben und auferstanden»
(1 Thess 4,14). Jesu Auferstehung rief den ur-
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christlichen Enthusiasmus hervor, ethob Anspruch
auf Akklamation, Homologie und Doxologie.? Die
andere Form, die nichste Ubetlieferung der Auf-
erstehung Jesu, sind die Auferstehungsberichte
der kanonischen Evangelien. Sie bringen die Un-
begreiflichkeit des Auferstehungsereignisses zur
Sprache, freilich in groBerer Unbeholfenheit als
die Bekenntnisformeln.? In beiden Formen aber
wird die Auferstehung Christi als ein Ereignis be-
zeugt, aber als Ereignis im biblischen Sinn, als ein
«dabar». So wie durch das Wort (dabar) Gottes die
Welt ins Dasein gerufen ist, so wie Gottes Rede an
seine Boten oder an sein Volk geschah und sich
eteignete, so geschah Jesu Auferstehung. Sie ist
Tat Gottes; ein Geschehen, das sich der mensch-
lichen Erfahrung eréffnet und der Sprache zueig-
net. Dieses Ereignis ist schopferisches Handeln der
Macht und des Geistes Gottes; es wird in den bei-
den metaphorischen Begriffen «auferwecken» und
«auferstehen lassen» ausgesagt. Der tote Jesus ist
in die Lebensmacht Gottes (Geist) hineingenom-
men. Die biblischen Zeugnisse sprechen weiter
von «Brscheinungen» des Auferstandenen. Er-
scheinung (ophthénai) bedeutet einerseits Auf-
deckung eines absolut verborgenen Geheimnisses
- (apokalypsis), anderseits eine menschliche Begeg-
nung und Erfahrung.t© Der Auferstandene begeg-
net, indem er sich entzieht; er wird erfahren als der,
der auf dem Wege ist, als der Unverfiighare und als
' der Unfixierbare. Er erdffnet sich selbst in der
Spracheundim menschlichen Leben. Auferstehung
Jesu Christi ereignet sich in der Weise der Selbstbe-
zeugung des Auferstandenen, in die Erfahrung und
Geschichte der Menschen hinein, genauso wie sich
«dabar» von Gott her in menschliches Leben hin-
cin ereignet. Der gekreuzigte Jesus wird als der
Auferstandene erfahren. In dieser Erfahrung und
Begegnung gewihrt sich im Auferstandenen der
Gekreuzigte, und er entzieht sich zugleich; blei-
bende Erfahrung seines Daseins-fiir-andere, seiner
Hingabe, wird moglich gemacht.!?

Das Ereignis der Auferstehung Jesu bedeutet
aber fiir die ganze Welt «Zeitenwende», Anbruch
von etwas vollig Neuem, das das Endgiiltige ist.
Eine neue und bleibende Dimension wurde auf-
gebrochen, alle Moglichkeiten des Menschseins
und des Geschépfseins taten sich auf. «Neues Le-
ben» (Rém 6, 10f) hat sich als Wirklichkeit und als
Méglichkeit allen Menschen in gleicher Weise auf-
getan. Jesu Tod, der ein Sterben fiir die andern war,
enthiillte sich in der Auferstehung als Leben, als
Leben aus Gott und fiir Gott. Jesu Kreuz ist der
nun immer offene Weg zum Leben. In der Aufer-

stehung enthillt und erfillt sich die verborgene
Lebensmacht des Kreuzes, des Daseins-fiir-andere,
der Liebe. Die Grundsituation der Welt hat sich
geindert, menschliches Leben erscheint gewandelt:
Jesu Auferstehung ist der Beginn der allgemeinen
Totenauferweckung, ist Anbruch der Herrschaft
des Lebens. «Wie in Adam alle sterben, so werden
in Christus auch alle lebendig gemacht werden»
(1 Kor 15,22). Christus ist der «Anfithrer des Le-
bens» (Apg 3,15), der «Erstgeborene von den
Toten» (Kol 1,18). Die ganze Schopfung Gottes
wird in das neue Leben Jesu Christi hineingenom-
men werden (Rom 8,20ff). Jesus starb fiir alle und
anstelle aller; auch seine Auferstehung geschah fiir
alle und allen voraus. Allen in gleicher Weise wurde
giiltiges Leben ermdéglicht. In Jesu Sterben-fiir-
uns erscheint der Tod getotet, in seinem Dasein-
fiir-andere geht uns sein Leben als Liebe auf. Darin
nimlich wird sich Gottes Herrschaft vollenden,
daB alle zu Jesu neuem Leben kommen. In der
weltweiten Auferstehungswirklichkeit Christi wird
sich Gottes Zukunft verwirklichen.

3. Zum Begriff «Verberrlichung»

Als der Auferstandene ist Christus wesenhaft auch
schon der « Exrhéhte». Seine Auferstehung geschah
im Zuge der Erhohung zu Gott. Dies wird aus dem
Christuslied des Phil deutlich, wo neben Jesu Tod
nur seine Erh6hung genannt wird: «Er erniedrigte
sich selbst und wurde gehorsam bis zum Tod, bis
zum Tod am Kreuz. Deswegen hat ihn Gott auch
iiber die MaBen erhdht und ihm den Namen ge-
geben, der iiber alle Namen ist» (Phil z,8f). Ahn-
lich ist es im Lukasevangelium gesagt: «MuBte
nicht der Christus das alles leiden, um in seine Herz-
lichkeit einzugehen?» (Lk 24,26.) Daraus kann
erschlossen werden, dal3 Auferstehung und Erho-
hung urspriinglich jeweils selbstindige Interpre-
tationen desselben Ereignisses waren. Das Ein-
gehen Jesu in die Lebensmacht Gottes wurde in
zwei verschiedenen Traditionen einmal als Aufer-
stehung, das andere Mal als Ethohung bzw. Ver-
herrlichung wiedergegeben.’? An den genannten
Stellen wird Jesu neues Leben nach dem alttesta-
mentlichen Inthronisationsschema interpretiert.
Nach einer anderen Tradition aber werden Aufer-
stchung und Erh6hung nebeneinander und zusam-
men geschen. Auferstehung vollzieht sich als der
Ursprung und Anfang der Erhéhung; Verherr-
lichung und Inthronisation sind Fortsetzung und
Auswirkung der Auferweckung. Dies ist etwa im
Romerbrief gesagt: «Christus Jesus, der geboren
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ist, vielmehr auferweckt, der zur Rechten Gottes
ist, der auch eintritt fiir uns» (R6m 8,34), oder:
«der Sohn Gottes ist eingesetzt in Macht, kraft des
Geistes der Heiligkeit, aus der Auferstehung von
den Toten» (R6m 1,2f). Erhthung und Verherr-
lichung sind also inneres Ziel und Auswirkung der
Auferstehung. In der Verherrlichung des aufer-
standenen Jesus Christus geschieht endgiiltig Ver-
herrlichung Gottes; Gott kommt zu seinem
Schopferrecht und zu seiner Herrschaft (1 Kor
15,28). Die Verherrlichung Gottes ist das letzte
Motiv der paulinischen Theologie iiberhaupt.1s
Was heil3t aber Verherrlichung in der Sprache
der Bibel niherhin? Im hebriischen AT ist von
«kabod» die Rede; es meint das, was dem Menschen
Geltung und Gewichtigkeit verschafft. Jahwe liBt
seine kabod wie Feuer am Sinai erscheinen (Ex
24,17), sie erweist sich fiir Isracl michtig in der
Strafe und wunderbar als Hilfe (Lev 9,6.23f). Ka-
bod ist die Gewichtigkeit (gravitas) Jahwes, wei-
terinterpretiert seine Schépfer- und Herrscher-
macht tiber die Welt. Diese Herrschermacht ereig-
net sich immer schon auf Erden, in der mensch-
lichen Geschichte (Ez 3,23 ; 8,4 u.a.), aber sie wird
erst im Tempel der Endzeit als Jahwes Lichtherr-
lichkeit vollends sichtbar werden (Bz 43, 3 ff).* Das
griechisch sprechende Judentum hat in der LXX
kabod mit doxa wiedergegeben. Diese meint vor
allem die Ehre und Macht Gottes, seine Pracht und
Schoénheit. Die griechischen Zauberpapyri und die
Astrologie geben dem Begriff noch die Bedeutung
Lichtglanz und Zauberkraft des Gottlichen. All
das klingt fiir den hellenistischen Menschen mit,
wenn von doxa die Rede ist.’s Bevor die Vorstel-
lung von der doxa Gottes in das N'T iibernommen
witd, wird sie entscheidend von det jiidischen Apo-
kalyptik geprigt. Dort ist die doxa Gottes ein spe-
zifisch eschatologisches Geschehen: Gott wird die
Herrschaft ergreifen iiber die Aone (4th. Hen. 25,7);
er witd auf dem Himmelsthron sitzen, umgeben
von leuchtenden Sternen, Cheruben und Strémen
von Feuerflammen (ith. Hen. 14,8fF); alle Unge-
rechtigkeit wird vor ihm schmelzen, und die Engel-
michte werden sich vor ihm verbeugen. Aber auch
die Gerechten und die Heiligen werden mit der
doxa Gottes bekleidet werden, und es wird ein
groBes Leuchten sein auf ihren Gesichtern (4 Est.
7,97)- Fast immer ist Gottes Doxa mit der vollen-
deten Herrschaft iiber die Schopfung verbunden.
Nach dem Bekenntnis des N'T' hat Christus durch
seine Auferstehung Anteil bekommen an der Herr-
lichkeit Gottes; er ist beauftragt, Gottes Herr-
schaft in der ganzen Schépfung durchzusetzen.

Deswegen ist er begabt mit Macht und Glanz der
Herrlichkeit Gottes. Er ist durch seine Aufer-
stehung zum «Herrn der Herrlichkeit» geworden
(1 Kor 2,8) ; das ganze Evangelium verkiindet diese
Herrlichkeit und 148t sie aufleuchten (2 Kor 4,4).
Aber Christus hat die Herrschaft iiber Kosmos,
Michte und Gewalten nicht zu seiner eigenen Ver-
herrlichung angetreten; es geht in diesem Gesche-
hen einzig um die Verherrlichung des Schopfers.
Jesus Christus ist der Herr geworden «zur Verhers-
lichung Gottes, des Vaters» (Phil 2, 11). Das Chri-
stusereignis war der Beginn der Verherrlichung
Gottes (Rém 15,7). Was Christus begonnen hat,
muB sich in der Geschichte der Menschen fortset-
zen. Wie er als erster teilbekommen hat an der
Herrlichkeit Gottes, so sollen alle Menschen daran
teilbekommen. Wer sich durch ihn endgiiltigen
Zugang zu Gott erdffnen liBt, darf auf Gottes
Herrlichkeit hoffen, er datf sich dieser Hoffnung
rithmen (R6m §5,1.2); wer bereit ist, mit Christus
mitzuleiden, sein Dasein-fiir-andere fortzusetzen,
darf hoffen, auch mit ihm zur Herrlichkeit Gottes
zu kommen (R6ém 8,18). Wer sich namentlich oder
anonym auf Christus eingelassen hat, wer sich zu
seinem lebenschaffenden Kreuz, zu seiner Freiheit
und zu seiner Liebe bekennt, der darf erwarten, an
seinem vollendeten Dasein in Herrlichkeit teilzu-
nehmen (Phil 3,20). Durch sein Sterben-fiir-alle
ist Christus als erster in Gottes Lebensmacht und
Herrlichkeit eingegangen. Diese wurden nun allen
Menschen als reale Moglichkeit aufgetan; alle sind
dazu eingeladen. Christus ist beauftragt und be-
vollméchtigt, das Begonnene in der menschlichen
Geschichte fortzusetzen, Gottes Herrschaft zu
Ende zu fiithren. Uberall, wo Christus geschieht,
wo erin Menschen leiblich zu neuem Ieben kommt,
steht die Welt in Gottes Zulkunft.

4. Leibliche Anferstebung und leibliche Verherrlichung

Uberall, wo im NT Auferstehung und Verhert-
lichung bekannt werden, ist es eine leibliche Auf-

erstehung und Verherrlichung. Christus ist leib- |

lich zu einem neuen Leben gekommen, und er lebt
leiblich in den Seinen weiter («Leib Christi»); et
ist leiblich verherrlicht worden und lebt als « Leib
der Herrlichkeit» (Phil 3,21). Auch die Menschen
diirfen leibliche Auferstehung erwarten, eine Leib-
lichkeit, die endgiiltic von der Lebensmacht Got-
tes bestimmt sein witd (1 Kot 15,44); sie werden
auch leiblich verherrlicht werden und teilhaben am

«Leib der Herrlichkeit» Christi. Was aber heil3t ]

.Leib in der Sprache der Bibel, welche konlkrete
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Erfahrungswelt steht hinter diesem Begriff? Fiir
das semitisch-atl. Denken ist der Mensch eine un-
trennbare Einheit, die ihm von seinem Schépfer
zukommt. Der atl. Mensch erfihrt sich nicht als
Leib und als Seele, wie im hellenistischen Dualis-
mus, er erfihrt sich als Leben (nefes), das von Gott
her kommt. Dieses einheitliche Selbstverstindnis
prigt auch die ntl. Anthropologie. Im NT, speziell
bei Paulus, kommt der Mensch unter den beiden
Begriffen «Sarx» und «Soma» zur Sprache. Wenn
von Auferstehung und Verherrlichung die Rede
ist, wird immer vom Soma gesprochen; der Be-
griff hat in der LXX kein einheitliches hebriisches
Aquivalent. Vor allem hat das apokalyptische Ju-
dentum den Begriff mit seiner Vorstellungswelt
aufgefiillt. Soma ist der ganze Mensch, der von sei-
nem Schopfer geformtist, der im Kampf steht zwi-
schen Gut und Bése, der handeln mul3 und der auf
seinem Mitmenschen hin lebt, vor allem der sich
entscheiden muB. ¢ So ist fiit Paulus der Mensch
in seinem «Leib» und in seinen «Gliedern» der
Kampfplatz zwischen der Auferweckungsmacht
Gottes und der Todesmachtder Siinde (R6m 6,12f).
Nur im leiblichen Dasein des Menschen wird deut-
lich, ob einer von Christus beherrscht ist, oder von
der Macht der Siinde (R6m 6,6; 7,14; Gal6,17). In
seinem Leib 138t der Mensch Welt begegnen, die
ihn bestimmt; also ist sein leibliches Dasein ein
weltliches. Als leiblich-welthaftes Dasein ist der
Mensch auf seinen Mitmenschen hin ausgerichtet;
Leib ist die Bedingung der zwischenmenschlichen
Kommunikation. In seiner leiblichen Vorfindlich-
keit hat der Mensch standig die doppelte Moglich-
keit, sich entweder dem Mitmenschen zu ver-
schlieBen, also sein Mitsein zu verfremden, odetr
aber sich dem Mitmenschen zu 6ffnen und sein Mit-
sein als Liebe zu verwirklichen. Leib ist der ganze
Mensch, der vor die Entscheidung fiir oder gegen
Gott, mit oder ohne seinen Bruder, gestellt ist. Die
Bibel sicht das leibliche Dasein des Menschen nicht
in naturhafter Vorfindlichkeit, der Mensch erfihrt
sich als leibliches Dasein in geschichtlich-tathafter
Bezogenheit,”” er muB sich stindig entscheiden
zwischen Praxis der Stinde und Selbstverschlossen-
heit und zwischen Praxis des neuen Lebens. Wenn
Christus auferstanden ist, dann ist der Schopfung
die endgiiltige Moglichkeit ersfinet, zu sich selbst
zu kommen. Nicht ein beliebiger Tod erwies sich
als Auferstehung, es war Jesu Sterben fiir die Men-
schen. Jesu Dasein fiir die andern bis zum Tod et-
wies sich als neues Leben. Als der Aufetstandene
kommt er in denen zu neuem Leben, die sein Da-
sein wagen. Er lebt leiblich in denen weiter, die
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seine Freiheit, seinen Gehorsam und seine Licbe
wagen. Wenn Menschen leibliche Auferstehung
erwarten diirfen, dann erwarten sie Teilnahme an
der Unverginglichkeit, Herrlichkeit, Kraft und
Lebensmacht Gottes (1 Kor 15,42f), gliltiges Le-
ben; es witd erhofft, daBl sich die Menschen in ih-
ren geschopflichen Moglichkeiten und Chancen
voll entfalten, daB nicht Vergehen das Letzte ist,
sondern Leben; es wird erhofft, daB der einzelne zu
sich selbst und zu seinem Schopfer finde, daBl
menschliches Dasein als Miteinander und Fiirein-
ander gelebt werde, daBl Gottes Liebe, die sich in
Jesu Dasein erofinet hat, zur Vollendung komme;
es wird erwartet, dal3 alles, was im Leben eines
Menschen anfanghaft da ist, in das Geheimnis Got-
tes hinein aufgehoben wird.

5. Prolepse und Antigipation der Zukunft Gottes

Seit der Auferstehung und Verherrlichung Christi
gibt sich Gottes Zukuaft schon vorweg. Leibliche
Auferstehung und Verherrlichung haben sich
dem Menschen nicht bloB als reale Moglichkeit
aufgetan, sie sind vielmehr in dessen Leben und
Geschichte schon wirksam. Als der Zukiinftige gibt
sich der Schépfer seiner Schopfung vorweg. Leib-
liche Auferstehungswirklichkeit ist im Werden,
denn der Geist Gottes, der diese neue Wirklichkeit
hervorruft, ist unter den Menschen schon am
Werk; erist denen schon geschenkt, in deren Leben
sich Gottes Liebe realisiert (vgl. Rom 5,5 und 8,11).
Als «Angeld», d.h. als verbindliche Vertragsan-
zahlung, gibt sich dieser Geist Gottes schon vor-
weg. Wer dieses Angeld bekommen hat, darf
hoffen, daB an ihm das Begonnene zutr Vollendung
kommt; ja er muB mitarbeiten, daBl das Begonnene
weitergefithrt werde. Der «Anfang des Geistes»
ist der Anfang der Erlésung des leiblichen Lebens
und mitmenschlichen Daseins (R6m 8,23). Wo sich
Menschen von Gottes Lebensmacht bestimmen
lassen, vollendet sich mitmenschliches und gesell-
schaftliches Dasein, ist Auferstehungswirklichkeit
im Kommen. Der Geist Gottes ist Prolepse des
neuen Lebens, Vorwegnahme der Zukunft Gottes,
Ermoglichung der leiblichen Auferstehung. Auf-
erstehung und ihre neue Leiblichkeit sind ein Wet-
deprozeB, det teilhat am Werden der neuen Schop-
fung Gottes. Wo Menschen sich in der Liebe dem
Geist Gottes 6ffnen, nimmt Christus sie hinein in
seine Auferstehungsleiblichkeit. Ebenso wie Auf-
erstehung gibt und ereignet sich Verherrlichung
schon vorweg. Zwar wird die Vollendung der
Herrlichkeit Gottes in der Zukunft erwartet (R6m
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5,25 8,18), An einer einzigen Stelle in seinen Brie-
fen sagt Paulus, da Gott die Seinen schon ver-
herrlicht hat (R6m 8,30). Hier zitiert er eine tiber-
lieferte Tauftradition, dieerinseine spannungsvolle
Eschatologie einzeichnet. Die sich von ihrem
Schopfer rufen und erwihlen lieBen, sind schon mit
Gottes Herrlichkeit begabt, sie spiegeln schon mit
unverhiilltem Antlitz die Herrlichkeit Christi
wider (2 Kor 3,18).18 Gottes Herrlichkeit hat sich
mit dem Heilsereignis Jesu Christi iiber die Welt
gebreitet und wird die Menschen mehr und mehr
neugestalten. Verherrlichung ist wie Auferstehung
ein weltweiter WerdeprozeB. Er ist mit Jesus Chri-
stus in Gang gekommen und will alle Menschen
einholen. Dieser Proze aber hilt sich nicht von
selbst in Gang, nicht ohne den Menschen kann das
Begonnene weitergefithrt werden. Der Mensch
muB sich der Zukunft Gottes éffnen und bereit-
stellen, er muB zum «Mitarbeiter» seines Schopfers
werden (1 Kor 3,9; 15,58). Gottes Zukunft stellt
einen universalen Anspruch an Welt und Men-
schen, sie ist der totale Anspruch des Schépfers an
seine Schopfung.r®

Das Werden der neuen Schopfung Gottes ist nicht
moéglich ohne Zutun, Mittun und Weiterschaffen
des Menschen. Leibliche Auferstehung und Ver-
herrlichung geben sich nicht vorweg ohne die mit-
menschliche und gesellschaftliche Selbstverwirk-
lichung des Menschen. Deswegen mahnt der Apo-
stel dringend: «Verherrlicht Gottin eurem Leibe!»
(1 Kor 6,20.) Im gesellschaftlich verfaBten Dasein
mul} Gott zu seiner Herrschaft kommen; im leib-
lichen Dasein und in dessen Moglichkeiten muf
Gottes Herrlichkeit aufleuchten. Deswegen ist
das leibliche Dasein der Ort des neuen und endgiil-
tigen Gottesdienstes (R6m 12, 1). Es gibt eigentlich
keinen anderen Ort mehr. Ob der Schopfer tatsich-
lich zu seinem Schépferrecht kommt, entscheidet
sich allein im leiblich-welthaften und zwischen-
menschlichen Dasein. Gerade dort also will sich
Gottes Lebensmacht anfanghaft verwirklichen.
Gerade im leiblichen Dasein der Seinen will Chri-
stus auferstehen und verhertlicht werden. Paulus
bestimmt das leiblich verfaBBte Dasein des Menschen
umfassend von der zukommenden Auferstehung
und Verherrlichung her. Leibliches Dasein ist auf
die neue Dimension Christi hin. Deswegen mahnt
der Apostel, tiberreichlich am Auferstehungswerk
Christi mit- und weiterzuarbeiten (1 Kor 15,58).
Als gesellschaftlich und geschichtlich verfaBter
ist der Mensch in die Zukunft Gottes gerufen. Will
er diesem Ruf folgen, gilt sein ganzes Engagement
seiner menschlichen Selbstverwirklichung, dem
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Mitmenschen, dem Werden einer neuen Welt. Seit
Christus auferstanden ist, hat alles in der mensch-
lichen Geschichte bleibenden Wert bekommen.
Leibliches Dasein bedeutet Méglichkeit und Auf-
gabe, zukunftize Auferstehung und Verherrli-
chung vorwegzunehmen, sich fiir Gottes Zukunft
zu offnen.

6. Zusammenfassung

Die Botschaft von der geschehenen Auferstehung
und Erhohung Christi und von der zu erwartenden
Teilnahme der Menschen an diesem Ereignis gehort
zur Mitte des Evangeliums. Diesem eignen als
ganzem, wie in seinen einzelnen Bekenntnissen
drei Grundstrukturen: es ist stets Botschaft, An-
spruch und Verheifung in einem. So sind Auf-
erstehung und Verherrlichung zuerst einmal Bot-
schaft; etwas Niedagewesenes wird angesagt: Jesus
ist aus dem Tod in die Lebensmacht Gottes einge-
gangen, er nimmt teil an der Herrschermacht Got-
tes. Was et damit begonnen hat, setzt sich in der
menschlichen Geschichte fort, Verherrlichung und
Auferstehung sind allen Menschen als Maglichkeit
aufgetan. Diese Botschaft erhebt einen Anspruch,
sie will etwas von denen, die sie horen: weil Chri-
stus weltweit daran ist, neue Auferstehungswirk-
lichkeit zu schaffen, deswegen ist es an den Men-
schen, an diesem «Werk des Herrny reichlich mit-
zuarbeiten (1 Kor 15,58). Die Menschen miissen
sich der neuen Lebensmacht Gottes aussetzen, den
Schopfer in ihrem leiblich-gesellschaftlichen Da-
sein zur Herrschaft kommen lassen, Jesu Liebe
leiblich verwirklichen. Drittens ist diese Bot-
schaft Gottes groBe VerheiBung; sie eréffnet den
Menschen ungeahnte Méglichkeiten, die einzige
Méglichkeit des Lebens und der Selbstverwirk-
lichung. Eine neue Schépfung ist im Werden; sie
wird nicht von Menschen gemacht, sie wird aber
auch nicht ohne den Menschen. Alle sollen einbe-
zogen werden in die Auferstehungswirklichkeit
Christi, sollen zu ihrem Schépfer finden.

Der Tod Jesu am Kreuz, der Tod seiner gehot-
samen Liebe, ist der Tod des Todes, ist das neue
Leben geworden. Von daher ist die Welt nicht im
Vergehen, sondern im Werden. Gott hat zu diesem
Werden ja ausgesagt. Jesu Dasein und Sterben fiir
andere erwiesen sich als Auferstehung. Im Sinn des
NT ereignet sich Jesu Auferstehung in der mensch-
lichen Geschichte, durch seine «Erscheinungen»
vor Zeugen,*® dadurch, da er Menschen begegnet
und in ihnen zu neuem Leben kommt. Wo Jesu
Dasein-fiir-andere verwirklicht wird, wo seine
Liebe in der Gesellschaft mobil gemacht wird,
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kommt Christus leiblich zu neuem ILeben, wird
Gott verherrlicht. Auferstehung und Verherrli-
chung ereignen sich von Jesus Christus her in der
menschlichen Geschichte, weil sich seit Gottes
Menschwerdung Gott und Christus in dieser Ge-
schichte ereignen. Sie gehen nicht in dieser Ge-
schichte auf, denn Gott ist stets vor den Men-
schen;?* der Auferstandene begegnet, indem er sich
entzieht. Die Welt steht unter dem Anspruch kom-
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