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die eigene religiose Praxis aufgenommen werden konnen, ohne dabei die andere Tradi-
tion zu vereinnahmen oder die eigene zu verfilschen® (217).

Das Buch schliefit mit einer kurzen Zusammenfassung seiner wichtigsten Thesen und
der Prisentation einer kleinen, allen Christinnen und Christen sehr ans Herz zu legenden
, Tugendlehre des interreligiosen Dialogs®, die auf der Grundlage der vier Kardinaltugen-
den (Klugheit, Gerechtigkeit, Tapferkeit, Besonnenheit) und den drei theologischen Tu-
genden (Glaube, Hoffnung, Liebe) konkrete Voraussetzungen und Haltungen fiir ein
gelingendes interreligioses Miteinander formuliert (221-226). Verf. ist damit ein ein-
driickliches Werk gelungen, das auf weniger als 230 Textseiten tiber alles Wichtige und
Wissenswerte zu Nostra aetate kompetent und umfassend informiert. Davon zeugen
auch das 20-seitige Literatur- und das doppelt so starke Endnotenverzeichnis; Personen-
und Sachregister fehlen leider. Das Buch verspritht den offenen und weiten Geist des
Zweiten Vatikanischen Konzils und lidt auf erfrischende Weise dazu ein, den vom Kon-
zil angestoflenen Dialog mit den anderen Religionen mutig fortzusetzen, wenngleich
dabei — aus Respekt vor dem Selbstverstandnis der anderen — ,,[k]onsens- und differenz-
hermeneutische Methoden® kiinftig ,einander erginzen® miissen (225). Dies alles ge-
schieht in der freudigen Gewissheit, dass jede Offnung gegeniiber dem Nichsten — auch
gegeniiber dem andersglaubigen Nichsten — zugleich eine Offnung gegentiber Gott und
damit eine mogliche Bereicherung fiir den eigenen Glauben darstellt. A. LOFFLER S]

KessLER, Hans, Was kommt nach dem Tod? Uber Nahtoderfahrungen, Seele, Wieder-
geburt, Auferstehung und ewiges Leben. Kevelaer: Butzon & Bercker 2014. 275 S.,
ISBN 978-3-7666-1755-2.

Das Thema dieses neuen Buches des emeritierten Frankfurter Systematikers Hans Kess-
ler (= K.) gehort zu den wenigen ,,Kern“-Themen der Dogmatik, die noch immer eine
erstaunlich grofle Zahl von Interessierten zu Vortragen oder zur Lektiire einschlagiger
Biicher anzieht. Von daher ist es sehr sinnvoll und hilfreich, dieses Thema immer von
neuem im Blick auf jeweils aktuelle verinderte Fragestellungen aufzugreifen, es neu
durchzubuchstabieren und so fiir ,,suchende, fragende, zweifelnde Zeitgenossen (11)
verstindlich darzulegen. Dabei sieht K. zu Recht, dass es heute vor allem darum geht,
die traditionellen Glaubensaussagen glaubwiirdig vor einer Vernunft zu rechtfertigen,
die z.B. von den Erkenntnissen einer analytischen Bewusstseinsphilosophie, der natur-
wissenschaftlich-medizinischen Hirnforschung und den empirischen Untersuchungen
von Nahtoderfahrungen u. A. beeinflusst ist. In wohltuender erkenntnistheoretischer
Selbstbescheidung betont K. durchgehend, dass es ihm in keiner Weise darum geht,
angesichts der schwierigen Fragen, die von dorther an die eschatologische Hoffnung der
Christen gestellt werden, diese Hoffnung rational schliissig ,,beweisen® zu wollen (was
vom Inhalt wie vom Vollzug des Glaubens her schlechterdings unmdoglich ist). Wohl
aber beansprucht er, stichhaltige Griinde dafiir anfithren zu konnen, dass die christliche
Hoffnung auf ein neues, von Gott geschenktes Leben nach dem Tod keineswegs unver-
niinftig oder vernunftwidrig sei, dass sie vielmehr auch von kritischen Zeitgenossen als
ernst zu nehmende Alternative zur mehr und mehr dominierenden naturalistisch-mate-
rialistischen Sicht des Menschen und seiner Welt anerkannt werden kann. Diesem An-
spruch wird K. durchgehend und auf sehr tiberzeugende Weise gerecht.

Das Buch gliedert sich in sechs Kap.: Es beginnt — methodisch stringent — mit der
Darstellung und kritischen Erorterung von vier ,,allgemein-menschlichen Grunderfah-
rungen®, die — unabhingig von jeder religiosen Grundeinstellung — als Hinweise auf
eine , transzendente Dimension“ unserer Wirklichkeit, auch tiber die Todesgrenze hin-
aus, gelten konnen (19-43): die Erfahrung radikaler Endlichkeit, die Sinnfrage ange-
sichts des Todes, der Tod eines geliebten Menschen und das auf Erden nicht wiedergut-
zumachende Unrecht. Den Ausfithrungen in diesem Kap. kann ich gut zustimmen.
Aber an einigen Stellen scheint mir die negative Wertung einer Weltsicht, die nicht an
eine letzte Erfiillung und Sinngebung tiber den Tod hinaus glauben mag, doch allzu sehr
von unserer eigenen, religios gepragten Weltsicht bestimmt zu sein. Denn viele Vertreter
dieser weltanschaulichen Option erfahren, deuten und leben ihr Leben keineswegs als
seitel und sinnlos, absurd (23; dhnlich 24, 30). Auch fihrt ihr Leben angesichts des
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mafllosen Leids so vieler Opfer der Geschichte ohne eschatologische Hoffnung keines-
wegs eo ipso zur ,Verzweiflung®, zur ,Resignation” oder zu einer ,untrostlichen
Trauer” (29). Die vielen negativen Erfahrungen von Sinnlosigkeit konnen auch bei ih-
nen — dhnlich wie bei uns Christen — doch erstaunliche kreative Krifte zur humanen
Gestaltung menschlicher Lebenswelten freisetzen — gerade auch zu Gunsten der vielen
Benachteiligten; dies alles gibt threm Leben einen erfiillenden, auch von unserem Glau-
ben her nachvollziehbaren Sinn.

Das zweite Kap. ,Nahtod- und Out-of-Body-Erfahrungen: Indizien fiir ein vom
Korper ablosbares Bewusstsein? (44-87) bietet — auf der Basis einer griindlichen
Kenntnis der einschligigen Literatur — eine prizise und gut verstindliche Information
und Reflexion tiber die vielen komplizierten Fragen, die sich auch fiir die Theologie mit
diesem Phanomen verbinden. Hier zeigt sich K. als Meister des interdiszipliniren Dia-
logs zwischen Theologie und neuen empirischen Wissenschaften. Auch was den Nut-
zen dieser Forschung fir den Glauben angeht, kommt K. zu einem sehr differenzierten
und vorsichtig-positiven Ergebnis: Ausgehend von dem naturwissenschaftlich nicht zu
bezweifelnden, aber auch nicht zu erklarenden ,harten Kern“ vieler ,,Out-of-Body*“-
Erfahrungen, nimlich dass ,Menschen aus ihrer Koma-Phase zuriickkehren und etwas
wissen, was sie nicht durch sinnliche Erfahrung wissen konnen (64), und in tiberzeu-
gender Abgrenzung von verschiedenen Deutungen dieser Phinomene, hilt K. es zu-
mindest fiir eine begriindete Denkmdglichkeit, ja sogar fir wahrscheinlich, ,ein vom
irdischen Korper und Gehirn ablsbares bewusstes Leben mit Erster-Person-Perspek-
tive“ anzunehmen (67). Insofern konnen solche Nahtoderfahrungen zwar nicht als Be-
weise fir eine postmortale Unsterblichkeit gelten, wohl aber konnten sie , Fingerzeige,
Gleichnisse, Hinweise auf etwas sein, das den Tod tbersteigt“ (ebd., ahnlich auch 861.).

Das dritte Kap. (88-124) behandelt auflerchristliche Hoffnungsentwiirfe, die in unse-
rer westlichen Kultur heute eine gewisse Rolle spielen: zunichst einige ,,abwegige phy-
sikalistische Spekulationen® (92-97), die eine etwas skurrile Mischung von naturwissen-
schaftlicher Forschung und Science-Fiction-Phantasien darstellen und deren Ziel es ist,
die religiose Hoffnung durch physikalische Prognosen und Projektionen zu ersetzen.
Durch ihre wissenschaftliche Terminologie wollen sie iiber ihren materialistisch-welt-
anschaulichen Charakter hinwegtiuschen und den Anschein erwecken, sie seien natur-
wissenschaftlich begriindet.

Ernster zu nehmen ist dann schon die Wiedergeburtslehre in ihren ostlichen und
westlich modernen Varianten, wobei gerade letztere wegen ihrer relativ hohen Kompa-
tibilitat mit vorherrschenden Werten unserer westlichen Kultur eine nicht zu unter-
schitzende Anziehungskraft auf unsere Zeitgenossen ausiiben. Auch hier wagt K. sehr
differenziert ,,Chancen und Probleme* dieser Weltanschauung ab (112-117). Das Kap.
schliefft mit der eindeutigen erkenntnistheoretischen Schlussfolgerung, dass eschatolo-
gische Aussagen — ob christlich oder nicht — grundsitzlich ,,Hoffnungsaussagen® sind
und nicht irgendein religios tradiertes Geheimwissen tiber die Zukunft.

Damit wird bereits ubergeleitet zu den drei folgenden Kap., in denen explizit die
Hoffnung des jiidischen und des christlichen Glaubens hinsichtlich des Lebens tiber den
Tod hinaus dargestellt wird. Das vierte Kap. (125-154) bringt sehr treffend den ,,Kern®
unserer eschatologischen Hoffnung auf den Punkt: Die jiidisch-christliche Hoffnung
hingt ganz und gar am Glauben an Gott, dem ,absoluten Urgrund“ aller kontingenten
Wirklichkeit, der sich seinem Volk als ,,Jahwe*, als der unverfiigbar Da-Seiende und in
Liebe Gegenwirtige geoffenbart hat und dessen rettende Liebe auch am Tod seiner Ge-
schopfe keine Grenze findet. Zu dieser letzteren Einsicht ist Israel allerdings erst relativ
spat gekommen (zwischen 200 und 100 v. Chr,, also in der Makkabaerzeit). Der theolo-
gische Kontext fiir diese neue Entwicklungsstufe im Glauben Israels war die Frage nach
der Gerechtigkeit Gorttes fiir die glaubenstreuen Martyrer, die in der Verfolgung durch
die hellenistischen Herrscher umgebracht wurden. Die Hoffnung auf ihre Auferste-
hung von den Toten war somit die letzte Konsequenz des Glaubens an die schépferische
und rettende Macht Gottes gegeniiber seinem Volk.

Uber die Pharisier, die diese Hoffnung entschieden vertraten, gelangte sie auch zu
Jesus, der ihre Eschatologie in seine Reich-Gottes-Botschaft integrierte und sie so an
seine Juinger weitergab. Fur deren Glauben und ihre Hoffnung spielten dann natiirlich
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vor allem die Erscheinungen des vom Tode auferweckten gekreuzigten Jesus von Naza-
ret eine ganz entscheidende Rolle. Darauf basierte schliefllich die ganze apostolische
Verkiindigung von Jesus, dem von Gott auferweckten Messias.

Im zentralen fiinften Kap. (155-225) entfaltet K. ausfihrlich den unlosbaren Zusam-
menhang zwischen der Auferstehung Jesu und der Auferstehung der Toten, dem Kern-
stiick christlicher Eschatologie. Dabei kann er auf seine bekannten und allgemein hoch-
geschitzten Vorarbeiten zu dieser Thematik zuriickgreifen, bereichert durch neuere
Literatur (v.a. die Forschungsergebnisse von Jirgen Becker). Ich kann den klaren Aus-
fihrungen K.s weitgehend zustimmen; sie sind heute in der katholischen Eschatologie
Konsens. Nur zwei Anfragen mochte ich hier vorbringen.

Erstens: Zu den neutestamentlichen Quellen des Auferstehungsglaubens wiirde ich
neben den frithen Osterbekenntnissen und den spateren Ostererzahlungen der Evange-
listen auch noch die Predigten des Petrus und des Paulus in der Apostelgeschichte zah-
len, die ja ein eigenes formgeschichtliches Genus bilden und fiir die missionarische Ver-
kiindigung des Auferstehungsglaubens an Israel und die Volker eine wichtige Rolle
spielten. In seiner ersten Predigt am Pfingsttag kommt Petrus nun auch — mit Verweis
auf Ps 16,811 und auf die in Israel bekannte Grabstitte Davids (der ja als Verfasser
dieses Psalms galt) — auf das Motiv vom ,leeren Grab“ zu sprechen: ,,Du gibst mich
nicht der Unterwelt preis, noch lisst du deinen Frommen die Verwesung schauen.”
Diese auf Jesus bezogene Aussage zielt zweifellos auch darauf, die Verkiindigung von
der Auferstehung Jesu judischen Zuhorern plausibel zu machen (Apg 2,24-36). Ver-
mutlich werden die Erzihlungen vom Auffinden des ,leeren Grabes® fiir die Jinger
und die ersten Bekehrungen unter den Juden doch eine gewisse Bedeutung gehabt ha-
ben (dies zu 165-167), auch wenn sie weder damals noch heute als eine unerlissliche
Begriindung des biblischen Auferstehungsglaubens gelten konnen (worin ich K. voll
beipflichte).

Eine zweite Frage: Innerhalb des im Ganzen ausgezeichneten Abschnitts ,,Wie kann
Auferstehung widerspruchsfrei gedacht werden?“ (181-225), in welchem K. sehr tiber-
zeugend den christlichen Auferstehungsglauben in den Verstehenshorizont heutiger,
den Glauben befragender Menschen ,,iibersetzt*, gibt es einen Punkt, der mich zu einer
Riickfrage veranlasst. Es geht um das von K. Rahner vorgeschlagene und inzwischen
von zahlreichen Theologen (auch von mir) iibernommene ,,Denkmodell® einer ,,Aufer-
stehung im Tod“, dem auch K. — mit allen Vorbehalten gegentiber solchen und ahnlichen
Vorstellungshilfen — zustimmt. Bei der Erklirung dieses Konzepts heifit es, dass jeder
Einzelne bei seiner individuellen Auferstehung im Tod nicht nur die eigene Auferwe-
ckung und das Auferstandensein der vor ihm Gestorbenen erlebt, sondern ,aller ande-
ren, der Fritheren wie der Spaiteren® (200; auch 201).

Ich halte diese Formulierung zumindest fiir missverstandlich. Denn wenn das stim-
men sollte, scheint die Vollendung im Tod als etwas vollig der Zeit und der Geschichte
Enthobenes vorgestellt zu werden; so als ob in der Wahrnehmung der Vollendeten die
noch weitergehende Geschichte der auf Erden Lebenden und zugleich deren Ende und
Vollendung bereits antizipierend prisent seien. Meine Frage: Kann man das, was fiir die
freiheitswahrende, alle irdischen Zeiten unterfangende Vorsehung Gottes gilt, auch auf
uns endliche, bei Gott ihre Vollendung findende Menschen tbertragen? Bleiben wir
nicht — anders als der ewige Gott — auch in der Vollendung an Zeit und Geschichte ge-
bunden, ohne jedoch ihrem auseinandergezogenen Nacheinander noch unterworfen zu
sein (dies auch im Blick auf S. 224{. gefragt)? Biblisch gesehen werden wir in der Voll-
endung ja nicht einfachhin der Ewigkeit Gottes gleichgestaltet, sondern in den vollen-
deten Leib des durch Tod und Auferstehung hindurchgegangenen und zum Vater heim-
gekehrten Jesus Christus aufgenommen und 7hm gleichgestaltet. Die ,Fiille* dieser
Gleichgestaltung steht aber noch aus, solange der Tod noch in der Welt herrscht (vgl. 1
Kor 15,251.) und Menschen ihr letztes Ziel noch nicht erreicht haben. Darauf ,,wartet®
(nach Hebr 10,13) auch Christus, der erhohte Menschensohn noch. Konnte mit diesem
,Warten® nicht eine qualitative (nicht irdisch-zeitliche!) Differenz zwischen der je indi-
viduellen und der universalen Vollendung angedeutet werden? Eben die Differenz zwi-
schen den Teilen und dem Ganzen des Leibes Christi, in den wir in der Taufe eingeglie-
dert werden und im Tod zur Teilhabe an seiner Auferstehung endgiiltig aufgenommen
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werden (vgl. Phil 3,201.)? Ohne dieses heilsgeschichtliche Medium ,,Leib Christi“ bleibt
unsere Vorstellung von Vollendung vielleicht doch zu abstrakt-spekulativ; erst im Raum
des Leibes Christi bekommt auch das Gebet der Lebenden f7ir die Verstorbenen und zx
ithnen um ihre Firsprache einen unaufthebbaren theologischen Sinn.

Der sechste und letzte Teil (226-270) entfaltet unter der Uberschrift ,,Gott — das
letzte Ziel unseres Lebens* auf sehr ansprechende und viele Missverstindnisse ausriu-
mende Weise die zentralen Glaubensgehalte des eschatologischen Vollendungsgesche-
hens: Was bedeutet ,Begegnung mit Gott im Tod“, was Gericht, Lauterung, Holle,
Hoffnung auf Allversohnung und ewiges Leben? Schliefflich: Wie lisst sich das Er-
hoffte bereits in diesem Leben vorwegnehmend erfahren? Auch hier liefSe sich tGiber den
einen oder anderen Punkt diskutieren, z.B. was die Bindung des Versdhnungswillens
Gottes an die Versohnungsbereitschaft der Opfer den Titern gegeniiber betrifft, 243;
auch die in den verschiedenen Schriften des NT hervorgehobene, aktive Rolle Christi
im Endgeschehen liefle sich — iiber den Zusammenhang zwischen seiner und unserer
Auferstehung hinaus — noch konkreter profilieren, etwa sein Tod fiir uns, sein Begra-
benwerden (1 Kor 15,31.), sein Hinabsteigen in das Reich des Todes und sein Wieder-
kommen zum Gericht.

Wie dem auch sei, die kritischen Anmerkungen konnen und sollen nicht die hohe
Anerkennung schmailern, die ich diesem Buch zolle. Es ist ein Buch ,,zur rechten Zeit*,
um in unserer Gegenwart angesichts so vieler neuer Anfragen dem biblischen Auftrag
auf verntinftige und glaubwiirdige Weise gerecht zu werden: ,Seid stets bereit, jedem
Rede und Antwort zu stehen, der nach der Hoffnung fragt, die euch erfullt“ (1 Petr
3,15). M. KeH1L S]

PecH, JusTiNus C. / SCHACHENMAYR, ALKUIN (Hgg.), Zwischen Philosophie und Theo-
logie. Interpretationen zu zentralen fundamentaltheologischen Begriffen. Heiligen-
kreuz: Be & Be Verlag 2013. VIII/ 210 S., ISBN 978-3-902694-55-3.

In der Kiirze liegt die Wiirze. Schon Karl Rahner nannte 1976 seine Einfithrung in den
Begriff des Christentums im Vorwort einen ,kurzen Versuch®. Der vielhundertseitige
,Grundkurs“ schliefft mit einem selbstkritischen Epilog zur Notwendigkeit von ,,Kurz-
formeln des Glaubens®. Heute, angesichts einer exorbitanten Vermehrung sogenannter
Inhalte (neudeutsch: content), einer vor vierzig Jahren unvorstellbaren Menge massen-
medial verfigbarer Textbausteine, steht die Theologie noch immer vor dieser Aufgabe.
Sie muss sich in der Flut der Mitteilungen nicht nur — wie immer schon — behaupten und
rechtfertigen. Sie muss sich dazu mehr denn je selbst beschranken, auf das Wesentliche
fokussieren, knapp und pragnant formulieren — um tiiberhaupt gehort zu werden.

Denn in der vernetzten Gesellschaft ist Aufmerksamkeit zur entscheidenden ,Res-
source“ (Franck) verkommen, zum Flaschenhals, den auch die stichhaltigsten Argu-
mente zuallererst passieren miissen. Kommt ein ernsthaftes Gesprach (130) uiber die re-
ligiésen Grundfragen des Lebens nicht zustande, konstatieren manche verirgert eine Art
Aufmerksamkeitsdefizitsyndrom beim ,,Horer des Wortes®, andere verweisen frustriert
auf die mangelnde ,, Anschlussfahigkeit“ der Inhalte, obgleich es drittens auch an der
Kommunikation der Gesellschaft selbst (149) liegen konnte, die sich vor allem inhaltlich
drastisch verindert hat. Fiir welche Diagnose man sich entscheidet, welchen Pol dieser
»Iriangel“ man préferiert, sagt nach Fichte vor allem etwas tiber den Diagnostiker (131).

Die Situation ist jedenfalls unerfreulich. Das gilt fiir Theologie im Allgemeinen und
fir ihre Grundlagendisziplin Fundamentaltheologie im Besonderen. Nicht, dass es an
Veroffentlichungen und Mitteilungen, an Gehalt und Inhalt (also an ,,content®) fehlen
wiirde! Allein, die Kommunikation will nicht (mehr) so recht gelingen, und dies nicht
nur im Blick auf die Gesellschaft. Theologische Reflexionen besetzen Nischen, sie fiillen
keine Sile (mehr). Das war einmal anders, lange ist das nicht her. Doch selbst im inneren
Kreis der Hochinteressierten, an theologischen Fakultiten und kirchlichen Akademien,
treten verbliiffende Verstehens- und Vermittlungsprobleme (133) auf. Schuldzuweisun-
gen sind moglich, aber — wiederum neudeutsch — nicht hilfreich. Was also ist zu tun?

Die pragmatische Antwort der Herausgeber dieses Sammelbandes besteht in 13 ,,In-
terpretationen zu zentralen fundamentaltheologischen Begriffen und einer Hinfiih-
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