Ladislaus Boros

Der Geist eschatolo-
gischer Neubestimmung

Wibrend der Salzburger Hochschulwochen 1967 bielt der
wegen seiner gablreichen Verdffentlichungen sber das
christliche Todesverstindnis bekannte Autor, Ladislaus
Boros, vier theologische Meditationen zum Thema: Tod,
Gericht, Auferstehung. Wir danken dem Verfasser fir
die Brlaubnis, erstmalig daraus die foigende Texctaus-
wabl zu verdffentlichen. Bei ¢iner Reform der Begribnis-
liturgie miissen ja nicht nur theologische Gesichispunfrte
beachtet werden; neue liturgische Texte miissen anch aus
der zeitgendssischen christlichen Frimmigkeit schipfen,
wie sie sich beispielsweise in diesen Meditationen dnuffert.

Den eigentlichen Meditationen schickt Boros fiinf Be-
merkungen voraus. IThr Zweck ist, jene Gesinnung 3u be-
schreiben, in der ein Christ von heute den Fragen der
LEndzeit begegnen soll.

I. VORBEMEREKUNGEN

1. Das Ende ist eigentlich der Anfang

Die wesentlichste Botschaft des Neuen Bundes ist
die Verkiindigung: In Christus hat sich eine vollig
neue Seinsdimension aufgetan: der Himmel. Die-
set wichst und reift in den Kindern Gottes, in den
Briiddern und Schwestern Jesu Christi. Der Mensch
ist seither nicht mehr aus seiner irdischen «Vor-
handenheit» zu verstehen. Sein Leben ist auf den
Himmel hin entwozrfen, auf einen Zustand hin, der
nahe ist und trotzdem — oder gerade deshalb — im-
mer noch aussteht. Was vorher geschieht — all das
Suchen und Tasten, das zum groBten Teil die Ge-
schichte der Menschheit und eines jeden von uns
ausmacht —, ist nur Geburt. Die Welt selbst ent-
steht erst, indem der Mensch den Himmel betritt.
Wit leben also im eigentlichsten Sinn des Wortes
nicht; das Eigentliche sehen, héren und ergriinden
wir noch nicht; das Leben ist noch nicht da; es
kommt nur auf uns zu; das Wesen der Menschheit
und der Welt liegt noch an der Front.

2. Die Welt ist anf Vollendung hin angelegt

D‘ie Welt liegt noch in Geburtswehen. Das All ent-
wickelt sich aus einem urspriinglichen Seinsbe-

stand heraus auf das Leben hin. Das Leben voll-
endet sich, indem es sich im Menschen in Geist
umformt. Der Geist bekommt sich selbst «in den
Griffy, indem und sofern er Gott erkennt und sich
ihm in der Liebe iiberantwortet. Die Vereinigung
des Menschen reilt das Weltall in die ewige Voll-
endung hinein. Diese Vollendung ist ein endgultig
gottdurchsichtiges All, Das Universum ist eine
Einheit der Genese. Die Schépfung ist immer noch
im Gang. Gott schafft die Welt, indem er ihr die
Krifte verleiht, in einer sich iiber Jahrmilliarden
erstreckenden Entwicklung sich zu ihm zu erhe-
ben. Weltwerden und Geschichte der Menschheit
sind immer schon Heilsgeschichte: Geburt des
Ewig-Giiltigen aus dem SchoBe der Erde. Es gibt
keine profane Sphire des Werdens in unserem
Kosmos.

3. Die Schipfung geschieht nach einem
christologischen Grandentwurf

«Fiir uns Menschen und um unseres Heiles willen
ist er vom Himmel herabgestiegen.» So gibt unset
Glaubensbekenntnis Antwort auf die alte Frage:
Warum ist Gott Mensch geworden?

Es wird dabei ein zweifacher Grund angegeben:
Erstens — «fiir uns Menscheny; damit der Mensch
er selbst, witklich Mensch sein kann. Dann: «um
unseres Heiles willen»; damit er uns von der
Schuld erlése. Dies sind die zwei heilsgeschichtli-
chen Grundfunktionen Christi.

Unter ihnen gibt es eine Rangordnung, die auch
im Glaubensbekenntnis unverkiirzt zum Ausdruck
gebracht wird. Gott ist grundsitzlich deshalb
Mensch geworden, damit er unsere menschliche
Existenz zur Vollendung bringe. Unabhingig da-
von also, daf3 die Stinde in unsere Welt eingetreten
ist, hitte er die Tat der Menschwerdung vollzogen.
Da sich aber die Menschheit mit Schuld belastet
hat, das heif3t, sich in eine Ferne von Gott hinein-
begeben hat, mufite er, um unsere Wirklichkeit
vollenden zu kénnen, uns zuerst mit Gott aussch-
nen, unser Erléser sein. Diese zweite, nachtrig-
liche und geschichtsbedingte heilsgeschichtliche
Funktion (die Erlésung) hebt seine seit Ewigkeit
vorausgesehene und voraushestimmte Lebenstat
(die Vollendung) nicht auf. Christus bleibt der-
jenige, der unser Wesen zu reiner Entfaltung
bringt. Diese Vollendung vollzieht sich aber seit
dem Siindenfall am Kreuz.

Christus hebt unser Wesen und somit auch das
Weltall, das sich ja in uns verdichtet, in den Be-
reich der Vollendung hinein. Christus ist der end-
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giiltig erschaffene Mensch und die Spitze jeder
Weltbewegung. Er zieht alle Krifte der Welt zu
sich, immer mehr nach vorne, immer weiter hinauf
bis in den Bereich der Verherrlichung hinein. Auch
in diesem Sinne ist Christus der «erhebende» Gott
(Deus elevans). Der Kolosserbrief sagt von diesem
kosmischen Christus: «In ihm ward alles erschaf-
fen, was im Himmel und auf Erden ist (das All).
Alles ist durch ihn und zu ihm hin erschaffen...
und das All hat in ihm seinen Bestand.» Die Ent-
faltung des Kosmos bewegt sich von vornherein
und unter allen Umstinden auf Christus hin. Chri-
stus ist die «pradestinierte Welt». Die Bewegung
des Seins verengt und konzentriert sich im Laufe
der Jahrmilliarden auf den einzigen Beziehungs-
punkt, auf den Punkt Omega, den menschgewor-
denen Logos. Die seinem Auftreten vorausge-
hende Weltentwicklung ist eine Vorbereitung fiir
die Entstehung des Menschen. Diese im geschicht-
lichen Christus konvergierende Gesamtentwick-
lung dringt dann iiber die ganze Breite des Kos-
mos und der Geschichte vor, um die Gesamtwirk-
lichkeit zu ergreifen. Das auf Christus hin entwor-
fene Welt-all erringt sich Leben und erreicht seine
Seinsvollendung als Mensch (Menschwerdung der
Welt); die Menschheit erwacht immer mehr zum
BewubBtsein, zur Entscheidungsfahigkeit und wird
dabei immer entschiedener mit Gott konfrontiert
(Menschwerdung des Menschen); in der Inkarna-
tion vereinigt der Gottmensch alle vorwiirtsstre-
benden Energien der Welt und der Menschheit in
sich und fiihrt sie in seinem groBen Exodus, in sei-
nem Tod, in seiner Auferstehung und Himmel-
fahrt in die endgiiltige Vollendung hinein (Mensch-
werdung Gottes). Dies ist die Grundstruktur der
Erschaffung einer auf Christus hin entworfenen
Welt.

4. Die Vollendung
als ein grengenloses Voranschreiten

Die letzte Vollendung (der Himmel) ist die seins-
hafte Teilhabe des Geschopfes an Gott selbst. Got-
tes unendliche Fiille kann aber durch keine Kreatur
ganz aufgenommen, ausgeschopft werden. Unser
Wesen kann nie mit Gottes unendlichem Sein
ganzheitlich zusammenfallen. Somit wire — selbst
im Himmel — jede Erfilllung zugleich ein neuer
Anfang, Beginn eines weiteren Suchens und einer
noch gréBeren Erfillung. Himmel ist demnach
wesenhaft als grenzenlose Dynamik zu verstehen.
Die Erfiillung selbst wird unsere Seele so «erwei-
tern», daB sie im nichsten Moment von Gottes

Sein noch mehr erfullt werden kann. Wir sind also
ewige Gottsucher. Gott bleibt immer gréBer als
unser endliches Sein. Der endgiiltig «gefundeney
Gott ist kein Gott. Wir suchen Gott, um ihn zu
finden, wihrend unseres irdischen Lebens. Wir su-
chen Gott, nachdem wir ihn fanden, in der ewigen
Seligkeit. Damit man ihn suche, um ihn zu finden,
ist er verborgen. Damit man ihn suche, nachdem
man ihn fand, ist er unermeBlich. Unsere Ewigkeit
wire demnach ein immerwihrendes Hineinschrei-
ten in Gott. Alles Statische geht im Himmel in
eine grenzenlose, sich in die Unendlichkeiten fort-
zeugende Dynamik tiber. Im Himmel kann nichts
erstarren. Vollendung ist ewige Wandlung, Zu-
stand endloser, ungebrochener Lebendigkeit.

5. Die christliche Eschatologie ist eine
Botschaft der Frende

Nach der Auferstehung Christi ist das Schicksal der
Welt bereits entschieden. Wir gehen — indem wit
bewult oder unbewuBt als Christen, das heift in
Christus existieren — unbeirrbar dem Himmel ent-
gegen. In allen «Vorliufigkeiten» der Welt ist be-
reits das Endgiiltige am Werk. Kein Suchen stofBt
in die Leere. «Nichts kann uns trennen von der
Liebe Christi.» Nichts, nur die Abweisung eben
dieser Liebe. Wir sind endgiiltig ins Freie, Offene
und Freudige gelangt. «Ich habe die eine offene
Tir gegeben, die niemand mehr schlieBen kann»
— spricht der Christus der Geheimen Offenbarung.
Wo eine noch so kleine Flamme ehrlicher Liebe
brennt, ist das Licht des Himmels bereits sichtbat.
Keine Hoffnung wird enttiuscht. Wit verlieren
nichts, am wenigsten das, worauf wir in unserem
Leben vetzichteten. In einer solchen Welt gibt es
keinen Grund fur Verzweiflung und Kleinmut.
Man kénnte einmal das ganze Christentum auf die
Formel bringen: Christentum ist der Glaube, in
dem Gott die Sehnsucht der Menschen restlos be-
jaht, ja sie derart tiberbietet, daB die tibermiitigsten
Hoffnungen und Triume der Menschheit als
Kleinglaube und Stumpfheit erscheinen.

Solcherart konnte man jene Grundstimmung be-
schreiben, in det ein Christ iiber die Ereignisse det
Endzeit nachzusinnen hat. Er soll die Diisternisse
aus seiner Seele schaffen. Sie taugen nichts. Sie ge-
hen am Eigentlichen vorbei. Auch die denkerische
Bewiltigung der mit einer « Lehre von den letzten
Dingen» verbundenen Fragen sollte von dieser
Haltung getragen werden und jenen Geist zum
Ausdruck bringen, den wir eben versuchsweise
entworfen haben. '
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II. FEGFEUER, GERICHT, HIMMEL
UND HOLLE

(Aus der dritten Betrachtung)

1. Fegfener als Durchbruch zu reiner Gesinnung

Im Tode ereignet sich ein Zusammenbruch von all
dem, was der Mensch als existentielle Uneigent-
lichkeit in sich angesammelt hat. Der Mensch wird
dem gegeniibergestellt, was er wirklich ist, was in
seinem Sein ewigen Bestand hat. Sein Erfolg ist
zerstort; seine Macht zerflieBt; sein Reichtum ver-
schwindet. Er hat keine duBeren Stiitzen mehr im
Sein. Er hort zu, wie das Blut noch in seinen
Adern rauscht, in seinen Ohren pulsiert. Ver-
schwommen sieht er noch die Welt durch den put-
purnen Schleier seiner fiebrig-roten Augen. Mii-
digkeit vibriert in seinem ganzen Wesen und ver-
wischt vor ihm die Gesichter und die Gestalten der
Welt. Alles wird schattengleich. Eine grenzenlose
Ermattung wird Herr tiber ihn. Schattengestalten
bewegen sich um ihn. Seine Kraft geniigt nicht
mehr, die Wand seines Alleinseins zu durchbre-
chen. Er ist endgiiltig e/nsam gewotrden. Einsam,
wie noch nie in seinem Leben. Die geliebten We-
sen um ihn herum miissen tatenlos und ohnmich-
tig zuschauen, wie er in einen unvermeidlichen
Strudel der Einsamkeit hineingetrieben wird, hin-
eingerissen in ein unerbittliches Alleinsein; hin-
eingegangen in die alleriuBerste Ferne. Dies ist
sein Sterben. Er kann nicht einmal mehr nach
Hilfe schreien. Er ist ohnmichtig und ratlos; hilf-
los wie ein Kind, das man in einen finsteren Raum
gesperrt hat, Er wird hineingestoBen in eine voll-
stindige Hilflosigkeit, wo ihm keine Kreatur zur
Seite bleibt, eine Nihe, einen Trost spenden kann.
Er ist hineingestiirzt in den weiten, grauen Nebel
der endlosen Ferne, in die e glose, lautlose schwei-
gende Hilflosigkeit. Er ist sogar sich selbst fremd
geworden.

Was er in seinem Leben so miithsam aufgebaut,
errungen, erkdmpft und etliebt hat, ist einfach
nicht mehr da. Die Rollen, die er gespielt hat —
nicht nur vor der Welt, sondern auch vor sich
selbst —, sind nun endgiiltig ausgespielt. Mit seinem
ganzen Dasein ist er jetzt dem iiberantwortet, was
in diesem Moment aus seinem Sein noch ibrig-
bleibt: seiner Sehnsucht, seinem Schrei nach Hilfe,
seinem Versagen und seinem Ausgeliefertsein
einer absoluten Barmherzigkeit. Keine Kreatur,
keine irdische Macht vermag nun bei dieser Be-
gegnung mit dem Wesen des eigenen Selbst dazwi-
schenzutreten, Der Mensch vermag jetzt keine

Mauer mehr um sich aufzubauen, die ihn vor sich
selbst und darin vor Gott schiitzen kénnte.

Dies ist der Augenblick restlosen Wagnisses.
Was bleibt aus mir iibrig, wenn ich mich restlos
aufgebe? Und da erkennt der Mensch, daf} immer
schon — im Wesentlichen — aus seinem Leben nur
das iibrigblieb, was er aufgegeben hat: die Selbst-
losigkeit. Da erblitht das Eigentliche seines Le-
bens: die Momente der Selbstlosigkeit verdichten
sich und werden zu seinem eigentlichen Sein; die
Stunden des Ausharrens bei einem leidtragenden
Freund, die Erlebnisse der Hingabe in der Liebe,
die Erfahrungen des Gliicks des Nicht-meht-sich-
Gehorens, die Unbegreiflichkeit des Schmerzes
und der Einsamkeit, die Entschlossenheit, mit den
Weinenden zu weinen, sich mit den Frohen zu
freuen, Anteil zu haben am Menschsein der ande-
ren. Diese Riickfithrung des Menschen auf das
Wesen seiner Gesinnung heiBt schlicht Fegfeser.
Es ist jener Vorgang, den jeder Liebende immer
wieder etfihrt: das letzte Demiitigwerden. Wir
kénnen also das Fegfeuer als die Begegnung des
Menschen mit seinem eigentlichen Wesen definie-
ren: das Verdichtetwerden der gesamten Existenz
zur glithenden Eigentlichkeit, ein augenblicklicher
Vorgang der Selbstwerdung im Abgrund des To-
des, die anthropologisch-existentielle Dimension
des Todesvorganges. Da aber der Mensch nicht
derart restlos «er selbst» sein kann, ohne zugleich
in seiner eigenen Menschwerdung die Wirklich-
keit des Menschgewordenen zu erfahren, steigert
sich die Selbstbegegnung des Menschen zu einer
Begegnung mit Gott durch Christus. Diese ist
nicht eine zusitzliche Dimension des Todesvor-
ganges, sondern die Offenbarung des gnadenhaf-
ten Hineinintegriertseins der menschlichen Wirk-
lichkeit in das Sein Christi. Indem der Mensch sich
selbst begegnet in restloser Aufrichtigkeit, begeg-
net er Christus.

2. Das Gericht

In diesem Sinne wird das Gericht das «Uberra-
schendste» unserer Existenz sein, die Offenbarung
der Christusdimension unseres Daseins.

Im Matthius-Evangelium (25, 27ff) wird uns ein
Wort Jesu uiberliefert, wo die Gerechten (und auch
die Ungerechten) Christus fragen: «Herr, wann
haben wir das getan...» Wann haben wir dich
hungrig gesehen, durstig, nackt, krank, fremd, im
Gefingnis. Wit haben offenbar die gréBten Taten
unseres Lebens vollbracht, ohne uns dariiber rich-
tig Rechenschaft abgegeben zu haben. Wenn man
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diese Worte Chrtisti nicht abschwicht, dann kénnte
man von hier aus, von dem von Christus selbst ent-
wortfenen Begriff des Gerichtes, eine ganze Theo-
logie der Christusbegegnung entwetfen. Sie voll-
zieht sich im Verborgenen unserer Existenz, im
Vergrabenen unseres Lebens, das Gericht wird
jene Dimension unserer Taten vorweisen, die tiber
die Vorliufigkeit ihres konkret-etlebbaren Nach-
vollzugs unmittelbat in Christus miindet. Die letzte
Tiefe unserer Erlebnisse, unserer Hoffoung, unse-
rer Sehnsucht, unseres Verlangens nach Freund-
schaft, Giite und Mitsein, ja gerade die Tiefe der
niichternen Taten der selbstlosen Hilfe ist Jesus
Christus selbst.

Diese verdeckte Christusdimension unserer Exi-
stenz theologisch neu zu erarbeiten und sie fiir un-
sere christliche Frommigkeit fruchtbar zu machen,
wiite die groBe Aufgabe det heutigen Christologie.

Hier soll nur auf einen, in unserer Verkiindi-
gung oft vergessenen Aspekt aufmerksam ge-
macht werden, auf die « Hollenfahrt» Christi. Mit
diesem Begriff deutet das christologische Selbst-
verstindnis unserer Theologie an: Christus ist in
die Tiefe der Welt hineingegangen. Er ging hin-
unter in die tiefe, alles wurzelhaft vereinigende,
hintergriindige Tiefenschicht der Wirklichkeit der
Welt. Das Absteigen ist hier existential-metaphy-
sisch gedacht: Eine Erdentiefe ist gemeint, die der
Innerlichkeitsort des gesamten Weltwesens, nicht
nur des kosmischen Weltbezugs, sondern auch der
geschichtlichen, personalen und existentiellen Zu-
sammenhingeist. Die HadesfahrtChristials das Ein-
gehen in einen allkosmischen Weltbezug ist somit
die Sinnverlingerung seines Inkarnationsnieder-
stiegs. Vor dem Tode Christi gab es noch keinen
Himmel. Der Zugang zu Gott war in der ganzen
Welt «versperrt». Der Hebrierbrief sagt: «Der
Weg zum Allerheiligsten war nicht frei.» Der Tod
Christi hat die Mauer der Welt gesprengt. Die Welt
wurde wieder zum Ort Gottes. Gott tberflutete
gleichsam die gesamte Weltwirklichkeit. Somit
glithte auch jenen das Licht Gottes auf, die bis da-
hin in einer Gefangenschaft der Welt leben muB3-
ten. Das waren die Menschen der vorchristlichen
Zeit. Mit dem Tod tritt der Mensch aus seiner drei-
dimensionalen Raumgebundenheit, durchmift die
Welt, wird all-kosmisch, im ganzen Universum an-
wesend, weltgegenwirtig. Er geht in jenen We-
sensbeteich detr Welt ein, woher die gesamte Natur
erwichst. Der Tod ist Abstieg zum Mutterboden,
zur urspriinglichen Einheit der Wirklichkeit, wo
alle Dinge, die gesamte Wirklichkeit, wie aus einer
Whurzel lebt, zum Herz des Universums. Indem

Christus durch seinen Tod in den Weltgtund hin-
einging, in das «Herz der Erde» (wie das Mat-
thius-Evangelium berichtet) hinabstieg, wurde er
der gesamten vorchristlichen Menschheit gegen-
wirtig.

Alle verstorbenen Menschen haben Christus in
einem Augenblick mit ihrem ganzen Wesen etfah-
ren. Alles wurde zum Licht: zum Licht der Br-
kenntnis, der Freiheit und der Entscheidung, In
diesem Moment erreichte die Bewegung von Jahr-
milliarden, das Stéhnen und Seufzen der Schép-

fung, ihr Ziel. Die Welt ist nicht mehr dieselbe wie

vorher, in allem «Tiefen», «Hintergriindigen»
und «Wesenhaften» lebt Christus selbst. Christus
ist die geheimnisvolle Mitte allen geschopflichen
Werdens. Von nun an ist jeder Tod, jegliches Hin-
einsterben in die Welt, ein Hineingehen in Chri-
stus und jeder Nachvollzug des Sterbens — kon-
kret: jede selbstlose Tat, jede mitmenschliche
Hilfe, jedes Aufgeben des eigenen Herzens fiir et-
was GroBleres — bereits Glaube, Heil, Christushe-
ziehung.

Christus hat hier, indem er «zur Tiefe der Welt»
geworden ist, eine neue kosmische Heilssituation
geschaffen. In der Tiefe alles Menschlich-Giiltigen
ereignet sich Christusbegegnung, erschafft sich
heile Welt, Himmel. Von diesem Ansatzpunkt her
konnte und miite man die ganze Theologie tiber
die Kirche, iiber die Sakramente (die «Stellen der
Christusbegegnung»), iiber die Frommigkeit in
der Welt und iber die Begegnung mit den Men-
schen neu durchdenken.

Das Gericht ist Offenbarung des Wesens det
Dinge und der Gesinnung des Menschenherzens
und somit die Begegnung mit dem Grund aller
Griinde, mit Jesus Christus. Soll aber das Gericht
nicht bis zur Irrealitit abstraktiv ausgehshlt wet-
den, dann sollen wir hier auch mit dem Herzen
verstehen, was das alles bedeutet. Plotzlich steht
der Mensch vor seinem ewig-giiltigen Sein und
entdeckt darin, dafB all seine Regungen « Bestand-
teil» Christi, Regungen des Herzens Gottes gewe-
sen sind. Im Tode stiirzt der Mensch in ein immer
schon Bekanntes hinein. Aus seinem ganzen Leben
steigt ein Antlitz empor. Es ist nichts Fremdes,
was sich da vollzieht. Als ob der Mensch all das
schon einmal, ja nicht nur einmal, sondern oft in
seiner Existenz durchgemacht hitte. Er wird dozt-
hin verschlungen, wo er in seinen Triumen immet
schon gelebt, in jene Region der Wesentlichkeit,
die er hinter den Dingen, Begegnungen, Ereignis-
sen und Personen vermutet hat. Alles ist da, was da
sein soll: jedes Licheln, das der Mensch auf dem
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Antlitz einer geliebten Person wahrgenommen hat,

jede Zuneigung, die sich in Vaterschaft, Mutter-

schaft, Liebe und Freundschaft verwirklicht hat,
jedes Schone, das die Seele bis zum Tiefsten et-
griffen hat: die Berge, die Tiler, das Meer, die
. Waldlichtungen, die Obstbiume mit ihrem ver-
schwenderischen Blithen, der fruchthafte Wohl-
geschmack des Sommers, der weiBe Glanz des
Winters, das zarte Erwachen des Frithlings, die
ernste Midigkeit des Herbstes. Alle Schonheiten
und Kostbarkeiten des Seins gehen hier in eins,
wundersam erstrahlend; alles schligt wie ein ein-

ziges Herz, alles brandet, alles wallt, alles ergliiht

und glinzt auf. Hier war der Mensch immer schon
daheim. Dieses Eine leuchtete seit je in der Tiefe
all seiner Triume und Sehnsiichte. Und dieses
Eine war immer schon Christus.

Alles andere zihlt nicht, fillt ab, hemmt nicht
mehr, hindert den Menschen nicht, in die restlose
Freude einzugehen. Das ist Gericht! Wie einfach
doch die Dinge im Grunde sind. Gericht — Bot-
schaft det Freude. Wie viele Menschen hat schon
das bloBe Wort vom Eingehen in die Verheiung
der Frohen Botschaft abgehalten. — Nach diesem
mithsamen und verschlungenen Gedankenweg
sind wir in der Lage, auch iiber die Hélle zu spre-
chen.

3. Die Hille

Hélle ist nicht etwas uns Zu-StoBendes. Sie ist
nicht etwas, das Gott uns fiir unsere Untaten nach-
triglich auferlegt. Es ist nichts GroBes, Aufgip-
felndes, Brennendes, Erstickendes an der Hélle.
Sie ist einfach der Mensch selbst, der sich ganz-
heitlich mit dem gleichsetzt, was et selbst ist; was
er kann, was er erzwingen, in sich erleben, von sich
aus vollbringen kann. Es ist die Existenzweise eines
Menschen, der in sich selbst zufrieden ist. Aber:
eine Ewigkeit lang. Der nichts mehr hat und er-
sehnt als sich selbst. Hélle ist nicht eine Drohung,
sondern die seinsmiBige Projektion unserer Klein-
heit. Wer aber seine eigene Kleinheit tagtiglich
etlebt, muB sich sagen: Ich kann in die Hélle kom-
men, Ich kann in mir selbst ersticken. Ich kann
mich mit meiner Nichtigkeit identifizieren. Dann
!Jin ich verloren. Gott ist ein zu groBer Herr, um
Jemand zu verdammen. Es gibt keine Belohnung
fiir die Auflehnung; und eine Belohnung wiire e,
wenn Gott unseren Hochmut ernst nehmen wiirde!
Es gibt keine Tragik der Holle, weil es im Grunde
keine Holle als « Ort» gibt. Es gibt nur die Gesin-
nung des Herzens. Alles lebt im Himmel, weil

Gott die Welt auf den Himmel hin erschaffen hat.
Dieser Himmel wird aber von der inneren Gesin-
nung her erlebt. Wer arm geworden, kann seine
Schénheit erfahren. Wer reich geblieben, muf sich
mit seinem eigenen Reichtum begniigen. Niemand
kann in die Holle «kkommeny, nur in den Himmel.
Wer den Himmel aushalten kann (wer liebend
mehr empfangen und darin sich immer mehr
schenken kann), ist im Himmel, lebt im ewigen
Gliick des Liebenkénnens, des Nicht-mehr-sich-
selbst-Gehorens, des Nichts-mehr-besitzen-Miis-
sens. Den Himmel kann nur der nicht aushalten,
der nicht mehr den Mut aufbringt zu lieben.

4. Die Mitte der Welt: der Mensch

Der Mensch kann sich hiniiberretten in die Ewig-
keit durch die Liebe zu Gott. Sein Herz geht hin-
tiber, jenes, was in der Liebe bejaht und begriindet
wird. Nicht seine Vorlaufigkeit, nicht seine Zer-
brechlichkeit; sondern das, was in ihm schon ist,
bejahenswert und giiltig. Das Herz! Dieses Herz
ist das Mysterium des Menschseins, tiefer, abgriin-
diger, umfinglicher als alles rein Geistige; geistig
aufblithend, doch immer gebunden an den dichten
und tiefen Abgrund der Lebensvereinzelung. Der
Mensch in der ewigen Liebe Gottes (der «aufer-
standene» Mensch) ist die Einheit und der Gipfel
aller Natur, die hochste Lebenseinigung aller kos-
mischen Beziige, Zusammenordnung aller Gegen-
sitze und Elemente. Noch nie wurde die Liebe in
ihrem ewigen Bezug — leibseelisch — so ernst und
radikal gedacht wie in der Lehre des Christentums
iiber die letzten Dinge. Wer konnte die unauslot-
bare Tiefe der Paulusworte begreifen, dal der Hei-
lige Geist in «unsere Herzen ausgegossen» ist; und
daB der Leib (nicht unser Geist) ein « Tempel des
Heiligen Geistes» ist.

Die Auferstehung Christi hat die «letzten Zei-
ten» eingeleitet. Um unserer Berufung, Gott zu
lieben, treu zu bleiben, miissen wit schon heute
leben, als seien wir bereits im Himmel: als Freunde
Christi. Unermiidlich hat Christus davon gespro-
chen. Liebe zu sein: das ist unser Schicksal und
unsere Sendung. Keine begriffliche Vollkommen-
heit, keine «sauber ausgearbeitete Lehre». Unter
verschiedenen Namen verspricht der menschge-
wordene Gott uns das Leben: Himmelreich, Land
der Lebendigen, vollkommene Trostung, Erfil-
lung unserer Wiinsche, endlose Barmherzigkeit,
Mitsein mit Gott. Auch unser Weg dorthin hat es
aufgezeigt: Loslésung von uns selbst, Sanftmut,
menschliches Erbarmen, Reinheit, Friedensstiften,
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Hunger und Durst nach «Gerechtigkeit» (nach
einer Welt der Giite). All das sind Wesenseigen-
schaften der Liebe, durch die der Mensch sich
empfingt, indem er sich selbst verschenkt. Nichts
anderes hat Christus gelehrt.

Luis Maldonado

Die Weiterfithrung der
Liturgiereform

Dank den von der Romischen Kurie erlassenen
neuen Instruktionen und den Weisungen der durch
das «Concilium» ins Leben gerufenen «Coetus»
146t sich schon das Ende der ersten Etappe der Lie-
turgiereform absehen. Sie ist durch zwei grund-
legende Aufgaben charakterisiert: durch die Uber-
setzung von Texten und die Vereinfachung von
Riten.

Wie bei jedem kollektiven geschichtlichen Un-
ternehmen ist es auch hier der Fall, daB, wihrend
einige sich noch nicht in Bewegung versetzt haben,
andere bereits am Ziele sind und neue Bewegungen
beginnen, um iiber es hinaus zu kommen. Darin
liegt ein erstes Faktum, das evolutive Faktum des-
sen vor, was allmihlich BewuBtsein anzunehmen
scheint, bis es sich schlieBlich als unumgiinglich
durchsetzt. Hs bringt eine praktische Folgerung
mit sich, die auf dem Gebiet der Ekklesiologie
schon evident ist: die Reform ist nicht ein gele-
gentliches Ereignis, sondern ein Dauerzustand.

Welches werden wohl die Charakteristiken der
neuen Etappe sein, die vor uns liegen wird, wenn
die gegenwartige abgeschlossen ist? Es ist keines-
wegs schwer, auf diese Frage zu antworten. In
letzter Zeit zeigt sich folgendes: Die Reform ver-
lduft in einer besonderen Dialektik, die darin be-
steht, daB3 das, was vorher ein Status «de facto»
war, in einen Status «de iure» iibergeht. Es existie-
ren somit immer zwei iibereinandergelagerte
Schichten: der gegenwirtige Zustand, der schon
hinfillig zu werden beginnt, aber als legal gilt, und
der kiinftige, der schon in die Wege geleitet ist,
aber noch nicht in Geltung steht, keinen Rechts-
schutz genieBt und vielleicht auch von unlauteren
Beimengungen getriibt ist, die sich mit der Zeit
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kliren. Aus der Analyse und dem Vergleich der
beiden Zustinde ergeben sich Aufschliisse iber
die Entwicklungslinie. Das Wort, der liturgische
Text soll iiber den Ritus, iiber den Gestus den
Primat haben. Dieser wird zu elementarer Einfach-
heit, Transparenz und evangelischer Niichternheit
gelangen.

Das groBie Problem ist sodann das der Texte.
Die iibersetzten Texte haben einen aufBerordent-
lichen Fortschritt mit sich gebracht. Wenn sie je-
doch in ihrer «idealen» Bl6Be bleiben, stellen sie
ihre duBerste Vetletzbatkeit bloB. Sie sind einfach
der Ausdruck bestimmter verehtungswiirdiger
Epochen des christlichen Glaubens, die jedoch
vorbei sind und unserem jetzigen Evolutionsmo-
ment als Gliubige fernliegen. Die alte Tradition
der « Lex orandi lex credendi» wirkt hier unerbitt-
lich und erosiv. Die liturgischen Formulare sind
der Gebetsausdruck eines Glaubens, einer Spiritua-
litdt, einer Theologie. Unser Glaube, unsere Spiti-
tualitit und unsere Theologie sind heute ganz an-
ders gelagert.

In einem Formular lassen sich, wenn auch ein
wenig kiinstlich, drei Schichten voneinander ab-
heben: die Worte, die Gedanken, die Struktur.
Dank der Ubersetzung haben wir die Worte aus-
gewechselt. Es naht eine neue Etappe, in der sich
die Ideen wandeln, modifizieren werden. Bleiben
wird die Struktur (z. B. die Anaphora, Beraka, Li-
taneiform usw.). Es kommt eine eminent schopfe-
rische Periode der Komposition von Texten. In
einer solchen Periode ist es sehr wichtig, auf den
Geist hinzuhorchen, der in der Kirche wirkt und
ihren Glauben erhellt, damit der Gebetsausdruck
witklich dem GlaubensbewuBtsein entspreche.

Einige der grofen Errungenschaften der heut-
gen Theologie und der Geschichte der Kirche un-
serer Zeit miissen ihren liturgischen «Niedet-
schlag» finden: die Theologie der Welt, des Laien,
der Geschichte, des Ereignisses, das neue, Ve
tiefte Verstindnis der Gnade, des Ubernatiirlichen,
der Christologie, d. h. Christi als des Kyrios der
gesamten Wirklichkeit.

Alle diese groBen theologischen Errungenschaf-
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