Beitrige
Ladislaus Boros

Hat das Leben einen Sinn?

Spricht ein Theologe tiber den «Sinn des Lebens»,
so denkt er unwillkiirlich auch jene Vorgiinge mit,
die eine radikale Grenze innerweltlicher Selbstent-
faltung darstellen. An dieser Grenze entscheidet
sich aber die Frage, ob das Leben einen endgiilti-
gen Sinn hat. Ist der Tod sinnlos, so wird auch das
Leben einer Sinnleere ausgeliefert. Besitzt aber der
Tod eine Seinsfiille, die das Leben nicht hat, so
muf} das Leben selbst von Grund auf umgewertet
werden.

In den Fragen der «Letzten Dinge» erlebte das
christliche Denken der neueren Zeit eine bedeut-
same Wandlung der Perspektiven. Neue, teils un-
gewohnte Denkentwiirfe wurden vorgelegt und
Hypothesen formuliert, die einem Umbruch un-
serer bisherigen Vorstellungen gleichkommen.t
Dies ist der Grund, warum es in diesem Artikel
nicht darum gehen kann, eine erschépfende und
systematisch bereits durchgearbeitete Abhandlung
iiber die « Letzten Dinge» und deren Sinn zu ent-
werfen. DaB bei einet solchen Darstellung sich
Liicken ergeben, ja daB3 dabei mit der Moglichkeit
des Fehlgreifens gerechnet werden muB, braucht
nicht ausdriicklich betont zu werden.

1. Phinomenologie menschlichen Lebens

Stellen wir uns einen Menschen vor, der sein Le-
ben, gemill der seiner Existenz innewohnenden
Dynamik, von der Geburt bis zum Tod »o// ver-
wirklicht hat. Was vollzog sich in einem solchen
Menschenleben? Wir entdecken in ihm eine zwei-
fache Daseinskurve:

Zunichst eine schnelle Entfaltung des «dixfferen
Menschen». Der Ausdruck steht hier fiir den ganzen
Menschen, insofern er mit seiner gesamten Exi-
stenz dem AuBeren zugewandt ist. Was ist dieses
AuBere? Es ist zunichst ein Wachstum der biolo-
gischen Krifte der Existenz, die am Anfang grof3-
zligig eingesetzt, ja oft uniiberlegt vergeudet wer-
den. Es ist das Sichentfalten und Recifen des Or-
ganismus, aber auch die fortschreitende Differen-
zierung und Spezialisierung der einzelnen Fihig-
keiten: Entfaltung des Wissens, Erweiterung des

Erkenntnishorizontes, Erwachen zur Freundschaft,
zur Welt- und Selbstbeherrschung, zur Liebeshin-
gabe. Der Mensch «erobert» die Welt in ihren ver-
schiedenen Beziigen: Die Welt der Dinge, die
Welt des Erkennens, die Welt des Du., Die Exi-
stenz wichst in die Welt hinein. Indem aber der
Mensch sich in seinen «Weltauftrag» hineinwirft,
fangt die Welt an, an seinen Kriften zu zehren. Die
biologischen Krifte niitzen sich ab. Der Organis-
mus vetliert nach und nach seine Adaptationsfa-
higkeit. Das Dasein wird starr. Es wird dem Men-
schen bewuft, wie viele Chancen er im Leben ver-
palt hat. Es enthiillt sich ihm die Armseligkeit sei-
nes eigenen Lebens. Mit erschreckender Klarheit
sieht er, daB er — trotz gelegentlicher Erfolge und
schopferischer Titigkeit in der Welt — das Eigent-
liche seiner Triume und seiner Ahnungen nicht
verwitklicht hat. Im wesentlichen hat er versagt:
im Beruf, im Weltgestalten, in der Freundschaft,
in der Liebe. Er war seiner Aufgabe nicht gewach-
sen. Das Leben verliert seine Frische, seinen An-
sporn und seine Neuheit. Es wird ausweglos. Am
Ende verlassen den Menschen die Krifte der
duberlichen Gestaltung immer entschiedener. Zu-
erst wird die Stadt unerreichbar, weil man zu miide
ist, um hinauszugehen. Dann das Haus, schlie3-
lich selbst das Zimmer. Der dulere Mensch hat
sich aufgerieben. SchlieBlich wird man zum Leich-
nam, der in der Erde verwest oder zu einem klei-
nen Hiufchen Asche wird. Ist dies aber das Ganze
des menschlichen Lebens? Keineswegs! Gerade in
der Erfahrung der eigenen Grenze und im Erleb-
nis des «duBeren Zusammenbruchs» geschicht —
wenn die Existenz ehrlich gelebt wird ~ etwas Be-
deutungsvolles:

Das Heranreifen des «znneren Menschen». In den
mannigfachen Krisen und Schwierigkeiten, in der
Aufreibung des duieren Menschen (gerade in ihr)
baut sich etwas auf, was wir mit dem Ausdruck
«Person» bezeichnen kénnten. Die Energien des
«dulleren Menschen» werden nicht einfach «ver-
geudet», sondern in eine «Innerlichkeit» verwan-
delt, Ein « Lebenskern» bildet sich in einem Men-
schen, der trotz Vefsagen und Scheitern immer
wieder versucht, neu anzufangen; der die Gefah-
ren sicht und in thnen standhalt; der jede Situation,
auch die schwerste, beniitzt, um innerlich zu wach-
sen. So entsteht nach und nach gerade in den Ent-
tduschungen der «reife Mensch». Solche Men-
schen haben das Wesentliche ihres eigenen Seins
erfalt, jenes, das von keinem dufleren Zustand ab-
hingig, das jederzeit und iiberall, sowohl im
Schmerz als auch in der Freude gegenwiirtig ist.
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Das Erkennen ist wesentlich mehr geworden als
vorliufiges Sich-Auskennen in der Welt. Der
Mensch schaut durch die Seienden hindurch und
erahnt das, was keineswegs aus den bloBen Einzel-
erkenntnissen zusammensetzbar ist: den Grund
der Griinde, das Sein der Seienden. Hinter seiner
Sehnsucht entdeckt er, daB er auf ein Noch-Gro-
Beres wartet; auf das Menschlich-Unerreichbare.
Er versteht, daB seine zerbrechliche Liebe immer
schon ein Vorgriff auf ein Unbedingtes war, dall
sein «duBerer Liebesdrangy ihn immer schon mit
innerer Notwendigkeit hinaustrug tiber jegliche
begrenzte Verwirklichung dieser Liebe. Mit allen
Fasern fithlt er sich dem Absoluten nahe, selbst
wenn er ihm keinen Namen zu geben vermag. Die
Riume des Unendlichen tun sich vor ihm auf. Der
iuBere Daseinsraum schrumpft zusammen, der in-
nere Blick reicht aber weiter. '

Je mehr die Lebenskriifte erloschen, um so meht
entfaltet sich aus alldem, was der Mensch in seinet
iuBeren Vorhandenheit erlebt, geschaffen, erdul-
det und etliebt hat, etwas, das Giite, Verstehen,
Wohlwollen, Gerechtigkeit, ja Barmherzigkeit in
dic Welt hineinstrahlt: ein Mensch, der es mit
dem Leben (in all seinen Erscheinungen) «gut
meint». Ein solcher Mensch ist gliicklich, selbst
dann, wenn sein Werk und sein Leben zusammen-
brechen. Er hat in die Welt ein Mehr an Innerlich-
keit hineingebracht. Eine «Person» steht da, viel-
leicht mit durchfurchtem Gesicht, mit gebeugtem
Riicken, mit gebrochener Existenz. Die Welt hat
sich aber durch sie in die Sphire des «Ganz-An-
dereny, in den Bereich des Absoluten durchgerun-
gen. Indem et sein Leben durch die Ereignisse des
Alltags aufreiben lieB, entstand in ihm eigentliches
Leben, der «innere Mensch».

2. Philosophie der menschlichen Existeng,

Der heutige Mensch hat seine «Weltverbundenheit»
erkannt. Fiir ihn ist die Weltwirklichkeit keine
«statische GroBe» mehr, sondern EHinheit und
Kontinuitit des Werdens. Dieses «Werden der
Welt» ist heute — in seinen Grundstrukturen we-
nigstens — bereits erforscht. Die Weltentwicklung
«arbeitet sich empor» aus einem urspriinglichen
Seinsbestand. Sie bringt Milchstrafen, Sonnen-
systeme und Planeten hervor. Sie sucht «den Weg
nach obeny, erschafft iiberall, wo es nur moglich
ist (und wie es moglich ist), zuerst primitive, dann
aber immer kompliziertere Formen des Lebens.
SchlieBlich steht ein Wesen da, das «Produkty
ciner jahrmilliardenlangen Anstrengung der Welt,
der Mensch.2

In ihm konzentrieren sich die Energien des
Weltseins. So ist er die Einheit aller Natur, die
hochste Einigung des Werdens der Welt. In dieser
Entwicklung bemerken wir einen zweifachen Pro-
zeB. Einerseits «spitzt sich» die Weltentwicklung
immer mehr zu, verengt sich, wird zum Menschen.
Anderseits wird sie immer «tiefer und innerlicher»
und damit auch immer «offener». Uberall in der
Welt, unbemerlst und quantitativ nicht feststellbar,
entsteht « Innerlichkeit». Die Verengung der Welt-
evolution im Menschen erzeugt in unserem Be-
wuBtsein einen gewaltigen Druck von Wiinschen,
Ahnungen und Hoffnungen. Die Welt «verbraucht»
sich, am etwas hervorgubringen, das die Welt selbst dber-
steigh.

Dieser Mensch, in dem die Welt ihre Innerlich-
keit sammelt, findet sich aber seinerseits nicht fer-
tig vor. Er ist nur ein « Entwurf» seiner selbst. Die
reine Innerlichkeit — also das, was die Welt in einer
jahrmilliardenlangen Bemithung hervorbringen
wollte, und es in den «Vorformen», selbst in den
primitivsten Lebewesen, bereits (ansatzweise) ver-
wirklicht hat —ist der freien Lebensverwirklichung
des Menschen anheimgestellt. Es ist dem Men-
schen aufgetragen, sich selbst als Vollperson zu et-
schaffen. Die Weltentwicklung brachte nur jenen
«Seinsstoff» hervor, aus dem der Mensch durch
eigene Anstrengung und Bemithung sich zur
«Spitze des Alls» gestalten soll. Dies geschicht,
indem wir die sich in uns sammelnden Energien
«verinnerlichen» und so das Werden des Univer-
sums zu seiner Vollendung bringen.

Die letzte «Distanzierung» der Welt von sich
selbst heiBt menschliche olperson. Diese wurde
ywat durch die Entwicklung ansatzweise bereits
erschaffen, mul aber onto-logisch (das bedeutet:
«Seins-eigenes-Sein-aussprechend») frei verwirk-
licht werden. Der Mensch soll demnach, um voll Person
xu werden, sich selbst verbrauchen. Die Welt «stirbt»
in den Menschen hinein, um Innetlichkeit zu er-
schaffen. Der Mensch soll, um diesen seinshaften
Auftrag der Welt weiterzufiihren, in seine eigene
Innerlichkeit hinein sterben, um sich selbst und
damit die Welt einem Absoluten zu 6ffnen.

Hier miissen wir — bemerkt Karl Rahner mit
Recht? — noch tiefer in die Wirklichkeit der Welt-
und Menschwerdung hineindringen. Wenn wit
den Begriff «Evolution» philosophisch durch-
leuchten, so ergibt sich folgendes: Evolution
(Selbstiiberbietung) bedeutet, daB aus einem «We-
niger» ein «Mehr» wird, dal also der Weltbe-
stand am Sein sich selbst iibersteigt. Nun abet
steht dies in — scheinbarem — Widerspruch zu einem
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Grundprinzip unserer Erkenntnis: «Jede Wirkung
muf} einen seinshaft entsprechenden Grund haben»
(Gesetz des zureichenden Grundes). Wenn wirk-
lich aus dem «Weniger» ein «Mehr» hervorgeht,
dann gibt es «aulerhalb» der Welt ein «Etwasy,
das neue Energien der Welt zustrémen 1iB3t. Dieses
«AuBerweltliche» mul3 aber zugleich das «Abso-
lute» sein: Ein Mehr an Sinn kann nur etwas in die
Welt hineinstromen lassen, das das Sein schlecht-
hin ist, das Unverbrauchte und Unverbrauchbare,
das Unendliche. Mit seinem schlichten, von vielen
abgelehnten Namen: Gott. Nicht dadurch er-
schafft Gott die Welt als Evolution, daB er in die
Welt stindig «hineingreift», sondern dadurch, daB
er der Welt immer mehr an Seinskraft der Selbst-
entfaltung verleiht.

Wir mochten nun eine — vorliufige und hypo-
thetische — Definition menschlicher Existenz ge-
ben: «Existenz» ist der ganze Mensch, insofern
sich in thm die Weltwirklichkeit ganz in die Sphire
der Innerlichkeit verbraucht. Anders ausgedriickt:
Der Mensch ist jenes Wesen, das in Gott hinein
sterben kann.

3. Theologie des Todes

Nach den vorausgegangenen Uberlegungen sollte
die Antwort auf die Frage nach dem Sinn des Le-
bens relativ einfach sein: Die Welt verbraucht sich
und wird so zum Menschen; der Mensch ver-
braucht sich und wird so zur Person; die Person
verbraucht sich im Tod und wird so zu etwas ganz
Neuem, zum ewigen Mitsein mit dem Absoluten.
Wir haben angedeutet: Jede «Verengung» des Le-
bens, jeglicher « Energieverschleil3» schafft etwas,
das das Bereits-Vorhandene iibersteigt. Aus dieser
Grundgesetzlichkeit der Wirklichkeit méchten wir
jetzt jenes herausschilen, was wir menschlichen
Tod nennen.+ Es folgt daraus (erstens):

Der Tod ist der « Ort» der letzten Verinnerlichung der
Welt. 1m Tod scheiden sich die zwei Daseinskurven.
Der «dufiere Mensch» entschwindet ginzlich. Nun
haben wir aber angedeutet, daB der «Daseins-
schwund» mit einem Wachsen an Innerlichkeit
verbunden sein sollte. Selbstsein bedeutet Selbst-
losigkeit. Die volle Selbstauszeugung kann nur in
einem vollen Untergang geschehen. Dies ist das
Gesetz der Kenosis (SelbstentiuBerung), das wir
iiberall im menschlichen Bewultsein beobachten
kénnen: in der Liebe, in der Freundschaft, in der
Suche nach Wahrheit. Verlingert man aber diese
Dialektik menschlicher Eigentlichkeit, zieht man
daraus die letzte Konsequenz, so entsteht das fol-

gende Bild des Todes: Im Tode, im totalen Vet-
lust der AuBerlichkeit entsteht totale Innerlich-
keit. So wird der Mensch erst im Tod vollkom-
men er selbst, zur endgiiltigen Person, zum restlos
selbstindigen Entscheidungszentrum. Indem der
Mensch in den totalen Verlust hineingetrieben
wird (in den Tod), eréffnet sich fur ihn die Még-
lichkeit totalen Selbstgewinns. Daraus ergibt sich
die (zweite) Folgerung:

Der Tod ist der « Ort» der gangbeitlichen Entschei-
dung. Im Tod wird das Absolute «etreicht». Fiir
eine Person — fiir ein restlos «es selbst gewordenes
Sein» — bedeutet aber das « Erreichen» immer Be-
gegnung. Nur zwischen zwei Personen, die in der
Freiheit «Ich und Du» aussprechen, kann Begeg-
nung stattfinden. Daraus folgt wiederum, dal3 der
Mensch als Person im Tod nicht aufgelést wird,
sondern im Gegenteil erst zur «Vollperson» witd.
Daraus konnen wir wiederum ableiten: das abso-
lute Gegeniiber mulBl ein personales Verhiltnis
sein, daB also das Absolute selber Person ist. Mit-
sein oder Wegstoflen der absoluten Person durch
eine restlos sie selbst gewordene endliche Person,
das ist das eigentliche Ereignis des Todes. Somit
wite der Tod ganzpersonale und totale Entschei-
dung einem personlichen Gott gegeniiber. Hier-
aus ergibt sich die (dritte) Folgerung:

Lm Tod erringt sich der Mensch Ewigkeit (gundchst)
fir sich: Die totale Setzung des innerlichen Men-
schen im T'od ist — wenn sié sich als Bejahung voll-
zieht — ein ganzpersénliches Mitsein eines End-
lichen mit dem Unendlichen, eine restlose Teil-
habe an Gott. Die Teilhabe der Liebe bedeutet
aber ein Zweifaches: Einerseits wird in ihr das
Sein des andern unser eigenes Sein; anderseits
werden wir durch sie noch mehr «wir selbst». Nun
kann die unendliche Fiille des Absoluten von kei-
nem Endlichen véllig aufgenommen, ausgeschopft
werden. Dies bedeutet, dal die im Tod entste-
hende Ewigkeit nur als ein grenzenloses Hinein-
wachsen in eine immer reichere Vollendung ver-
standen werden kann. Alles Statische geht im Him-
mel in eine grenzenlose, sich in die Unendlichkeit
fortzeugende Dynamik tiber. Die Welt entsteht
erst in ihrer eigentlichen Gestalt, wenn und indem
der Mensch — durch sein freies Ja zu Gott — den
Himmel betritt. Daraus die (vierte) Folgerung:

Der eigentliche Mensch «geschicht» als Auferstehung:
Der Ausdruck «Auferstehung» steht hier als Deu-
tung des Undeutbaren. Sie besagt restlos verwirk-
lichte menschliche Existenz. Alles wird fiir den
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Menschen «unmittelbar» sein: Die Leiblichkeit
entfaltet sich zur Person, das Wissen zum Sehen,
das Erkennen zum Beriihren, das Verstehen zum
Héren. Die Grenzen des Raumes fallen weg: Der
Mensch wird unmittelbar dort existieren, wohin
ihn seine Liebe, seine Sehnsucht und sein Gliick
hinziehen. Im auferstandenen Christus wurde
sichtbar, was Uberwindung irdischer Grenzen be-
deutet: Er ist eingegangen in die Unbegrenztheit
des Lebens, des Raumes, der Zeit, der Kraft und
des Lichtes. Im Nachvollzug seiner Auferstehung
werden wit wesenhaftes Leben erlangen. Daraus
folgt (fiinftens):

Die Auferstehung ereignet sich unmittelbar im Tod.
Wenn wir den Tod gewohnlich als Trennung der
Seele vom Leib auffassen, scheinen wir nicht zu
bedenken, welche gedanklichen Schwierigkeiten
in der Auffassung einer «vom Leib getrennten
Seele» liegen. Will man diesen Schwierigkeiten
entgehen, miiite man behaupten, dafl die Auf-
erstechung gleich im Tode geschicht. Dagegen
sprechen zwar jene Texte der Offenbarung, die be-
tonen, die Auferstehung sei ein Endzeitereignis:
Sie fallt mit der Wiederkunft Christi am « Ende der
Zeity zusammen. Anderseits miissen wir auch am
bisher Bedachten festhalten: Das ewige Mitsein
mit Gott ist nur als restlose Hiniiberfithrung der
Materie der Welt im verklirten Leib denkbar. Auf-
erstehung als Endzeitereignis — und — unmittelbar
Auferstehung im Tod. Als hypothetische Losung
dieser Gegensitze schlage ich vor: Die Auferste-
hung ereignet sich unmittelbar im Tod; dennoch
ist sie noch nicht vollendet. Der auferstandene
Leib bedarf der umgewandelten und verklirten
Welt als seines Wesensraumes. Unsterblichkeit
und Auferstehung wiren somit eine und dieselbe
Wirklichkeit. Ich bin mir dessen bewult, dal eine
Anzahl Theologen diesen Gedankengang nicht
mitmachen und die sich aus ihm ergebenden
SchluBfolgerungen nicht annehmen wiirden. Des-
halb trage ich ihn als personliche Meinung vor.
Dabei mochte ich aber betonen, daf3 die von vielen
vorgetragene Auffassung, wonach die Seele zwi-
schen dem Tod und der allgemeinen «Auferste-
hung am Ende der Zeit» ohne Leib existieren und
Gott durch einen besonderen Eingriff die Seele
von einer ihr wesenseigenen Leibbeseelung fern-
halten wiirde, mir als ein bizarrer, logisch unbe-
friedigender, ja sogar grotesker Gedanke vor-
kommt. Verhilt sich dem aber so, dann miissen
wir einen noch radikaleren VorstoB ins Geheimnis
wagen. Hs folgt daraus (sechstens):

Die Aunfersiehang muff nniversal sein. Da die Erlo-
sung durch Christus allgemein, auf die ganze
Menschheit angewendet und anwendbar ist, mul3
jeder Mensch die Moglichkeit haben, Christus voll-
persénlich zu begegnen, in ihn «hineinzusterben».
Nach unserer Hypothese hitte jeder Mensch die
Moglichkeit und die Aufgabe, die Welt hintiber-
zufiithren ins restlose Gliick. Selbst jene Milliarden,
die noch nie etwas von Christus gehért haben.
Selbst die Schwachsinnigen und seelisch Unent-
wickelten. Selbst die ungeborenen und ohne Taufe
verstorbenen Kinder. Mit dieser Universalitit des
Heils verbindet sich die (siebente) Folgerung:

Das Weltall wird verberrlicht. Nach unseren bis-
herigen Uberlegungen brauchen wir — so glaube
ich — diese SchluBfolgerung nicht breit zu eror-
tern. Noch nie wurde der menschliche Leib und
das sich in ihm sammelnde Universum so ernst
gedacht und so radikal geehrt wie in dieser echt
christlichen Sicht. Die Mitte des Seins ist kein
Engel, sondern die Welt, die sich durch den Men-
schen in Gott hinein sammelt. Die allererste Offen-
barung Gottes — die wir fiir unsere christliche
Frémmigkeit noch nicht ganz erschlossen haben —
lautet: « Und Gott sah alles, was er gemacht hatte,
und siehe, es war sehr gut» (Gen 1,31). Daraus er-
gibt sich (achtens):

Die Schipfung muff gerichter werden. Der Ausdruck
«gerichtet» weckt in uns ein unangenehmes Ge-
fiihl. Je mehr man aber die Welt, ihre Motive, ihr
Streben nach Macht und Selbstbehauptung durch-
schaut, um so mehr wird man dessen bewuft, dafl
wir noch nicht in einer «richtigen» Welt leben.
Die Welt ist erst dann «richtig», wenn das Gute
zugleich schon, das Wahte zugleich gut und das
Sein zugleich leuchtend ist. Diese Welt existiert
heute noch nicht. Sie soll durch uns erschaffen
werden. Deshalb muBl (neuntens) der Mensch
durch das Fegfeuer gehen:

Der Tod ist Reinigung. Unsere Hypothese (der
Mensch entscheidet sich im T'ode in voller Freiheit
fiir oder gegen Gott) erlaubt uns, mit einigen un-
wiirdigen und grotesken Vorstellungen iiber das
Fegfeuer aufzuriumen. Das sogenannte Fegfeuer
liBt sich durchaus als ein augenblicklicher Vor-
gang, als dic Qualitit und Intensitit der sichim To-
de vollzichenden Entscheidung fiir Gott denken.
Bei dieser Begegnung bricht die Liebe zu Gott -
die ja im Universum schlummert und im Men-
schenherz zum BewuBtsein gelangt — aus unserer
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Existenz hervor. Sie muf aber im Tod die Schich-
ten und Ablagerungen unserer Selbstsucht durch-
brechen. Die Existenz muf} sich mit allerletzter
Kraft Gott 6ffnen. Demnach wiirden die einzelnen
Menschen im Tod einen personlich je verschieden
«intensiven» Liuterungsvorgang durchleiden. So
wiirde aus dem Unterschied der im Fegfeuer ver-
brachten Zeit ein Unterschied der Intensitit der
Reinigung. Durch die liuternde Begegnung mit
Christus im Tod entsteht endlich eine richtige
Welt: Christus wird dann endgiiltig unter uns wei-
len. Das ist die (zehnte) Folgerung:

Christus ist immer noch im Werden. Eine der tief-
sten und trostlichsten Einsichten des christlichen
Glaubens besteht darin, daBl Christus zwar — gleich-
sam fiir einen « Moment» — zu uns gekommen ist,
sogleich aber in die Unerforschlichkeit der Zu-
kunft entschwand. Christsein heift demnach, mit
Christus zusammenwachsen, Christus bleibt bis
zum Ende der Zeit noch im Werden. Die Christen

I Zur ganzen Darlegung siehe: L. Boros, Mysterium mortis. Der
Mensch in der letzten Entscheidung (Olten 11962, 81968); dets.: Der
Geist eschatologischer Neubestimmung: Concilium IV, 2 (1968)
107-112; ders., « Sacramentum Mottis». Ein Versuch iiber den Sinn
des Todes: Orientierung 23 (1959) 61 ff und 75 ff; ders., Meditationen
iiber den Tod, Gericht, Fegfeuer, Himmel und Auferstehung: Le-
bendiges Zeugnis (1963) 3 ff; ders., Der neue Himmel und die neue
Erde: Wort und Wahrheit 19 (1964) 263-279. — Erlostes Dasein.
Theologische Betrachtungen (Mainz, '1965, 91968); ders., Wir sind
Zukunft (Mainz '1969). P.Glorieux, Endurcissement final et graces
derniéres: Nouvelle Revue Théologique 59 (1932) 43ff. K.Rahner,
Zur Theologie des Todes = Quaestiones Disputatae 2 (Freiburg i.
Br. 21959). R. Troisfontaines, Je ne meurs pas... (Paris 1960); dtsch.
Ubersetzung: Freiburg i Br. 1964. A. Winklhofer, Der Augenblick,
da sich alles entscheidet: Geist und Leben 31 (1958) 325 ff. Das Kom-
men seines Reiches (Frankfurt a. M. 1959). Wir verweisen hier noch
auf drei Verdffentlichungen, die neuete Konttoversliteratur anfiih-
ren: H.U.von Balthasar, Eschatologie: ]J.Feiner — J. Triitsch — F.
Bockle, Fragen der Theologie heute (Einsiedeln 31960) 4o03ff. A.
Winklhofer, Um die These der Endentscheidung: Theologie der
Gegeawart 11 (1968) 20ff. J. Piepet, Tod und Unsterblichkeit (Miin-
chen 1968).

— jene, die sich bereits als solche etkannt haben,
aber auch jene, die nichts davon wissen, daB3 sie
bereits Christen sind — bauen seinen ILeib auf.
Wenn dann Christus sein «kosmisches Vollalter»
erreicht, wird sich die Spannung zwischen Gott
und den Menschen «entladen». Der Traum jener
Ahnung wird sich erfiillen: Erit Deus omnia in
omnibus — «Gott wird alles in allem sein» (1 Kor
15,28). Am Ende steht eine ganzheitlich in Chri-
stus umgewandelte Welt. Wenn es eine Welt gibt,
wenn es Menschen gibt, welche die Sehnsucht der
Welt in sich tragen, dann muf3 Christus die Voll-
endung dieser Welt und dieser Menschheit sein.

Die Tapferkeit der Christen nihrt sich aus der
Hoffnung auf das Wirklichkeitsiiberma8 des Le-
bens, auf das ewige Leben, auf einen neuen Him-
mel und eine neue Erde. Der Tod kann fiir die
Menschen ein Wiedersehen Christi (oder eine Erst-
begegnung mit Christus) in unverlierbarer Freude
werden, aber in einer Freude, die aus der Bedring-
nis geboren ist.

2 Es wird hier teilweise in einer ungebiihtlichen Kiirze ein Wele-
bild anhand der Gedanken von Pierre Teilhard de Chardin entwor-
fen. Die beste Gesamtdarstellung ist immer noch Henri de Lubacs
Buch La pensée religiseuse du Pére Teilhard de Chardin (Paris 1962)
(dtsch. Teilhard de Chardins religitse Welt [Freiburg i. Br. 1969]).

3 Siche K.Rahner, Die Hominisation als theologische Frage:
P.Overhage/K.Rahner, Das Problem der Hominisation = Quae-
stiones Disputatae 12/13 (Freiburg i. Br., 1961) 13-90.

4 In einer mehr in die Breite gehenden Systematik der «Letzten
Dinge» wurde von L.Boros in seinem Aufsatz Der neue Himmel
und die neue Erde vorgelegt (Wort und Wahrheit 19 [1964] 263 ff).
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