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Die nachbiblischen
Akzentverschiebungen

im historischen Entwick-
lungsgang des eschato-
logischen Denkens

I. DIE ESCHATOLOGIE IN DER
ALTEN KIRCHE

a) Das Ausbletben der Parusic und der Prozef§
der Verkirchlichung

1. In den spiten Schriften des Neuen Testamentes
wird deutlich, wie bereits in der zweiten christ-
lichen Generation das Interesse am praktischen
Leben der christlichen Gemeinde in den Vorder-
grund riickt. Diese Tendenz setzt sich in nach-
biblischer Zeit in verstirktem MaBe fort. Das Pro-
blem der «Patusieverzogerung» ist zwar noch nicht
bewuBt geworden, will aber im Alltag des kirch-
lichen Lebens bereits bewiltict werden: Die
Christen miissen sich wenigstens notdirftig auf
eine lingere Dauer in dieser Welt einrichten;
Kirchenordnungen, Pastoralbriefe, Tugend- und
Lasterkataloge sind dessen literarisches Zeugnis.
Obwohl der Glaube an die Naherwartung nach
wie vor lebendig ist, so fithrt doch die Tatsache
wachsender Verkirchlichung zu einer Verschie-
bung des Hauptinteresses und damit zu einem et-
sten Verblassen der Eschatik des Christusglaubens.

2. Mehr und mehr aber wurde diese Verschie-
bung zu einem Glaubensproblem: War die allge-
meine Institutionalisierung des kirchlichen Lebens
nicht eine Preisgabe der Naherwartung und damit
Abfall vom apostolischen Erbe? Nach der ersten
Phase unreflektierten kirchlichen Tuns witd man
sich jetzt der Spannung bewuBt, wie sie zwischen
Naherwartung und Verkirchlichung besteht. Dal3
es trotz dieser «Parusieverzogerung» nicht zu
einer schwerwiegenden Glaubenskrise kam, lag
zunichst einmal daran, daB bereits in den Anfangs-
zeiten eine extreme Naherwartung, die jede Ver-
kirchlichung, ja die Sorge fiir das tigliche Leben
verbot, seltene Ausnahme war und dafl die Er-
kenntnis dieses Problems nicht plétzlich, sondern
allmihlich um sich griff. Dann aber wurde bei die-
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sen Uberlegungen deutlich, was Rudolf Bultmann
mit «Sakramentalismus» bezeichnet,! nimlich die
Uberzeugung, daB im sakramentalen Leben der
Kirche die Krifte des Jenseits bereits im Diesseits
wirksam sind. Und schlieBlich entstand drittens
eine «Verzogerungsapologetiky: Man hilt die
Naherwartung fiir durchaus apostolisches Uberlie-
ferungsgut, das aber gleichzeitig neben den ande-
ren apostolischen Uberlieferungen wie etwa Am-
ter, Sakramente gesehen werden miisse; die auf-
kommende Vermoralisierungstendenz verschiebt
den Akzent von der Bilde der Parusie auf deren
Plotzlichkeit und droht mit der bevorstehenden
Vergeltung; das Ausbleiben der Parusie wird
zuriickgeftuhrt auf die Barmherzigkeit Gottes, der
den Menschen noch eine letzte Chance zur Um-
kehr biete ;2 die Auferstehung Christi wird zum Be-
weis fiir die trotz der Verzdgerung bestehenden
VerheiBung von Parusie und allgemeiner Aufer-
stechung. Krisenhaft wird diese Auseinander-
setzung lediglich im Montanismus, der weithin als
Reaktion des alten prophetischen Geistes und alter
Naherwartung gegen die fortschreitende Insti-
tutionalisierung zu verstehen ist.

3. Die Folgezeit aber hat diese Spannung christ-
licher Eschatik nicht zu ertragen vermocht und
half sich mit deren Aufspaltung, und zwar in starre
Gegenwirtigkeit einerseits und entriickte Zu-
kiinftigkeit andererseits. Das prisentische Ver-
stindnis eschatologischer Aussagen wird hervor-
gehoben; die Kirche selber hat als institutionali-
sierte Kultgemeinde schon jetzt Teil am Jenseits;
nicht zuletzt brachte auch die Entstehung des
christlichen Kaiserreiches unter Konstantin und
Theodosius manchen Kitchenvater zu der Mei-
nung, hierin sei die verheilene Endzeit bereits be-
schert.3 Alles, was sich nicht prisentisch verstehen
lieB, wurde dagegen in ferne Zukunft entriickt, Die
alte Naherwartung wird zur Fernerwartung: Par-
usie, Auferstehung, Gericht, Neugestaltung. Da-
mit ist die eschatologische Spannung der aposto-
lischen Zeit neutralisiert; es finden sich zwar um-
fangreiche Jenseitsspekulationen, aber das leiden-
schaftliche Verlangen darnach ist verdorrt.

b) Der Reich-Gottes-Gedanke

1. Schon in der paulinischen Theologie war der
Gedanke der Gottesherrschaft zuriickgetreten, hier
aber in der frithen Viterzeit wurde er umgeformt;
er nahm folgerichtig Teil an dem ProzeB der Auf-
l6sung eschatischer Gespanntheit. Zwar finden sich
in den Texten noch deutliche Reste alter Eschatik,
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 im wesentlichen aber wird das Gottesreich als rein
~ futurische und transzendente GréBe in ferne Zu-

kunft entriickt. Reich Gottes ist der jenseitige Zu-
stand der seligen Ruhe und des Friedens, der den
Gerechten als himmlischer Lohn verheiBlen ist.
Christus hat die Voraussetzungen geschaffen, die

7‘ . Zeit der Kirche ist die letzte Vorstufe dazu, doch

beides ohne innere Dynamik auf dieses Ziel. Erst
das zweite Kommen Christi wird das Gottesreich
herbeifithren.+

2. Aus der spitjiidischen Apokalyptik und an-
dererseits durch den Einflul hellenistischer Kos-
mologie bildete sich aber noch eine zweite Linie
der Reich-Gottes-Vorstellung: die immanent-
présentische. Das Konigtum Gottes beruht auf der
Schopfungsordnung und ist verwirklicht im Lauf
der Geschichte. Mit Griindung der Reichskirche
und der volligen Christianisierung ist die gottge-
wollte Endgestalt des Gottesreiches verwirklicht.

3. In diesem doppelten Erbe steht auch Augusti-
nus mit seinem Reichsbegriff: Zunichst ist der
Gottesstaat die rein kiinftige Vollendungsgestalt
von Kirche und Staat zugleich, die dem einzelnen
Gerechten die himmlische Seligkeit beschert.
Zweitens dann wird bei ihm auch die sichtbare
historische Gestalt der katholischen Kirche mit
diesem Gottesstaat gleichgesetzt. Augustinus sel-
ber jedoch ging tiber diese Positionen hinaus durch
die Verspiritualisierung beider Begriffe, womit er
die alte Eschatik zuriickgewonnen hatte. Die Civi-
tas Dei als die unsichtbare Gemeinde der Heiligen,
der Pridestinierten, ist in der sichtbaren Kirche
angebrochen, eine GréBe, die im stindigen Ringen
mit der gleichfalls unsichtbaren Civitas terrena der
Vollendung entgegenwichst; die sichtbare Welt-
geschichte ist nur Abbild dieses unsichtbaren Ge-
schehens, Dieser eschatische Reichsbegriff geht
nach Augustinus wieder verloren, wihrend die
Vorstellung vom Reich als der hierarchischen
Kirche sich weiter hlt.s

¢) Die Enderwartung des einzelnen

1. War schon durch das Verblassen der groBien
eschatologischen Perspektiven der Enderwartung
des Einzelmenschen erhohte Bedeutung zuge-
kommen, so fithrte der EinfluB hellenistischer
Geistigkeit zu extremer Individualisierung. Dem
Schicksal der Einzelseele gilt das eigentliche Inter-
. esse: ihr Weiterleben nach dem Tode, die gnaden-
hafte Unsterblichkeit, das personliche Gericht,
der Aufstieg der Seclen zur Vollendung, die ver-
schiedenen Endzustinde, die Gliickseligkeit im
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Paradies. Die frithchristliche Grabkunst gibt
Zeugnis davon, wie stark hier die platonische See-
lenlebre die christlichen Vorstellungen mitge-
prigt hatte.

2. Dieser Hang zum Individualismus wurde ver-
stirkt, indem die individuelle Eschatologie gleich-
zeitig dem wachsenden Moralismus dienstbar ge-
macht wurde, und zwar im Osten unter gnosti-
schem EinfluB durch den Gedanken vom Auf-
stieg der Seelen in Liuterung, Erzichung und Hei-
ligung, im Westen unter jiidischem und stoischem
Einflu durch den Vergeltungsgedanken, der die
Eschata als Lohn und Strafe endgiiltig ins rein
Jenseitige verdringte,

3. Als drittes Charakteristikum ist hier die Ge-
fahr fiir die christliche Eschatologie zu nennen, von
der Geistigkeit des Hellenismus her verspitituali-
siert zu werden: die platonische o@uo-ofjpa-Vor-
stellung, die Erlosung durch geistiges Erkennen in
der Gnosis und die manichiische Sehnsucht der
Seele nach Befreiung vom Materiellen und ihre
Riickkehr in die verlorene Lichtheimat stellten eine
stindige Herausforderung an den Realismus des
christlichen Erbes dar.6

d) Das Ringen wischen griechischem und christlichem
Zeitverstandnis

1. Mit dem Problem der «Parusieverzbgerung»
entstand auch die Frage nach der Geschichte inner-
halb der Kirche, bzw. nach dem Verhiltnis von
Heilsgeschichte und Weltgeschichte, was die Aus-
einandersetzung mit dem Zeitverstindnis unaus-
weichbar machte.

2. Den einen groBen Lésungsversuch bietet
Origenes an: Er bemiiht sich, die biblische Heils-
geschichte hineinzuflechten in eine zyklisch gese-
hene, metaphysisch iiberzeitliche Kosmologie gno-
stisch-neuplatonischer Herkunft, indem er die
darin gegebene Abstieg-Aufstieg-Bewegung mit
dem christlichen Geschichtsgang von Siinde und
Erlosung identifiziert. Diesseits und Jenseits,
Immanenz und Transzendenz, Schépfung und
Erlésung, Geschichtlichkeit und Uberzeitlichkeit
werden zum Schaden der christlichen Lehre inein-
andergegossen, wobei die Wiederholbarkeit des
Heilsprozesses mit der darin enthaltenen Relati-
vierung der Heilstat Christi der Hauptgrund fiir die
kirchliche Reaktion gewesen sein diitfte, wihrend
die Apokatastasis selbst durchaus christlich inter-
pretiert werden kann, wie dies bei Gregor von
Nyssa der Fall war und bei Irendus ebenfalls mit
anklingt.?
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3. Am deutlichsten wird das Problem von Au-
gustinus aufgegriffen. Bei ihm trafen das unge-
schichtliche Denken des Neuplatonismus und das
biblische Geschichtsverstindnis scharf aufeinan-
der. Fiir das linear biblische Zeitverstindnis iiber-
nimmt er die Einteilungsschemata seiner Zeit-
genossen: ante legem — sub lege — sub gratia, die
sieben Zeitalter oder die vier Weltmonarchien, und
verkniipft damit das neuplatonische Gottesbild
mit dessen Unverinderlichkeit und Zeitlosigkeit:
Der Siindenfall hat die Menschheit «aus dem zeit-
enthobenen Zustand des Paradieses in den ge-
schichtlichen Zustand der Verdammung und des
Harrens auf die Erneuerung herabgestiirzt».® In
Christus und seiner Kirche witkt die Uberzeitlich-
keit des jenseitigen Gottes in diese Welt hinein, ein
Vorgang, der in der geschichtlichen Auseinander-
setzung zwischen den beiden Reichen sichtbaren
Ausdruck findet; der erneuerte Kosmos in seiner
Vollendungsgestalt aber wird keinem Wandel und
keiner Verinderung mehr unterworfen sein. Damit
war zwar die Einheit von Weltgeschichte und Heils-
geschichte unter Vermeidung des zyklischen Zeit-
begriffes gewahrt, aber weithin mit dem Verlust
einer innerzeitlichen Eschatik des Heils erkauft
worden, was wiederum die « Letzten Dinge» in die
Zeitlosigkeit abschieben muBte.

¢) Das tausendjabrige Reich

1. Hin Problem eigener Prigung stellt der Chilias-
mus dar. Im Neuen Testament selber ist er zwar
nur in Ansitzen (Apk 20) vorhanden, dafiir aber
deutlich ausgeprigt in den Werken spitjiidischer
Apokalyptik. Von dort ist er der Viterzeit im
Osten wie im Westen mitgegeben worden. Na-
mentlich die Zeiten der Not und Verfolgung waren
aufnahmebereit fiir diesen Trost aus der Erwartung
eines solchen Friedensreiches. Dennoch standen
sich stets Vetfechter und Gegner solcher Vorstel-
lungen gegeniiber, wie auch die Deutung des « Mil-
leniums» breite Verschiedenheit aufweist.

2. Die Errichtung der Reichskirche brachtelang-
sam und unauffillic den Chiliasmus zum Ver-
schwinden. Augustinus deutete das tausendjihrige
Reich auf die Jetztzeit um, als Zeit zwischen Inkar-
nation und Parusie: Das Interesse an Eschatologie
und Apokalyptik war geschwunden.?

1. DIE ESCHATOLOGIE IM MITTELALTER
a) Der erstarrte Kirchenbegriff

Der mehrschichtige Civitas-Begriff Augustins ist
nur in einseitiger Verkiirzung auf das Mittelalter
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itberkommen: als Identifikation von Gottesreich
und sichtbarer Kirche; er war verwoben mit der
Reichsidee des romischen Imperiums, als Befrie-
dung des gesamten Erdkreises, als Pax Romana.
Diese Vorstellung prigte von nun an das Kirchen-
bild. Die christlich-abendlindische Vélkerge-
meinschaft ist Christi Reich, dessen unverinder-
licher Bestand der Danielweissagung von den vier
Weltreichen nach festzustehen schien. Erst die
Parusie setzt einst den Endpunkt; die Jetztzeit ist
ohne jede eschatische Dynamik; lediglich extensiv,
in der Ausbreitung iiber die Vélker, ist noch
Wachstum moglich. SchlieBlich fithrt die Ausbil-
dung der Kanonistik auf eine neue Stufe der In-
stitutionalisierung. Der Kirchenbegtiff witd ver-
rechtlicht: Kirche als Societas perfecta, als Korper-
schaft der Christen, die Zwei-Schwerter-Theorie.
Die Kirche wird zum «Abbild der kosmischen und
als sakramentale Verwirklichung der erlosenden
Theokratie Gottes».™® Von diesem Kirchenbild aus
stellt Anselm von Havelberg (f1158) die Frage,
wie sich eigentlich die immer noch sichtbare Muta-
bilitas der Kirche mit der Unwandelbarkeit Gottes
vereinbaren lasse.

b) Eschatologie und Apokalyptik in der mittelalterlichen
Volksfrimmigkeit

1. Das im Mittelalter immer deutlichere Ausein-
anderklaffen von Kleruskirche und Volkskirche,
von hoher Theologie und Volksfrommigkeit, von
hoher, gebildeter und niederer, ungebildeter
Geistlichkeit erméglichte auch die Herausbildung
mehrgleisiger geistiger Strémungen, die ihrerseits
in verschiedenartiger Abhingigkeit zueinander
stehen konnten. So brach in vielfaltiger und immer
neuer Weise als Reaktion auf die Erstarrung des
offiziellen Kirchenbegriffs die alte Dynamik christ-
licher Eschatik auf; ja es scheint, dal im 12. und in
der ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts das christ-
liche Abendland zum letztenmal in seiner Ge-
schichte von einer allgemein verbreiteten eschato-
logischen Frémmigkeitshaltung etfalit gewesen ist.

2. Ganze Volksbewegungen direkt eschatologi-
schen Inhalts oder auch als Verdrangungserschei-
nungen griffen um sich, vermengt mit unter-
christlichem und auBerchristlichem Gedankengut,
auch untereinander vielfach verflochten, aber im-
mer dynamisch und mit dem wilden Ernst des
mittelalterlichen Menschen: Der apokalyptische
Gedanke der Kreuzziige und GeiBlerfahrten, die
Ketzerbewegungen von Albigensern, Waldensern
und Hussiten, die Armen- und Reformbewegun-



= gen, die breite Aufnahme, welche die Gedanken
Joachims von Fiore oder Savonarolas fanden, im-
 mer neu das Aufleben schwirmerischer Apokalyp-
 tik in Zeiten von Not, Krieg und Katastrophen:
~ In Wallfahrten, Wunderberichten und Jenseits-
 visionen in Mysterienspielen, Gemilden und lite-
 rarischen Darstellungen, der Zustrom zu den Kl6-
~ stern der strengen Orden, zahllose Stiftungen und
~ Suffragien, die phantasievollen Schilderungen der
- Volksprediger, die Ausgestaltung der Totenli-
turgie. Hauptthema war neben den wuchernden
Schilderungen von Himmel, Holle und Fegefeuer
die Wiederkunft Christi mit Weltuntergang und
Strafgericht, wobei detr Antichrist in immer neuen
geschichtlichen Situationen historisiert wurde.
~  Das bis heute erhaltene «Dies irae», das wohl um
die Wende des 12.Jahrhunderts entstanden sein
~ mag, kennzeichnet das Denken, in dem die dama-
- lige Volksfrommigkeit befangen war: Individuali-
stische Heils- bzw. Unheilserwartung, Angst und
Schrecknis, det Lohn-Strafe-Gedanke mit der
daraus resultierenden Werkgerechtigkeit und den
entsprechenden Aufrufen zur sittlichen Erneue-
rung. Hier diirfte ein Hauptgrund dafiir liegen, daB
man diese Zeit spiter als das «finstere Mittelalter»
bezeichnet hat.
3. Auch Person und Bewegung eines Franz von
.~ Assisi ist weniger unter sozialethischem Aspekt als
. cbenfalls im Rahmen dieses eschatologischen
Volksglaubens zu sehen: Seine Armut ist Zeichen
der endzeitlichen Haltung des Christen, Legitima-
tion seiner Predigt vom herannahenden Ende, als
radikale Nachfolge des Christus, der unmittelbar
bevorstand und den zu kiinden sein Auftrag war.r

&) Die Geschichtstheologie

o I Trotz den genannten Behinderungen ist auch im
Mittelalter die Frage nach der Geschichte nicht
~ verstummt. Das augustinische Bild einer univer-
~ salistischen Weltgeschichte bildet die Grundlage,
~ von der aus man den Sinn der Geschichte zu be-
~ griinden sucht in der Providentia Dei, dem ewigen

. Weltplan Gottes, vor dessen Augen die Ereignisse
~ der Jahrhunderte abrollen. Im einzelnen stellt Ge-
~ schichte sich immer erneut dar als der alte Kampf
zwischen Gott und den gottfeindlichen Michten,
* zwischen Christ und Antichrist; eine Auseinander-
' setzung, die im bevorstehenden Weltgericht ihr

 ses Ablaufs dient vielfach die aus der Viterzeit
 iibernommene Sieben-Stufen-Ordnung von der
- Zeit der apostolischen Predigt an die Juden bis hin
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zur Epoche des hereinbrechenden Endes, oder det
augustinisch verstandene Chiliasmus, der die Zeit
zwischen Inkarnation und Paruise, die Zeit der
Kirchengeschichte, als das Reich bezeichnet.?s

2. Vor dem Hintergrund der Dynamik mittel-
alterlicher Apokalyptik und solchem Geschichts-
bild ist auch die exponierte Stellung des Joachim
von Fiore (T 1202) zu sehen: In einfallsteicher Alle-
gorik findet die Apokalypse bei ihm ihre restlos
weltgeschichtliche Deutung, die Kaiser, Pipste
und die historischen Ereignisse der Stunde in ihr
wiederzufinden glaubt. Darum ist seine Dreitei-
lung der Geschichte als Zeit des Vaters, des Sohnes
und des Geistes eben nicht bloBe Neuauflage der
montanistischen Phasenlehre, sondern gleichzeitig
cin weiterer wesentlicher Schritt zur Sikularisie-
rung der Eschatologie,™ die ihr geschichtliches
Ziel bereits im Jahr 1260 finden sollte mit dem
Beginn der dritten und letzten Phase, dem Zeit-
alter der Monche, der johanneischen Epoche, der
Zeit der Bergpredigt, der Bekehrung der Juden,
der Beseitigung der Kriege und des Schismas.
Sicher wird in dieser Phasenlehre das Heilswerk
Christiin seiner einzigartigen Bedeutung relativiert,
und doch ist es Joachim dabei gelungen, etwas von
der Dynamik alter christlicher Eschatik wieder-
zuentdecken, indem et die einzelnen Zeitalter ge-
rade nicht als in sich geschlossene Stadien konzi-
piert, von denen das eine eben endet und das nichste
beginnt, sondern er sieht bereits in der Gegenwart
seiner Umwelt die Krifte der erwarteten Geist-
kirche am Werk, die sich zwar mithsam, aber leben-
dig gegen die abzuldsende klerikale Reichskirche
dutchzusetzen beginnen; das Jahr 1260 wird nur
dessen Zielpunkt sein.

3. Die andere grofe eschatologische Petspektive
des Mittelalters findet sich innerhalb der heilsge-
schichtlich verstandenen Christologie, wie sie als
erstet wohl Rupert von Deutz (t1135) innerhalb
seiner geschichtstheologischen Erwigungen ent-
faltet. «Die gesamte Schépfung, der unsichtbare
Kosmos der Engel wie der sichtbare Kosmos der
Menschheit und des Weltalls, sind nach ihm wegen
des Gottmenschen auf den gottlichen Menschen
Christus hin erschaffen worden, damit er als das
gottmenschliche Haupt das All zusammenfasse
und es als kéniglicher Hoherpriester im heiligen
Spiel einer kosmischen Liturgie zu Gott empor-
fithre.»'s Nach ihm lebte diese Perspektive seit
Albertus Magnus (t1280) und Duns Skotus
(11308) lediglich in der scholastischen Frage nach
den causae der Inkarnation weiter, wo ihr von
vornherein nur eine nebengeordnete Bedeutung
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zukam und wo sie auf den Kreis der Fachtheologen
beschrinkt bleiben muBte.

d) Die Eschatologie in der theologischen Wissenschaft
und in den lebramtlichen Verlantharungen

1. Das bereits erwihnte Auseinanderklaffen von
Volksfrommigkeit und Universititstheologie er-
moglichte der wissenschaftlichen Eschatologie ein
volksfremdes Eigenleben.

Eine eigentlich systematische Eschatologie hatte
es bisher nicht gegeben, bestenfalls die Zusammen-
stellung einzelner eschatologischer Aussagen an-
liBlich einer vorgegebenen Fragestellung. In den
Sentenzensammlungen der Frithscholastik finden
sich die ersten Ansitze einer Systematisierung.
Petrus Lombardus (}1160) hat dann den eschato-
logischen Traktat in das Gesamtsystem scholasti-
scher Theologie eingefiigt; nach ihm ist er in allen
Sentenzenwerken® selbstverstindlich; in den
hundert Jahren zwischen Petrus Lombardus und
Thomas von Aquin hat er seine wesentliche Pri-
gung erfahren.

2. Die Aristoteles-Rezeption in der zweiten
Hilfte des 12. Jahthunderts wurde fiir die Escha-
tologie in doppelter Hinsicht bemerkenswert:

Unter dem FinfluBl neuplatonisch-augustinischer
Anthropologie war die Seele der eigentliche
Mensch. Mit dem Verstehen der Seele als forma
corporis bei Wilhelm von Auxerre (}ca. 1235) wa-
ren Seele und Leib zu gleichwertigen Konstitu-
tionsprinzipien des einen Menschen geworden und
die Auferstehung der Toten beinah zu einem na-
tiirlich-philosophischen Postulat.

Zudem zwang der Streit der Fakultiten und der
damit notig gewordene Beweis, daB auch Theo-
logie Wissenschaft sei, die Theologie zur Ubernah-
me der aristotelischen Methode einer «Naturx-
Wissenschaft mit den Fragen nach Substanzen,
Akzidentien und deren verschiedenen causae. Die-
ser Schritt mit der Gefahr einer fortschreitenden
«Atomisierung», Schematisierung und Verdingli-
chung traf die Eschatologie besonders schwer, weil
hier infolge geringeren dogmatischen Fixiertheit
und minderen Anschaulichkeit der Begriffe weiter
Spielraum gegeben war. Die Frage nach Zusam-
menhang und Sinn dagegen ging weithin verloren.

3. Der verbreitete Individual-Euddmonismus
sowie die untetschiedlichen Auffassungen in der
philosophischen Lehre vom Primat des Willens
bzw. des Intellektes und die jeweilige Abhangig-
keit von platonischer bzw. aristotelischer Erkennt-
nislehre waren die Ursachen fiir die breiten Aus-

einandersetzungen iiber das Wesen der visio beata,
die das Hauptthema scholastischer Eschatologie
darstellt. Hier aber findet sich auch ein deutlicher
Rest christlicher Eschatik: Indem die Glorie der
Visio als Vollendung der Gnade und die Gnade als
Beginn der Visio erkannt wurde, war das gleich-
zeitige Nebeneinander von Eschaton und Jetztzeit
fir die Theologie wiedergewonnen; nur blieb die-
ser Aspekt innerhalb der Gnadenlehre isoliert ste-
hen, wihrend die Eschatologie sich vorwiegend
mit vollig in der Zukunft sich ereignenden Vor-
gingen befassen zu miissen glaubte.

4. Auch die lehramtlichen AuBerungen aus mit-
telalterlicher Zeit fiigen sich in dieses Gesamtbild
ein: Streitpunkte fanden sich immer nur innerhalb
der Eschatologie des einzelnen, bei den Endzu-
stinden, dem Purgatorium, der angemessenen Ver-
geltung, dem Wesen der visio, dem limbus pue-
rorum und schlieBlich bei dem brennenden Pro-
blem, das sich hier immer wieder in det Frage nach
dem «Zwischenzustand» zwischen Tod und Auf-
erstehung vordringte, dem Problem zwischen der
Eschatologie des einzelnen, der das Interesse galt,
und der allgemeinen Eschatologie, die zwar in
weite Ferne geriickt war, aber immerhin «mitge-
glaubt» werden muBite. Die Entscheidung Bene-
dikts XII. in seiner Bulle « Benedictus Deus» aus
dem Jahr 1336 hat diese Frage erstarren lassen und
so der Theologiegeschichte aufgeladen bis zur Ge-
genwart. Die Ausfithrungen in der Bulle « Laeten-
tur Coeli» von 1439 sind, abgesehen von ihrem
kontroverstheologischen Interesse, nur die Zusam-
menfassung ilterer Anschauungen.’”

¢) Die Mystik

Ein eschatologisches Problem besonderer Art gibt
schlieBlich die mittelalterliche Mystik auf: Gehort
die Gliickseligkeit mystischer Gottesbegegnung
noch in den Bereich des Glaubens oder bereits in
den des Schauens? Ist hier eine eschatische Sehn-
sucht tiberthaupt noch vorhanden, eine Unterschei-
dung von Diesseits und Jenseits erkennbar, oder
gilt die mystische «Gottesgeburt» schlechthin als
Vorwegnahme der visio? Aus den Texten der
Mystiker lieBe sich beides entnehmen oder auch
oberflichlich beweisen. Vermutlich wird die Ant-
wort auf diese Fragen dort zu suchen sein, wo die
scholastische Gnadenlehre von der engen Bezie-
hung zwischen Gnade und visio spricht, ochne daf3
man die Mystiker verpflichten kénnte,die Reflexion
hieriiber entsprechend weiter gefiithet und geklirt
zu haben.18
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III. ESCHATOLOGISCHES DENKEN
IN DER NEUZEIT

a) Eschatologische Gedankenginge im allgemeinen
geisteswissenschafitlichen Raum

Die bleibenden Grundlagen des Geschichtsver-
stindnisses sind auch in der Neuzeit die Gedanken
. von Einheit und Teleologie der Geschichte, wih-
- tend die Deutung dieser Merkmale unterschied-
liche Gestalt annimmt. Dabei tritt mehr und mehr
ein deutlicher Zug zur Sikularisierung hervor: War
bereits in der Viterzeit die heilsgeschichtliche
Eschatik verblaBt und bis ins spite Mittelalter
'\ durch ein auf die gottliche Vorsehung gegriindetes
- Geschichtsbild ersetzt worden, so fiihrt die Renais-
sance die Kopernikanische Wende herauf: Nicht
* Gott gibt der Geschichte den Sinn, nicht die Ideen
seines priexistenten Weltplanes, sondern der
Mensch; er ist das Einheits- und Bewegungspzrin-
* zip aller Geschichte. Auch die Bemiihungen von
Pascal, Bossuet oder Vico vermégen die damit an-
~ gestoBene Bewegung nichtaufzuhalten. Rationalis-
~ musund Auf klirung entwerfen ein Geschichtsbild
~ vom Gedanken des innerweltlichen Fortschritts
" und von der Ethisierung menschlicher Gemein-
~ samkeit her: Die Menschheit wandert aufwitts,
© hinein in immer vollkommenere Stadien der
. Menschlichkeit. Die idealistischen Systeme bei
- Fichte, Schelling und Hegel, welche die Geschichte
* als notwendigen EntfaltungsprozeB des Absoluten
¢ bzw. als Riickkehr aller Entfaltung zum Aus-
. gangsprinzip konzipieren, gewinnen als solche nur
". voriibergehende Bedeutung, liefern aber die for-
. malen Voraussetzungen zur nichsten Stufe der Si-
~ kularisierung in Positivismus und Materialismus.
Irrationalistische Denker wie Kierkegaard, Scho-
- penbauer und Nietzsche sowie die Geschichts-
~ philosophen unseres Jahrhunderts werden von der
- Welle totaler Sikularisierung fortgespiilt. Die
"%Prage nach dem Sinn der Geschichte wird nicht
mehr gestellt, die Erwartung des stets fortschrei-
-ﬁ-tenden Gliickszustandes der Menschheit setzt sich
- fort in unreflektiertem Positivismus, dem selbst die
~ Systeme des Marxismus zum Opfer fallen,™

3 b) Die Eschatologie im innerkirchlichen Ranm

1. In nachtridentinischer Zeit fithrten die kontro-
;%ﬁverstheologische Thematik der Reformationszeit
~ sowie die neuen Frommigkeitshewegungen und
~die scit 1336 erfolgte totale Erstarrung der Escha-
tologie und der Einflu moderner Geistesgeschich-
~te zum Schwinden der mittelalterlichen Volks-
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apokalyptik. Die Glaubenswissenschaft setzte die
Linie mittelalterlicher Eschatologie fort und lieB
dabei die oben erwihnten Verzerrungen stindig
krasser hervortreten: Verschulung der Traktate,
lose Aneinanderreihung zahlloser héchst spitz-
findiger Einzelfragen, Verdinglichung; von Gene-
ration zu Generation ein diinner werdender Auf-
gul} alter Theologie. Eigentlich eschatologisches
Verstindnis fehlte vollig.

2. Eine Wende brachte erst die Aufklirungszeit
im deutschsprachigen Raum mit der energischen
Loslosung von der scholastischen Arbeits- und
Darstellungsweise. Zwar riickte die Eschatologie
auf Grund des anthropozentrischen Weltbildes der
Aufklirung, ihres individualistischen Eudimonis-
mus, Humanismus und Moralismus, des Fort-
schrittsdenkens und der wiederentdeckten Reichs-
idee ungewdhnlich stark in den Vordergrund, eine
inhaltliche Aufarbeitung der Eschatologie aber
ist nicht gelungen, sosehr sich auch formal gesehen
die neuen Traktate von denen der Spitscholastik
unterschieden.

3. Der inhaltliche Neuansatz der Eschatologie
gelang erst innerhalb der romantischen Strémung
der katholischen Restauration. Vor dem Hinter-
grund des idealistischen Gesichtsbildes hatten na-
mentlich die Theologen der Tiibinger Schule die
Einheit der Geschichte, ihre Dynamik und Escha-
tik auf heilsgeschichtlicher Grundlage wiederent-
deckt. Vor allem hat Franz Anton Staudenmaier
(11856) auf Grund seiner Auseinandersetzung mit
Hegel einen neuen geschichtstheologischen Ver-
such gewagt, der gekennzeichnet ist durch die Be-
tonung der Einheit aller Geschichte in der wesen-
haften Immanenz goéttlichen Geistes und ihres for-
malen Werdegesetzes der Dialektik im Kampf
widerstreitender Michte, die In-eins-Setzung von
Weltgeschichte und Heilsgeschichte einerseits und
von Heilsgeschichte und Offenbarungsgeschichte
andererseits, sowie der inneren Eschatik jeder ge-
schichtlichen Phase. Die Gespanntheit christlicher
Eschatik zwischen der schon erfolgten Heilstat
Gottes und der noch ausstehenden Vollendung
dieser selben Heilstat ist hier wiedergewonnen.
Entsprechend neuartig lieB sich von hier aus der
eschatologische Traktat der Dogmatik gestalten:
Datgestellt unter den drei Gesichtspunkten Tod,
Auferstehung und Gericht, liit Staudenmaier
darin den Heilscharakter des EHschatons wieder
sichtbar werden, wobei die Christozentrik des
eschatischen Heilsgeschens, die trotz aller Unvoll-
kommenheit schon gegebene Gegenwirtigkeit des
Eschatons, sowie der erstaunliche Versuch einer
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In-eins-Setzung von individueller und allgemeiner
Eschatologie hervorstechen. Das rasche Ende die-
ser theologiegeschichtlichen Epoche hat die Wei-
tergabe solchen Gedankengutes verhindert.2

4. Etwa um die Mitte des Jahrhunderts hat die
Neuscholastik die Theologie romantischer Prigung
abgeltst. In entschlossenem Riickgriff nahm sie
den im deutschsprachigen Raum abgerissenen Fa-
den scholastischer Theologie wieder auf, was auch
die Ubernahme der fritheren Eschatologie mit all
ihren Schwichen bedeuntete. Mangelndes Ge-
schichtsverstindnis, moralistische Deutung und
die sich fortsetzende Neigung zur «Atomisierung»
sind ihre Hauptmerkmale. Vollig verstindnislos
stand man dem eigentlichen Sinn christlicher Es-
chatik gegeniiber. Die Charakterisierung solcher
Eschatologie als «Physik der letzten Dinge»
scheint durchaus zutreflend zu sein.2*

Eine Ausnahme macht hier lediglich Matthias
Josef Scheeben (1888) innerhalb seiner Inkarna-
tionstheologie: Gnade und Glorie als beginnende
und vollendete Teilnahme des Menschen an der
Erlosungswirklichkeit der Inkarnation bilden die
grofle eschatologische Perspektive seines Werkes,
die er kurz als «Theologie der Verklirung» kenn-
zeichnet; zwar ebenfalls nicht heilsgeschichtlich,
sondern vielmehr iibergeschichtlich-metaphysisch
konzipiert, aber dennoch die Spannung christ-
licher Eschatik festhaltend und dem religiGsen
Kern christlichen Glaubens erheblich ndher ste-
hend als die glaubensfremden Spekulationen seiner
Zeitgenossen.??

5. Dieser im allgemeinen trostlose Zustand der
dogmatischen Hschatologie innerhalb der Neu-
scholastik blieb bis in die nach dem zweiten Welt-
krieg gedruckten Gesamtdarstellungen erhalten.
Nur langsam machte sich seit der Zwischenkriegs-
zeit eine Wende bemerkbar: Der historisch-kriti-
sche Riickgriff auf die Aussagen der Bibel, die Be-
gegnung mit der eschatologischen Diskussion im
evangelischen Raum, die Infragestellung alter
Denkformen durch Naturwissenschaft, Philoso-
phie und Exegese fithrten auch im katholischen Be-
reich zu einer eschatologischen Neubesinnung,
welche die bisherige Eschatologie der Neuscho-
lastik derart vielseitig in Frage stellen muBte, daf3
die Notwendigkeit einer volligen Neufassung
deutlich wurde.?

¢) Die Eschatologie innerhall der reformatorischen
Theolagie

1. Gegeniiber der Verdorrtheit mittelalterlicher
Eschatologie fanden die Reformatoren wieder zur

christlichen Eschatik zuriick: Bei Martin Luther
stellt die Betonung des «Simul-justus-et-peccator»
in den drei Bereichen von Rechtfertigungslehre,
Ekklesiologie und Regimenterlehre, wie auch die
Hervorhebung der Gegenwirtigkeit bzw. Anti-
zipation des Eschatons in Wort und Sakrament die
alte Spannung wieder her.?¢ In der umfassenden
Reich-Gottes-Theologie bei Johannes Calvin wird
die eschatische Dynamik aller derzeitigen Konkre-
tionen des Reiches in Kirche, Staat und Gesell-
schaft hin auf die transzendente Vollendung der
ganzen Schopfung gesehen. In der Folgezeit aber
fielen diese echt christlichen eschatologischen An-
sitze det sikularisierenden Tendenz den modernen
rationalistischen Stromungen zum Opfer, die ihr

einziges Augenmerk auf die innerweltliche Hoher- |

entwicklung der menschlichen Gesellschaft rich-
teten.

2. Daneben steht Martin Luther ebenfalls in der
Fortsetzung mittelalterlicher Apokalyptik, wo er
den Kampf zwischen Christ und Antichrist histori-
siert oder in der Erwartung der Nihe des Jiingsten
Tages das drohende Weltgericht kiindet. Die
schwirmerischen Bewegungen der Reformations-
zeit, chiliastische Apokalyptik wihrend des 30jih-
rigen Krieges, weite Kreise innerhalb des Pietis-
mus, die Exodus-Gemeinden der nachnapoleoni-
schen Wirren und die Zeitdeutungen moderner
Sektenbewegungen trugen dieses Erbe fort, und
zwar desto begeisterter, je mehr die offizielle Theo-
logie die eschatologischen Perspektiven in Ver-
gessenheit geraten lieB.

3. Die «eschatologische Wende» innerhalb der

reformatorischen Theologie brachte mit Beginn
dieses Jahrhunderts die Wiederaufnahme des be-
reits bei Reimarus erkannten Problems der neu-
testamentlichen Naherwartung bzw. «Parusiever-
zogerungy» durch Johannes Weiss und Albert
Schweitzer. Die Diskussion tber dieses Problem
fiithrte zusammen mit der Eschatologisierung der
gesamten Theologie durch Karl Barth und der
Existentialisierung der theologischen Denkweise
durch Rudolf Bultmann zu dem neuen eschatolo-
gischen Verstindnis der Gegenwart. Weitere Fra-
gestellungen wurden angeregt durch die Begeg-
nung mit der modernen Naturwissenschaft und
den neueren philosophischen Versuchen.2s

1 Vgl. R.Bultmann, Geschichte und Eschatologie (Tiibingen
21964).

2 Das Schwinden der eschatischen Erwattung geht Hand in Hand
mit der Entwicklung des BuBBsaktamentes.

3 So z. B, Lactantius, Eusebius, Augustinus, Caesarius von Arles.
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4 Vgl. O.Knoch, Eigenart und Bedeutung der Eschatologie im
theologischen Aufri des ersten Clemensbriefes = Theophaneia 17
(Bonn 1964).

5 Vgl, A, Wachtel, Beitrige zur Geschichtstheologie des Aurelius
Augustinus (Bonn 1960).

6 Besonders deutlich greift in antignostischer Absicht Trenius zu
grobsinnlicher Ausmalung der Eschata, wobei der Auferstehung des
Fleisches das Hauptinteresse zukommt.

7 Vgl. G.Miillet, Origenes und die Apokatastasis: Theologische
- Zeitschrift 14 (1958) 174-190.

8 Wachtel 2a0. 43; ein einheitlicher eschatologischer Entwurf
liegt bei Augustinus nicht vor; je nach Aussageabsicht variieren die
eschatologischen Bestimmungen.

9 Erst spiter brach in den Reformbewegungen des Mittelalters
und der Neuzeit die alte Idee wieder auf, wihrend sie in den Reichs-
Vorstellungen der Rationalisten volliger Sakularisierung zum Opfer
fiel. Vgl. Dict. Théol. Cath. 10, 1760-1763. « DaB das herankommende
Jaht 1000 die abendlindische Christenheit in Angst vor dem Welten-
de, dem Antichrist und Jiingstem Gericht versetzt habe, 148t sich in
dieser allgemeinen Form nicht behaupten. Eschatologische Stim-
mungen gab es sicher da und dort, jedoch vor wie nach der Jahr-
tausendwende; zum Teil konnen sie eine Begleiterscheinung des
Ubergangs gewesen sein, der im Abendland mehr und mehr spiirbar
wurde, aber sie hatten wohl kaum eine weittragende Wirkung.»
- F.Kempf, Die mittelalterliche Kirche, 1. Halbband (Freiburg 1966)
398, Anmerkung.

10 Evangelisches Kirchenlexikon 3, 561.

. 11Vgl W.Kamlah, Apokalypse und Geschichtstheologie. Die
mittelalterliche Auslegung der Apokalypse vor Joachim von Fiore
(Berlin 1935).

12 Vgl. N. Wicki, Die Lehre von der himmlischen Seligkeit in der
mittelaltetlichen Scholastik von Petrus Lombardus bis Thomas von
Aquin (Freiburg/Schweiz 1954); R.Petry, Medieval Eschatology
and St. Francis of Assisi: Church History 9 (1940) 54—69.

13 Vgl. das groBe geschichtstheologische Werk eines Rupert von
Deutz «De victoria Verbi Dei»: Migne PL 170, 703-804.

14 Vgl, Kamlah 220.

15 Vgl W. Kahles, Geschichte als Liturgie. Die Geschichtstheolo-
gie des Rupertus von Deutz= Aevum Chtistianum 3 (Miinster 1960).

16 Binzige Ausnahme bilden die Sentenzen des Gandolph von
Bologna (T ca.1190).
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17 Die Eschatologie im Supplement der Summa theologica des
Thomas von Aquin kann auch nicht indirekt als dessen Werk ange-
sehen werden. Zum Ganzen vgl, N. Wicki. 22O,

18 Vgl, B, Weiss, Die Heilsgeschichte bei Meister Eckhart (Mainz
1965).

19 Vgl. K.Lowith, Weltgeschichte und Heilsgeschehen (Stutt-
gart 1953).

20 Vgl. P. Miiller-Goldkuhle, Die Eschatologie in det Dogmatik
des 19.]Jahrhunderts (Essen 1966); E.Klingler, Offenbarung im
Horizont der Heilsgeschichte (Ziirich 1969).

21 Vgl.Y.Congar, Fins derniers: Rev.Sc.Ph.Th. 33 (1949) 463—
484.

22 Vgl Miiller-Goldkuhle 220, Auch im franzsischen und anglo-
amerikanischen Raum scheint die Eschatologie kaum fruchtbarer ge-
wesen zu sein. Lediglich der Streit um die Moglichkeit einer Linde-
rung der Hollenstrafen, der auch auf dem 1. Vatikanischen Konzil
noch zur Sprache kommen sollte, lieB ein eschatologisches Thema im
innerkirchlichen Bereich aktuell werden. Die eschatologische Vor-
lage des Konzils, die auch eine Aussage iiber das Partikulargericht
vorsah, kam nicht mehr zur Behandlung,

23 Als Bahnbrecher fiir die neue Entwicklung diirfte in Deutsch-
land Gottlieb S6hngen durch sein Gesprach mit Karl Barth und Emil
Brunner, in Frankreich Jean Daniélou durch seine Auseinander-
setzung mit dem Werk Oscar Cullmanns gewirkt haben. Vgl. J. Rat-
zinges, Heilsgeschichte und Eschatologie: Theologie im Wandel.
Festschrift zum 150jihrigen Bestehen der kath. theol. Fakultit an der
Universitit Tiibingen, hrsg. von Ratzinger und Neumann (Miinchen
1967) 68-89.

24 Vgl. U. Asendorf, Eschatologie bei Luther (Gottingen 1967).

25 Vgl. W. Olsner, Die Entwicklung der Eschatologie von Schlei-
ermacher bis zur Gegenwart (Giitersloh 1929).
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