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I. TEIL
Neben der im voraufgegangenen Kapitel ndher ins Auge gefassten STERNSIMBOLIK finden wir in
der Botschaft von Marienfried eine weitere Gegenuberstellung angelegt, die uns in diesem Kapitel
beschaftigen soll, das allein deshalb schon, weil die Thematik im Voraufgegangenen wiederholt
schon anklang. Es ist in der Botschaft von Marienfried einmal die Rede vom 'Bild des Tieres', das
zu zertrimmern unser Beten und Opfern imstande sein soll; zum anderen wird ein 'Heil'
ausgerufen auf den "geopferten Gottmenschen" als auf das "Blutende Lamm."
Diese Gegenuberstellung ist vorgezeichnet in der Geheimen Offenbarung, womit wir mit unseren
Analysen uns in letzter Instanz auf eben diese verwiesen sehen. Wir finden Tiersimbol mit
Tiersimbol konfrontierte. Einmal erscheint die Simbolik in Verfolg derGegebeniberstellung unter
einem positiven, zum anderen unter einem negativen Aspekt, aber wohlgemerkt nicht als zwei
ebenblrtige Aspekte einundderselben Wirklichkeit,.die sich zur Ganzheit vereinen lasst wie hell
und dunkel, oben und unten, mannlich und fraulich, analog den beiden Seiten einer Minze, in
letzter Instanz tauglich als analogia entis zur coicidentia oppositorum im gétlichen Welt- und
Uberweltschopfer, vielmehr im Sinne eines sich radikal ausschliessenden, zuletzt eines so absolut
unverdhnlichen Widerspruchs wie dem zwischen Gut und Bdse, zwischen Himmel und Hdlle. ///
Als wir gleich anfangs unserer Analysen uber die Aussagen der Botschaft von Marienfried
Gelegenheit nahmen, aufmerksazumachen auf das urtimliche Schleiersimol und dami indirekt
auch auf die altagyptische Isis-Osiris-Religion, durften wir sicher auch diesmal nicht fehlgehen, uns
anlasslich eines Versuches zu Analyse der Tiersimbolik zuvorderst einmal in der Welt
altagypitscher Religiositat nach Entsprechungen umzusehen. In der Tat finden wir unsere
Vermutung schnell bestétigt; denn, so belehrt uns die Religionswissenschaft, den Agyptern galten
nicht nur Menschen, sondern auch Baume, Pflanzen und nicht zuletzt eben auch 'Tiere' als
transparent fir Numinoses. Wie der Isis-Osiriskult sich spater die Antike eroberte, so auch
besagter Tierkult, daher den Griechen ebenfalls bestimmte Tiere als Inkarnation goéttlicher
Wesenheiten galten, die deementsprechend pfleglich behandelt, geflttert und nach dem Tode
sogar einbalsamiert und begraben wurden. Nicht selten wurden in diesem Sinne Gétter als Tiere,

mit Tierkdpfen ausgestattet, dargestellt, als verehrten die Griechen etwa die Himmelsgéttin als



Kuh, den Sonnengott als Kéafer, wie sie den Kopf des Ibis vorstellten als Simbol des Gottes der
Gelehrtenwelt usw. Was alles spontan an die noch heutzutage Ubliche Verehrung der 'heiligen
Kiihe' zumal in Indien denken lasst. - Dazu die urzeitlichen Entsprechungen finden sich in Agypten.
Es wurde dort z.B. die in der Nahe der Piramide von Gise befindliche Sfinx als ein |dwenartiges
Fabelwesen mit Menschenkopf verehrt; und zwar sollte dieses Simbol 'Horus im Lichtberge'
vorstellen usw. Wahrend des Totengerichtes sitzt Osiris auf seinem Thron. Der Verstorbene hat
vor ihm zu erscheinen, alsdann wird sein Herz von dem sperberképfigen Horus und dem
schakalhautigen Anubis gegen die Wahrheit und Gerechtigkeit abgewogen. - Eine gewisse
Paralleliat zur christlich-johannischen Apokalpse ist unverkennbar. Offenbarung 4,6 bemerkt z.B.:
"Vor dem Thron ist es wie ein Meer von Glas, vergleichbar dem Kristall. In der Mitte vor dem
Throne und rings um den Thron waren vier Liebewesen, voller Augen vorne und hinten. Das erste
Lebewesen glich einem Léwen, das zweite Lebewesen glich einem Stier, dss dritte Lebenwesen
hatte ein Gesicht wie das eines Menschen, und das vierte Lebewesen gleich einem fliegenden
Adler." Der vergleich mit den Tiersimolismen fir die Evangelisten drangt sich damit auf.. -
Offensichtlich basiert christliche Offenbarung auf voraufgegangener Natur, diesmal der besonders
wertvollen 'Natur, .ndmlich der uns an- und eingeborenen Natur-Religiositat. Mit dem Grundsatz:
Gnade setze die Natur voraus, um sie zu vollenden, ist auch Grund und Boden gegeben, um den
Prozess der 'Entwicklung' richtig zu sehen und auch vom Christlichen her gebihrend wirdigen zu
koénnen.

Was universal-religidser Zug zeigte sich uns in zuerst bemuhter altagypischer Frémmigkeit Das
damit Intendierte findet sich in vielen urtimlichen Religionen,in denen einzelne Gotter theomorf
dargestellt sind.. Dartber hinaus finden wir diesen Hang, Géttliches tiergestaltig anzudeuten, auch
noch in Kulturreligionen ausgepragt, was u.a. und nicht zuletzt eine Apologie auch fur das
Bemuhen der analogia entis. Hier liegt die Anschauung, die ein Denker wie Thoma von Aquin auf
den zutreffenden Begriff zu bringen verstand. Vorausnehmend ist festzustellen: es ist da, als habe
die Menschheit von Anfang an, sozusagen apriori ein intuitives Wissen gehabt darum, wie der
Mensch seiner Leiblichkeit nach aus dem Tierreich erwuchs. Aber gleich anfangs sehen wir diese
Einsicht verbunden mit der nicht minder stark mitgegebenen Einsicht, es sei der Mensch in
gewisser Weise alles, als Vollendung der Natur dann auch noch Ebenbild des Schoépfers, daher
nun aber auch alle Natur, die des vormenschlichen Abbildes und die des menschlichen
Ebenbildes, geeignet ist zum Bild und Gleichnis der Ubernatur. ///

Aufschlussreich ist da auch der sog. Nagualismus, der besonders in Mexiko bzw. Zentralamerika
entwickelt ist. Es herrrscht hier der Glaube, der Mensch habe an einem bestimmten Tier seinen
Schutzgeist, daher das Leben dieses Tier mit seinem eigenen unlésbar verknipft sei. - Die
primitiven Naurvélker des malaischen Archipols schreiben Tieren wie etwa dem Nashornvogel,
dem Wall und dem Falken besonders starke magische Krafte zu. Die Ainus, die Urbewohner

Japans, treiben einen regelrechten Barenkult. - Dem nicht undhnlich verehrten die Hindus neben



heiligen Fallussteinen in Feigenbaumen heilige Tiere. Der Gott Vishnu schliesslich ist mehrfach auf
Erden in tierischer oder menschlicher Gesalt erschienen, um die Menschen zu retten oder Unholde
zu vernichten. Von zehn Inkarnaionen ist die Rede, So rettet Gott Vishnu etwa als Fisch Manu den
Stammvater der Menschheit aus der Sintflut, legt sich als Schildkréte unter den Berg Mandara
oder totete als Mann-Léwe einen Damon usw

Doch uberall, das verdient ebenfalls festgehalten zu werden, erscheinen die Tiere nicht nur unter
Aspekten guter, heilsamer Simbolismen, sondern auch als damonische Unheilsbringer. Tiiere sind
es, die aufgrund bzw. aufabgrund einer ihnen innewohnenden Macht den Menschen Krankheit, der
Landschaft Durre oder Uberschwemmung, dem Kosmos Chaos, ndmlich Katastrofen aller Unarten
bescheren kdnnen. Wir denken nicht zuletzt unwillkirlich an unsere modernen biologischen
Waffen, die uns mit ihrer infernalischen technischen Perfektion den Wahrheitsgehalt solch
urtimlicher Bilder demonstrieren klénnen. Doch diese religidsen Ursimbole dringen tiefer noch.
verweisen auf Ubernatirliche Wesen bzw. aussernaturliche Unwesen. Immer wieder erscheint der
Damon fratzenhaft-tiergestaltig. So wird etwa im altesten Teil der Veda, der Rigveda, der
Gotterkdnig Indra besungen als ein stolzer Recke, der den Drachen zur Strecke bringt: "den
feindlichen Unhold hinaus jagt und des Drachen Keifer, zerbricht. Das ist verbunden mit der
Gebetsbitte, der Drachentéter mége austreiben den Widersacher. - Wir denken da natlrlich auch
an Schilderungen deutscher Heldensagen, vor allem um den Dfrachentoter Siegfried.

Wie treffsicher adventistisch-religidése Intuition ist, das zeigt uns einmal mehr die Geheime
Offenbrung, die sich ja wiederholt ahnlicher Simbole bedient, Da lesen wir z.B.""Und ich sah einen
Adler durch den Himmelsraum fliegen und hoérte ihn mit lauter Stimme rufen: wehe, wehe, wehe
den Bewohnern der Erde wegen der Ubrigen Posaunenstdsse der drei Engel, die noch in die
Posaune stossen sollen!" Alsdann wird der Schacht des Abgrundes geéffnet: "Da stieg Rauch aus
aus dem Abgrund auf, wie der Rauch aus einem gewaltigen Ofen. Und Sonne und Luft wurden von
dem Rauche aus dem Abgrund verfinstert. Aus dem Rauche des Abgrundes kamen Heuschrecken
Uber die Erde. Und es wurde ihnen Macht gegeben, wie sie die Skorpionen der Erde haben... Die
Heuschrecken waren kriegsgerusteten Rossen gleich. Auf ihrem Kopf trugen sie etwas wie
goldene Kronen. lhr Gesicht glich einem Menschengesicht..." Es ist weiter die Rede bzw. die
Schreibe von zwei hochbegnadeten Zeugen, doch "wenn sie ihr Zeugnis beendet haben, wird das
Tier aus dem Abgrund aufsteigen, mit ihnen Krieg flhren,, sie besiegen und téten."

Spricht die 'Grosse Gnadenvermittlerin' in Marienfrieds Botschaft - die uns ja Anlass gab zu den
Analysen dieser Schrift - von dem "schreckensvollen Wehe":, das der Vater denen verkiinden
I&sst, "die sich nicht unterwerfen wollen", von dem "Stern des Abgrundes, der wiitender toben wird
denn je" und "vom Bild des Tieres", das es zu "zertrimmern" gilt, so diurfe diese Anspielung der
Mutter Jesu Christi auf die Apokylpse des Johannes - der ihr ja in einem besonders
ausgezeichnetem Male "Sohn" sein darf, wie sie ihm in einmalig bevorzugter Art "Mutter" ist -

unverkennbar sein.



Diese Apokalypse belehrt uns weiterhin: "Und noch ein anderes Zeichen erschien am Himmel:
siehe, ein grosser feuerroter Drache mit sieben Képfen und zehn Hornern und sieben Kronen auf
seinen Kopfen." Ebenfalls sehen wir uns verwiesen auf das Tier, das aus dem Meer hochsteigt Es
heisst: "... Das Tier, das ich sah, glich einem Panter. Seine Fissen waren wie die eines Baren und
sein Maul glich einem Lowenmaul. Ihm gab der Drache seine Macht, seinen Thron und grosse
Gewalt." Dieses Untier aus den Abgrinden bietet den Menschen sein Bild, sein Goétztenbild zur
Verehrung feil. Ein Grossteil der Menschheit sinkt vor dem Fantom anbetend nieder. - So betont
auch die Grosse Gnadenvermittlerin in Marienfried, die "grosse Schar" der Menschen wirde an
ihrer Botschaft Anstoss nehmen, verspricht aber gleichzeitig der "kleinen Schar: "Euer Beten und
Opfern wird das Bild des Tieres zertrimmern."

Uberhaupt: stellt sich die Gottmenschenmutter in Marienfried vor als "Ich bin das Zeichen des
lebendigen Gottes", als solche "die Grosse Gnadenvermittlerin” lasst das denken an Apokalypse
12,1: "Ein grosses Zeichen erschien am Himmel: eine Frau, mit der Sonne umkleidet, den Mond
unter ihren Flissen und auf ihrem Haupte einen Kranz von 12 Sternen." - welche Parallelziehung
sich deshalb auch anbietet, weil der Engelkor von Marienfried die Gotmenschenmutter feiert als
"sonnengehllite Tochter des Vaters" und als "sternengekronte "Braut des Heiligen Geistes." -
Doch dann héren wir Apokalypse 12,3: "Noch ein anderes Zeichen erschien am Himmel: siehe, ein
grosser, roter Drache", der nun das "Bild des Tieres" als Gegenbild zum "blutenden Lamm"
aufrichtet, der ein Zerrbild aufrichtet, das "zertrimmert werden" muss. Zeichen steht gegen
Zeichen. Ganz im Sinne der Geheimen Offenbarung dirfen wir der Botschaft von Marienfried
entnehmen: "Der Stern wird mein Zeichen verfolgen... Mein Zeichen aber wird den Stern
besiegen,”

Den satanisch verzerrten Untier-Missgestalten, den verbestialisierten Unholden zuuntiefst
unbeschreiblich abgrindiger Unart steht gegeniiber das leuchtende Bild des himmlisch verklarten
Lammes: "Danach sah ich... eine grosse Schar, die niemand zahlen konnte, aus allen Nationen
und Volkern, Stdmmen und Sprachen, stehend vor dem Thron und dem Lamm, angetan mit
weissen Gewandern und Palmen in den Handen. Und sie riefen mit lauter Stimme und sprachen:
"Heil unserem Gott, der auf dem Throne sitzt, und dem Lamm. Alle Engel standen rings um den
Thron und die Altesten und die vier Tiere (!). sie fielen vor dem Throne auf ihr Angesicht nieder
und beteten Gott an." - Ganz in diesem Sinne der Apokalypse findet dann auch die Botschaft von
Marienfried mit ihren Begebnissen einen krénenden Abschluss darin, dass "eine grosse Schar" die
"Grosse Gnadenvermittlerin” umringt und ein "Heil " anstimmt auf die allerheiligste Dreifaltigkeit im
allgemeinen und auf das 'blutende Lamm" im besonderen. Gegen Ende verneigt sich der Chor und
die Gottmenschenmutter in deren Mitte "ganz tief', um den Dreieinigen Gott anzubeten. Die
Seligen des Himmels sagen dank. Ihre Gewander sind blendend weiss; die blendend schéne
Weisse dient als Simbol furs Ubernatirliches Festgewand, furs, mit Christus zu sprechen,

"Hochzeitsgewand."” So blendend weiss sind die Kleider, weil sie "reingewaschen wurden im Blute



das Lammes." Tierheit erscheint da nicht als etwas Unreines, im Gegenteil als Garant himmlischer

Reinheit und entsprechend seliger Verklarung.

Il.
a)
Die Analogie zwischen Naturreligion und Christentum war uns Fingerzeig darauf, wie die Gnade
die Natur voraussetzt, um sie zu vollenden, In dieser Abhandlung wollen wir weitergehen und
zeigen, wie das Chistentum insofern auch die Weltnatur vollendet, wie diese angelegt auf
'‘Entwicklung', will sagen: wie naturhafte Entwicklungsprozessualitat - die in gewisser Beziehung
das Proprium der Schépfung von Welt und Mensch und als solches ein nicht unerheblicher
Unterschied zwschen Menschen- und Engelwelt ist - wie dieses Analogon nun auch ist fur den
Entwicklungsprozess der Heilsgeschichte von Gott her, von der Mensch gewordenen Gottheit
Christi ist; daher auf der Linie der vollen Mensch- und Weltwerdung Gottes liegt. Sowenig der
Gottmensch nur einen Schein-Leib hatte - vergleichbar der Materialisation eines Engels - sowenig
kann und will die Kirche als fortlebender Gottmensch der Enwicklungsbedingungen entraten, der
Entfaltung innerhalb unseres Zeitspielraumes und desse jeweils fliessenden und verfliessenden
Bedingungen. - Daflr bezeichnend is last not lleast das Fanomen einer Marienerscheinung. Die
Ubereinstimmung ihrer Aussagen mi dem Lehrgut der Kirche gilt als eine der entscheidenden
Kriterien fir Echtheit.. Freilich, bei aller Ubereinsimmung im Prinzipiellen beschert eine
Marienerscheinung auch Originelles. So verweist die von Marienfriied ausdrucklich auf die
Notwendigkeit der Verkindigung eines neuen Dogmas, fur dessen Wahrheitsgehalt die Christen
der Urgemeinde oder auch der Fruhkirche bei weitem nicht soviel Verstéandnis hatten aufbringen
konnen, wie es heute moglich werden konnte, zu dessen Anerkennung es des Heranreifens durch
einen mehrtausendjahrigen Entwicklungsporzesses bedurfte. Allerdings, und das ist nun ebenso
deutlich, ist die originelle Variation mdglich nur dem Hintergrund des Grund-Thenas, der
unverzichtbaren christlichen Urwahrheit, um daher deren Vertiefung und Erhdhnung dienlich zu
sein. In diesem Sinne sagt Christus seinen apostolischen Mitarbeitern: Ich kann euch jetzt nicht in
alle Wahrheit einfihren’, da ihr sie noch nicht verkraften koénntet. Wie notwendig solches
‘Verkraften' ist bewiesen die theologischen Gegner Jesu Christi, die dariber zu Todfeinden
wurden, weil sie sich spruchreifgewordenen Neuerungen gegeniiber nicht aufgeschlossen zeigen
wollten. - Weiterhin kénnen wiederholte Aussagen - z.B. solche eschatologischer Art - wie sie im
Verlaufe echter Marienerscheinungen platzgreifen, hinverweisen auf uralte Glaubenswahrheiten,
die aber so alt sind, dass sie unbedingt wieder verjingt werden musen. Jesus Christus hat z.B.
seine 'baldige’ Wiederkunft in Aussicht gestellt; die Zeitgenossen des Herrn neigten dazu, das alles
allzu wortwértlich zu nehmen, daher diese verheissene Wiederkunft noch fir ihre persoénliche
irdische Lebenszeit flir wahrscheinlich zu halten. Doch der Ewige, nahm er auch unsere

Raumzeitlichkeit an, denkt gleichwohl anders als bloss endlich-irdische Menschen unseres



Schlages, wenngleich Menschenkunst unserer modernen Wissenschaft heutzutage anhand der
Erforschung weltnaturlicher Entwicklungsprozessualitat Simbol tGber Simbol hat ermitteln kénnen
dafiir, wie kurzbemessen aufs grosse Ganze gesehen Zeitlaufte sind, die uns Menschen
hienieden auf den ersten Blick anmuten kénnen wie eine halbe Ewigkeit. Diese weltnatirlichen
Entwicklungsgesetze, die wir mehr und mehr aufdecken konnten, zugehéren der 1. Schopfung.
Diese wurde zwar vollendet durch die Gnade der 2. Schoépfung, durch die Heilsgeschichte, die
moglich wurde, weil der Schopfer geschopflich auch wurde gleich uns. Dabei wurde er, wie schon
betont, vollgeschoépflich, nicht nur scheinhaft. Ist nun die neue Ordnung der 2. Schépfung auch
'‘ganz anders' als die der ersten, sie ist ineinem auch ganz &hnlich. Bei aller grindlichen
Verschiedenheit ist auch grindliche Analogie. Und wo Analogie, da ist unentwegte
Wechselbeziehung. Die Zweite Scghopfung, anhebend zur "Fllle der Zeiten" mit der
Menschwerdung Gottes, hebt die erste Schopfung nicht auf, vollendet sie vielmehr, indem sie sich
in sei einbettet, mit ihr zusammenwirkt. Das gilt flir das Verhaltnis von Gott und Welt im
allgemeinen, fur das von Naturreligion und christlicher Offenbarung im besonderen. Das wiederum
ist analogisch daflr, wie das, was wir Kreationismus und Evolution heissen, einander nicht
ausschliessen, vielmehr so zusammenwirken, wie Weltnatur und jene Uberweltnatur, die ihren
Gipfel findet in dem, was wir Panentheismus heissen, Allgegenwart und so auch Allmittatigkeit
Gottes.

Die Gnade entwickelt ihren géttlichen Reichtum, indem sie sich den Entwicklungsgesetzen unserer
Welt- und Menschennatur anpasst, damit zusammenwirkt. Auf solche Entwicklung hinzuverweisen
ist besonders angemessen in einer Abhandlung, die erpicht ist auf Ergrindung der 'Tier'-Simbolik.
Betont doch moderne Forschung, die Analyse des Menschen zeige ein Lebewesen, das seinem
biologischen Bauplan nach zur Gruppe der Primaten gehdrt, zur Gruppe damit der hdcht
organisierten Saugetiergruppe, die auserdem noch die Affen und Halbaffen umfasse. Ein grosser
Grad von Wahrscheinlichkeit spreche dafir, dass der menschliche Leib in jene allgemeine
Ordnung einzugliedern sei, wie sie die Entwicklungslehre aufweise. Dieser zufolge sei der
Menschenleib als biologische Besonderheit vor rd. 800.000 bis 1.000.000 Jahren in Erscheinung
getreten, zu einer Zeit also, in der sich der Ubergang vom Tertiar zum Dulluvium in der
Erdgeschichte vollzog. Der Mensch sei seiner Leiblichkeit nach das letzte Glied einer Entwicklung,
die in ihren weit ins Tertziar zurickgehenden Vorstufen bereits die Hinordnung auf den
Menschentypus zeige. Wir koénnen hinzufigen: Das unentwegte Leib-Seele-Geist
Wechselverhaltnis bei uns Menschen kann solche Vorstufe finden, weil auch das Tier seine
Tierseele hat und seine praktische Tierintelligenz, Vorstufe darstellt der Auswicklung von
Weltseele und Weltgeist innerhalb unseres Weltkérpers. Von daher gesehen es nicht unmdglich
erscheinen kann, heben wir ab auf ein Weiterleben ebenfalls der Tiere nach deren Tod, wie ganz
anders auch geartet, noch nicht menschlich, so auch nicht in menschlicher Verantwortlichkeit und

Schuldfahigkeit. Und auch nach der Menschwerdung tierischer Vorstufen - Menschwerdung im



Sinne der Erstehung des Menschen aus dem Tierreich als Entwicklungsgesetz der 1. Schdpfung,
um in dieser Analogie Wechselwirkung zur gnadenreichen Vollendung der Natur
mitzuermoglichen! - also auch nach der Menschwerdung im Sinne des Propriums des
Nurmenchlichen, gab und gibt es fort und fort innermenschheitliche Entwicklungen selbst, die sich
in verschiedenen parallelen Linien vollziehen. Das Gemeinte konnte voll herauskommen, gelange
uns einmal Einblick in die Entwicklungsstufen Ausserirdischer, also Menschen anderer
Wohnplaneten, die uns ohne weiteres sowohl unter- als auch tGberlegen sein durften.

Und nun die Vollendung durch die Gnade, die die Gnade aller Ghaden, die Gott selbst uns ist. Es
gab von Weltnatur her eine gewisse Menschwerdung der Tiere und- Hohepunkt der tief-sinnigen
Schépfungswunder: es gab nun auch noch eine Menschwerdung unseres Gottes, eine, die sich
aufs allersinnigste vollenden darf im Sakramentalen Leben im allgemeinen, im eucharistischen
ganz besonders, hier im eigens so genannten 'Leib des Herrn' als Weltkorper und so auch
Weltseele der Neuen Schépfung eines wiedergewonnenen Paradieses, in dem die Entwicklung
ausreifen durfte zur Genehmigung des Zugriffs zu den Friichten des Baumes des Lebens inmitten
des Paradieses, durch die Zugriff zur Eucharistie. War der paradiesischen Stammmenschheit der
Zugriff zu dessen Frucht noch verboten, so sah diese sich verwiesen auf eine
Entwicklungsgesetzlichkeit, die erst spruchreif reifgeworden zur eigens so genannten 'Fllle der
Zeit', die menschliche Hybris jedoch nicht abwarten wollte, worliber uns ohne weiteres der ewige
Verlust der Eucharistie, die Exkommunikation von Ewigkeit zu Ewigkeit hatte drohen kénnen.Als
der Mensch gewordene Gott die Eucharistie einsetzte, damit den Zugriff zur Frucht des Lebens-
und Erkenntnisbaumes genehmigte, da verwies Er ausdricklich auf den Preis seines Sihneopfers,
das einzig und allein genugsam, bisher vorenthaltene Erlaubnis zu erteilten, sagte ausdrticklich:
das ist mein Fleisch, das fur euch zerfleischt, mein Blut, das fur euch vergossen wird, tuet dies zu
meinem Gedachtnis, bekdstigt euch immerzu mit dieser Absolutgrundlegung des Himmlischen
Hochzeitsmahles.

Also: es gab von Weltnatur her eine gewisse Menschwerdung des Tieres - und nun auch eine der
Menschwerdung unsres Gottes. Die Titulierung "Leib des Herrn' als das "blutenden Lammes", des
gottmenschlichen Tieres verweist uns bereits auf diese Analogie. Wenn irgendwo die Berechtigung
des Satzes: 'die Extreme berlhren sich', anzuerkennen ist, dann wahrhaftig hier! 'Menschwerdung'
besagt Vollendung der Welt des Tierreiches durch die Welt des Menschenreiches,
Menschwerdung besagter aber auch Vollendung von Mensch und Tier und aller Welt durch
Hineinnahme ins Reich Gottes, was maoglich, weil Gott Mensch wurde, die Vollendung des
Tierbereiches im Menschenbereich durch sein Gottesreich bewirkte. Der Mensch erstand aus dem
Niederen - nicht Wertlosem! - aus dem Tierreich, um innerhalb der 2. Schépfung aus dem
Wertvolleren als er selbst, aus dem Absolutwert selbst, erstehenzukdnnen. Der aus dem Niederen
erwuchs, findet Wachstum aus dem Héheren und sogar Allerhdchsten heraus. In der 1. Schopfung

ging die Entwicklung vom Wertminderen zum Wertvolleren, in der 2. umgekehrt, daher nun in Gott



selbst als dem allerwertvollsten Wert alle Welt aufs wertvollste geraten, sich-ent-wickeln darf,
sogar ins gottmenschliche Leben hinein 'ausreifen' kann und soll.

Wenn irgendwo der Tiefsinn heidnischer Frommigkeit des Christenmenschen Bewunderung
hervorrufen kann, dann hier. Erhellt sich uns doch schlagartig der unauslobare Gehalt
naturreligiés.adventistischer Tiersimbolismen, auf den skizzenhaft hinzuweisen wir vohin
Gelegenheit nahmen. Doch gehen wir der Reihe nach vor, lassen wir die Gedankenablaufe ---

sich-ent-wickeln! ///

Mit Hilfe der Uranmethode bestimmten die Wissenschaftler das Alter unserer Erde auf mindesens
vier Milliarden Jahre. Die Forscher zeichnen das Bild, das unsere Erde kurz nach ihrer Geburt
geboten hat, so, als ware unser Mutterplanet ein ganz allmahlich erkaltender Klumpen gliihenden
Materials gewesen. In jener Urzeit habe die Atmosphare der Erde aus primitiven Kohlenstoff- und
Wasserstoffverbindungen bestanden. Eine unglaublich dichte Dampfwolke habe damals die
Erdatmophare gebildet, daher kein Sonnenstrahl auf den Boden der Urkontinente durchzudringen
vermochte. Vor einigen Milliarden Jahren sei dieses lebensfeindliche Gewdlk unter der Wucht der
in ihm herrschenden Strémungen erstmals aufgerissen, daher das Licht der Sonne Uber den
Planeten sich ergiessen konnte. Und zu diesem Zeitpunkt sei dann wohl auch 'Leben’ entstanden.
Da ist also so etwas wie 'Entwicklung' und deren Gesetzlichkeitsmethodik am Werke gewesen,
Aufbau dabei vom Schlichten zum Komplizierteren, ein Aufbau, der ja Uberhaupt fur alle Gebilde
unseres Weltnatur konstitutiv sein durfte. - Fahnden wir nach dem Ursprung! Ein Stlck eines
Elementes kénnen wir nicht beliebig lange zerkleinern. Irgendwann stossen wir auf kleinstmogliche
Teilchen eines Elemente, namlich zu einem seiner Atome. Die Atome nur eines Elementes
unterscheiden sich von denen aller anderen Elemente. Es gibt soviele Arten von Atomen wie es
Elemente gibt. Bis heute sind auf der Erde 103 Elemente bekannt. Atome sind also die Bausteine,
aus denen jedes Element zusammengesetzt ist, daher es zertrimmert werden kann. Der Kern
selbst ist aus zwei wichtigen Teilchenarten aufgebaut, aus Protonen und Neutronen. Die
Elektronen wirbeln dauernd um den Kern herum. Atome verschiedener Elemente haben jeweils
eine bestimmte Elektronenzahl. - Atome nun, aus denen z.B. unsere Kérper bestehen, sind so alt
wie die Atome der Felsen in der Erdkrust. Atome hinwiederum vereinigen sich in vieltausendfacher
Weise zu den sog. Molekilen, Hier ist also bereits Entwicklungsprozessualitat im Gange! Die
hundert Atomarten kénnen von hunderttausenden verschiedener Molekilarten zusammengesetzt
werden. - Atome verbinden sich zu Molekilen. Diese wiederum gruppieren sich in riesigen Zahlen
und bilden unsere materielle Umwelt. Und alle Stoffe auf unserem Planeten werden durch die
zwischen den einzelnen Atomen und Molekilen wirkenden Krafte zusammengehalten.

Die 'Entwicklung' geht weiter. Wir sahen: irgendwann im ersten Drittel der Erdgeschichte endet ihr

flussiger Zustand. Die Erdatmosphare soll in einem ziemlich bestandiges Gasgemenge
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Ubergegangen sein. Kurz danach seien vermutlich die ersten Lebewesen entstanden: Algen,
Pflanzen von einfachstem Bau. - Die Wissenschaftler erlautern: mit den Molekilen der Erde habe
die Exydation in der Atmosfare und in der Erdoberflache allmahlich zugenommen. In dieser Zeit
seien die verschiedensten organischen Verbindungen entstanden. Die Synthese der organischen
Verbindungen sei ausschliesslicch durch chemische Reaktionen erfolgt. Gleichwohl hatten sich
recht komplizierte organische Verbindungen mit Riesenmolekiilen herausgebildet, darunter die
Animosauren und einfache Eiweisse, die ersten Bausteine lebender Substanz. Fir uns bleibt
weesentlich, festzuhalten: die sich heraus-bildenden Verbindungen sind Marksteine auf dem Wege
zur Ent-wicklung, zur Ent-faltung des grundgelegten Bau- bzw. Schépfungsplanes, Wir
wiedererkennen unschwer die Symbolik der Schépfungstage der Genesis. - Entwicklung nun ist
Bildung zu immer verbindlicheren Verbindungen: ein Bild kommt da mehr und mehr heraus, ein
Eidos also, ein urtimliches Bild, das neben seiner idealen Anschaulichkeit auch seine ideelle
Begrifflichkeit, seine Weltintelligenz hat. Im Materiellen wirkt Gesetzhaftes, also Immaterielles, wie
Platos Ideenwelt immer drin ist im Materiellen. Materielles ist ohne immaterielles Eidos nicht
existenzfahig. Auch Weltseele und Weltgeist sind gemeisam mit ihrer Weltmaterialitat geschaffen,
geschopflich, ebenso wie unser Sein als insgesamt, unsere Natur. unsere Weltnatur ist ein Sein
hin auf Entwicklung, die typisch ist flir unsere Zeitlichkeit und fiir die mit dieser unzertrennlich polar
verbundenen Raumlichkeit, daher es ein eigenes Eidos 'Entwicklung' gibt. Die Entwicklung als
solche ist ein Weltgesetz, ein Gesetz z.B. des expandierenden Kosmos usw. Ein Wesensmerkmal
unseres Weltseins ist Entfalungs- bzw. Entwicklungssein, die ihren Kulm findet in den
Entwicklungspozessen, die jeder Mensch von der Wiege bis zur Bahre auszustehen hat. Damit
hangt zusammen die Unterscheidung von Potenz und Akt, von Md&glichkeit und Wirklichkeit.
Weltsein als Werdegang zum grundgelegten Moglichsein, zum Sein der Verwirklichung, zuletzt als
Ubergangssein zum Ewigen Sein. Was nun generell gilt als Idee und Ideal zur Enwicklung an sich,
ist immerzu verbunden mit dem Gegenpol des konkreten Firsichseins, vollendet im
Menschensein, wie jedes Einzelwesens, das angelegt ist auf Entwicklungsstadien. Im Ganzen der
Welt wie in der Welt jedes Einzelwesens kommt Idee und Ideal der Entfaltung heraus, vollendetste
Vollendung erfahrend im Bereich des religids heilsgeschichtlichen Lebens. - Freilich, nicht zuletzt
an dem Fanomen der Entwicklungsgesetzlichkeit zeigt sich, wie das Seins unserer Weltnatur
erbslindernatirlich und entsprechend auch erbslindenunnaturlich ist, weithin entsprechend un-
und widernaturlich, daher Tédlichkeit auch unser weltseelisches und weltgeistiges Ideenleben
durchzieht, infolgedessen ebenfalls die Welt der materiell-biologisch-vitalen Erscheinungswelt.
Entfaltung ist eine Art, im Ursprung artig - aber wie unartig kann sie werden, z.B. als
unbeherrschter Entfaltungsdrang, als Idee und Vitalitat zum erbarmungslosen 'Kampf ums Dasein’,
der im Leben der geschichtlichen Menschheit aufgipfelt zu Vernichtungskriegen, studiert aber auch
werden kann z.B. an der Krankheit des Krebsleidens, des Ausuferns des Krankhaften . Forschung

setzt sich zur Aufgabe, den Gesetzmalligkei des Zerstdrerischen auf die Spur zu komme, um sie



11

mit den Mitteln des Artig-Gesunden und Aufbauenden bekdmpfen zu kdnnen; doch prompt kénnen
solch segensreiches Entdeckung missbraucht werden zum heillos Zerstérerischen. Dieser
pausenlose Kampf zwischen Art und Unart bleibt aus Menschenkraft alleine immerzu in der
Schwebe. Es muss eben die Entwicklung vom Schépfergott gesegnet sein, um sich auszuwirken
als heilende Heilsgeschichte, der freilich der Abfall teuflischer Unart abfalliger aussernaturlicher

Hollenkrafte sich mit aller Gewalt entgegenstemmen wollen.

Wir sahen: Entwicklung ist Bildung zu immer verbindlicheren Verbindungen. Einige Verbindungen
verbanden, will sagen entwickelten sich nun immer weiter. Das Leben hob an, als einige
Verbindungen anfingen, von sich aus immer komplizierte Verbindungen aufzubauen. So
‘entwickelte' sich die grine Substanz Klorefyll, ohne die ja pflanzlichesLeben auf der Grundlage
der Fotosynthese nicht moglich ware. Pflanzen kdnnen sich ja nicht von anorganischen Stoffen
ernahren. Weiterhin gilt: Bei der Fotoynthese geben die Pflanzen Sauerstoff ab, ohne den die Tiere
nicht leben kénnen. - As die grinen Pflanzen sich zu assimilieren begannen, gewann die
Entwicklung organischer Substanzen System. Lander und Meere flllten sich mit Lebewesen. -
Schliesslich entwickelten sich Lebewesen sogar als Gesteinsbildner noch, die Organismen, welche
aus den Salzen des Meeres festes Land aufbauen, sind ja Kalkalgen und Korallen. lhre festen
Kalkskelette haben Riffe und sogar |Inseln gebildet. Auch in der Tiefsee
lebende Organismen bedecken haufig dn Meeresboden mit ihren Skeletten und tragen dadurch bei
zum Aufbau von Gesteinen.

Eine der ersten Entdeckungen mit dem Mikroskop war die des Aufbaues der Lebewesen aus
kleinen Zellen, die, so dirfen wir wohl sagen, analog sind der Kleinstwelt des Atoms in der Welt
der Materie. Die Gebilde der Weltschopfung analogisieren sich, um solcherart zusammenwirken zu
kénnen. Grossere Lebewesen sind aus Millionen von Zellen zusammengesetzt, gleichartige Zellen
bauen dann die Gewebe auf. Bleiben wir bei der angestrengten Analogie, kdnnen wir in den
Geweben das Pendant wohl zur Welt der Molekile sehen. Unser Koérper z.B. enthalt Muskel-,
Nerven- und Drisengewebe. Um die Arbeit eines Lebewesens zu verstehen, mussen wir seinen
Bau, seine einzelnen Zellen und deren Stoffwechsel kennenlernen, was uns nur moglich ist, wenn
wir die Befunde der Anatomen, Mythologen, Fysiologen und Biochemiker gleichzeitig
zusammensehen und auswerten.

Wir bemihen die Analogie von Atom und Molekil einerseits und die von Zelle und Gewebe
andererseits, betonten: Was analog , ist dazu da, im Wechsel- und Ergénzungsverhaltnis zu
stehen. Das konnen wir hier bewahren: Lebewesen sind namlich aus denselben Atomen
aufgebaut, diese aber zu hunderten und tausenden zu Riesenmolekilen verklpft. In allen
Lebewesen finden wir diese Elemente wieder. Uberhaupt gilt. Lebende Substanz ist ungemein
kompliziert aufgebaut. Dennoch ist die Struktur vieler organischer Verbindungen von Chemikern

schon aufgeklart. Sie sind aus denselben Atomen wie die, aus denen die unbelebte Materie
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aufgebaut - ohne dass damiit aber die Eigenart des Biologischen als eliminiert angesehen werden
musste. Was sichanalogisiert ist eben untrennbar miteinander verbunden, ohne dass damit
Analogie gleich ldentitat gesetzt werden durfte. Das gilt dann auch fir das Leib-Seele-Geist-
Wechselverhéltnis, zuletzt fir das Verhaltnis von Welt und Uberwelt, fiir welche Analogie die
Weltnatur in sich vielerlei Simbole liefert, z.B. das uns hier ndher beschaftigende. Zuletzt hat zu
gelten: Es geht nicht an, die Analogia Entis umzufalischen in das pantheistische Einerlei von

Schoépfergott und geschopflicher Welt.

Die Forscher zeigen sich bemiht, auf die Frage nach dem Anfangen des lebens auf unserem
Planeten eine plausible Antwort zu finden. Um geschilderte Mutmaliungen zu untermauern, gingen
sie Uber zu dem Versuch, die Vorgdnge nachzuahmen, die sich vor Jahrmillionen auf der Erde
zugetragen haben konnten. Als Voraussetzung muss angeetzt werden, dass sich aus dem
Anorganischen, also Leblosen, aus dem toten Material auf irgendeine Weise organische
Verbindungen als Vorstufe der lebendigen Materie gebildet, wir koénnen auch sagen
'herausentwickelt' haben. - Muzmalfien wir, Lebewesen seien von anderen Gestirnen auf die Erde
gelangt, ist das Problem nicht gelést, sondern nur auf eine andere Ebene verschoben worden;
bleibt sich die die Frage nach dem Ursprung dieser Lebewesen gleich.

Dem heutigen Stand der Forschung zufolge kann unterschieden werden zwischen anorganischen
und organischen Stoffen. Diese organischen Stoffe - mit denen sich die organische Chemie
beschaftigt - konnen klnstlich in chemischen Laboratorien erzeugt werden. L&sst sich
schlussfolgendern: organische Stoffe sind ebenso tot wie unorganische? Mit Verlaub - umgekehrt
wird ein Schuh daraus! Im Anorganischen liegt das Organische bereits involviert und harrt der
Entbindung, der Herausentwicklung, die im Verlaufe der Evolution zu jeweils reif-gewiordenen Zeit-
umstanden, damit auch zu Raum-umstanden platzgreifen kann, der eigenen 'Gesetzlichkeit'
entsprechend, womit darauf verwiesen ist, wie ideelle Kraft, Weltgeistigkeit, ja ebenfalls apriori,
vom geschopflichen Ursprung her involviert liegt, mitgegeben ist. Ideen sind drin im Materiellen
und dessen Vitaliaten, wie Uberall da, wo Materielles und Vitales, so eo ipso auch Geisttatigkeit,
Ideellitat mitgegeben ist. Erneut gilt: das, was in Analogie steht, wechseltwirkt, so auch
Anorganische und Organisches, Leibhaftiges und Geistseelisches, sosehr das Unorganische und
Materielle auch zunachst einmal dominiert und sein Mitinvolviertes nicht voll zur Erscheinung
kommen Iasst. Und nun kénnen wir noch einen Sprung weiter wagen: analog dazu verhalt es sich
mit der Unsterblichkeitskraft des Menschen, sosehr diese auch durchs Sterbliche auf den ersten
Blick verhiillt. Das Ewige als Anlage zum Absolutunendlichen liegt im Relativunendlichen involviert
- und erneut, da sogar vollendet kann die Wechselwirkung der miteiinander Analogen sich
erweisen; denn alles, was nur der Relativunendlichkeit ist, ist immerhin bei aller blossen Relativitat
der Unendlichkeit, der sog. schlechten-mathematischen, gleichwohl darauf angelegt, sich bis hin

zur personlichen Unsterblichkeit in Ewigkeit 'entwickeln' zu kénnen!
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Dieses kann heute wohl als einigermahsen gesichert angesehen werden: die Lebenskraft der
Weltnatur kann zum Aufbruch kommen, wenn bestimmte materielle, bestimmte chemische und
physikalische Voraussetzungen dazu die Basis abgeben, so wie das Aufbrechen nurmenschlicher
Geistseelekapazitaten Animalbiologie zum Fundament haben muss. Die Entwicklung geht vom
Wertminderen zum Wertvolleren, womit das Wertvollere als das jeweils Abhangigere und
Gefahrdetere ausgewiesen ist. Damit ist nicht z.B. die Biologie auf Fysik und Chemie reduziert, wie
damit nicht das Leben als leblose Materie erwiesen ist. Bemuhen wir ein Gleichnis aus der Welt
der Kultur: die Klassik unserer Musik hatte nicht zum Tragen kommen kdénnen, waren nicht 'auch’
die materiellen und die vital-elementaren Voraussetzungen daflr gegeben gewesen, waren nicht
z.B. Handwerk und Technik der Zeit Antonio Vivaldis, des Berlioz, Bachs und Beethovens usw.
weit genug gediehen, weit genug 'entwickelt' gewesen. Aber bei aller Abhangigkeit von Fysik und
Chemie ist das Lebendige von ganz eigener Qualitat, irreduzibel, relativ eigenstandig, ein ganz
Neues gegeniber Atomen und Molekilen, wenngleich die Abhangigkeit von Atomen und
Molekilen ebenso gross ist wie die unableitbare Eigen-Standigkeit. Wir werden noch sehen, wie
die Befreiung der Elektronen aus dem Stromverbund auch in der Biosphare fantastische
Neuerungen hervorbringt. Ebenso geniesst relativ eigenstdndiges Sein die ideelle Kraft, die
Gesetzmahsigkeit, die hinter und in dieser materiell-vitalen Erscheinungswelt anwesend ist. Dabei
hat jedes Eigensein seine je eigene Idealitat und Gesetzmahsigkeit. Eine Maschine regeneriert
sich nicht selbst, fangt nicht an, sich selbst umzuorganisieren - und selbst wenn eine solche
selbstandige Umorganisation einmal moglich wird, kann sie nur wirklich werden mit Hilfe
menschlicher Erfinder, die es verstehen, auf jeweilige Gesetzmahsigkeiten einzugehen. Das
Lebenselement ist - nicht zuletzt aufgrund eigenstandiger Gesetzmahsigkeit und entsprechender
ideeller Eigenkraft - von relativer Autonomie, reguliert die chemisch-physikalen Prozesse nach
eigener Macht, eben nach eigenen Gestzen, die relative Autonomie begriinden. Dabei ist es vom
Wesen der Spontaneitat. Es betatigt sich aus sich selbst, beweist relative Aseitat, um damit
Mikrokosmos zum Makrokosmos, Spiegelbild des geschopflichen Urbeginns unseres Weltseins zu
sein. All solche Analogien und deren Zusammenspiele sind wiederum Analogie, namlich fur das
not-wendige Zusammenwirken von Kreationismus und Evolution, demzufolge die Ubernatirliche,
die absolutunendliche Mitanwesenheit in ihrer Kraft unumganglich ist als wesentliche Beihilfe zur
weltlichen Selbststandigkeit - welches immerzu notwendige Miteinander von ungeschopflich-
Uberweltlicher Kraft und geschopflicher Weltkraft seinen Kulm erreicht in der Passivitat der
Sterbeaktivitdt eines Menschen: personliche Unsterblichkeit ist unméglich ohne Assistenz der
Ewigkeit, die geistseelische und astralkoperliche Eigengesetzlichkeit als Natur bedient, die
Ubernaturlich vollendet werden kann. Aber die relative Eigenstandigkeit des Weltnatirlichen bleibt
unentbehrlich. Wir sahen, wie das Grundelement alles Lebendigen die Zelle ist. Die freie
Entwicklungsmoglichkeit der Zelle wiederholt je und je die autonome Spontaneitat des

Lebensstoffes bei dessen Urbeginn. Die Selbstregulierung chemischer Verbindungen und
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Prozesse ist angelegt fur diese Spontaneitat des Vitalen, um damit im Erganzungsverhaltnis, im
Wechselspiel stehen zu koénnen, das seinerseits in all seinen astronomisch vielfaltigen
Erscheinungsweisen sich analogisch verhalt zum ebenfalls unverzichtbaren Zusammenspiel von
Welt- und Uberweltnatur. Das Leben steckt bekanntlich voll der Imponderabilien. Und sein Anfang
ist gleich sein Unwagbarstes!. Der Beginn ist typisch fur das, was folgt und zuletzt wie es endet.
Unwagbar ist die Imponderabilitat des Anfangs und so auch des Endes, so wenn im Verlaufe des
Wachstums die Zelle sich selbst reguliert und sich umstellt, den jeweiligen Bedurfnissen
entsprechend, womit der mechanische Ablauf so durchbrochen ist, wie im Uberlebensakt des
Sterbenden neue Beduirfnisse ale Ablaufe durchbrechen kénnen. Gewiss, die Zellstrukturen bilden
ein erstaunlich prazises Analogon zu chemischen Makromolekularstrukturen; gleichzeitig und
gleichrdumig jedoch wird der mechanische Ablauf eben durchbrochen. Natura facit saltus, was
aber andererseits nur mdéglich ist, weil Partialwahrheit beibehalt der alte Satz: natura non facif
saltus. Der mechanische Ablauf kann namlich nicht zuletzt deshalb biologisch durchbrochen
werden, weil fir solche reltive Akausalitat eine relative Indetermiertheit mechanischen Geschehens
Analogie abgibt, als solche dann auch eine Vorbedingung darstellt fir solche Sprunghaftigkeit der

Natur unseres Seins, zuletzt fur den Hochsprung von Welt zu Uberwelt.

Die Struktur der Weltnatur erweist sich als vergleichbar jener Einsicht, die die alten Theologen
Uber die Struktur des Verhéltnisses von Natur und Ubernatur ermittelt haben: das Lebensprinip ist
'‘ganz anders' als das der Materie; wie das Seele-Geist-Prinzip im Menschen 'ganz anders' ist als
das biologische. Ineinem besteht durchgreifende Analogie und entsprechende Angemessenheit
innerhalb der Vermdgen der - grob gesehen - dreifaltig geschaffenen Weltnatur. Die Potenzen sind
einander viel anders, viel grindlicher voneinander verschieden, als wir oftmals annehmen wollen.
Das Eine ist wahr, ohne dass das Andere drum falsch sein musste. Entsprechend dieser
Angemessenheit des miteinander Analogen und grundsatzlich Verschiedenen ist bedingt auch die
Ent-wicklung ideeller und idealer Weltgehalte, die Ent-faltung,. die angemessen sein muss dem
Reifeprozess der Erscheinungswelt, dem Ausdrucksfeld des Weltkdpers, was Kulm erfahrt im Leib-
Seele-Geist Wechselverhaltnis des Menschen und dessen Reifestadien. Auch das weltgeistig
Ideelle und das weltseelisch Ideale Sein unserer Weltnatur ist etwas Heranwachsendes,
Sichentwickelndes, welche Entwicklung sich regelt nicht zuletzt kraft eigener Ideellitat, vermoge
eigener Wachstumsgesetzlichkeiten. Die Idee hat ihre jeweilige Idee, die Idee hat ihre Idee in sich
selbst, das Gesetz ist sich selbst Gesetzlichkeit auch. Wobei die Abgestimmtheit mit der
materiellen und biologisch vitalen Erscheinungswelt ebenfalls neben ihren Realfaktoren ihre
eigenen ldealfaktoren hat, also wiederum ihre Eigengesetzlichkeit in Analogie und Wechselspiel
mit der Eigenstandigkeit des Materiellen und Biologischen. Das gilt cum grano salis ebenfalls fir
die Entwicklung des Idealen in der Welt, fur die Idealfaktoren, die bestrebt sind, eine ideale Welt

sich entwickeln zu lassen. Nocheinmal sei Paulus zitiert, der davon spricht, die christliche
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Offenbarung erfolgte "zur Fille der Zeit", erfuhr also ihre Entwicklungsstadien - was nun ebenfalls
gilt fir die weitere Entwicklung bis hin zum Ende der Welt durch die Wiederkehr Jesu Christi,
welche Zeitspanne nach Christus ebenfalls ihre Entwicklungsstufen kennen muss. Zusammenspiel
von Tradition und Entwicklung ist vonnéten, von konservativ und progressiv..

Die Schopfung ist trinitarischen Charakters, widerspiegelt den Schépfer als den dreifaltigen Gott,
auch und nicht zuletzt im Wechsel- und Erganzungsspiel ihrer derei-faltigen Vermogen. An
Beispielen des Zusammenhangens von Materie und Leben wie darlber hinaus von
Geistseelekapazitat kann das Gemeinte bereits deutlich werden: da ist im Zusammenspiel von
Weltkorper, Weltseele und Weltgeist einmal Einheit einundderselben Natur, des Seins der
Weltnatur, doch Einheit ineinem innerhalb von Dreifaltigkeit in all deren Spezifizierungen, von
relativ eigenstandigen und nicht voneinander ableitbaren Eigenkraften - womit bereits Stellung
genommen ist zum biogenetischen Grundgesetz Haeckels; denn dieses sagt nur etwas Uber
Analoges, Uber Ahnliches, Uibersieht dabei aber, wie ineinem radikale Andersartigkeit nicht minder
moglich und auch durchaus wirklich ist. Der einheitliche Grundzug, der zweifellos die Weltnatur
durchziehzt, erlaubt Rickschlisse auf Ahnlichkeit und miteinander Analoges, nicht aber auf eine
Art Verwandtschaft, die keinen echten Wesens- und Qualitatsunterschied ausmachen maéchte.

Es gilt innerhalb unseres Weltseins sowohl die Devise des 'Entweder-Oder' als auch des 'Sowohl,-
als-Auch'. Entweder ist etwas Materie oder Vitalitdt oder Seele-Geist-Vermégen, und doch ist
jedes mit jedem derart innig verflochten, dass jedesmal wohl das eine oder auch das andere
Vermogen der Weltnatur als entscheidend mitbeteiligt aufgewiesen werden kann. Nicht zuletzt in
diesem Sinne gilt, worauf wir bereits abhoben: in Wirkung ist sowohl der Satz, natura non facit
saltes als der auch, natur facit saltus. Die Entwicklung geht stetig voran, kontiinuierlich, garnicht
'sprunghaft’, vielmehr in unendlich kleinen Schritten. Der Wandel, der Platz griff, entsprach
imgrunde nur einem ‘quantitativen’ Wechsel der Gestalten. Es ging dabei zu wie bei einer Erosion.
Doch einmal gelang der entscheidende Durchbruch, der zum 'Sprung’, der vieles Kleines zum
Grossen machte, zur Qualitdtsveranderung mitverhalf. Der Ubergang von Typen und Arten erfolgte
plétzlich, und qualitativ Neu-ariges trat auf. Wir verweisen auf das Kreislaufgesetz, wie wir es im
voraufgeangenen Kapitel eingehender zu behandeln hatten. Halten wir hier fest: kann einmal die
Rede sein von durchgehender, von '‘gemeinsamer' Entwicklung, auch von Entwicklung der Klassen
und Stamme usw., kénnen wir ‘'auch' durchaus pléotzlich auftretende explosiv entstandene
Formbildungen, Grossmutationen annehmen. Wieder ist zu verweisen auf die Gesetzlichkeit des
Analogen; Wir kdnnen verweisen auf Revolution, die basiert auf voraufgegangener Evolution, was
alles sich im dem qualitativ neuen Bereich der 'Geschichte' der Menschen vollendet, was
wiederum hinweisen lassen kann auf die Notwendigkeit goéttlich schopferischer Mitwirkung,
wiederum vollendet im Geschichtsleben der Menschheit, zubesterletzt sogar in deren
Heilsgeschichte, die Paulus schreiben lasst voin der "Fllle der Zeiten", die reif geworden war zum

schopferischsten Schépfungswunder, dem der Geschdpfwerdung des Schoépfers selber. Zu
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beachten sind allenthalben stetige Ubergénge kleinster Art, die zeigen, wie steter Tropfen den
Stein hohlt, bis dann die Erosion gliickt. Es geht voran Schritt fur Schritt, zuerst nach dem Prinzip
der Kkleinen Schritte, zuletzt nach dem Prinzip des gelungenen Hochsprungs, in der
Menschheitsgeschichte des Augenblicks der 'Klassik' Das Leben der Urzeit zeigt, wo in den
grossen Stammen und Typen nur Sukzession, ein Nacheinander, aber keine Abstammung. Die
Typen der Lebewesen in den Erdzeitaltern erscheinen miteinemmal. Es gibt keine kontinuierlichen
Ubergange, so kontinuierlich die Vorbereitung zum Sprung auch war. Durch die Revolution einer
Grossmutation verwirklichen sich plétzlich neue Bauplane. In diesem Sinne, so belehrt uns
moderne Forschung, sei die Ausgliederung der 'Affendhnlichen’ und der 'Menschenahnlichen' aus
einem gemeinsamen Wurzelstlick sehr friih anzusetzen, wahrscheinlich in die Zeit um 10 millionen
Jahre vor der Jetztzeit. Anhand fossiler Dokumente sei aufweisbar: der Vorfahr des Menschen sei
der Mensch selbst. Beachten wir hier aber ebenfalls: voraufgeht allemal stetige Entwicklung, ein
Procerde im Quantitativen durch Wechsel der Gestalten, eine Variazion im Kreislaufrund der Uhr -
bis es dann 13 schlagt, bis Grossmutation eine ganz neue Qualitat aufbrechen lasst, die berieits
involviert lag. -

Wir sahen: es bedarf gewisser Konstellationen, damit sich Materie und Energie zu Lebensformen
ausgestalten kénnen, wobei die Verwandelbarkeit der Materie in Energie als Analogon dienen
kann. Es gilt, Gesetzlichkeiten zu beachten, damit Lebensqualitdt aufkommen und sichentfalten
kann. Aber mit der Notwendigkeit, Gesetze zu beachten, ist gegeben dann auch die Notwendigkeit
der Beachtung von Weltgeisigkeit als wiederum eines ganz eigenen Seinprinzips. Mit Anhub der
Zeit und deren Raumlichkeit war gegeben die Gleichzeitigkeit und Gleichraumigkeit der Welttrinitat,
gleichzeitig alles Raumzeitlichen, auch der Raumzeitlichkeit selbst Aber Raumzeitlichkeit ist
gleichbedeutend auch mit Entwicklung, mit Heraus-wicklung des urspriinglich Grundgelegten, des
Involvierten. Nehmen wir ein Beispiel: Nukleinsauren sind die Speicher unserer Erbanlagen,
beeinflussen entscheidend unsere Denkweise. Der Genetische Code nun ist die genaue
Reihenfolge von vier verschiedenen Nuklectidbasen. Und dieser Genetische Code bestimmt das
Verhalten der einzelnen Zellen, von denen der Mensch neun bis zehn Milliarden hat. Dieser
Genetische Code ist besser als jedes Computerprogramm. D.as heisst nun: Weltgeistigkeit ist
apriori da, vollendet auch, um im Menschen aufs vollendetste sich heraus zu entwickeln, daher der
Mensch allein der Subjektivitat, z.B. der zum Computerbau, fahig ist, um ineinem doch im
Schlichten und Primitiven immerzu doch auch sein unuberbietbares Vorbild antreffen zu kénnen.
Die Entwickllung unterliegt einem Gesetz, das gleich anfangs ungemein vorbildlich angelegt und
wirksam ist, um gleichzeitig und gleichramig darauf angelegt zu sein, immer vollkommener sich zu
entwickeln. Wir gewahren da die Polaritdt von Urthema und Variation und deren beider
Verbundenheit innerhalb eines einzigen Seins, dem eben unserer Natur. - Und dabei sind Trieb
und Drang Analogon der Eigenenergie des Ideellen im Trieb und Drang, wie umgekehrt. Da ist

eine einzige treibende Kraft vom Einfachsten bis zum Kompliziertesten, bis hin zur Ausbildung des
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menschlichen Gehirns, das Vorbild unserer Computertechnik ist. Der Genetische Code ist
ungemein schlicht, um ineinem von relativunendlicher Variationsbreite zu sein. Dabei gilt fir alles
Leben der gleiche Code; er ist mit seiner Ideellitdt, mit seiner Gesezlichkeit all-gemein-gultig. Was
universal ist, ist es mit Anhub des Universums, um so bis zum Ende unserer Raumzeitlichkeit
solcherart gultig zu sein. Was vom Ursprung der Schépfung bestanden haben muss, ist unser
weltlicher, also geschopflicher Weltgrund, unser geschopflicher Urgrund, unsere Weltnatirlichkeit,
die als Urthematik all-Gber-all wirksam ist und entsprechend universal variiert, gemahs namlich der
Polaritdt von Grundthema und Variation, die ebenfalls ein Weltgesetz bilden, angelegt sind im
Ursprung der Schépfung, im geschépflichen Weltgrund.

In 'der Naturwissenschaftler vor der religiésen Frage' betont Pascual Jordan: Wir erhielten durch
die Genetik einen klaren Beweis fur die Tatsache der Abstammung allen Lebens der Erde aus
einheitlicher Wurzel. Daher gilt: "grundsatzliche genetische Erkenntnisse, die an einer bestimmten
Art gewonnen wurden, erlauben Rickschlisse fur den Gesamtbereich aller biologischen Arten. So
haben genetische Ergebnisse, die an Fliegen, an der Pflanze Antirrhinum, an Kokosnissen,
Moosen, Pilzen oder Bakterien erarbeitet sind, unmittelbar auch fir die menschliche Vererbung
ihre Bedeutung." Das hat ubrigens zu tun auch mit dem Wechselverhaltnis von Mikro- und
Makrokosmos, worauf wir im voraufgegangenen Kapitel ergiebiger zu schreiben kamen. - So
schrieb Charles Darwin in 'die Abstammung des Menschen', 187: "Trotz all seiner Erhabenheit
tragt der Mensch in seinem Korperbau den unausléschlichen Stempel seiner einfachen
Abstammung." In diesem Zusammenhang betonte bereits Aristoteles : der Mensch ist in gewisser
Weise alles, was die moderne Schichtenlehre unschwer ihm bestatigen kann. Und so braucht es
nicht zu verwundern, wenn Menschen primitiver Volkerschaften sich der Tierwelt eng verwandt
fuhlten, um doch, erinnern wir uns, die Tiere als Simbole sogar furs Géttliche zu wahlen, als
Fingerzeig auf Ubernaturliche Erhabenheit, um deren Teilhabe der Mensch ebenso Bescheid weiss
wie um seine ganze einfach Abstammung. Indem der Mensch seine Schlichtheit erfahrt, wird er
ineinem seiner Erhabenheit inne, um das Vormenschliche mitzubemihen als Hinweis auf seine
eigene Weltliberlegenheit, die sogar ins Uberweltliche hinausgeht

So bescheiden, regelrecht primitiv, wir koénnen auch sagen urspringlich die Herkunft
neuerwachender Qualitdt, so wunderbar ist ebenfalls das Ereignis solcher Grossmutation, so
zutiest unerklarlich, was besonders herauskommen kann, erwagen wir, wie gemahs dem Gesetz
des Panentheismus der Schopfer ebenfalls mit am Zuge ist. . Daher kann der Aufbruch des
Organischen aus dem Anorganischen, des Lebens aus dem Toten simbolisch sein fir den
durchaus mdglichen Qualitatssprung, der sich nach dem Tode des Menschen ereignet, fur den
Ausbruch aus dem Tédlichen dieser unserer Welt hin zum Ewigen Leben des Uberlebens in der
Uberwelt. So unerklarlich es ist, so wirklich wahr und real kann es sein; wofiir eben das Leben
dieser Welt selbst Analogon Uber Analogon uns liefern kann.

Erinnern wir uns in diesem Zusammenhang auch der Ausfihrungen des voraufgegangenen
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Kapitels zum STERNSIMBOL. Der Massenaufbau des Atomkerns kann verschieden sein, das
chemische Verhalten wird jedoch allein bestimmt durch die elektrische Ladung, dh. durch die
Elektronen. Alle Stoffe sind in ihren letzten Bestandteilen gleich. So gesehen gibt es keinen
Qualitats. sondern nur Quantitdsunterschiede. So gesehen sind z.B. Gold und Eisen das Gleiche.
Atomverwandlungen kénnen heutzutage klnstlich-sinthetisch Gold herstellen. Hier gewahren wir in
gewisser Beziehung, wie innerhalb einer Schicht der weltnatirlichen Potenzen, innerhalb der Welt
des Materiellen, Analogie gegeben ist fir die Weltnatur als Ganzes samt all ihren Gliederungen.
Alle Schichtenbildungen verhalten sich im Einzelnen wie der Mikrokosmos zu seinem
Markrokosmos, um sich spiegelbildlich zu verhalten. - Dennoch gibts auch Qualitatsunterschiede,
wie bedingt auch immer nur, Ob Gold kinstlich hergestellt oder organisch gewachsen, Golld ist
Gold und zunachst einmal wertvoller als Blech. - Genetiker haben in Aussicht gestellt, in Zukunft in
der Lage zu sein, z.B. eine Zichtung von Mensch-Tier-Mischwesen zustande zu bringen. Sollte
dieser Sprung vom Tier zum Menschen tatsachlich einmal glicken, ware damit eo ipso auch ein
Qualitatssprung herbeigefiihrt. Wie eventuell 'primitiv' diese Menschen auch waren, sie waren
Menschen, und der Unterschied zwischen Shakespeare und einem solchen Tiermenschen ware
unendlichmal geringer als der zwischen Mensch und Tier Uberhaupt, wie ja in gewissem Sinne
jeder Mensch als Mensch ebenfalls Tiermensch ist. Womit freilich andererseits einmal mehr
bewiesen ware, wie sehr der erbsiindliche Mensch zur Demut gehalten ist, namlich wie der
Unerschied zwischen Mensch und Tier nur 'relativ'unendlich ist.

Um es vorwegzunehmen: so unverkennbar in der Weltnatur als der 1. Schépfung, der sogar
erbslndlich angekankelten, der Untterschied von Quantitdt und Qualitat, im Vergleich zur 2.
Schépfung, damit auch zur Ubernatur der Gnade, der der Sakramente im allgemeinen, der der
Eucharistie im besonderen, im Vergleich dazu ist alle welnatirliche Qualitat nur wie Quantitat, ist
alles Gold nur Blech, der Mensch nur eine Micke, im Vergleich dazu ist Tier wie Mensch, die Welt
als Ganzes vor Gott nur 'Fleisch', daher der Prolog zum Johannesevangelium betont: "Das Wort ist
Fleisch (!) geworden." Diese Relativierung z.B. des Unterschiedes von Mensch und Tier, muss
besonders empfindlich uns anmuten, erwagen wir, wie Menschen millionen- und abermillionenfach
ohne weiteres vom Mutterschosse an per sog. 'Abtreibung’ mit dem Schlachtvieh auf eine Stufe
gestellt wird, was sich vollendet, wenn sich Menschen auf eigens so genannten 'Schlachtfeldern’
abzuschlachten pflegen usw.

Im Prinzip freilich beweist die Kulturgeschichte der Menschheit, wie der Glaube an das
Weiterleben nach dem Tode, der Glaube also an einen "Qualitadtssprung" hin zur Ubernatuirlich-
Uberdimensionalen Qualitat so alt wie, wie die Menschheit alt bzw. aufs grosse Ganze gesehen
jung ist. Beachten wir, wir bereits im Bereich des Pflanzlichen und Tierischen die Schwerkraft
insofern tGberwunden wird, wie z.B. der Stamm entgegen der Schwerkraft nach oben, himmelwarts
wachst. Biologisch gesehen ist es ein Geheimnis, warum die Pflanze und das Tier so wachsen,

welches Wachstum sich ja vollendet im aufrechten Gang des Menschen. Damit wird der aufrechte
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Gang zum Bild und Gleichnis firs Emporwachsen nach dem Sterben, furs Weiterleben nach dem
Tode. Wir haben damit ein Simbol fiir die durchaus mégliche Uberwindung der Schwerkraft, die die
Weltnatur als Ganzes verkorpert.

1
Halten wir hier furs erste fest: die Weltnatur ist einmal monistisch konstituiert; aus dem einen Guss
einundderselben Natur, des durchgreifenden Seins, Die Welnatur ist aber auch mannigfaltig
struktuiert. Schliesslich und endlich ist die eine einzige Natur trinitarisch gebildet.
Dementsprechend unterscheiden sich die Forschungsgebiete. Es erfolgt Erkundung des
Materiellen durch Chemie und Fysik, Erkundung des Lebens durch Bilogie, Erkundung des
seelisch-geistigen Lebens durch Psychologie, durch Kunst und Filosofie und ausdricklich so
genannten Geisteswissenschaften.
Wo Weltnatur, da sind gleichzeitig und gleichraumig immer auch alle Potenzen der dreifaltigen
Weltnatur mitgegeben, wie verschieden graduiert und ausgebildet auch immer. Die Entwicklung
verlauft vom Schlichten zum Komplizierten, auch vom minder Wertvlolen zum Wertvolleren. In
diesem Sinne ist es nicht von ungefahr, steckt in 'mater' Materie. Die Materie ist der Mutterschoss!
Ist sie der Keimbehalter des Lebens, liegen auch Anlage zu Seele und Geist darin involviert, wie
der geschopfliche Weltgrund mit seiner Universalgeetzlichkeit z.B. Weltgeistigkeit verrat, namlich
Entwicklungsgessetzlichkeit, in der es wiederum veranlagt ist, wenn im Verlaufe des
Entfaltungsprozesses sich so etwas wie Grossmutation ereignet. Grossmutationen, die
Veranderungen hervorrufen, die weit Uber sekundare Merkmale hinausgehen und einen neuen
Typus schaffen; diese missen selber etwas in sich Typisches sein. Eine Grossmutation, die
einmalig und unwiederholbar scheint, ist einmal unwahrscheinlicher Zufallstreffer, zum anderen
Ausdruck des dem Weltgrund eingeborenen Naturgesetzes, ein Apriorigut der Weltnatur, was
freilich erst rickblickend, nach stattgehabter Entwicklung, konstatierbar ist. Die Fanomene des
Entwicklungsprogramms sind da, beweisbar, daher nun auch aufweisbar als notwendigerweise im
Urstoff mitangelegt: "Nach dem Gesetz, nach dem wir angetreten!" Wir sind von Natur aus in mehr
als einer Hinsicht 'pradestiniert’, welche Vorherbestimmung analog ist der Vorsehung des Welten-
und Uberweltenschépfers, wobei uns wiederum das Zusammenspiel von Welt und Uberwelt, von
Evolution und Kreationismus nahegelegt wird.
So kam auch z.B. der Geist nicht tlirathen, von draussen herein - Solche Thesen von Aristoteles
bis zu Ludwig Klages , sind Kundgabe der Erfahrung, es sei das spezifisch Menschliche etwas
Einmaliges auf unserer Welt, ein originelles Proprium. Der Mensch als Entwicklungsprodukt ist die
letzte Reife der Natur des Weltseins sowohl als auch des Weltunseins. Das Gehirn des Menschen
ist als Mikrokosmos eine Milchstrasse im Kleinen, um damit Vollendung des Makrokosmos zu
bilden. Als Kérperlichkei ist das Gehirn eine Konzentration des Weltkérpers, der dami ausgereift
ist, Handwerkszeug bzw. Kopfwerkzeug von immaterieller Seele und immateriellem Geist zu sein,

Kopfwerkzeug ebenfalls der Astralleiblichkeit der Geistseele, die im animalisch Kérperlichen ihr
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Analogon vorfindet, um dementsprechend korrespondieren zu kdnnen. Da Weltseele und Weltgeist
im vormenschlichen Bereich bereits angelegt, kann die universale Weltseelegeistigkeit , in
entsprechender Wechselwirkung des Reifeprozesses im Menschen zur Selbst-Anschauung
kommen. Der Kopf als Kopfwerkzeug der Geistseele wird so zum 'Haupt', zur Hauptsache der
Welt, wird zum Kopfwerkzeug einer Geistseele, die z.B. die Milchstrassenstrukturen als Analogon
ihrer selbst erschauen und erkennen kann, so auch, als Analogie zur seelisch-geistigen
Selbstanschauung und Selbsterkenntnis, die biologischen Strukturen des eigenen Gehirns. So ist
der Mensch der Kopf der Welt, grundgelegt in der Winzigkeit des Uratoms, aus dem die Welt
expandierte, ihre Moglichkeiten zu Wirklichkeiten herausbildete.

Rickblickend kénnen wir also Gesetzmahsigkeit erkennen, Sinnzusammenhang und universal
grossartige Zielstrebigkeit - aber ineinem kdnnen wir einsehen, materiewissenschaftlich erkennen,
wie "der Start zur Lebensentwicklung unserer Erde an sich ein undeterminiertes Ereignis recht
unwahrscheinlicher Art gewesen ist, das historisch eingetreten ist, mit viel grosserer
Wahrscheinlichkeit aber hatte  ausbleiben  kénnen." (Pascual Jordan) Besagter
'‘Unwahrscheinlichkeit' musste eben nachhelfen jener goéttliche Schopferakt, wie ihn die Genesis
simbolisierend andeutet. Es zeigt sich die Kontingenz des Lebens unserer Welt, das unmadglich als
Absolutleben verstanden werden kann, als ein absolut und entsprechend unumganglich
notwendiges Leben, wohl aber resultiert aus solcherart aufgewiesener Kontingenz weltlich-
irdischen Lebens die Notwendigkeit der Existenz des absoluten Goéttlichen Lebens, auf das die
uns hier beschéaftigende Tiersimbol ein uralter religidser Fingerzeig ja gewesen ist. Damit erfahrt
einmal mehr Bestatigung die theologische Lehre vom Panentheismus, von der Allgegenwart des
Schoépfergottes, von dem, kdnnen wir fortfahren, die Existenz unseres Seins immerzu abhangig ist,
und das in permanenter Fortdauer des Schépfungswerkes, von Kreationismus und Evolution, von
naturlicher Vorgegebenheit und Ubernatirlicher Vorsehung usw. Die Erhaltung der Welt durch
Gottes Allmacht ist der Hauptgrund der Existenz einer Menschheit, der nach dem Erbsindenverfall
beigebracht wurde, wie der Sundenfall des luziferischen Verlangens, wie Gott selber zu werden,
schier unverzeilicher Grossenwahn gewesen, der durch eine Welt der Endlichkeit, die sogar
Bedurftigkeit wurde, auf verniinftige Mahsstabe zurlickgeflihrt werden musste.

Wenn bereits die 1. erbsiindlich befleckte Schépfung alles andere als selbstverstandlich gewesen,
rein materiewissenshaftlich gesehen sogar nur ein Zufallstreffer, der mit grosserer
Wahrscheinlichkeit als Wahrscheinlichkeit hatte ausbleiben kénnen, um wie viel mehr gilt das fur
die . Schépfung, mit der der Absolutgrund unseres Weltgrundes geworden ist! Gautama Buddhas
Lehre ist unabweisbar, wenn sie uns nahelegt, wie menschliche Selbsterlésung nur gelingen kann
durch Selbstausléschung, nicht jedoch im antichristlichen Sinne selbst-herrlicher und selbst-
fraulicher Selbstautonomie, die vermeint, aus eigener Menschenkraft das Paradies gewinnen, die
Hoélle auf Erden in einen Himmel auf Erden verwandeln zu kdnnen. Wie der Anhub zur

Lebensentwicklung viel mehr unwahrscheinlich als wahrscheinlich war, die Existenz von Menschen
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auf anderen Wohnplaneten als nur unserer Erde ebenfalls eher unwahrscheinlich als
wabhrscheinlich, gleichwohl Tatsache sein diirfte, so ist das uns Analogie dafir, wie die Menschheit
nach ihrem Sidndenfall und Herausfall aus dem Paradies héchstwahrscheinlich, geradezu mit an
Sicherheit grenzender Wahrscheinlichkeit  verloren war - und so war erst recht die
Menschwerdung des Eingeborenen Gottessohnes als einzig genugsames Sihneopfer zur an sich
unwahrscheinlich gewordenen Weltallerldsung nicht vorhersehbar, des zum Zeichen sich bereits
auf unserer Erde der Widerstand gegen solchen Glauben als ein Kierkegaardsches 'absolutes
Paradox' breitmacht, der Unglaube daran weitaus grosser ist als der Glaube unbeirrbarer
Christenmenschen. Denken wir nur an Arius und Mohammed und die Mehrzahl unserer Dichter
und Denker und politischen Praktiker. Aber die gnadenreiche Lebensentwicklung gegen die
Wahrscheinlichkeit simbolisiert uns, wie unser Christenglaube nicht verfehlt zu sein braucht.
Andererseits kann besagte Analogie uns helfen, die christliche Offenbarung zu beglaubwurdigen,

da diese sich mit naturwissenschaftlichen Befunden in Einklang sehen kann.

Dass unser Weltgrund uns zum Gottgrund auch wurde im Sinne der Vollmenschwerdung Gottes in
Jesus Christus, das war reine Gnade, vollig unverdient, wenngleich mitabhangig von dem
Verdienst vor allem der Gottmenschenmutter als der Immaculata, deren paradiesische
Unbeflecktheit zwar eine Gnade gewesen, deren freiheitliche Entscheidung aber eben auch von
einzigartiger Freiheitlichkeit war, die der 2. Eva, womit die Schuld der 1. Eva rickgangiggemacht
werden konnte. Das Gemeinte gilt erst recht von der Vollmenschlichkeit, auf die der Gottessohn
sich eingelassen hat, vermége welcher Vollmenschlichkeit der Herr Jesus Christus der Zweite
Adam geworden, der also auch wie der erste Adam hatte versagen und die Erlésung unmaoglich
hatte werden lassen. Mit entsprechendem Abstand gilt weiterhin: Wer unter den Geschoépfen
erbslindliches Leid demitig und Gott vertrauend ausgestanden hat, der wurde auf seine Weise
ebenfalls bereits Miterldser, wenngleich alle Miterldsung vonseiten erbsindlicher Menschen

unzulanglich gewesen ware, hatte der Gottmensch sie nicht gnadenreichst vollendet.

Wir sahen: der zutiefst unerklarliche Ausbruch des Lebens aus der Materie ist ein Bild und
Gleichnis fur das durchaus maogliche personliche Weiterleben nach dem Tode, flir den Durchbruch
jenes Ewigen, das apriori im Menschen angelegt ist. Dem kdénnen wir hinzufiigen: im Anfang
unserer Weltnatur erscheint das Leben wie nicht vorhanden, wie nichts, bis es dann doch plétzlich,
zu reifgewordener Zeit, aus dem Urstoff erwacht, wie aus dem Nichts. Das ist analogisch fur die
Offenbarung, der Schopfer habe die Schépfung als Ganzes aus dem Nichs zur Existenz gerufen!
Zuletzt gar neu geschaffen aus einer erbsundlich bedingten Nichtigkeit, die mit Buddha das Nichts
als vdlliges Erlédschen begehrenswert erscheinen lasst. Womit wir angelangt waren bei der Frage
nach der Schépfung. ///

Die Theologen unterschieden seit alters zwischen causa prima und causas secundas. In diesem
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Sinne ware hier geltendzumachen: der Charakter der Gottabbildlich- und im Falle des Menschen
der Gottebenbildlichkeit postuliert weitgehende Eigen- und Selbstandigkeit der Schopfung, eine
Eigenstandigkeit, die ja durch Aufweis der Relativunendlichkeit der Schépfung als Spiegelbild
Gattlicher Absoluitunendlichkeit unterstrichen werden kann. Wer aber nun diese relative Aseitat
des Weltgrundes Uberspannt bis zur Leugnung von der prinzipiellen Méglichkeit von Wundern - die
als pinzipiell moglich dann auch immer wieder konkret wirklich sein kdnnen wenn nicht sogar
mussten - der beansprucht damit indirekt Absolutunendlichkeit, fordert absolute Aseitat der
Weltnatur; denn die Weltnatur kann nur wunderbae Eingriffe, kann nur Gbernatlrliche Assistenz
erfahren, wenn sie 'Schopfung' ist, Folge also eines Wunders, namlich des géttlichen
Schoépfungsaktes in Permanenz. Ist ein Wunder die Ursache, sind nachfolgende Wunder geradezu
logische Weiterentwicklungen. es gibt durchaus den inneren Wesens- und damit auch
Existenzzusammenhang von Ursache und Wirkung. Und so ereignen sich Wunder im eigentlichen,
im theologischen Sinne nicht zuletzt deshalb, weil die nur relativunendliche Weltschépfung ohne
fortwahrende Assistenz des asolutunendlichen Schoépfers keinen Augenblick aus sich heraus
existieren kénnte. Jeder Ubernatirliche Eingriff ist aber wunderbar. Eigens so genannte Wunder
erinnern ausdrucklich an das nie erlahmen durfende Urwunder, das der Erschaffung aus dem
Nichts, um damit die Geschdpfe an die Existenz des Schopfers zu gemahnen. Wunder erinnern
uns an unsere Endlichkeit. Da aber unsere Endlichkeit nach dem Paradiesessturz sogar
Bedurftigkei noch ist, kbnnen Wunder Geschopfe Hilfe bringen, damit Hinweis abgeben auf das
urspriingliche Heil der wunderbaren paradiesischen Schopfung. Das Wunder gemahnt zur Demut,
wie es zur Hochgemutheit befeuert, da es uns der Realexistenz des gottlich gltigen Schopfers
versichert, der Wirklichkeit der Absolutidealitat in Person, die in ihrer Idealitdt alles Lebens Sinn
und Ziel abgeben kann.

Die klassische Fysik des 19. Jahrhunders hielt es mit dem Satz von der absolut geschlosenen
Naturkausalitat, was im Zuge lag der Verabsolutierung der Welt, wie sie z.B. von idealistisch-
pantheistischen Filosofen gefordert wurde. Moderne Materieforschung betont indes: die
Materievorgange zeitigen und raumlichen nur ein durchschnittliches Verhalten. Dieses regelt sich
nach Malgabe der grossten Wahrscheinlichkeit, die sich aus den quadrillionenfachen
Bewegungen des Atoms ergibt. - Wie schon betont, erhalten wird durch die Genetik einen
stringenten Beweis flr die Tasache der Abstammung allen Lebens der Erde aus einheitlicher
Wurzel. Diese Einheitlichkeit Iasst die Anwendung der Analogie als erlaubt, sogar als gefordert
erscheinen. Was aber analog, so sahen wir, steht im Wechselverhaltnis, z.B. ingestalt des
organischen Seinszusammenhanges der verschiedenen Schichten des Menschenwesens, Nun
wissen wir aus der Welt der Materie, wie die urspriinglichsten fysikalischen Gesetze, die die
Elementarteilchen regeln, nicht streng determinierende, vielmehr statistische Gesetze sind. Und
das ist die erste Basis flir Mutation! Indeterminiertheit begegnet uns wieder in der Welt der

Biologie. In dem Grade, wie sie 'ganz anders' ist, ist sie auch verbliffend ahnlich, ganz ahnlich
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eben. Im Zusammenspiel der miteinander ahnlichen Krafte kann das ganz Andere, das originell
Neue herausmutieren, sich aus dem Weltgrund herausentwickeln, dann, wann die Zeit dafir reif
geworden ist. "Reifsein ist alles", sagt Shakespeare, So wurde die Zeit also reif fur den
Qualitatssprung vom animalisch Biologischen zum menschlichen Lebens. Der Mensch vollendet
die Weltnatur, vollendet so auch deren durchgangige Indetermierheit zur personlichen Freiheit, wie
determiniert dies auch weiterhin bleibt, so, bleiben wir im Bilde des Analogieschlusses, so wie
statistische 'Gesetze' ja auch nicht aufhéren, 'Gesetze' zu sein. Der Spielraum flr
Indeterminiertheit ist 'begrenzt’, eingeschlossen halt doch im grésserem und umfassenderem
Rahmen der Materiegesetzlichkeit, womit sich nun auch die Partialwahrheit der klassischen Fysik
erigibt. Die Quantenfysik hat die Vorstellung vollstandiger Deteminierung als falsch erwiesen,
damit aber keineswegs die Vorsellung von Determination und Kausalitdt Uberhaupt. Es ist der
Geltung nur die Absolutheit genommen, damit aber keineswegs eine Geltung. Uberhaupt ist zu
beachten: eine prinzipielle Widerlegung als zutreffend erkannter Naturgesetze ist in der
Gesamtgeschichte der Fysik noch nie vorgekommen. Hiten wir uns vor dem Gegenextrem zu
friherer Hypothese!

Zeitspielraum fur Indeterminiertheit gibt es also im Bereich des Materiellen, auch der
Biologieforschung, Diese sind Analogie fir menschliche Freiheitlichkeit, wie ebenfalls deren
Voraussetzung. Erneut ist Zusammenspiel des miteinander Analogen unabweisbar. Menschliche
Freiheit wiederum ist analog fur Gnade und Wunder, die ihrerseits Beweise sind fir die 'Freiheit'
des Schopfers, dem es absolut freisteht, selbstandige Geschépfe zu schaffen. Wunder sind nicht
zuletzt Aufforderungen, der nur relativien Freiheit und Selbsandigkeit des Weltgrundes - die in
menschlicher Freiheit ihren Kulm findet - innezuwerden; sie kénnen ja nur als etwas Wunderbares
wahrgenommen werden, weil sie eben nicht der Eigentatigkeit der Weltgesetze. Andererseits sind
Wunder gnadig-wunderbare Unterstutzung fur menschliche Freiheit, die sich mit Hilfe der Gnade
bewahren soll., um damit sich dem Ideal der Gotebenbildlichkeit anndhern zu kénnen. Gemahs
dem Zusammenspiel des miteinander Analogen gilt ja auch, vollendet sogar: das Ebenbild kann
nunmehr teilhaft werden des Urbildes, das Geschdpf kann umsomehr des Schépfers werden, je
Gott-ebenblldlicher seine Gottahnllichkeit, seine Gottanalogigkeit herauskommt. - Erwagen wir
z.B., in welch ehrenvolle Nahe die Moglichkeit freiheitlich orientierter Failienplanung das
Menschengeschopf zum gottlichen Schopfer gerlickt hat! Der Mensch, der durch ein gnadiges,
also wunderbare Ereignis die Realexistenz des Ewigen Lebens beglaubwirdigt sehen kann, kann
sich angeregt fihlen, um Gottes Willen zur Bewahrung der Freiheit durch weitere Lebensbejahung,
zur Bejahung des Kindersegens bereitzusein, auch wenn dieses soziale Einschnitte, also grossere
personliche Lebensopfer abverlangt, Beherzigung des Christuswortes, eng und beschwerlich sei
der Weg, der allein zum Heile flhre. Familienplanung bedeutet Planung, nicht unbeherrschtes
Ausleben des Triebes, unverantwortlich-unverninftiges Drauflosleben, gewissenloses 'Kinder in

die Welt setzen'. Der Unbeherrschte versagt in seiner Freiheit ebenso wie der Burjoa, der in



24

eiskalter Berechnung und entsprechender Beherrschung die Zahl der Nachkommen kleiner halt,
als er es sich leisten kann, wie das freiheitliche Versagen vollkommen wird, versteht sich der
Rechenverstand zur sog. 'Abtreibung' derer, die Opfer abverlangen. Auch die intellektuelle
Rechenhaftigkeit kann determinieren, bis zur Versklavung, verbunden mit triebhaftem Geiz, mit
unkontrollierter Besitzgier..

Und nun beachten wir, wie die Grossmutation zur Menschwerdung - wie die Naturwissenschaft
sich ausdrtckt - in der Offenbarung vorgestellt wird als goéttlicher Sxchopferakt, also als Wunder.
Was gilt? Beides! Hier ist Vorspiel und Analogie zu dem, was flir den Bereich des Zusammenspiels
von géttlicher Gnade und menschlicher Freiheit gilt, daflir, wie die Gnade die Natur, hier die der
Freiheit, voraussetzt, um sie zu vollenden. Erneut gewahren wir Wechslspiel des miteinander
Analogen in der segensvollen menschlichen Schépfertatigkeit

i

Pascual Jordan zog das Fazit: Grossmutationen sind zwar historisch eingetreten, hatten aber mit
viel grosserer Wahrscheinlichkeit ausbleiben koénnen Was daraus fir religionsfilosofische
Erdrterung resultiert? Doch wohl dieses: es ist Ubernalrlich mitwirksame Vorsehung zu solch
unwahrscheinlichem Zufall mehr wahrscheinlich als unwahrscheinlich. Und entsprechend
glaubwuirdig ist die Beihilfe des Schopfers, die der von ihm grundgelegten Schoépfung zur
Entfaltung ihrer Potenzen auf die Spriinge helfen musste. Und jener Quantensprung gar, der
'Freiheit' bewirkte, die Schépfung von der Gottabbildlichkeit ausreifen liess zur Gottebenbildlichkeit,
der war gewiss nicht moglich ohne freiheitliche Bejahung und entsprechende Assisenz des
Schoépfers! Dazu verhalt sich jedes Nachfolgewunder wie der Mikrokosmos zum Makrokosmos,
entsprechend spiegelbildlich. Im ersten Teil unserer Marienfried-Trilogie stellten wir heraus:
absolute Gewissheit bei Aufweis von Wunderbarem sei nicht zu bekommen, wohl aber jener
héhere Grad vn Wahrscheinlichkeit, mit der heutzutage auch die Naturwisenschaften arbeiten.

Wir sahen: die Naturgesetze sind nur die wahrscheinlichsten Werte eines Zustandes oder
Vorganges. Sie unterliegen der Statistik. Unsere Naturgeeeze sind nur annahernd richtig. Es
wurde berechnet, wie lange ein Maurer, der im 3. Stock arbeitet, warten musste, bis bei einer
zufalligen, ungleichen Stossverteilung der Aome ein Ziegelstein ihm vom Boden her von selbst in
die Hand fliegen wirde,. Herauskam: die Wahrscheinlichkeit ergibt eine Zeit von 10 hoch 10
Jahren. Das ist eine 1 mit 10 Milliarden Nullen. Praktisch kommt es nicht vor, ist es
unwahrscheinlich bis zur Unmdglichkeit, freilich 'absolut’ unwahrscheinlich ist es nicht. Und so ist
es nicht absolut unwahrscheinlich, dass die Grossmutationen zur Lebens- und gar zur
Menschwerdung von selbst erfolgten, wenn auch praktisch unmoglich. Das Gemeinte gilt cum
grano salis ebenfalls fiir die Exisenz von Planeten, die sich zu Wohnplaneten entwickeln konnten.
Daher ist der Schluss naheliegend: da wiederholt sich jedesmal im Kleinen was im Grossen gilt.
Unsere Existenz ist wunderbar, lasst den Schluss auf die Existenz eines goéttlichen Schopfers als

recht wahrscheinlich erscheinen. Auch das ist Natur, auf der die Gnade eines noch
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hinzukommenden Vorgangs, der das Epitheton ‘wunderbar' verdient, vollendend aufbauen kann. -

Die Welt, zumal als Erbsiindenwelt, ist durch und durch endlich, endlich bis zur Bedurftigkeit, also
ein einziger himmel-schreiender Beweis flr die Notrwendigkeit eines goéttlichen Schopfers.
Andererseits ist diese unsere Welt noch so voll des paradiesischen Abglanzes, dass sie als Abild
des Schopfers relativunendlich ist. Genau das gqilt flir unseren Zusammenhang. Die
Wahrscheinlichkeit der Lebensentstehung ist entsetzlich minimal, ist somit ein Beleg fur
Geschopflichkeit des aus sich heraus ungéttlichen Menschen, ein einziger Aufweis fir die
Ungéttlichkeit unseres Weltgrundes. Und doch ergibt sich wider alle Wahrscheinlichkeit ‘auch’ ein
lebensvolles Abbild der Absolutunendlichkeit des Schopfergottes, daher sich bei bescheidener
Kalkulation selbst immer noch eine Zahl von 6 mrd Wohnplaneten allein innerhalb unserer
Milchstrasse ergibt. Und das nun erst einmal weltallweit umgerechnet auf alle etwa 150 mrd
Galaxien! Denken wir an das Christuswort: Wir sollen das Eine sehen, das Andere nicht
Ubersehen. Die Weltnatur weist mit all irehn Unwahrscheinlichkeiten halt all-Gber-all aus, wie
wahrscheinlich es ist, dass ein Schopfer ist,

Ubrigens, was veranlasst eigentlich zeitgendssische Forscher, apriori die Existenz relativ vieler
Wohnplaneten im Universum als héchstwahrscheinlich anzusetzen, obwohl doch zweifellos die
Grosmutation zur Lebens- und nun gar noch zur menschlichen Seele- und Geistwerdung von
Natur aus als unwahrscheinlich angesehen werden muss? Was? Die apriori erkannte
Zielstrebigkeit der Natur, die ironischerweise vonseiten nicht weniger Wissenschaftler bewusst und
willentlich bestritten wird. Aber vom irdischen Standpunkt aus erscheint Aufgipfelung der Evolution
in der Revolution zum Menschen als allzu natirlich, als dass dieser nur irdisch einmalig sein
kénnte. Das erscheint dem intuitiv um den inn und die ensprechende Zielstrebigkeit des Lebens
wissenden Wissenschaftler als vielzu - zielstrebig! Wir wiederholen: Eigens so genannte Wunder,
Wunder im theologischen Sinne machen nicht zuletzt aufmerksam auf den Wundercharakter
unserer Weltschdpfung allgemeinhin. Und wenn das Wunder als Schépferakt von Anfang an dabei
war, not-wendig, wenn wir staunen mussen, weil Uberhaupt etwas ist und nicht Nichts, wenn ohne
Wunderakt Uberhaupt kein weltlicher Akt, wenn keine Welt moglich ware, dann duirfte der schlichte
Glaube des religidsen Menschen, Uberall im Leben sei in Fortsetzung der Erstschépfung géttliche
Fligung, also Ubernatirliches Wundergeschehen mit im Spiel, der Wahrheit unendlich
naherzukommen als der 'Glaube' des rationalistischen Wissenschaftlers, der dazu tUbergeht, die
Weltfaktoren zu verabsolutieren, um sich damit grundsatzlich nicht zu unterscheiden von der
Blasfemie pantheistischer Filosofen, die unseren blossen Weltgrund vorschnell als Gottgrund
verabsolutieren, damit der Weltverg6tzung Vorschub leisten. Eine Schopfung ist immerzu auf ihren
Schoépfer angewiesen. Ist die Welt - was sie ja tatsachlich ist - Schopfung, muss in ihr und mit ihr
der Schopfer immerzu mitbeteiligt sein, muss dem Weltgeschehen immerzu Wundergeschehen

mitbeteiligt sein, wie verborgen-verhalten auch immer, daher Natur und Gnade, Welt und Uberwelt
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immerwahrend zusammenwirken, was freilich auch gelten muss im Falle der Entartung zu Unnatur
und Ungnade losgelassener Hollenperversion. Jeder Akt wunderbarer géttlicher Vorsehung ist
Mikrokosmos zum Makrokosmos, den wir Grossmutation zur Menschwerdung nennen, die
ihrerseits Vorspiel zum Wunder aller Wunder, zur Menschwerdung unseres Menschheitsschépfers
und dessen gnadenreiche Fortgeburt in eucharistischen Christenmenschen, so eben wie die von
Christus so genannte "Wiedergeburt aus Wasser und aus Heiligen Geist" kronende Vollendung der
naturgegebenen Menschenwerdung. - Wie Wunder mit Vorliebe im Verborgenen sich abspielen ist
Analogie dazu, wie verborgen sich ereignet die wunderbare erstgelungene Menschwerdung,.

Gott ist der 'Absolute’. d.h. der von allem Losgeldste, der prinzipiell von jeder Schdépfung
Unabhangige. Dazu erschuf der 'Absolute' als der Absolutunendliche sein Ab- uind Ebenbild in der
Relativunendlichkeit der EngelUberwelt und der Menschenwelt, deren Relativunendlichkeit relative
Aseitat, Selbststand eignen darf, Unabhangigkeit, die bis zur Freiheitskapazitat geht, eine in
Grenzen versteht sich, immerhin eine Gott ebenbildliche, da Gott absolutsouveran genug war und
ist, relativunendlich eigenstandige Aseitaten neben sich zu dulden, ihnen entsprechendes
Mitsprachrecht zu gewahren - was sich noch auswirkt bis in die Entartungen versagender Freiheit,
daher dem Teufel soviel Zeitspielraum im negativen Sinne zugestanden ist, wie er es im guten
Sinne als bewahrter Engel hatte haben dirfen. Sagt Paulus: die Gnadengaben Gottes sind
unwiderruflich, gilt das auch fir die Freiheit und deren Auswirkungen; denn Freiheit ist im
weitgespannten Sinne ein Gnadengeschenk des Schépfers an seine Geschopfe, des zum Zeichen
Freiheit ohne Hilfe der Gnade im engeren, im theologischen Sinne zum scheiternden Versagen
verdammt ware. - Der Absolute hat die Schopfung so erschaffen, dass sie fahig ist zum Pan-
entheismus. Dieser Panentheismus ist Analogie und damit Basis fur die Mdglichkeit der
Verwirklichung des Wunders aller Wunder, namlich der Geschopfwerdung des Schopfers selbst,
der Fleischwerdung, der Weltnaturwerdung unseres Gottes, der uns so gesehen ein 'werdender
Gott' geworden ist. Der Absoluteste, der Losgeldste von uns Geschépfen, der Abstrakteste, Er
geruhte, uns der Allerblutvollste, der Allernachste, eben der Gottmensch zu werden, damit 'auch’
die Analogie zu vollenden, die ebenfalls mit der Allanwesenheit des Schopfergottes gegeben ist.
Das Naturgesetz des Zusammenspiels des miteinander Analogen, es erfuhr ein-malige, radikal
ein-malige, nur auf dieser unserer weltabgelegenen Erde sich vollziehende Ubernatirliche
Vollendung. Die Welt ist angelegt auf analogia entis, analogisiert in ihrem positiven Sein den
Schopfer, Das ist die Natur, auf der die Gnade aufbauen kann, ist die Vollendung des Wechsel-
und Erganzungsverhaltnisse des miteinander Analogen, bis hin zur Geschdpfwerdung des
Schopfers, indem das Urbild 'auch’ sein eigenes Ebenbild wurde. Was aber so irdisch einmalig,
das ist dazu da, die gesamte Weltschépfung zu ergreifen. Die Unwahrscheinlichkeit der
Menschwerdung, wie sie von der Natur der 1. Schépfung gegeben, sie ist nur analog der
Unwabhrscheinlichkeit der Menschwerdung Gottes. Aber nachdem diese Unwahrscheinlichkeit

entgegen aller Wahrscheinlichkeit Wirklichkeit werden durfte, darf es uns wahrscheinlich, sogar
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sehr wahrscheinlich sein, dass Jesu Christi erlésende Gottmenschlichkeit alle Welt erfassen und
euchaistisch umwandeln wird, zuerst alle Wohnplaneten, weiterhin die weit Uberwiegende
unbewohnte Sternenwelt. Alle Welt ist berufen, Neue Schopfung aus eucharisischem Stoff und
deren Seele zu werden. Der Absolute ist nicht mehr 'absolut' in des Wortes wortlichen Sinn; denn
der Absolute hat sich bei aller géttlich-souverdnen Unabhangigkeit durch seine Menschwerdung
mit uns unaufléslich vereint, ist eins mit uns geworden, bis zur Eucharistie. Gott, das absolut
bindende Mahs aller Dinge und Menschen, Er begrenzt sich zu unserer Menschlichkeit, um uns
hineinzunehmen in sein mahsloses Mahs.

Wissenschaftler machten geltend, es seien Leben und Mensch nur Gewinn-nummern einer
gigantischen Lotterie der Natur. Es wurden Zufallsprodukte zu Treffern. Zusammengefasst: die
Evolution ergabe sich nicht aus dem normalen Funktionieren, sondern aus den 'Betriebsunfallen
dieses Mechanismus,'(Jacques Momed). - Auch hier also wieder die 'Wahrscheinlichkeit'. Bleibt
jetzt die grosse Frage, was denn nun wahrscheinlicher sei: der universale Sinn letzthinniger
Zielstrebigkeit oder der Unsinn universalen Zufallsspiels, also die urspringlich artige Art oder die
unartige Abart - eine Fragestellung, die zuletzt hinauslauft auf die Beantwortung der Fragen im Hin
und Her um die Argumentation des Gottesbweises des Anselm von Canterbury, wie wir sie im 1.
Teil unserer Marienfried-Trilogie aufgewiesen haben. Halten wir fest;

Ginge es nach Momod, ware die Welt als ganzes Zufallsprodukt von Anfang an, alsdann ware der
Zufall das Absolute, wiirde das Zufallige verabsolutiert. Freilich ware doch wiederum ein Absolutes
da - aber liefen wir da nicht Gefahr, dem abgefallenen Engel zupaszusein, der zum Teufel
entartete, weil er 'sein wollte wie Gott'?! Aber ein solches Absolutum ware eindeutig zuwenig
absolut, um Urgrund sein zu kénnen, ware zu unvollkommen. Warum der Nihilismus solcher
Verabsolutierung der Entartung vor der Art, warum diese 'Umwertung aller Werte'. Solche Hipotese
ist gewiss falsch, nicht nur - zufallig.

Ist die Entstehung von Leben und dann sogar von menschlicher Personalitat 'Zufall'? Gibt es kein
universales und entsprechend kosmisch zielstrebiges Entwicklungsgesetz in Natur und
Geschichte? Pardon Der Zufall ist zugefallen, und zwar nach Mahsgabe des Entwicklungsprinzips.
Wir sahen: Leben und Mensch kdnnen bisweilen tatsachlich erscheinen als 'zufallig" erschienen.
Auch das ist nicht rein zufallig, ist uns nicht von ungefahr zugefallen, ist Fingerzeig ja auf
Geschopflichkeit und deren unparadiesisch gewordener Bedurftigkeit. Die erbsundliche
Gebrochenheit verwandelte den Kosmos in Kosmoschaos, brachte es in mehr als einer Hinsicht
mit sich, dass es anmuten kann, Ergebnisse der Evolution seien oftmals lediglich so etwas wie ein
'‘Betriebsunfall’. Der Fall von Erbsindern ist schon ein Fall fir sich, oftmals ein Unfall!'
Betriebsunfalle sind Uberhaupt simbolisch flir den Unfall Paradiesessturz, wie entsprechend
unheimlich simbolisch die Tatsache, dass die Wahrscheinlichkeit flir Entstehung von Leben im
allgemeinen und Menschsein im besonderen beinahe gleich Null erscheinen muss. Der ge-fallene

Mensch, ein Fall fir sich, ist null und nichtig, der Selbsterlésung unfahig, unfahig, sich aus eigener
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Kraft seiner Nichtigkeit zu begeben. Und wenn er aus seinem Fall nicht lernen will, droht zuletzt
der Betriebsunfall aller Betriebsunfalle: die ewige Hoélle mi ihre absoluten Sinnlosigkeit, die wir uns
aber selbst verschuldet haben, die also nicht zufallig ist.

Die Erbsiindenwelt ist ein Chaoskosmos, das heisst nicht zuletzt: analogia entis ladt ein sowohl
zum universalen Optimismus als auch Pessimismus. Das hinwiederum ist analogisch fur den
Schwebezustand, der Voraussetzung ist fir menschliche Wahl-Freiheit. Mit dieser Freiheit
vollendet sich aller Welt Entelechie, mit ihr gibts die ziel-strebigste Vollendung, im Himmel oder in
der Holle. Die Simbolik der analogia entis strebt hin zu ihrer Realitat, also zum Himmel oder zur
Hélle der Uber- bzw. der Ausserwelt. Des Menschen Wille ist sein Himmel oder seine Hélle. Der
Kosmos, soweit positiv, also wirklich kosmisch, ist Analogie fur Paradiesisches und
Gottesstaatliches, das Universum, soweit Kaos, Analogie flrs Infernalische und Teufelsstaatliche.
Da spricht des Menschen Freiheit das letzte Wort. Sie bewahrt sich oder versagt sich im Bereich
des Kosmoskaos, dessen Analogien zugleich anzeigen, was freiheitliche Entscheidung jeweils
Himmlisches oder Hoéllisches zur Folge haben muss. Schon hienieden erleben wir dazu Vorspiele
Uber Vorspiele: Uberhdéren wir Christi Warnung und Aufruf zur Umkehr, droht Untergang
Jerusalems, droht strafgerichtliche Apokalypse, droht analoge Wiederholung der Vertreibung aus
paradiesischen Verhaltnissen, droht uns als 'Holle auf Erden' zum Fegefeuer der Méglichkeit der
Umkehr gereichen kann.Lies dazu die Geheime Offenbarung!

Ist der Glaube und die Hoffnung unserer Liebe zur géttlichen Gite und deren Heilsplan eine
illusionare Lebenslige? Dafir erscheint die Analogie zur goéttlichen Asolutidealitdt und
entsprechender Sinnhaftigkeit und deren Zielstrebigkeit allliberall allzu ausgepragt. Aber dieser
Glaube in der Hofnung unserer Gottesliebe ist schon auf oftmals schwere Probe gestellt; denn die
scheinbare Sinnlosigkeit und deren Ziellosigkeit ist ebenfalls weithin nicht zu Ubersehen, wie nicht
zu Ubersehen ist die Hilflosigkeit unserer Idealfaktoren und idealistischen Menschen vor der
zumeist wenig idealen Realitat. Bisweilen kann tatsachlich alles erscheinen wie ein blosser Zufall,
kénnen wir uns vorkommen als 'geworfen’, eben wie hinausgeworfen aus dem Paradies, wie
hineingehalten in erbsutndliche Nichtigkeit. Seien wir so 'frei', es zu halten mit dem zuletzt doch
glaubwirdigen Glauben an den absoluten Primat des Guten vor dem Boésen, der Art vor der Abart
und deren Abfalligkeit! Immerhin ist es auch beachtlich, wie wir leiden kénnen unter den Leiden
dieser Welt, verursacht durch scheinbare Zufallslaunen. Aber wir konnen nur darunter leiden, weil
wir geleitet werden vom Glicksstreben, dem wir nachgehen wollen, eben weil wir das Gliick als so
wertvoll erachten wie das Unglick als wertwidig. Da waren wir wieder bei der Glaubensfrage nach
dem absoluten Primat des Engelhaften vor dem Gaukelspiel des Teufels.

Wir wirden ins Uferlose geraten, wollten wir konkrete Belege Uber Belege erbringen dafir, wie
sinnvoll, weil zielsrebig der Weltverlauf vor sich geht, Ist er nur ein einziges Mal wirkicih
vorhanden, der zielstrebige Sinn ware erwiesen, so schwer bedroht er auch ist. Gibt es hienieden

einen Wert, muss es Absolutvollendung geben. Und den gibts durchaus.
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Wir verwiesen z.B. auf von Forschern ermittelten Bau-Plan-analysen, die schlissige Beweise
erbringen fur die Evolution. Alle Vertreter einer Gruppe mit glleichem Bauplan mussen sich im
Laufe langer Zeitraume aus einem gemeinsamen Stamm enwickelt haben, dessen urspriinglicher
Bauplan infolge Anpasung an besondere Lebensweisen der verschiedenen Familien und Arten im
einzelnen modifiziert wurden. Allein schon diese Mdglichkeit, solche Bauplananalysen ermitteln zu
koénnen, liefert Beweis fur die Wirklichkeit planmahsigen, entsprechend zielstrebigen Arbeitens,
das eine Krénung der Evolution darstellt. Die Kronung erlaubt Rickschlisse auf die Wurzel. - Und
weil die Welt weithin so plan-voll angelegt, ist Ideenlehre méglich, Artenlehre, Systematik! Wir
kénnen Arten, die all-gemeine Merkmale gemeinsam haben, in Gruppen zusammenstellen und
diese nach ihrer Verschiedenheit unterscheiden, wir kdnnen im planmaRigem Vorgehen zu immer
umfassenderen Begriffen kommen, weil die Wirklichkeit eben so begrifflich-systematisch geartet,
durchstrukturiert ist, Fur die Gruppen haben wir Bezeichnungen erarbeitet, z.B. den Ausdruck
Fisch. Noch allgemeiner geformelt kommen wir zu einer noch umfassenderen Gruppe, die wir
allgemeinhin 'Tier' nennen.

Auch erfolgt die wissenschaftliche Klassifizierung der Lebewesen nach dem System einer
gewissen Gruppenhierarchie. Das System kdnnen wir uns, etwa nach Art und Weise friherer
Neuplatonikern als Pyramide vorstellen. Die Hierarchie ist Fingerzeig auf verschieden-artige
Entwicklungsstufen, zeigt an, wie Entwicklung zum je und je Wertvolleren sich ereignet, planvolle
Zielstreigkeit also am Werke. Der Himmel Gber all unseren Weltenhimmeln ist als summum bonum
aller Zielstrebigkeit Zielvollendung, um ineinem ewige Sinnvollendung zu sein, was Augustinus
sagen lasst: "Unruhig ist unser Herz, bis es ruht in Gott."

In dieser unserer Welt ist alles das, was unsere Starke, unsere Schwache auch, hat jede Art ihre
Entartungsgefahr. Das erbsundlich angekrankelte Leben ist durch und durch bedurftig. Denken wir
nur z.B. an die Bedurfnisse des Zellen, dann die der Tiere oder gar der Menschen, die z.B.
deshalb sich der Tugend der "Tapferkeit' befleissigen kdnnen, weil sie ungemein verwundbar sind.
Je komplizierter, desto wertvoller, aber auch desto hinfélliger, weil bedurftiger, weil gefahrlicher
auch. Noch im Bestreben , dieser Bedurftigkeit soweit wie mdglich Herr zu werden, leuchtet Sinn
auf, der in seiner Zielstrebigkeit anzeigt, wie das Leben auch nach dem Paradiesessturz sinnvoll
noch bleiben durfte. Zielstrebiges tierisches wie menschliches Verhalten, das darauf ab-zielt, am
Leben zu bleiben, ist Analogie fur des menschen faustisches Bestreben, das Leben zu gewinnen.
Das universale Nahrungsstreben ist in seinen positiven Aspekten zutiefst Symbol fir 'Hunger und
Durst nach Gerechtigkeit', zuletzt nach Eucharistie, mit der der Paradiesessturz ruckgangig
gemacht wird. Und das proprium des Menschenadels kann vollendet herauskommen, wenn
Menschen bereit sind, sich flr eine gute Sache aufzuopfern, sogar um Gottes willen das Opfer des
Lebens, das des Martyirums auf sich nehmen kénnen. Wir kénnen sinnvollerweise so zielstrebig
sein, auch noch das Leiden zu bejahen. Es kann sinnvoller erscheinen, dem Leiden, gar dem des

Martyriums, mdoglichst zielstrebig aus dem Wege zu gehen. Doch ist letzte Entscheidung
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abverlangt, stellen wir uns dem Opfer, kann uns keiner mehr den Vorwurf machen, wir flichteten
uns ins lllusionare - wahrend umgekehrt grausamer lllusion verfallt der, der es mit Ungerechtigkeit
halt und vermeint, zuletzt durch Freitod a la Adolf Hitler seiner Verantwortung sich entziehen zu
kénnen. Auch das Bdse und Zerstorerische hat seine Zielstrebigkeit, aber seine bdse und
zerstorerische, seine Holle, deren Existenz zu leugnen lllusion ist, 'Opium furs Volkl." Und
schliesslich erweist es sich als sinnvoll, wenn wir zielstrebig auf den Himmel hinarbeiten, so auch
bestrebt sind, hienieden bereits nach Kraften mitzuarbeiten, damit wir uns dem Ideal eines
Himmels auf Erden anndhern konnten. Lebten die Menschen echt und recht chrislich, erwiese sich
das binnen kurzem als das Sinnvollste von der Welt; leisteten wir entscheidende Vorarbeitung zur
Erfillung der Hoffnung auf 'baldige’ Wiederkehr des Weltallerlosers, der sein prinzipiell bereits
vollstrecktes Welterldsungswerk konkret vollenden konnte, um uns den Umweg zur martervollen
Schwergeburt des wiedergewonnenen Paradieses durch jene Apokalypse zu ersparen, um zu
verhindern jenen Aulftritt des Antichristen, der It. Paulus der endgultigen Wiederkehr Jesu Christi
vorhergehen muss. Beachlich kann uns in diesem Zusammenhang die 1917er Erscheinung
Mariens in Fatima sein, die Weltfrieden in Aussich stellte, erfolgte Verchristlichung, im Falle
weiterer Entchristlichung einen Krieg androhte, der schlimmer noch war als der voraufgegangene.
Kam es zum Il. Weltkrieg und damit zu entsetzlichem Leid der Menschen, missen wir auf Anklage
Gottes verzichten.

Durch Wissenschaft und Technik ist der Mensch nunmehr in der Lage, als Kulm der Evolution der
er ist, die Evolution relaiv selbst-sandig, nicht zuletzt an seinem eigenen Selbst, in die Hand zu
nehmen, sie zu beschleunigen, z.B. Experimente vorzunehmen, die in der vormenschlichen Natur
einige hundert millionen Jahre erfordern wirden. Die Zielstrebigkeit, die dem Sein unserer Natur
eingboren, sie wird zielstrebiges Selbstbestreben, wird im menschlichen Selbst zielstrebigste
Zielstreibigkeit, zB. als technisch-rationelle Plan-mahsigkeit. Der Mensch ist Gipfel der Evolution -
und mit dem Menschen fangt jetzt in mehr als einer Hisicht die Evolution erst richtig an, wird als
Geschichte Vollendung des Naturprozesses. Wir kdnnen von unserer Technik durchaus alls von
einer Techniknatur sprechen. Das wirklich Neue, das im Mnschenwesen aufbricht, ist nicht zuletzt,
dass er freiheitlich zu der Naturprozessualitat der Evolution Stellung beziehen kann, zu der
Evolution eines naturhaften Entwicklungsstromes, der im Menschen zum reissenden Strom
geworden ist, der des Stromes Stromregulierer werden soll. Dieser Entwickluingsstrom entfaltet
sich heutzutage mit einer Geschwindigkeit ohnegleichen, von der das Tempo der Technik Simbol
uns ist, Simbol, das ineinem die Realitdt des Simbolisierten mitveranschaulicht. Der Strom zielt
naturgemahs ab auf die Mindung der Evolution. Denken wir nur z.B. an die Biochemie mit ihren
geradezu fantastisch anmutenden Moglichkeiten. Wie in der Astronomie sind der Fantasie keine
Grenzen gesetzt, zeigt sich, wie noch so grosse Fantasiebegabung ausserstande, mit der
Wirklichkeit Schritt zu halten. Greift der Fysiker nach dem Atomkern als nach dem, was die Welt

im Innersten zusammenhalt, so ist der Biologe nicht minder faustisch uns geworden. Er ist dabei,
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zum Zentrum unseres Weltlebens zu greifen, er versucht, uns zu entschlisseln, was Leben sei
und wie es entsteht. Und dabei bleibt di Erkenntnis keineswegs akamemisch nur.

(Siehe Volltext der Ursprungsfassung dieser Schrift!)

Kurzum, der Mensch erweist sich als Kronung der Evolution, als solche als die Evolution in
Hochpotenz, die Evolution in Person, die in eigener Person weiter evolutioniert. Und das erweist
sich einmal mehr als Natur, auf der die Gnade vollend aufbauen kann. "Zur Fille der Zeit" wurde
Gott Mensch, fihrte sein gottmenschliches Erldsungswerk durch, versprach vor seiner
Himmelfahrt, 'bald' schon, sozusagen im Zeitraumraffer, wiederzukommen. Dieses 'Bald' findet in
unserer Techniknatur sein Analogon. Wir sahen ja, wie die Geschwindigkeit unserer Technik ein
Simbol ist fir die konzentrierte Schnelle, die die Evolution gewinnt, indem sie im und duch den
Menschen selbstanschauend, selbtbewusst und selbstbesitzergreifend wird. Der Mensch kann
binnen kurzem bewerkstelligen, was im vormenschlichen Naturverlauf Jahrmillionen in Anspruch
nehmen wirde. Der Mensch ist 'Zeitraffer, zeitlichste Zeitlichkeit, Zeitlichkeit in Person, die er ist.
Der Zeitraffer legt nahe, wie in Balde schon die Zeit restlos erflillt sein kann. Es geht nun alles
ungleich schneller vor sich als zuvor. Es braucht nicht mehr allzulange zu dauern, bis die naurhafte
Zielstrebigkeit die gnadenreiche Vollendung erfahrt, die sie ausmundenlasst in jenem Endziel , das
Gott selber ist, Gott, der uns als Gottmensch entgegenkommend geworden ist. Es gilt fir die
gesamte Menschheitsgeschichte des hl. Augustinus Ausruf: "Unruhig ist unser Herz, bis es ruht in
Gott" - wovon Ausdruck abgibt z.B. unser menschheitliches Bestreben, ein Paradies zu schaffen,
himmlische Zustande heraufzufihren, wobei unser pausenloses Scheitern Hinweis ist, wie
hienieden das endgultige Gluck nicht zu suchen, geschweige zu finden ist.

Doch damit findet auch die hollische Ausernatur ihr Naturfundament, auf dem sie vollendend
aufbauen kann, vollendend zerstorerisch in infernalischer Zielstrebigkeit. Beachten wir: wie wir
anfingen, werden wir enden, um irgendwie im Verlaufe des Entwicklungsganges immerzu in diesen
Anfang und dessen Ende zu sein. Der Anfang, wie gezeigt, war Kosmoskaos und Kaoskosmos.
Und so bleibt's von A bis Z auf dieser Linie. Dementsprechend muss hienieden jeder Fortschritt mit
Nachteilen bezahlt werden. Und so ist die Technik ebenso gefahrlich wie segensvoll, eben durch
und durch Kosmoskaos, Die Entwicklung wickelt sich aus, wickelt in jedem Mikrokosmos aus, was
die Natur als Ganzes, als Makrokosmos von Anfang an war, und so auch bis zum Ende bleiben
wird. Dazwischen steht 'Freiheit’, die mit dem Menschen erwachte, den planvollen Natur-
Indeterminismus vollendend, der fir die Weltnatur ebenso konstitutiv ist wie ihre planvolle
Determiniertheit. Entwicklungsprozess findet zielstrebige Vollendung im Menschen, in dem
Naturprozess nun auch noch 'Geschichte' wird. Damit ist die Moglichkeit gegeben, alles
Kosmische aufs kosmischste, alles Kaotische aufs kaotischste zu vollenden. Welches? Wir haben
die Freiheit der Wahl, von der die politischen freien Wahlen nur ein Analogon darstellen.

Die Wahl beginnt schon damit, wie wir filosofieren, beginnt mit der Denkhandlung, die z.B. der

Naturwissenschaflter vornimmt; dieser wird vom Einzelwissenschaftlicher zum Filosofen in dem
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Male, wie er seine Forschungsergebnisse interpretiert. Wer auf universale Sinnlosigkeit
diagnostiziert, der redet bereits kaotischer Sinnlosigkeit, redet in letzter Instanz der Holle das Wort.
An praktischen Tatern pflegts nicht zu fehlen, wie Ubrigens die eigene Denkhandlung nicht zuletzt
miterwachsen ist aus eigener Lebenspraxis, gemahs der Polaritdt und entsprechenden
Wechselverhaltnis von Theorie und Praxis bzw. von Praxis und Theorie. - Uberlegen wir uns gut,
was wir sagen und schreiben, erwagen sorgsam Christi Wort, Uber jedes Wort sei zuletzt
Rechenschaft fallig. Die Schépfung ist eine einzige Aus-sage. In mehr als einer Hinsicht spricht der
Mensch dazu das letzte, das entscheidende Wort. Der Mensch kann gehaltvoll sprechen, kann
sagen, was ist, kann Weltsistem Uber Weltsistem, sei es im relativunendlich Grossen oder im
kleinen Bereich, auf einen kuzen Nenner bringen, auf eine eigens so genannte Weltfomel
konzentrierten. Und so kann, wie gesagt, er zuletzt auch als Filosof sagen, wie er es halt mit Sinn
oder Unsinn der Welt. So gesehen werden auch unsere Einzelwissenschaftler unversehens zu
Filosofen, zu Religionsfilosofen sogar, z.B. der Historiker, sobald er Ereignisse 'wertet', so auich
der Materiewissenschafler, wenn er auf Zielstrebigkeit oder blosses Zufallsspiel abhebt und die

Welt als abstrus und paradox vorstellt..

Die Forscher belehren uns, die DNS-Molekile im Zellkern sind wie eine gedrehte Strickleiter
gebaut. Soll die Produktionsanleitung zum Aufbau eines Eiweissmolekils erteilt werden, so teilt
sich dort, wie die entsprechende Information verschlisselt liegt, der DNS-Strang vortbergehend
nach Art eines Reissverschlusses. In weiteren kompliziertebn Verlaufen entsteht das Eiweiss-
Grossmolekil. DNS jedenfalls ist die Schllsselsubstanz allen Lebens. Sie dirigiert Vererbung und
Stoffwechsel in jedem Organismus. Die Forscher belehren uns weiterhin, die Sprossen der
genetischen Strickleiter bestinde aus vier verschiedenen chemischen Stoffen... Diese seien
gleichsam die Buchstaben eines Alfabetes. In bestimmten Sequenzen angeordnet, ergaben sie
chemische Vokabel: einen sinnvollen Text, in dem samtliche Erbinformaiobnen eines Organismus
niedergelegt seien. - Das Schlusselwort, es ist den Geschopfen, ist uns Menschen zunachst
einmal vor-geschrieben, bis wir uns dann Zeiten ndhern, wo es uns erlaubt ist, ein gewichtiges
Wort mizureden, in Freiheit! Nunmehr ist die Entwicklung in ihrer Zielstrebigkeit soweit gediehen,
dass der Mensch sich selber, z.B. auch soweit er biologisches Lebewesen, teilhat an der
Animalitat, in bislang ungeahnter Weise selber definieren kann, imstande ist, die iin ihm angelegte
innere Logik, das, was in ihm sprechend ist, auszusprechen, um solche Selbsterkenntnis
naturgemahs vereinen zu kdnnen mit immer starkerer Selbstbesitzergreifung recht praktischer Art.
Wobei wir uns als Erbsiinder wohl vor der Gefahr der Unart sorgsam inachtnehmen missen. -
Darlberhinaus ist der Mensch imstande, Mutmahsungen zu ausseren Uber den Weltgrund und
sogar Uber den Gottgrund, daher z.B. die Aussage im Prolog des Johannesevangeliums
unendlichen Tiefgang uns gewinnen kann. "Im Anfang war das WORT, GOTT WAR DAS WORT,
und nichts, was geworden, wurde ohne das WORT". Mit diesem Wort, diesem SCHLUSSELWORT
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aller Schlusselworte durfen wir mitsprechen, z.B. indem wir nachhéren, was Er in seiner
weltschdpferischen Kapazitat in die Welt hineingesprochen hat, zuletzt gar als gottmenschliche
Offenbarung. ///

Wenn lediglich duch 'Zufall' wundersame Entwicklung sich heraus entwickelte - woraus? Konnte
die dann nicht 'zufallig' zu sinnvoler Vollendung ausreifen kénnen? Alsdann freilich erweist sich,
was in der Logik der Weltnatur liegt: wie das, was uns als scheinbarer Zufall zugefallen, zutiefst
und eigentlich 'Vorsehung' ist. Von Nichts kommt Nichts, nicht die Welt als Schépfung im Ganzen
und nicht des Zielstrebigen im Verlaufe der Entwicklung dieser Welt mit ihren
Relativunendlichkeiten im Kleinsten wie im Grdssten. Wurde die Welt erschaffen aus dem Nichts,

kann nicht das Nichts davon der Urheber sein, sondern der, der aus dem Nichts uns heraufrief. ///

Die Schoépfung, die unser relativunendlicher Kosmos ist, ist relativunendlich im Grossen wie im
Kleinen, Das zeigt uns heute Atomfysik als auch Astronomie, das zeigt uns nicht minder die
Biologie. Astronomische Dimensionen, so belehrt sie uns, erreichen die Zahlenwerte, die sich bei
Berechnung alles DNS-Keten im menschlichen Korper ergeben. Rd 100 milliarden Kilometer -
mehr als 600mal die Entfernung von der Erde zur Sonne - messen zusammengenommen die
DNS-Faden in den 60 Billionen Korperzellen eines Menschen. Und doch kénnten die DNS-Ketten
mit der genetischen Information alle Menschen, die je gelebt haben, in einem Fingerhut Platz
finden. - Lesen wir die Texzeilen in dem Universalbuch des Lebens, erfahren wir also nicht zuletzt,
wie sich im Menschen schon als biologisches Lebewesen die Extreme des Unendlich-Grossen und
den Unendlich-Kleinen berihren, Das kann uns simbolisch sein dafur, wie im Bereich des Jenseits
Platzverhaltnisse gegeben sind, die die Frage sich erUbrigen lasst, wieso so astronomisch viele
Menschen nach dem Tode Uuberleben kdnnten. Damit kommen wir zu einem weiteren
Analogieschluss, dem vom Korperlichen aufs Geistig-Seelische. Wir sahen: Wechsel- und
Erganzungsverhaltnisse sind da moglich, wo Analogie besteht, so im Leib-Seele-Geist-Verhaltnis
des Menschen.. Der Leib des Menschen erweist sich uns damit als durch und durch analog der
Relativunendlichkeit der immateriellen Seele-Geistpotenz, der Seelentiefe des Herzens und der
Geisteshohe des Kopfes! Der Mensch ist als Art-Vollendung aller Arten vor ihm verkorperter
Kosmos der Werte und Wahrheiten; damit freilich ebenfalls Quintessenz des Kaos der Unwerte
und deren Unwahrheiten. Analoges wechselwirkt, daher der Mensch als Spitzenbild zurickwirkt
aufs Weltall. Wie kosmisch oder kaotisch durch den Menschen das Universum sich gestaltet bzw.
missgestaltet, dartber mitentscheidet unsere Wabhlfreiheit, die sich heutzutage z.B. bewahren
musste bei Bewaltigung drohender Klimakatasrofe- Der Mensch ist platonischer Ideen- und
Idealkosmos in Person, verkdrpert und veranschaulicht die Idee und das Ideal des je und je
Konkreten, des Personlichen sogar, um ineinem teilhaft zu sein der ldeen und Ideale des

Allgemeinen. Das Universelle und das Konkrete sind unzerreissbare Pole. Und das hebt an mit der
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Biologie, deren Ausgestaltungen so individuell wie sie generell sind. Wir sahen, wie diese Biologie
in uns von astronomischer Dimension, um ineinem von einer Quintessenz zu sein, die nich minder
der Relativunendlichkeit. Relativunendlichkeit gilt im Individuellen sowohl als auch im Generellen,
daher der Schopfer selber unmdglich nur eine Allgemeinheit an Gottheit sondern ebenfalls
personlichste Persdnlichkeit, also Absolutperson sein muss, wie es verninftig einleuchtend ist,
wenn dieser eine einzige Gott ein Gott in drei Einzelpersonlichkeiten ist. - Es erweist sich uns also
der Leib als Spiegelbild von Seele und Geist, um damit im organischen Wechsel- und
Erganzungsverhaltnis stehenzukdnnen. - Das Gesetzmahsige der Weltnatur wird anschaulich und
bewusst, um mit dieser Anschauung und Bewusstwerdung die Gesetzmahsigkeit mit ihrer
Entfaltung als menschliche Selbstentfaltung kulminieren zu lassen, um Selbstanschauung,
Selbstbewusstsein und Selbstbesitzergreifung werden zu kénnen und zu wollen.Was nun zur
Selbstanschauung, zum Selbstbewusstsein und zur Selbstbesitzergreifung findet, das ist
personlich, also 'auch' vollendete Konkretheit, Zielvollendung alles Individuellen als sinnlich-vitale
Erscheinung sowohl als auch als immaterielle Idee und Ideal. Selbsteinsicht und
Selbstbesitzergreifung sind 'auch' etwas ganz Originelles, etwas intim Persdnliches, Vollendung
des Eigen-willigen. Personliches Ich und kollektive Ichheit sind ebenfalls miteinander polar
verbunden. Es ist im Prozess der Einsichtnahme und Inangriffnahme des Generellen diese Ich-
einsicht und Ich-ergreifung die Spize, wie Personlichkeit moglich ist, weil es Generelles gibt, Da
gewahren wir besonders gut das Wechselverhaltnis von generell und individuell, im Menschen von
universal und personlich. Selbstanschauung und Selbsterkenntnis und Selbstbesitzergreifung,
diese drei sind eines Seins, einer Menschennatur, um dabei ineinem Selbstanschauung und
Selbsterkenntnis und Selbstbesitzergreifung einmaliger Persdnlichkeit sowohl als auch der
generellen Ichheit und Selbstheit der Menschheit als ein Universale im Universum zu sein. Ist
dabei das Generelle das Sempiterne, ist es das Persdnliche nicht minder, wie das Generelle
sempitern nur sein kann im Individuellen, unsterblich nur sein kann im Persénlichen wie
umgekehrt. Da ist kein Widerspruch zwischen Universum und Person. Die Person ist das
universalste Universum, wie das universalste Universum die personlichste Personlichkeit. Wir
finden vollendetste Vollendung im Ubersein des Uibernatiirlichen Gottes selbst, der Selbste der drei
goéttlichen Personlichkeiten innerhalb ihrer einen einzigen Natur.

Des Menschen Kopf, das Geirn, ist Quintessenz einer Milchstrasse. Der gewaltige Makrokosmos
ist Umschweif der Weltnatur fir den Mikrokosmos, der der Mensch ist, das Immaterielle, das
seelisch-geitige Ichzentrum von universaler Menschheit im allgemeinen und jeder Person im
besonderen und einzelnen. Die Personlichkeit des Menschen, sie ist das gewaltigste Universum.
Dieser den Makrokosmos krénende Mikrokosmos von des Menschen Herz und Kopf, des
Menschen Seele und Geist, er ist ineinem ein Makrokosmos immaterieller Art. Im Menschen wurde
das unendliche Ausmahs des Kosmos fast wie zum Nichts, um aber nun erst recht zur

Unendlichkeit zu finden; was alles simolisch ist fur das Ereignis, das platzgreift nach dem
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Erdentode.- Unser menschlicher Ursprung reicht hundertausende Jahre, vermutlich sogar eine
million und langer zurlick. Wir leben in einem Universum, dessen Galaxien sich Uuber
hunderttausende Lichtjahre erstrecken. Das ist Abbild dessen, was sie in anderer Beziehung direkt
ausdricken: Abbild sempitener Wahrheitswerte, fir den Kosmos immaterieller Ideen und ldeale
innerhalb des Kosmos unserer Materiewelt. Besagte - die Ewigkeit analogisierende -
Zeitspielrdume lassen uns Menschen schwindelig werden, und doch ist der Mensch heute
imstande, diese urgewaltigen Zeitspielrdume zu erkennen, filosofieren dariber dann auch zu
stehen. Ineinem erkennen wir, wie wir zur Demut gehalten sind: Die Menschheit excistiert im
Vergleich zum Ganzen unserer Weltschdopfung nur nach Sekunden, keineswegs nach
Hundertausenden von Sekunden. Das Ganze des Kosmos ist einsehbar als ein - Luftballon. Und
doch, die Sekunde eines Augen-Blick, eines einsehenden Aufleuchtens, die genugt. Lasst sie doch
erkennen, wie alles vor uns nur ein Abbild des Ewigen, und wie wir ebenfalls des Ewigen sein, des
Urbildlichen zwecks Vollendung alles Ab.- und Ebenbildlichen werden kénnen. Der Mensch als der
kosmischste Kosmos der Ideen und Ideale und der Weltraumkorperlichkeit, er lebt erst Sekunden.
Doch er ist Zeitraffer. Mit der Sekunde der Menschwerdung finden die Milliaden von Jahren an Zeit
vorher ihr - Ziell Da ist Zielvollendung. Der Mensch, wiewohl nur Sekundenwesen, er erschaut und
erkennt die Milliarden Jahre der Zeitlaufte vor ihm als Analogie und auch als Realitat sich
ausdriickender, zeit- und raumdurchwaltender Wahrheiten und Werte. Die Sekunde, die der
Mensch ist, genligt zu solcher Uberzeitlichkeit und Uberrdumlichkeit, zu solchem Vorspiel der Sicht
cum specie aetenitatis, wie sie zuletzt die Ewigkeit als Anschauung, Erkennen und
Besitzergreifung Gottes bietet. Gewiss, die Menschheit existiert als ganzes nur erst nach
Sekunden im Vergleich zum Universum. Daflr steht prototypisch jedes Einzelmenschen
Lebenskirze.Der Mensch ist nur ein augen-blicklicher Augen-aufschlag, eine Sekunde lediglich,
doch in solcher Sekunde erlaubt die Raumzeitlichkeit Augenaufschlag, erfahrt mit Uberzeitlichkeit
und Uberraumlichkeit Zielvollendung, ihre Entscheidung zuletzt firr die Ewigkeit. - Es gibt Licht, das
Milliarden von Jahren zu uns Irdischen unterwegs ist. Es ist wie ein Simbol fur den Reifeprozess
der Entwicklung auf unserer Erde, aus deren Leben zuletzt gar das Licht von Seele und Geist
aufblitzen konnte; schneller und friher Ubrigens als manches Licht von Fernstenwelten an Zeit
bendétigen, um Raume zu tberwinden, die uns trennen.

Der Mensch ist als Mikrokosmos Krone des Makrokosmos. In diesem Sinne auch verkorperte
Raumzeitlichkeit des Universums. Das alles ist der Mensch nicht zuletzt als verkdrperter
Raumzeitraffer. Vergleichen wir den Menschen z.B. mit der ihm voraufgegangenen zoologischen
Schicht, deren mittlere Lebensdauer zumindest an die 80 mio Jahre betragt, so schuf sich der
Mensch mit der Technik und deren Geschwindigkeit einen Selbstausdruck, eine Analogie seiner
Selbstentfaltung. Je technischer wir weden, deso schneller geht jetzt die Entwicklung des
Menschengeschlechtes vor sich; zuletzt gilt: desto geschwinder nahern wir uns dem Zeitraumpunkt

des Endes der Zeiten und Raume. Wir kdnnen einsehen, wie glaubwirdig es ist, wenn Jesus
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Christus als Herr der Geschichte 'baldige’ Wiederkunft in Aussicht stellte.

Der Makrokosmos entfaltet sich in Galaxien, indem er ausging von einem Urei, einem Urstoff,
einen Uratom, wie immer wir die geschaffene Urpotenz umschreiben wollen. Damit gewahren wir,
wie von Anhub an die unzerreissbare Polaritdt von Mikro- und Makosmos und so auch von
individuell-konkret und generell rege war; denn im relativunendlich Kleinen lag das relativ
unendlich grosse involviert, und umgekehrt. Die Entfaltung war moglich, weil Urenergie zur
Expansion drangte und weil Weltgeistigkeit, Naturgesetzlichkeit und Entwicklungsprinzip, hier tatig
war - womit wir uns ebenfalls darauf verwiesen sehen, wie auch im Weltgeistigen und
Weltseelischen besagte Polaritdt von konkret und generell, zuletzt von Individuum und
Gemeinschaft tatig war und immerzu ist. Alliberall, im Generellen wie im Konkreten, ist die eine
Weltnatur in der Dreifaltigkeit von weltkérperlicher Materie und geistseelischem ldeen- und
Idealkosmos, Das wiederholt sich in jedem menschlichen Embrio, in dem die jeweilige
Individualitat voll angelegt ist, daher 'Abtreibung' ja auch Mordsache ist. So gesehen kénnen wir
sagen: die Welt ist angelegt auf Dialektik: das Uratom ist das unendlich Kleine, die These, der
Kosmos ist als das unendlich Grosse die Antitese, der Mensch ist Synthese der Gegensaze: er ist
erneut Mikorkosmos, unendlich klein, wovon z.B. ein Wohnplanet wie die Erde simbolisch steht.
Aber der Mensch ist ebenfalls Makrokosmos. Und daran hat nun gar noch die Liebe der Uberwelt
teilgenommen, nicht nur indirekt, panentheistisch verhalten wie bei der ersten Schépfung, z.B. der
des Sprunges vom Tier zum Menschen,, die ebenfalls ohne Gottes Mitwirkung nicht hatte gelingen
kénnen. Sprechen die Forscher von der Menschwerdung im Sinne des Sprungs von der Tierheit
zur Menschheit, ist das nun weiterhin Analogie fur den Sprung aller Springe, der sich ereignete in
der Menschwerdung Gottes. Die Grosstat der Erschaffung aus dem Nichts - wovon die
Grossmutation zum Leben und dann zur Seele- und Geistwerdung im Menschen je und je
simbolisch ist - diese creatio ex nihilo ist Analogie fur diese Zweite Schépfung Gottes, die uns
rettete von der Nichtigkeit der Schopfung, die freiheitlichen Versagens wegen gemahs dem
Zusammhangen von Schuld und Sihne Erbsindenwelt hatte werden missen. Der neue 'Urknall’
ist die Blutorgie auf Golgota gewesen, des zum Zeichen nach dem Tod des Weltallerlosers die
Erde erbebte, die Felsen zersprangen usw. Dieser Urknall von Gottes Menschwerdung her fand
Ausdruck im nachfolgenden Pfingstereignis. - Was nun miteinander analog, kann und soll
wechselwirken. Das gilt auch fur die Schopfungen des Schopfers, was uns aufs klassischste die
Gestalt des Gottmenschen selber belegt, in der die Geschopflichkeit des Menschen Jesu
wechselwirkt mit der Gottheit Christi. Die Menschwerdung Gottes, dieses Zweite
Schoépfungswunder Gottes, sie war und ist absolute Gewahr, dass die Menschwerdung des
Menschen aus dem Tierreich, dass die Evolution zur Menschwerdung der Menschheit , dass das
erste Schopfungswunder vollendet gelingen kann, wie denn auch hier wie da von
'Menschwerdung' die Rede sein kann, was uns Analogie andeutet. Wie nun das erste

Schopfungswunder vollendet gelingen kann, das ist in einer Erbsundenwelt alles andere als
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selbstverstandlich. Damit wird restlos deutlich, wie die Menschwerdung Gottes zu Ende fuhrt, was
der Panenheismus des Schopfers begann, was umgekehrt ebenfalls heisst: die Notwendigkeit der
Menschwerdung Gottes offenbart die Notwendigkeit des Panenheismus. Wo Pan-entheismus,
Allgegenwart Gottes, da ist immer auch Spielraum fir die Wirksamkeit des Schopfers, ohne
diessen Assistenz die Schopfung zusammenbrechen misste. Von Natur aus, will sagen von
Schépfungsordnung her war das Zusammenwiken von Natur und Ubernaturr eine Art Naturgesetz,
das Sempiternste, das Glltigste, das es gibt, was schliesslich jedesmal vollendet zum Tragen
kommt im Wechsel der Seele eines Verstorbenen von dieser Welt zur Uberwelt. Auch da vollzieht
sich Naturgesetzlichkeit, aber eine, die unbedingt der Mitwirkung der Uberwelt bedirftig ist. Im
Ubergang von Welt zu Uberwelt im Akt des Sterbens vollendet sich pausenloses
panentheistisches Zusammenspiel, das fur unsere Welt typisch. Ohne Mithilfe der
Absolutunendlichkeit muss Relativunendlichkeit augenblicklich vergehen, wie dann zuguterletzt
ohne Mithilfe der Uberwelt das Geschopf vergehen miisste. - Der Einwand gegen das Wunder, es
musse sich verbieten, weil da die Eigenstandigkeit der Schépfung annulliert wirde, verbietet sich,
weil es solche geschopfliche Total-Eigenstandigkeit nicht geben kann, von Anfang an nicht
gegeben hat noch je geben wird. Das zeigt sich ebenfalls noch im Zerrrildlichen.
Weltgeschichtliche Untaten, wie sie die Hiilers und Stalins verbrachen, sind ohne teuflische
Aussernaturassistenz undenkbar. - Die aktive Teilnahme der Gottheit Christi an der Zweiten
Schoépfung ist Analogie auch dafiir, wie der Schopfer als das weltschopferische WORT tatig war,
bei dem auch was der Naturwissenschaftler heute Grossmutation nennt.

Das materielle Universum, der Weltkérper dient zur Horizonterweiterung, zur Anschauung des
Universums, mit der uns das Universum unserer Seele und unseres Gistes anschaulich wird,
analogisch-bildhaft. Der Kosmos als Ganzes aber, als materieller und ldeen- wie Idealkosmos, der
ist analogisch dem Universum des Reiches Gottes, das uns im Sakramentalen Leben als
Emanazion des gottmenschlichen Lebensstromes Jesu Chrisi aufs reichste zuteil werden kann. In
der Gottmenschlichkeit Jesu Christi, indem das goéttliche Urbild sein eigenes geschopfliches
Ebenbild wurde, ist die Analogie von Uberwelt und Welt ausgewachsen zur Realitat, wie das
Zusammenspiel des miteinander analogen Seins hier seine wunderbarste Erfillung findet.
Gehaltvoll genug. Bedient sich die Liturgie der Sakramente weltnatirlicher Erscheinungsgehalte,
lasst sie unsere Weltnatur auf Gbernaturlich-wunderbar Weise Behalter des Goéttlichen Lebens
werden. Es zeigt sich, wie voraufgegangener Panentheismus Vorspiel und Analogie war zum

Eigentlichen, zur Hochstvollendung in Eucharistie.

b)
Womit es an der Zeit (!) sein dirfte, sich ein wenig dem Versuch einer Ergriindung der Fanomene
der Zeitlichkeit und der Raumlichkeit zu widmen. Beide, Zeit wie Raum, sind polar miteinander

verbunden, wobei der Hauptakzent der Zeitlichkeit auf der Gegensatzseite des Mannlichen, der
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der R&umlichkeit des Fraulichen liegt, dementsprechend unter diesem Hauptgegensatz
eingeordnet werden koénnen. Als solche sind sie einer Natur, eines Sins. Und beide sind konstitituv
fur 'Entwicklung'. Wo Zeitlichkeit und Raumlichkeit, da ist Evoluion im Gange und umgekehrt. Fir
alle Drei, fir die Entwicklung innerhalb der Zeitraumlichkeit stellt sich die Sinn- und damit auh die
Zielstrebigkeitsfrage. Ich habe Zeit und auch habe ich Raum zur Verfligung, mehr oder weniger.
Doch wozu? Ich habe z.B. Zeit, warum und wozu? Das mindet aus in die Frage, auf die der
Katechismus bindige Antwort gibt. Auf die Frage, 'wozu sind wir auf Erden’, antwortet er: 'um Gott
zu dienen, ihn zu lieben und dadurch in den Himmel zu kommen.’

Wie der Raum als Simbol fur des dreieinigen Gottes Ewigkeit dreifaltig ist, so auch die Zeit mit
ihrer Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, wir koénnen auch sagen: mit ihren
Entwicklungsstadien. Und weil Analoges wechselwirkt, wechselwirken auch die trinitarische Zeit
und der trinitarische Raum miteinander, um ihrerseits gemeinsam in Wechselbeziehung zu sein,
untereinander, dann in letzter Instanz mit dem Dreieinigen Schopfer, mit der Ewigkeit, wohin die
Raumzeitlichkeit unserer zielstrebigen Welt unterwegs. Beachten wir dabei: die Ewigkeit ist zwar
anders, ganz anders als nach Mahsgabe unserer Raumzeitlichkeit, aber ineinem ganz &ahnlich.
Nehmen wir als Beispiel: die Engel waren allesamt himmlisch geschaffen, bis zu dem Zeit- und
Raumpunkt, wo es zu ihrer Prifung kam, deren Ausgang dann Ausgangspunkt neuer Abschnitte,
die analog sind denen unserer Raumzeitlichkeit. Die Ewigkeit ist nur bedingt so etwas wie ein
stehendes Jetzt. So harren unser auch in der Ewigkeit Entwicklungsstadien Uber
Entwicklungsstadien im ‘'Zeitverlauf' unserer Ewigkeitsentfaltung, zu der das unentwegt weiter
expaniderende Weltallgeschopf ein Analogon abgibt. Mit jedem Wandel erfolgt in gewisser Weise
so etwas wie 'Wiedergeburt' in neue Uberwelten, anderer Ergriindung des Absolutreichtums des
Dreieinigen Gottes, welche Ergrindung des Absoluten der Ewigkeit bedarf, wozu sich wiederum
die nie endende Forschung als Erforschung der Welt in ihrem Grédssten und Kleinsten simbolisch
verhalt..

Augustinus kontempliert: kénnten wir uns eine Zeit denken, die sich in keine kleinste Teilchen
mehr teilenlasst, so wirden wir diese Gegenwart nennen. Aber dieses Urteilchen geht so schnell
aus der Vergangenheit in die Zukunft Gber, dass die Gegenwart keine Dauer mehr hat. Sie ist nur
wie ein Punkt, eine Grenze, ist, indem sie schon nicht mehr ist. Wir werden unwillktrlih erinnert an
die Spaltungskiinste moderner Kernfysik. Das Atom, das seinem Namen nach unteilbar, es ist uns
plétzlich doch teilbar geworden. Dabei steht auch unsere Zeit typisch fir alle Zeitlaufte: heute ist
sie uns noch brennend aktuell, eventuell brennend bis zum Atombrand, morgen ist sie den
Nachkommen schon 'Geschichte', reif furs Archiv. Allerdings zeigt gerade unsere Zeit als
Atomzeitalter, wie da, wo trinitarische Viel-falt auch Einhei der Natur ist: die Atomwissenschaften
und deren Praktiken sind aus abendlandischer Wissenschaftlichkeit in Jahrtausenden erwachsen,
und jeweils neue Gegenwartigkeiten, die uns heute noch Zukunft sind, werden entscheidend

mitgestaltet von unserer eigenen jetzigen Gegenwart. Wenn wir uns heutzutage unserer Freiheit
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nicht wirdig erweisen und die uns anvertraute Atomenergie ingestalt eines Dritten Weltbrandes
missbrauchen, hat die Zukunft unseres Menschengeschlechtes, haben unsere Kinder und
Kindeskinder davon das Nachsehen; was simbolisch ist dafiir, wie die erbsiindliche Menschheit als
ganzes das Nachsehen hatte von dem Versagen der Stammenschheit im Paradies usw.

Also das Leben hat schon seine Gegenwart, seinen Kairos, wie flchtig auch immer! Das ist
vergleichbar dem Atom im Wirbel, das da ist, um freilich gleich schon anders zu sein. Wir sehen:
moderne Wissenschaft erarbeitete ein Lebensuhr. Wenn wir, ihr zufolge, annehmen wiirden, das
Leben habe eine Sekunde nach 0 Uhr begonnen, ergaben sich: bis 10 Uhr existieren praktisch
keine Fossilien, Von da ab zeigt uns die Uhr das Erscheinen der wichtigsten Lebensformen. Erst
kurz vor 12 Uhr taucht der Mensch auf. D.h. aufs grosse Ganze gesehen ist der Mensch ein
Sekundewesen, als Menschheit wie als Einzelperon, und doch ist die Gegenwart dieser Sekunde
da, um sogar dazusein als entscheidend fur die Ewigkeit, deren Simbol die Zeitlichkeit nur ist.
Weltnaturliches Leben ist Zeitlichkeit, d.h. Verganglichkeit, d.h., wie es Augusinus fir das
Zeitteilchen 'Gegenwart' erkannte, nur ein Punk, eine Grenze. Die Zeit, die unsere Lebenszeit ist,
"ist', indem sie freilich schon im nachsten Augen-blcik nicht mehr ist, sie ist, wenn sie auch bereits
im nachfolgenden Atemzug nicht mehr ist, freilich schon dazusein mit ihren Auswirkungen, die
ahnlich jenen, der wir 'gegenwartig' gerade ausgesetzt gewesen sind, - Hier zeigt sich denn auch
die grosse Partialwahrheit des Buddhismus. Messen wir die Zeit, so Augustinus, dann messen wir
praktisch, was entweder nicht mehr oder noch nicht ist. Die jeweilige Gegenwart scheint
ungreifbar, so vorubergehend ist sie. Aber, so kdbnnen wir sagen: sie 'ist' halt doch, wie verganglich
sie auch 'ist'. Es kann nur vergehen, was da ist.

Augustinus betont: in keinem Falle ist die Bewegung die Zeit, sondern mit der Zeit wird die
Bewegung gemessen. Bewegungen sind 'Zeichen der Zeit', nicht selber die Zeit. Es ist aber zu
fragen, was die Zeit ist, nicht, was die Bewegung. Ich messe z.B. den Kreislauf der Sonne. Womit
messe ich die Zeit selbst? Der Geist .ist es, so Augustinus, der selber die Ausdehnung der Zeit ist.
Wenn ich ein Gedicht lese, messe ich die Silben, aber "nicht sie selbst, die bereits nicht mehr sind,
sondern ich messe etwas, was sich meinem Gedachtnis eingepragt hat." Also messe ich in
meinem Geist meine Zeiten." - Augustinus versteht sich offenbar auf Kernspaltung der Zeitlichkeit.
Doch die gelungene Kernspaltung l6st ein Problem, um gleich hundert neue aufzuwerfen. Iden-
und Idealgehalte sind unendlich, erfordern zur Ergriindung zuletzt die Ewigkeit selber, . Und so
muss Augustinus nach tiefschirfenden und langen Erdrterungen eingestehen: "dass ich immer
noch nicht weiss, was die Zeit ist, und wiederum bekenne ich zu wissen, dass ich dieses in der Zeit
sage". Schliesslich lehrt Augustinus: Gott hat mit der Schopfung auch die Zeit geschaffen, es gab
keine Zeit vorher. Wir kénnen auch sagen: unser Weltall ist unsere Raumzeitlichkeit, und die
erweist sich als geschopflich.

Wir sahen: Augustinus flhrt mit seiner Analyse der Zeitlichkeit so etwas durch wie ein Vorspiel zur

modernen, uns heutigen zeit-gemalen Kernspaltung, die hinstrebt zur Kernverschmeldung. Das
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I&sst unwillkdrlich weiter noch zuriickdenken, namlich von Augustinus zu Demokrit. Es gibt nichts,
so lehrte dieser, nichts "als die Atome und den leeren Raum, alles andere ist Meinung. Vor allem
die Gotterwerl ist ihm nur Meinung. Demokrit war bemiht, dem allzustark mythologischem Denken
das naturwissenschaftlich ausgerichtete Welthild einer von Gesetzlichkeit beherrschten und
solcherart eigenstandigen Natur entgegenzuricken. Nun wissen wir heute: Auch Demokrits
Atomlehre war nur 'Meinung, wenngleich gediegene, die Fortschrittlichkeit mitermoglichte. Wie
Gediegenes an Meinung sehen wir z.B. daran, dass man noch im vorigen Jahrhundert ernstlich
sich unterfing, die Realitat des Atoms in Frage zu sellen, Heutzutage erst haben wir die
Mdoglichkeit, die Existenz von Atomen als wirklich zu beweisen. Wir wissen: auch das Atom ist
nichts Fest-stehendes, der Atoimkern setzt sich aus verschiedenartigen Bauelementen zusammen.
Ja, ganz progressive Forscher mutmahsen sogar die Exisenz subatomarer Teilchen, deren
Fortbewegung Uberlichtgeschwind erfolgen soll. - Mit Augustinus hob an die Kernspaltung der
Zeitlichkeit, Bleiben wir im Bild, kdnnen wir sagen: Konnte Augustinus auch aufweisen, wie
verschwindend, wie kaum greifbar die 'Gegenwart' wahrt - womit er einen Aufweis fur die
Verganglichkeit der Raumzeitlichkeit Uberhaupt erbrachte, wie uns Heutigen Zeitlichkeit synonym
ist mit Verganglichkeit. Aber Vergangenheit resultiert aus verflossenen Gegenwartigkeiten, Zukunft
wird fort und fort neue Gegenwart sein; aber so 'wahrt' doch jede Gegenwart wahrend ihrer Zeit,
hat jede Gegenwart, die des Einzelmenschen wie die der Stadien der Volker und Kulturen, die des
gegenwartigen Weltalls ihre bestimmte Zeit, in der es eben fir die Menschen der Menschheit Zeit
ist, sich bewahren zu kdnnen flr die Ewigkeit, daher diese Zeitlichkeit in ihrer Realitat analog sein
muss ein wenig jener Ewigkeit, mit der sie wechselwirkt, zu der hin sie unterwegs, daher Christus
ausdricklich warnen kann vor der Nacht, in der voriber die Zeit, in der wir wirken konnten. Wir
sollen aus der Vergangenheit lernen, an die Zukunft denken, um die jeweilige Gegenwart aufs
beste zu benutzen. Das Zeit-teilchen Gegenwart ist ungemein wesentlich. Bedenken wir: Der
Atomkern ist von einer unvorstellbaren Dichte, in ihm sind 99,97% seiner Gesamtmasse
konzentriert, Eine Parallele dazu bietet unser Planetensystem, bei dem 99,87% der Gesamtmasse
in der Sohne gespeichert ist. Ahnliches gilt fir das Zentrum unserer Milchstrasse. Und so ist die
jeweilige Gegenwart der Kern der Zeit. 'Seid wachsam!" In jedem Augenblick kann der Herr
widerkommen. Die Zeit ist kurz, ganz kurz! Es gilt die Ewigkeit. Und das gilt nicht zuletzt in der Zeit
unseres eigens so genannten Atom-Zeitalters, in die die Moglichkeiten zur Apokalypse ins bislang
Unvorstellbare ausgewachsen sind, sich-ent-wickelt haben.

Die Befreiung der Elektronen aus dem Atomverband bringt die Entwicklung tlichtig voran, lasst die
rasend schnelle Zeit geschwinder noch werden. Die Atomspaltung der Zeitlichkeit, die Augustinus
einleitetre, sie findet zurzeit ihre Fortfihrung in den Errungenschaften unseres Atomzweitalters,
das die Entwicklung zum Zeitraffer werden Iasst wie nie zuvor. Bezeichnend daflr ist es, wie das
Atom uns Heutigen Energie- und als solche Bewegungsquelle ist. Im Atomzeitalter ist der Zeiten-

Strom ausgewachsen zum Katarakt. Unser geschopflicher Weltgrund ist Wiege der Zeitlichkeit und
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deren Raumlichkeit, also Urbeginn unserer Endlichkeit, wie dann auch all seine zeitlicher und
raumlicher Aus-druck entsprechend endlich ist.

Was wir andernorts Uber das Sein von Ideen und Idealen postulierten, gilt ebenfalls fir Raum und
Zeit als konsitutiv fur unser Weltnatursein. Sie sind relativ eigensandigen, immateriellen, ideellen
und idealen Seins und Lebens, um gleichzeitig und gleichraumig auf Gedeih und Verderb
verbundenzusein mit Weltkérperlichkeit, dann auch mit konkreter Gestalt, wie Raumlichkeit und
Zeitlichkeit als Idellitat und Idealitdt vom Generellen her immerzu auch polar verbunden sind mit
dem Gegenpol des Konkret-Individuellen, im Menschen des Personlichen, daher jede
Zeitraumlichkeit neben der Allgemeinheit ihres Anwesens auch immer eine konkret-originelle Note
hat,, daher jede Zeitstrémung innerhalb unserer Raumlichkeiten voneinander verschieden ist usw -
wofur simbolisch die jeweilige ein-malige Konkretheit von Wohnstaten innerhalb des
Allgemheitszuges des eigens denn auch so genannten 'Universums'. Und so sind Weltseele wie
Weltgeistigkeit analog zu ihrer Weltkorperlichkeit angelegt auf Entwicklung, . Das Universum
expandiert, womit sich uns einmal mehr die Polaritat von Zeitraumlichkeit erweist; denn mit der Zeit
wachst der Raum und mit dem Raum die Zeit ins Unbegrenzte, jedoch nicht in Unendlichkeit,
wovon die Gesalt der Kugel ein Bild und Gleichnis ist, daher es sinnig, wenn religiose Kunst z.B.
Gott-Vater vorstellt mit der Weltkugel in der Hand.

Mit der Schoépfung, so erkannte Augustinus zutreffend, war erschaffen auch die Begrenzung durch
Raum und Zeit, und, so kénnen wir hinzufligen, deren Entgrenzung ins Relativunendliche hinaus,
damit die Schoépfung ab- und im Menschen ebenbildlich wurde dem Urbild, das der Schopfer
dieser Schépfung als der absolutunendliche Ewige selber ist. Geschdpfsein nun heisst angelegt zu
sein auf Entwicklung, Was sichentwickeln kann, hat Spielraum, muss hienieden auch zeitlich sein,
nahm Anfang und findet Ende.

Die Beobachtungsakte, die moderne Naturwissenschaft an mikrofysikalischen Gegenstanden
tatigen, sind einmal Versuch zur Kenntnisnahme, zur Einsicht in das objektiv Vor-handene, zum
anderen aber auch Eingriff in das Beobachtete, eine Art Auseinandersetzung, wie Pascual Jordan
das ausdruckt, Wir koénnen auich sagen: da ist ein Zusammenspiel von Objektivitat und
Subjektivitdt im Gange. Die Mikroobjekte der Fysik gestatten keine volle 'Objektivierung' mehr.
Leicht ersichtlich, wie hier eine Partialwahrheit der Kantischen Erkennnistheorie, derzufolge der
erkennende Menschengeist der Natur das Gesetz git. Diese Kantische Lehre ist Ubrigens eine
extreme Ausbildung der Lehre des Augustinus, derzufolge der Geist es ist, der selber die
Ausdehnung der Zeit sei, Schon ein Elektron wird von jedem daran ausgeflhrten Messvorgang
einschneidend beeinflusst und zustandsmahsig verandert. Dennoch sind scharfe, streng objektive
Messungen mdglich, durch Komplementaritat. Erst recht verhalt es sich so bei der
mikroskopischen Untersuchung von Zellen, die nicht gelingen kann ohne Anwendung
mannigfacher Hilfsmittel, die damit gewisse Gewalt antun mussen. Wir gewahren so nicht ganz

genau das, was in der Zelle objektiv gegeben ist, sondern das, was daraus wird bei bestimmten
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Methoden der Praparation, Solcherart ist nur annahernde, mut-mahsende Erkenntnis moglich, was
alles nalrlich erst recht gilt gilt fir sog. Geisteswissenschaften, auch fir Psychologie usw. Der
Mensch, so betonten wir anderorts, ist vollendete Weltobjektivitat, um so als hienieden
nurmenschliche Subjektitat der Objektitat fahig zu sein. Nun fanden wir weitere Verifizierung mit
Hinweis auf den subjektiv-existenziellen Einsatz, der vonndten, um zu besagter Objektivat
gelangen zu kénnen.

Naturgegebene Schwierigkeit zutreffenden Erkennens gestaltet sich aufs schwierigste im
Menschen, bei dem die Imponderabilien der universalen Indeterminiertheit ausgewachsen sind zur
persoénlichen Wahlfreihei., Selbsterschaung, Selbsterkenntnis und Selbstbesitzergreifung sind erst
recht 'Eingriff', wovon der Eingriff der Naturwisenschaftler nur Simbol ist, ein Symbol freilich, das
sogleich zu seiner Realitat auch findet, z.B. ingestalt der Moglichkeiten des Eingriffes in den
genetischen Code. Selbsterkenntnis und Selbsbesitzergreifung des Menschen st
Auseinandersetzung des Menschen mit sich selbst. Solcher Selbstdialog wirkt zurlick aufs eigene
Selbst, beeinflusst Mensch und Menschheit einschneidend, Der Mensch ist raumlichster Raum und
zeitlichste Zeit, ist verkorperter und durchseelter und vergeistigter Zeitspielraum, Mikrokosmos, der
den Makokosmos, also den Weltraum und die Weltzeit kréont, weil er sie vollendet. Und so gewinnt
mit dem Menschen die Gestaltung von Raum und Zeit denkbar starkste Erfullung, Menschliche
Wesensexistenz ist jene, die Wesen und Existenzialitat von Raum und Zeit zur Selbst-erflllung
bringen kann, damit sie Gbergangich werden kénnen zur Ewigkeit, Die Besitzergreifung materiellen
Raumes in der Zeit durch Einzelmenschen und Vdlker, neuerdings die Besitzergreifung ds Weltalls
mit seiner Weltraumzeitlichkeit, das ist nicht zuletzt Mittel zum Zweck, ist analogisch und in
entsprechender Wechselwirkung von Raum und Zeit, die der Mensch selber ist. Auch da gilt: was

immer erkannt wird, wird erkannt nach Art und Weise des Erkennenden.

Wir sahen im voraufgegangenen Kapitel dbers Sternsimbol: Im Menschen ist die Sonne vollendet,
weil im eigentlichen Sinne sehend geworden. Der Mensch ist vollendeter Welt-Star. In diesem
Kapitel fihrten wir aus: der Mensch ist verkdrperte Raumzeitlichkeit, Raumlichkeit und Zeitlichkeit
in Person, deren Quintessenz, in dem gleichzeitig und gleichraumiog Ubergang sich vollzieht vom
Simbol zur Realitat, von unserer Raumzeitlichkeit zu deren Ewigkeit, wie der Mensch als Star und
Sonne ausgereift ist zum Ebenbild Gottes. Kombinieren wir nunmehr beides: Die Sonne ist einmal
seit uralters Fingerzeig aufs Ewige, uraltes religidses Simbol, das zuletzt in Christus Sol christliche
Vollendung finden durfte. zum anderen ist seit Menschengedenken diese Sonne als Raumgebilde
Zeitmesser, verhalf zur ersten Uhr, zur Sonnenuhr, Die Sonne zeigt ihrer Vollendung als Sonne,
die der Mensch ist, wie die Zeitlichkeit mit ihrer Raumlichkeit - z.B. dem Raumgebilde Sonne - da
ist, um ineinem in ihrer Welt-Raum-Zeitlichkeit Hinweis zu sein auf das Ubersein, die Ubernatur
Ewigkeit. Hier ist Ursprungsgemeinschaft von Religion und Wissenschaft, wie Gebilde gleich

Stonhenge sowohl religiésen wie ebenfalls wissenschaftlichen Charakters sind. Die Sonne, die die
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Zeit uns angbit, ist ineinem Wegweiserzur Ewigkeit als Sinn und Ziel unserer Zeitlichkeit, zur
Realitat der Absolutidealitat Gottes als der Sonnenkapazitat aller -kapazitaten.

Betrachten wir Spiralnebel von der Seite, werden wir erinnert an unsere - Sonne. Als sei er eine
Uberdimensionale Sonne, soweit diese aus bestimmter Sicht Scheibengestalt hat, wir kbnnen auch
sagen ahnlich ist dem Gebilde unserer kreisrunden - Uhr! Und wie das Uhrwerk aufgezogen ist,
welche Drehbewegungen um den Kerngehalt, um die Mitte! Welcher Kreis-lauf! Was nun fir die
Sonne gilt, fir die Milchstrasse, das dirfte Geltung haben fir das Universum als ganzes. Das
wiederurm heisst. nicht zuletzt: Der Kosmos als insgesamt ist eine gigantische Uhr - und der
Mensch als kronender Mikrokosmos ist 'die' Uhr in Person! Die Uhr, die z.B. dem Lebensalter
anzeigt, was jeweils die Stunde geschlagen: das knospende und aufbliihende Frihjahr, die Akme
als Lebensspitze, als Mittagshéhe, den Herbst als Ernte und den Winter als Leichentuch usw.
Ganz naturlich ists, wenn dieser Menschen Uhren sich erfindet, Uhren stellen kann, zuletzt in
unseren Tagen z.B. jene Lebensuhr, die unsere Forscher ausfindig machen konnten, wenn sie die
Lebenszeit ausmachten fir die einzelnen Weltgebilde, die in der Evolution, in der
Vorbereitungszeit einer Grossmutation, in dieser selbst zum Zuge kommen durften. Zuletzt
erschien der Mensch. Der erkennt sich samt seiner Menschheit im Universum als Sekunden-
Wesen, wie ineinem als Ebenbild Gottes und so bestimmt zur Ewigkeit der Teilhabe am Urbild. So
kann er einsehen: ich bin als Mensch Zeit- und Raumraffer, simbolisiere mit meiner
Lebenssekunde, wie auch das Universum als ganzes mit seiner nach Menschenmahs zunachst
einmal unermesslich lang scheinenden Zeit vor dem Ewigen doch nur Sekundenexistenz ist. Und
mit mir, dem Menschen, darf die Welt hoffen auf Neugeburt, auf Gbernatirliche Verwandlung, mit
mir, der der Zeitlichkeit der Welt, der Weltraumzeitlichkeit persdnlich und der Uhr in Person, mit mir
ging die Evolution auf 'funf vor 12", bis es mit dem Zeitraumpunkt der Wiederkehr des Ewigen, des
Gottmenschen, endgiiltig 12 schlagt zur Neuen Schépfung. Wenn es 13 schlagt, wird unserer Art
vion Zeitlichkeit ein Ende gesetzt, dann, wann die Welt reif is zum Anhub der Ewigkeit, die
Entwicklung vollendet ausgewickelt hat, was sie barg, das Sein dieser Welt hergab, was in ihm
durch den Schopfer schopferisch angelegt war. In der Ersten Schopfung ging die Entwicklung vom
Primitiven zum Sublimen, in der Zweiten Schépfung geht sie von der Spitzenerscheinung Mensch
von oben nach unten. Daher ist es fir mich, der ich verkérperte Weltraumzeitlichkeit bin, Uhrlauf in
Person, ist es fur mich jederzeit an der Zeit, allerorts meiner eigentlichen Berufung, meiner ewigen
Berufung als Vollstrecker des Weltschicksals zupass zu sein. Der Volksmund gibt auf die Frage:
‘Wieviel Uhr ist es?', die humorig scharfsinnige Antwort; 'Zeit, dass du dich beserst!" Damit ist der
Nagel auf den Kopf getroffen; Zeit ist fur Menschen Entscheidungszeit, Zeit zur Scheidung
zwischen endgultigem Himmel oder Holle, Berufung, zeitig genug dazusein, zu sein wie die klugen
Jungfrauen, die der Herr bei seiner Wiederkunft wachend findet.

Die Sonne vollendet sich im Menschen, in dem sie sehend, dh. in der Idealitat ihrer

Erscheinungswelt seelisch schauend und in der Ideellitdt geistig-bewusst erkennend wird, z.B.
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fahig geworden ist zur naturwissenschaftlichen Analyse der Sonne, darlber hinaus zur
idealistischen Selbstanschauung und Selbsterkenntnis und Selbstbesitzergreifung zwecks
Selbstverwirklichung der sonnigsten Sonne, die der Mensch selber ist - der freilich ebenfalls zur
Sonne werden kann, die Wusten schafft, der sich selbst unheilvoll verwisten kann. Solcherart und
solcherunart ist der Mensch Zeitmesser und Ebenbild des Ewigen, sonnig, wie er ist, unterwegs zu
Himmel oder Holle, Die Entwicklung fand ersen Abschluss mit der Mensch-werdung, die die
Kénigskrénung des Kosmos war, aber diese Menschwerdung ist Simbol nur fur die eigentlichste
Menschwerdung, fir die Raumzeitlichwerdung des Ewigen, fur die Menschwerdung Gottes auf
unserem weltabgelegenen Erdenplaneten. Die Menschwerdung im Sinne des Sprunges vom Tier
zum Menschen war die Koénigskronung des Kosmos - die Menschwerdung Gottes nun gibt
Gelegenheit zur Teilhabe am Christkénigtum! - Unsere Erde ist 'der' Heilige Gral der Welt, 'der' Sitz
dieses gottmenschlichen Konigtums, ist 'das’ geistliche Zentrum des Kosmos. Gott wurde Mensch,
trat ein in die Raumlichkeit unserer Zeitlichkeit, um damit relevant zu werden fir den Welt-raum
und die Welt-zeit Gberhaupt. llm Bereich der Raumzeitlichkeit durfen wir bereits ewig sein, zumal
im Sakramentalem Leben. Da wird Analogie - die Uber Chritus Sol z.B. - bereits Uberfuhrt in ihre
Wirklichkeit, findet die Simbolik ihre zugleich realste Realitat. . Noch gilt es, die letzte Wegstrecke
zuruckzulegen, die hin zur endguiltigen Wiederkehr des Mensch gewordenen Gottes, der sein
allgemeines Weltallerlésungswerk konkretisiert werden lasst. Da ist bis zum letzten
'‘Entwicklungs'zeit, auch z.B. in der Kirchenwelt, die bestrebt sein muss, jeweils
menschenmoglichst zeit- und raumgemahs zu sein. Starre Sturheit verfuhrt zur Teilhabe an jenem
Theologentum, das hauptverantwortlich war, wenn "das Licht leuchtet in die Finsternis, diese aber
es nicht ergriffen hat."

Urtiimlicher und entsprechend uralter Weisheit zufolge sind Raum und Zeit Pole einer Seins - eine
Einsicht, die heutzutage materienwissenschafliche Bestatigung finden kann. Dem Einsteinschen
Raumzeit-Geflige zufolge verbindet z.B. die Lichtgeschwidigkeit raumliche Masse und Zeit.. Ob ich
sage, das Licht legt in einer Sekunde 300.000 km zurlick oder die Weg-strecke 300.000 km ist
eine Sekunde, bedeutet ndmliches. - Mit ihrer Raumlichkeit ist die Sonne zeitmessend tatig, was
der Mensch dann auch als in der Ideellitdt der Sonne liegend erkennen kann. Die Sonne hat
Energie fur milliarden Jahre, ist somit Stellvertreterin des Kosmos. Das vollendet sich wiederum in
der Menschheit, die noch lange existieren kdnnte, doch keineswegs unendlich lange. Der Mensch
als verkorperte Raumzeitlichkeit zeigt besonders klassisch, wie Raumlichkeit und deren Zeitlichkeit
gleich Verganglichkeit, keineswegs Absolutunendlichkeit der Ewigkeit. - Zeit und Raum sind Pole
wie Masse und Energie. Analogon finden wir bei den Quantenprinzipien, denen zufolge die Materie
korpusculare und wellenformige Eigenschaft haben kann, derzufolge die Newtonschen
Zustandsgroéssen von Ort und Impuls grundsatzlich nicht mehr zusammen fir ein Objekt fassbar
sind, derzufolge es Komplementaritat - im Sinne des Nicolaus Cusanus coincidentia oppositorum -

geben muss, dh. grundsatzlich zwei Anschauungsweisen vonnéten sind, die sich 'natdrlich’,
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namlich in der sie durchgreifenden Einheit ihrer Natur, ihres Seins, erganzen, wie gegensatzlich
sie auch sind. Hier liegt die Wiege der Dialektik. Das hat auch zu tun mit unserer unentwegten
Gegentberstellung der Gegensatze von Sternheit und Tierheit, von oben und unten, von mannlich
und fraulich, die des Seins einer Natur. Der Mensch ist zu solch dualer Anschauungsweise fahig,
ist die Dialktik in Person, Ebenbild Gottes, der als 'der' Drei-faltige auch der Drei-Einige und damit
der Dialektiker absoluthin ist. - Lies dazu die Analysen zum Preisgebet der Engel zur
Allerheiligsten Dreifaltigkeit zu Ende dieses Il.Teils unserer Maienfried-Trilogie! Der Mensch ist
bewusst- und fleisch-, beingewordene Raumzeitlichkeit. Das Ansich des Weltseins, der Weltnatur,
im Menschen wird es zum Fursich, um sich in solcher Gegesatzvereinigung zu erfillen. Die
Zielstrebigkeit des auf Sinn hin angelegten Kosmos wird hier zur filosofischen und zuletzt sogar zur
theologischen Dialektik, Dialektik mit inrem Bestreben hin zur Gegensatzvereinigung der Synthese
hat natur- und seinsgemahs zu tun mit Zielstrebigkeit hin zur Sinnvollendung. Jede gewonnene
Synthese ist ein Vorspiel zuur allerletzten Vollendung in der Synthese, die der Heilige Geist
innerhalb des Gottlichen Lebens in der Gegensatzlichkeit von Vater und Sohn herbeifiihrt, um die
Geschopfe in das Leben des Dreifaltig-Dreieinigen Schdpfers mithineinzunehmen. Der Mensch als
vollendete Weltdialektik kann so auch die Filosofie der Dialektik konzipieren und entfalten, wie das
z.B. ein Fichte besorgte, vollendet ein Hegel, bis wir heutzutage direkt von der Filosofie des sog.
dialektischen Materialismus sprechen, der nach dem Zusammenbruch des Kommunismus weithin
fortlebt in den materialistischen Einzelwissenschaften und deren Filosofeme. In dieser Einseitigkeit
sind die Spielarten des kommunistischen und kapitalistischen Mateialismus nur eine Antithese zur
These des uberspitzten Idealismus. Materialistische Dialektik, die alles nur materiell gedeutet
wissen will, ist ein Nonsens, ist ein ebenso aufgelegter Quatsch wie der idealistische Versuch, die
immaterielle Dialektik alles im All allein seinzulassen, Materie nur als Schein vorzustellen,.
Andererseits: aufs grosse Ganze des Universums gesehen ist Materialitdt genauso selten und
entsprechend kostbar wie innerhalb der Materiewelt die geistseelische Ideen- und ldealwelt, wie
Uberhaupt die Weltmaterie analog ist zur Corporeitat der Ubernatur. Es ist unsere Raumzeitlichkeit
Simbol der Ewigkeit, ist dieser so 'ahnlich' wie sie ineinem ganz anders ist.

Raum und Zeit haben ihre je eigene Weltraumkdrperlichkeit, dartiber ihre je eigene Ideellitdt und
Idealitat. Es gibt z.B. die geometrischen und die fysikalischen Eigenschaften des Raumes, dann
gibt es die biologischen Eigenschaften des Wohnraumes von Wohnplaneten und innerhalb dieses
von Vaterlandern und Kulturkreisen. Und so auch die Idealitat: Es gibt den Weltraum als Statte
freiheitlicher Bewahrung. Es wird Menschen Zeit und Raum gewahrt, um sichzubewahren flr die
Ewigkeit, was freilich moglich nur ist mit Hilfe der Ewigkeit selber. Da ist damit pausenloses
Zusammenspiel von Sternheit und Tierheit in dem uns hier beschaftigenden Sinne. In Verfolg der
Evolution gibt es den Lebensraum fir die Arten, jeweils zu spruchreifgewordener Zeit. Die Arten
haben dann Zeit, sich artig bzw. unartig zu entfalten. So gibt es auch den Lebensraum flr Vélker

und Rassen und Menscheigenarten, die von Wohnplanet zu Wohnplanet, so auch von Galaxi zu
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Galaxi variieren, gemahs dem Zusammenspiel der Gegensatze von Allgemeinheit - Sternheit! -
und Konkretheit, bzw. Tierheit. Da zeigen sich Menschen als reifgewordene Weltnatur, als ewachte
Weltseele und herangereifter Weltgeist, sodann auch der Seele und des Geistes von Zeit und
Raum, der der Zeit-Spiel-Raum des Universums ist, wenn auch immerzu eingeschrankt auf
winzige Wohnplaneten, die aber je und je in ihrer originell-individuellen Eigenart als Variation des
Menschheitsganzen typisch stehen fir das Grundhema des grossen Ganzen, des zum Simbol ja
auch - siehe moderne Sternwarten - Ausblick moglich ist aufs grosse Ganze, aufs Universum als
auf ein einziges Universale. -

Wo nun Raum und Zeit, da ist auch Entwicklung im Gange. Kombinieren wir miteinander die
Sternheit des expandierende Weltalls zum einen und die Tierheit der heranwachsenden
Entwicklungsstufen im Mikrokosmos eines Wohnplaneten wie unsee Erde. Hier wie da
Zielstrebigkeit im Grossten wie im Kleinsten. Wohin? Nun, wohin der Makrokosmos auf Reise,
kann der Mikrokosmos Mensch von seinem Erden-Stand-Punkt beantworten durch die Essenz
seiner Exisenz, durch seine Eigenschaft vor allem als Gottsucher. Die geschopfliche Weltnatur gibt
her, was iihrer Natur, ihres Seins. Dazu hat sie zundchst milliarden Jahr Zeit gehabt, hat Zeit, ihre
Raume zu entfalten, in denen sie dann auch zu jeweils spruchreifgewordener Zeit ihre Ideen und
Ideale realisieren, ihre Potenzen ausgestalten konnte bzw. immerzu dabei ist, sie auszugestalten.
Entwicklungslehre ist ebenfalls Ideengeschichte, um im Menschen auszureifen zur
Idealgeschichte, wie im Verlaufe der Menschheitsgeschichte das Verhaltnis von Real- und
Idealfaktoren jederzeit und allerorts eine ausschlaggebende Rolle spielt, was erneut zeigt, wie
platonischer Ideen- und ldealkosmos drin ist im Materie- und Vitalitdtskosmos, drin z.B. in den
weltbewegenden Interessenkampfen der Menschen. Die relativunendlichen Moglichkeiten, die als
Spiritualitat in jede Art hineingelegt sind - als Ideen des Generellen als auch des Konkreten - diese
Weltspirtualitdt findet je und je ihre korperliche Erscheinungswelt, generell wie immer auch
individuell. Und jede Art, die sich solcherart im allgemeinen wie im je und je besondesn entwickeln
kann, steht stellvertretend fur die Eigenart, die die Weltschopfung als Ganzes darstellt, wobei sich
jede Art in ihrer Allgemeinheit ineinem auch individuell verhalt zu allen anderen, Diese universale
Analogie zwischen dem Allgemeinen und dem Individuellen im besonderen zeigt erneut den
einheitlichen Ursprung des Seins, das unsere Weltnatur ist. - Die Entwicklung des
Gestaltenreichtums innerhalb der Art geht lansam vor sich in langen Zeitspielrdaumen, aber immer
auch irgendwie spielend leicht, wie von selbst. Wo Zeit und Raum, da Entwicklung. Und so ist der
Mensch als verkdrperte und durchseele und vergeistigte Raumzeitlichkeit der Welt auch vollendete
Entwicklung, Reifeprozes an und fir sich, zuguterletzt ausreifend zum summum bonum. "Denn alle
Lust will Ewigkeit, will tiefe, tiefe Ewigkeit", sagt Nietzsche. das gilt nicht zuletzt flr unsere
Werdelust, Zuerst haben wir unsere Weltnhatur, so uns Raum gegeben und die jeweils
spruchreifgewordene Zeit sich einstellt - dann drangt Entwicklung hinaus in Uberweltibernatur. Die

universale Zielstrebigkeit des Kosmos vollendet sich im Menschen. Freilich, oft scheint der Mensch
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selber vollendet ziellos, zerrissen wie Hamlet, faustisch unbefriedigt., Aber eben das gibt
Fingerzeig auf Ziel und Richtung. Wurde in der Erbsiindenschépfung die Zielsuche auch qualvoll,
Sache des 'Glaubens und der 'Hoffnung' als Ausdruck von Gottesliebe, diese Qual kann ja nur
aufkommen, weil uns ineinem Zielgewissheit eingeboren ist, eingeboren wie das Gottesideal. Und
weil Ideen treibende Machte sind, Ideale erst recht, so sagt Pascal, ich wirde Gott nicht suchen,
wenn ich ihn nicht schon gefunden hatte, Der Mensch kann einsehen: Ideen und Ideale verlohnen
nur, Ideen und Ideal zu sein, gibt es Absolutidealitdt und damit Ewigkeit. Entwicklung ist nicht
sinnlos, vielmehr ideal, kann sie ausmunden in Unsterblichkeit. Und in solchem Schwebezustand
gilt es auszuharren, alles Kaotische und scheinbar Sinnwidrige unserer Entwicklungsgange mit in
Kauf zu nehmen, z.B. all die vielen himmelschreienden Sinnl- und Zweckosigkeiten unserer
Weltgeschichte. Es gilt, den Glauben an den absoluten Primat des Sinnvollen vor dem
Sinnwidrigen, des Kosmos vor dem Kaos, des Himmels vor der Hoélle durchzuhalten, der
Verzweiflung zu entgehen, und dann zuletzt zu glauben selbst an solche Aussagen, wie sie in
Marienfried erfolgte: Der Stern des Abgrunds wird wiitender toben denn ja. Meinen Kindern will ich
Kreuze auflegen, schwer, und tief wie das Meer ... Doch vergesst in den blutigsten (!) Tagen nicht,
dass gerade dieses Kreuz eine Gnade ist und dankt dem Vater immer wieder fur diese Gnade."
Das heisst doch nicht zuletzt: scheinbare Sinnlosigkeiten stehen derart zielstrebig im Dienste des
Sinne unseres Lebens, dass wir flir das Ungemach, das sie im Gefolge haben, noch dankbar sein
sollen! Es ist klar, der Glaube und die Hoffnung, die daflir vonndten, kénnen nur aus Gottesliebe
erwachsen. Die ist 'eingegossene Tugend.' Nicht von ungefahr stellt sich die Gottmenschenmutter

in Marienfried vor als "Grosse Gnadenvermittlerin.". ///

Wir sahen: der Entwicklungsprozess geht vom Atom zum Molekul zur Zelle, von der Zelle bis zum
schauenden und denkenden und demgemahs handelnden Lebewesen. Die Entwicklung verlauft
gesetzmahsig, ensprechend ziel-strebig, wie oft und wie stark immerzu bedroht durch
Regellosigkeit und zerstorerische Willkir. Die Enwicklung ist selber, was sie entfaltet: Kosmos-
Kaos, wobei freilich zu beobachten, wie zuletzt auch das Kaotishe im Dienst steht des
Kosmischen, daher Entwicklung zum Ziel kommt, wie umwegig und beschwerlich auch immer.
Schliesslich und endlich ist die Evolution gediehen bis zur Revolution dass der Mernsch selbst die
Evolution selbst in die Hand nimmt, um blinden Zufall weitgehend auszuschalten. Doch nun droht
erst recht - Kaos! So kosmisch es in der Geschichte zugehen koénnte, zuweilen in Zeiten
gelungener Klassik auch zugeht, so kaotisch aber auch, verursacht weithin durch eigenes
Verschulden. Der Mensch ist die Entwicklung in Person, verkérperte Evolution, wie ihm - was z.B.
Schlaferforschung beweisen kann - eine innere Uhr als Zeitmesser eingeboren ist. Und nun
entwickelt der Mensch sich selber. Mein Gott, was da alles herauskommen kann! Der Mensch ist
Endziel der Entwicklung. und gleichzeitig wie gleichrdumig fangt mit ihm die Entwicklung erst

richtig an. Was im vormenschlichen Bereich gilt, gilt vollende im Menschenreich: zuletzt muss das
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Kaos dem Kosmos dienen, zuallerletzt das Bése dem Guten, der Teufel dem guten Engel.

Der Mensch verfugt Uber die subjektive Fahigkeit, das eigene Selbst weithin zu objektivieren,
sichzuvergegenstandlichen, das sinnliche Sichspiegeln zur Selstanschauung werdenzulassen.
Freilich, hienieden muss das alles in bar bezahlt werden. Der Preis fur solches nurmenschliche
Denken ist die Gefahr des Wahnsinns, der Preis fir die Fahigkeit der Vergegenstandlichung des
eigenen Ichs die Gefahr der Selbstzerspaltung in der Schizophrenie usw. - Es liegt auf der Linie
der Fahigkeit zur Selbsterkenntnis, wenn der Mensch so nun auch mstande ist, sich seine eigene
Evolution zu vergegenwartigen. Die Selbstreflexion ist als Spitze der Entwicklung, die sie ist, fahig,
den Entwicklungsprozess zu rekonstruieren; was aber keineswegs platonisch-akademisch bleibt;
denn aus solcher Einsicht resultiert neue Erkenntnis, die ebenfalls praktisch wird. Wir sehen, wie
der Mensch zeitraffend tatig, die Entwicklung von Millionen und mehr Jahren konzentrieren kann,
um sie solcherart zu wiederholen. Wie das alles praktisch wird, zeigt sich nicht zuletzt daran, wie
der forschende, selbsterkennende Ruckgriff des Menschen auf seinen weltnatirlichen Ursprung
ihm verhilft zum Eingriff ins Erbgut und zur freiheitlich-selbstandigen Beeinflussung der weiteren
Entwicklung, die in gewisser Weise jetzt erst richtig zum Zuge kommt. Die Entwicklung kann nun
richtig fligge werden, kann zum-zuge-kommen. Der Zug ist Produkt der Entwicklung, die die
Technik aus sich entliess, so wie das Fliiggewerden sich vollendet im Fliegen der Menschen. In
der Technik finden wir die Gesetzmahsigkeiten der Evolution widergespiegelt. Das Fahr-zeug kann
nur funktionieren, kann nur richtig fahren, halt sich der Fahrer an vorgeschriebene Wahrheit, an
Gesetze, die zu beachten sind. Doch nun sehen wir schnell, wie das ldeelle ausmindet im
Idealen, in die Sinnfrage. Das Fahrzeug der Technik kann uns beschleunigt ans 'richtige' Ziel
bringen. Doch bei all der geschwinden Technik wird 'Zeit' gewonnen, in der die Frage nach dem
Zweck der technisch machbaren Erhéhung der Geschwindigkeit ausmuindet in der Nachfrage nach
Sinn der Zeit und dessen Raumes Uberhaupt. Wohin geht die Reise, die die Lebensreise ist? Wie
die Fahrten, z.B. zum Arbeitsplatz zweckvoll sind, so musste die Lebensreise sinn-voll sein. Ob der
Zweck sichverlohnt, entscheidet zuletzt der Sinn. Die Evolution hat ihre Richtung. Darin steckt
richtig’. Und nun suchen wir immerfort nach dem richtigen Weg. Die Filosofie und zuletzt die
Religion sind bemduht, die richtige Richtung anzugeben, des zur Vollendung Jesus Christus als
Gottmensch sagen konnte: "Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben. 'Ziel' muss es als erstes
sein, den richtigen Weg zum richtigen Ziel zu suchen, daher Christus ebenfalls sagt: Wer sucht,
der findet. Die Religion lehrt, wie die Reise ihre Endstation finden wird, dann, wann nach jedes
einzelnen Menschen Tod ein gllcklicher oder ungliickliches Ankommen sein wird in jenem
Himmelskosmos oder jenem Hoéllenkaos, worauf das Universum als Kosmoskaos Stationsschild
um Stationsschild gewesen ist. Alles hienieden, nicht zuletzt unser Ideales, hat seine
Entartungsmaglichkeit, daher das Idol das echte Ideal ersetzen und uns auf unserer Zielsuche auf
den falschen Weg verlocken kann.

Die Geschichte setzt Natur voraus, um sie freiheitlich zu vollenden, Heilsgeschichte setzt Natur
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und Geschichte voraus, also nicht zuletzt das Entwicklungsprinzip - um sie nun gnadenreich-
Ubernatirlich aufs vollendeetste zu vollenden, dh.ausreifenzulassen. Die Entwicklung verlauft von
der Naturreligiositat zur Offenbarung. Auch die Offenbarung kennt ihre Entwicklung. Das zeigt sich,
verfolgen wir den Wege vom Alten zum Neuen Testament, studieren den Entwicklungsprozess,
wie er sich ingestalt der Kirchengeschichte vollziehtl Wir werden noch zu sehen haben, wie die
Analysen des Marienfrieder Preisgebetes der Engel zur Allerheiligsten Dreifaltigkeit, insbesondere
in den Anrufung des Heiligen Geistes, Winke abgeben zur spruchreifgewordenen theologischen
Weiterentwicklung. Die Entwicklung kennt keinen Stillstand, drangt zur Synthese, z.B. zum
Hierogamos von Altem und Neuem Bundes usw., eine Entwicklung, die aufgipfelt in Jesu Christi
endgultiger Wiederkehr. Betont Christus, Ich kann euch nicht in die volle Wahrheit einfihren, weil
ihr sie jetzt noch nicht verkraften kénnt, tritt besagte 'volle Wahrheit' bei der endglltigen
Wiederkehr Jesu Christi vollends zu Tage. Bis dahin jedoch ist Reifezeit. Wir sahen: Kosmisches
ringt sich durch in Auseinandersetzung mit dem Kaotischen unserer Erbstindenwelt. In Analogie
dazu dienen die apokalyptischen Ereignisse im Gefolge dieser Wiederkehr des Gottmenschen und
Zielvollenders der Geschichte der Vorbereitung der Konkretisierung des prinzipiell bereits
wiedergewonnenen Paradieses. Zielvollendung der Geschichte ist Zusammenfassung alles
Voraufgegangenen , so auch des Zusammenspiels von naturgesetzlichen und
geschichtsgesetzlichen Faktoren mit denen der Heilsgeschichte. Nunmehr erflllt sich mit Jesu
Christi Wiederkehr alles im All, alles, was Ab- und Ebenbild Gottes, also der Gottheit Christi. Es
gelingt vollendetste Teilhabe des Ab- und Ebenbildlichen im Urbildlichen. Umgekehrt vollendet sich
in dem Menschen Jesus die Menschwerdung Gotes aufs universalste, vollendet den
Entwicklungsprozess der Menschwerdung, dh. ja dann auch der Weltnaturwerdung Gottes, der
Raumzeitlichwerdung des Ewigen. Der Einzelmensch als Mikrokosmos analogisiert in seinem
personlichen Werdegang diesen Reifeprozess in all seinen Stadien.

Abschliessend zum Thema Raumzeitlichkeit sei verwiesen drauf, wie die Weltraumzeitlichkeit nur
nur voller Analogien zur Ewigkeit ist, vielmehr auch in mehr als einer Bezihung dahin tberganglich
zu werden scheint. In Anwendung der Einsteinschen Relativitatstheorie befanden Forscher: es
wirde die Masse eines Raumschiffes bei Annaherung an die Lichtgeschwindigkeit fur einen
Beoachter immer massiver, bis sie bei Erreichen dieser Lichtgeschwindigkeit fiir einen Beobachter
immer massiver, bis sie bei Erreichen dieser Lichtgschwindigkeit unendlich wirde. Die Theorie
besagt ebenfalls, es wirde die Zeit von der Geschwinidkgkeit beeinflusst, da fir ein sich schnell
bewegendes Objekt die Zeit langsamer ginge. Wenn nun solcherart die Energie eines Kdérpers
zunimmt mit seiner Geschwindigkeit und schliesslich auf unendlich geht, wenn sie die
Lichtgeschwinidigkeit erreicht, alsdann stiinde dis in Analogie zur durchaus méglichen und wohl
auch wirklichen All-Macht eines allprasenten Engels, der ja von ungleich starkerer
Gottebenbilldlichkeit ist als der Mensch. In der Weise perverser Unart galte das auch fur die

Prasenz des gefallenen Engels im Weltall. - Augustinus lehrte bereits: in keinem Falle sei die
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Bewegung die Zeit, sondern mit der Zeit wirde die Bewegung gemessen. Wir sehen erneut: Sind
Zeitlichkeit und Beweglichkeit auch je eigenen Wesens, sie haben durchaus miteinander zu tun;
sosehr, dass sogar bei Anndherung an die 'Zeitlichkeit' der Licht-'geschwindigkeit alle
'Raumlichkeiten im Universum zu Null schrumpfen kénnten. Entfernungen kénnten praktisch
entfernt werden, sobald die Lichtgeschwindigkeit annahernd erreicht ist. Wo aber vor allem kénnte
solche Annaherung der Zeitlichkeit an die Lichtgeschwindigkeit gelingen? Im --- Sterben, im
Absterben von unserer Raumzeitlichkeit, im Tod, der Kernspaltung der Astralkorporeitat unserer
Geistseele ist, um dabei deren spirituelle Energrien zu entriegeln.

Aufschlussrich sind in diesem Zusammenhang Ausfuhrungen Prof. J.A. Wheeler on der Princeton-
Universitat, der dartber spekuliert, wie in Zukunft einmal Weltraumreisen getatigt werden kénnten,
indem wir ndmlich durch 'im Nu-Reisen durch eine Art Superraum die Lichtgeschwindigkeit noch
werden brechen kdnnen. Wie er diesen Superrraum karakterisiert, 1&sst unwillkirlich denken
daran, wie die alten Theologen den Zusand der Ewigkeit zu umschreiben versuchten: im
Superraum namlich existierten weder Raum noch Zeit. In dieser unbeschreiblichen Welt passierte
alles gleichzeitig und sofort, In diesem Superraum vermoége der Reisende Raum und Zeit hinter
sich zu lassen. Es solle moglich sein, mit Hilfe besagten Superraumes schneller als das Licht von
einem Teil unseres Universums zu einem anderen zu gelangen. Eine solche Reise soll
unvergleichlich schneller vonstatten gehen als auf unserer Erde die Reise von einem Kontinent
zum anderen per Flugzeug. Wir sehen: die Engelahnlichkeit des Menschen wird sehr optimistisch
eingeschatzt, Fragt sich nur, ob der Mensch damit nicht auch ungeahnt teufelsahnlich werden
kann. Wir verweisen auf unseren Faustroman!.

Beachten wir in diesem Zusammenhang: im Unterschied zum Engel und dessen trinitarischer
Beschaffenheit von Seele, Geist und Astralkdrperlichkeit ist der Mensch in seiner Spiritualitat
‘auch’ des Animalleibes, der den fundamentalen Unterschied zwischen Ewigkeit und
Raumzeitlichkeit mitbedingt, so &hnlich sich beide auch zueinander verhalten. Im Tode erfolgt
vorubergende Losldsung der astralkdrperlichen Geistseele von der sinnlichen Animalleibhaftigkeit.,
die It. christlicher Offenbarung als Wesenskonstitivum des Menschen Auferstehung ihres Fleisches
erfahren wird. Zunachst jedoch wird der Mensch in seiner personlichen Unsterblichkeit
engelahnlich. Wir sehen daran, wie der Glaube an personliche Unsterblichkeit verbunden ist mit
dem Glauben an die Engel als Zwischenwesen zwischen Gott und den Menschen. Damit ist
Antwort gegeben 'auch' auf die Frage, wie denn Weiterleben sovieler Menschen mdglich sein soll.
Es ist moglich so, wie die Existenz der Myriaden Engel wirklich ist.

Damit sehen wir uns ebenfalls verwiesen auf die Polaritdt von Aussen- und Innenwelt. Die
Aussenwelt, zuletzt des Universums als Ganzes, ist ein Spiegelbild des Universums Geiststeele
mit deren Astralleibhaftigkeit. Auch die Seele hat ihre 'Schwarzen Lécher', z.N. ingestalt ihrer
parapsychologischen Kréfte, in denen die Grenze zur Uberwelt, zum Superraum unserer Uerraum-

-Uberzeitlichkeit flissig wird. Erneut kénnte das Wechslspiel des miteinander Analogen in Kraft
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treten, so wie das Uberschreiten der Lichtgeschwindigkeit im geschilderten Sinne organisch
zwanglos Uberganglich werden kann zu jenem Ewigen Licht, das unser weltliches Licht
simbolisiert. . Es vollzége sich ein Zusammenspiel von Aussen- und Innenwelt, von raumgreifender
Technik zum einen und Austrahlung aus der "Welt der Seele, aus dem Seelenuniversum. Es
kénnte sich ein solches Hindurchkommen durch die Weltern als Analogie herausstellen zum
schlussendlichen Hindurchkommen von Welt zu Uberwelt. Wenn wir wahrend unseres weltlichen
Lebens unentwegt von Engel und Teufeln umgeben sind, wie kann es wundern, wenn solche tber-
und aussernatirlichen Existenzen im Verlaufe besagter Schwellenereignisse, auf dieser Schwelle
zwischen Welt und Uberwelt auch starker als gewohnlich wahr-nehmbar werden, womit erkennbar
wird, wie solche Transferleisungen bereits innerhalb unserer Weltalls nur mit Hilfe von Engel und
Teufel praktikalbel werden kdnnen, jenen, die zuletzt unentbehrlich zum Sprung ins Jenseites der
Uberwelt. Die Engellehre kdnnte in Zukunft ungeahnte Vertiefung erfahren Wir kénnen nur Mit Hilfe
der Engel engelgleich wie nur unter Aussistenz von Teufeln teufelsahnlich werden.

(ir verweisen auf den Volltext, den wir hier nur ausschnittsweise bieten.)

c)
Wir sehen: alles Leben dieser Welt stammt aus einheitlicher Wurzel - daher, kénnen wir
hinzusetzen, es nicht zu verwundern braucht, wenn ein gewisser einheitlicher Grundzug all-tber-
all nachweisbar ist, indem z.B. die Krafte der Weltnatur sich gegenseitig analogisieren, um als
Ganzes, als 'Einheit' entsprechend der Einheit des Seins der Natur, Analogie abgeben zu kénnen
zur Uberweltnatur, und dies im himmlisch-positiven, im kosmischen Sinne oder im héllisch-
negativen, im kaotischen Unsinne. Erinnern wir uns: vermdge unserer neugewonnenen Fahigkeit
zur Atomverwandlung kénnen wir heute erkennen, wie im-grunde-genommen z.B. Gold und Eisen
das Gleiche sind, ihr Unterschied lediglich quantitiver Art ist - und so ist zu verweisen auf die
Aquivalenz von Materie und Energie, auf Wirkungsquant und Welle als zwei polare Aspekte der
Wirklichkeit, die sich zur Ganzheit vereinigen, analog sind wie die beiden Seiten einer Munze. Wir
Heutige wissen, wie die Wellentheorie und die Vorstellung von Lichtkdrperchen harmonisierbar,
weil auch 'analog sind, von der Natur eines und desselben Lichtes. In polaren Entsprechungen
manifestiert sich die Einheit des Universums. Was polar, ist natirlich gegensatzlich, also
unterschiedlich, und doch auch ineinem analog, daher es sich nicht nur gegenseitig abstossen,
sondern ebenso anziehen kann, was sich vollendet im Gegensatz der geschlechtlichen
Menschenbeziehungen, Die universalen Ahnlichkeiten sind ebenso ausgepragt und wirksam wie
die universalen Gegensatzlichkeiten. - In diesem Sinne betrachtete Newtons Vermutung das
Fallen eines Steines auf die Erdoberflache und die Bewegung des Mondes um die Erde als
Ausserungen der namlichen Schwerkraft. Wie denn, kénnen wir heutzutage hinzufiigen, im
Vergleich zur Milchstrasse der Mond tatsachlich nur 'wie' ein Stein ist, ein einziges Mondgestein,

aufs ganze gesehen lediglich ein Steinchen; und die Milchstrasse hinwiederum ist in gewisser
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Hinsicht so winzig, wie sie erscheint als Fotografie, ist ebenfalls nur ein Steinchen, wie sich dann
alle 'Steinchen' zusammensetzen konnen als Mosaiksteinchen, aus denen sich das Gemalde
Weltall zusammenfiigt; so ist der Einzelkorper wie ein Sandkorm am Weltenmeer. Und dieses
universale Gesamt ist schliesslich nur ein Stein, der schnell aus dem Wege geraumt ware, ein
Stein im Vergleich zum Uberall der Ubernatur, Da gewahren wir (ibrigens ebenfalls eine Analogie
zur Relativitatslehre Einsteins, derzufolge wir vom jeweiligen Bewegungszustand des jeweiligen
Beobachters ausgehen missen, um eine zutreffende Beurteilung zur nachfolgenden Gesamtschau
abgeben zu kénnen. Um diese Notwendigkeit weiss z.B. die Situationsethik. -

Wir koénnten Belege Uber Belege erbringen, wie moderne Naturwissenschaft mit
Analogieschlissen arbeitet, durchaus erfolgreich, So konnten wir mit Hilfe moderner Radargerate
die vermutete Splralstruktur unserer Milchstrasse endgulltig beweisen. Doch war sie
intereessanterweise schon gemutmahst worden, und zwar aus Grunden der - Analogie! Unsere
Milchstrasse ist ja nur eine von vielen im All. - Weiterhin gilt: Das Materieuniversum ist analog
einem Organismus. Sterne und Milchstrassensisteme sind sich ahnlich, nicht nur in ihren
Grossen,, ebenfalls in ihren Struktuverhaltnissen. Die Gesetze der Atomfysik beherrschen die
Strukturgesetze, die kleinsten und die gréssten Gebilde der Natur sind in ihrer Gegensatzlichkeit
verknupft. so auch naturgemahs einander analog. Die Individualgebilde der kosmischen Raume
sind entfernte Analogien zu den Individuen des organischen Lebens, Die meistern Sterne unserer
Milchstrasse sind relativ ruhig und gleichmahsig leuchtend. Doch gibt es auch die Nova-, sogar die
Supernvoausbriche. In unserer eigenen Milchstrasse sind diese in historischer Zeit selten nur
wahrgenommen worden, Eine solche Supernova kann fur sich allein ahnliches Helligkeit erreichen
wie die ganze Milchstrasse, um damit prototypisch zu stehen, was nicht zuletzt besagt: ganz
besonders analog zu sein! Das Protoypische steht ja aufs konzenrierteste simbolisch. Eine solche
Supernova steht stellvertretend fir die Leuchtkraft eines Galaxe, wie sie auch eine 'Analogie’
abgeben kann fir das Ereignis von Grossmutationen, die auf unserer Erde Entwicklung
ermaoglichten. Erinnern wir uns in diesem Zusammenhang, wie zum Ausbruch einer Grossmutation
ja auch bestimmte Umwelteinflisse wesentliche Mitbedingungen sind, was ‘'analog'(!) dem
Polarverhraltnis von Intro- und Extrovertiertheit. - Letzter Baustein des Lebendigen ist die Zelle, die
ein Organismus fir sich ist, also 'analog' ist dem Organismus. Die Zelle nun ist eine Konzentration
von Energien. Das Innere der Zelle ist eine 'Analogie'’ zu einer chemischen Fabrik.
Energiegeladen, wie eine Zelle ist, ist sie damit auch 'analog' der Sonne. Astronomisch ist die
Anzahl der Zellen im Mikrokosmos z.B. seines Makrorkosmos Menschenkérpes, wie Mikro- und
Makrokosmos einander so polar zugehérig wie z.B. Ede und Sonnensistem, Sonnensistem und
Milchstrasse usw. Sonne und Zelle schliesslich analogisieren Seele und Geist, wie Sonne und
Zelle mit ihrem Gesetzlichkeiten ja auch teilhaben am Weltseele und Weltgeist.. Beachten wir
weiter: Grundelement alles Lebendigen ist also die Zelle als morfologisch wie funktionell

abgegrenzte Einheit. Zellstrukturen nun sind ein prazises Analogon zu chemischen
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Makromolekularstrukturen. Die Zelle analogisiert als Baustein lebendiger Organismen das Atom
oder Molekdl in leblosen Gebilden, um in solcher Analogie in Wechsel- und Erganzungsvrhaltnis
treten zu kénnen, was fernerhin gilt vom Verhaltnis zwischen Vitalitdt zuum einen und immaterieller
Geistseele der menschlichen Person zum anderen. - Weiterhin sahen wir: die fysikalische
Quantentheorie findet in der biologischen Mutationstheorie ihr Analogon. Eine gewisse Akausalittat
ist ja auch typisch im Gebiet der Biosphare. Das vollendet sich in der Indeterminiertheit
menschlicher Freiheit, zu der sich voraufgegangene Akausalitat analog verhalt, daher auch hier
Wechselverhaltnis moglich und auch wirklich ist.

Ein phylogenetischer Entwicklungsweg findet Aufgipfelung im Menschen. Er greift Platz ingestalt
von Aushahme oder Grossmutationen. Entwicklung ist in mehr als einer Hinsicht Fortschritt,
Auswicklung immer wert-vollerer ldealitdt und Ideeliltat.. Und so besteht unbeschadet aller
unbestreitbaren Analogie gleichwohl auch Hierarchie, Rang- und Wertunterschied. Es lehrt selbst
Oparin, der materiewissenschaftliche Kronzeuge materialistisch orientierter Filosofie, das Ergebnis
der Zuchtwahl habe einmal einen solchen 'Grad’ von Vollkommenheit erreicht, dass wir
berechtigterweise von einer neuen Existenz der Materie, von einem ‘qualitiven Sprung' der Materie
sprechen koénnen, Doch wird der Qualitdtssprung nur innerhalb der Materiewelt gesehen. Die
Materie gilt als die eine einzige Natur. Dagegen ist geltendzumachen: die Schépfung ist Abbild des
drei-einigen Schopfers, ist als solche einer einzigen Natur, dabei von der Dreifalt der Weltmaterie,
Weltseele und Weltgeist. Jede Potenz der Dreieinigkeit ist relativ eigensandig, prinzipiell
irreduzibel, wie analog (!) alle Potenzen einander auch sind. In der durchgreifenden Einheit des
Seins gibt es vielerlei Analogie, doch ist diese Einheit damit nicht Identitéat der einzelnen Glieder
der Weltnatur. - Das Lebensprinzip z.B. ist etwas Ubermechanisches, wie analog es dem
Mechanischen auch sein mag; wie das nurmenschliche Seele-- und Geistpinzip etwas duchaus
Ubervitales ist. Auch hier: bei aller Analogie ist grundlegender Unterschied, last not least auch
Wert- und damit Rangunterschied. Analogie ermoglicht Wechselverhaltnis des grindlich
voneinander Verschiedenen, nicht erlaubt es aber, auf Einerleiheit zu prognostizieren. Die
Schopfung hat im Verlaufe ihrer Entwicklung auch Hierarchie entwickelt, Wert- und Rangordnung
entfaltet, die z.B. den qualitativen Unterschied zwischen Mensch und Tier als wesentlich
erscheinen lasst, auch wenn ursachlich-materielle Verknipfung des Menschenlebens mit einer
tierischen Vorstufe besteht. Das jeweils Wertvollere kann im Bereich unserer Weltschépfung in
Kraft treten nur mit Hilfe niedrigerer Schichten. Nurmenschliche Freiheit z.B. kann sich bewahren
nur mit Hilfe ihresdhnlichen, daher es nicht zu verwundern braucht, wenn Freiheit ohne ihre
Realanalogie, z.B. ohne die indeterministischen Faktoren des Materiellen und Biologischen ausser
Kraft gesetzt ist, was besonders eklatant werden kann am Fanomen des Irrsinns. Wobei zu
erinnern ist daran, wie Grossmutationen einmal vom Mechanistischn zum Biologischen und dann
vom Biologischen zum Immateriellen sein der Weltnatur kimmer gebunden war an der Analogie als

an ihrer Basis. Die dauernde Abhangigkeit des jeweils Wertvolleren zum minder Wertvollen ist
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unentwegtes Spiegelbild besagten Ursprungsverhaltnisses, eines Ursprungs, der sehr wohl, nach
der Wahrscheinlichkeit sehr wahrscheinlichkeit hatte ausbleiben kénnen. Unsere zeitlebige
Abhangigkeit ist Analogie fir des Geschopfes ewige Abhangigkeit von seinem Schopfer. Und die
Erbsindenschépfung zumal lasst in mehr als einer Hinsicht das weniger Wertvoll das jeweils
Starkere sein, nicht selten auch das Diktatorische. Besagtes Wechselspiel war gewiss auch so in
der Paradiesesschépfung; denn das macht ja den Unterschied zwischen Engel- und
Menschengeschopf aus. Aber in der Erbsindenwelt wurde diese Abhangigkeit tyrannisch,
ausbeuterisch, entsprechend qualvoll, unentwegt mihsam, Es kann Materialitdt da sein ohne
Vitalitdt, nicht umgekehrt, desgleichen kann Vitalitat existieren ohne Personalitat usw. Andererseits
kénnen wir im Bereich menschlicher Geschichte beobachten, welch gravierenden Einfluss die
Faktoren des Ideellen und des Idealen gewinnen kdénnen. Wir erleben heute, wie die Technik dabei
ist, das Angesicht der Erde zu verandern, die Oberherrschaft des Menschen Uber Materie und
Biologie weithin zu stabilisieren, nicht selten diktatorisch. Die Geschichte zeigt ebenfalls den
unentwegten Kampf zwischen Real- und ldealfaktoren, in welcher Kontroverse der Einfluss der
Idealfaktoren bekanntlich keineswegs unterschatzt werden darf.

Die Steigerung des Indeterministischen vom Materiellen zum Vitalen erreicht im Fanomen der
'Freiheit' des Menschen ihren Kulm. Es ist nun ganz 'natirlich’, wenn diese personliche Freiheit
eingebettet liegt und wesentlich mitangewiesen ist auf das ihr Analoge, auf das Funktionieren von
Nerven- und Gehirnvorgange und Faktoren spezifisch biologischer Art. Ist Freiheit auch von
Fakoren materieller und biologischer Art qualitativ verschieden und relativ eigensandig, so besteht
gleichwohl das Naturgesetz von Trinitat: Dreiheit, auch relative Eigenstandigkeit ihrer Potenzen,
aber nur relativer Art, daher rzwischen nurmenschlicher Freiheit und animalischer
Indeterminiertheit nicht nur Analogie besteht, sondern direkt kausale Wechselwirkung, welche
auch gegenseitiger Energieaustausch ist. Diese Wechselwirkung funkzioniert, weil Freiheit sich
ihresdhnlichen bedienen kann. Dieses Fakum hinwiederum, dass Analoges direkt
Elementarvoraussetzung ist fir das realistische Inkrafttreten dessen, was es simbolisiert bzw.
analogisiert. Das wiederum ist Analogie fur das Wechselverhaltnis von Freiheit und Gnade, von
Natur und Ubernatur.

Der Einwand des Skeptikers zielt natlrlich dahin, wir hielten es bei unserer Argumentation mit
Filosofie, mit Religionsfilosofie - doch umgekehrt wird nicht minder ein Schuh draus; denn der
Materialist legt sich nicht weniger weltanschaulich ins Zeug. 'Reine' Wissenschaft gibt es nur
bedingt. Und selbst in dieser hat Analogieschluss und Wahrscheinlichkeitsberechnung ihren festen
Platz - womit sich wissenschaftliche Forschung 'analog'(! verhalt zu Filosofie.

Es ist durch die Spektralheorie die Kontingenz des Soseins unserer materiellen Welt ermittelt, was
besagt: die Materie kénnte einen durchaus anderen fysikalischen Zustand haben, als sie ihn jetzt
tatsachlich hat. Das ist analog (!) auch unserem geistseelischen Vermégen. Soseinskontingenz der

Weltnatur ist ineinem Analogon fir Daseinskontingenz tberhaupt, wie damit Beweis flr Kontingenz
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der Existenz der Schoépfungen, fur die Endlichkeit erbracht ist. Daseinskontingenz gipfelt in
menschlicher Freiheit, die die hienieden grosste ist, um ineinem die grésste Unberechenbarkeit der
Welt darzustellen, was sich z.B. in der Zukunft beweisen wird, wenn menschlicher Forschung der
Eingriff ins tierische und menschliche Erbgut gelingt, wenn der Mensch sich selber in gewisser
Weise mutieren lassen kann bzw. ein Analogon zur Grossmutation vom Tier- zum Menschenreich
herstellen kdnnte. Hier liegt schliesslich eine Partialwahrheit der Filosofie des Friedrich Nietzsche
vom Ubermenschen, der dem heutigen Menschenstand weit (iber ist. Je freier der Mensch, deso
weniger ist sein Denken und Handeln vorausberechenbar, aber was nicht berechenbar, kann auch
im Negativen unberechenbar werden, kann die Beschranktheit und Hinfalligkeit versagender
menschlicher Freiheit sich erweisen lassen, z.B. im Fanomen des Hamletismus, der Zerrissenheit
des Menschen. - Wir sahen, wie sich ein Naturgesetz nur mit den Methoden der
Wabhrscheihnlichkeitsrechnung darstellen Iasst. Das ist kombinabel, weil es sich analogisiert: Der
fysikalische Zustand ist in mehr als einer Hinsicht indeterminiert. Damit gibt er Analogie ab zur
menschlichen Indeterminiertheit, die unsere personliche Freiheit ausmacht. Diese Freiheit ist nun
als vollendete Grosse des Menschen ineinem Vollendung vollendester Kontingenz, derzufolge die
Welt ja gar nicht so sein muss, wie sie ist, ganz anders geartet sein konnte. Die Freiheit kann die
Welt nun in mehr als einer Hinsicht anders gestalten, als sie ist. Aber durch Kontingenz sind wir als
Erbsunder ja auch bedurftig, hinfallig, ist unsere Freiheitskapazitat gebrechlich. Der Mensch kann
an seiner Freiheit leiden, beneidet nicht selten die Tiere. Hierher gehért auch, dass viele
Staatsbirger gar nicht unbedingt demokratisch-freiheitlich mindig und mitverantwortlich sein
mdchten. Der Diktator, der in seiner Freiheit versagt, indem er z.B. nicht eigenstandige Menschen
neben sich dulden will, ist das Pendant zu solchen Untertanen. Es ist folgerichtig, wenn der Tyrann
Menschen, die sich selber fur unfrei erklaren, herabdrickt auf die Stufe des Schlachtviehs.
Darilber wird der Diktator selber viehisch, Knecht seiner Triebe, unfrei, .- Wir kennen Denker, die
die Freiheit des Menschen bestreiten, wie solche, die sie absolut setzen. Die Wahrheit liegt in der
Mitte. Relative Freiheit, entsprechend abhangige, kann da sein, und da nur insoweit, wie die
Absolutfreiheit des Schopfers das beschlossen hat. Auch und nicht zuletzt die Bedingtheit
menschlicher Freiheit ist als vollendete Weltkontingenz Hinweis auf die Berechtigung des
Gottesbeweises, der vom Relativen aufs Absolut schliesst. Entsprechend der Bedingheit des
Kreadrlichen, also auch unserer Freiheit, kann der Absolute dem Relativen, kann der Ewige dem
Raumzeitlichen jeder-zeit und allerort ganz nach Belieben ein Ende setzen. Die
Unvorhersehbarkeit der Todesfalle ist dafur ein besonders einleuchtendes Analogon, in welchem
Sinne Jesus Chrisus betont, wir missen jederzeit geristet sein, jederzeit wirdig unserer Freiheit,
da wir nicht wissen kénnen, wann der Herr der Geschichte wiederkommt. - Allerdings, wir missen
auch die blosse Relativitat unserer Freiheitskapazitat relativieren. Verweist uns christliche
Offenbarung auf die Existenz einer ewigen Verdammnis, einer Holle als Endkonsequenz unseres

freiheitlichen Versagens, verweist sie uns damit auf eine menscliche und erst recht engelhafte
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Freiheitskapazitat, die schier unendlich, weil fur die Ewigkeit Folgen hat. Der Absolutunendliche
I&sst uns in positiven wie im negativen Sinne teilhaben an seiner Absolutfreiheit.

Nicht nur die unteren Schichten der Schépfungen wirken auf den Menschen ein, um diesen
festzulegen, umgekehrt gilts auch, Und so kann der Mensch in seinen religids-sittlichen
Freiheitsentscheidung Einfluss gewinnen auf den Ausgang der Mdglichkeiten des mehr oder
minder Wahrscheinlichen, auf das Sosein der Schépfung, kann als Analogon des Schopfers, als
Ebenbild Gottes mitschépferisch sein und immer mehr werden. Vollendet kommt das heraus, wenn
die die Erscheinungen der Gottmenschenmutter, z.B. in Fima, die Entscheidung Uber Krieg oder
Frieden des 20. Jahrhundert in die Hand der Freiheit der Menschen gelegt hat, im Namen Gottes
verkiindet: wenn die Menschen sich bessern, wird Friede sein, wenn nicht, wird ein zweiter
Weltkrieg davon die schlimme Folge sein usw.

Es konnte der Skeptiker geltend machen: gibt es indeterminiertes Verhalten im vormenschlichen
Bereich, ohne dass dieses 'freiheitlich' ist, so ist das, was wir menschliche Freiheit nennen,
lediglich Vollendung dieses Indeterminisms, der ja auch nur eine allgemeine Naturerscheinung ist.
Zulezt sei der Zufall absolut, was sich vollende in der Willkirlichkeit des Menschen, auch
Freiheitlichkeit genannt. Da wird Analogie mit Identitat verwechselt, wie sich an diesem Falle
wiederum zeigt, wie mut-mahsende Erkenntnis hinverweisen kann auf den jeweils grosseren oder
kleineren Wahrscheinlichkeitsgrad. Weiterhin sahen wir, wie solche Argumentation hintreibt zur
Alternative des letzten Sinns oder Unsinns unseres Seins. Wir kdnnen diese eine wie die andere
Lehre vertreten, aber nicht beide mit gliech grosser Wahrscheinlichkeit ins Treffen fihren. So ist es
glaub-wurdiger, weil der Wahrscheinlichkeit gemahser, menschliche Freiheit als neue Qualitat des
indeterministischen Seins anzusprechen. Das Glaubwurdigere is das Sinnvollere, wie das Zielvolle
zeigt, wie Evolution zielgerichtet ist, wie bei aller Kaotik des Kosmos zuletzt das Kosmische sich
als starker erweist, die Vernunft starker ist als die Unvernunft, zuletzt die Liebe machtiger als der
Hass, der gute Engel gewaltiger als der abgefallene, so eben wie die artige Art starker ist als die
entartete Abart, da Gottes Art Absolutartigkei in Person ja ist, absolut allmachtig, soviel Spielraum
der Allmachtige auch dem Inderterminismus der Freiheit der Geschopfe konzediert, womit die
Eigenart und Bedeutung dieser personalen Freiheit und Eigenstandigkeit voll zum Tragen kommen
kann. Nehmen wir als Beispiel: postuliert der axiologische Gottesbeweis, es misse sinnvollerweise
ein personliches Weiterleben nach dem Tode geben, da so nur jene Gerechtigkeit sich
durchsetzen kann, die hienieden selten nur anzutreffen, so missen wir damit gerechterweise auch
auf Realitat von 'Freiheit' abheben, ohne die wir nicht gerecht oder ungerecht sein kdnnen.

Gott, Freiheit und Unsterblichkeit, die sind zu beglaubwidigen als wahrscheinlich, als sehr
wabhrscheinlich sogar, wenn auch nicht mathematisch unwiderleglich beweisbar. In welchem Sinne
das aber ist? Nicht zuletzt dem der --- Freiheit. Die hat nunmehr vollendet Freiheit der Wahl
zwischen Glauben und Unglauben, zwischen Sinn und Unsinn, zwischen Himmel und Hdlle. In der

Tatsache, dass ich Freiheit als realexistent nicht absolut bindig beweisen kann, darin liegt Beweis
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far - Freiheit, die sich eben damit zu entscheiden hat.! ///

Der Mensch, das betonte bereits Aristoteles, ist in gewisser Hinsicht alles, voll-endete Weltnatur.
Alle Analogien, die sich in ihm zur hienieden wirklichsten Wirklichkeit verwirklichen, alle diese
Analogien sind zugleich in dem Sinne auch Realitdt, wie der Mensch teilhaft an allem
vormenschlichem Sein. Alle Welt analogisiert den Menschen als ihren Regierungschef, der
Mensch ist alle Welt, ohne dass damit der Unterschied zwischen Analogie und vollendeter
Wirklichkeit verwischt wirde. Die im Menschen tatigen fysikalischen und biologischn
Freiheitsanalogien sind zugleich ganz realistisch materielle und vitale Grundvoraussetzungen fur
die funktionierenden nurmenschlichen Freiheitskapazitadten Wie sehr der Mensch real an seine
Analogien gebunden ist, zeigt sich in dem Grade, in der der Mensch gebrechlich wird. Pflegt doch
des Menschen Freiheit abzunehmen, um im Tode ganz zu erldschen, da nunmehr der Tag, an
dem der Mensch fur sein ewiges Heil wirken konnte, sich dem Ende zuneigt. Vorher bereits sind es
kunstliche Eingriffe, z.B. medikamendse, die des Menschen Freiheit ausser Kraft setzen lassen.
Wir sahen: Die Abhangigkeit des Menschen als Freiheitswesen von den ihm wertmahsig
untergeordneten Schichten der Weltnatur, diese Abhangigkeit ist Analogie fur die Abhanigigkeit
des Menschen von der ihm wertmahsig untergeordneten Weltnatur; deren Zwange wiederum
legen dem Menschen nahe, wie ihm keine Absolutautonomie gegeben ist, wie er eben abhangiges
Geschopf Gottes ist.

Handeln wir hier Gbers Tiersymbol, ist zu verweisen auf die Ahnlichkeitsziige zwischen Tier und
Mensch. Ganz deutlich kann der Unteschied werden, vergleichen wir ein durchseeltes und
durchgeistiges menschliches 'Antliz mit einem tierischen Gesicht. Aber gerade hier kann bei aller
Unterschiuedlichkeit ineinem Ahnlichkeitszug , kann Analogiekarakter deutlich werden, daher wir
uns nicht selten gedrungen fiihlen, spontan auszurufen: schau mal, wie treu der Hund guckt, wie
sich umgekehrt bei Kontaktaufnahme mit Menschen ebenwo unwillkirlich der Eindruck aufdrangen
kann: er hat ein regelrechtes Schafsgesicht oder schaut drein wie ein Fuchs, wie wir auch gerne
sagen, dieser order jene haben eine Adlernase, habe Katzenaugen, habe Barentatzen. Besagte
Intuition von der Ahnlichkeit menschlichen und tierischen Verhaltens -Ahnlichkeit kraft realer
Teilhabe nicht zuletzt! - spiegelt sich auch in der Alltagssprache in Wendungen wie: er kdmpft wie
ein Loéwe, er ist hundsgemein, hiindisch-unterwrfig, sie ist eine Katze ode