


Oer «Kirchenvater der Neuheit»
hatxkein System der Askese und
Mystik hinterlassen, und das ist
nicht zuféllig: Seine Idee vom
Menschen geht aus von der «In-
dividualitat der Seele», und seine
Gotteslehre sient die Mannig-
faltigkeit der Gnadengaben und
die besondere Flhrung Gottes fur
jeden einzelnen.

Als  klassischer Vertreter des
«christlichen Personalismus» ist er
das englische Gegenstiick eines
hl. Franz von Sales — jedoch von
sehr verschiedener ~ Grundstim-
mung: ein Pessimist, wenn er
nicht Christ wére. So aber lehrte
ihn die Schrift und das Leben den
Ernst der Gerichte Gottes, des
Heiligen, vor dem auch der Beste
«nicht ohne Furcht in der Liebe»
sein kann. Der' Geist der Anbe-
tung und Hingabe, der christli-
chen Gelassenheit und Herzens-
einfalt sind die ansprechénden
I Grundziige seines Wesens.
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ZUR EINFUHRUNG

John Henry Newman ist in seinem Denken
und Leben das Bild eines Christen, der trotz
ungewohnlich geistiger Entwicklung von der
Knabenzeit bis ins hohe Greisenalter durch seine
geistige Folgerichtigkeit und durch die Reinheit
seines religitsen Lebens ein Ideal des «heiligen
Gentleman» verkorpert.

Er war 1801 als Sohn eines wohlhabenden
Bankiers liberaler Geistespragung und einer
frommen Mutter aus hugenottischem Stamme
in London geboren. Nach einer glicklichen Ju-
gend im Kreise lieber Schwestern, ward dem
angehenden Oxford-Schuler eine religiose Er-
fahrung zuteil, die seinem ganzen Leben die
Richtung gab. Seine tiefe Frommigkeit legte ihm
den geistlichen Berufim Dienst der angestamm-
ten anglikanischen Kirche nahe, seine glanzende
Begabung die Laufbalm des akademischen Leh-
rers, die in England enger als bei uns mit erzieh-
licher Verantwortung fir die Studierenden und
in Newmans Falle auch mit dem Predigtamt
verbunden war. In der Folge wurden seine Ox-
forder Predigten in St. Mary zu einem Anzie-
hungspunkt fur jene Kreise des Anglikanismus,
die gegentber dem freireligidsen Zeitgeist eine
Glaubensvertiefung im Worte Gottes und in
der Tradition des alten Christentums suchten.
Dogmengeschichtliche Studien und eine Reise
in das katholische Italien erweiterten den Ge-
sichtskreis des jungen Dozenten, dessen inneres
Vorgefiihl von einer groBen Sendung um den

7



Preis von schweren Priifungen in seiner Zukunft
sprach. Das alles vertiefte den religiosen Ernst
seines Wesens, und so glihend sein wissen-
schaftlicher Forschungsdrang und so empfang-
lich sein Gemut fur den Austausch mit gleich-
gesinnten Freunden war, im Grunde seiner Seele
blieb jenes «allein mit dem Alleinen» bestim-
mend, welches seine «Bekehrung» im ausgehen-
den Knabenalter bezeichnet hatte.

Seit 1833 erweiterte sich Newmans Wirksam-
keit durch die von ihm mitbegrindete (erste)
«Oxfordbewegung», die von groRer Bedeutung
fur die neuere Kirchen- und Geistesgeschichte
Englands wurde. Den Tragern der Bewegung
ging es um die Neubelebung des katholischen
Geistes in der anglikanischen Welt; und wenn
auch im Jahre 1840 der beruhmt gewordene
«Tract 90» (Uber den katholischen Sinn der angli-
kanischen Glaubensartikel) zu einem jahen
&uReren Abbruch der urspringlichen Bewegung
fuhrte, wurde Newmans Anschlu an die
Mutterkirche 1845 das Signal zu einer geistigen
Entwicklung im kirchlichen Leben Englands,
die bis heute durch zahlreiche und bedeutende
Konversionen, freilich ebenso fir viele andere
durch eine fortschreitende Entchristlichung be-
zeichnet ist.

Die katholische Lebenshalfte des ehemaligen
Oxforder Lehrers verlauftim bescheidenen duRRe-
ren Rahmen des Oratoriums! von Birmingham,

1 So nenntsich die Gemeinschaft, bzw. ein Gemcinschaftshaus von
Wecltpriestem nach der Regel des hl. Philipp Neri, die Newman von
Rom nach England gebracht hatte.
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unterbrochen nur durch einen Dubliner Versuch
zu einer katholischen Universitatsgrindung nach
Newmans Wissenschaftsidealen. Innerlich ist die
katholische Zeit durch ein reiches Mal} von De-
mutigungen und Leiden ausgefullt, bis dem 64-
jahrigen, fast verschollenen Manne durch die
herausgeforderte Erzahlung seines \Werdegan-
ges in der «Apologia» ein unerwarteter Um-
schwung zuteil wurde, der Thn mit einem Male
wieder in den Mittelpunkt der 6ffentlichen Be-
achtung und Verehrung riickte. Eine Reihe von
religionsphilosophischen, apologetischen und
erbaulichen Schriften im vorgeriickten Alter,
auch die Neuherausgabe seiner anglikanischen
Predigten flhrten eine Art zweiten Frihlings
seines langen Lebens herauf, und die Ernennung
zum Kardinal der heiligen Kirche in Wirdigung
seines Schrifttums durch Leo XIII. brachte die
Kroénung seines Lebenswerkes und sicherte die-
sem eine Nachwirkung, die bis in unsere Tage
im Wachstum begriffen ist und ihre Erklarung
ebenso in der Erhabenheit seines geistigen
Schauens wie in der Frommigkeit seines Her-
zens findet.

Die Leitgedanken Newmans uber das religiose
Leben sind von ihm nie im Zusammenhang be-
handelt worden, sondern ergeben sich aus dem
Studium seiner religidsen Ansprachen und Be-
trachtungen von der anglikanischen Friihzeit bis
ins hohe Alter. Dal} aber bei der Fille des Stof-
fes, besonders in seinen Predigten, eine Aus-
wahl nétig wurde, bedarf einer Begriindung
nicht. Dabei waren zwei Mdglichkeiten offen:
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Die erste bestiinde darin, die «schdnsten» Be-
trachtungen asketisch-mystischer Art nach pas-
senden Gesichtspunkten zu ordnen, gewisser-
malen ein Mosaik aus vielen Steinchen zu einem
fr Newman bezeichnenden Gesamtbild zu ver-
einen; es ist aber Kklar, daB eine solche Bluten-
lese, indem sie die gedanklichen Zusammen-
hénge auseinanderrisse, auch bei gewissenhafte-
stem Streben nach Objektivitat nicht ohne will-
kirliche Eingriffe durchzufuhren wére. Darum
schied dies fur uns zugunsten einer Darbietung
von zusammenhédngenden asketisch-mystischen
Lehrstiicken aus; und zwar wurden alle jene
Themen in Betracht gezogen, die unter irgend-
einem Gesichtspunkt vom inneren Leben han-
deln, wobei sich dann leicht diejenigen Motive
feststellen lieRen, die sich durch besondere Be-
tonung und hdufige Variationen als charakte-
ristisch fir Newmans Geistigkeit erweisen.
Dabei bestatigt sich eine Beobachtung, die
schon den Biographen Newmans aufgefallen ist:
die einheitliche und gleichbleibende religidse Grund-
haltung sein ganzes Leben hindurch. Wéhrend
sein wissenschaftliches theologisches Denken
eine spannungsvolle Entwicklung von der anti-
katholischen Tendenz des «Prophetical Office»
bis zum Widerruf im «Development» und zur
Verteidigung des Marienkultus gegeniiber Pu-
sey (1865), des Papsttums gegenlber Gladstone
(1874) zeigt, ist die religiose Seelenhaltung
Newmans in all der Zeit dieselbe, der religidse
Mensch in seinem inneren Leben derselbe, seine
charakteristischen Ziige — Vergegenwadrtigung
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Gottes, dogmatische Glaubensbindung, jensei-

tige Lebensstimmung, Gewissensernst, inten-

sives Heiligungsstreben, «Furcht in Liebe» (oder

Ehrfurcht mit einem Wort) — schon in der

Got+eserfahrung des 16-Jahrigen grundgelegt

und bis ins hohe Alter dieselben. Auch die eigen-

timliche Mischung von Zartheit und Distanz

selbst gegeniiber den ihm néchststehenden

Freunden, weil durch die religiése Grundstim-
mung bedingt, ist beim jungen Newman nicht
anders als beim Greis. Den Erforschern seines
Lebens ist dies von je bekannt gewesen, und er
hat es in dem sclbstbiographischen Rickblick
der «Apologia» noch eigens hervorgehoben.
Auch die Konversion bedeutet nach seinem aus-
driicklichen Selbstzeugnis keinerlei grundsatz-
liche Anderung, was die seelische Haltung be-
trifft: «Ich kann nicht sagen, daf mein Ubertritt
irgendeine geistige oder moralische Wendung
in meinem Innern ausgelost héatte. Ich empfand
keine Vertiefung des Glaubens an die geoffen-
barte Wahrheit, noch starkere Kraft der Selbst-
verleugnung, noch groReren Eifer als zuvor.
Wohl aber schien es mir, ich sei nun nach stir-
mischer Fahrt in den sicheren Hafen eingelaufen,
und das Glick, das ich dariber empfand, hat
bis heute ununterbrochen angehalten» (Apo-
logia, 5. Kap., Einl.).

Nur eines hat sich — zwar nicht veréndert,
aber im Lauf der Jahre bedeutend vertieft: das-
jenige, was er einmal mit einem starken Aus-
druck «resignation» genannt hat — Ergebung, mit
einem Unterton von Wehmut nicht nur gegen-
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Uber dem Lauf der Welt im ganzen, der zuneh-
menden Glaubenslosigkeit und Entfremdung so
vieler Menschen von der Kirche, sondern auch
angesichts des mangelnden Verstandnisses, ja
der beklagenswerten Miftdeutungen und Hin-
derungen seines edlen Strebens zur Gewinnung
der Suchenden und zur Heimholung der Ge-
trennten. Doch ist dieser Schmerz der Ldsung
von dem intimsten seiner menschlichenWiinsche
(wenn es erlaubt ist, den Wunsch eines grof3en
Liebenden um seines natirlichen Einschlags
willen einen «menschlichen Wunsch» zu nennen)
bereits in den Erfahrungen des geistigen Fuh-
rers der anglikanischen Oxfordbewegung vor-
weggenommen : sémtliche Aussprachen des ein-
schlagigen 4. Kapitels entstammen dieser Pe-
riode und haben spater nur einen dunkleren
Unterton in den Jahren von etwa 1853 bis 1864
erhalten. Doch verstand es sich fir Newman
von selbst, daB er solche Dinge nicht in spirbar
«personlicher Weise» zur Offentlichen Aus-
sprache brachte; sie fanden ihre Spiegelung nur
in den (freilich vielsagenden) Portréats dieser
Zeit oder — in gelauterter Form — in einigen
seiner «Meditations and Devotions».

Es ist aber klar, daf in allen Grundmotiven
der Spiritualitat, die in den folgenden Kapiteln
zur Darstellung gelangen, ihm unbewuf3t, New-
mans eigenes religioses Wesen reflektiert ist. Wir
sagen: «ihm unbewuBt», sofern tber den objek-
tiven Sinn der Verkindigung hinaus das innere
Seelenleben des Verkinders oder Schriftstellers
durchschimmert, ohne nach auf’en gekehrt zu
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werden. Denn es bedarf wohl keines Wortes,
dall Newman nie daran dachte, seine Religiositét
gewissermafen zur Schau zu stellen. Nicht ein-
mal sein Inneres zu ergrinden oder durch eine
Art Bespiegelung seiner selbst sein persénliches
Innenleben, Art und Stufe seiner Frommigkeit
sich bewul3t zu machen, hatte sein strenger reli-
gidser Grundsatz erlaubt. Und dennoch ist es
gerade in religioser Lehre und Verkiindigung,
soweit sie nicht nur Kathederwissenschaft sein
will, selbstverstandlich, dal sie gerade so, wie
sie nach ihrem Gehalt aus der Bibel und kirch-
lichen Uberlieferung schopft, ihre Beseelung,
ihre Frische und Werbekraft erst durch die Per-
sonlichkeit des Verkinders empféngt, in dem
die Religion zur Religiositat geworden ist.

«Wovon das Flerz erfullt ist, davon fliel3t Gber
der Mund.»

Die ungewohnliche Strahlung, die von New-
mans Wort und Schrifttum ausging und bis
heute ausgeht, erklart sich gerade aus diesem
Anteil des Herzens, des Selbstempfundenen und
Selbstgelebten; und daB er sich klare Rechen-
schaft Uber die Verantwortung seines Wortes
und ganzen So-seins gegeben hat, erhéhte den
Ernst seiner Selbsthingabe an ihn, von dem er
in allem sprach. Was er in religionsphilosophi-
schem Zusammenhang von der Bedeutung des
«Egotism», des Selbsterlebten fur religioses
Forschen sagt, gilt in erhéhtem Mafe von der
asketisch-mystischen Lehre: Da kann jeder nur
Zeuge der Wabhrheit sein, sofern er selbst in der
Wabhrheit steht und aus innerer Erfahrung redet.
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«Im Religiésen kann jeder nur fir sich selber
sprechen, und fur sich selber hat er ein Recht
zu sprechen. Seine eigenen Erfahrungen sind
genug fur ihn selbst, und er kann nicht eigent-
lich fiir andere sprechen. Er kann nicht ein Ge-
setz hinstellen, er kann nur seine eigenen Erfah-
rungen zu dem gemeinsamen Vorrat von seeli-
schen Tatsachen beitragen. Er wei3, was ihn
selbst befriedigt hat und erftllt; und was ihm
wertvoll wurde, kann wahrscheinlich auch an-
dernwertvoll werden. Und gewi8 wird man dann
auch finden —wenn dem Unterschied der Geister
und Redeweisen Rechnung getragen wird —, daR,
was einen selbst tberzeugt, im allgemeinen auch
andere Uberzeugen kann» (Gramm. 385).

Man kénnte aus dieser psychologischen Uber-
legung die Frage zu erklaren suchen, weshalb
Newman keine Systematik der christlichen From-
migkeit, kein Schema der Mystik, keine Stufen-
lehre oder dergleichen kennt,— und noch mehr
die Tatsache, dal3 er gegentiber einem «System»
in dieser Hinsicht grundséatzlich Bedenken hegt.
Allein die Erklarung dafur ist nur zum Teil in
der erwahnten Selbstbegrenzung zu suchen, in
welcher er nur Empfundenes darstellen will.
Denn wer méchte in Zweifel ziehen, dal} z. B.
auch Theresa oder Johannes vom Kreuz nur
Selbstgelebtes sagen, ohne sich dadurch an
einem System oder einer Stufenlehre der Mystik
gehindert zu fuhlen? Der Grund des mangeln-
den «Systems» bei Newman muf deshalb anders-
wo als im blof3 Psychologischen gesehen wer-
den. Er liegtzum Teil an derphilosophischen An-
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schauung Newmans, in deren Hintergrund der
englische Empirismus steht. Er liebt nicht All-
gemeinbegriffe (oder Kollektivbegriffe) wie «der
Mensch», «die Menschenseele», «der religiose
Mensch», weil dies in Wahrheit Verallgemeine-
rungen, Abstraktionen sind, die als solche nicht
existieren; denn in der Wirklichkeit kommen
jeweils nur Individuen mit mehr oder weniger
groRer Ahnlichkeit oder Verschiedenheit vor.
Verstarkt wird die philosophische Uberlegung
durch die biblische Lehre von den «verschiedenen
Gnadengaben». Die Frémmigkeit eines Paulus
ist trotz desselben Glaubens und der Gliedschaft
im einen mystischen Christus etwas anderes als
die des Johannes; und ware es einem Verfasser
der Heiligen Schriften eingefallen, personliche
Erlebnisse darzustellen oder gar einer Selbst-
darstellung des persénlichen religidsen Lebens
die Bedeutung einer Norm fiir andere oder fir
Gléaubige insgesamt zuzuschreiben, so wére da-
mit das Christentum von vornherein in Sekten
auseinandergefallen: Soll ein Kephas oder Pau-
lus oder Johannes oder Apollo gelten? (Vgl.
1 Kor 1, 10ff). Der Geist wirkt in jedem ver-
schieden; und so verschieden sind die Gnaden-
gaben, Berufungen, Filhrungen durch den einen
Geist, so durchaus personlich ist das Selbst-
erfalite und -gelebte auch im grofiten Heiligen,
dal? jeder nur ein geringes Teilchen des Mannig-
fachen darstellt, und daB, wenn auch jeder an
seiner Stelle «die Kirche im kleinen» ist, doch
erst alle zusammen «die Einheit des Leibes aus
fielen Gliedern», «die Fulle Christi», «die Gnade
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des Heiligen Geistes», die «Vollendung der
,Liebe» (im Sinne des hl. Ignatius von Antio-
chien, ad Rom 1) sind. Der Geist weht in jedem,
wie er will; du weildt es bei dir selbst nicht,
woher er kommt und wohin er geht, und du
weillt es noch viel weniger von einem andern
oder von den andern, vom «Menschen» Uber-
haupt. Daraus ergibt sich fiir Newman, weshalb
er einem Schema von der Wirksamkeit des gott-
lichen Geistes in den Menschen, in denen er
wohnt, mit Zurlckhaltung gegenubersteht und
darin nur eine mehr oder weniger getreue Selbst-
darstellung sieht — sofern sich einer zutrauen
mochte, sich wirklich selbst zu kennen.

Aber auch dies letztere Unterfangen, wenn es
bewuRt erstrebt wiirde, setzte ein allzu grofRes
MaR von Selbstbetrachtung, von Reflexion tber
das eigene Erleben und tber die eigene Begna-
dung im Vergleich mit andern, oder Gber die
gegenwartige eigene Hohenstufe im Vergleich
zur friheren voraus — lauter Dinge, hinter de-
nen Newman zuviel unbewufites Wichtigneh-
men des eigenen Selbst, auch zu groRe Gefahr
der heimlichen Selbstbeschdnigung wittert, als
dal’ er solches Unterfangen leicht vereinbar ge-
halten hatte mit der «Kindlichkeit und Einfalt des
Evangeliums». Der religidose Mensch schaut auf
Gott, nicht auf das eigene Selbst. Unsere eigene
Sundhaftigkeit mag ein nitzlicher Gegenstand
der Selbstbetrachtung sein, unser frommes Er-
leben nicht. Wie wunderbar objektiv, d. h. auf
das Gegenstandliche gerichtet, istdas liturgische
Gebet der Kirche, und wie liebt es Newman ge-

[o]

rade um dessentwillen! Das Auge sieht sich
nicht selbst, der Betende reflektiert nicht tber
die Psychologie des Gebetes, der Liebende ana-
lysiert nicht den Akt der Liebe. Das gilt fir
christliche Frommigkeit nach Newmans Auf-
fassung auf der ganzen Linie: Vom Eintritt des
Rechtfertigungsstandes an, der urséchlich an das
objektive Heilszeichen des Sakramentes ge-
knlpft ist, wahrend das menschliche Erleben
(man nenne es nun Glauben oder Reue oder
Liebe oder wie immer) aufdie Linie einer bloRRen
«Bedingung» ohne ursachliche Bedeutung in
sich selbst riickt — bis zur Reife der christlichen
Vollkommenheit ist der katholische Mensch
noch immer genau so auf den «Gegenstand»,
auf den hcilschaftenden Gott, gerichtet und
nicht auf das eigene Erlebnis zuriickgebogen,
um gewissermalien am eigenen Ich zu saugen.
«Da setzt man in der Rechtfertigung seinen
Glauben [bzw. in der Mystik sein Erleben Got-
tes] an Stelle Gottes und Christi; man macht
daraus eine Sache, auf die man sich stitzt. Der
Nachdruck ist eher auf den Glaubensakt als auf
den Gegenstand des Glaubens gelegt, eher auf
die Trostung und die bewegende Kraft des gott-
lichen Wortes als auf dieses selbst. Dann besteht
Religion in der Reflexion auf das eigene Selbst
statt in der Vergegenwartigung Christi, nicht
einfach im Aufblick zu ihm, sondern in der Ver-
gewisserung, da man zu ihm aufschaue, nicht
in der Gottlichkeit und Erlésungstat Christi,
sondern im eigenen Bekehrungserlebnis [bzw.
ini mystischen Gefihl] (Justif. 325).

Bd.VI 21 476 2
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Man konnte fragen, wie bei solcher Auffas-
sung eine Aussprache oder Unterweisung tber
das religiose Leben des Christen moglich sei?
Wir denken: einfach, indem sich Newman in
die Lehre der Heiligen Schrift vertieft, beson-
ders in das Vorbild und in die Unterweisungen
des Herrn, und dabei mehr aus unwillkirlicher
Inspiration des Herzens als aus bewufiter Selbst-
darstellung dasjenige verkiindet, was an Glaube,
Hoffnung und Liebe in ihm lebendig ist und
ihn zu kiinden drangt. Es ist derselbe VVorgang,
der die religidse Zeugenschaft, die Predigt des
Wortes Gottes Uberhaupt beschwingt, -so wie
Johannes oder Paulus oder die von ihm hoch-
verehrten Kirchenvater in ihrer Verkindigung
Zeugnis gaben von dem, was sie glaubten, hoff-
ten und liebten und aus eigener Erfahrung und
Beobachtung des Lebens gelernt hatten.

Was Newmans Frommigkeit und Lehre der
Frommigkeit vor allem bezeichnet, ist die Mi-
schung von Gottesliebe und Gottesfurcht: eine reli-
gitse Einigkeit, wie sie fur nlichterne Mannesart
auch bei Frommen ungewohnlich ist, und die
doch nirgends sich versucht fuhlt, an den
Schranken der religiésen Ehrfurcht zu rutteln
und sich Vertraulichkeiten oder Schwelgereien
zu gestatten, als wére die religidse Liebe nur
ein sublimer Erotismus. Die Heiligkeit Gottes
steht in seinem BewuBtsein nicht nur am Rande,
sondern ist ihm der Nerv der Gottesverehrung
und der christlichen Frommigkeit. Und wenn
auch der heilige Gott der Liebende ist, so ist
seine Liebe eine solche, aus welcher die Strenge
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des Richters nicht herausgebrochen werden
kann. — Kein Zweifel, daB Newman die Lehre
der Bibel richtig gesehen hat. Wenn er aber das
Gebot der geschdpflichen Ehrfurchtsdistanz mit
gewissem Nachdruck betont, so hat er dabei nicht
so sehr fromme Menschen im Auge, sondern
die Menge der «auch-noch-religidsen» Welt-
biurger. Das leichte Gerede vom «heben Gott»
im Munde von Weltsehgen und Profanen hat
sein Gefihl fur das Numinose, fur den «heiligen
Gott», zum scharfsten Widerspruch herausgefor-
dert, weil die Propheten der «ungemischten gott-
lichen Liebe» nicht einmal ahnen, wie sehr sie
als vermeintliche Freunde und Hausgenossen zu
Feinden werden oder den Feinden des christ-
lichen Namens Vorschub leisten.

Aber auch von dieser Frontstellung gegen
den hberalen Zeitgeist abgesehen, ist Newmans
Abrechnung mit der hebenswirdig-optimisti-
schen Vermenschlichung Gottes wohl geeignet,
uns Heutigen etwas zu sagen, die wir das Ge-
heimnis der Gerichte Gottes im Weltlauf ahnen
kdnnen. Und noch etwas: wohl jedem besinn-
lichen Betrachter der rehgi6sen Verkiindigung
im letzten Jahrhundert (und dariiber hinaus)
dréngt sich eine gewisse Befiirchtung auf, es
mochte jene «Verniedlichung des Heiligen», die
sich im volkstimlichen rehgidésen Kunst- und
Erbauungsbetrieb verbreitet hat, nicht leicht mit
der Wirde des christlichen Charakters vereinbar
und auch zur Vermittlung des Rehgitsen bei
Gutgesinnten nicht sehr geeignet sein. Wenn
Newman demgegeniber zu groRerer Ehrfurcht
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mahnt, so hangt das gewill zum Teil mit seiner
personlichen Art zusammen, die ihre Grund-
stimmung von der Gotteserfahrung seiner Ju-
gendjahre erhalten hatte und an Pascals Ernst
erinnert. Und insofern kann man die Einschrén-
kung geltend machen, da immerhin «viele
Wohnungen im Hause des Vaters sind» und daf}
das Recht des einen nicht ohne weiteres Pflicht
fur die Weise des anderen ist. Aber das Leit-
motiv Newmans von der Erhabenheit Gottes
Uber noch so gut gemeinten Vermenschlichun-
gen und von der Anbetung als Grundlage der
Gottesverehrung gehort zu jenen Wesensziigen
des Christentums und der religidsen Erziehung,
die, unabhéngig von jeder Eigenart, zu jeder
Zeit und fir jede asketisch-mystische Schule
ihre Geltung haben. Darum rechnen wir New-
mans Predigt von der Gerechtigkeit Gottes in
der Liebe Gottes — bzw. von der Furcht in
der Liebe des Anbeters — zu seinen unvergeR-
lichen Leistungen als religioser Erzieher.

Der aufmerksame Leser wird allerdings leicht
erkennen, dall in dem vorliegenden Bé&ndchen
von Newmans Lehre ber die christliche Hei-
ligung fast nur jene Kapitel zur Darstellung
kommen, die den menschlichen Anteil am Werk
des Heils (das «opus operantis») betreffen —ein-
fach deshalb, weil die liturgisch-sakramentale
Seite im grofReren Newmanwerk Uber die
Kirchel schon vorweggenommen ist; und es ist

» Kardinal J. H. Newman, Die Kirche. I-0. Herausg.Otto Karrer.
Verlag Benziger, Einsiedeln, 1945/6.

20

klar, dafl damit manches Erhebende und Trost-
liche in den folgenden Texten fehlt. Aber die
Grundstimmung Newmans wird dadurch kaum
beeintrachtigt. Denn so hoch er die heilige
Eucharistie oder die sakramentale BulRe als
Quellen der seelischen Kraft und Trdstung wir-
digt, so kehrt doch auch in solchen Zusammen-
hangen seine typische Grundhaltung oder For-
derung wieder: «Dem Heiligen 1aBt sich nur mit
Huldigung nahen» (Oxf. Univ. Serm. 10: 198);
Anbetung, Ehrfurcht, «Furcht in der Liebe»
kénnen auch in der hochsten Begnadung nicht
zurlickgelassen werden: sie bezeichnen das Re-
ligiose schlechthin durch alle Stufen, angefan-
gen von der Zerknirschung des Zdllners bis zum
ewigen Lobpreis der Cherubim und Seraphim.

Im Gbrigen mégen die Hauptgedanken New-
mans fir sich selber sprechen. Auch seine jen-
seitige LebensStimmung, von E. Przywara in
seiner Einflhrung zu «Newman, Christentuml»
ausfihrlich behandelt und im letzten Kapitel
meines erwahnten Newman-Werkes in Texten
dargestellt?, bedarf einer n&heren Erklérung
nichtmehr. Um seine Aussprache tiber das innere
Leben in ihrem Rahmen oder besser: in ihrem
Zusammenhang mit der Dogmatik aufzuweisen,
waren seine Texte Uber die Gegenwart Christi
durch den Heiligen Geist in den Herzen der

| J- H. Newman, Christentum. Herausg. E. Przywara—O. Karrer.
-'UH. Freiburg, Herder, 1922. («kNewmans Seele», V. 3-10).
A2gCm himmlischen Sion entgegen», in «<xNewman, Die Kirche» 1.
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Glaubigen vorauszulesenl. Wer auf die Quellen-
angaben achtet, wird bemerken, dalR die meisten
der folgenden Texte aus der anglikanischen Pe-
riode Newmans stammen. Das mag uns eine
Erinnerung an die Gegenwart des gottlichen
Geistes auch in jenen glaubigen Menschen sein,
derenForm noch nichtrestlos in die der Mutter-
kirche eingegangen, aber in allem, was sie richtig
glauben und leben, Geist von ihrem Geiste
und Fleisch von ihrem Fleische ist. Auch ist zu
bemerken, da Newman selbst diese Sticke in
der katholischen Zeit ohne Anderung neu auf-
gelegt hat, und mit Recht, weil sein Denken
und religitses Leben von je in der vorreforma-
torischen Kirche beheimatet war. Auch hat er
dieselben Themen in der katholischen Zeit im
gleichen Geiste neu behandelt, ohne freilich
noch die gleiche Sorgfalt aufihre Niederschrift
verwenden zu konnen (siehe seine Skizzen in
den «Sermon Notes»d). Daflr ist der Hauptteil
seinerkatholischen «Meditations and Devotions »
mitaufgenommen, die in der anglikanischen Pe-
riode nichts Entsprechendes haben.

1 Ebenda 1. 146ff.

2 Sermon Notes (Predigtnotizen, Entwirfe) of J. H. Card. New-

man, 1849/1878, cd. by Fathers of the Birmingham Oratory. 1914
Longmans» London.
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[
DER GOTTLICHE RUF

GOTT UND SEELE

Jede menschliche Seele, die auf Erden ist oder
war, hat ihr eigenes Dasein, und zwar in Ewig-
keit, nicht nur in dieser Zeit, in der unsicht-
baren, nicht nur in der sichtbaren Welt, und
nicht nur wahrend ihres sterblichen Lebens, son-
dern von der Stunde ihrer Erschaffung an fir
immer, mag sic nun einem stofflichen Leibe noch
zugehdren oder nicht.

Nichts ist schwieriger, als uns lebendig zu
vergegenwadrtigen, dal jeder Mensch eine be-
sondere Seele hat, daf3 jeder einzelne von all den
Millionen, die leben oder je gelebt haben, ein
in sich geschlossenes, selbstandiges Wesen ist,
als ware sonst niemand auf der ganzen Welt als
dieses. Um zu erlautern, was ich meine: Wird
wohl der Befehlshaber eines Fleeres tief davon
durchdrungen sein, wenn er eine Abteilung auf
ein geféhrliches Unternehmen schickt? Ich will
nicht sagen, er tue unrecht, indem er sie aus-
schickt; es handelt sich bloR um die Tatsache
selbst. Stellt ihr euch vor, es werde ein solcher
im allgemeinen sich gegenwartig halten, dafi
jeder von diesen armen Menschen eine Seele hat,
eine Seele, ihm selbst so lieb und so kostbar
Ui ihrem Wesen wie die seine? Oder wird er
nicht dazu neigen, die Mannschaft als ein Kol-
lektiv, als eine Masse oder als Teil einer Gesamt-
heit zu betrachten, als waren es nur Rader oder
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Stahlfedern in einem Triebwerk, so daf er wohl
mit dem Ganzen als etwas besonderem rechnet,
aber nicht mit dem einzelnen, aus denen jedes
besteht?

Das Beispiel wird veranschaulichen, was ich
meine, und wie sehr uns alle die Bemerkung
angeht, wir verstiinden nicht recht die Lehre
von der Personlichkeit des Einzelnen, von dem
besonderen Wert jeder Menschenseele. Wir
sehen die Menschen als Masse, wie wir die Steine
eines Gebdudes zusammensehen. Erwége nur,
wie wir gemeinhin Geschichte, Politik, Handel
und dergleichen auffassen, und du wirst geste-
hen missen, dafl ich die Wahrheit sage. Wir
reden von nationaler Grofle, und was wollen
wir damit sagen? Was in Wirklichkeit damit
gesagt ist, ist doch dies: eine bestimmte Anzahl
unsterblicher Wesen befindet sich fir einige
Jahre unter solchen Verhéltnissen, daR sie Zu-
sammenwirken und in einem solchen Verhaltnis
zueinander stehen, dafB sie auf die Welt im gan-
zen einwirken konnen, EinflulR auf sie gewin-
nen, Macht und Wohlstand erlangen, als ein
Ganzes erscheinen, als ein Ganzes gelten und
als ein Ganzes behandelt werden. Sie scheinen
fur kurze Zeit etwas Einheitliches zu sein, und
weil wir gewohnt sind, nach dem Sinneseindruck
zu leben, sehen wir sie als eine Einheit an und
lassen die Vorstellung beiseite, dafl sie noch
irgendetwas anderes sein kdnnten; und wenn
dieser oder jener stirbt, so vergessen wir, dal
es sich um den Ubergang von unsterblichen
Einzelwesen in einen unsichtbaren Zustand han-
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delt, dal das Ganze [die «Menschheit», das
«Volk »], das der Erscheinung zugehort, eben
nur Erscheinung ist und dal das Reale die Teile
[die Einzelseelen] sind, aus denen sich das Ganze
zusammensetzt. Nein, wir denken an nichts von
alldem, und obschon immer neue und neue Men-
schen sterben und immer neue und neue Men-
schen geboren werden, so dall sich das Ganze
fortwahrend &ndert, vergessen wir alles, was
verschwindet, und geben uns keine Rechen-
schaft von dem neu Hinzukommenden. Wir
denken nach wie vor, dieses Ganze, was wir
Nation nennen, sei immer ein und dasselbe, und
die Einzelnen, die da kommen und gehen, hétten
nur Dasein in diesem Ganzen und nur fiir dieses
und seien nur wie die Korner eines Haufens
oder die Blatter eines Baumes.

Oder Uberblicken wir eine volkreiche Stadt,
wie da die Menge durch die StraRen dréngt, die
einen zu Ful3, die andern zu Wagen, vorbei an
gefullten L&den und dichtbesetzten Hausern.
Allenthalben ist volles Leben. Daher die all-
gemeine Vorstellung von Glanz und Pracht, von
Wohlhabenheit und Fille der Kraft. Aber was
ist die Wahrheit? Dal jedes Wesen in diesem
Wirbel etwas fir sich ist, mit seinem eigenen
Mittelpunkt, und daB alles, was den einzelnen
urngibt, nur Schatten sind, «eitle Schatten », zwi-
schen denen «er hingeht und sich vergeblich
sorgt » [Pred. 4, 4]. Jeder hat seine eigenen Hoff-
nungen und Befurchtungen, seine Winsche,
Gedanken, Ziele; er ist sich selbst alles, und
aHe anderen sind fir ihn nichts. Niemand aufler
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ihm kann ihn eigentlich berihren, keiner seine
Seele beriihren, sein unsterbliches Wesen: er
muB in alle Ewigkeit bei sich selbst sein, er tragt
in sich eine unergrindliche Tiefe, einen end-
losen Abgrund des Seins. Das Schauspiel, in dem
er flr eine kurze Weile seine Rolle spielt, ist
nur wie der fluchtige Sonnenstrahl auf der
Buhne. Wenn wir in der Geschichte lesen, be-
gegnen wir Berichten von grofien Schlachte-
reien, Massenmorden, Pestseuchen, Hungers-
noten, Branden usf., und auch hier, und hier
besonders, sind wir gewohnt, ganze Volks-
massen wie Einzelwesen zu betrachten und es
kommt uns gar nicht in den Sinn, dal} es sich
jeweils um eine Vielheit von unsterblichen See-
len handelt.

Ich sage: unsterbliche Seelen. Denn jeder ein-
zelne in diesen Massen hatte nicht blofl3 eine
Seele, solange er auf Erden war, nein, er hat
sie noch, eine Seele, die nur zu ihrer Zeit zu
Gott heimging, der sie gab, und sie hort nicht
auf zu sein, sondern lebt nun bei Gott. All die
Millionen und Abermillionen menschlicher We-
sen, die nacheinander den Boden der Erde be-
traten und ihr Auge zum Licht der Sonne er-
hoben, sind alle noch gegenwartig im Dasein.
Mir scheint, wir sind von dieser Tatsache nicht
hinlanglich durchdrungen — ihr werdet dies
zugeben. Von jenen Bewohnern Kanaans, die
von den Sohnen Israels erschlagen wurden, sind
zur Stunde alle noch irgendwo im All, wo ihnen
Gott ihre Stelle zugewiesen hat. Jeder von ihnen
lebt noch, jeder von ihnen hatte hienieden seine
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eigenen Gedanken und Geflihle und hat solche
noch. Sie alle hatten ihre Freuden und ihre Ge-
schéfte, erwarben sich, was ihnen gefiel, und
freuten sich dessen — und wabhrlich, noch leben
sie irgendwo, und was sie damals im Fleische
taten, war von EinfluB aufihr jetziges Los. Sie
leben. Sie sehen dem Tag entgegen, an demalle
Volker vor Gott versammelt sein werden. Und
so ist es mit allen, deren Namen wir auf den
Grabsteinen in Kirchen und Friedhofen lesen;
mit den Autoren, auf deren Namen und Werke
wir in Bibliotheken stoRen; mit jenen Meistern,
die nah und fern die machtigen Bauwerke er-
richteten, die einmal als Weltwunder galten. Sie
alle sind noch vor Gottes Augen, sie alle leben.

Und dasselbe gilt von all denen, die wir selber
einmal sahen und die an uns voribergegangen
sind. Ich rede jetzt nicht von denen, die wir
naher kannten und die wir liebten: sie kbnnen
wir nicht vergessen, sie kdnnen unserem Ge-
dachtnis nicht entschwinden; ich spreche von
allen, die wir Uberhaupt jemals gesehen haben.
Und auch von ihnen gilt, dafl sie leben. Wo,
das wissen wir nicht; aber sie leben. Wir erin-
nern uns, vielleicht als Kinder einen bestimmten
Menschen gesehen zu haben, und es kommt uns
heute fast wie ein Traum vor, dal3 wir ihn sahen,
wie ein Geschehnis, das aufscheint und voriber
ist, gleich jenen Phdnomenen des Augenblicks,
die alsbald wieder vergehen, so wie Regen fallt
und .wie Sturm.wiutet und nur fur eine Weile
da sind, solange es regnet und stiirmt, ohne
Substanz in sich zu haben. Wenn wir aber
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ein Kind Adams auch nur ein einziges Mal ge-
sehen haben, so haben wir ein unsterbliches
Wesen gesehen. Es ist nicht hingegangen wie
Wind und Sonnenschein; es lebt, und es lebt
in diesem Augenblick, sei es an einem Ort des
Segens, sei es an einer Statte des Elends.

Wir missen wohl zugestehen, wir seien mit
solchen Gedankengéngen nicht sehr vertraut;
aber niemand wird sagen kénnen, sie seien un-
wirklich. Und all die Seelen, die je auf Erden
waren, sind, wie angedeutet, in einem der beiden
Zustande, die voneinander so sehr verschieden
sind, daf} auf dem einen Gottes Wohlgefallen,
auf dem andern Gottes Zorn ruht; der eine ist
der Weg zur ewigen Seligkeit, der andere zum
ewigen Unheil. Das gilt von den Toten wie von
den Lebenden. Alle gehen den einen oder an-
deren Weg. Und doch, so sehr alle Menschen
einander dhnlich sehen, und so unmaéglich wir
sagen konnten, wie es mit einem jeden in Gottes
Augen bestellt ist: es gibt zwei verschiedene
und nur diese beiden Menschcnklassen. Sie sind
in ihren Grundrichtungen, sowohl was ihren
inneren Zustand wie ihr dufleres Los betrifft, so
weit voneinander verschieden wie Licht und
Finsternis. Das gilt selbst von denen, die noch
im Fleische wandeln, weit mehr von denen, die
bereits in die unsichtbare Welt hintibergegangen
sind.

Wahrlich, kein Gedanke kann so Uberwal-
tigen wir der, dal alle, die leben und je gelebt
haben, fur ein endloses Heil oder Unheil be-
stimmt sind. Der Gedanke ist fast zu gewaltig,
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als dal wir ihn fassen konnten. Er Ubersteigt
gewi unsere Vorstellungskraft, dai? alle, die
nun als Bekannte, Freunde, Kameraden, Nach-
barn Zusammenleben, die einander nahestehen
und sich vertraut sind, die in steter Wechsel-
wirkung von Geist zu Geist, von Willen zu
Wille, von Tat zu Tat in einem allgemeinen Aus-
tausch begriffen sind — bei all dem durch einen
abgrundtiefen, unsichtbaren Gegensatz von-
einander getrennt sind, der sie in zwei Gruppen
scheidet — durch einen Abgrund, der gottlob
noch Uberbriickbar ist, solange wir hienieden
leben, bis wir in die jenseitige Welt eintreten,
durch einen wirklichen Abgrund jedoch, so dal3
ein jeder, den wirsehen, vor Gottes untriglichem
Auge entweder auf dieser oder jener Seite steht
und in dem Augenblick, da er durch Gottes
RatschluR plétzlich von diesem Schauplatz ab-
gerufen wird, sich allsogleich in dem Zustand
des Segens oder der Qual findet. Gerade dies
sagt unser Herr vom Gerichtstag: «\Von zweien,
die da auf dem Felde sind, wird der eine auf-
genommen, der andere bleibt zuriick; von zwei
Frauen, die an der Mihle mahlen, wird die eine
aufgenommen, die andere bleibt zurlck» [Mt
24, 40f1.].

Welch ein Segen waére es, wenn wir dies recht
beherzigenwirden! WelchenUmschwungwirde
es in unserem Denken hervorrufen, sofern wir
nicht sehr verstockt sind, wenn wir uns gegen-
wartig halten wollten, was wir sind, und wo:
verantwortliche Wesen in einer Zeit der Pri-
fung, mit Gott zum Freunde und mit einem
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bdsen Feind, und bereits ein gutes Stiick unter-
wegs zum Himmel oder zum Verderben. Suchen
wir also ernstlich zu verstehen, meine Brider,
was es heil’t, eine unsterbliche Seele haben, und
bitten wir Gott, er mdge uns das Verstandnis
dafur aufschlieen. Suchen wir ernstlich unsere
Gedanken und Meinungen von dem Sichtbaren
zu lésen, um die Dinge so anzusehen, wie Gott
sie sieht, und so daruber zu denken, wie Gott
dariiber denkt. Nur wenige Jahre, und wir wer-
den sehen und greifen, was wir jetzt zu glauben
gerufen sind. Was werden wir dann dber die
Welt denken, die wir verlassen haben! Wie
geringfugig werden uns dann die kihnsten
Traume, wie nichtig die berauschendsten Ver-
gnugungen im Vergleich zum ewigen Ziele sein!

PPS IV. 6: 80/92; vgl. Drcves 169ff. (27. Méarz 1836),

DAS HOCHSTE GUT

Von Geburt aus sind wir in einem Stande des
Mangels. Es fehlt uns etwas. Wir besitzen nicht
alles, was zur Vollendung unserer Natur von-
néten ist. Wie der Leib fur sich allein nicht etwas
Vollstandiges ist, sondern der Seele bedarf, um
sinnvoll zu sein, so hat auch die Seele Féhig-
keiten und Strebungen, die ihres eigentlichen
Sinnes, ihres Gegenstandes und Zieles entbeh-
ren, solange nicht Gott in ihr gegenwartig und
sie seiner inne geworden ist.

Das ist von Geburt aus unser Los. Die Schrift
spricht davon in mannigfachen Bildern. Sie
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spricht oft von der Blindheit der menschlichen
Natur oder von ihrem nattrlichen Hunger oder
von der Nacktheit unseres angeborenen We-
sens; sie spricht vom géttlichen Geist als Licht,
Heil, Speise, Warme, Kleid usf., um uns zu
sagen, daR es einen angeborenen Stand fiir uns
gibt, und wie dankbar wir sein sollen, wenn uns
Gott in einen neuen Stand erhoben hat. Sie sagt
z. B.: «Du sprichst: ich bin reich und hoch-
gekommen und brauche nichts —und du weif3t
nicht, dall du elend und arm und bemitleidens-
wert, blind und nackt bist. Ich rate dir, kaufe
von mir Gold, in Feuer geldutert, damit du
reich wirst, und weie Gewdénder, damit man
die Schmach deiner Bl6Re nicht sieht, und Salbe
fur deine Augen, damit du sehend wirst» (Geh
Offb 3, 17f.). Und wieder: «Gott 1aRt aus Fin-
sternis Licht erstrahlen; er leuchtet in unsere
Herzen, damit ihnen das Licht der Erkenntnis
der Herrlichkeit Gottes im Antlitz Jesu Christi
aufgehe» (2 Kor 4, 6).., und «Wer von dem
Wasser trinkt, das ich ihm geben werde, wird
nicht mehr dirsten in Ewigkeit; das Wasser,
das ich ihm geben werde, wird ihm zur Quelle
werden, die ins ewige Leben lberstromt» (Joh
4, 14); und beim Psalmisten: «Sie werden trun-
ken werden vom UberfluR deines Hauses, du
wirst sie im Strom der Freude tranken» (Ps 35,
9).. «lIch erquicke die matt gewordene Seele,
und jedem hungernden Flerzen bin ich Geniige»
(Jer 31, 35).

Man kann die Lehre, die in diesen Stellen ent-
halten ist, flglich so ausdriicken: die Menschen-
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sede ist fir die Anschauung Gottes geschaffen,
und dieses erhabene Schauen, nichts anderes, ist
ihr tiefstes Glick. Alles, was sie im (brigen
besitzen kann,»vermag sie nicht zu stillen, bis
Gott ihr seine Gegenwart schenkt und sie in
seinem Lichte lebt..

Das Gluck der Seele besteht in den Schwin-
gungen des Herzens. Nicht in Sinnesfreuden,
noch in &uBerer Tatigkeit, Erregung, Selbst-
gefuhl, Machtbewuf3tsein, Kenntnissen — in all
dem liegt unsere Seligkeit nicht, sondern darin,
dall unser Gemut in Bewegung und in leben-
diger Beziehung auf das Ziel der Erfillung ist.
Gleich wie Hunger und Durst, Tastempfindung,
Gehor, Geschmack dazu dienen, unserem irdi-
schen Wesen Befriedigung zu vermitteln, so
sind die Gemutsbewegungendie Freudenguellen
unserer geistigen Seele. Sind sie in ginstigem
Ablauf begriffen, so ist die Seele glicklich; blei-
ben sie unbefriedigt oder werden sie erstickt,
ist sie unglicklich. Darin besteht unser wirk-
liches Gluck. Nicht zu wissen, zu streben und
immer weiter zu streben, kann die Seele er-
fullen, sondern zu lieben, zu vertrauen, zu
jubeln, zu bewundern, anzubeten. Unsere wirk-
liche, wahre Gluckseligkeit liegt im Besitz der
Werte, die unser Herz erflllen und zur Ruhe
bringen.

Ist dies wahr, so ergibt sich sogleich daraus
das andere: daB namlich einzig die Geborgen-
heit unseres Geistes bei Gott, und nichts we-
niger, das Glick des Menschen ausmacht. Denn
gibt es auch sonst noch vieles, was als Ziel der

32

Erkenntnis, als Antrieb der Tatigkeit oder als
Anreiz dient — das Gemut verlangt etwas Gro-
Beres und Bleibenderes als geschaffene Werte.
Was neu und ungewohnt ist, kann erregen, aber
nicht tiefer bewegen; das Angenehme oder
Ndtzliche 16st nicht Staunen, das eigene Selbst
nicht Ehrfurcht, das blofRe Wissen nicht Liebe
aus. Nur der ist dem Menschenherzen Genlge,
der es geschaffen hat.

Naturlich behaupte ich nicht, nur der all-
machtige Schopfer konne unsere Liebe, unsere
Ehrfurcht, unser Vertrauen ansprechen und er-
widern; auch zwischen Menschen kann solches
stattfinden. Zweifellos kann ein Mensch seines
Mitmenschen Liebe finden und sie in gewissem
MaRe erwidern; und es ist sogar eine erhabene
Pflicht, eines der beiden Hauptgebote der Re-
ligion, dem Mitmenschen solche Gesinnung ent-
gegenzubringen. Aber nicht davon rede ich hier,
was wir kodnnen oder sollen, sondern davon,
worin unsere Seligkeit besteht. Und es ist gar
kein Zweifel: so sehr die N&achstenliebe, die
Liebe zu allen Menschen, die eine Seite unserer
religiosen Aufgabe darstellt, so kann sie doch
nicht, fir sich allein betatigt (wenn solches moég-
lich wére, was es in Wahrheit gar nicht ist),
unsere seelische Erfullung auch nur zum Teil
bedeuten — von anderem abgesehen, schon des-
halb nicht, weil unser Herz etwas Bleibenderes
und Wandelloseres verlangt, als es ein Mensch
dem anderen sein kann. Wir gewinnen fir eine
2eit lang viel durch Gefahrtschaft miteinander;

cs ist Erquickung fur uns, wie frischer Lufthauch
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dem Ermattenden oder Speise und Trank dem
Hungernden oder Tréanenstrom dem bedriickten
Herzen. Es ist ein sufier Trost, wenn wir jemand
haben, dem wir Vertrauen schenken konnen;
ein Trost, jemand zu haben, von dem wir Mit-
gefuhl erwarten durfen. Die Liebe zu Heimund
Familie ist in dieser und jener Weise den mei-
sten genug, um ihnen dieses Leben ertraglich
zu machen, was es sonst nicht ware. — Dennoch,
schliellich bedarf unser Gemiit etwas mehr, um
in Schwingung zu bleiben. Es verlangt nach
etwas, was bestandig ist. Sterben nichtalle Men-
schen? Werden sie uns nicht weggenommen,
sind sie nicht hinféllig wie das Gras des Feldes?
Wir fuhlen uns nicht zu vernunftlosen Dingen
hingezogen, weil sie nicht in sich selbst Bestand
haben; wir hangen unser Herz nicht an Sonne,
Mond und Sterne oder an diese reiche und
schone Erde: denn alles Stoffliche sinkt zu
nichts und schwindet wie Tag und Nacht dahin.
Auch der Mensch, obschon Tréager geistigen
Lebens, ist selbst in seinen besten Stunden Ge-
brechlichkeit. Wenn unser Gliick in den Schwin-
gungen von Liebe und Gegenliebe besteht, so
kann «der Mensch, vom Weibe geboren» [Job
14,1], nicht unser wahres Glick sein. Denn wie
kann er dem andern Flalt sein, der selbst «nicht
in seinem Stande beharrt?» [Job 14, 2].

Es gibt jedoch noch einen anderen Grund,
weshalb Gott allein die Seligkeit unserer Seele
sein kann, und auf diesen moéchte ich vor allem
hinweisen: Ihn zu betrachten, und dies allein,
ist vollkommen imstande, unsern Geist zu er-
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schlieBen und zu erquicken, unser Herz zu fes-
seln, anzuziehen und zu stillen. Geschaffenes
kénnen wir wohl mit groBer Inbrunst lieben,
aber wenn solche Liebe nicht mit der Liebe zum
Schopfer verbunden ist, so ist sie wie der Strom,
der in ein enges Bett gezwangt ist, reifRend,
heftig, unruhig. Unser Herz ergie3t sich dann
gleichsam nur durch ein Tor, und es ist nicht
Weitung des ganzen Menschen. Geschaffenes
kann unser Herz nicht bis zur Tiefe erschlieRen,
vermag nicht die tausend geistigen Sinne aus-
zuldsen, die uns eigen sind, und durch die wir
in Wahrheit leben. Nur die Gegenwart unseres
Schopfers kann in uns eingehen; nichts sonst
vermag das ganze Gemut, die Seele mit allen
Fasern ihres Denkens und Empfindens aus sich
hcrauszuholen, dalR sie sich hingibt. «Siehey,
spricht der Herr, «ich stehe vor der Tire und
klopfe; wenn jemand meine Stimme hort und
nfir auftut, will ich zu ihm einkehren und mit
ihm Mahl halten, und er mit mir» (Geh Offb 3,
20).. «Gott ist groRer als unser Herz und weif3
alles» (1 Joh 3, 20).

Dieses Erleben eines vollen und vorbehalt-
losen Vertrauens und Zueinanderseins beruhigt
und schenkt Geborgenheit denen, welchen es
zuteil wird. Wir wissen, dal3 auch unsere nach-
sten Freunde nur in gewissem Malke bei uns
daheim sind und nur zu gewissen Zeiten Zwie-
sprache mit uns halten, und nur das Bewuf3tsein
einer vollkommenen und bleibenden Gegen-
wart kann das Flerz offenhalten. Nimm ihm den
Halt, in dem es ruht, und es sinkt in seinen
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Zustand von Verschlossenheit und Beklommen-
heit zurtick, und in dem MaRe, wie es auf fliich-
tige Zeiten oder auf begrenzte Neigungen be-
schrénkt ist, ist es gedriickt und ungliicklich.
Ist es nicht allzu kiihn, so méchte ich sagen:
der Unendliche allein kann das Mal? des mensch-
lichen Herzens sein. Er allein kann diesem ge-
heimnisvollen Gewoge der Gefuhle und Ge-
danken in unserem Innern ihre Beziehung ge-
ben. «Kein Geschopf ist vor ihm verborgen,
sondern alles liegt bloR und offen vor seinem
Auge, dem wir Rechenschaft geben mussen»
(Hbr 4, 13). . .

(i Das ist gemeint, wenn wir vom Frieden eines
guten Gewissens sprechen. Es ist das stete Emp-
finden, dal unser Herz vor Gott offen liegt, und
ist der Wunsch, dal} es ihm offen stehe. Es ist
das Vertrauen zu ihm, aus dem Gefihl, daB
nichts in uns ist, dessen wir uns schdmen oder
weshalb wir erschrecken mifiten. — Du kdnn-
test einwenden, kein Mensch auf Erden sei in
solchem Stande, denn wir haben alle gestndigt
und suindigen taglich. Das stimmt; wir kénnen
gewil’ nicht das alldurchdringende Auge Gottes
ertragen, wir konnen nicht gleichsam in unmit-
telbare Bertihrung mit seiner Gegenwart kom-
men, ohne dal etwas dazwischen wadre, ein
Mittel des wechselseitigen Zucinanders. Aber
einmal 143t jenes Vertrauen in verschiedenen
Menschen verschiedene Grade zu, wenn es auch
vollendet in keinem vorkommt; und dann hat
Gott, wie wir wissen, in seiner grof3en Barmher-
zigkeit uns geoffenbart, dal ein Mittler zwischen
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ihm und der siindigen Seele ist.., und in dem
MaRe, wie jemand «in Christus ist», wie die
Schrift sagt [Rom 6, 11 usf.], und er also Gott
nicht Auge in Auge gegentbersteht, sondern
«in Christus» und «durch ihn», kann er es wagen,
sein Herz Gott auszubreiten und zu wunschen,
cs mochte ihm offenliegen..

Vielleicht war es ein dhnliches Gefihl, aus
dem Hagar die Worte sprach: «Du, o Gott,
siehst mich.» [Gen 16, 13]. Aus diesem Empfin-
den mag David die Worte gesprochen haben:
«Prlfe mich, Herr, versuche mich, durchglihe
mir Nieren und Herz» (Ps 25, 2).. Besonders
haben diese Gedanken in den Schriften des hl.
Paulus Ausdruck gefunden; ihm war es offenbar
ein inniges Bedurfnis, sein Inneres Gott zu er-
schlieBen, es vor seinem allschauenden Auge
auszubreiten und auf seine Einkehr bei sich zu
harren, mit anderen Worten, in der begliicken-
den Erfahrung des guten Gewissens zu leben:
«Ich bin mit vollkommen gutem Gewissen vor
Gott gewandelt bis auf den heutigen Tag»
(Apg 23, 1).. «Das ist unser Ruhm, das Zeug-
nis unseres Gewissens, daR wir in Einfalt des
Herzens und Aufrichtigkeit vor Gott, nicht mit
irdischer Weisheit, sondern in der Gnade Got-
tes hienieden gewandelt sind, ganz besonders
bei euch» (2 Kor 1, 12).. Anscheinend ist der
Gedanke des Apostels ein ahnlicher, wenn er
vom «Zeugnis des Geistes» redet; er meint wohl
damit die Genugtuung und innere Ruhe, welche
die Seele in dem MaRe erfahrt, wie sie imstande
Ist> sich ganz Gott hinzugeben, und kein Ver-
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langen, kein Ziel hat, als ihm zu gefallen.. Das
ist jener Uberreiche Friede, den eben nur Gott
zu schenken vermag. In dem Malle, wie wir uns
von der Liebe zur Welt gel6st haben und dem
Geschopflichen abgestorben sind, in dem Mal3e,
wie wir wiedergeboren sind aus dem Geiste fur
die Liebe unseres Schopfers und Herrn, schlief3t
diese Liebe, indem sie unser Herz erfillt, ein be-
sonderes SelbstbewuBtsein ein: «Der Geis-t gibt
unserem Geiste Zeugnis», sagt der Apostel, «dal
wir Kinder Gottes sind» (Rom 8,16)..

So besteht unser Glick in der inneren An-
schauung Gottes; denn sie allein ist imstande,
uns immer und Uberallhin zu begleiten, weil
nur Gott uns immer und Uberall gegenwartig
sein kann.. Die Empfindung der Gegenwart
Gottes ist aber nicht bloB der Grund fur den
Frieden eines guten Gewissens, sondern auch
fur den Frieden, der aus der Reue quillt. Auf
den ersten Buck kdnnte es sonderbar scheinen,
wieso die Reue etwas mit Trost und Freude zu
tun habe. Aber das Evangelium verheif3t uns,
es werde alle Trauer in Freude verwandelt; es
macht, dall wir in Untrost, Schwachheit und
Erniedrigung froh werden. «Wir riilhmen uns
der Tribsal, weil die Liebe Gottes in unser Herz
ausgegossen ist durch den Heiligen Geist, der
uns gegeben ward» (Rom 5,3ff.).. Gibt es
einen Schmerz, der ungemischtes Elend scheint,
und ist fur Elend im Zeichen des Evangeliums
noch Raum gelassen, so mifRte es die erwa-
chende Einsicht sein, dall wir die Gnade Gottes
milbrauchthaben. Und gébe es eine Zeit, in der
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die Gegenwart Gottes anscheinend unertréglich
ware, so miRte es der Augenblick sein, in dem
uns das lebhafte Bewultsein Uberkommt, dal
wir uns undankbar gegen ihn aufgelehnt haben.
Und doch ist echte Reue nur mdglich im Ge-
danken an Gott: sie denkt an Gott, weil sie ihn
sucht, und sie sucht ihn, weil sie von Liebe er-
griffen ist. Auch der Schmerz hat eine SuRe,
wenn Liebe in ihm ist..

Ganz anders die Gewissensqual, oder was
der Apostel «die Traurigkeit der Welt» nennt;
sie «wirkt den Tod» [2 Kor 7, 10]. Statt zur
Quelle des Lichtes zu kommen, zum «Gott
alles Trostes» [2Kor 1,13], verzehren sich die
Gequadlten in ihren eigenen Gedanken und ha-
ben keinen Vertrauten ihrer Schmerzen; sie ent-
lasten sich niemand gegeniber. Gott wollen sie
kein Bekenntnis ablegen, der Welt konnen sie’s
nicht: die will es nicht horen; sie kann Genossin,
doch nicht Vertraute sein; sie kann uns nicht
nahe kommen, uns nicht beistehen, nicht tro-
sten. Das ist des Menschen Los, solange er der
Welt lebt, es sei in Freuden oder in Schmerzen.
Da sind wir in uns selbst eingesperrt und darum
elend.. Wir missen uns selbst entrinnen und zu
etwas Hoherem fluchten; und so sehr wir es
anders wiunschten und uns Gotzen gewinnen
mdchten: nichts als die Gegenwart Gottes kann
uns Geborgenheit geben. Alles andere ist ent-
weder ein Spott oder nur ein Auskunftsmittel
fur eine Weile und in gewissem Malle.

Wie elend ist darum der Mensch, der nicht
praktisch um diese grolRe Wahrheit weil3! Jahr
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um Jahr wird er ungliicklicher sein, um schlieR3-
lich in ein UbermaR von Weh zu versinken,
wenn er aus dieser Welt der Schatten in jenes
Reich eintritt, wo alles wirklich ist.. Das Leben
vergeht, Reichtum entflieht, Volksgunst ist
launenhaft, die Sinne altern, die Welt ist Wand-
lung, die Freunde sterben — Einer allein ist be-
standig, Einer allein ist uns treu, Einer allein
kann treu sein, Einer allein kann uns alles sein,
Einer allein unsere Note stillen, Einer allein uns
zu wabhrer Entfaltung fiihren, Einer allein dieser
verwirrenden Vielfalt unseres Wesens Sinn ver-
leihen, Einer allein uns Einklang mit uns selber
und Frieden geben, Einer allein uns formen und
zu eigen haben.. Es ist nicht die Frage, ob er
uns annehmen wird: ja, wir vertrauen, er wird
uns ungeachtet unserer Sinden noch annehmen,
einen jeden von uns, wenn wir in aufrichtiger
Liebe und heiliger Furcht sein Antlitz suchen.

Laflt uns denn das Unsere tun, wie er das
Seine getan hat und mehr. Laflt uns mit dem
Psalmisten sprechen: «Was habe ich im Himmel
auller Dir, und was suche ich auf Erden als
Dich? Mein Fleisch und mein Herz sinkt hin —
Du aber, Gott, bist der Gott meines Herzens,
mein Anteil fr ewig (Ps 72, 25f.).

PPS V. 22: 314/326; vgl. Dreves 461 ff. (9. Juni 1839).

GOTT FUHRT JEDEN

Als Hagar vor ihrer Herrin in die Wiste floh,
hatte sie die geheimnisvolle Erscheinung eines
Engels, der sie zurtuckkehren hieB. Zugleich
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aber mit diesem unausgesprochenen Verweis
fur ihre Verzagtheit sprach er zu ihr ein Wort
der VerheiBung, sie zu ermutigen und sie zu
trosten. In dieser Mischung von Beschdmung
und Freude, die sie empfand, erkannte sie die
Gegenwart ihres Schopfers und Herrn, der sich
den Seinen stets in diesem zweifachen Lichte
kundgibt: einem strengen, weil er heilig ist, und
einem milden, weil er voll GberflieBender Er-
barmung ist. Darum riefsie zu ihm, der sich ihr
kundgetan hatte: «Du, o Gott, siehst mich»
(Gen 16, 3).

In dieser Lage waren die Menschen vor
Christi Ankunft. Sie empfingen zwar bei selte-
nen Gelegenheiten einen Hinweis auf Gottes
Vorsehung fiir den einzelnen, im grofien ganzen
aber wuBten sie nur von seiner allgemeinen VVor-
sehung, wie sie sich im Laufe der Menschheits-
geschichte spiegelt. In dieser Hinsicht war auch
das Alte Testament liickenhaft, obschon es eine
Fille von Zeugnissen fiir die Wahrheit enthélt,
dall Gott ein lebendiger, allsehender, allvergel-
tender ist. Es war lickenhaft im Vergleich zum
Evangelium, sofern es noch nicht klar die tat-
sdchliche Beziehung zwischen jeder Menschen-
seele und ihrem Schopfer, ganz unabhéngig von
allem anderen in der Welt, bezeugt.. Im Neuen
Bunde aber ist dieses besondere Augenmerk,
mit dem Gott einem jeden von uns zugewandt
ist, mit aller Deutlichkeit geoffenbart. Der
Kirche Christi ist verheiRen: «Alle deine Kinder
werden vom Herrn belehrt sein, und groR wird
die Freude fir deine Kinder sein» (Is 54,13).
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Als der ewige Sohn in unserm Fleisch auf Erden
erschien, sahen die Menschen ihren unsicht-
baren Herrn und Richter; er offenbarte sich
nicht mehr bloR im Walten der Naturkrafte
oder in dem verschlungenen Lauf der Ge-
schichte der Menschheit, sondern er offenbarte
sich wie einer von uns: «Gott, der aus der Fin-
sternis Licht aufgehen lie, hat auch unsere
Herzen erleuchtet, dall uns das Licht der Er-
kenntnis Gottes im Antlitz Jesu Christi leuchte»
(2 Kor 4, 6), also in sichtbarer Gestalt eines
personlichen Einzelwesens.. Es war in “ge-
wissem Sinne eine Begegnung von Angesicht
zu Angesicht..

Doch fallt es uns trotz der evangelischen
Offenbarung schwer, den Gedanken der person-
lichen Fuhrung Gottes zu fassen. Wenn wir uns
dem Strom der Welt Uberlassen und — gleich
andern Menschen im allgemeinen — unsere reli-
giosen Begriffe aus diesen und jenen Ein-
driicken zusammenlesen, so kommen wir nur
zu einem geringen und unwirklichen Verstand-
nis der besonderen Vorsehung. Wir verstehen,
dal Gott nach einem grolRen Weltplan wirkt,
aber nur schwer geht uns die wunderbare Wahr-
heit auf, dal er jeden einzelnen sieht und an
jeden einzelnen denkt.., dal er «unser Gehen
und unser Ruhen zugemessen hat und alle un-
sere Wege erspaht» (Ps 139, 2). Nicht leicht
vermoégen wir uns die gewaltige Wirklichkeit
zu vergegenwartigen, daB er in diesem Augen-
blick alles sieht, was sich bei uns ereignet, und
dafll nach seinem stillen und unsichtbaren Rat-
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SchluB der eine fallt, der andere aufsteigt. Wohl
nehmen wir teil an den Gebeten der Kirche, an
den Farbitten fir die Stande, fur die geistlichen
und weltlichen Obrigkeiten und so auch fur die
einzelnen Kranken in der Pfarrgemeinde; des-
ungeachtet sind wir von der Wahrheit des gott-
lichen Allwissens kaum so lebendig durch-
drungen, dal sie uns innerlich gegenwartig ist.
Wir wissen, dal er im Himmel ist, und wir
vergessen, dall er auch auf Erden ist. Daher
kommt es, dall die GroRzahl der Menschen so
oberflachlich hinlebt.., und wir siindigen, weil
wir vergessen und nicht wirklich erfal3t haben,
dall wir in Gottes Gegenwart sind, oder mit
anderen Worten, weil wir nicht innerlich glau-
ben, dalt er uns sieht und hort und alles behalt,
was wir tun.

Das gilt auch von denen, die in eine Prifung
geraten. Die Welt 143t sie im Stich, und sie ver-
zweifeln, weil sie nicht innerlich durchdrungen
sind von der liebreichen Gegenwart Gottes.
Sie finden keinen Trost in einer Wahrheit, die
fir sie nur ein frommer Gedanke, aber nicht
etwas Wesenhaftes, Wirkliches ist. Darum rief
Hagar, als ihr der Engel in der Wste erschien,
zum Herrn: «Du, o Gott, siehst mich»: Auf
einmal Uberkam sie wie etwas Neues die Wahr-
heit, daB inmitten ihrer Prifung und ihres Jam-
mers das Auge Gottes auf ihr ruhte. Geradeso
ist es heute mit uns. Man spricht wohl im all-
gemeinen von Gottes Giite, seinemWohlwollen,
seinem Mitleid, seiner Langmut; aber man stellt
sich dies vor wie eine Atmosphére, welche die
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Welt umhullt, oder wie sich das Sonnenlicht
Uiber das Ganze legt — nicht wie eine sich stets
wiederholende Tatigkeit eines wissenden, leben-
digen Geistes, der sich bewuft ist, wem er sich
kundgibt, und mit seinem Wirken auf etwas
hinzielt. Darum wissen die Menschen, wenn sie
in Trubsal geraten, nichts anderes zu sagen als:
«Alles ist zum Guten, Gott ist gut» und derglei-
chen mehr, und davon fallt nur ein frostiger
Trost aufihre Seele, der ihre Leiden nicht min-
dert. Der Gedanke an den barmherzigen Gott,
der jeden personlich sieht, ist ihnen nichtetine
innere Empfindung geworden, und sie kénnen
nur an eine allgemeine VVorsehung denken, die
nach einem universalen Gesetze waltet. Viel-
leicht bricht dann einmal die wahre Erkenntnis
in ihr Erleben ein, wie es bei Hagar war; irgend-
ein Zeichen der persénlichen Nahe Gottes in
ihren Trubsalen berthrt ihr Herz und bringt
ihnen zum BewuBtsein wie nie zuvor, dal Gott
sie sieht. Dann sind sie Uberrascht wie von etwas
vollig Neuem — und vielleicht geraten sie jetzt
in das andere Extrem, und in demselben Male,
wie sie bisher seelisch abgestumpft waren, sind
sie nun von der Einbildung angefochten, sie
seien mehr als andere Menschen, sie gehorten
zu den besonderen Lieblingen Gottes.. Waéren
sie mit dem Worte Gottes vertrauter, so wiilten
sie: nach der Heiligen Schrift habenalle und jeder
einzelne an der personlichen Liebe Gottes teil.

Fur solche, die mit der Heiligen Schrift ver-
traut sind, wird man kaum lange beweisen
mussen, dal} die Glte unseres Herrn durch eine
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zarte Aufmerksamkeit bezeichnet ist. Es ist
dies eine Eigenschaft, welche der Herzlichkeit
unter Menschen ihre Vollendung gibt. Bei der
gewaltigen Grofle und dem verwickelten Auf-
bau des Weltalls, in welchem der Schopfer flr
uns unsichtbar ist, fallt es unserer VVorstellungs-
kraft nicht leicht, der Gottheit etwas derartiges
zuzuschreiben, auch wenn unsere Vernunft
davon uberzeugt ist und wir dementsprechend
glauben moéchten. Seine Vorsehung bekundet
sich in allgemeinen Gesetzen, sie bewegt sich
auf den Linien der Wahrheit und Gerechtigkeit,
sie kennt kein Ansehen der Person, sie vergilt
den Guten wie den Bdsen nicht als bestimmten
Einzelnen, sondern um ihrer Eigenschaften wil-
len. Wie sollte der Allheilige diesem oder jenem
um seiner selbst willen seine Liebe zuwenden, je-
den fur sich ins Auge fassen, ohne daR es auf
Kosten seiner eigenen VVollkommenheiten ginge ?
und waére das hochste Wesen auch ein Gott des
reinsten Wohlwollens, wie konnte der Gedanke
an ihn jene bezwingende Macht auf unser Ge-
mat auslben, welche die Herzlichkeit eines
Freundes furuns hat?.. Aberwiewunderbarund
verehrungswirdig ist die Herablassung, mit der
er sich zu unserer Armut neigt! Er kommt uns
entgegen und hilft uns auf dieselbe Weise, wie
er uns erlost hat; Damit wir verstiinden, dal3 er-
trotz seiner unendlichen Erhabenheit ein be-
sonderes Wissen und eine besondere Teilnahme
fur jeden einzelnen dbrig hat, ist er in unsere
Menschennatur eingegangen und hat unsere
Denk- und Empfindungsweise angenommen.
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Von dieser wissen wir alle, dal sie solcher per-
sonlichen Zuneigung fahig ist. Indem er selber
Mensch wurde, hat er die Bedenklichkeiten und
Einwendungen unserer Vernunft mit einemmal
abgeschnitten, als wollte er unseren Schwierig-
keiten Rechnung tragen und sie dadurch uber-
winden, dal er sich selbst auf unsern Stand-
punkt stellte.

Die gewinnendste Eigentiimlichkeit in der
erbarmungsvollen Liebe unseres Heilands ist
die, daB sie sich sozusagen von Zeit und Ort
und personlichen Umstanden des einzelnen ab-
hangig macht; mit anderen Worten, es ist ihre
liebenswiirdige Anpassung. Sie versteht jeden
einzelnen jeweils so und nimmt sich seiner ge-
rade auf die Weise an, die ihm persdnlich ent-
spricht. . Wir kdnnen dies an seinem Umgang
mit Lazarus und dessen Schwestern sehen oder
an seinem Verhalten gegentber Petrus vor und
nach der Verleugnung oder gegeniiber dem
Zweifler Thomas oder an seiner Liebe zu seiner
Mutter und zu Johannes. Besonders denk-
wirdig aber ist sein Verhalten gegeniiber Judas,
dem Verréter. Man spricht davon weniger, und
es lieRe sich auch denken, wenn es je ein Wesen
auf der ganzen Welt gab, das verdient hétte,
als hassenswert und verworfen aus seinen Augen
verbannt zu werden, so mifte es der gewesen
sein, von dem er vorauswuflte, dal3 er ihn ver-
raten werde. Und dennoch erkennen wir, dal}
sein Blick in mildem Ernst auf diesem Armen
ruhte und ihm bis zur Stunde folgte, da er ihn
tatsachlich verriet.. Der Eindruck vertieft sich
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noch, wenn wir das Verhalten des Herrn gegen
Fremde bedenken, die zu ihm kamen. So heif3t
es Uber die Begegnung mit dem reichen Jing-
lung: «Jesus sah ihn und gewann ihn lieb und
sprach zu ihm: ,Eines fehlt dir noch» (Mk
10, 21). Als die Phariséer ein Zeichen von ihm
forderten, «seufzte er aufim Geiste» (Mk 8,12). ;
ein andermal «sah er sie zirnend an, betrlbt
Uber die Blindheit ihres Herzens» (Mk 3, 5);
und wenn ein Aussatziger zu ihm kam, heilte
er ihn nicht einfachhin, sondern «von Mitleid
geruhrt», «streckte er seine Hand aus..» (Mt
8,3; 14,14; Lk 5,12).

Wie liebreich zeigt sich die besondere Vor-
sehung Gottes an den Menschen, die ihn su-
chen, wie liebreich an jenen, die verstanden ha-
ben, daR diese Welt nur Eitelkeit ist, und die
sich einsam und verlassen fiuihlen, obschon sie
vielleicht vom verganglichen Schein des Gliickes
und Wohlergehens umgeben sind!.. Tiefer
empfindende Menschen wirden von Mutlosig-
keit erfallt und selbst des Lebens Uberdrissig
werden, mufiten sie sich sagen, sie unterstanden
lediglich dem Walten starrer Gesetze und hétten
keinerlei Moglichkeit, einen Blick von jenem
zu erhalten, der diese Gesetze gab. Was sollten
vor allem solche denken, die mit Menschen Zu-
sammenleben missen, die ihr Inneres nicht ver-
stehen konnen und ihnen im Tiefsten fremd
sind, obschon sie vielleicht durch langen Um-
gang einander nahe sind — oder solche, die in
innere Schwierigkeiten geraten sind, die sie sich
selbst nicht erkléaren, geschweige denn l6sen
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konnen, und die niemand haben, der ihnen
helfen kénnte — oder jene, die eine Sehnsucht
oder einen Lebenswunsch als verborgenes Leid
in sich tragen, weil nichts da ist, das ihnen Er-
flllung geben kénnte — oder die sich von ihrer
Umgebung nicht verstanden fiihlen und mit
keinem Wort sich erklaren kdnnen und keine
gemeinsame Lebensanschauung als Basis finden
— oder die keine Aufgabe fir sich erkennen und
keinen Sinn ihres Daseins finden kénnen und
anderen im Wege zu stehen glauben — oder die
einem Pflichtgefthl in ihrem Innern, ohne Bera-
tung und Stiitze, ja vielleicht gegen die Win-
sche und Ratschlage ihrer Vorgesetzten oder
ihrer Familie folgen miissen — oder die den
Druck eines peinvollen Geheimnisses oder eines
einsamen Kummers tragen mdssen, von dem
sie mit niemand sprechen kénnen —: fir alle
diese menschlichen Erfahrungen haben wir in
den Geschichten und Beispielen der Bibel eine
Trostung fir unsere Not. Sie spricht uns nicht
von einem Schopfer, der in unberthrbarer FIohe
thront, zu hoch, um uns Halt zu bieten, sondern
von einem, der uns teilnehmend behitet und
eines jeden Richter und Helfer in seinen per-
sonlichen Noten ist.

Gott sieht dich als Einzelwesen, in der Lage,
in der du gerade bist. Er «ruft dich bei deinem
Namen» [Is 43,1]. Er sieht dich, und er versteht
dich, denn er ist dein Schopfer. Er weil}, was
in dir vorgeht; er wei3 von all deinem person-
lichen Fuhlen und Denken, deinen Anlagen und
Neigungen, deiner Kraft und deiner Schwéche.
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Er sieht dich in den Tagen der Freude und in
den Tagen der Tribsal; er nimmt teil an deinen
FIOffnungen und deinen Versuchungen; er ist
Mitwisser um deine Angste und Erinnerungen,
um das Auf und Nieder deiner Stimmungen;
er hat die Haare deines Hauptes und die Ellen
deiner Korperlange gezahlt; er umschlieBt di ch
rings und trégt dich in seinen Armen; er hebt
dich auf und setzt dich nieder; er beobachtet
dein Antlitz, ob es lachelt oder weint, ob es ge-
sund oder krank erscheint; er hort das Pochen
deines Herzens und den Atem deiner Brust. Du
liebst dich selber nicht mehr, als er dich liebt;
du kannst nicht erschreckter vor einer Prifung
erbeben, als er teilnehmend sie mit dir tragen
will; under legt sie dir mit einer solchen
Rucksicht auf, wie nur du selbst es um eines
groBeren Gutes willen tatest, wenn du weise
warest. Du bist nicht nur sein Geschopf — ob-
schon er auch fir die kleinen Sperlinge sorgt
und sich des Viehs von Ninive erbarmt [Mt
10,29; Joh 3,7ff] —, du bist ein Mensch, erldst
und geheiligt, sein angenommenes Kind, und
hast gesegneten Anteil an jener Herrlichkeit und
Seligkeit, die er von ewig in Flle seinem einge-
borenen Sohn geschenkt. Du bist erwahlt, sein
eigen zu sein, und wie sehr bevorzugt vor vielen
deinesgleichen auf der weiten Welt! Du bist
einer von denen, die Christus in sein Gebet ein-
schloR und die er mit seinem kostbaren Blut
bezeichnete.

Welch ein Gedanke, beinahe zu grof3 flr tm-
seren Glauben! Kaum kdnnen wir uns zuruck-
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halten, wenn wir all dies bedenken, Saras Rolle
zu spielen und glicklich zu lachen vor Staunen
und Verlegenheit [vgl. Gen 18, 21]. Was ist der
Mensch, was sind wir, und was bin ich, dal der
Sohn Gottes an mich denkt?.. Was bin ich, dal3
der gottliche Geist in meiner Seele zu Gast sein
will, um meine Gedanken himmelwérts zu
richten und «mit unaussprechlichen Seufzern in
mir zu rufen?» [ROmM 8, 26].

Solche Gedanken sind geeignet, das Herz des
Christen mit Trost zu erfillen, wenn er mit sei-
nem Meister den heiligen Berg hinansteigf; und
wenn er dann zu seinen taglichen Pflichten
wiederkehrt, sind solche Gedanken seine innere
Starkung.. Sie machen das Angesicht hell; sie
machen uns froh, gesammelt, heiter; sie sind
eine Kraft inmitten der Anfechtungen, Verfol-
gungen, Entbehrungen. Sind solche Gedanken
in unserer Seele lebendig, wie armselig und
niedrig muB dann die Welt mit all ihren Zielen
und weisen Lehren erscheinen! Wie erbarmlich
miuissen wir uns vorkommen, ein tieferes Gliick
in geschopflichen Werten zu suchen, nach Stel-
lung, Reichtum, Namen zu begehren, in unseren
Traumen uns diese oder jene Lebenshéhe zu
winschen, Art und Gehaben der GroRRen nach-
zuahmen, die Zeit mit Téndeleien zu vergeuden,
milRvergnlgt, murrisch, eifersiichtig, neidisch,
empfindlich, tadelsiichtig zu sein, unniitzen Re-
dereien und Tagessensationen nachzugehen,
uns uber offentliche Dinge zu erregen, die uns
nichts angehen, uns fir diese oder jene Belange
und Parteiinteressen zu erhitzen, dem Gewinn
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nachzurennen und mit Inbrunst ein totes Wissen
aufzuhaufen! Was wird uns zuletzt am Ende
unserer Tage trdsten, wenn unser Fleisch und
Herz dahinwelkt?.. Wird er uns dann als die
Seinen erkennen, er, dessen Auge immer so
liebevoll, dessen Hand immer so giitig auf uns
ruhte?

PPS I11. 9: 114/27; vgl. Drcves 261 ff. (5. April 1835).

GOTTES FUHRUNG
IM RUCKBLICK AUF UNSER LEBEN

Die Apostel verstanden anscheinend erst nach
der Auferstehung und besonders nach der Him-
melfahrt des Herrn, als der Heilige Geist tber
sie gekommen war, wen sie in all den Jahren bei
sich gehabt hatten. Als alles voriber war, ging
ihnen das Verstandnis auf, nicht wahrend sie es
erlebten. Daraus kdnnen wir, wie mir scheint,
eine Art allgemeine Regel entnehmen, die uns
immer wieder in der Heiligen Schrift wie im
menschlichen Leben vor Augen tritt: Wir er-
kennen Gottes Gegenwart nicht, wenn sie uns
zuteil wird, sondern spéater, wenn wir auf das
Geschehene zurlckblicken und es hinter uns
liegt.

Gerade die Geschichte unseres Herrn gibt
uns die Anhaltspunkte fir die Gultigkeit dieses
merkwirdigen Gesetzes. Zur Stunde z. B., da
Philippus die Bitte stellte, der Herr mochte
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ihnen den Vater zeigen, begriffer offenbar wenig
von dem Vorrecht, das er schon solange ge-
nossen, und dementsprechend erwiderte ihm der
Herr: «Solange bin ich bei euch gewesen, Phi-
lippus, und du hast mich nicht erkannt?» (Joh
14, 9). Bei einer anderen Gelegenheit sprach er
zu Petrus: «Was ich tue, verstehst du jetzt noch
nicht, aber spater wirst du es verstehen» (Joh
13, 7). Und wieder: «Die Jinger verstanden zu-
néchst dies alles nicht, aber als Jesus verherr-
licht war, kam es ihnen zum Bewulfitsein, daR
dies von ihm geschrieben stand, und dal sie
dabei mitgewirkt hatten» (Joh 12, 16). Ahnlich
war es, als er mit den zwei Jingern nach Em-
maus ging . wahrend er mit ihnen redete, «waren
ihre Augen gehalten, und sie erkannten ihn
nicht»; aber sobald sie ihn erkannten, ver-
schwand er mit einem Male vor ihren Augen,
und sie sprachen zueinander: «Brannte nicht
unser Herz, wahrend er unterwegs mit uns
redete?» (Lk 24, 16. 32).

So verhalt es sich auch mit manchen Begeben-
heiten im Alten Testament. Als Jakob vor sei-
nem Bruder Esau floh, «kam er an einen Ort,
und da die Sonne schon untergegangen war,
ruhte er da die Nacht hindurch.» Im Schlafe
ward ihm das Gesicht von Engeln, und Uber
ihnen sah er den Herrn. «Und als er vom Schlafe
erwachte, sprach er: ,Wahrlich, der Herr ist an
diesem Ort, und ich wuf3te es nicht? Und er-
schauernd fuhr er fort: ,Wie wunderbar ist der
Ort: nichts weniger als das Haus Gottes und die
Pforte des Himmels ist hier?» (Gen 28, 11 ff)..
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Das ist in der Heiligen Schrift die Regel:

ott sendet seinen Segen still und geheimnis-
voll. Zur Stunde werden sich die Menschen des-
sen nicht bewuflt, es sei denn im Glauben; erst
spater erkennen sie, was ihnen zuteil wurde. Im
Evangelium wird dies, wie gesagt, an zwei be-
sonders auffallenden Beispielen deutlich: an der
Sendung des Herrn, sofern die Jinger ihn erst
nachtraglich als den Sohn des Allerhdchsten er-
kannten, und an der Sendung des Heiligen Gei-
stes, die noch mehr des himmlischen Segens
voll und noch geheimnisreicher war. «Fleisch
und Blut» konnten den Gottessohn nicht er-
kennen [Mt 16,17], selbst wenn er augen-
scheinliche Wunder wirkte; und noch weniger
erfal3t der natlrliche Mensch das Geheimnis des
gottlichen Geistes — und doch werden diejeni-
gen in der kommenden Welt ungliicklich sein,
die nicht glaubten, was sie nie mit den Augen
gesehen hatten. Die Gegenwart Gottes erinnert
an die Art, wie er Moses im Lichtglanz erschien:
«Du kannst mein Antlitz nicht schauen und
leben», ward ihm gesagt; als aber der Herr vor-
Ubergegangen war, sah Moses seinen Licht-
glanz von rickwarts, den er von vorne oder in
seinem Vorubergehen nicht hatte sehen kon-
nen: «Und er sah und erkannte ihn, und eiligst
beugte er sein Haupt zur Erde und betete an»
(Ex 33, 20; 34,8).

Nun lafst uns erwéagen, wie sehr dies zusam-
menstimmt mit den Flgungen Gottes in unse-
rem taglichen Leben. Frohe und betriibliche Er-
eignisse begegnen uns. Im Augenblick ver-

53



stehen wir nicht, was sie bedeuten; wir erkennen
nicht Gottes Hand in ihnen. Freilich, sind wir
glaubige Menschen, so nehmen wir alles, wie es
kommt, als von ihm gegeben an; aber ob wir es
nun im Glauben verstehen oder nicht, sicher-
lich gibt es keine andere Weise, es anzunehmen.
Wir sehen nichts. Wir sehen nicht, woher die
Dinge kommen, und was ihr Sinn ist. Jakob
rief einmal: «Alles ist gegen mich verschwo-
ren!» (Gen42, 36). So schien es allerdings;
einer seiner Soline war von den andern besei-
tigt, ein zweiter war in fremdem Lande ge-
fangen, einen dritten sollte er ausliefern.., und
doch war dies alles zum Guten fir ihn. Sieh nur
die Geschicke jenes Jungsten, der ihm zuerst
genommen war: er war von seinen Briidern an
Fremde verkauft, nach Agypten verschleppt,
geféhrlichen Versuchungen ausgesetzt — er
Uberwand sie, ohne daftir Lohn zu haben, viel-
mehr ward er ins Gefangnis geworfen. Eiserne
Fesseln umschnirten seine Seele; er wartete,
bis Gott sich gnadig erzeige und «vom Himmel
niederschaue». Warum wartete er? Und wie
lange? Wieder und wieder heil3t es von ihm:
«Der Herr war mit Joseph» — aber meint ihr,
er hatte damals ein Zeichen von Gott erhalten,
ein Zeichen, das er anders als im Glauben hétte
erfahren und anders als im Glauben hatte sehen
kdénnen? Sein Glaube war sein Lohn — in den
Augen der Vernunft war das uberhaupt kein
Lohn.. Erst spater erkannte er, was ihm da-
mals so dunkel vorkam. «Gott sandte mich vor
euch hierher», sprach er zu seinen Briidern, «da-
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mit ich euch am Leben erhalte» [Gen 45, 5]..
Wunderbar sind Gottes Filhrungen — wie laut-
los, und doch wie wirksam! Wie langsam ent-
wickeln sie sich, und doch wie sicher!

So sind auch wir bei so manchen VVorkomm-
nissen, nicht nur besonders auffallenden, beson-
ders schmerzlichen oder besonders frohen, son-
dern auch bei ganz gewdhnlichen erst hinten-
drein imstande, ihn zu erkennen, der bei uns
war, und fihlen uns angetrieben, ihn zu ver-
ehren. Da und dort wird jemand, der im ganzen
genommen Zuversicht hegen kann, dafl sein
Bemiihen von Gott gut aufgenommen sei, beim
Ruckblick auf sein vergangenes Leben erken-
nen, wie entscheidend gewisse Momente und
Handlungen waren, die ihm seinerzeit vollig
gleichgultig schienen. Er war z. B. in seiner Ju-
gend auf eine Schule geschickt und begegnete
im folgenden diesen und jenen Menschen, die
einen segensreichen Einflul auf ihn gewannen.
Scheinbare Zufélle fihren zur Entscheidung
Uber seinen Beruf und seine Entwicklung.
Gottes Hand ist allzeit Giber den Seinen; er fuhrt
sie vorwarts aufeinem Wege, den sie nicht ver-
stehen — das einzige, was sie tun konnen, ist
glauben, was sie jetzt nicht sehen kdnnen, aber
was sie spater sehen werden — und als glaubige
Menschen sich Gottes Fuhrung hingeben.

Daher wird es wohl auch kommen, daR die
Jahre, die zuruckliegen, nun, da wir aufsie zu-
rickschauen, sozusagen einen kostlichen Duft
aushauchen. Damals enthielten sie wenig, um
sich an ihnen zu freuen, oder vielleicht besser:
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damals ahnten wir nicht das Schone, das wir
geniellen durften, wahrend wir es doch ge-
nossen. Wir genossen die Gegenwart Gottes,
aber wir wuBten es nicht; es kam uns nicht zum
Bewul3tsein, was wir hatten; wir wurden es
nicht inne und dachten nicht nach Uber das
Schone, das wir empfingen. Nachher, da es vor-
Uber war, dachten wir nach. Daher die milde
SuBe, mit der sich langst vergangene Tage in
unserer Erinnerung einstellen und uns ergreifen.
Die gewohnlichsten Jahre, in denen wir fast den
Eindruck hatten, es seien unnitze Jahre ge-
wesen, gewinnen nun ihre Bedeutung, gerade
durch ihren gleichméRigen, ruhigen Lauf. Was
damals einténig schien, ist nun Stetigkeit; was
uns 6de vorkam, empfinden wir nun als wohl-
tatigen Frieden; das anscheinend Unniitze offen-
bart nun seinen inneren Wert; das Einerlei
dinkt uns Fille des Seins: nun ist alles anzie-
hend, kostlich, und wir blicken gerihrt darauf
zuriick. Ja selbst Uber tribe Zeiten (so merk-
wirdig es auf den ersten Blick erscheint) ist spéa-
ter ein freundliches Licht gebreitet. Wie kdnnte
es anders sein? Ist doch der Herr den Seinen
niemals naher als dann, wenn er sie der Tribsal
und Einsamkeit zu Uberlassen scheint. Zur Stun-
de, da das Kreuz des Herrn in unser Herz ge-
senktwird, istes scharfund schmerzt; jedoch der
Baum des Segens streckt sich nach oben und
treibt seine frischen Zweige und guten Friichte.
Und schliellich ist es ein Anblick zur Freude.

Gilt dies von unseren triben wie von ge-
wohnlichen Zeiten, wieviel mehr gilt es von
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unseren religids beseelteren! Daher die Emp-
findung, mit der wir manchmal auf unsere Kin-
derjahre zuriickschauen, wenn irgendein Zufall
sie uns in Erinnerung ruft. Ein Gedenkzeichen,
ein Uberbleibsel unserer ersten Jahre, eine
Landschaft, ein Buch, ein Wort oder Duft oder
Ton versetzt uns im Geist zuriick in die ersten
Schuljahre, und nun erkennen wir, was wir da-
mals nicht erkennen konnten: Gott war bei uns,
und wir waren in ihm geborgen. Vielleicht sind
wir auch jetzt noch nicht imstande zu erkennen,
was eigentlich jene Zeit so sonnig und heiter
machte.. Wir meinen, es seien die Jahre selbst,
nach denen wir Heimweh haben. In Wirklich-
keit ist es die Ndhe Gottes, die uns umhullte —
nun erkennen wir es, und es zieht uns an. Wir
mochten nicht wieder Kinder werden, aber wir
mdchten gewissermallen wie Engel sein: Gott
schauen, mit unverwelklichem Kranz auf un-
serer Stirn, in weiBem Kleide, mit Palmzweigen
in den Handen vor seinem Angesicht leben.
Ziehen wir die Lehre aus allem, was jeder
Tag und jede Stunde, indem sie dahineilen, uns
sagen konnen. Dasjenige, was uns im Augen-
blick, wo es sich zutragt, duster scheint, ent-
halt fir uns spater, wenn es voruber ist, einen
Schimmer von jenem Licht, das von der «Sonne
der Gerechtigkeit» herrthrt.. Lafit uns fir die
Zukunft daraus lernen: last uns glauben an das,
was wir nicht sehen kénnen! Die Welt geht fur
den Augenschein ihren gewohnten Gang; in der
menschlichen Gesellschaft ist nichts Himmli-
sches, in den Tagesneuigkeiten nichts Himm-
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lisches, in der grof3en Menge, an den Méachtigen
der Welt, den Reichen, den geschaftig Hin-
jagenden — nichts Himmlisches; in den Reden
der Beredsamen, in den Taten der Grofen, in
den Ratschlagen der Weisen, in den Entschlie-
Bungen der Herrschenden, in dem Prunk der
Prachtigen — nichts Himmlisches. Und doch ist
Gottes Geist da — gepriesen sei er! Und da ist
der ewige Sohn, tausendmal herrlicher und
machtiger als damals, da er in unserem Fleische
aufErden unter uns wandelte.

Lat uns diese gottliche Wahrheit allzeit in
unserem Geiste hegen! Je verborgener Gottes
Hand, um so starker ist sie; je starker desto
schweisamer, je schweigsamer, desto anbetungs-
wurdiger. Wir stehen unter seiner Fihrung..
Lalt uns ihn um seine Gnade bitten, dal3 wir
beféhigt werden, in das Geheimnis seiner Liebe
einzudringen, an der wir bevorzugten Anteil
haben; dal? wir geniel3en, was wir besitzen; daf3
wir im Glauben es nutzen und fortschreiten, im
Wissen um das Geschenk seiner Gnadengaben
als «Glieder Christi», «Kinder Gottes und Mit-
erben des Himmelreichs» [Eph 5, 30; R6m8,17].

PPS IV. 17: 256/66 ; vgl. Dreves 273ff. (7. Mai 1837).

BERUFUNGEN

«Der Herr kam und stand vor ihm und rief:
,Samuel, Samuellt Da antwortete dieser: ,Rede,
Herr, dein Diener hort lo» (1 Sam 3, 10). In dieser
Erz&hlung sehen wir ein bemerkenswertes Bei-
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spiel gottlicher Berufung und zugleich die Art,
wie wir uns dabei verhalten sollen. Samuel war
schon als Knabe in das Haus des Herrn ge-
bracht worden. Als die Zeit gekommen war,
wurde er als Prophet zu einer heiligen Sendung
berufen. Sogleich, wie der Rufan ihn ging, ent-
sprach er ihm: «Samuel, Samuel!» Der verstand
nicht sogleich, wer ihn rief, und um was es sich
handelte; aber er ging zu Heli, und hier erfuhr
er, wer es sei, und was er antworten solle. Und
so sprach er, als Gott von neuem rief: «Rede,
Herr, dein Diener hort!» Das ist rascher Ge-
horsam.

1 Recht verschieden waren die Umsténde bei
der Berufung des heiligen Paulus, aber in einem
sind sie der Berufung Samuels gleich: auch er
gehorchte auf Gottes Ruf hin sogleich; als er
die Stimme vom Himmel horte, sprach er unter
Zittern und Staunen: «Herr, was willst du, das
ich tun soll?» (Apg 9, 6)..

Die gleiche Gesinnung driickt auch David
im 26. Psalm aus: «Da Du sagtest, suche mein
Antlitz! — gab dir mein Herz zur Antwort: Ja,
Herr, Dein Antlitz will ich suchen.»

Die Haltung, die sich in solchen Worten aus-
druickt, ist in der Schrift noch an manchen Hei-
ligen in ihren Worten und Taten dargestellt.
Aber auch das Umgekehrte, das Versagen ge-
gendber dem Rufe, ist da geschildert an Bei-
spielen von solchen, die ins Leben hétten ein-
gehen kdnnen, aber tatséchlich nicht eingingen.
So lesen wir von den Aposteln, dall Jesus, «als
er am Galilaischen See hinwandelte, zwei Brider

59



sah, Simon, genannt Petrus, und seinen Bruder
Andreas, die gerade die Netze auswarfen, denn
sie waren Fischer. Und er sprach zu ihnen:
,Folget mir nach, ich will euch zu Menschen-
fischern machen!" Und auf der Stelle verlieRen
sie ihre Netze und folgten ihm» (Mt 4, 18/20).
An einer anderen Stelle wird uns im Evange-
lium St. Joannis erzahlt: «Jesus wollte nach Ga-
lilaa ziehen, da begegnete er Philippus und
sprach zu ihm: ,Folge mir!" Philippus traf Na-
thanael und sprach zu ihm ahnlich: ,Komm und
sieh!" Als Jesus Nathanael kommen sah, sagte
ervon ihm: ,Das ist ein wahrer Israelit, an dem
kein Falsch ist'» (Joh 1,43ff). Der reiche Jing-
ling hingegen schrak vor dem Rufe zurtick und
fand, es sei ein hartes Wort: «Willst du vollkom-
men sein, so gehe hin, verkaufe alles, was du
hast, und gib es den Armen, um mir nachzu-
folgen!» Als der Jungling das horte, «ging er
traurig von dannen, denn er war sehr reich»
(Mt 19, 21f.). Andere, die zu schwanken schie-
nen, vielmehr aus menschlichen Riicksichten um
kurzen Aufschub baten, wurden wegen Mangel
an Bereitschaft zuriickgewiesen. Denn die Zeit
steht fir niemand still. Ist das Wort der Beru-
fung gesprochen, so ist es vorbei, und ist der
Augenblick nicht benutzt, so ist er verloren.
Christus war unterwegs gen Himmel; er schritt
den See entlang, er ging weiter, er ging vor-
Uber, er hielt nicht an. Alle Gerufenen mufiten
sich anschlie3en, oder er berief andere an ihrer
Stelle: «Er sprach zu einem anderen:,Folge mir
nach!" Jener sagte: ,Herr, erlaube mir, daB ich
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zuvor hingehe und meinen Vater begrabe!
Jesus aber sprach zu ihm: ,Lal} die Toten ihre
Toten begraben — du aber komm und verkiinde
das Reich Gottes!" — Und wieder einer sagte:
»Ich will dir folgen, Herr, aber gestatte mir zu-
erst, dal3 ich es daheim den Meinen sage!' Jesus
sprach zu ihm: ,Niemand, der die Hand an den
Pflug legt und zurtickschaut, ist wirdig des
Reiches Gottes'» (Lk 9, 59ff.)..

Nun kann jemand sagen: «Was geht das alles
uns an, was soll das heute? Wir sind von Kind-
heit auf gerufen, Gott zu dienen, noch ehe wir
fahig waren, uns zwischen Gehorsam und
Nicht-Gehorsamzu entscheiden; wir fanden uns
schon gerufen, als unsere Vernunft zu ddmmern
anfing; wir sind in den Stand des Heils gerufen
und haben als Kinder Gottes, als seine Diener,
all diese Zeit der Bewéhrung gelebt, da wir be-
reits als Kinder in der heiligen Taufe durch un-
sere Eltern in diesen Stand versetzt wurden —
wir haben es nicht mit einem weiteren Ruf zu
tun, er gehort der Vergangenheit an!»

In gewissem Sinne ist dies richtig. Und doch
bleibt es wahr, dal die angefihrten Schrift-
stellen auch auf uns ihre Anwendung finden.
Sie gehen uns an und wollen uns Mahnung und
Fuhrung auf mancherlei Weise sein, wo es um
Wichtiges geht. Einige Uberlegungen werden
dies zeigen.

In Wahrheit ndmlich werden wir nicht nur
einmal berufen, sondern oft. Unser ganzes Le-
ben hindurch ruft uns Christus. Er ruft uns das
erstemal in der Taufe, aber er ruft auch spater.
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Ob wir seiner Stimme folgen oder nicht, er
fahrt in Gnaden fort, uns zu rufen. Verlieren
wir die Taufgnade, so ruft er zur Bulle; be-
muhen wir uns, dem Rufe zu folgen, so ruft er
uns von einer Gnade zur andern, von einer
Reifestufe zur andern, solange wir zu leben ha-
ben. Abraham ward aus seiner Heimat berufen,
Petrus von seinem Netze weg, Matthdus von
seinem Geschaft, Elisaus vom Acker, Nathanael
aus seiner Verborgenheit. So sind auch wir zu
jeder Zeit von einem zum andern gerufen.
Denn «wir haben hier keine bleibende ' Stétte»
(Hbr 13,14), sondern steigen aufwarts der ewi-
gen Ruhe entgegen; und sind wir dem einen
Rufe gefolgt, so wird alsbald ein anderer Ruf
auf uns zukommen. Wieder und wieder ruft er
uns, um uns wieder und wieder zu begnaden
und mehr und mehr zu heiligen und einst uns zu
verkléren.

Gut ware es fur uns, wir wirden dies ver-
stehen! Leider erfassen wir nur langsam die
grol’e Wahrheit, da Christus sozusagen unter
uns wandelt und uns durch einen Wink seiner
Hand, seines Auges, oder durch ein Wort seines
Mundes einladt, ihm zu folgen. Wir verstehen
es nicht, dal? sein Rufetwas ist, was sichjet"ter-
eignet. Wir denken, sein Ruf sei in den Tagen
der Apostel ergangen, aber wir glauben nicht
an ihn und lauschen nicht auf ihn, wo er uns
selbst betrifft — zum Unterschied von seinem
Liebesjunger, der Christus erkannte, als ihn
die andern noch nicht erkannt hatten (Joh 21, 7).
Wir haben keine Augen, den Herrn zu sehen.
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Was ich sagen will, ist dies: die aus religiosem
Geiste leben, werden von Zeit zu ZeitaufWahr-
heiten stof3en, die sie zuvor noch nicht erkann-
ten, oder die zu erwégen sie bisher keinen Anlal}
fanden. Wie durch fremde Gewalt treten sie
ihnen jetzt vor Augen. Wahrheiten, die Pflich-
ten auferlegen, die Befehlen gleichkommen und
Gehorsam heischen. Auf solche und &hnliche
Weise ruft uns Christus. Es ist dies nichts Wun-
derbares oder Aufllergewohnliches in seinem
Walten Uber uns. Er wirkt durch unsere natir-
lichen Fahigkeiten und Lebensumsténde; den-
noch ist dasjenige, was seine Vorsehung uns
zugedacht hat, in allem Wesentlichen fir uns
dasselbe, was seine Stimme fiir die Menschen
war, die er in seinem irdischen Wandel an-
sprach. Ob er in sichtbarer Gegenwart befiehlt
oder durch eine Stimme oder durch unser Ge-
wissen, das verschlagt nichts: wir fiihlen, es ist
sein Wille..

Und diese gottlichen Rufe sind naturgeman
im allgemeinen ebenso plétzlich und dabei eben-
so unbestimmt und dunkel hinsichtlich ihrer
Auswirkungen, wie sie es in alten Zeiten waren.
Die Zufélle und Begebenheiten des Lebens sind
ganz offensichtlich eine besondere Weise, wie
solche Rufe Gottes, von denen wir reden, uns
zukommen. Und «Zuféalle» sind, wie wir alle
wissen und wie es im Worte selbst gesagt ist,
ihrer Natur nach plétzlich und Uberraschend.
Da geht jemand seinen gewdhnlichen Beschéaf-
tigungen nach; eines Tages kommt er nach
Hause und findet einen Brief, eine Meldung oder
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eine Person, durch welche eine unerwartete
Prifung Uber ihn kommt. Wenn er ihr in reli-
giésem Geiste begegnet, wird sie dazu dienen,
ihn zu hoherer Stufe religioser Reifung empor-
zufuihren, von der er bisher so wenig verstand
wie von den «unaussprechlichen Worten», die
St. Paulus im Himmel horte (2 Kor 12, 4). Wir
verstehen unter «Prifung» gemeinhin etwas,
das bei guter Bewahrung einen Menschen in
seiner gegenwartigen Haltung bestarkt — ich
spreche hier von etwas mehr, sofern die Pri-
fung den Menschen nicht nur bestérkt, sondern
ihn auch zu héherer Stufe der Erkenntnis und
Heiligkeit erhebt. Viele werden es in Wahrheit
Uberraschend finden, beim Rickblick auf ihr
vergangenes Leben zu bemerken, welch ver-
schiedene Begriffe sie in verschiedenen Lebens-
perioden Uber gottliche Wahrheit, Gber die
Weise, Gott wohlzugefallen, tiber Erlaubtes und
Unerlaubtes, Uber das Wertvolle und Uber das
Glick des Menschen hatten; ich nehme keinen
Anstand zu behaupten, diese Unterschiede
konnten ebenso grofl3 sein wie zwischen dem
geistigen Stand des Petrus zur Zeit, da er noch
ruhig am See dem Fischerhandwerk nachging,
oder des Propheten Elisdus, da er noch das
Ochsengespann flhrte, und jener neuen geisti-
gen Verfassung, als er zum Apostel, bzw. jener
zum Propheten, berufen war.. Nun wohl, diese
verschiedenen Arten der Lebensbetrachtung,
auch wenn sie alle gut sind, kénnen nicht alle
die besten sein; und auch das erschopft die
Sache noch nicht: denn die eine Betrachtungs-

64

weise kann auch im Gegensatz zur andern ste-
hen, die eine kann gut, die andere schlecht sein;
aber auch unter den im allgemeinen guten sind
die einen Betrachtungsweisen und Haltungen
doch nur teilweise gut, die andern eigentlich
unvollkommen, und wieder andere kdnnen
auch einen starken Einschlag von Verirrung ha-
ben. Nur eine ist die beste, nur eine die Wahr-
heit, die volle Wahrheit — welche, das wissen
nur jene, die davon erfullt sind, obschon auch sie
es nicht eigentlich «wissen». Gott aber weil} es,
und zu dieser einzigen Wahrheit will er naher
und ndher hinfihren. Er fuhrt seine Erlosten,
er erzieht seine Erwahlten, alle und jeden ein-
zelnen, zu der einen, vollkommenen Erkennt-
nis Christi und zum Gehorsam gegen ihn..

Vielleicht ist es der Verlust eines teuren
Freundes oder Angehorigen, wodurch sein Ruf
an uns ergeht, und auf einmal sehen wir die
Nichtigkeit des Irdischen und werden bereiter,
Gott zu unserem einzigen Halt zu machen.
Durch die Kraft der Gnade bringen wir fertig,
was wir nie zuvor vermochten. Und wenn wir
dann im Lauf der Jahre auf unser Leben zu-
rickschauen, entdecken wir, dal} jenes schmerz-
liehe Ereignis uns auf eine neue Stufe des Glau-
bens und Urteilens versetzte und dal wir, mit
dem Friheren verglichen, gewissermafen an-
dere Menschen wurden..

Oder es ereignet sich etwas, was uns zwingt,
uns fur oder gegen Gott zu entscheiden. Die
Welt verlangtvon uns ein Opfer, von demwir
fahlen, wir dirfen es nicht bringen. Irgendein
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verlockendes Anerbieten wird uns gemacht,
oder ein Tadel oder eine Herabsetzung droht
uns — wir haben uns zu entscheiden und zu be-
kennen, was wahr und was falsch ist. Durch
Gottes Gnade taten wir, was wir nach Gottes
Willen zu tun hatten. Wir taten es in Furcht
und Verwirrung; wir sahen den Weg nicht
klar vor uns; wir sahen nicht, wie unser Tun
sich auswirken, und wie es unser allgemeines
Verhalten und unsere Lebensauffassung beein-
flussen werde; und doch hat es weittragende
Folgen. Jene kleine Tat, von uns verlangt und
rasch beschlossen und ausgefihrt, ist vielleicht
wie das Eingangstor in einen «zweiten oder
dritten Himmel», die Pforte in einen hohern
Stand der Heiligung und zu einer tieferen Ein-
sicht, als wir sie bisher besalien..

Oder wir sind gewohnt, in der Heiligen
Schrift zu lesen; wir tun es mit religidsem Ernst
und von dem Wunsche beseelt, Gott zu dienen.
Da geht uns mit einem Male ihr Verstandnis
auf, wie wir es bisher nicht besaRen. Vielleicht
ist es irgendein Gedanke, der sich uns aufdrangt
und der zu vielen Stellen der Schrift gewisser-
mafen den Schlissel bietet oder uns eine ganze
Reihe von neuen Erkenntnissen nahebringt.
Ein neues Licht fallt auf die Gebote des Herrn
und seiner Apostel; vielleicht geht uns auf
einmal die Lebensweise der alten Christen auf,
wie die Schrift sie schildert, jene einfachen Leit-
gedanken, auf denen sie nach der Schrift be-
ruhte. Sie war uns bisher verborgen; nun ver-
stehen wir vielleicht, wie verschieden sie von
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dem Leben ist, das wir heute fiihren. Erkennt-
nis ist aber allemal ein Ruf zum Handeln; Ver-
standnis der Weise, vollkommen zu leben, ist
ein Ruf zum vollkommenen Leben..

. Nichts ist gewisser, als dal manche Menschen
sich zu héheren Pflichten und Taten berufen
fuhlen als andere, die den Ruf nicht erhielten.
Warum dies so ist, wissen wir nicht. Vielleicht
verscherzten jene, die nicht gerufen sind, ihre
Berufung zufolge eines Versagens in friiheren
Prifungen; vielleichtwaren sie gerufen und sind
dem Rufe nicht gefolgt; vielleicht gibt Gott
zwar allen die Taufgnade, aber beruft in seiner
freien Gnadenwabhl die einen zu Hoherem als die
andern — wir wissen es nicht. Aber jedenfalls
ist es so. Der eine sieht, was der andere nicht
sieht, hat einen festeren Glauben, eine glihen-
dere Liebe, ein tieferes geistiges Verstandnis.
Niemand ist berechtigt, sich das bequemere
Mal eines andern zu eigen zu machen. Was an-
dere sind, ist nichts fur uns. Wenn Gott uns zu
ernster Weltentsagung ruft und von uns ein
Opfer unserer Hoffnung oder Befiirchtung for-
dert, so ist es unser Gewinn, ein Zeichen seiner
Liebe zu uns, und dariiber sollen wir uns
freuen.. Wir brauchen nicht geistlichen Hoch-
mut zu firchten, wenn wir dem Rufe Christi
folgen, vorausgesetzt, dal wir's mit mannli-
chem Ernste tun. Religioser Ernst hat keine
Zeit, sich mit andern zu vergleichen. Religioser
Ernst empfindet zu tief die eigenen Schwaéchen,
als dalk er sich selbst Uberheben kdnnte. Er be-
falt sich einfach mit dem Vollzug des Willens
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Gottes; er sagt einfach: «Rede, Herr, dein Die-
ner hort!» und «Herr, was willst du, daB ich
tun soll?» O dal wir mehr von diesem Geiste
hatten, o dal wir alles mit einfaltigem Auge
sdhen! Wir wirden begreifen, dal wir keine
andere Aufgabe haben, als Gott zu gefallen..
«Du sollst mich fiihren nach Deinem Rate, um
mich aufzunehmen in Deine Herrlichkeit. Wen
hatte ich im Himmel und aufErden als Dich?
Mein Fleisch und mein Herz vergeht—Du aber,
Gott meines Herzens, bist meine Stirke und
mein Anteil in Ewigkeit» (Ps 72, 24ff).

PPS Vili. 2:17/32; vgl.Drcvcs 14ff (27. Oktober 1839).

ANZIEHENDE GNADE

Wir konnen in der Wirkung der gottlichen
Gnade auf das Menschenherz zwei Seiten unter-
scheiden und finden daftr Beispiele in der Hei-
ligen Schrift wie in der Kirchengeschichte, ob
es sich nun um Heilige handelt oder um reli-
gose Menschen in einem weiteren Sinn des
Wortes. Schon unter den Aposteln lassen sich
diese Besonderheiten feststellen: wir finden sie
dargestellt in den beiden Gestalten, die im
Apostelkreis dem Herrn am néchsten standen:
Petrus und Johannes. Johannes ist der Heilige
der Reinheit, Petrus der Heilige der Liebe.

Nicht als konnten Reinheit und Liebe geson-
dert auftreten, und als vereinige ein Fleiliger
nicht die verschiedensten Tugenden, etwa als
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ware Petrus nicht sowohl ein Mann der Rein-
heit wie der Liebe gewesen, oder als hétte Jo-
hannes deshalb weniger geliebt, weil seine
Reinheit besonders hervortrat. Die Gaben des
Geistes lassen sich nicht voneinander scheiden,
die eine schlielt auch die andere ein. Was ist
Liebe anders als Freude in Gott, Hingabe des
Herzens, Ubergabe des ganzen Menschen an
ihn? Und was ist im Gegensatz dazu die Un-
reinheit anders als Hinkehr des Herzens zu
einem irdischen Gut an Stelle Gottes, und darum
stindhaft?.. Das Bezeichnende des Unreinen
ist es, daR er Gott nicht hebt, und wer Gott
nicht liebt, kann nicht wahrhaft rein sein. Rein-
heit ist glinstige Vorbedingung fir Liebe, und
Liebe vertieft die Reinheit..

Es gibt Heilige, die auf wundersame, ja
eigentlich wunderbare Weise vor dem Bdsen
bewahrt blieben und von der friihesten Jugend
bis zum Grabe von Stufe zu Stufe an Kraft ge-
wannen. Aber der Heilswille Gottes, so dirfen
Wir annehmen, ergief3t das Licht und die Kraft
seines Geistes auch Uber Menschen, die bisher
von seinen Gaben nicht den rechten Gebrauch
gemacht und seine empfangenen Gnaden in
sich erstickt hatten. Eine Legion von Ubeln hat
vielleicht von ihnen Besitz genommen, von
denen sie erst befreit werden miuissen; sie stehen
unter der Herrschaft von eingewurzelten Ge-
wohnheiten, von gehatschelten Leidenschaften
und Vorurteilen, und sind, ganz anders als die
ungetauften Kleinen, in der Knechtschaft des
Losen: mit ihrem Willen, mit ihrem Verstand,
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mit der Verantwortlichkeit des wachen Her-
zens und Bewuf3tseins. Wenn Gott sich solche
erwahlt — wird er sie dann ohne ihr Mittun an
sich ziehen, oder wird er sich ihrer selbst be-
dienen?. .

Zweifellos konnte er als der Herr sie Uber-
waltigen, mit himmlischer Gewalt sich ihrer
beméchtigen und sie zu Heiligen wandeln; er
konnte auf eine Entwicklung zum neuen Leben
hin verzichten, «aus Steinen sich Kinder Abra-
hams erwecken» (Mt 3, 9). Er zieht die andere
Weise vor. Warum sonst hatte er sich zu uns
auf die Erde herabgelassen, warum sein Kom-
men mit so manchem umgeben, was unser Herz
berUhrt und unser Gemut bewegt?.. Und wenn
der innere Mensch dem Géttlichen fern ge-
worden ist, sind da nicht alle die schénen Bilder,
die fiir sein Erscheinen bezeichnend sind, dazu
angetan, die inneren Antriebe der Seele in Be-
wegung zu bringen, sie mit «menschlichen Ban-
den» anzuziehen, wie es beim Propheten heil3t
[Os 11,4]. Wohl rettet er uns nach seinem
Willen und trotz unserer selbst, jedoch durch
uns, indem er Vernunft und Herz des alten
Adam, «Waffen des Bosen unter der Herrschaft
der Siinde«, dem Einflul} seiner Gnade unter-
stellt und zu «Werkzeugen der Gerechtigkeit
im Dienste Gottes» umschafft [Rém 6,13].

Zweifellos ist es so: er zieht uns durch
«menschliche Bande», und was heif3t dies anders
als mit «Stricken der Liebe», wie derselbe Pro-
phet sich ausdriickt. Die Erscheinung der gott-
lichen Herrlichkeit im Antlitz Jesu Christi, das
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Aufschimmern der Vollkommenheiten des all-
machtigen Gottes, die Schonheit des Gottli-
chen, die Liebenswirdigkeit der Gnade, der
Glanz des Himmels, die Erhabenheit seines Ge-
setzes, das wundersam Zielstrebige seiner Fih-
rung, der erschitternde Klang seiner Stimme
ruftzur Abkehr vom Sinnenhaften und ermutigt
die Seele im Kampf gegen Welt und Satan —
«Du hast mich Uberredet, Herr, und ich lief}
mich 0Oberreden; Du warst starker als ich, Du
hast mich Uberwaltigt» [Jer 19, 7].., Du hast
es fertig gebracht, «unser ganzes Denken ge-
fangenzunehmen, um es Christus dienstbar zu
machen» [2 Kor 10, 6]. Hat die Welt ihren Zau-
ber, so hat ihn gewill auch der Altar des leben-
digen Gottes; kann ihr Pomp und ihr eitler
Aufwand uns blenden, wieviel mehr wird das
Gesicht der Himmelsleiter vermdgen, auf wel-
cher die Engel auf und nieder schweben!..
Kennt nicht die gottliche Hoffnung ihren Jubel,
vermag nicht die gottliche Liebe das Herz zu
ergreifen? «Wie lieblich sind deine Wohnungen,
Herr der Heerscharen!» [Ps 83, 2]. «Es sehnt
sich meine Seele und seufzt nach den Hallen des
Herrn; mein Herz und mein Fleisch frohlocken
im lebendigen Gott. Ein Tag in Deinen Hallen
ist mehr als tausend sonst. Viel Heber will ich
der geringste im Hause meines Gottes sein, als
in den Zelten der Sinder wohnen» [Ps 36, 4]..
«Im Schatten Deiner Flugel hoffen die Men-
schenkinder; sie werden trunken vom Uber-
fluB Deines Hauses. Denn bei Dir ist die Quelle
des Lebens, und in Deinem Lichte schauen wir
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das Licht» [Ps 35, 8ff.]. «Wen der Vater zieht,
der kommt zu mir» [Joh 6, 44]..

Solcher Art sind die Mittel der Anziehung,
deren sich Gott bedient, um aus dem Sinder
einen Heiligen zu machen. Er nimmt ihn, wie
er ist, und lalt ihn gegen sich selber kdmpfen.
Er gibt seinen Neigungen eine andere Rich-
tung. Er Uberwindet die sinnliche Liebe, indem
er die himmlische Liebe einfloRt. Nicht als
verfiihre er mit dem Menschen wie mit Ver-
nunftlosen, die ohne eigenen Willen und vom
bloRRen Trieb beherrscht, durch Reize von aiiRen
bestimmt werden, fir die es nur einerlei Lust,
nur mit Unterschieden des Grades gibt. Es ist
die Schonheit der Gnade, wie gesagt, dal} Gott
sich Einlal} ins Herz des Menschen bereitet, in-
dem er es fir sich gewinnt und es besiegt, indem
er es innerlich umwandelt. Er verletzt durchaus
nicht die urspringlichen seelischen Anlagen,
die er dem Menschen gab; er nimmt ihn als
Menschen; er lal3t es in seiner Macht, so oder
anders zu handeln. Er wendet sich an alle seine
Fahigkeiten und Kréfte, an seine Vernunft,
seine Erfahrung, sein moralisches Gefuhl, sein
Gewissen; er erregt seine Beflrchtungen wie
seine Liebe; er belehrt ihn Uber die Schlechtig-
keit der Stinde wie Uber die Erbarmung Gottes.
Immer aber ist die Liebe die entfachende und
erhaltende Kraft, der Quell und beseligende Auf-
trieb des neuen Lebens. Sie allein ist stark ge-
nug, den alten Menschen in uns zu entwurzeln.

Darum erscheint die Liebe als die bezeich-
nende Ubernatirliche Gabe von Menschen, die
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Slnder waren, ehe sie zu Heiligen wurden.
Zwar ist sie das Leben aller Heiligen, auch sol-
cher, die nicht einer Bekehrung bedurften: der
seligsten Jungfrau, Johannes des Taufers, Jo-
hannes des Evangelisten und der vielen anderen,
die «als Erstlinge fur Gott und das Lamm er-
kauft wurden» [Geh Offb 14, 4]; aber wahrend
die Liebe in solchen, die nie schwer gesiindigt
hatten, einen Zustand ruhiger Beschauung
wirkt, der dann wie von selbst in die Heiligkeit
Gottes Uberzugehen scheint, ist sie fiir Men-
schen, in denen sie als Prinzip der Wiederher-
stellung wirkte, etwas so Gluhendes, Eifer-
volles, ein Drang zu wirken, dal3 sie ihrem fer-
neren Leben ein auffallendes Geprége verleiht,
so dal® wir beim Andenken an solche Menschen
unwillkdrlich an die Liebe denken.

Eine solche Gestalt war Petrus, eine solche
der Heidenapostel Paulus, eine solche Magda-
lena.., und gewil werden auch wir, meine
Briider, nach unserem MaRe die gottliche Liebe
besitzen miissen, wenn unser Fleilsvertrauen be-
grundet sein soll. Denn wir haben auf die eine
oder andere Weise gesiindigt, sei es in offenbarer
und bewul3ter Mil3achtung Gottes oder in ver-
borgener Verletzung seiner Gesetze aus Gleich-
gultigkeit und Lauheit, aus Schwéche gegen-
Uber bosen Gewohnheiten, indem wir das Herz
an geschopfliche Werte hingen oder die Eigen-
liebe an die Stelle des gottlichen Willens setzten.
Darum darf ich wohl sagen: wir alle muften
oder missen den Weg der Bufle gehen.., wo-
durch anders als durch Reue, und was ist Reue
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anders als Liebe? Ich sage nicht, wir miften,
um Vergebung zu erlangen, die Liebe der gro-
Ren Heiligen haben, die Liebe eines Petrus oder
einer Magdalena; aber wie kdnnten wir Uber-
haupt Vergebung finden, wenn wir nicht etwas
von dieser himmlischen Gabe hétten? Wenn wir
«wurdige Frichte der BuBe» bringen wollen
[Apg 26, 20], so kénnen sie nur in aufrichtiger
Liebe ihre Wurzel haben; und hegen wir Zuver-
sicht, bis zum Ende zu beharren, so bedarf cs
dazu des steten Gebetes der Liebe zu dem «Ur-
heber und Vollender unseres Glaubens» und
unseres ehrlichen Willens [Hbr 12, 2]..
Erloser der Menschen, ich komme zu Dir,
auch wenn ich verdiente, alsogleich von Dir
fortgeschickt zu werden. Ich komme zu Dir,
mein Leben, mein Alles. Zu Dir zu kommen,
dieser Gedanke hat mich mein Leben lang be-
gleitet.. Aus diesem Tranental erhebe ich
meine Stimme und sage Dir mein Confiteor.
Ich bekenne dem allméachtigen Gott, vor der
allerseligsten Jungfrau, der makellosen, vor
dem heiligen Erzengel Michael, dem immer rei-
nen, vor Johannes dem Té&ufer, der schon im
MutterscholRe geheiligt war, vor den heiligen
Aposteln Petrus und Paulus, den bifRenden, die
durch Siinde gingen und deshalb mit dem Siin-
der mitfihlen, und vor allen Heiligen, ob sie
nun in friedlicher Beschauung oder in stirmi-
schen Kampfen die Tage ihrer Pilgerschaft
durchlaufen haben: mdgen sie alle, die Gluck-
lichen, «meiner gedenken und mir Gutes tun,
indem sie beim Koénig fur mich sprechen, daf}

74

er mich l6se aus diesem Kerker» [Gen 40,14] —
dal der Tag komme, da «Gott jede Tréne ab-
wischen wird von meinen Augen, und der Tod
nicht mehr sein wird, noch Trauer, noch Klage,
noch Schmerz, weil das Friihere vergangen ist»
[Geh Offb 21, 4],

Mix. Congr. 4: 62/3, 67-82; \é%lf Schiindelcn 55ff;
Latos VI. 75if. (I.Juli 1849).
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DIE ANTWORT

EINSATZ DES GLAUBENS

«Sie sprachen zu ihm: Wir kdnnen es!» (Mt
20, 22). Das Wort der beiden Apostel Jakobus
und Johannes war die Antwort auf eine feier-
liche Frage des gottlichen Meisters. Mit einem
edlen Ehrgeiz, der freilich noch nicht mit be-
sonders hoher Weisheit vertraut oder von'sehr
tiefer Einsicht erleuchtet war, verlangten sie
neben ihm auf dem Thron seiner Herrlichkeit
zu sitzen. Sie gaben sich nicht zufrieden mit
einem Teilchen jener besonderen Gabe, die er
seinen Erwahlten schenkt und bald danach
durch seinen Tod fur sie erkaufen wollte, um
sie auch uns anzubieten. Sie baten um die Gabe
des ewigen Lebens, und seine Antwort war
nicht ein einfaches Ja (obschon er es ihnen wirk-
lich bereit hielt), sondern er erinnerte sie an das,
was sie daflr einsetzen miRten: «Konnt ihr den
Kelch trinken, den ich trinken werde, und euch
taufen lassen mit der Taufe, mit der ich getauft
werde?» Und sie sagten zu ihm: «Wir kénnen
esh

Da wird uns eine bedeutsame Lehre einge-
pragt: Wir sind als Christen aufgefordert, ohne
unbedingte Gewiftheit des Erfolges etwas firs
ewige Leben einzusetzen. Erfolg und unver-
ganglicher Lohn wird denjenigen werden, die
bis zum Ende beharren. Zweifellos werden alle
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Diener Christi am Jungsten Tag ein berreiches
Malk von Vergeltung fir ihre Mihen empfan-
gen, und es ist wahr, wenn man sagt: wir er-
halten mehr zuriick, mit unfehlbarer Sicherheit,
als wir ihm opfern. Aber ich spreche jetzt von
den einzelnen, von einem jeden fir sich. Keiner
von uns kann sicher sein, dafl er beharren
werde; und doch mufR jeder, um auch nur
einige Aussicht auf Erfolg zu haben, etwas ein-
setzen. Wenn also vom einzelnen die Rede ist,
so gilt durchaus, daR jeder von uns sich um die
Seligkeit bemihen muR, ohne dabei Gewilheit
zu haben, daf er das Ziel erreichen wird.

Das ist ja die eigentliche Bedeutung des
Wortes «etwas einsetzen» oder «etwas daran
wagen». Es ware ja doch ein seltsames Wagen,
das keine Furcht, kein Risiko, keine Gefahr,
keine Angst, keine Unsicherheit einschlosse.
So ist es in der Tat, und zum wenigsten liegt
liier die Schonheit und der Adel der Glaubens-
hingabe und der Grund, weshalb der Glaube
vor anderen Gnadengaben ausgezeichnet und
als das besondere Organ der Rechtfertigung be-
zeichnet ist: wo Glaube ist, ist damit einge-
schlossen, dal wir das Herz haben, etwas ein-
zusetzen.

St. Paulus macht uns das deutlich genug im
11. Kapitel des Hebraerbriefes. Da gibt er zu-
nachst eine Begriffsbestimmung des Glaubens,
um dann Beispiele hierflr anzufihren, wie um
uns vor moglichen MiRverstandnissen zu be-
wahren. Voraus ging das Zitat [aus Flab 2, 4]:
«Mein Gerechter lebt aus dem Glauben» [Hbr
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10,38]; und um deutlich zu machen, dal3 er das-
selbe meint, was er im Romerbrief den «recht-
fertigenden Glauben» nannte [R6m 3, 22ff],
féahrt er fort: «Der Glaube ist also der feste
Grund», die lebendige Vergegenwartigung «des-
sen, was wir erhoffen, der Erweis des Unsicht-
baren» [11, 1]. Es ist sein Wesen, sich gegen-
wartig zu halten, was unsichtbar ist; er ist eine
Tat auf blof3e Aussicht hin, als ware man schon
in vollem Besitz; ein Einsatz dafir, indem man
die irdischen Werte, Ruhe, Glick und derglei-
chen in der Erwartung des Kommenden aufs
Spiel setzt. Darum sagt der Apostel in einem
andern Brief mit Betonung: «Wenn wir bloR
fur dieses Leben auf Christus hoffen, sind wir
die elendesten unter allen Menschen» (1 Kor
15, 19).. Das beleuchtet er im folgenden am
Beispiel der alten Heiligen, die ihr gegenwér-
tiges Wohlergehen fiir das kinftige aufs Spiel
setzten: «Abraham zog aus, oline zu wissen,
wohin der Weg ihn filhre»; und alle die anderen
starben, «ohne die VerheiBung erlangt zu ha-
ben; sie schauten sie wie von ferne und waren
doch davon Uberzeugt und umfaliten sie und
bekannten, dal? sie Fremdlinge und Pilger auf
Erden seien» [11, 8. 13]. — Das war der Glaube
der Patriarchen.

Und in den Worten unseres Textes nehmen
die beiden jugendlichen Apostel mit einer noch
unerfahrenen, aber hochherzigen Einfalt das-
selbe fur sich in Anspruch. So wenig sie die
Tragweite ihres Wortes ahnten., legten sie doch
das Verborgene ihres Herzens offen und lieRen
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zum voraus erkennen, wie sie sich kinftig ver-
halten wirden: «Sie sprachen: Wir kénnen es!»
Sie verpfandeten sich sozusagen blindlings und
gaben sich gefangen in die Hand jenes Star-
keren, der sie wie mit List zu seinen Gefan-
genen machte. Jedenfalls war ihr Versprechen
ehrlich und kam von Herzen, obschon sie nicht
wullten, was darin lag. Und so ward es ange-
nommen.

So hielt es der Herr auch mit Petrus. Er nahm
das Angebot seines Dienstes an, nicht ohne ihm
zu verstehen zu geben, wie wenig er dessen
Tragweite ahnte. Den glihenden Apostel ver-
langte es, sogleich seinem Meister zu folgen,
aber dieser sprach: «Wohin ich gehe, kannst du
jetzt nicht folgen, aber du sollst es spéter tun»
(Johl3, 26; vgl. 21,18ff).

Solcher Art war der Einsatz, den die Apostel
im Glauben ohne Sicherheit leisteten. An einer
Stelle bei Lukas schérft uns der Herr die Not-
wendigkeit ein, dal wir mit bewuRter Uber-
legung so handeln: «Wer von euch, der einen
Turm bauen will, setzt sich nicht zuerst hin und
berechnet die Kosten, ob er auch die geniigen-
den Mittel habe, den Bau zu vollenden, damit
er nicht etwa, wenn die Fundamente gelegt
sind, nicht fertig machen kann.. So kann auch
niemand von euch mein Jinger sein, der nicht
alles darangibt, was er hat» (Lk 14, 28). Das
weist uns hin auf das Opfer, das wir zu bringen
haben. Wir missen ihm alles hingeben. Er
nimmt fur sich das Recht in Anspruch, nach
seinem Gutfinden dies oder jenes von uns zu
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fordern oder uns dies oder jenes fiir eine Zeit-
lang zu lassen..

Ist also der Glaube das Wesentliche im Leben
des Christen, und besteht der Glaube in dem,
was wir soeben sagten, so ist es folgerichtig
unsere Pflicht, auf Christi Wort hin dasjenige,
was wir haben, einzusetzen flr das, was wir
noch nicht haben. Wir missen handeln auf
grofimudtige, edle Art — gewil} nicht unuberlegt
und leichtfertig, aber doch ohne genau zu
wissen, wieviel wir aufgeben, oder was wir da-
far erhalten, ohne Sicherheit Uber dem Lohn,
Uber den Umfang unseres Opfers, in jeder Hin-
sicht ihm hingegeben, auf ihn uns verlassend,
aufihn harrend und ihm vertrauend, daf} er sein
Versprechen einldst und uns Kraft gibt, unser
Wort zu halten, um so in allem ohne Sorge und
Angst um die Zukunft unsern Weg zu gehen.

Ich darf wohl annehmen, das Gesagte werde
fur glaubige Menschen im Ganzen Kklar und un-
widersprechlich erscheinen. Wenn ich nun aber
dazu Ubergehe, die praktischen Folgerungen zu
ziehen, die sich unmittelbar daraus ergeben, so
werden manche im Stillen ihres Herzens, wenn
nicht offen, ausweichen wollen.. Es gibt keine
noch so Uberwéltigende Wahrheit, der sich der
Mensch nicht zu entziehen vermdéchte, indem
er die Augen schlielt. Es gibt keine noch so ge-
bieterische Pflicht, gegen die er nicht, wenn es
ihn selbst angeht, tausend gute Griinde finden
wird. Da wird es sicherlich heiRen, man treibe
die Dinge zu weit, wenn man den Menschen so
nahe komme.. Aber mufl man nicht gleich-
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wohl sich ernstlich fragen, ob denn die Men-
schen im allgemeinen, ja selbst die besseren von
ihnen, Uberhaupt etwas auf Christi Wahrheit
hin einsetzen?

Uberlegen wir einen Augenblick —und moge
jeder sich personlich die Frage vorlegen: was
er auf die Wahrheit der Verheilung Christi
eingesetzt hat?.. Ich flrchte wirklich, wenn
wir uns erforschen, wird sich zeigen: da ist
nichts, wozu wir uns entschlieBen — nichts,
was wir tun — nichts, was wir unterlassen —
nichts, was wir meiden —nichts, was wir wahlen
— nichts, was wir aufgeben — nichts, was wir
anstreben: was wir nicht auch ohnehin be-
schlossen und getan, auch ohnehin unterlassen
und gemieden, auch ohnehin gewahlt oder auf-
gegeben und auch ohnehin angestrebt hatten,
wenn Christus nicht gestorben waére und uns
nicht das ewige Leben verheiRen hétte. Ich
flrchte wirklich, die meisten sogenannten Chri-
sten, sie mdgen im einzelnen fir recht halten
was immer, sie mogen zu fuhlen meinen was
immer, sie mdgen an Herzenswarme, Erleuch-
tung, Liebe fir sich in Anspruch nehmen was
immer, wirden ziemlich genau so leben, wie
sie es tun, weder viel besser noch viel schlech-
ter, wenn sie der Meinung waren, das ganze
Christentum sei eine Fabel. In jungen Jahren
gehen sie ihren Geliisten oder doch irdischen
Eitelkeiten nach; in reiferen Jahren beginnen
sie ein ehrliches Geschéft oder schlagen sonst
einen Weg ein, um Geld zu verdienen; dann
heiraten sie und griinden einen eigenen Haus-
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stand, und da ihr Vorteil mit ihrer Pflicht zu-
sammenfallt, erscheinen sie einander und sich
selbst als achtbare, religiose Menschen. Sie ver-
wachsen mit den Dingen, wie diese nun sind;
sie zeigen auch Eifer gegen Laster und Irrungen,
sie leben im Frieden mit allen, und im ganzen
genommen, ist ihre Lebensfihrung sicherlich
recht und lobenswert in ihren Grenzen. Nur,
glaube ich, hat das nicht notwendig etwas mit
Religion zu tun; nichts setzt die Wirklichkeit
religitser Grundsétze voraus in Menschen, die
sich dazu bekennen; nichts ist, was siemicht
ebenso taten, wenn es einzig um irdische Werte
ginge: sie gewinnen jetzt solche, denn sie ent-
sprechen ihren zeitlichen Interessen; sic sind
ruhig und ordentlich, weil es ihr Vorteil und
ihr Geschmack ist, — aber sie wagen nichts um
des Glaubens willen an Christi Wort; daflr
opfern sie nichts und setzen nichts daftir ein.
Ein Beispiel: St. Barnabas hatte ein Besitz-
tum auf Cypern; er gab es hin fur die Armen
Christi. Das war offenbar ein Opfer. Er tat
etwas, was er nicht getan hétte, ware die Lehre
des Evangeliums nicht Wahrheit. Es hegt auf
der Hand: wenn das Evangelium eine Fabel
waére, so hétte er eine ausgesprochene Dumm-
heit gemacht, es ware ein schwerer Milgriff, ein
arger Verlust fur ihn gewesen; er wére gleich
dem Kaufmann gewesen, dessen Schiffe verloren
gingen.. Christus sagt: «Machet euch Freunde
mit dem ungerechten Mammon, damit sie euch,
wenn es mit euch zu Ende geht, in die ewigen
Wohnungen aufnehmen» (Lk 16, 9).. Solche
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Taten der Barmherzigkeit sind ein Einsatz auf
Gottes Wort hin, ein Zeugnis unseres Glaubens.
So bringt auch der ein Opfer, der bei viel ver-
sprechenden Aussichten in der Welt die Hoff-
nung auf Reichtum und Glanz hintansetzt, um
Christus néher zu sein, um einen Platz in seinem
Heiligtum, mehr MulRe und Gelegenheit zum
Lobe und zum Gebet zu haben. So ist es auch
mit einem, der aus edlem Verlangen nach Voll-
kommenheit dem Wunsch nach irdischen An-
nehmlichkeiten entsagt und mit Daniel oder
St. Paulus sein Leben unter viel Anstrengungen
und Mihen, aber in der Klause seines Herzens
mit Gott allein zubringt: auch dieser setzt etwas
ein fur die Gewiltheit der kinftigen Welt.
Oder wer nach einem stindhaften Leben in Wort
und Tat ein neues Leben beginnt, sich etwas
Hartes zumutet, sich Selbstverleugnung aufer-
legt, das Fleisch in Zucht nimmt, erlaubten
Freuden entsagt und sich der Demiitigung vor
den Menschen aussetzt: auch dieser zeigt, dal
sein Glaube eine gelebte Hoffnung, der Biirge
des Unsichtbaren ist. Auch schon derjenige, der
um Kraft betet, dem allgemeinen Jagen und
Treiben zu widerstehen und dasjenige zu um-
fassen, wovor das Gefuhl naturlicherweise zu-
rickschaudert; auch wer, von Gottes Flgung
mit zeitlichen Ubeln bedroht, wohl um ihre Ab-
wendung bittet, aber doch féhig ist, von Herzen
2u sprechen: «Dein Wille geschehe» — auch der
1st nicht oline Opfer.., oder der Freunde und
Angehorige hat und in die Trennung von ihnen
redlich einwilligt, noch ehe sie vollig sicher ist,
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und es Uber sich bringt zu sagen: «Nimm sie hin,
wenn es dein Wille ist — dir gebe ich sie, in
deine Handel», und der bereit ist, sich beim
Worte nehmen zu lassen: auch ein solcher setzt
etwas ein und geféllt darin Gott..

Edle Herzen wie Jakobus und Johannes oder
Petrus sagen wohl hin und wieder mit einiger
Uberhebung im voraus, was sie alles fur Chri-
stus tun wollen; sie meinen es nicht unredlich,
aber sind ahnungslos, und um ihrer ehrlichen
Gesinnung willen werden sie wie zur Beloh-
nung beim Wort genommen, obschoif wohl
erst die Zukunft sie belehren wird, was fur ein
ernstes Wort sie sprachen. Jene sprachen: «Wir
konnen es».. Jakobus erhielt die Gnade, bis
zum Tod, bis zum Martyrium durch das Schwert
in Jerusalem standhaft zu bleiben. Sein Bruder
Johannes hatte noch mehr zu erdulden: er
starb als letzter von den Aposteln wie Jakobus
als erster; er mufite sich zuerst von seinem Bru-
der, dann von den andern Aposteln trennen,
und lange Jahre in Vereinsamung, Verbannung
und Schwéche standen ihm bevor.. Er gleicht
einem Manne, der umziehen muf} in ein fernes
Land mit seiner Habe und das eine Mal diesen,
das andere Mal jenen Teil vorausschickt, bis er
an seinem gegenwaértigen Aufenthaltsort fast
von allem entblof3t ist.. Ein solcher kann am
Ende seiner Tage wohl rufen: «Komm, Herr
Jesus!» (Geh Offb 22,20]..

Ach, daB wir nicht mehr von diesem hohen
Uberirdischen Geist besitzen! Warum sind wir
hier so zufrieden mit den Dingen, wie sie sind?
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Warum wiinschen wir so sehr, unsere Ruhe zu
haben und dieses Leben zu genieen? Warum
schitzen wir gerne Ausreden und Entschul-
digungen vor, wenn wir splren, wir miften
nach Hoherem streben und miRten das Kreuz
auf uns nehmen, sofern wir Christi Krone zu
tragen winschen? Nochmals, welches ist unser
wirklicher Einsatz, unser Wagemut auf die Ver-
laBlichkeit seines Wortes hin? Er spricht: «Ein
jeder, der sein Haus oder Bruder oder Schwe-
ster, Vater oder Mutter oder Weib oder Kind
um meines Namens willen verlalt, wird Hun-
dertfaches erhalten und das ewige Leben be-
sitzen. Aber viele, welche die ersten sind, wer-
den die letzten sein, und die letzten werden die
ersten sein» (Mt 19, 29f))

PPS IV. 20: 295/306; vgl. Drcvcs 26 ff.
Latos V. 333ff. (21. Februar 1836).

GLAUBE, GEHORSAM, LIEBE
|

Wenn ein einfacher Mensch die Bibel mit red-
lichem und demditigem Herzen im Bewulf3tsein
der Gegenwart Gottes liest, so wird er tber den
Sinn der Worte kaum im Zweifel sein kdnnen,
die besagen: «Willst du zum Leben eingehen, so
halte die Gebote» (Mt 19, 17). Sie sind auf den
ersten Blick so klar wie der Tag, und die Ubrige
Lehre Christi bekraftigt nur den ersten Ein-
druck .. Nun sagt Paulus in einigen Stellen sei-
ner Briefe, daR wir «durch den Glauben» auf-
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genommen und gerettet werden; und weil er
unter der Leitung des verheillenen Geistes
schrieb, so folgern manche, das sei die wahre
evangelische Sprache..

Natirlich sind die Paulusbriefe vom Heiligen
Geist eingegeben; aber dieser Geist war von
Christus gesandt, um Christi Worte [bes. fur
Heidenchristen] ins Licht zu stellen und dem
Verstandnis nahezubringen. Die zwei himm-
lischen Zeugen koénnen sich nicht widerspre-
chen, und der Glaubige hort auf beide..

Offenbar sind diese beiden Haltungen der
Seele einander gleich. Es ist sachlich durchaus
kein Unterschied, ob wir sagen, jemand suche
Gott im Glauben, oder er suche ihn im Ge-
horsam.. Glauben heif3t Gber die Welt hinaus
auf Gott schauen — und gehorchen heil3t tber
die Welt hinaus auf Gott schauen. Unser Herz
glaubt, und unser Herz gehorcht..

Jedem denkenden Menschen leuchtet dies
ein, und es war dies sicher den Verfassern der
heiligen Schriften gegenwartig, da sie die beiden
Ausdriicke «Glauben» und «Gehorchen» unter-
schiedslos gebrauchen.. Von Anfang bis zum
Ende der Bibel spricht die inspirierte Stimme
nicht von einem Gegensatz zwischen Glauben
und Gehorchen, sondern lehrt dasselbe: der
einzige Weg des Heils ist unsere Hingabe an
Gott in allem, eine tiefe Anbetung, ein Ver-
zicht aufEigenwillen, eine Hinwendung zuihm
von ganzem Herzen..

Auch laBt sich kaum mit Recht sagen, «zu-
erst» komme der Glaube und dann der Gehor-
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sam als zweiter Schritt, der freilich nicht fehlen
dirfe, aber der Glaube als erster Schritt wirke
schon die Rechtfertigung. Es a3t sich kein ein-
ziger Akt des Glaubens namhaft machen, der
nicht auch den Charakter des Gehorsams hatte:
er schlielit eine Bereitschaft und Entschlossen-
heit ein, die gekrdnt wird.

Wohl alle besinnlichen Leser des Kapitels
von der Liebe im 1. Korintherbrief (Kap 13)
haben schon eine Uberraschung empfunden,
wie mannigfache Eigenschaften der erhabenen
Gnadengabe der Liebe beigelegt sind. Auf die
Frage, was Liebe sei, zéhlt St. Paulus zur Ant-
wort eine ganze Reihe ihrer Merkmale auf, die
alle etwas Bestimmtes und Besonderes enthal-
ten: sie ist geduldig und guitig, sie kennt keinen
Neid, ist nicht unbescheiden, nicht aufdringlich,
verletzt nicht die Schicklichkeit, ist nicht selbst-
suchtig, nicht bitter und will nichts Arges. Was
von allem ist sie nun eigentlich? Ist sie namlich
all dies zugleich, so ist sie gewi nur ein Name
fur alle Tugenden zusammen.

Dieser Schluf legt sich um so mehr nahe, als
Paulus tatséchlich anderswo die Liebe «die Er-
flllung des Gesetzes» nennt [Rém 13,10]. So
sieht auch unser Herr fast in gleicher Weise un-
sere ganze Aufgabe in der Erfullung der Gottes-
und Né&chstenliebe [Mt 22, 40]; Jakobus nennt
die Liebe «das kdnigliche Gebot» [Jak 2, 8], und
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nach Johannes duirfen wir «wissen, da3 wir vom
Tode ins Leben versetzt sind, weil wir die
Briider lieben» [1 Joh 3, 14]. So ist das Ka-
pitel bei Paulus offensichtlich nur eine einge-
hende Schilderung dessen, was sonst in der
Heiligen Schrift in allgemeineren Wendungen
steht..

Nach dem Gesagten ist die Liebe dasjenige,
worin alle Tugenden eins sind.., die Wurzel
der heiligen Neigungen und Fahigkeiten, in
welchen sie aufgeht und bllht, und sie sind nur
Teile, so dal? sie notwendig mitgenannt werden
mussen, wenn man die Liebe beschreibt. Sie ist
gleichsam der Stoff, aus dem alle Gnadengaben
bereitet sind, die Geisteshaltung, wodurch die
Wiedergeburt sich fruchtbar erweist und worin
der gottliche Geist wohnt, nach den Worten des
heiligen Johannes: «Jeder, der liebt, ist aus
Gott geboren; wer in der Liebe bleibt, bleibt
in Gott und Gott in ihm» (1 Joh 4, 7. 16). Das
ist die Liebe; und weil sie so ist, bleibt sie in
Ewi_gkeit: «Die Liebe hort nimmer auf» [1 Kor
13. 8].

Glaube und Hoffnung sind Gnadengaben des
irdischen unvollendeten Zustandes und ver-
gehen mit ihm; die Liebe ist groRer, weil sie
deren Vollendung ist. Glaube und Hoffnung
sind Gnadengaben, soweit wir zu dieser Welt
gehoren, also nur fir eine begrenzte Zeit; aber
die Liebe ist eine Gnadengabe fur Gottes Ge-
schopfe, ob sie nun hienieden oder anderswo
sind, und fur Erloste, die es flr immer bleiben.
Der Glaube vergeht im Schauen, die Hoffnung
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im Besitzen; die Liebe aber wéachst immerzu
durch die ganze Ewigkeit.

Glaube und Hoffnung sind Ausdrucksweisen
der Liebe: wir glauben Gottes Wort, weil wir
es lieben; wir hoffen auf den Himmel, weil wir
ihn lieben — wir wiirden nicht auf ihn hoffen
und uns nicht um ihn kiimmern, wurden wir
ihn nicht lieben — und nicht einmal Gott im
Himmel wiirden wir vertrauen und uns auf ihn
verlassen, wirden wir ihn nicht liebenl. Glaube
und Hoffnung sind nur Ausdrucksmittel oder
Ausdrucksweisen der Liebe. Von der Liebe
aber &Rt sich nicht sagen, wir liebten, weil wir
glauben — denn «auch die Teufel glauben,
aber lieben nicht [Jak 2, 19]; auch lieben wir
nicht, weil wir hoffen — denn Heuchler hoffen,
ohne zu lieben. Vielmehr lieben wir aus keinem
Grunde, der nicht Liebe ware; wir lieben, weil
es unsere zweite Natur ist, zu lieben, und sie ist
dies, weil Gott der Heilige Geist sie zu unserer
zweiten Natur gemacht hat. Liebe ist unmittel-
bar die Frucht und der Erweis der Wiederge-
burt. .

Glaube und Hoffnung sind an sich keine sol-
che Zeichen, sondern nur der Glaube, «der
sich in der Liebe auswirkt» [Gal 5, 6], und die
Hoffnung, die «liebt, was Gott befiehlt, und er-
sehnt, was Gott verheif3en hat» [Augustinus]..
«Wenn ich Glauben hatte, um Berge zu ver-
setzen, aber nicht Liebe..» Der Glaube vermag
uns Uber die Welt zu erheben, die Liebe bringt

1 Zur néheren Erklarung vergleiche das 2. Kapitel meines «New-
man, Die Kirche» (Einsicdcln 1945) Bd. I. 89ff.
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uns zu Gottes Thron; der Glaube kann uns
nuchtern machen gegentiber der Welt, die Liebe
aber vermag uns zu beseligen.

Derselbe Text weist uns auch auf die Mdég-

lichkeit, dal jemand sogar sehr klare, abge-
klérte, prazise Ansichten von den himmlischen
Dingen haben kann, daB er die Wahrheiten des
Evangeliums sich ernstlich vergegenwartigen
und danach handeln kann, dal? er begreifen
kann, alles um uns sei Schleier, nicht Wesen,
dal er auf Gottes Wort und Wundermacht ver-
trauen kann, dal3 sein Glaube unter Umstanden
so ehrlich und unbedingt ist, dal’ er alles hin-
gibt, um die Armen zu speisen, dal} er die Welt
in koniglicher Verachtung des Irdischen mit
FURen treten und seinen Leib in einen glorrei-
chen Martertod hingeben kdnnte — und doch,
ich will beileibe nicht sagen, «ohne Liebe» sein
kann (ich glaube auch nicht, der Apostel denke
an einen wirklichen Fall..), wohl aber, dal} je-
mand all das sein kdnnte, was da aufgezahlt ist,
aber doch keinen Nutzen davon hétte, wenn er
nicht auch etwas anderes ware, wenn er nicht
die Liebe hétte. Furchtbare Wahrheit fur jene,
die sich aufihre Muhen, ihre Leiden, ihre Opfer
oder Werke etwas zugute tun! Wir sind Chri-
sten nicht durch den Glauben allein, noch durch
Werke allein, sondern durch Liebe..

Liebe ist das sanfte, stille, innige Zur-Ruhe-
kommen und Sich-hingebcn der Seele, die auf
Gott hinschaut. Nicht nur ein Ja zu Gott vor
allem andern, sondern eine Freude an ihm, weil
er Gott ist, und weil seine Gebote gut sind;
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auch keine heftige Erregung oder Begeisterung,
sondern wie St. Paulus sie beschreibt: langmi-
tig, gltig, bescheiden, demiitig, arglos, einfal-
tig, fugsam, selbstlos, sanft, herzensrein, freund-
lich, geduldig, ausdauernd. Der Glaube ohne
die Liebe ware dirr, rauh und saftlos; ihm
fehlte das SiRe, Anziehende, Liebenswiirdige.
Liebe brachte Christus auf die Erde; sie ist
nur ein anderer Name fir den Troster. Ewige
Liebe ist das Band aller Dinge im Himmel und
auf Erden. Es ist die Liebe, darin Vater und
Sohn eins sind in der Einheit des Geistes, darin
die Engel des Himmels und die Heiligen eins
sind mit Gott, und darin die Kirche auf Erden

eins ist.

PPS I11. 6: 77/88. IV. 21: 307/18; vgl. Laros Il. 27ff.:
113ff. (21. Februar 1820 und 25. Februar 1838).

RICHTUNG
AUF DASJGEGENSTANDLICHE

r?«Daran sehenTwir,"'daR wir ithn erkennen,

wenn wir seine Gebote halten» (1 Joh 2, 3).
Gott und Christus erkennen, scheint in der
Sprache der Schrift zu besagen: in der leben-
digen Uberzeugung seiner Gegenwart leben, die
fur unser leibliches Auge unsichtbar ist. Glau-
ben heiflt ja nach Paulus, den «festen Grund
und Erweis des Unsichtbaren» besitzen [Hbr
11,1]. Das ist Glaube, nicht wie ein Fleide ihn
auch haben kann, sondern das ist der biblische
Glaube; denn nur im Zeichen des Evangeliums
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hat sich Gott so kundgetan, daB hier jene Art
von Glauben maglich ist, die in gewissem Sinn
«Erkennen» heilen kann.

Der heidnische Glaube war blind; da be-
wegte man sich mehr oder weniger mit Handen
und FuRen im Dunklen voran, und deshalb
sagt davon der Apostel: «ob sie ihn vielleicht
erspliren mochten» (Apg 17, 27). Das Evange-
lium aber ist eine Kundgebung und wendet sich
deshalb an die Augen unseres Geistes. Der
Glaube ist grundsétzlich dasselbe wie zuvor,
aber nun kann man mit groRerer Gewil3heit und
Zuversicht handeln.. Darum spricht das Neue
Testament sooft von geistiger Erkenntnis. So
betet Paulus, die Epheser mochten «den Geist
der Weisheit und Offenbarung in der Erkennt-
nis Christi» besitzen, «da die Augen eures Ver-
stehens erleuchtet sind» (Eph 1, 17f.); und die
Kolosser haben nach ihm «den neuen Menschen
angezogen, der sich bestdndig nach dem Bilde
seines Schopfers erneuert» (Kol 3, 10); Petrus
wendet sich im gleichen Sinne an seine Brider
mit dem Grul3: «Gnade und Friede durch die
Erkenntnis Gottes und unseres Herrn Jesus»
(2 Ptr 1,2)..

Es ist klar, was der Gegenstand des geistigen
Sehens ist, das uns im Evangelium geschenkt
ward: «Gott, offenbart im Fleische» [2 Kor
4, 11]. Er, der zuvor unsichtbar war, hat sich
in Christus gezeigt, hat nicht etwa nur in dem,
was Vorsehung oder Gnadenerfahrung oder
Wunder heifdt, oder in Taten und Charakter
von erleuchteten Menschen seine Herrlichkeit
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ausgebreitet, sondern er selbst istin aller Wirk-
lichkeit auf die Erde gekommen und ward in
Menschengestalt von Menschen gesehen.

Gott «erkennen» heif3t «ewiges Leben haben»
[Joh 17, 3], und an seine Offenbarung im Evan-
gelium «glauben», heif3t ihn «erkennen» [Joh
17, 8]. Aber wie sollen wir «sehen» — feststellen,
«dall wir ihn erkennen»? Wie kénnen wir gewil}
sein, dal} wir nicht einen Traum unseres Her-
zens als wahres und klares Sehen miRverstehen?
Wie kdénnen wir behaupten, es sei bei uns an-
ders als bei Leuten, die durch den Dunst der
Atmosphare, in dem die Dinge verschwimmen,
ins Weite schauen? Unser Textwort [1 Joh 2, 3]
gibt uns klare und verstandliche Antwort. Frei-
lich berufen sich manche Christen auf etwas
anderes oder sind nicht geduldig genug, sich
die Frage zu stellen. Sie seien vollig sicher, sagen
sie, daB sie wahrhaft glaubten; denn Glauben
trage seine Gewil3heit in sich selbst und lasse
kein MiRverstehen zu; die wahre Uberzeugung
sei von allem anderen verschieden. Aber St.
Johannes erklart: «Daran sehen wir, dafl3 wir ihn
erkennen, wenn wir seine Gebote halten.» Ge-
horsam ist der Prifstein des Glaubens.

Nicht als ware nicht eine bestimmte Geistes-
verfassung, bestimmte ldeen, Empfindungen,
Gefiihle, Gemutsbewegungen eine notwendige
Bedingung des Heilsstandes; allein, obschon
es soist, legt der Apostel nicht darauf den Nach-
druck — wie um zu bedeuten, daf solches sich
sicher ergibt, wenn nur unser Herz sich auf die
beiden Hauptziele richtet: Gott in Christus zu
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schauen und ihm in unserer praktischen Lebens-
fuhrung aufrichtig zu gehorchen.. So ist un-
tadelige Rechtgldubigkeit (wie wir gewodhnlich
sagen) und gehorsames Leben die ganze Pflicht
des Menschen. Und es ist vollig sicher, dafl man
es immer so verstanden hat. Erforsche die Zeug-
nisse der Frihkirche oder die Schriften der
alten ehrwirdigen Bischofe und Lehrer der
Kirche, und uberzeuge dich, ob dies nicht, in
Ubereinstimmung mit den Glaubenslehren des
Religionsunterrichts, mit dem Credo, mit dem
Vaterunser und den Zehn Geboten, der Inbe-
griff der Religion ist.

Man wendet dagegen ein, dal eine solche
Auffassung des Religiosen leicht zur Selbst-
tauschung flhre: wer nur «rechtglaubig» sei
und «Gottes Gebote halte», sei ein Formalist;
sein Herz sei nicht beteiligt; in seinem Innern
sei nichts verandert; solange keine Wandlung
[«Bekehrung»] stattgefunden habe, sei alles
Glauben und Gehorchen doch nur etwas AuRe-
res ohne Wert. Wir miften uns deshalb an das
Flerz der Menschen wenden, sie auffordern, sich
selbst zu erforschen, ihre inneren Antriebe zu
prufen und sorgféltig darauf zu achten, daB sie
nicht sich selbst vertrauten. Wir muifiten erst
sicher sein, daR ihr Fihlen und Denken auch
wirklich geistig sei, bevor sie sich einem Selbst-
vertrauen (Uberlieen. — Wir werden spater
sehen, was an solcher Auffassung des Religidsen
richtig ist. FUr jetzt wollen wir nur soweit davon
sprechen, als es der erhobene Einwand er-
heischt. Darum frage ich: Wie sonst kann ein
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Mensch erkennen, dal} seine Antriebe und Ge-
mutsbewegungen in Ordnung sind, als an ihren
Frichten? Konnen sie etwa den Erweis in sich
selber tragen? Sind sie wie Farben, die man un-
mittelbar wahrnimmt, oline nachpriifen oder
Uberlegen zu missen? Ist nicht jede Empfin-
dung und Ansicht eines Menschen (sie mag so
oder anders gefarbt, schdon oder haRlich sein)
das Ergebnis seines personlichen Denkens, je
nach dem Licht, das in seinem Innern aufge-
steckt ist? Und ist dieses «Licht» in einem Men-
schen nicht oft geradezu Finsternis, oft nur
Zwielicht und oft von dieser oder jener Fér-
bung, die bis in die letzte Faser seines Wesens
spurbar ist? Wie also kdnnte einer mit seinem
eigenen inneren Licht die Empfindungen und
Gefiihle seines Herzens prifen?l.. Taten des
Gehorsams hingegen sind ein verstandlicher Er-
weis, ja der einzig mogliche Erweis und, im
ganzen gesehen, auch ein befriedigender Er-
weis fur die Wirklichkeit unseres Glaubens-
ernstes.

Ich behaupte nicht, schon dieses oder jenes
«gute Werk» sage uns etwas, aber ein anhalten-
der Gehorsam sagt viel. Und wenn wir unsere
Pflichten nach verschiedenen Seiten tun, so tra-
gen und bezeugen sie sich gegenseitig. Wirde

1 Newman hat hier die Gefihlsrcligion sektierischcr Gruppen im
Auge, wo cin«Bekehrungscrlebnis» erzeugt und der «iiberwéltigende»
Eindruck des Erlebten bereits als Erweis fur echte Religiositat (oder
gar fir die Wahrheit des Rcligionssystcms) angesehen wird. - Natir-
lich geht es ihm dem gegeniiber nicht um «Religionsbcweise», sondern
um Korrektur und Ergénzung hinsichtlich der «Religiositat» oder

Fréommigkeit.
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jemand nur ein bestimmtes schones Teilstiick
leisten, so hatte er wohl Grund sich zu fragen,
ob dies nicht bloR von Stolz und Eigensinn
rihre. Wer blo gutmiitig und versfhnungs-
bereit ist, konnte vielleicht zufolge seines Na-
turells sich so verhalten. Wéren wir nur fleilig,
so konnte es mit Unvertraglichkeit und Selbst-
sucht Zusammengehen. Wirde einer nur seine
irdischen Berufspflichten erfiillen, so wére cs
kein Erweis, dal sein Herz Uberhaupt Gott ge-
hort. Waren wir nur regelméfig in Gottesdienst
und Sakramentenempfang: manch einer hat
dabei ein weites Gewissen, ist nicht peinlich
gerecht oder ist norglerisch oder neidisch. Ist
er ein hauslicher Charakter, umgangig, liebens-
wirdig, von zartem Familiensinn? Er moge
achtgeben, dal} nicht Weib und Kinder in sei-
nem Herzen die Stelle Gottes einnehmen, der
sie ihm gab. Ist er nur méaBig, niichtern, keusch,
abgewogen in seinen Worten? Das kann auch
von blofRRer Schwerfélligkeit und Empfindungs-
schwéche riihren oder mit geistlichem Hochmut
Zusammengehen.. Niemand ist oline die eine
oder die andere gute Eigenschaft. Balaam
flrchtete sich, Gottes Auftrag mizuverstehen,
Saul war tapfer, Joab ehrlich, der Prophet von
Bethel ehrerbietig gegenliber den Dienern Got-
tes, die Hexe von Endor gastfreundlich — und
so kann naturlich keine gute Tat oder Eigen-
schaft, fur sich genommen, das Kennzeichen
des geistigen Menschen sein.

Auf der andern Seite jedoch gibt es keine
solche Eigenschaften, die sich nicht auch irgend-
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wie aufRerlich kundgében, und je vielfacher und
mannigfacher sie hervortreten, um so bezwin-
gender und trostlicher ist ihre. Uberzeugungs-
kraft. Allgemeine Gewissenhaftigkeit ist die
einzige Sicherheit, wodurch sich Tugend als
echt erweist — und danach mussen wir streben
und uns entschlieBen, Gott einen steten Gehor-
sam entgegenzubringen. .

Man kann nun einwenden, weil mancher Ge-
horsam sich auf innerliches Verhalten beziehe,
so miftten wir uns nach dieser Seite erforschen,
um ihn gut zu erfallen. Wir kénnten z. B. nicht
beten, ohne auf uns selbst zu achten, wéhrend
wir die Gebetsworte sprechen, um unsere Ge-
danken bei Gott zu halten; wir konnten nicht
Arger und Ungeduld zuriickdrangen oder lieb-
reiche Bereitschaft zu Versohnlichkeit pflegen,
ohne unser Inneres zu beachten und uns zu
prifen. — Aber dieser Einwand beruht auf
einem Mil3verstdndnis meines Gedankens. Was
ich sagen will, ist dies, da unsere Pflicht sich
selbstverstandlich in Akten jeglicher Art, des
Herzens wie der Zunge und der Hand betatigt,
aber dal3 sie wesentlich in Betéatigungen zu su-
chen ist und nicht so sehr in Stimmungen oder
Geflhlen besteht. Wer sich bemiht, gut zu
beten, herzlich zu lieben, sanft zu sprechen, wie
es jeweils die Pflicht erheischt, ist weise und
fromm; wem es aber nur um eine unbestimmte
und allgemeine Gemutsverfassung zu tun ist,
verfangt sich in einer Tauschung mit Worten,
die nur durch ihre Zweideutigkeit sinnvoll er-
scheinen kdnnen..
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Dazu kommt, daf} die Pflicht der Selbstpru-
fung viel mehr darin besteht, daR wir das
Schlechte in uns entdecken, als daR wir uns ver-
sichern, was in uns Gutes ist. Kein Schaden
kann sich aus der Betrachtung unserer Siinden
und Mangel ergeben, wenn sie uns antreibt,
zu Christus aufzuschauen, um an ihre Uberwin-
dung zu gehen. Solche Art von Selbstbetrach-
tung wird zu Zerknirschung und Glauben fiih-
ren und deshalb zweifellos unser Herz zu einem
reineren Zustand lautern — aber nur indirekt,
geradeso wie das EdelmaR in Werk und Kunst
sich nicht durch unmittelbare Zielsetzung er-
gibt, sondern durch Vermeidung des Uber-
mafes.

Glauben besagt wesentlich, nicht auf sich
selbst hinblicken. Daraus magst du entnehmen,
was fur ein Glaubiger der sei, der sich in sein
eigenes Gedankengeh&use verschliel3t, sich auf
die eigenen Gedankengebilde stiitzt und seinen
Erloser in der Vorstellung seines Erlebens
sucht, statt sein Selbst beiseite zu lassen und sein
Leben auf ihn zu grinden, der in der Offen-
barung des Evangeliums spricht..

«Hinschauend auflesus, den Urheber und Voll-
ender unseres Glaubens» (Hbr 12, 2). Ja gewilR,
wir sollen allzeit von uns weg und auf Jesus
hinschauen; also es vermeiden, unsere eigenen
Geflihle, Gemutsbewegungen, die Weise und
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Stufe unseres geistlichen Lebens zu betrachten,
als waére dies die Hauptaufgabe im Religidsen.
Uns Uber unsern geistigen Stand zu vergewis-
sern, das mdogen wir hauptsachlich seinen
Frichten Uberlassen.

Nach der alten und allgemeinen Lehre der
Kirche legen wir Nachdruck auf das Gegen-
standliche der Religion und auf die Friichte des
Glaubens, und wir halten die geistige Richtung
dieses Glaubens flr hinreichend gesichert, wenn
dies in Ordnung ist.. Sonst kdme es auf die Be-
hauptung hinaus, es sei nicht genug, einfach zu
Christus aufzuschauen, um seine Gnade zu emp-
fangen, sondern es musse einer auch imstande
sein, diesen seelischen Vorgang in sich festzu-
stellen, seine geistige Verfassung zu beschreiben,
seine «Rechtfertigung aus Glauben allein» zu
bekennen und zugleich zu analysieren, was mit
diesem Bekenntnis gemeint sei. Der verlai-
lichste Gehorsam zu Gott ist aber zweifellos
der, der aus Liebe zu Gott hervorgeht, ohne
mit genauem Malistab die GroR3e oder die Natur
des Opfers zu messen, welches darin einge-
schlossen ist. Wer gewohnt ist, allen seinen
Ideen und Handlungen einen Namen zu geben,
sie wie fur den Markt abzuschétzen, jeder ein-
zelnen die ihr gebihrende Etikette und Wert-
berechnung anzuhéngen: der wird bald unge-
wollt seine Beweggriinde durch Stolz und
Selbstsucht verderben. Eine Art Selbstgefallig-
keit wird sich in seinen Geist einschleichen, so
fein, dal? es nicht aufeinmal fir ihn zu erkennen
ist; ein Zustand behaglicher Selbstzufrieden-
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heit, die gern das eigene Empfinden und Ur-
teilen dem fremden vorzieht; eine geheime,
wenn nicht eingestandene Uberzeugung, daf er
sich auf einer hoheren Stufe befinde als der
Durchschnitt seiner Umwelt.

Ein solch Ubler Gedanke stellt sich leicht,
wenn auch gewi nicht notwendig ein, wenn
jemand ein Tagebuch Gber sein religises In-
nenleben fiihrt, ja sogar bei Darstellungen, die
mit der religiésen Berufsarbeit Zusammenhén-
gen: sie verfuhren den Schreiber in dieser oder
jener Hinsicht zu Selbstbespiegelung. Und so
nitzlich oft auch religiése Tageblcher sind,
so glaube ich doch: wenn man seine Empfin-
dungen zur Erinnerung niederlegen will, wird
man nur schwer den Gedanken ausschlieRen
konnen, daB diese schénen Geflihle eines Tages
der Welt kundwerden méchten; und so wird
man unvermerkt verleitet, die Niederschrift wie
zu einer Darbietung zurechtzulegen. Selten
wird es einen Menschen geben, der es sich prak-
tisch leisten kann, seine besseren Gedanken
oder Taten zu betrachten, ohne der Versu-
chung zu unterliegen, sie vor anderen auszu-
breiten. Daher ist es so leicht, einen Eingebil-
deten zu finden. Wird solches einmal im gehei-
ligten Bereich des Religitsen gefordert, so flhrt
es zu einer unnatdrlichen Feierlichkeit des Be-
nehmens — und zugrunde liegt dabei der
Wunsch, ein «geistlicher Mensch» zu sein, ja,
als solcher zu erscheinen; und solches kommt
dann fur den Beobachter recht peinlich heraus
und steht sicherlich nicht im Einklang mit der
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Regel unseres Heilands, wir sollten gerade
dann, wenn wir uns im Herzen ganz Klein
fuhlen, «unser Haupt salben und unser Antlitz
waschen» [Mt 6,17].

Ein anderer Ubelstand, der sich aus solcher
Selbstbetrachtung ergibt, ist die besondere Art
von Selbstsucht (wenn ich ein so herbes Wort
daflir gebrauchen darf), die man dabei pflegt.
Wer sich selbst statt unseren Herrn zum we-
sentlichen Inhalt seines Denkens macht, wird
naturgemald sich selbst erhdhen. Ohne zu be-
streiten, dafl die Verherrlichung Gottes das
groRe Ziel ist, aufwelches alles bezogen werden
soll, werden solche Leute unbewuf3t dazukom-
men, die Verherrlichung Gottes unldslich mit
der Uberzeugung von ihrem persénlichen Heil
zu verknupfen. Das erklart es zum Teil, dal
einseitige Ansichten Uber Vorherbestimmung
so verbreitet sind, und dafl man sich dabei auf
die eigene Rechtfertigung aus dem Glauben
versteift — und eben deshalb mdgen solche die
Lehre der Schrift von der Kirche und ihren
Amtern so gar nicht leiden. Nichts ist so un-
moglich zu vereinen wie das Gedankensystem,
welches den Menschen anleitet, um sein eigenes
Denken und Erleben zu kreisen — und das an-
dere, welches ihn auf eine Quelle von Gnade
und Wahrheit weist, auf welche Gott ihn ver-
pflichtet. Und wie bei einer Gruppe von Men-
schen Selbstvertrauen und Hochmut das natur-
geméle Ergebnis solcher Auffassungen sind,
so fuhren sie bei einer andern zu unruhiger
Angstlichkeit Uber ihren religiésen Zustand
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und ihre Heilsaussichten, und sie flrchten, sie
héatten die Verdammung des allbarmherzigen
ErlOsers zu gewértigen. Es bedarf kaum eines
Wortes, dall Selbstbetrachtung eine héufige
Erscheinung und oft auch eine Vorstufe zur
Verschiebung der gesunden Seelenhaltung ist.

PPS II: 14/5: 151/73; vgl. Laros 343 ff. (fir PPS 1. 15):
Januar oder Februar 1835.

Wenn es irgendeinen Zusammenhang zwi-
schen Gottes Erkennen und Ertragen des Bdsen
gibt, so war es ein kilhnes Verlangen unserer
Stammeltern, das Bose zu erkennen, ohne selbst
davon berthrt zu werden. Es war ein Gedanke,
ahnlich jenem, «wie Gotter» sein zuwollen: vom
Geheimnis des Abgrunds, vom «Wurm, der
nicht stirbt», zu wissen, ohne dariiber die Un-
schuld und das Gliick zu verlieren.

Das verstanden sie nicht. Sie verlangten nach
etwas, wovon sie nicht wulten, dal sie es nicht
haben konnten, ohne anders zu werden. Sie
sahen nicht, wie eng fir die menschliche Natur
Erkenntnis und Erfahrung Zusammenhangen..
Sie «alRen vom Baume», der sie weise machen
sollte — und ach, nun wurde ihnen klar, was
Sinde, Scham, Tod, Verdammung, Verzweif-
lung ist.. Sie verloren das Paradies, und sie ge-
wannen das bdse Gewissen.

Das ist also «Erkenntnis des Guten und des
Bosen». Verlorene Geister erkennen nicht das
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Gute, Engel erkennen nicht das Bdse; Wesen
wie wir, gefallene, doch nicht verworfene We-
sen, «erkennen das Gute und das Bdse» — das
Bose, das nicht aulier uns, aber doch auch nicht
eins mit uns — in uns, aber doch auch nicht
unser Wesen ist. Das war die Frucht des ver-
botenen Baumes, die in uns bis heute nach-
wirkt. Wir wissen nicht, worin die Bestim-
mung und die Gluckseligkeit von anderen
Wesenbesteht; aber zumwenigsten scheintes des
Menschen Glick im Paradies gewesen zu sein,
daB er nicht Uber sich selber nachdachte, oder
dal? er sich seiner nicht bewuf3t war.

Kinder haben etwas davon: sie betrachten sich
nicht selbst. Und so scheint es mit den Engeln zu
sein, von denen es heil3t, sie «schauen» — denn
Was heif3t schauen anders, als sich der Betrach-
tung Gottes bis zur Selbstvergessenheit wid-
men? Darum werden die Heiligen in der Schrift
mit «Jungfrauen» verglichen, «die dem Lamme
folgen, wohin es geht» [Geh Offb 14, 4]. Adam
aber, nicht zufrieden mit dem, was er war, ver-
langte nach einer Erkenntnis, die ihm nur (in
Ubler Selbsterfahrung) durch moralische Ver-
wirrung in seinem Innern zuteil werden konnte,
und indem er infolge dieser Verwirrung zu
Selbstbetrachtung herabsank. Er erhielt, was er
2u erkennen wiinschte, und der erste Akt, von
dem uns nachher berichtet wird, war ein Akt
der Selbstbetrachtung. Da verbarg er sich unter
den Baumen des Gartens. Er war nicht mehr
fahig, das Herrliche in seinem Umkreis zu
sehen; seine Aufmerksamkeit war durch die
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Scham gebunden, die Uber ihn gekommen
war. . .

Von den Engeln heif3t es, sie rufen «Heilig,
heilig, heilig» und tun den Willen Gottes; An-
betung und heiliger Dienst machen ihre Selig-
keit aus. So sind auch wir um so glucklicher
daran, je mehr wir uns ihrem Stande nahern.
Alle geistigen Ubungen, die den Zweck ver-
folgen, sich selbst zu betrachten und den eigenen
Zustand zu fixieren; zu bestimmen, was Anbe-
tung sei und warum man sie betatige, was
Frommigkeit sei und warum man sie tbe, was
unsere Gefiihle enthalten und unsere Worte
meinen — all das ist dazu angetan, uns von dem
einen Notwendigen abzulenken (auBer wir
wilten mit reifer Erfahrung damit umzu-
gehen) ..

Solche Uberlegungen kénnen uns zeigen, wie
verschieden unser Stand von jenem ist, fur den
uns Gott geschaffen hat. Nach Gottes Willen
sollten wir einfaltig sein, und wir sind kompli-
ziert; wir sollten nichts Arges denken, und
jeder unserer Gedanken ist mit tausend schlech-
ten, zweifelhaften oder halilichen Nebengedan-
ken verbunden; wir sollten unsere Aufmerk-
samkeit auf die Herrlichkeiten Gottes um uns
richten, und wir richten unsere Aufmerksam-
keit auf unser eigenes Selbst und sind wie ver-
hext von den eigenen Armseligkeiten. Daher
ist das ganze Gefiige der Gesellschaft so un-
naturlich: Keiner vertraut dem andern, wenn

es nicht sein muf3; fortwahrend denkt man an
Birgschaften, Unterschriften, Sicherheiten. Nie-
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mand meint genau das, was er sagt; unsere
Worte haben ihren nattirlichen Sinn verloren..
Davor, meine ich, sollten wir uns recht sehr in
acht nehmen, weil es in der Welt so sehr ver-
breitet ist. Man will das Uble nicht aufgeben,
will dem Unheil, das durch die Stinde so um
sich gegriffen hat, nicht zuleibe riicken, will es
nicht ausrotten, — will es noch hétscheln, es
aufputzen und verschonern, wo doch «innen
Totengebein und Faulnis ist» [vgl. Mt 23, 27]..
Wenn wir erkennen, in welchem Zustand wir
uns befinden, so laBt uns auch die Mittel er-
greifen, die uns wirklich zur Verfiigung sind
und allein uns helfen kénnen.. Christus hat uns
die Unschuld, die wir in Adam verloren haben,
wiedergewonnen; er fordert uns auf und hilft
uns, «wie Kinder zu werden» [Mt 18,3]; er
hat uns die Gnade der Einfalt erworben, eine
der erhabensten Tugenden — so wenig man
auch daran denkt und so selten man sie er-
sehnt.. Zu den wesentlichen Zugen der christ-
lichen Vollkommenheit gehort die Geradheit
und Lauterkeit des Geistes; ihre Quelle ist im
Herzen, das ganz und ungeteilt Gott gehort.
Aber auch solche, die eine entfernte Idee davon
zu haben glauben, verwechseln sie insgemein
mit einer bloRen Schwéche und Weichheit des
Gemites. Das ist aber nur ihr Zerrbild.
Einfaltig waren die Apostel und ersten Chri-
sten. Unser Herr sagt: «Seid arglos» oder lau-
teren Herzens «wie Tauben» [Mt 10,16], und
St. Paulus: «Ilch mdchte euch weise wissen und
einfaltig gegeniiber dem Bdsen» (R6m 16,19)..
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Er spricht von «Zeugnis seines Gewissens», dal

er «in Lauterkeit und reiner Einfalt, nicht in
fleischlicher Weisheit, sondern nach Gottes
Gnade» in der Welt und inmitten der Glaubigen
gewandelt sei [2 Kor 1, 12].

Lalt uns Gott bitten, er mdge uns diese
grolRe Gabe verleihen, dalR wir unseren Geist
von allem, was ihm miRfallt, reinigen: daR wir
all das Wissen verlernen, das wir von der Siinde
her haben; dall wir uns hiiten vor eigensiich-
tigen Beweggriinden, vor Selbsttduschung und
Eitelkeit.., uns abkehren von feigen, niederen,
unedlen Methoden, uns freimachen von knech-
tischer Furcht, Menschenfurcht, von vagen und
aberglaubischen Besorgnissen. Offen und frei
sollen wir werden, als wéaren wir nicht durch
Slinde gegangen, weil wir uns davon gereinigt
haben.., nicht argwdhnisch, nicht eifersuichtig,
miRglnstig, verschlagen: auf dal wir ver-

trauensvoll vor ihm stehen dirfen und im Ge-
danken an seine Gegenwart Frieden geniel3en.

PPS Vili. 18: 259, 265/8 (13. Méarz 1836).

DAS HEILIGE IM IRDISCHEN

Ist jemand Uberzeugt, daR dieses Leben kurz
ist und nicht zur Erfullung eines hohen Stre-
bens ausreicht, daR es den wahren Christen
nicht vollig entfaltet und zur Vollendung kom-
men lait, und fuhlt er infolgedessen, daf3 das
kinftige Leben «alles in allem» ist und dal? die
Ewigkeit allein imstande ist, seinen Geist in An-
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Spruch zu nehmen und auszufiillen — so lauft er
Gefahr, das diesseitige Leben zu unterschatzen
und seine wahre Bedeutung zu verkennen. Er
neigt dann zu dem Wunsche, die Zeit der irdi-
schen Pilgerschaft in einer volligen Losldsung
vom tétigen Leben und von geselligen Pflichten
zuzubringen.

Jedoch waére es wohl zu bedenken, daf? die
irdischen Aufgaben, wenn auch nicht himm-
lisch, so doch der Weg zum Himmel, und wenn
auch nicht die Frucht, so doch der Same der
Unsterblichkeit, und wenn nicht in sich selber,
so doch um dessentwillen schétzbar sind, dahin
sie fullten.

Freilich ist es schwierig, sich dies lebendig
zu vergegenwartigen; schwierig, beide Wahr-
heiten zugleich zu verwirklichen und mitein-
ander zu verbinden: allzeit das geistige Auge
auf das kiinftige Leben gerichtet zu halten und
doch in diesem Leben zu wirken. Die Beschau-
lichen neigen dazu, die tatigen Pflichten hintan-
zusetzen, zu denen sie doch gehalten sind, und
an die Ehre Gottes so intensiv zu denken, daR
sie dartber vergessen, fir sie zu wirken..

Auf verschiedene Weise kann der Gedanke
an die kinftige Welt verleiten, seine irdischen
Aufgaben hintanzusetzen, und wo es der Fall
ist, kdnnen wir gewil} sein, dall etwas schief
und unchristlich ist — zwar nicht im Denken an
das Kiinftige selbst, wohl aber in der Art und
Weise, daran zu denken. Die Betrachtung der
ewigen Herrlichkeit Gottes kann zwar zu be-

stimmten Zeiten und flUr bestimmte Personen
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sich rechtmaRig zwischen die irdischen Auf-
gaben einschieben, wie bei den Aposteln, als
Christus zum Himmel fuhr [und sie «gen Him-
mel starrten»]; auch konnen solche Betrach-
tungen zu bestimmten Tagzeiten erlaubt und
sogar vorgeschrieben sein — doch wére es nim-
mermehr eine gesunde und rechte Art, an Chri-
stus zu denken; es ware vielmehr ein Zerrbild
der rechten Weise, wenn wir darlber unsere
Zeit vertrdumten oder in einen Zustand der
Gleichglltigkeit gerieten und uns von tatsach-
lichen Aufgaben abziehen und flr sie untlichtig
machen lieRen.
Wirklich, der Gedanke an die unsichtbare
Welt kann uns auf mannigfache Weise dazu
verfiihren. Und von allen die Gbelste Weise ist
die, wenn wir uns einbilden, wir miiiten uns so
verhalten. Menschen, die religiés sein méchten,
sind dieser Versuchung immer besonders aus-
gesetzt.., vor allem solche, die sich gerade erst
zu ernster Lebensrichtung entschlossen haben..
Da kann man oft beobachten, dal} ein solcher
etwas wie Widerwillen und Geringschatzung
fur die gewohnlichen Geschafte empfindet, als
waren diese etwas, was tief unter ihm liege. Er
weill von einem «geistigen Sinn», den er nach
dem Ausdruck der Schrift besitzen soll (1 Kor
2, 14f.), und nun meint er, dazu sei es unbedingt
nétig, aller eifrigen und hingehenden Tatigkeit
im profanen Bereiche zu entsagen, ihr grund-
sétzlich kein Interesse zuzuwenden, die natur-
lichen, alltdglichen Freuden des Lebens zu ver-
achten, eine tribselige Miene und einen ge-
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dampften Ton der Stimme anzunehmen, im
Kreis der Freunde und Verwandten schweig-
sam und geistig abwesend zu sein, wie wenn er
zu sich selber sprache: «lch habe héheren Ge-
danken nachzusinnen, als mich auf diese ver-
ganglichen, elenden Dinge einzulassen!» Nur
mit sichtlicher Anstrengung und deutlicher Un-
lust gibt ein solcher sich mit dem Néchstliegen-
den ab; er bemdiht sich, die alltdglichen Be-
gegnungen als Stoff fiir «geistliche Gesprache»
Zu benutzen, wie er das nennt; er fiihrt gewisse
Wendungen und Redensarten der Bibel im
Munde, tauscht sich gern Uber solche Gefiihle
mit Leuten seiner Denkungsart aus, laft auch
Wohl sichtbare und hérbare Zeichen seiner Ge-

fhlsbewegungen nach auBen dringen, wenn
biblische oder religitse Themen angerihrt wer-
den, und was dergleichen mehr ist.

Nun mdchte ich durchaus nicht leugnen, dal
die irdische Beschéftigung eines Menschen ein
Kreuz fur ihn sein kann. Ich will auch nicht be-
streiten, dal} er unter Umstanden sogar recht
daran tut, sich von der Welt zuriickzuziehen;
aber ich spreche von Féllen, in denen es Pflicht
ist, im weltlichen Berufe zu verharren, und
Wenn man schon darin verbleibt, sich nicht
einer griesgramigen Stimmung zu Uberlassen —
sondern was da ein Mensch sich zu Gemiite
flhren sollte, ist dies: «Solange ich hier bleibe,
habe ich hier Gottes Ehre zu verwirklichen, und
zwar nicht auf3er, sondern in diesen Obliegen-
heiten und durch sie, gemaR der Weisheit des
Apostels: «Nicht lassig in Geschéaften, sondern
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eifrig im Geiste dienet dem HerrnT» [ROmM
12,11]..

Was verfiihrt nun wohl solche Leute zu dem
erwéhnten MiRverstehen? Sie haben beob-
achtet, daB die meisten Menschen, die sich mit
Lust und Flei3 dem Irdischen widmen, es aus
irdischem Geiste tun, aus niedriger, fleischlicher
Liebe zur Welt. Darum halten sie es umgekehrt
far ihre Pflicht, sich Uberhaupt nicht mit innerer
Anteilnahme einem irdischen Ding zu widmen.
Es lant sich ja nicht leugnen, der Grof3teil der
Weltmenschen geht im Irdischen auf, in einem
Male, dal’ ich mir fast Bedenken machen muf,
von der Pflicht eines freudigen Interesses fir
irdische Aufgaben zu sprechen: ich mdchte
nicht mit jener unwirdigen Ausgegossenheit
an zeitliche, sinnliche Werte das Wort zu reden
scheinen, jenem Hang zu rastloser Geschéftig-
keit, jener Gewinngier, jenem Dréngen nach
EinfluR und Macht, wovon wir allseits um-
geben sind. Ist es verkehrt, gegeniber irdischen
Obliegenheiten teilnahmslos und gleichgiltig
zu sein und dies fur Frémmigkeit anzusehen —
so ist es um so verkehrter, sich den Weltdingen
zu versklaven und das Herz an das Irdische zu
héngen. Ich kenne nichts Schrecklicheres als

jene geistige Verfassung, die vielleicht bezeich-
nend fur unser Land ist und welche die Prospe-
ritdt bei uns zu Lande so betriblich fordert:
ich meine jenes ehrstichtige Sinnen und Trach-
ten — und um ein starkes Wort zu gebrauchen,
aber ich finde kein anderes, um meine Meinung
auszudriicken — jenes niedere Strebertum, wel-
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ches jedermann auf Gelegenheiten lauem 1aRt,
sich eine Karriere und Einfluf? zu sichern, Geld
zusammenzuraffen, Macht zu gewinnen, die
Nebenbuhler niederzuhalten, hdher Arrivierte
zu Uberholen.. Diese geistige Verfassung brei-
tet sich immer weiter unter uns aus und reifit
die meisten, wenn auch verschieden je nach
Temperament, in den Strudel der Welt. Dem-
gegeniiber, um es noch einmal zu sagen, wére
cs weit, weit besser, sich ganz von der Welt zu-
riickzuziehen als einem solchen Geist anheim-
zufallen; besser, mit Elias in die Wiste zu
fliehen, als in Jerusalem Baal und Astaroth zu
opfern. Allein die Weltverdchter, die ich im
Auge habe, sind vom Geiste des Elias sehr weit
entfernt. «Aus der Welt zu fliehen» oder ihr
ernsthaft zu widerstehen, dazu gehdrt eine
Kraft und Seelcnstarke, die ihnen abgeht. Sie
I6sen sich weder von der Welt, noch lassen sie
sich leidenschaftlich mit ihr ein. Sic tun etwas,
Was dazwischen liegt: sie lassen sich ein, aber
flau und l&ssig, und meinen, das heil3e nun sich
religios verhalten — vielleicht lassen sie sich
auch recht sehr mit ihr ein, aber tun so, als
verachteten sie die Welt.

uUnd doch ist es moglich, dem Herrn zu die-
nen, ohne deshalb im Irdischen l&ssig zu sein
oder sich UbermdRig auszugeben oder umge-
kehrt, sich aus der Welt zurlickzuziehen. Man
kann namlich alles und jedes, was man tut, «zur
Ehre Gottes tun», man kann «alles von Herzen
tun fur den Herrn, nicht fiir die Menschen»
[1 Kor 16, 31]. Man kann sich zugleich dem
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tatigen und dem beschaulichen Leben widmen.
Wie das gemeint ist, sei an einigen Beispielen
aufgezeigt.

1. «Tutalles zur Ehre Gottes», sagt St. Paulus,
«ihr moget essen oder trinken oder was immer
tun» (1 Kor 10, 31). Daraus geht hervor, daf
nichts zu gering oder zu gewéhnlich ist, um es
zu Gottes Verherrlichung zu tun. LaBt uns auf
den oben erwdhnten Fall zurickkommen: Ge-
setzt, es habe sich jemand in jlngster Zeit zu
einer ernsteren religiosen Haltung im Vergleich
zu fruher durchgerungen und habe rsich ent-
schlossen, ein frommes Leben zu fihren. In-
folge der neuen Lichtung, die er sich vornimmt,
empfindet er nun einen Widerwillen gegen sei-
nen weltlichen Beruf. Vielleicht ist er Geschafts-
mann oder Handwerker oder hat sonst einen
auBeren Dienst zu tun, der ihm wenig Zeit fur
die Pflege des Geistigen Ubrig laRt. So fuhlt er
den Wunsch, einem anderen Beruf nachgehen
zu konnen, obschon der seine durchaus recht-
schaffen und gottgefallig ist. Der Ubelberatene
wird in einem solchen Falle gleich ungeduldig
werden und seinen Beruf aufgeben wollen, und
wenn er dies nicht tut, wird er darin lassig wer-
den und seine Berufsarbeit hintansetzen. Wer
aber wirklich ein neues Leben beginnen will,
wird sich sagen: «lIst mein Beruf auch nicht
nach meinem Geschmack, um so mehr paft er
fur mich. Ich verdiene nichts Besseres.. Etwas
Auffallendes aber wirde als hochmiuitig erschei-
nen; so will ich mich dem unterziehen, was mir
nicht angenehm ist und ein Opfer fir mich be-
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deutet, ohne dal es in die Augen féllt. Weit ent-
fernt, dariber verdrie3lich zu sein, will ich mit
Gottes Hilfe gerne tun, was mich personlich
nicht freut; ich will mich selbst verleugnen..;
es gibt nichts Widriges, was sich nicht gutwillig
im Gedanken an Gott, mit seiner Gnade, und
mit entschiedenem Willen tragen lieRe.. Gibt
es etwas in meinem Beruf, was mir besonders
unsympathisch ist, verlangt er z. B., dal ich
auf Reisen sei, wahrend ich gern zu Hause ware,
oder verlangt er, dal ich am Schreibtisch sitze,
wéhrend ich gern Bewegung hétte — verlangt
er, dafl ich frih aufstehe, wahrend ich gern
langer liegen bliebe, verlangt er eine stille, zu-
rickgezogene Lebensweise, wéhrend ich gern
in Gesellschaft von Freunden waére: ich will ge-
rade diese Unannehmlichkeiten mit herzlicher
Bereitschaft als das beste fir mich betrachten,
soweit es meine Gesundheit erlaubt und ich
mich nicht in moralische Geféhrdung stirze.
Meine religidse Lebensauffassung, ich fihle es,
kann mir hinderlich in der Karriere werden;
manche Leute werden mich mit Milstrauen be-
trachten, mein gewissenhaftes Verhalten wird
diese und jene argern; wollte ich es im Leben zu
etwas Rechtem bringen, miBte ich mich weit
mehr mit weltlichen Dingen abgeben, als ich
mit meiner religiésen Pflicht vereinen kann,
Wenn ich mich nicht Versuchungen aussetzen
Will; ich miRte aus weltlichen Riicksichten die
Religion hintansetzen, was ich doch mit dem
Beistand Gottes nicht will, noch tun werde;
meine Zeit zum Gebet will ich mir vorbehalten
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und mich nicht auf die landlaufigen Ausreden
und Auswege einlassen..; wenn ich andere
neben mir aufsteigen sehe, wéhrend ich bleibe,
wo ich bin, so ist dies eine Demutigung fur
mich, aber mag sie auch hart und schwer zu
tragen sein, ich will sie gerne auf mich nehmen
zur BuRe fir meine Sunden und als Erweis
meiner ernsten Gesinnung, Gottes Willen zur
Richtschnur zu nehmen»..

2. Ein weiteres Grundmotiv, das dem Chri-
sten [zur Verwirklichung des Religidsen in-
mitten der Welt] ermuntern soll, wird der
Waunsch sein, «sein Licht vor den Menschen
leuchten zu lassen» (Mt 5,16). Er wird durch
seinen Fleil und durch seine Arbeit auf andere
einen guten EinfluR zu gewinnen suchen. Er
wird sich sagen: «Meine Eltern, mein Meister,
mein Arbeitgeber sollen n;e von mir sagen
kénnen: ,Die Religion hat ihn verdorben!{ Sie
sollen mich tatiger und strebsamer finden als
zuvor.. ; meine Kameraden sollen keinen Anlal3
finden, Uber irgendeine zur Schau getragene
Frommigkeit zu spotten: ich werde sie nicht
zur Schau stellen; mannlich will ich mit Gottes
Hilfe meine Pflicht erfullen und das Mdgliche
tun, um nicht durch Absonderlichkeiten, durch
auffallendes Benehmen, durch Unaufrichtigkeit
in Worten, durch eine gezierte oder verschlos-
sene Art der Religion Unehre zu machen. Viel-
mehr soll man aus meinem Beispiel entnehmen
kénnen, daB innerlich religiése Menschen nicht
nur das Himmlische im Geiste tragen, sondern
auch den Weltkindern Achtung abnétigen. Wie
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kénnte ich der Barmherzigkeit Gottes besser
danken, als wenn ich durch mein Beispiel die
Lehre des Evangeliums, durch die er mich
selbst erleuchtet hat, auch anderen als etwas
Anziehendes nahebringen darf.., durch Auf-
richtigkeit, Ehrlichkeit, Klugheit, Festigkeit,
Gleichmut, Wohlwollen und briderliche Liebe I»

3. Ein anderer Grund fir den Christen, sich
unverdrossen der Berufsarbeit hinzugeben, wird
die Dankbarkeit gegen Gott und ein innerliches
Leben aus dem Heiligen Geiste sein, das ihm
geschenkt wurde. Er wird Gott in allen Dingen
finden lernen, er wird allzeit das Leben Christi
vor Augen haben. Auch Christus versah hie-
nieden ein einfaches Handwerk. So wird der
Christ in seiner Berufsarbeit an den géttlichen
Meister denken, wie er gearbeitet hat; er wird
sich erinnern, daB Jesus «nach Nazareth zog,
um seinen Eltern untertan zu sein» (Lk 2, 51)
Und daf} er auf langen Wanderungen Sonnen-
glut und Wetter ertrug und «keine Stétte hatte,
m'Vohin er sein Haupt legen konnte» (Mt 8, 20)..
Lt wird erkennen, dal? die echte Nachfolge
Christi gerade im Rahmen des irdischen Be-
rufes zu suchen ist, dall wir Christus nicht nur
in den Armen, Verfolgten, Kindern begegnen,
sondern auch in beliebigen Obliegenheiten, die
et seinen Freunden zuweist. In den Erforder-
nissen seines Berufes wird er die Forderungen
Christi erkennen. Er wird nicht meinen, er
kénne bei Vernachlassigung seiner Berufsar-
beiten sich der gottlichen Gegenwart um so
besser erfreuen, vielmehr wird er Uberzeugt
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sein, je vollkommener er das Seine tut, um so
mehr werde sich Christus ihm gleichsam in sa-
kramentaler Weise mitten in den gewoéhnlichen
Verrichtungen des Tages kundgeben, und dem-
gemal wird er sein irdisches Werk als eine
Gabe Gottes annehmen und es darum heben.
4. Wahre Demut ist ein weiterer Grund, so-
weit moglich Gott im irdischen Tun zu suchen,
statt sich dem zu entziehen. Offenbar schenkt
Christus denjenigen, welche die Welt ver-
achten, um so reicheren Segen. Er wies seine
Jinger an, «sich auf die untersten Platze zu
setzen» und sagte: «Wer grol3 sein will, soll sich
zum Diener aller machen», und «wer sich er-
niedrigt, wird erhéht werden» (Lk 14, 10; Mt
20, 26; 23, 12); ja, er selbst wusch seinen Jun-
gern die FURe.. All das kann seinen Eindruck
auf glaubige Menschen nicht verfehlen. Sie
werden mit Eifer an ihre Geschafte gehen, ohne
auch nur einen Augenblick zu zaudern; sie
werden zufrieden sein, in bescheidener Stellung
zu bleiben, froh, jene Lebensform zu teilen, die
unser Herr in besonderer Weise gesegnet hat.
5. Der Christ wird ferner sein irdisches Tun
als ein Mittel schéatzen, sich von eitlen, un-
nutzen Gedanken fernzuhalten. Das Menschen-
herz gerat auf Gble Dinge, wenn es Zeit dafir
hat. Wer seine taglichen Pflichten zu erfllen
hat und ihnen Stunden um Stunden widmen
mulB, der bleibt vor zahllosen Siinden bewahrt,
die gar nicht Gelegenheit finden, sich an ihn
heranzumachen. Uber erlittenes Unrecht nach-
zugriibeln, einem entschwundenen Gliicke nach-
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zutraumen, erlittene Verluste, heimgegangene
Freunde zu beklagen, sich des Ansturms un-
reiner, haklicher Gedanken erwehren zu missen
— all das bleibt zum groRRen Teil dem erspart,
der tuchtig schafft. «MURiggang ist aller Laster
Anfang». Untétigkeit ist der erste Schritt auf
der schiefen Ebene, auf der man zum Abgrund
gleitet..

Aus all dem wird ersichtlich, wie verschieden
die Beweggriinde sind, aus denen religitése Men-
schen einerseits, Weltmenschen andererseits
durchaus dasselbe tun konnen. Setze den Fall,
es sei jemand etwas Trauriges begegnet, er habe
z. B. einen lieben Menschen verloren. Welt-
kinder, welche die Tréstungen der Religion
nicht kennen, aber es vermeiden wollen, einem
solchen Verlust nachzudenken, verscheuchen
den Kummer gern damit, daf? sie sich in duf3ere
Arbeit stlirzen. Der Christ tut unter Umsténden
dasselbe, er tut es aber aus der Befiirchtung
heraus, der quilende Kummer kénne ihm see-
lisch schaden und seine Kraft entnerven; er
flrchtet, in melancholische Stimmung zu ge-
raten; er ist berzeugt, es gefalle Gott mehr und
sichere den Frieden des Herzens besser, wenn
er keine Zeit verliert. Und er macht die Erfah-
rung, dal’ er dabei sehr weit davon entfernt ist,
diejenigen zu vergessen, die ihm genommen
Wurden — er gibt ihrem Andenken eine tiefere,
Eilige Weihe..

Um kurz zusammenzufassen: wenn der erste
hfensch als Strafe zur Arbeit verurteilt wurde,
so hat Christus die Arbeit durch sein Beispiel
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geheiligt und sie 2u einem gottlichen Mittel der
Gnade, zu einem Opfer des Dankes erhoben,
das wir in seinem Namen freudig dem himm-
lischen Vater darbringen sollen.

PPS VHI. 11: 154/69; vgl. Drcves 590ff. (9.Nov. 1836).
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i
HEILIGE FURCHT

FURCHT UND LIEBE

Es wird immer Menschen geben, die eine opti-
mistische Ansicht hegen Uber die menschliche
Natur, wie sie in der Welt sich findet, und tber
die geistige Lage und die Zukunftsaussichten
der Menschheit. Die Oberflache ist ja so schon
und bietet soviel Anziehendes und Stolzes, dal
man es dem Beobachter wohl zugute halten
kann, wenn er auf den ersten Blick geneigt ist,
das Ganze flr so liebenswiirdig und begliickend
zu halten, wie es zu sein scheint, wahrend er die
Ubel des menschlichen Lebens leicht nimmt.
Der Optimismus ware empfehlenswert, wenn
uns die Heilige Schrift nicht von vornherein
(durch Warnungen, die sie der Welterfahrung
mit auf den Weg gibt) Uber die trligerischen
Verheifungen und Lehren der Welt aufgekléart
hétte, indem sie uns vom Gegensatz zwischen
Sehen und Glauben, vom engen Tor und dem
schmalen Weg spricht, damit der Gedanke
daran uns in der Jugend méaRige und im Alter
aufrechthalte und stérke.

Freilich 1aBt sich auf der anderen Seite nicht
leugnen, dal auch die Unterweisung der Schrift
auf eine freundliche Betrachtung des mensch-
lichen Lebens hinauslauft, daR sie eine dustere,
traurige Gemiditsverfassung als etwas Sind-
haftes und Verfehltes ablehnt und insofern un-
sern ersten Eindruck von der Welt bestatigt.
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Das Evangelium ist schon seinem Namen
nach eine Friedensbotschaft, aber es darf nie
abgeldst werden von der bdsen Auskunft tber
den Zustand unserer gefallenen Natur, die es
heilen will — und wer von dem Zustand der
Welt in zuversichtlich-freudigem Sinne spricht,
kann wohl ein reifer Christ sein, aber vielleicht
ist er noch weniger als ein Anfanger der ersten
Stufe. Wenn seine Zuversicht und sein fried-
liches Gemut nur die Ruhe des Unwissenden ist,
so werden jene Menschen, auf die er wegen
ihrer Engherzigkeit und ihres Aberglaubens
herabsehen zu sollen meint (weil sie eine Re-
ligion der Furcht, nicht der Liebe pflegen), vor
ihm ins Himmelreich eingehen..

Es ist eine besondere Schwéche unseres Zeit-
geistes, die falsche Sicherheit des Weltmenschen
mit der Gelassenheit, Heiterkeit und Freund-
lichkeit des wahren Christen zu verwechseln
Charakteristisch fir Zeiten politischen Friedens
und Wohlergehens, in denen die Welt anscheinend
gut zusammenhalt und keine tiefere Erschitte-
rung die Glatte der Oberflache aufrihrt!..
Wenn die Gesetze eines Landes geachtet sind
und Gehorsam finden und das Eigentum ge-
sichert ist, scheint die Welt den Idealzustand
von Sicherheit und Ruhe zu verwirklichen, den
wir als junge Menschen in unserer Vorstellung
trugen. Die Menschennatur erscheint in solchen
Zeiten liebenswiurdiger, als sie in Wirklichkeit
ist; sie ist nicht der Krise enttduschender Er-

fahrungen ausgesetzt; sie scheint gerechter, als
sie ist, weil sie selbst den Vorteil davon erféhrt,
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die Rechte der andern zu achten; sie scheint
dann auch wohlwollender, weil es sie keine
Selbstverleugnung kostet. Die warnenden Bei-
spiele in den geschichtlichen Bichern der
Schrift, die von der angeborenen Niedrigkeit
und Verderbtheit des menschlichen Herzens
sprechen, werden in solchen Zeiten vernach-
lassigt, oder man fiihrt solche Beispiele nur an,
um glaubhaft zu machen, wieviel besser die
Welt jetzt sei..

Eine so oberflachliche Betrachtung der
menschlichen Natur mag in friedlichen Zeiten
einigermalien verstandlich sein; in den seltenen
und Kkurzen Zwischenzeiten der politischen
Ruhe mogen solche SchluBfolgerungen und
harmlosen Traumereien Eindruck machen. Aber
sobald Verfolgungen und schwere Heimsuchun-
gen ausbrechen, liegt ihre naive Einfalt zutage.
Es handelt sich um eine bloBe Theorie, die mit
den Schwierigkeiten nicht fertig wird, weder
Kraft noch geistige Grolie verleihen und keine
erziehliche Wirkung haben kann. Die ganze
Theorie zerreil3t und wird zermalmt im ernsten
Kampf zwischen Gut und Bose; die Kampfer
auf beiden Seiten verleugnen und verachten sie,
und sie vergeht, ohne dall man recht sagen
kann, wie oder wohin.

Sofern sich die Welt- und Lebensbetrach-
tung, auf die ich anspiele, auf eine philosophische
Grundlage stitzt, ist es der «Sozinianismus» oder
die Lehre von der «reinen Menschenfreundlich-
keit Gottes», wobei die einen die Autoritat der
Schrift noch anerkennen, wahrend die andern
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sie verwerfen.. Diese Weltanschauung sagt
etwa Folgendes: das Gesetz der gottlichen
Weltregierung sei Glte, nichts als Glte; das
Ubel sei blof3 ein Heilmittel, und zwar voruber-
gehend; die Sunde sei leicht verzeihlich, es ge-
nuge zu ihrer Tilgung die einfache Herzens-
reue; das moralische Gefihl sei wesentlich ein
Naturdrang des Wohlwollens, nichts anderes;
Lehrmeinungen seien bedeutungslos fur unsern
moralischen Charakter und unsere Zukunft und
verdienten deshalb keine ernste Beachtung.

Um die Unhaltbarkeit dieses optimistischen
Standpunkts zu erweisen und an Beispielen
seine ganze Hohlheit und Schwéche, das tat-
séchliche Versagen dieser Weisheitslehre im
praktischen Leben darzutun.., sind wohl
einige Bemerkungen angebracht vom wahren
Urteil Gottes Uber die menschliche Siinde, so-
}N%it es sich im naturlichen Licht erkennen

ant..

Der Gedanke, den die Vertreter des unbe-
dingten und restlosen Wohlwollens Gottes in
seinem Weltplan, und dementsprechend der
leichten Vergebbarkeit der Sinde anfiihren,
geht von einer angenommenen Voraussetzung
aus, die ihrerseits mit einem angeblich «natir-
lichen Empfinden» Eindruck zu machen sucht.
Ein verbreiteter Spruch besagt: «Gibt es denn
einen Menschen, der nicht schlieRlich, wenn er’s
vermdchte, einem jeden die urspringliche Un-
schuld wiedergeben und die ewige Gluckselig-
keit erwirken wirde?.. Da die Religion we-
sentlich in Liebe und Ehrfurcht besteht, so
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wurde sie oline den Glauben an das absolute
Wohlwollen Gottes als einziges Prinzip seiner
Weltregierung den inneren Halt verberen.»
Nun ist es flrs erste sicherlich unwahr, daf}
Wohlwollen das einzige oder Hauptprinzip unserer
stitlichen Natur sei, und vor allem 148t sich
nicht von einem «Missen», einer «Pflicht»
reden, welche dem unsichtbaren Herrn der
Welt obliege. Die Idee der Pflicht hat ihre
Quelle in jenem unbedingten «Du sollst», mit
dem uns das Gewissen etwas befiehlt. (Und das
,legt unserem Geist die Erkenntnis nahe, daf es
tatsachlich etwas gibt, was seinem Wesen nach
erstrebenswerter ist als «die allgemeine Gliick-
seligkeit des Menschen», namlich die Guthei-
Rung unseres Schopfers.) Aber ganz davon ab-
gesehen, 1aRt sich zuversichtlich behaupten, dal
das unwillkirliche Gefuhl fir Gerechtigkeit
und sittliche Wahrheit uns ebenso natdrlich ist
wie der naturliche Antrieb zu Wohlwollen.
Wenn es natlrlich ist, Teilnahme zu empfinden
und dem Menschen ganz allgemein Gutes zu
winschen.., so ist es ebenso natirlich, Ent-
rustung zu empfinden, wenn das Laster obsiegt,
und nicht befriedigt und beruhigt zu sein, bis
die Ungerechtigkeit beseitigt ist..

Es ist auch durchaus abwegig, mit der frag-
lichen Theorie zu behaupten, es sei unméglich,
ein gottliches Wesen zu lieben und zu ver-
ehren, wenn wir ihm nur ein «gemischtes Wohl-
wollen» zuschreiben kénnten. Denn zweifellos
bewegt uns Wohlwollen zu Liebe und Ehr-
furcht, aber dasselbe tut auch vollkommene Gr-
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rechtigkRit. Wir fihlen uns naturgemaf gedrangt,
das Grolle zu bewundern und zu verehren..,
und wenn wir nicht so gewohnt sind, auf die
Spuren der gottlichen Gerechtigkeit in unserem
Erfahrungsbereich zu achten und sie liebend in
unserem Gemiute zu hegen, so kommt dies da-
her, dall wir selber Siinder sind und mit unse-
rem schlechten Gewissen ein geheimes person-
liches Interesse daran haben, daran vorbeizu-
sehen, so dalR wir erschrecken, wenn sie sich
uns aufdrdngen. In dem MaRe aber, wie der
Gehorsam gegen Gott in uns Kraft gewinnt,
wird der Gedanke an seine ewige Gerechtigkeit
nicht nur dem Geist nicht abhanden kommen
oder von unserem Gefuhl desavouiert werden,
als wére Gerechtigkeit nur «das zweckmalige
MiRverstandnis einer niederen sittlichen Stufe»
— sondern die ldee der Gerechtigkeit wird sich
zweifellos nur noch vertiefen, wenn die Furcht
in Wegfall gekommen ist. Die Heiligen im
Himmel preisen die Herrlichkeit des Herrn,
weil «seine Gerichte wahr und gerecht sind»
[Tob 3,2]. «Grofl und wunderbar sind deine
Werke, allméchtiger Gott, gerecht und wahr-
haft deine Wege, Konig der Heiligen» (Geh
Offb 15, 3).

Wenn also die unendliche Giite Gottes uns
anzieht, ihn zu lieben, so mahnt uns seine Ge-
rechtigkeit zum gleichen; und waren wir im-
stande, wie es vollkommene Heilige sind, beide
Eigenschaften in ihrer besonderen Vollkom-
menheit zusammenzudenken, so wirde unsere
Ehrfurcht und Bewunderung unter dem Ein-

124

druck dieses herrlichen Gesichtes noch uner-
meRlich gesteigert werden..

Ja, man kann sich fragen, ob der Begriff der
Gerechtigkeit fur das geistige Wesen von Per-
sonlichkeiten, Tragern freien Handelns, nicht
nochgrundlegender ist als Wohlwollen. Gerade das
Bewuf3tsein der Freiheit und Verantwortung
schlief3t die Idee einer wandellosen Norm der
Gerechtigkeit ein, nach der wir einmal gerichtet
werden, oder genauer, sie schlief3t, fir sich ge-
nommen, den Begriff eines bloR wohlwollenden
Gesetzgebers aus.. Aber selbst die Hypothese
einer allgemeinen Glickseligkeit als Ziel alles
sittlichen Strebens einmal angenommen.., liele
sich daraus noch nicht auf ein ungemischtes
Wohlwollen der Gottheit schlielfen, weil wir
aus Erfahrung die Erweise seiner Strenge im
Weltlauf vor Augen haben, die man unmdglich
durch blof3e Analogien mit den Empfindungen
unserer eigenen Natur abtun kann.

Wer versucht sein mdchte, die Dinge wieder
zu vereinfachen und das Weltgesetz der Gerech-
tigkeit aufreine gottliche Gute zurlickzufiihren,
etwa als dienten Lohn und Strafe nur als Mittel
fur das alleinige allgemein Gute: ein so ver-
wegener Denker moge wohl bedenken, was er
unternimmt.. Er moge als Philosoph sich
fragen, ob es nicht zweierlei ist, einerseits Ge-
gebenheiten der irdischen Erfahrungswelt, weil es
so am zweckmaRigsten scheine, auf eine mut-
malliche Formel zu bringen (wie z. B. in die

Bewegungen der physikalischen Welt den Be-
griff der Schwerkraft einzufiihren) — und an-
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dererseits Uber die wesentlichen Leitmotive des
unerforschlichen, unendlichen géttlichen Geistes
endgiltige und unbedingte Aussagen machen
zu wollen, wie sie natirlich sein miRten, und
dies lediglich auf Grund einiger dirftiger Be-
obachtungen von seiner Wirkungsweise! Was
soll das schlieflich heiBen, wenn wir von der
Gottheit buchstablich von «Zielen und Zwek-
ken» reden, die sie bei allem wirkend nach
auBen haben musse? Wir erfahren die physika-
lische und moralische Welt als Gegebenheiten,
und wir erkennen darin die sogenannten¢Eigen-
schaften Gottes gespiegelt; aber ehe wir den
Versuch wagen, zu entscheiden, ob wirklich die
Glickseligkeit seiner Geschopfe der alleinige,
universale Zweck seiner Weltregierung sei,
mufRten wir erst philosophisch bestimmen kon-
nen, welches Ziel ihm in seinem Schaffen Uber-
haupt vor Augen schwebte. Was wir dartber
aus Offenbarung wissen, um darliber mit einiger
Zuversicht sprechen zu koénnen (glucklicher-
weise konnen wir das), steht liier nicht in
Frage; aber bloR durch verninftiges Denken
kénnen wir unmdglich ausmachen, warum ein
Wesen, das von Ewigkeit unendlich selig in
sich selbst ist, Uberhaupt eine Schépfung in
Lauf setzen konne, was sein Schopfungsplan
Uberhaupt sei, und wenn sich da tberhaupt von
einem «Ziele» reden laflt, ob dies nicht vielleicht
vollig verschieden von allem sei, was ein
menschliches Ohr hdren und menschlicher
Geist sich denken kann, — ob z. B. die Schop-
fung des Menschen und also auch seine Gliick-
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Seligkeit nicht durchaus weiteren Zielen im Ge-
samtplan seines Universums diene. Zweifellos
ist es weise von uns, sowohl im Natdrlichen
wie im Theologischen, die Dinge zu nehmen
wie sie sind, nicht «klug» Uber das hinaus sein
zu wollen, was in Natur und Gnade geschrieben
ist, und uns nicht kiihnlich Theorien zurecht-
legen, zu denen uns die Voraussetzungen fehlen,
oder gar, wenn wir schon eine solche konstru-
ierten, sie als Wirklichkeit miRzuverstehen statt
als das, was sie ist: auf jeden Fall ein mensch-
liches Gedankengebilde und nichts weiter.

Solche Uberlegungen geniigen fiir unsern
Zweck: um Leute mit ihren eigenen Waffen
zuriickzuweisen, die damit den christlichen
Glauben untergraben méchten.. Nun laBt uns
noch sehen, was uns die wirkliche Welt hiertiber
sagt, und in welchem Licht der grofRe Herr und
Richter der Welt die Siinde betrachtet.

Man weist gewohnlich auf die sichtbaren Aus-
wirkungen des Bdsen hin, die eine Ahnung des
umfassenden Endgerichtes Gottes Uber alles
menschliche Tun und Lassen vermitteln. In der
Tat ist es erschitternd, sich Beispiele dafir vor
Augen zu halten. Geht doch oft schon aus ein-
zelnen Vergehen der UnméRigkeit, der sinnli-
chen Ausschweifung, des Zornes, aus einem
einzigen unbewachten Wort oder einer schimpf-
lichen Tat unberechenbares Elend fir die Men-
schen hervor, die sich verfihren lieRen. Oft hat
ein irdisches Schicksal seine Gestalt bekommen
von einer Gedankenlosigkeit und anscheinend
unbedeutenden Suinde des friiheren Lebens..
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Wenn man sagt, es treffe dies nicht fur alle
Falle, nicht einmal fur die meisten zu, so er-
widere ich: auch wenn es nur einige solcher
Falle gabe, so genigten sie, um die in Frage
stehende Annahme eines ungemischten Wohl-
wollens in der gottlichen Weltregierting zu zer-
storen. Denn die meisten Félle sind viel zu ein-
schneidend und folgenschwer, um das resul-
tierende Leid als bloRes Erziehungs- und Heil-
mittel oder Uberhaupt als etwas anderes denn
als Gericht Uber die Schuld zu betrachten..
Und wenn schon einige Stinden ganz offensicht-
lich ihre Strafe finden, so wird man folgern
mussen, dal es von allen gilt, dal also, wenn
Menschen hier ihrer Strafe entgehen, sie im
Jenseits zu bufen haben, und daR dies die
Regel ist..

Naturlich 1ai3t sich, gegenuber diesen furcht-
baren Spuren oder Vorzeichen von Gottes Ge-
richten Uber die Schuld, auf die gnadenvollen
Zeichen seiner Milde hinweisen, die uns in der
menschlichen Erfahrung zur Verfiigung stehen.
Denn so wenig alle unsere Anstrengungen und
unser Bedauern uns jederzeit von den Auswir-
kungen einer friheren Ubertretung schiitzen
kénnen, so bringen sie doch oft Erleichterung
und oft vollige Heilung. Das a3t uns erkennen,
daB Gottes Fihrung nicht auf bloRer Gerechtig-
keit beruht, die natirlich (wenn sie ungemischt
ware) einen jeden von uns in Verzweiflung
triebe. Aber nichts sagt uns die Natur von der
gegenseitigen Abgrenzung dieser beiden Prin-
zipien der Liebe und der Gerechtigkeit, und wie
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sie sich miteinander vereinen lassen.. Und neh-
men wir uns, wie wir sind: mag es auch flr
jeden von uns recht viel geben, wofir er Ver-
gebung bendétigt, ein religidser Mensch wird
kaum den Wunsch hegen, es gabe kein Gesetz
der Gerechtigkeit mehr. Das ist etwas, worauf
man sich stutzen und wo man seine Zuflucht
finden kann; es gibt der gottlichen Weltregie-
rung Festigkeit und Sicherheit und, gemildert
durch Hoffnung auf erbarmende Giite, erweckt
es trostliche Gedanken, von denen die Seele
lebt. Weit entfernt also, dafl ein religioser
Mensch die Annahme eines bedingungslosen
gottlichen Wohlwollens sich zu eigen machte,
wird er sich vielmehr dagegen verwahren und
darin eine Erfindung von Menschen sehen, die
vor lauter Eifer, die Feinde der Wahrheit zu
gewinnen, sich wenig darum kimmern, die
Freunde der Wahrheit zu betriiben und preiszu-
geben.

Gar verschieden ist allerdings unsere Auf-
fassung Uber Gott und Mensch.. von jenen frei
ersonnenen Gedankendichtungen, in denen die
Vernunft eines blofRen Theoretikers oder ein er-
folgreicher, selbstgefélliger Philosoph sein Ge-
nigen findet. Es ist so leicht, in beredten Worten
von der Ordnung und Schonheit des Kosmos
zu sprechen, von den kdéstlichen Feinheiten der
Natur und ihrer wohltuenden Zielstrebigkeit —
aber nichts von diesen Gemeinplétzen wirft ein
Licht auf dasjenige, was uns vor allem angeht:
auf den Charakter der sittlichen Weltordnung,
in der wir leben. Und doch, was ist Mode bei
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den Weisen der Welt? Statt sich vor allem der
Erforschung der moralischen Welt zu weihen,
tut man, als wiste man schon Bescheid; man
hat in irgendeine Naturphilosophie hineingc-
schaut oder bildet sich bestenfalls seine Begriffe
von einem oberflachlichen Eindruck der
menschlichen Gesellschaft. Als z6gen die Men-
schen nichtihre hellsten und gefalligsten Kleider
an, wenn sie ausgehen! Um das wirkliche Elend
der Siinde und ihre Kosten zu sehen, mussen
wir nicht die belebten Geschafts- und Vergni-
gungsstatten aufsuchen; wie die Engel fnufiten
wir die heimlich vergossenen Trénen sehen,
miten Zeugen sein bei den Unruhen des Stol-
zes und der drangenden Leidenschaft, in denen
doch keine Trauer ist, bei den Gewissensqualen,
ehe die Reue durchbricht, — mifiten sehen den
aufreibenden, endlosen Kampf des Gewissens
mit dem Bdsen, den Jammer der Unentschlos-
senheit, die quéalende, zermirbende Angst vor
dem Tod und vor dem kommenden Gericht
und die Formen des Aberglaubens, die daraus
hervorgehen. Wer vermochte das UbermaR von
Schuld und Leiden in der Welt zu schildern,
von Leiden, die nach Rache rufen an dem, der
sie verursachte, und an der Schuld, die all das
im voraus ahnen lieR!

Aber wir brauchen uns nicht zu scheuen,
sogar den Augenschein dieser Welt zum Zeug-
nis der furchtbaren Lage anzurufen, in der wir
als Sinder sind, als Wesen, die sich gegen das
Gesetz unseres Daseins vergangen haben. Es
ist eine merkwdirdige Tatsache: so prahlerisch
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auch die Welt mit ihrer GréRe und ihren Freu-
den tut, und wie leicht sie auch den bloRen
Menschenfreund tduscht — sobald sie den Ge-
danken an ihren Schopfer faft, hat sie ihrer
Religion noch stets, im Widerspruch mit sich
selbst, einen disteren Grundton gegeben. So war
es zu allen Zeiten und an allen Orten, und es
ist bei barbarischen und zivilisierten Vélkern
dasselbe. Mit all ihrem Prahlen vermag die
Welt doch nichts gegen die Wahrheit. Man
macht sich ¢ffentlich Uber die Slnde lustig —
insgeheim sucht man sich gegen ihre méglichen
Folgen in einer kinftigen Welt zu sichern. War
es nicht dberall Brauch, die unsichtbaren
Méchte nach Mdéglichkeit zu verséhnen? War-
um dies, wenn man nicht allenthalben eine Ge-
fahr spurte, weil man die Strafe der Siinde
furchtete und doch sich nicht bessern wollte?
Gab es nicht Opfer, um den géttlichen Zorn zu
besanftigen? Angstvoll spéhten die Menschen
nach dem Liebsten, was sie hatten, was sie am
schmerzlichsten entbehrten, — in der Meinung,
solcher Verzicht kdnne das JVlitleid der Gott-
heit erregen. Man ging so weit, selbst die eige-
nen Soline und Tdchter als Stihnegeld fir die
Sinde zu opfern — eine gréafliche Untat oline
Zweifel, ein Opfer fur Satan, aber ein klares
Zeugnis far das unwillkirliche Urteil des Men-
schen Uber seine Schuld und fir sein Vorgefihl
der Strafe.. Aber mehr, nicht nur in ihrem Be-
sitztum und ihren Nachkommen, auch in eige-
ner Person haben Menschen sich dem Tode ge-
deiht, in der Hoffnung, fur die Ubeltaten zu
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suhnen. Brandopfer, jahrige Rinder, tausende
von Widdern, zehntausende von Olbéachen, ihre
Erstgeburt fiir Ubertretung, die Frucht ihres
Leibes fir Schuld der Seele — und all das ge-
nigte noch nicht, das stirmische Pochen des
schwerbeladenen Gewissens zu mildern. Denke
an die leiblichen Selbstpeinigungen, denen sich
zahllose Menschen, um ihre Slinden loszuwer-
den, in Dusterkeit unterwarfen, auf Jahre hin
und fastin jeder Religionsform — und du magst
ermessen, wie der Mensch von der Schuld der
Ubertretung denkt.

Vielleicht sagst du, solche Wut der Selbst-
qualerei sei eine geistige Krankheit, die Uber die
Menschen kommen kann. Daran mag etwas
Richtiges sein; aber damit erklart man nicht die
Ehrfurcht, die man solchen Menschen entgegen-
brachte.. Man kann auch wohl nach christ-
lichem MaRstab diese schauderhaften Ausbriiche
eines dunklen Dranges «Aberglauben» nennen..,
es ist leicht, sie so zu nennen, nachdem man Be-
lehrung Uber die gnadenvollen, frohen Ziele
des gottlichen Heilsplans empfangen hat, —aber
es handelt sich um des Menschen wahrste und
beste Religion, bevor ihm die Frohbotschaft auf-
ging. Ist unser Geschlecht in gefallenem, ver-
derbtem Stande, was kann dann die mensch-
liche Religion anders sein als Angst und Ge-
wissensnot, bis Gott uns trostet? Ja gewil3, in
Dusterkeit leben, sich mit Schauder betrachten,
ausschauen nach allen Seiten, um sich zu retten,
nach allem Mdoglichen greifen und an nichts
sich halten kénnen, — alles tun, was man kann
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und noch mehr versuchen — und nach allem in
jammervollem Hangen und Bangen, nackt und
zitternd zwischen den Baumen des Gartens auf
die Stunde seines Kommens warten, — inzwi-
schen Wehlaute horen in jedem Windhauch,
der die Blatter bewegt — mit einem Wort:
«aberglaubisch» sein, ist noch die beste Opfer-
gabe der Natur, ihr annehmbarster Dienst, ihre
reifste und entfaltetste Weisheit gegentber
einem heiligen Gott, den man beleidigt hat.
Wenn Menschen ohne die Frohbotschaft Christi
nicht «abergldubisch» sind, so werden sie mit
ihr nicht religios sein.

Ich flrchte, unsere Zuversicht in eigener
Sache beruht mehr auf einem Mangel an Selbst-
kenntnis als auf vollkommenem Glauben. Ich
flrchte, wir beziehen auf uns VerheilRungen,
die wir nicht recht verstanden haben...

Die Gedanken ber die Gerechtigkeit Gottes,
denen wir unsere Aufmerksamkeit gewidmet
haben, erklaren selbstverstandlich nicht das Ge-
heimnis des erhabenen Suhneleidens Christi fr
die menschliche Siinde, aber sie zeigen uns
Sindern, was diese Lehre fir uns bedeutet. Erst
irn Tod des Sohnes Gottes ist eine Tat — Gottes
Unwiderrufliche Tat — gegeben, die uns seine
Vergebung der Sunde und seine Versdhnung
uidit unserem Geschlecht nicht bloR als mdglich,
sondern als geschichtliche Tatsache glauben
lakt. Er hat sich herabgelassen, sein Herz,
seine Redlichkeit zu uns (wenn wir so spre-
chen durfen) auf eine Weise darzutun, wie wir
Uns gegen ihn erzeigen sollten: durch Taten,
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nicht durch Worte; und so haben wir das Pfand
seiner Barmherzigkeit und den Titel, auf den
hin wir seiner Gegenwart nahen durfen — oder
in den Worten der Schrift: «Wahrend alle ge-
suindigt und die Herrlichkeit Gottes verloren
haben», ist Christus Jesus «als Siihne gesetzt zur
Vergebung der Siinden, die nun vergangen
sind», um uns zu erklaren und zu versichern,
dall Gott unbeschadet der Norm der Gerechtig-
keit, nach der alle Menschen dem Gerichtunter-
liegen, doch dem Verzeihung und Rechtferti-

gung geben will, «der an den Erldser glaubt»
(Rom 3, 23ff.).

Oxf. Univ. Scrm. VI. 99/119; vgl. Laros V. 268ff.
(8. April 1832).

SELBSTERNIEDRIGUNG
UND HEILIGKEIT

Die Worte des Zollners: «Herr, sei mir Sin-
der gnadig!» [Lk 18, 13] kdnnen, zum Unter-
schied von den mannigfachen Glaubens- und
Religionssystemen, die in alter und neuerer Zeit
Uber die Welt hin verbreitet waren, als bezeich-
nendes Merkmal der christlichen Haltung gel-
ten. Sie drucken ein Sindenbekenntnis und
eine Bitte um Vergebung aus. Nicht als wéren
die Ideen von Schuld und Vergebung erstmals
durch das Christentum gebracht und jenseits
seines Bereiches unbekannt; vielmehr ist wohl
zu beachten, daB die sinnbildlichen Ausdrucks-
formen eines Gefuihls von Schuld und Beflek-
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kung, heilige Zeichen von Abbitte und Ent-
sihnung mehr oder weniger allgemein ver-
breitet sind. Aber dem Christentum (wie schon
vorher dem Judentum) ist es eigentumlich, daf3
das Bekenntnis der Stindhaftigkeit zur Idee auch
der hochsten Heiligkeit gehort, und dal} seine
vorbildlichen religiosen Gestalten und die Hel-
den seiner Geschichte nur das eine sind mid
sein kénnen und das immerwahrende Bewul3t-
sein dessen, was sie sind, im Herzen hegen und
als ergreifendes Gestandnis mit zum Himmel
nehmen: erloste, in Gott erneuerte Sunder.
Dieses Bekenntnis entringt sich nicht nur den
Lippen des Neubekehrten oder Gefallenen und
ist nicht nur der Aufschrei der vielen, die auf
der weiten Erde von den Wogen der Versu-
chung hin- und hergeworfen werden.., auch
heilige Menschen, wie hoch sie auch im inneren
Leben aufgestiegen seien, erheben sich nimmer
von den Knien und horen nicht auf, an ihre
Brust zu klopfen, als konnte jemals die Stinde
etwas Fremdes, Unerhortes fur sie werden, so-
lange sie im Fleische sind.. Und auch die
Hdochstbegnadeten aus der wunderbaren Schar,
die «ihre Kleider gewaschen haben im Blute des
Lammes» [Geh Offb 7, 14], kdnnen niemals ver-
gessen, was sie von Geburt her waren: sie be-
kennen sich ohne Ausnahme als Kinder Adames,
von derselben Natur wie ihre anderen Brider,
und bei allen Gnaden, die sie empfing, und bei
allem Bemiihen, sie zu gebrauchen, mitSchwach-
heit umgeben, solange sie irdisch leben. Andere
mdgen zu ihnen hinaufschauen — sie schauen
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immer zu Gott hinauf. Andere mdgen von ihren
Verdiensten sprechen — sie sprechen nur von
ihren Méngeln. Die unberuhrte Jugend, das
reife Alter, die am wenigsten stindigten und die
am meisten zu bereuen haben, das taufrische
Kindergesicht und der Greis in gebleichten
Haaren, sie alle sind eins im gleichen Flehen:
«Gott, sei mir Sunder gnadig!»

Diese tiefe Selbsterniedrigung, sage ich, ist
das wahre Merkmal und Zeichen des Dieners
Christi, und es drangt sich auf durch die Worte
des Heilands selbst, da er spricht: «Ich bin ge-
kommen, nicht Gerechte zu rufen, sondern
Slinder» [Mt 9,13], und ist von ihm feierlich
bekréaftigt und unseren Herzen eingeprégt in
den Worten, die er im Zusammenhang mit dem
Gleichnis vom Z6lIner sprach: «Wer sich selbst
erhoht, wird erniedrigt, und wer sich selbst er-
niedrigt, wird erhéht werden» [Lk 18,14].

Es ist dies sehr verschieden von dem blof3
allgemeinen Bekenntnis der menschlichen
Schuld und Erlésungsbedirftigkeit, das sich in
den alten Volksreligionen vergangener oder
noch gegenwartiger Zeiten findet. Dort haftet
die Schuld an einzelnen Menschen oder be-
stimmten Orten, auch an bestimmten kollek-
tiven Handlungen der politischen Gemeinwesen
und ihrer Herrscher, fir welche sie deshalb eine
Entstihnung als nétig empfinden; oder sofern
es sich um Entsiihnung eines einzelnen From-
men handelt, ist es weniger eine innerlich per-

sonliche als eine rituelle Vollziehung, wenn er
zum Opfer kommt, also eine Vorbereitung zur
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gottesdienstlichen Handlung. Alle solche Ge-

brauche sind zwar Uberreste der wahren Reli-

gion, Erinnerungen und Zeugnisse dessen, was

einmal war, und wertvoll in sich wie als Hin-

weise auf etwas Bedeutsames; aber an die Be-

wuBtheit und Tiefe des christlichen Gedankens

reichen sie nicht hinan: «Kein Mensch ist ge-
recht — alle haben gestindigt und ermangeln des

Ruhmes vor Gott» [Rom 3,10. 23]; «nicht we-
gen unserer Werke der Gerechtigkeit, sondern
nach seiner Barmherzigkeit hat er uns erldst»
[Tit 3, 5]. In jeder anderen Religion oder Weis-
heitslehre herrscht die Meinung, die Menge sei
freilich schlecht, aber einige seien gut; und
wenn sich der Gedanke von der unwissenden
verlorenen Masse zu den auserwéhlten Vertre-
tern der Menschheit erhob, so lieR man die Er-
innerung an Schuld zuriick und trdumte von
einer Wahrheit und Weisheit, die, vollkommen
und ohne Versagen, sich selbst gentige.. Die
Schilderungen und Erzéhlungen von guten,
frommen Menschen sind oft von hoher Schon-
heit und lassen sich auch erziehlich wohl ver-
wenden, aber sie leiden an einem grofen Man-
gel: sie schweigen von der Sinde; sie reden,
als waren Scham und Demut nicht auch Zige
im Bilde der menschlichen Vollendung.

Ich erinnere mich an eine schone Geschichte,
die man bei einem Schriftsteller des Altertums
lesen kann, und gerade weil sie so schon ist,
eignet sie sich fiir unsern Gegenstand; denn was
ihr fehlt, tritt am Gegensatz um so deutlicher
hervor: sie lehrt ndmlich eine Art Frommigkeit,
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in der von Demut nicht die Rede ist. Wenn der
Psalmist einen Menschen gliicklich preist, sagt
er: «Selig, wem seine Missetaten vergeben und
die Sunden zugedeckt sind» [Ps 31, 1]; das
stimmt auch zum Evangelium. Aber was ist
das Ideal der Weltfrommigkeit? ein berihmter
Weiser Griechenlands, so heif3t es in der Er-
zdhlung, besuchte einst den Kdnig von Lydien,
der mit Gutern reich gesegnet war. Der zeigte
ihm seine ganze Macht und Herrlichkeit und
fragte ihn, wen er von allen Menschen, die er
kenne, fur den glicklichsten halte. Der Weise
nannte nicht etwa den Konig, sondern einen
seiner Landsleute, in dem er die menschliche
Vollkommenheit vorbildlich verkérpert sah.
«Der glucklichste aller Menschen», sagte er,
«ist Tellus von Athen: er lebte in einer blihen-
den Stadt, sah seine Kinder und deren Familien
gedeihen, und schliellich, als es zum Krieg mit
einem Nachbarstaate kam, zog er mit in die
Schlacht, hatte fihrenden Anteil bei der Ab-
wehr des Feindes, fiel im Glanze der Ehren und
erhielt an der Stelle, wo er gefallen war, ein
feierliches Staatsbegrébnis». Als der Konig
wissen wollte, wer nach der Meinung Solons
(so hiel der Weise) an zweiter Stelle komme,
nannte dieser zwei Brlder, die als Sieger an
den oOffentlichen Spielen ihre Mutter, eine Prie-
sterin, als die Zugtiere versagten, zum grofien
Staunen der versammelten Menge mit der Kraft
ihrer Arme zum Tempel zogen. Die Mutter er-
flehte ihnen dafir den héchsten Lohn der Got-
ter. Und siehe, nachdem sie ihr Opfer darge-
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bracht und am Festmahl teilgenommen hatten,
legten sie sich im Tempel zum Schlummer nie-
der, von dem sie sich nicht wieder erhoben. —
Niemand wird die Schonheit dieser Geschichten
leugnen; aber gerade deshalb erwahne ich sie.
Sic fuhren uns Menschen vor Augen, von denen
man dachte, sie hétten keine ernste Rechnung
mit dem Himmel zu begleichen, und die auch
in ihren Augen nur leichte Pflichten hatten und
sie erfullten.
Man kdnnte versucht sein zu fragen, ob diese
heidnische Idee der Religion nicht der christ-
lichen, wie ich sie ans Licht stellte, Gberlegen
sei: in einfacher Gelassenheit und sorglosem
Vertrauen seine Pflicht vor der Gottheit tun, sei
doch wohl die denkbar erhabenste Stufe, zu der
sich das Geschopf erheben kdnne, sei die gott-
gefélligste Huldigung, die man dem Schopfer
erweisen konne. — Zweifellos ist es die erha-
benste und gottgefalligste Huldigung: die ewige
Huldigung der Engel und bis heute die Huldi-
gung der Gerechten, die in ihre Vollendung
eingingen, und nach der Auferstehung wird es
die Gottverherrlichung der verklarten Chore
sein. Aber wir sprechen liier von Menschen, wie
sie in dieser Welt sind, und von ihrem ge-
schichtlich wirklichen Zustand; und von diesem
behaupte ich: jeder ethische Malistab, der dem
Menschen nicht sein tatsichliches und viel-
faches Versagen nahebringt, seine Unfahigkeit,
Gott aus eigener Kraft zu gefallen —ist innerlich
unwahr, und jede Lebensregel, die ihn mit sich
selbst zufrieden sein lafit, ohne Furcht, ohne
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Besorgnis, ohne Demiuitigung — ist triigerisch.
Da fuhrt ein Blinder den Blinden. Und so ist
es jenseits der Kirche Christi in jeder Religion
auf Erden.

Wohl vermochte das natiirliche Gewissen des

Menschen, wenn es im Innern gepflegt wird und
wenn es geleitet ist von den aulleren Hilfen, die
in mannigfachen Formen zu allen Zeiten und
Uberall zur Verfligung stehen, ihm viel zu sagen
von seinen Pflichten gegen Gott und Mitmen-
schen und wird ihm unter der Fiihrung der Vor-
sehung und Gnade ein reiches Mall von reli-
gitser Erkenntnis vermitteln kénnen; aber im
allgemeinen ist der Mensch zufrieden, wenn das
Gewissen ihm wenig sagt, und strengt sich nicht
an, seine ersten Eindriicke Uber seine Stellung
in der Welt und gegeniiber dem Herrn der Welt
zu vertiefen. Daher kommt es, daft er wohl
etwas, aber auch nur etwas vom moralischen Ge-
setz erkennt, und von Heiligkeit hat er kaum
eine Vorstellung. Anstatt seinem Tun und Las-
sen in seinen Beweggrunden auf den Grund zu
gehen und es dementsprechend zu beurteilen,
mif3t er es fur gewdhnlich nach seinen Auswir-
kungen und nach dem oberfl&chlichen Scheine.
Das ist tiberall und zu allen Zeiten das Gehaben
der groRen Menge. Man hat nicht das Bild des
allméchtigen Gottes vor Augen und fragt sich
nicht, was ihm wohlgeféllt. Wiirde man es ein-
mal tun, so wirde man sich bald bewuf3t wer-
den, wieviel er verlangt, und wirde ernsten
Sinnes zu ihm kommen, um Vergebung fir das
Bose und Kraft zum Bessern zu erlangen.
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und aus demselben Grunde, weshalb die
Menschen ihm nicht gefallen, gefallen sie mehr
und mehr sich selbst. Denn ihren beschréankten,
lickenhaften Pflichtenkreis, der so weit hinter
dem Gesetze Gottes zuriickbleibt, den kdnnen
sie freilich erflllen oder besser: sie bejahen ihn
und halten sich daran, weil sie ihn erftillen kén-
nen. Und so werden sie selbstzufrieden und
selbstgeniigsam. Sie meinen, sie wiRten schon,
was sie zu tun hatten, und das erfiillen sie. In-
folgedessen sind sie durchaus mitsich zufrieden,
schlagen ihre Verdienste hoch an und kennen
keine Furcht mehr vor einer kommenden Pri-
fung ihres Tuns und Lassens, der sie entgegen-
gehen konnten. Sie haben Religion, aber sie be-
steht hauptdaschlich in duf3eren Leistungen, und
auch deren sind es nicht viele.

Das ist gerade der Geist, den der Pharisaer
des Evangeliums darstellt. Er kann sich mit
Wohlgefallen betrachten: sein Ideal ist ja so be-
scheiden, der Kreis seiner Pflichten gegen Gott
und die Menschen so eng begrenzt. Er macht
Gebrauch —freilich nicht einen guten Gebrauch
— von den Uberlieferungen, in denen er aufge-
wachsen ist: sie dienen ihm nur dazu, ihm einzu-
reden, die Vollkommenheit bestehe einfach
darin, den gesellschaftlichen Anforderungen
nachzukommen. Wohl dankt er Gott in Wor-
ten, aber daR er unmittelbare Pflichten gegen
seinen Schopfer habe, dessen ist er sich kaum
bewuRt. Er glaubt, alles getan zu haben, was
Gott von ihm will, wenn er der 6ffentlichen
Meinung genug getan hat. FUr ihn heil3t religits
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sein soviel wie im Frieden mit den andern leben,
seinen Anteil an den Armenlasten tragen, sich
von groben Lastern freihalten und ein gutes
Beispiel geben. Wenn er wohltétig ist und fastet,
tut er es nicht aus BuBe, sondern weil es die
Welt von ihm erwartet. Bul3gesinnung wiirde
ein SchuldbewuBtsein voraussetzen —aber Ver-
gebung, meint er, haben nur Zdllner und ihres-
gleichen notig: der Auswurf der Gesellschaft,
verdchtliche Menschen. Bei Mannern, wie er
einer ist, von untadeliger Lebensfiuhrung, wohl-
anstandigund ehrenwert, sei alles in bester Ord-
nung, und es gébe nichts abzurechnen. Darum
dankt er Gott, daB er ein vortrefflicher Mann,
kein BiRer sei.
In dieses Bild des Juden zur Zeit Christi fligt
sich das des Heiden von je und auch damals
ein.. Seine Begriffe wvon sittlich-religioser
Pflicht waren gleich hohl wie die des Phari-
séers; Empfindung von Siinde, Selbsterniedri-
gung, Verlangen nach Herzensbuf3e, lagen dem
heidnischen Geist so ferne wie dem Phariséer.
Man stellte sich ein ethisches Musterbild zu-
sammen, dessen Vorschriften sich ohne Schwie-
rigkeit erfullen lieRen, und war damit und also
auch mit sich selbst zufrieden. Nach Xenophon,
einem der edelsten und religids gestimmtesten
unter den Schriftstellern der Antike, der einen
GroBteil der alten Welt gesehen und Gelegen-
heit gehabt hatte, die besten Ideen vieler Schulen
und Lander miteinander zu vergleichen, besteht
die Tugend vor allem in der Beherrschung der
niederen Begierden und Leidenschaften und in
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der Dienstbereitschaft fiir die Mitmenschen, um
sie sich zu Gegendiensten zu verpflichten. In der
bekannten Erzéhlung von Herkules am Scheide-
wege sagt er, die Laster kdmen nicht einmal
zum GenuR der Befriedigung, nach der sie stre-
ben. ., die Tugend hingegen belohne den Jing-
ling mit dem Beifall des Alters und belohne den
Greis mit der Ehrfurcht der Jungen.. Inall dem
ist die Tugend etwas AuRerliches,.. vom Ge-
wissen und vom Herrn des Gewissens ist nur
wenig die Rede; von Scham, Demditigung,
BuRe, weill der Tugendhafte nichts. Es ist im
wesentlichen die pharisdische Religion, nur an-
mutiger und geistvoller.

Nun ist ja wohl die Welt unserer Tage, so-
wohl was die Zeit wie die geistige Pragung be-
trifft, von der griechischen Weisheit weit ent-
fernt. Aber wer mdchte behaupten, die religidse
Anschauung, auf der sie griindet, sei sehr ver-
schieden von der heidnischen? Natirlich bin
ich mir wohl bewuRt, daf man heute manches
weifl und manches erortert, was der Antike
fremd war, und sich von ihr unterscheidet. Ich
bin mir bewuBt, die Theologie unserer Zeit ist
etwas anderes als die vor zweitausend Jahren;
ein groRer Teil der Menschen bekennt sich zum
Christentum und rihmt sich dessen und spricht
von ihm als einer Religion des Herzens; aber
wenn wir von Worten und Glaubensbekennt-
nissen absehen und festzustellen suchen, worin
eigentlich ihre Religion bestehe, so werden
wir erkennen — ich fiirchte es wenigstens —, daf
die grolle Masse der Menschen tatsachlich in
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ihrem Innern jede Religion verloren hat. Man
legt keinen Wert auf Betétigung des Glaubens,
der Hoffnung, der Liebe, auf Herzenseinfalt,
Reinheit der Motive, geistige Uberwindung.
Man beschrénkt sich aufein paar Tugenden, die
man dazu nocht recht oberflachlich betatigt.
Worte wie Reue, BuRe, vergebende Gnade
kennt man nicht. Man stellt sich vor und spricht
es auch aus, wer seine irdischen Pflichten im
Bereich seines Standes erftille, kénne schlieRlich
nicht verloren gehen, wie wenig er sonst auch
fur das Ewige tue, oder wieviel er im-Ubrigen
sich auch zuschulden kommen lasse,was gegen
Gottes Gesetz ist. Die Pflicht des Soldaten sei
Treue, Gehorsam, Tapferkeit — im 0brigen
mag er tun, was ihm gut scheint; der Kaufmann
sei ehrlich, der Handwerker fleiig und be-
scheiden .., der Staatsmann stecke sich hohe
Ziele, die Frau pflege ihre hauslichen Tugenden,
der Geistliche sei gemessen und gutig und ent-
falte einige Téatigkeit — all das sind charakteri-
stische Ziige einer bloR pharisdischen Vollkom-
menheit. Es fehlt die innerliche Vergegenwar-
tigung des heiligen Gottes; es fehlt die Einsicht
in seine Anspriiche an uns; es fehlt das Emp-
finden fir die geschopfliche Unzulénglichkeit;
es fehlt die Selbstanklage, das Bekenntnis, die
Abbitte; es fehlen jene heiligen Bewegungen der
Seele, die von je die Religion des Christen kenn-
zeichnen, und zwar um so mehr —nicht um so
weniger —, je héher der Christ Uber das ge-
wohnliche MaR von Rechtschaffenheit hinaus-
ragt und der Vollkommenheit des Heiligen
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nahekommt. All das gehort tatséchlich zur reli-
gidsen Art des natirlichen Menschen, wie er
immer und Uberall ist. Seine Religion ist oft
recht schon in ihrer Erscheinung, aber unwir-
dig vor Gott; sie ist innerhalb ihrer Grenzen
gut, aber sie ist unzureichend und hoffnungslos,
mweil sie nicht weiter reicht, weil sie auf Selbst-
genligsamkeit beruht und zu Selbstzufrieden-
heit fihrt.. Man ist sich selbst der oberste Leh-
rer, man bewegt sich im engen Kreis des eigenen
Denkens und Urteils; man stellt sich nicht die
Frage, was Gott zum Gewissen spricht; man
hat keine Furcht, von ihm verworfen zu werden
— es genlgt, dal man mit sich selbst zufrieden
sein darf. Und so zieht man sich in ihrer ganzen
Wucht die schrecklichen Worte zu, die keines-
wegs einem jldischen Gesetzeslehrer, auch
nicht einem heidnischen Weisen galten, sondern
einer gesunkenen christlichen Gemeinde, den
selbstbewuRten Christen von Laodizea: «Du
sagst: ich bin reich, habe Uberflu? und bedarf
nichts — und du weif3t nicht, dak du elend und
arm, blind und nackt bist. Ich rate dir, von mir
Gold zu kaufen, das im Feuer geldutert ist, da-
mit du reich werdest, und weifRe Kleider, dich
zu verhillen, damit nicht die Schmach deiner
BloRe offenbar werde; und salbe deine Augen
mit Salbe, damit du sehend werdest. Die ich
liebhabe, warne und zichtige ich. So sei denn
eifrig und tue Bule!» [Geh Offb 3,17/9].

Ja, meine Briider, es kommt von der Verken-
nung unserer Lage, es kommt von der geistigen
Blindheit, vom Fremdsein der Gegenwart Got-
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tes, der Quelle und dem RichtmaRB alles Wahren
— dal unsere Religion, auf die wir gew6hnlich
noch so stolz sind, so diinn und seicht ist. Hatten
wir auch nur einige richtige Einsicht in das
Wesenhafte, hatten wir auch nur in etwa einen
wirklichen Begriff von dem, was Gott ist und
was wir selber sind —: niemals fanden wir den
Mut, ihm ohne Furcht zu dienen und uns ohne
Erschauern in ihm zu freuen. Da der verhiil-
lende Schleier weggetan wird, der sich zwischen
unserem Auge und dem Himmel spannt, daR
in unsere Seele das gnadenreiche Licht des
Neuen Bundes einstromt: das bezeichnet den
tiefen Unterschied zwischen der Religion des
Christen und den mannigfachen menschlichen
Riten und Weisheitslehren auf der weiten Welt.
Die katholischen Heiligen allein bekennen Siin-
den, weil sie allein Gott sehen. Der geheimnis-
volle, erhabene Schopfergeist, von dessen Gna-
dengaben der Apostel spricht (1 Kor 12), bringt
in die GottesVerehrung jene wahre Andacht
und jene wahre Anbetung, welche den selbst-
zufriedenen Pharisdergeist in das zerknirschte
und demdtige Herz des Zdllners wandelt. Der
Anblick Gottes, der dem Auge des Glaubens
enthdllt ist, 1Bt uns haRlich erscheinen in un-
seren eigenen Augen und 1&Rt uns des Gegen-
satzes inne werden, der zwischen uns und dem
groRen Gott, zu dem wir aufschauen, besteht.
Der Hinblick des Geistes auf ihn, in seiner un-
endlichen Herrlichkeit als der Allheilige, All-
schone, Allvollkommene, a3t uns in die Erde
sinken in Selbstverachtung und Erschauern.
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Wir sind mituns zufrieden, solange wir nicht
auf ihn hinschauen. Warum ist der Sittenkodex
der Welt so abgemessen, so wohlumschrieben?
Warum ist die Gottesverehrung der reinen Ver-
nunft so friedlich? Warum ist die Religion des
antiken Heidentums so sinnesfroh? Warum ist
das Gefiige der zivilisierten Gesellschaft so lie-
benswiirdig und so korrekt — und warum ist
andererseits in der christlichen Religiositat so
viel Erregung, so viel Kampf und Wechsel der
Seelenstimmungen, so viel Hohes und Tiefes?
Weil er in seinem Geist, in seinem Herzen, sei-
nem Gewissen, die lIdee eines Wesens tragt, das
sich selber Grund und Ziel ist, das von Ewigkeit

Ewigkeit er selbst ohnegleichen ist. Der
Christ weil3: Einer allein ist heilig, und seine
Geschopfe sind, mit ihm verglichen, gebrech-
bch; vor seiner Gegenwart schwinden sie hin
nnd maRten vergehen, wirde er nicht sie auf-
rechthalten durch seine Macht. Er weil: nur
einerist, dessen GroRRe mid Seligkeitunberthrbar
]st, dessen innerste Stetigkeit nicht beeinflufdt
Ist ob nun die ganze geschaffene Welt mit ihren
Wahllosen Wesen und Teilen da ist oder nicht
da waére; einer, an den nichts rdhrt, den nichts
rnehren oder mindern kann, der ebenso méchtig
Ist, ehe er die Welt schuf, wie nachher, und
ebenso heiter mid selig, seit sie da ist, wie vor-
her. Er weil3: in der Hand dieses einen Wesens
ruht sein eigenes Gluck, seine Heiligung, sein
personliches Leben, seine Hoffnung, sein Heil.
Er weill; diesem einen verdankt er alles, und
8egen ihn kann er nicht Klage geltend machen,
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noch vor ihm Auswege finden; alles ist nichts
vor ihm; die hochsten Wesen verehren ihn um
so mehr, und die heiligsten Wesen verdanken
ihre VVollkommenheit nur ihrem gré3eren An-
teil an ihm..

Das war die Empfindung des Petrus, da ihn
zum erstenmal der Strahl der Herrlichkeit seines
Meisters traf; da rief er unwillkirlich: «Herr,
geh weg von mir, denn ich bin ein sundiger
Mensch!» [Mk 5, 8]. Das war die Empfindung
des frommen Job, da ihm der Allméchtige aus
dem Sturmwind Antwort gab —: so viele Jahre
hatte er treulich Gott gedient und war zu hoher
Vollendung aufgestiegen —: «Lauschenden
Ohres habe ich Dich gehort», spricht er,» «aber
nun sieht Dich mein Auge: darum spreche ich
die Verwerfung tber mich selbst und tue BuRe
in Staub und Asche» [Job 42, 5/6]. So geschah
es lsaias, da er die Seraphim schaute und rief:
«Weh mir, denn ich bin ein Mensch mit unreinen
Lippen, und unter Menschen mit unreinem
Munde wohne ich — und meine Augen sahen
den Konig, den Herrn der Heerscharen!» [ls
6, 5]. Und ebenso Daniel, obschon er nur einen
Engel sah, den ihm Gott gesandt hatte: «Es
blieb keine Kraft in mir, meine Haltung fiel zu-
sammen, ohnmachtig sanken meine Krafte da-
hin» [Dan 10, 8.

Das also ist der Grund, weshalb der Sohn des
Menschen, wie hoch er auch stehe an Gnade,
ob er ein reumutig Heimkehrender oder ein ge-
reifter Heiliger sei, mit dem Zollner spricht:
«Gott sei mir Sunder gnadig!» — der Grund,
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weshalb alle geschaffenen Wesen, hoch oder
niedrig, angesichts ihres Schopfers allzumal in
der gleichen Tiefe sind.. Nicht, als hatte nicht
einer dies, der andere jenes, sondern weil sie
alle und jeder nichts haben, was nicht von ihm
ware, und weil sie wie nichts sind vor ihm, der
alles in allem ist.

Var.Occ.2: 15/29; vgl. Laros VI. 210 (10. Sonntag n.
Pfingsten 1856).

FURCHT IN DER GNADE

[Im Judasbrief warnt der Apostel vor einer
gewissen Ehrfurchtslosigkeit.] Er spricht von
einem «Schandfleck bei euren Liebesmahlen:
man schmaust bei euch und weidet sich ohne
Furcht» (Jud 12). Der Text handelt von reli-
gidsen Feiern, und der erste Gedanke, den er
uns nahelegt, bezieht sich offenbar auf die Ge-
mutsverfassung, mit der wir zum heiligen Sa-
krament, dem Abendmahl unseres Herrn, hin-
zutreten sollen. Freilich ist hier von einem an-
deren Anlal3 die Rede, von einer Einrichtung,
die wegen der eingeschlichenen MiRbrauche
bald wieder verschwand.., aber das Ubel, das
der Apostel bei einigen zeitgendssischen Chri-
sten rugt, kann in etwa (mdchte es nur in ge-
ringem Grade gelten)! auch uns anhaften. Er
nennt es einen «Schandfleck», etwas Entstellen-
des, eine Schmach bei der religiésen Feier, dal}
da Leute mitfeierten «ohne Furcht». Sie zeigten
keinerlei BewuRtsein der heiligen Gegenwart
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jenes, vor dem selbst Johannes wie tot zu Boden
fiel, bis er ihn berdihrte und sprach: «Firchte
dich nicht!» (Geh Offb 1, 17).

Zu all seinen Dienern, wenn sie Furcht haben,
spricht er: «Firchte dich nicht!» — aber wenn
sie keine Furcht haben, sagt er im Gegenteil,
und mit groRem Ernst: «Flrchte dich!» So
heil3t es beim Psalmisten: «Dienet dem Herrn
mit Furcht, und freut euch mit Zittern!» (Ps
2, 11); im Hebraerbrief: «Halten wir fest die
Gnade, aufdall wir durch sie Gott wohlgefallig
dienen mit Scheu und Ehrfurcht!» (Hbr 12, 28).
«Wirket euer Heil mit Furcht und Beben, denn
es ist Gott, der nach seinem Liebeswillen das
Wollen wie das Vollbringen in euch wirkt!»
(Phil 2,12/13).

In «Furcht» sollen wir Gott nahen. Und doch
sind wir belehrt, wir sollten «mit Zuversicht
zum Thron der Gnade treten» (Hbr 4, 16).
Widersprechen sich also diese Regeln? An sich
gewil3 nicht; aber wenn wir versuchen, sie zu
erfillen, werden sie wahrscheinlich auf uns die-
sen Eindruck machen.., und niemand sollte
voraussetzen, unsere Pflicht sei leicht zu erfil-
len, sie ist im Gegenteil schwer. Bei der grof3en
Gute des Herrn und bei den gnadenvollen Ein-
ladungen, die er so groRmiuitig, so oft und uner-
mudlich an uns richtet, sind wir nur zu leicht
geneigt, seine Hoheit zu vergessen und gar ver-
traulich mit ihm umzugehen — «zu feiern ohne
Furcht». Und naturgeman ist fur uns die Gefahr
solcher Unehrerbietigkeitum so groRer, je ofter
wir seiner Einladung folgen und an seinem Sa-

krament teilnehmen. Da missen wir wohl auf
der Hut sein. Aber ich habe dabei nicht jene im
Auge, die jede Woche der Einladung Christi im
Gottesdienst folgen.., obgleich wir wie andere
einem Mangel an Furcht ausgesetzt sind, wenn
wir nicht aufuns achthaben; ich denke vielmehr
an die Kirche im allgemeinen und denke an un-
ser Zeitalter..

Die Menschen haben allméhlich verstanden,
daR das Christentum nicht nur ein Gesetz, ein
judisches Joch ist, sondern ein Neuer Bund, ein
Dienst der Freiheit, eine Ordnung des Geistes
und der Wahrheit, und dall es uns ebenso an-
zieht, wie es uns gebietet, und uns ergreift, ob-
schon es auch warnt. Friiher konnte es oft schei-
nen, als gehdrten die Gnadenvorrechte und
Freuden der Religion nur den Irrlehrern..,
Wahrend die Gewissenhafteren in Leben und
Lehre einer steifen und starren Schule verschrie-
ben schienen.. Das ist jetzt vorbei; ein ur-
spriinglicher, katholischer Geist religidsen Le-
bens und Eifers ist aufgebrochen. A Das be-
rechtigt zu schéner Hoffnung. Nur, meine Bri-
der, missen wir achthaben, dal3 dieser so [er-
freuliche Aufschwung von heilsamer Furcht
begleitet sei. Mit Schmerzen sage ich es, daf
der religiose Ernst, der Geist der Bufle nicht
gleichen Schritt héalt mit dem Geist der Freude.
Lei all diesem anscheinenden Aufschwung der
Frommigkeit muff man sich mit Besorgnis fra-
gen: wo ist das, was im Religidésen Beseelung

1 Anspielung auf die Wirkung der Oxforder Tract-Bewegung im
kirchlichen Leben Englands.
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und Leben bedeutet, wo ist persdnliches Be-
mihen um Gewissenhaftigkeit und Strenge?..
Da hort man sprechen von den Vorziigen un-
seres kirchlichen Lebens, aber von seinen Man-
geln méchten wir nichts hdren. Gern Uberlassen
wir uns den frohen, erhebenden Motiven, aber
von ihren strengen Seiten hoéren wir lieber
nicht. Man soll uns nicht an alte Sunden erin-
nern, an die Notwendigkeit zu biRen. Unser
Frihling mag schone Bliiten treiben zu unseres
Herzens Labung; aber es ist etwas MiBliches
darin, und das wird sich zeigen, ehe def Herbst
seine Frichte sammelt.. Wir pflegen eine
seichte, oberflachliche Frommigkeit, die uns in
den Tagen der Prufung nichts niitzen wird. Wir
nehmen Worte fir Dinge, wir lassen uns von
Unwirklichem gefangennehmen.

Unsere Zeit hat bei all ihren besonderen Vor-
zligen den ernsten Mangel, daf sie zu einer aus-
schlieBlich liebenswirdig-optimistischen Weise
neigt. Man winscht entschieden eine heitere,
sonnige, frohliche Frommigkeit, gleichviel wie
im Ubrigen die besondere Form sei, die man
sich wahlt; und man mdchte auch die katho-
lische Lehre in diesem Geiste beeinflussen..
Man mdchte sich menschliche Zisternen graben,
statt des Brunnens der Wahrheit; man furchtet
die Tiefe des Brunnens, den Abgrund der Ge-
richte und Erbarmungen Gottes. Ach, wenn
wir von den Lehren und Satzungen der Kirche
auswahlen, was uns behebt, wenn wir das eine
annehmen, das andere ablehnen, wenn wir das
Schoéne, das Anziehende nehmen, vor dem Ern-
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sten und Wehtuenden zuriickfahren, so beken-
nen wir umsonst unsere Anhanglichkeit an die
Kirche, wir ziehen uns vielmehr ernsten Scha-
den zu.

Ich firchte, sehr viele Menschen neigen.. zu
einer Art Luxusfrommigkeit, und die Folgen
davon sind traurig. Sie neigen zu «Feiern ohne
Furcht». Aus diesem Grunde habe ich sogar ein
gewisses Bedenken gegentiber dem Aufkommen
der wochentlichen Kommunion*. Wir sind noch
nicht vorbereitet; ich glaube ernstlich, die Men-
schen im allgemeinen, so wie sie sind, selbst
religiése Menschen, sind es nicht. Bevor ein so
segensreicher Brauch bei uns verbreitet wird,
bedurfen wir einer Vertiefung der Religiositat,
eines festeren Bekennens, eines starkeren Glau-
bens, eines reineren Sinnes fur das Unsichtbare,
eines groReren Ernstnehmens der Sinde und
ihrer Folgen, einer praktischen Lebensordnung,
in der man sich Selbstverleugnung zumutet..

Es ist den Menschen, Mannern und beson-
ders Frauen, zu goénnen, daf} sie stundenlang und
mit innerer Freude Psalmen, Litaneien und
Hymnen rezitieren und Dome und Kirchen be-
suchen, in denen ihre Seele katholischen Geist
einatmet; sie werden nach den Worten der
Schrift erfahren, dafl der Name des Herrn «wie
ausgegossenes Ol» und «seine Frucht siiR dem

1 Das ist 1842 gesagt, als Newman noch Anglikaner war. Aber
auch nach den bahnbrechenden Kommunionsdekrecen Pius’ X. be-
steht fir den Christen die Mahnung zurecht, sich nicht zu leicht mit
gehéuften sakramentalen Gnaden zu beruhigen, sondern der vertieften
eucharistischen Frémmigkeit entsprechend auch das sittliche Streben
Zu vertiefen.
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Munde ist» (Hohel 1,3; 2, 3); aber seltsam, so
suB, buchstablich wie Honig die Speise ist —
kaum genossen, wird sie gleich der Rolle des
Propheten bitter flr uns werden [vgl. Ez 1, Iff],
wenn wir vergessen haben, dal vor der Erho-
hung die Erniedrigung, vor den Freuden der
Ernte die Aussaat in Trénen, vor der Lust die
Anstrengung, vor der Auszeichnung die Pflicht
einhergehen muR. Nichts hat Bestand, nichts
bleibt unversehrt und rein, was nur aus dem
Gefuhle kommt. Geflhle sterben wie Blumen
im Frihling und taugen zu nichts, als dal sie
verbrannt werden. Solche Menschen missen
schliellich erfahren, daB ihre Frémmigkeit
ihnen versickert, und oft folgt dann ein géanz-
licher Stimmungsumschlag. Was ihnen einst
eine Freude war, erregt ihnen jetzt heftigen Wi-
derwillen und UberdruR. Es kommt selbst zu
Ausbriichen der Feindseligkeit und zu tiefer
Enttduschung; sie schdmen sich, sie sehen kei-
nen Weg mehr und geben alles auf. Sie hatten
sich das Religiose leichter vorgestellt, als es ist;
sie hielten sich selbst fur besser, als sie sind; sie
haben ihren guten Wein schon ausgetrunken,
statt ihn aufzubewahren — und nun ist das die
Folge. Was anders als Unheil kann entstehen,
wollten wir leben wie die Welt, schmausen und
trinken, zur Ehe nehmen und zur Ehe geben,
uns wohl sein lassen, in Purpur und feines Lin-
nen gekleidet, in wachsendem Reichtum — und
dabei mit dem Anspruch auftreten, als Kinder
der Apostel zu gelten und der frommen Spur
der Heiligen zu folgen!
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Das Christentum als Ganzes, nach seiner mo-
ralischen Seite betrachtet, baut sich auf zwei
Grundmotiven auf: Schoénheit und Strenge;
und jedesmal wenn man das eine auf Kosten des
andern pflegt, kommt etwas Ubles heraus. Zur
Zeit des Heidentums teilten sich gewissermafen
Griechen und Barbaren in die beiden Prinzi-
pien: die Barbaren waren Sklaven eines schau-
rigen, grausamen Aberglaubens, die Griechen
UberlieBen sich einer frohlichen Vielgotterei.
Und dies ist auch in unseren spateren Zeiten be-
zeichnend fur die beiden Hauptformen der Irr-
lehre, in die der Widerspruch gegen die ur-
spriingliche Wahrheit miindete, und wenigstens
In ihrem Anfang vor dreihundert Jahren und
von Zeit zu Zeit wieder tritt es hervor: das
Stigma der einen! ist ungeldutert nachsichtige
Gcsamthaltung der Religion, das Stigma der
andern? ein finsterer, dister-grausamer Geist;
aber so unliebenswiirdig er in sich ist, ist er
doch achtungheischender als die andere Form.
Selbst die Juden, denen doch im besonderen
diese Erde gegeben war, und von denen man
denken konnte, sie hatten sich frei ihrer Gaben
erséttigen dirfen, durften sie nicht ohne Zucht
genielen; sogar das Osterlamm, ihr groRRes pro-
phetisches Festmahl, muBte «mit bitteren Kréu-
tern» genossen werden (Ex 12, 8).. Wieviel
tnehr sollten Christen sich erinnern und daruber
froh sein, dal3 der «kleinere Bruder» erhéht, der

1 Gemeint ist das Luthertum in der liberalen Auspréagung, die

Newman vor Augen hatte.
2 Des puritanischen Kalvinismus.
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Reiche erniedrigt wird, dal die Apostel, deren
Spuren wir folgen sollen, Hunger, Durst und
Bl6Re litten, miBhandelt wurden und keine si-
chere Stétte hatten..

LaRtuns eingedenk sein, dal wir die irdischen
Segnungen des Vaters nicht ohne Zucht ge-
nielen durfen. Wohl sind wir uns bewuf3t, dal}
alles, was geschaffen ist, gut ist; wir selbst aber
— auch Gottes Geschopfe — bilden eine Aus-
nahme. Gottes Gaben sind ehrwiirdig und un-
schuldig, unser Herz aber schwach und unbe-
standig; sie sind gut vom Gebenden, aber frag-
wirdig vom Nehmenden her; ihr Gebrauch ist
gut, ihr Genuf3 aber kann schadlich sein. Und
so, wie wir taglich vor dem Essen Dank sagen,
erflenen wir Segen fiirs ganze Jahr, indem wir
etwas innehalten, ehe wir es beginnen. Das heil3t
Speise nehmen «mit Furcht». Und ebenso sollen
wir alle Vorrechte gebrauchen, und sie werden
uns dann zu Wohltaten werden. Wir wollen
Feste nicht feiern ohne Vigil, Ostern nicht ohne
vorheriges Fasten, den Tag des Herrn nicht
ohne vorige Enthaltung am Freitag, unsere
Kirchen nicht schmicken, ohne persénlich auf
Einfachheit und Strenge zu halten, nicht Ver-
feinerung des Kunstgeschmackes und der Li-
teratur ohne den Ausgleich personlicher Opfer
pflegen, nicht nach erweiterter Kirchenmacht
streben, ihre H&aupter auf Throne setzen, Pa-
laste fur sie bauen, ihre Namen adeln, ohne zu
bedenken, dal die Kirche, wenn sie in Ehren
steht vor der Welt, im Innern sich lautern mug,
daB sie das harene Gewand und den Ledergtirtel
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des Tdaufers unter dem purpurnen Priesterkleid
und dem edelsteingeschmiickten Brustschild
tragen mui.

Auf der anderen Seite wollen wir uns auch
vor dem Gegenteil hiten: nicht Gottes Gabe
entehren, indem wir disteren, finsteren Sinnes
sie von uns weisen. Hiten wir uns, zu «flrch-
ten», ohne zu «feiern»! Alles, was Gott geschaf-
fen hat, ist gut, und nichts soll verworfen wer-
den. Hiten wir uns —es wére sonst eine traurige
Verirrung des Geistes —, uns flr unsere Stinden
zu zlchtigen, ohne zur Frohbotschaft zu kom-
men und Kraft zu erbitten. Huten wir uns, der-
art in Schuldgefiihle zu versinken, dal} wir uns
nicht mehr an unseren Gnadengaben freuen
konnten. Wir wollen nicht ohne Freude sein,
Wenn wir trauern; wir wollen zu unserm Herrn
und Erloser aufschauen, je mehr wir vor uns
selber erschrecken; wir wollen um so inniger
glauben und lieben, je tiefer wir bereuen. In
unserer Zerknirschung dirfen wir nicht das
Gesetz an Stelle der Frohbotschaft stellen: wir
sollen es neben dem Evangelium bewahren.
Wer die Taufgnade nicht ehrt, féallt unter das
Gesetz zuriick, — bereuen aber, heif3t nicht das
Evangelium preisgeben.

Und wie Christen sich nicht ihrer Vorrechte
entschlagen durfen, so brauchen sie auch nicht
auf Gottes zeitliche Segnungen zu verzichten.
Die Schonheit der Natur, die wohltuenden Ein-
flusse der Jahreszeiten, die Gaben der Sonne
und des Mondes, die Friichte der Erde, die VVor-
teile der Zivilisation, die Nahe unserer Freunde
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und Angehorigen, alle diese Werte sind nur ein
grofRes, wundersames Bild unserer himmlischen
Gnadengaben im Neuen Bund. Die nach Voll-
endung streben, werden diese Gaben nicht ver-
schmahen, aber sie werden ihnen etwas zum
Ausgleich beifligen .'«bittre Krauter» zum «fetten
Kalb», zu «Musik und Tanz». Sie werden die
Blumen der Erde nicht verbannen, aber sie wer-
den sich Mihe geben, das Unkraut im Garten
auszuroden..

Ich bestreite nicht, daBR zuweilen einzelne den
Ruf zu groRerer Entsagung empfinden, ..und sie
empfingen dann auch ein entsprechendes Maf
von gottlicher Trostung. Da sind Apostel, Be-
kenner, Martyrer, Heidenmissionare, die be-
rufen waren, alles fur Christus zu verlassen. Es
gibt auch zweifellos solche, die es mitten in
Friedenszeiten der Kirche unter ihren Bridern
als Ruf Gottes erkennen, um des Evangeliums
willen alles hinzugeben, um vollkommen zu
sein, ohne Heimat, ohne Schutz, ohne Hilfen,
oder wie Johannes der Taufer einsam «in der
Waste» zu leben; aber auBergewdhnliche Falle
sind nicht zu unserer Nachahmung da; und es
wadre ein ebenso groRer Fehler, solches ohne Be-
rufung zu unternehmen, wie sich der Berufung
Zu weigern.

Gott mdge uns Gnade geben, dalR wir de-
mutig, nichtern gegen uns selbst und ohne Nei-
gung, Uber andere zu richten, in diesen Zeiten
der Verwirrung leben; daB wir uns seiner Wohl-
taten freuen, aber sie mit heiliger Furcht ent-
gegennehmen; da wir uns in Zucht halten,
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ohne einem finsteren Geist zu verfallen; daR
wir jene nicht bekritteln oder ihnen Ubles nach-
reden, die strenger oder weniger weltlich sind
als wir.

Subj. Day 9: 113/25; vgl. Latos V. 101 ff. (1. Mai 1842).

SELBSTVERLEUCtNUNG

UND HEILSZUVERSICHT

Wenn heutzutage nach meinem Eindruck in
sog. guten Gesellschaftskreisen eine glnstige
Stimmung fur die Religion besteht, wenn sie ge-
achtet und gern gesehen ist, so durfte dieser Um-
stand uns nicht der Sorge entheben, wie es vor
Gott mit uns stehe. Wir sollten nach meiner
Meinung nur um so besorgter sein, aus einem
doppelten Grunde: erstens weil wir Gefahr
laufen, das Rechte aus irdischem Beweggrund

tun — und zweitens weil wir uns zu leicht
Uber die Wahrheit tduschen lassen, weil ndmlich
die Welt gleich einer Falschmiinzerin uns einen
gleiBenden Schein an Stelle der Wahrheit vor-
tauscht. .

Manche sind in der glicklichen Lage, geist-
liche VVorsteher zu haben, die sie zum Guten er-
muntern und ebenso liebenswirdig zu ihnen
Wie ernst in ihrer Gottbeziehung sind. Das ist
ein Glick, und man schuldet Gott Dank fir
solche Wohltaten. Aber es hegt auch eine Ver-
suchung darin; wenigstens sind manche in sol-
cher Lage einer von den beiden Versuchungen
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ausgesetzt, die ich soeben erwahnte. Gutes Ver-
halten ist fir sie ja nicht nur eine Sache der
Pflicht, sondern auch des eigenen Vorteils. Er-
fullen solche ihre religiosen Pflichten, so kdnnen
sie ebenso des menschlichen Lobes wie des gott-
lichen Wohlgefallens gewaértig sein, so dal sie
nicht leicht sich Rechenschaft geben kdnnen,
ob sie das Rechte ebenso um des Gewissens
willen wie aus menschlichen Beweggrinden
tun. Und so sind auch in den birgerlichen Ge-
sellschaftsschichten die meisten Menschen in
ihrem Privatleben wie in der Offentlichkeit
einer erheblichen, ja aul3erordentlichen Gefahr
der Selbsttduschung ausgesetzt, sich flr «wach»
zu halten, wahrend sie «schlafen».

Wie also sollen wir uns prifen? LaRt sich ein
Zeichen nennen, wodurch wir in dieser Sache
Gewiltheit erhalten kdnnen? Nein, ein unbe-
dingt sicheres Zeichen 141t sich nicht aufstellen.
Wir kénnen hienieden keine voéllige Sicherheit
haben, und wir missen uns vor Ungeduld hi-
ten, wissen zu wollen, wie es in Wahrheit mit
uns bestellt sei. Sogar der heilige Paulus hatte
bis in die letzten Tage seines Lebens, soweit wir
schlieRen kdnnen, keine vollige Sicherheit, daf3
er zu den Erwahlten Gottes gehore, die nie ver-
lorengehen werden. Er sagt: «Ich bin mir zwar
nichts bewuft, aber darum bin ich noch nicht
gerechtfertigt» (1 Kor 4, 4).. Wohl aber istuns,
Gott sei Dank, eine trostliche Hoffnung, eine
nuchterne, demiitige Glaubenszuversicht mog-
lich, dall Gott uns um Christi willen vergeben
und uns gerechtfertigt hat, wie Johannes sagt:
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«Wenn unser Herz uns nicht verdammt, so
durfen wir vor Gott Zuversicht hegen» (1 Joh
3, 21)

So ist die Frage: wie kénnen wir unter den
Verhéltnissen, in denen wir leben, zu solcher
Seelenverfassung gelangen, und worin besteht
sie? Wirden wir in einem heidnischen Lande
leben, so ware die Antwort leicht. Schon das
Bekenntnis zum Evangelium waére ein klarer
Erweis des aufrichtigen Glaubens, soweit es
hierin Erweise geben kann; denn unser Be-
kenntnis in heidnischer Umwelt bréchte so gut
Wie sicher Verfolgungen mit sich. Darum be-
gegnen uns auch in den Apostelbriefen so viele
Wendungen der religiésen Freude und der ju-
belnden Heilshoffhung. Die kénnen wohl Zu-
ersieht hegen, die fiir Christus gelitten haben:
"Heimsuchung wirkt Geduld, Geduld Bewah-
rujig, und Bewdéhrung Hoffnung» (Rém 3, 4)..
Weil jedoch das Wesen der christlichen From-
migkeit in jedem Zeitalter das gleiche ist, so
schlief3t sie noch immer wie von je einen Erweis
des gottlichen Wohlgefallens ein.., ich meine
Hie Selbstverleugnung. Das war der groRe Er-
weis, den die ersten Jinger anfihren, und auf
diesen kénnen wir uns heute noch ebenso be-
rufen. Denken wir an die klaren Worte des Hei-
landes: «Wer mein Juanger sein will, verleugne
sich selbst, nehme sein Kreuz aufsich und folge
mir nach» (Mk 8, 31).. «Wenn deine Hand dich
argert, hau sie ab; wenn dein Auge dir zum An-
stoR wird, reile es aus! Denn es ist besser fir
dich, mit einer Hand, mit einem FuBe, mit
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einem Auge zum Leben einzugehen, als in die
Holle gestirzt zu werden» (Mk 9, 43/7).

Ohne jetzt zu versuchen, solche Stellen véllig
zu erklaren, die sich auch gewi nur durch eine
reiche und wenigen Menschen eigene Gnade
verstehen lassen, kénnen wir doch soviel davon
begreifen, dal ernste Selbstverleugnung eine
wesentliche Pflichtist, ja, daf3 sie als das Zeichen
gelten kann, ob wir Christi Jinger sind — ob
wir in einem bloRen Traum hinleben, den wir
falschlich fir christlichen Glauben und Gottes-
verehrung ansehen, oder ob wir wirklich «wach»
sind, lebendig und im hellen Tageslicht unsern
Weg zum Himmel gehen.. Die Werke heil3en
bekanntlich Frichte und Erweise des Glau-
bens; der Glaube ist tot, wenn er ohne Werke
ist (Jak 2,20). Wohlan, welche Werke haben wir
aufzuweisen — Werke von der Art, dafl3 sie uns
«Zuversicht» geben kénnen, so daR wir nicht
furchten muissen, «bei seiner Ankunft beschamt
vor ihm zu stehen» (1 Job 2, 28)?

In Beantwortung dieser Frage muB ich vor
allem bemerken, daR nach der Schrift die Selbst-
verleugnung als Prifstein unseres Glaubens
taglich sein muf3 : «Wer mir nachfolgen will, ver-
leugne sich selbst, nehme téglich sein Kreuz auf
sich und folge mir nach» (Lk 9, 23). Danach be-
steht das religiose Leben des Christen nicht nur
in einigen gelegentlichen Anstrengungen, in
einigem Guten, das wir tun, mit etwas Zerknir-
schung, Gebet und frommen Ubungen zu ge-
wissen Zeiten. Das waére ein MiRverstandnis,
dem da und dort Menschen leicht anheimfallen:
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eine Art religios zu sein, wodurch jemand in der
Sprechweise der Welt «ein prachtiger Mensch»
sein kann, weil er gewisse edle Eigenschaften
besitzt und hin und wieder etwas Bedeutsames
leistet, was die Betrachter staunen macht und
ihnen Bewunderung abnétigt — oline daf fiir
einen solchen in seinem Privatleben das Reli-
gitse etwas Personliches, Zustandliches ware,
das Gesetz, welches sein Denken, Reden und
Tun nach Gottes Willen bestimmt.

Sodann liegt in dem Wort «téglich» auch ein-
geschlossen, daR die Selbstverleugnung, die
Christus liebt, sich in kleinen Dingen &auBert.
Bas versteht sich leicht. Denn Gelegenheiten zu
groflen Leistungen der Selbstverleugnung be-
gegnen uns nicht alle Tage. Darum heif3t'Selbst-
verleugnung nicht, eine grofle Leistung voll-
bringen, mit der dann alles abgeschlossen wére,
sondern hei8t ununterbrochen die kleinen
Pflichten erflllen, die uns so unbehaglich sind.

Wenn also jemand fragt, wie er sich verge-
wissern kénne, ob er den Schlaf der Welt trdume
oder wahrhaft in Gott wach und lebendig sei,
so moge er zunéchst sein Augenmerk auf diese
°der jene Schwaéche richten, die ihm zu schaffen
'nacht. Wer einigermalen sich selbst kennt,
Wird sich solcher Schwéchen bewul3t sein.
Manche haben deren mehrere, und alle tragen
dies oder jenes mit sich herum, und dagegen

at&ukampfen und es zu Gberwinden, ist die erste
Aufgabe der Selbstverleugnung. Der eine ist

assig und zu Vergnlgungen geneigt, ein an-
derer leicht erregt und mifmutig, ein anderer
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eitel, dieser unbeherrscht mit der Zunge, jener
weich und unféhig, dem Spott leichtfertiger
Kameraden standzuhalten; wieder andere sind
von sinnlichen Schwéchen gequalt, deren sie
sich schdmen, ohne ihrer Herr zu werden. Mag
jeder sich vergegenwartigen, welches fur ihn
der schwache Punkt ist: da liegt seine Erpro-
bung. Sie liegt nicht in Dingen, die ihm ohnehin
leicht fallen, nein, in dem einen (vielmehr auch
in diesem und jenem), worin es seiner Natur
schwer fallt, die Pflicht zu tun. Im Hinblick
darauf heif3t es «wachen und beten» (Mt 26, 41),
immer wieder um Gottes Gnade beten, dal er
dir helfe, und wachen «in Furcht und Zittern»
(Phil 2, 12), um nicht zu fallen. A
O dal wir weise wdaren, um uns wenig
um das religidse Gehaben der anderen oder um
die Anerkennung der Welt zu kimmern oder
um das Einverstdndnis mit dem, was ein «Tiich-
tiger» oder ein Mdchtiger oder die Vielen als
glltigen Malstab im Religitsen erklédren. Viel
wichtiger ist das Bewuf3tsein in deinem Innern,
daB du in kleinen und groRRen Dingen Gottes
Willen vor Augen hast und der hundertsten
Pflicht so gut wie den neunundneunzig andern
nachkommen willst. O, daf® wir, um im Bilde
zu sprechen, fleiBig unser Haus durchstdbern
mochten (vgl. Luk 15, 8), um zu erkennen, was

1 Newman folgt hier - auch entsprechend seiner ernsten und
strengen Lebensstimmung — der verbreiteten Erklarung der Phi-
lipperstelle im Sinne der Gerichtsangst. Im Zusammenhang ist jedoch
von der unermeBlichen Begnadung in Christus die Rede, die jenes
«Zittern» mehr im Sinne des mystischen Staunens und Erschittert-
werdens zu verstehen nahelegt.
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uns zum VollmalR des Gehorsams noch fehlt!
Denn wir kénnen gewil3 sein, daf jedes an-
scheinend kleine Versagen unsere Geistesver-
fassung und unser Urteil in allem beeinflussen
wird, dal? unser Denken iber Personen und Er-
eignisse, Uber menschliches Tun und Meinen,
und unsere ganze Haltung gegeniiber Gott und
Mitmenschen, unser Glaube an die erhabensten
Wahrheiten des Evangeliums, unser Verstand-
nis fur unsere Aufgaben und Pflichten —in ver-
borgenem Zusammenhang steht mit dem ern-
sten Bemdihen, das «ganze Gesetz» (Mt 22, 40)
zu erfillen.

Davon abgesehen, gibt es noch andere Wei-
sen der Selbstverleugnung, die unsern Glauben
und unsere Ehrlichkeit auf die Probe stellen..
Es mag wohl sein, dal} die Siinde, zu der wir
am meisten neigen, sich nicht jeden Tag meldet.
Die Neigungen zu Zorn und Leidenschaft sind
vielleicht unwiderstehlich in dem Augenblick,
wo sie uns Uberfallen — aber sie reizen nur hin
und wieder, und im Moment sind wir nicht auf
der Hut, so daR die Gelegenheit der Bewéhrung
voruber und wir unterlegen sind, ehe wir dessen
recht gewahr werden. Darum gehort es sich,
dalR man sich selbst die tagliche Selbstiiberwin-
dung vornehme. Unser Herr fordert uns auf,
unser tagliches Kreuz «auf uns zu nehmen».
Es bekundet dies unsern ehrlichen Willen, und
dabei starken wir unsere allgemeine F&higkeit
der Beherrschung, bekommen uns selbst in die
Gewalt und sind dann gerustet, wenn die Zeit
der Versuchung kommt. Stehen wir deshalb
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am Morgen mit dem Vorsatz auf, der Tag solle
mit Gottes Gnade nicht ohne Arbeit an uns
selbst vorlibergehen.. Lege dir irgendein Opfer
auf, mute dir irgend etwas zu — ich meine na-
tirlich etwas Erlaubtes —, was du nicht tun
muft, um dir ehrlich sagen zu kénnen, dal du
Christus liebst, die Stinde hassest, die schwache
Natur bekampfst, die weltlichen Motive hintan-
stellst. Das wird dann in gewissem Malie ein
Erweis flr dich sein, dal du nicht blo Worte
machst. Es ist so leicht, feierliche Erklarungen
zu geben; so leicht, schone Dinge zu sagen oder
niederzuschreiben; so leicht, andere staunen zu
machen tUber Wahrheiten, die sie nicht kennen,
Uber Geflhle, die Gber das Menschliche hinaus-
gehen! «Du aber, Knecht Gottes, meide solche
Dinge! Bewahre Gerechtigkeit, Ehrfurcht,
Glauben, Liebe, Geduld, Sanftmut!» (2 Tim
6, 11).

PPS I. 5: 62/70; vgl. Dreves 1ff. (22. Dezember 1833)
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v
GEHEIMNIS DES LEIDENS

DAS GESETZ DES LEIDENS

Noch vierzig Tage nach seiner Auferstehung
blieb Jesus unser Herr auf Erden, bevor er in
seine Herrlichkeit einging, die er sich erworben
hatte. Sie gehdrte ihm schon; er hétte schon in
sie eingehen kdnnen — hatte er nicht genug
von dieser Erde?.. Er blieb noch eine Weile zu
Trost und Unterweisung der Jinger, die ihn in
der Stunde der Prifung verlassen hatten. In der
soeben vergangenen Zeit hatte ihr Glaube bei-
nahe Schiffbruch gelitten, obschon sie sein Vor-
bild vor Augen hatten; nun gingen sie einer
anderen Zeit fur ihre ganze fernere Zukunft
entgegen, in der ihnen weit schwerere Prifun-
gen bevorstanden, und er war im Begriff, von
ihnen zu scheiden. Sie hatten bisher noch nicht
Verstanden,«dall Leiden der Weg zur Herrlich-
keit ist, und daR niemand auf Christi Thron sich
niederlalt, der nicht zuerst wie er den Kampfbe-
standen hat. Das war die Lehre, die er ihnenjein-
pragen wollte, damit sie den Geist der Frohbot-
schaft begriffen und nicht ein zweites Mal unter-
ldgen. «MuBte nicht Christus all das leiden, um so
in seine Herrlichkeit einzugehen?» [Lk 24, 26]..

Endlich war es so weit, und die Apostel waren
fahig, sich Uber das zu freuen, was vor vierzig
Tagen sie noch verwirrt hatte. Sie verstanden
nun, was in dem Buch der VerheiBung steht:
«Den Sieger will ich auf meinem Thron sitzen
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lassen, wie ich gesiegt habe und bei meinem
Vater sitze auf seinem Thron» (Geh Offb 3, 21).

Es wird gut sein, wenn wir uns diese Lehre
zu Herzen nehmen, um die grof’e Wahrheit zu
begreifen, vor der die Apostel einmal zurick-
schreckten, bis sie zuletzt sich darlber freuten.
Christus litt und ging in seine Freude ein;
S0 war es in gewissem Male auch bei ihnen, und
so ist es in gewissem Male auch bei uns. Es
steht geschrieben, dall wir «durch viele Trib-
sale in das Reich Gottes eingehen missen»
[Apg 14,21].

Gotthat alles in seiner Hand; er kann Freund-
liches und er kann Herbes schicken. Oft schont
er uns (moge er uns auch ferner schonen!); oft
aber prift er uns auch, und in der einen oder
anderen’Weise pruft er einen jeden. Friher oder
spéter hat das Leben fiir jeden seine Schmerzen,
Kimmernisse und Tribsale bereit. Das ist nun
einmal so, und je eher wir dies als Bedingung
des christlichen Daseins ins Auge fassen, um so
besser. Ein Geschlecht folgt dem andern; sie
kommen und gehen wie die Blatter in den Jah-
reszeiten; und in allem ist dieses Gesetz erkenn-
bar. Menschen werden versucht, dann dirfen
sie aufsteigen; sie mussen die Welt tiberwinden,
dann empfangen sie ihren Platz in der Herrlich-
keit Christi.

Darum beschwort uns Petrus, der doch selbst
einmal Uber das Leiden seines Meisters entsetzt
und verwirrt war, wir mochten Tribsale nicht
als etwas Befremdliches ansehen, «als stol3e uns
etwas Unerhortes zu, sondern da ihr an Christi
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Leiden teilhabt, freuet euch, auf daR ihr auch
in der Offenbarung seiner Herrlichkeit euch
freuen und jubeln kénnt» (1 Ptr4,12f); und
Paulus sagt: «Wir frohlocken in der Tribsal,
wissend, daB die Trubsal die Mutter der Geduld
ist» (R6m 5, 3).. Was liier im besonderen Hin-
blick auf Verfolgung gesagt ist, gilt natirlich
von allen Prufungen, besonders von jenen klei-
neren, die im allgemeinen das Hochstmal dessen
sind, was Christen heute zu ertragen haben.
uUnd doch will mir scheinen, es brauche fir die
meisten lange, bis sie erkennen und verstehen,
daR unser Stand auf Erden in der einen oder-
anderen Weise ein Stand der Prufung und des
Leidens ist; und wenn wir Zwischenzeiten von
auBerem Frieden genielen, ist es eine reine
Gunst und ist mehr, als wir zu erwarten berech-
tigt sind.. o

ir wollen versuchen, uns mit dieser Auf-
fassung des menschlichen Lebens vertraut zu
machen. Die ganze Kirche, alle erwéhlten Seelen
sind der Reihe nach zu dieser Notwendigkeit
gerufen. Einst waren andere an der Reihe, jetzt
sind wir es; einst waren es die Apostel, einst St.
Paulus.. Wie ein starker und kihner Ringer
War er in seinen Tagen und konnte am Ende
seines Lebens rufen: «Ich habe den guten
Kampf gekampft, meinen Lauf vollendet, den
Glauben bewahrt» (2 Tim 4, 7). Nach ihm ka-
men die Besten dieser Erde, die gldnzende Schar
der Blutzeugen, die preiswirdige Reihe der Be-
kenner, einer um den anderen, und jeder an sei-
nem Tage erflllte tapfer das Seine — und so geht
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es fort und fort bis in unsere Tage, in denen der
Glaube fast am Erloschen ist; aber immer neue
sind aufgerufen, unter den Augen des grof3en
Kdnigs sich zu bewahren. Es ist, als stinden wir
alle um seinen Thron, und als riefe er diesen,
dann jenen von uns auf, wie wenn wir zu seiner
Ehre ein grofRes rythmisches Spiel vor dem
himmlischen Hofe zu spielen hétten, und jeder
an seiner Stelle fiihrt auf das gegebene Zeichen
in feierlichem GleichmaR seine Bewegungen
aus.. Christus hat die Reihe ertffnet, hat uns
ein Beispiel gegeben, dall wir in seine Spuren
treten; er mufite weit mehr, unendlich mehr Lei-
den durchschreiten, als uns aufgelegt wird; und
viele unserer Brider haben weit mehr gelitten,
und sie ermutigen uns mit ihrem glicklichen
Vorbild, dall auch wir mit unseren Versuchen
uns anschlielen..

O daflt unser Fufd nicht strauchle !... Bewahre
ein starkes Herz, sei tapfer, weiche nicht: du
wirst hindurchkommen! Was immer fr Trib-
sale Gber uns kommen modgen, an Leib oder
Seele, von innen oder von aufen, mit oder ohne
Absicht von Menschen, Prifungen von Freun-
den oder durch Feinde — und waren wir schein-
bar noch so verlassen —: Kinder des himmli-
schen Vaters, erschreckt nicht! Laflt uns wie
tapfere Ménner unseren Tag bestehen: ist es
voruber, wird Christus uns aufnehmen, und
«euer Herz wird sich freuen, und eure Freude
wird niemand von euch nehmen» [Joh 16, 22].

PPS VI. 16: 221/2,227-231 ; vgl. Drevcs 314ff. (24. Mai
1838).
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TEILNAHME AN CHRISTI LEIDEN

Unser Herr Jesus Christus kam als Erloser
«im Blute» wie «im Wasser»: nicht nur als die
Quelle der Gnade und Wabhrheit, aus der wir
das Licht und die Freude, das Heil der Seele
schopfen, sondern auch als der Kampfer wider
Slinde und Satan «durch Leiden geweiht»
[s. Joh 17, 19]. Er trug nach der Zeichnung des
Propheten «ein rotes Gewand, und sein Ge-
wand glich dem, der die Kelter getreten hat»
[Is 62, 2], oder wie der Apostel sagt: «er war be-
kleidet mit einem Gewand, das in Blut getaucht
War» [Geh Offb 19, 13].. ErhOht am Baume
des Kreuzes, bestand er den Kampf mit allen
Maéchten des Bosen und dberwand sie durch
Leiden.. Unsere Erldsung ist ein Werk des
Blutopfers, und wollen wir gerettet werden, so
tnissen wir uns ihm angleichen und es gléubig
als unsern Weg zum Himmel betrachten und
far uns bejahen..

Christus nahe sein, hiel} von Anfang an mehr
oder weniger an seinem Leiden teilnehmen. Ich
will das nicht gerade von jedem einzelnen be-
haupten, wohl aber von den hervorragendsten
seiner Junger, seinen erwdahlten Werkzeugen,
seinen hingehendsten Dienern. Und es war im
groBen ganzen das Los der Kirche und derjeni-
gen, die ihm als Lenker und Vorkampfer oder
Lehrer der Kirche am &hnlichsten waren. Er
allein litt das Erlésungsleiden, jene litten, weil
sie ihm verwandt waren.. Seine seligste Mutter

ihn erst wenige Wochen an ihrer Brust, als
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ihr der Preis eines so hohen Vorrechts in den
ernsten Worten kundgegeben wurde: «Deine
Seele wird ein Schwert der Schmerzen durch-
dringen» (Lk 2, 35).. Die meisten seiner Apo-
stel gingen durch ein Leben des Leidens einem
gewaltsamen Tode entgegen. «Koénnt ihr den
Kelch trinken, den ich trinken werde, und
wollt ihr euch taufen lassen mit der Taufe, mit
der ich getauft bin?» sprach er zu Jakobus und
Johannes (Mt 20, 22), als wollte er sagen: «Die
himmlischen Segnungen der Gnade lassen sich
nur durch ihre schmerzenreichen Zeichen ge-
winnen. Das Kreuz, auf eure Stirn gezeichnet,
wird Blut ziehen. Wohl werdet ihr die Geistes-
taufe erhalten und den Kelch des Abendmahls
trinken, aber nur mit der Anwartschaft auf den
Kelch des Leidens und auf die Bluttaufe. An-
derswo spricht er dieselbe Sprache im Hinblick
auf alle, die an den Segnungen seines Leidens
und Todes Anteil haben wollen: «Wer nicht
sein Kreuz auf sich nimmt und mir nachfolgt,
kann nicht mein Jinger sein» (Lk 14, 7).
Demgemal? erinnern uns die Apostel Jesu oft
an diesen notwendigen, wenn auch geheimnis-
vollen Zusammenhang und fordern uns auf:
«Lalft euch nicht befremden wegen der Feuers-
glut, die zur Prifung tber euch gekommen ist,
als widerfiihre euch etwas Unerhortes, sondern
freuet euch, dal? ihr an Christi Leiden teilhaben
dirft» (1 Ptr4,12). Dasselbe lehrt uns St. Pau-
lus, wenn er uns ermahnt, was an Christi Leiden
noch fehle, wie einen kostbaren, vom Tau des
Kreuzes besprengten Mantel anzuziehen und
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um Christi willen zu tragen: «lIch freue mich der
Leiden und erfiille damit am eigenen Fleische,
was flr seinen Leib, die Kirche, am Leidens-
male Christi noch abzutragen ist» (Kol 1, 24)..
Dabei erklart es die Schrift als unser hohes Vor-
recht, daR alle in glaubiger Geduld ertragenen
Leiden und Triubsale als Kennzeichen Christi,
als Gnadenerweise des Erldsers gelten sollen
und am Jungsten Tag um seinetwillen gelohnt
Werden.. «Unsere gegenwadrtige Tribsal, die
nur augenblicklich und leicht ist, wirkt in uns
eine Uberschwangliche, ewige, alles Uberwie-
gende Herrlichkeit» (1 Kor 4, 17). )
So hat das Evangelium, indem es auf mannig-
fache Weisen die Lage der Welt beleuchtet, uns
insbesondere Uber das Geheimnis des Leidens
aufgeklart, dem die menschliche Natur unter-
worfen ist. Es verwandelt die Strafe in ein be-
gnadetes Vorrecht. Das gilt vom Leiden im all-
gemeinen, besonders auch vom korperlichen,
das wohl das geheimnisvolliste ist. Seelische Lei-
den, Sorge, Angst, Verdruf? sind mehr oder
Weniger mit der Suinde verknupft und verstehen
sich fiir Schuldiggewordene. Kérperliches Lei-
den aber ist in den meisten Fallen unfreiwillig
und ist durch ein greifbares, unwandelbares Ge-
setz Uber die ganze Welt hinverbreitet. Es zieht
auch die Kinder in seinen Bereich, die nie per-
sonlich gestindigt haben, und sogar die Tiere,
die doch nicht an Adam teilhaben, und es ist in
seinen Erscheinungen noch schrecklicher und
erbarmungswirdiger als andere Leiden, und
friher oder spater ist es unser aller Los.. Aber
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der Christ kann es ohne ungebiihrliche Angst
ins Auge fassen; denn gerade diese Ziichtigung,
die mehr als andere unser Herz und unsere Vor-
stellung berlhrt, ist vom allméchtigen Gottin
ein neues, trostliches Licht gerilckt, sofern es
ungewdhnliche Gnade vermitteln kann. Das
Leiden ist fur den Frommen nicht mehr ein
Fluch, ein notwendiges Ubel, das man mit
stumpfer Unterwerfung und mit erzwungener
Ergebungtragen muR3: esistein Segen der Froh-
botschaft und kann insofern auch als ein Gut
statt als Ubel aufgenommen werden..
Denn was zundchst seine natlrliche Wirkung
auf unser Seelenleben betrifft, ist es wohl be-
greiflich, daB korperliches Leiden in sich selbst
keinen heiligenden Einflul} hat. Bose Menschen
werden durch Leiden nur noch schlimmer. Das
muR man sich gegenwartig halten, will man sich
nicht selber tauschen. Oft heilt es freilich (we-
nigstens trésten sich damit manche Armen), die
irdischen Entbehrungen und Leiden fiihrten an
sich schon zum Vertrauen auf eine bessere
Ewigkeit, als eine Art Suhnemittel fur Stinden,
das die Herzen naher zu Gott bringt; selbst
fromme Leute stellen sich manchmal vor, sic
wiirden durch Leiden besser, als es in Wirklich-
keit der Fall ist. Denn naturgemaR wirkt das
Leiden (vielleicht von stolzen und unbeugsamen
Charakteren abgesehen) eine gewisse seelische
Erschlaffung und eine Stimmung des Gemiits,
die nach Ergebung aussieht. Es legt uns wie von
selbst den Gedanken an Gott als den einzigen
Flalt in solchen Prufungszciten nahe. Und zwei-
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fellos ist das Leiden fiir den Christen eine Wohl-
tat, und sicherlich keine geringe, und er vermag
Gott zu danken, daB er ihn so segnet; nur heifdt
cs vorsichtig sein, um nicht seinen religiosen
Stand nach besonderen Gcfiihlsbewegungen des
Glaubens und der Liebe in solchen Zeiten zu
messen, vor allem wenn es sich nur um Gefuhls-
regungen handelt, denen die Gelegenheit fehlt,
sich in Werken als echt zu erweisen. St. Paulus
spricht von Priifungen, die «hernach eine trost-
liche Frucht der Gerechtigkeit bringen» (Hbr
12, 11); er spricht von dem, was in der Stunde
des Leidens Gestalt werde und heranreife, um
dann zu seiner Zeit hervorzutreten; und so kann
das Leiden auf dem Sterbebett noch wirkliche
Frucht bringen, obschon vielleicht &uRerlich
keine Gelegenheit mehr zu Bewahrung vor
einem christlichen Tode ist. Und sicherlich dir-
fen wir demutig hoffen, dall das Leiden an bisher
noch unvollkommenen Tugenden etwas zur
Vollendung beitragt und die Gaben des Geistes
zu grolRerer Reife bringt. Das ist bei wahren
Christen seine Wirkung. Doch ist es auch mog-
lich, daB es keine so heilige Wirkung erzielt.
Fir Menschen, die Christus nur mit halbem
Flerzen folgen, kann es geschehen, daR die Pri-
fung fur ihre Schwachheit zu schwer ist und sie
Uberwadltigt — ein ernster Gedanke fur solche,
die die Zeit der Besserung immer weiter hinaus-
schieben .. Und was vollends unreligiose Men-
schen betrifft, so legen manche Schriftstellen
recht ernste Gedanken Uber die Wirkung des
Leidens nahe, wenn es z. B. heif3t: «Sie zerbeillen
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sich ihre Zungen vor Qual, und sie lastern den
Gott des Himmels wegen ihrer Qualen und
ihrer Geschwire, und sie bekehren sich nicht
von ihren Werken» (16,10f.).

Ich mdéchte sogar die Behauptung wagen, daf}
Leiden gewdhnlich die Menschen nicht nur nicht
bessern, sondern ohne religiose Bemihung nur
zu sehr eine Gefahr einschlieBen, dem inneren
Menschen zu schaden, ndmlich seine Selbstsucht
zu steigern; und solche Wirkung stellt sich nicht
selten auch in Féllen ein, in denen das Leiden in
gewisser Hinsichtgut tut. So macht die schwach-
liche Gesundheit oft keineswegs seelisch emp-
fanglicher, sondern manche werden dadurch
auBerst empfindlich und aufihr leibliches Wohl-
ergehen und Pflege bedacht. Viele finden in
ihrer Kranklichkeit eine Entschuldigung fir un-
gewohnliche Ricksichten, die sie fUr ihr Beha-
gen ausnutzen. Sie meinen, sie kdnnten selbst-
verstandlich bei jeder Gelegenheit Rucksicht
auf ihre Winsche erwarten und brauchten sich
um so weniger um andere zu kimmern. Sie ver-
hatscheln sich und lassen sich gehen, wahrend
sie sehr wohl sich zusammennehmen kdnnten.
Sie meinen, sie durften ihren Launen nachgeben,
weil sie eben krank sind. Sie werden mudirrisch,
eigenwillig, unzufrieden und selbstsiichtig. —
Gewil’ soll die Umgebung eines Kranken sehr
vorsichtig mit ihrem Urteil sein und ihn nicht
leichthin in die beschriebene Kategorie einrei-
hen; denn schlieRlich haben Kranke unter
allerlei Empfindungen zu leiden, die sie anderen
nicht erklaren kénnen, und haben oft recht in
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Dingen, wo andere an unverniunftige Einbildun-
gen denken; im grofRen ganzen aber &ndert dies
nichts an der Richtigkeit des Gesagten..

An diesem Punkte nun setzt die Gnade des
Evangeliums ein. Es tritt das Erbe einer Heim-
suchung an, die fruher oder spater Gber uns
kommt und, indem sie uns auflere Werte ent-
zieht, eine Versuchung zu gesteigertem Ichkult
einschlieft.. In dieser Verfassung begegnet es
uns — und begegnet der Gefahr nicht dadurch,
dall es uns das Peinliche abnimmt, sondern es
von anderer Seite zu betrachten lehrt. Das Lei-
den, das uns nattrlicherweise aufuns selbst kon-
zentriert, 1&Rt sich durch den Glaubensgeist vom
Gedanken an das eigene Selbst zur Betrachtung
des Leidens Christi, seiner Schmerzen, seiner
Verdienste und seines Vorbilds hinlenken und
Von da zu jener Schar von Duldern, die Chri-
stus nachfolgten und das wurden, was er auf
Erden war. Das ist das erhabene Ziel unseres
Glaubens, und wahrend wir uns im Geist mit
ihm befassen, lernen wir Selbstvergessenheit.

Dasjenige, was Christus freiwillig auf sich
nahm, kann gewil3 nicht das flrchterlichste und
hassenswerteste Ubel unseres irdischen Lebens
sein, und mag es uns menschlich noch so zu-
setzen. Niemand wahlt fiir sich ein Ubel als sol-
ches, sondern er bejaht es um des hoheren Gutes
vflllen, welches daraus entspringt. So unterzog
sich Christus dem Leiden, weil er einen gro-
Reren Wert im Auge hatte, als es die unmittel-
bare Vermeidung des Leidens gewesen waére.
Er bejahte es «nicht widerwillig oder gezwun-
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gen», sondern in freudiger Bereitschaft flr den
Willen Gottes, wie uns die biblische Geschichte
zeigt. Als seine Zeit gekommen war, heil3t es,
er habe «sein Angesicht gen Jerusalem gerichtet,
um dorthin aufzubrechen» (Lk 9, 51). Die Jin-
ger sagten: «Meister, eben erst wollten die Ju-
den dich steinigen, und du willst schon wieder
hinaufziehen?» (Joh 11, 8). Er aber blieb fest.
und bei spaterem Anlall sprach er zu Judas:
«Was du tun willst, tue bald!» (Joh 13, 27)..

und mit welcher Ruhe und Hoheit trug er seine
Leiden, als sie Uber ihn kamen, obschon er in
seiner Todesangst im Garten erkennen lieR3, dal}
er ihre Schmerzen in aller Schéarfe empfand..
Inmitten der seelischen Traurigkeit, die eine
freie Hingabe auszuschlieBen schien, war er
noch inniger «in dem, was meines Vaters ist»,
als damals in seiner Kindheit, da er im Tempel
den Schriftgelehrten Fragen stellte (Lk 2, 46ff.).
Er wollte nicht rein passiv die Prifung tber
sich ergehen lassen, sondern er sah darin eine
groRe Gelegenheit, dem Willen seines Vaters
in edler und strenger Tat sich hinzugeben, und
S0 «ubte er Gehorsam in dem, was er zu leiden
hatte» (Hbr 5, 8).

Erwége auch das tiefe und ungetriibte Mit-
leid, das ihn antrieb, fur die Menschen, die ihn
ans Kreuz brachten, zu beten; seine zarte Fir-
sorge fir seine Mutter, seine milden Worte der
Vergebung, die er an den mitgekreuzigten
Schécher richtete, wie er mit den Worten «es
ist vollbracht» noch klaren Geistes «die Muhen
seiner Seele erwog und im Frieden war» [ls
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38, 15]. Durch die feierliche Selbstlibergabe in
des Vaters Hande zeigte er, wo sein Herz in-
mitten der Verfinsterung war. Selbst da er an
sich zu denken schien und rief: «Mich durstet»,
dachte er an das Wort des Propheten [Ps 22, 16]
und fuhlte sich verpflichtet, die gottliche Weis-
sagung Uber ihn bis auf den Buchstaben zu er-
flllen, so dalR noch am Gekreuzigten die Erbar-
mung des Gottgesandten, die gnadenreiche
Liebe des Erlosers, die Pflichttreue des Sohnes,
der Glaube des Geschopfes und der Eifer des
Gottesknechtes ersichtlich ist..

So war denn das Leiden unseres Herrn als
eine Tat der sittlichen Freiheit und des selbst-
tatigen Gehorsams geadelt. Und so ist es der
Inbegriff unseres Vertrauens und unserer reli-
gidsen Ehrfurcht: von keinem Gedanken an das
Lagene getragen, einzig fur Gott und die Men-
schenbruder dargebracht. Wer hatte sich tiefer
darein versenkt, ohne sich unwillkirlich zu in-
niger Dankbarkeit, Liebe und Huldigung ange-
ti'ieben zu flhlen, mit dem Wunsche, seine eige-
nen, geringeren Trubsale mit demselben himm-
lischen Geiste zu bestehen? Wer sieht nicht, dal}
Leiden gut tragen so viel heiflst wie ihm tapfer
entgegengehen, ohne zurtickzuschrecken und

beben, um in Anrufung der gottlichen Hilfe
ihm festen Mutes ins Auge zu schauen, seinen
Ansturm mit aller Kraft des Leibes und der
Seele auszuhalten und mit der Starkung von
°ben den Nahkampf aufzunehmen? Es ist wohl
klar, dal® wir das Leiden, wenn es uns aufgelegt
Vard, wie etwas aus freier Entschlieung Kom-
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mendes bejahen sollen, indem wir unser Herz
und unseren Willen zustimmend mit Gottes
Willen vereinen. Ja gewil3, mit Christi Leiden
vor Augen, werden wir Schmerzen und Trib-
sale nicht bloR als Uberaus segensreiche, sondern
auch Uberaus angemessene Schickung fiir solche
empfinden, die durch Gottes Gnadenwahl sei-
nes Segens teilhaft werden sollen. Eine Uberaus
angemessene Schickung, sage ich — nicht als
ware sie unbedingt notig, wohl aber, weil sie
naturgemal und passend ist und sich aufs beste
in das Geheimnis des gottlichen Liebeswillens
einfugt, den zu schauen die Begnadung der
Kirche ist.

Auf der anderen Seite, wer mochte nicht
schliellich spiiren, dal aller Glanz und Flitter
der Welt, ihr unruhiges Gieren, ihre hitzig ver-
folgten Ziele, ihre Erfolge und Triumphe, ihr
Aufwand und ihre rauschenden Feste, nicht
wohl mit den ernsten erhabenen Bildern zusam-
menstimmen, die dem Glaubigen nimmer aus
dem Geddachtnis entschwinden kdénnen? Der
Christ wird offen bekennen, daR «herrschen wie
Konige» und «satt sein» nicht sein Berufist. In
der Stunde der Krankheit, in Einsamkeit und
allerlei Tribsal wird er géttliche Trdstung und
Kraft aus dem Bewul3tsein schépfen, dal er ge-
rade so am rechten Platze, ndmlich an der Seite
Christi und gewisserma3en im Grabe Christi
als seiner rechten Heimstatt ist. So tief waren
Heilige von diesem Gedanken durchdrungen,
daR sie in friedlichen Zeiten, und wenn sich die
Kirche in Sicherheit sah, sich nicht im SchoR} der
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Behaglichkeit wohlfiihlen konnten und sich
Herbes aussuchten, damit nicht die Welt sie ver-
derbe. Sie konnten nicht zusehen, wie ein uner-
tnadlicher Dulder wie Paulus sich zu den unge-
wollten Heimsuchungen noch freie Kasteiungen
auferlegte, und brachten es nicht Uber sich,
Weichlich zu leben und taglich an reichgedeckter
Bafel zu sitzen. Sie sahen das wahre Bild Christi
In Trénen und Blut, sie sahen es in der «ruhm-
reichen Schar der Apostel», im «preiswirdigen
Chor der Propheten», in der «glanzvollen Heer-
schar der Martyrer» [Te Deum]; sie fanden in
der Geheimen Offenbarung das Schicksal der
Kirche im Bilde jenes Weibes beschrieben, das
in die Wiste fliehen muf3, und deren Zeugen
«Gewaénder der BuBRe» tragen (Geh Offb 12, 6;
H, 3); sie konnten sich nicht vorstellen, dal? sie
nichts anderem da sein sollten, als sich den
Breuden dieses Lebens zu Uberlassen, so un-
schuldig und maRvoll sie auch mit ihnen um-
gangen waren; sie urteilten nicht Uber ihre Ne-
Bcnmenschen, aber sie fuhlten sich selbst zu
Hoherem berufen; ihr persdnliches Empfinden
v°n dem, was recht ist, gentigte ihnen zur Gut-
heiBung und zum Zeugnis. Sie sagten sich,
Wollten sie sich selber schonen, so wirde zum
rundesten Gottes Liebe sie nicht verweich-
lichen .. Nicht abergldubische Furcht oder nied-
rige Einbildung oder sinnloser Drang nach
Abenteuern flhrte sie, sondern in Gelassenheit
und Glauben Ubergaben sie sich in Gottes Hand,
der sie im Wort seines Geistes versichert hatte,
dall Tribsale ihre tagliche Speise sein werden;
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und schliellich empfandensie solche Unlust vor
leichtem Lebensgenul3, dal? sie bei ihrem Reich-
tum an Gnaden ihn gar nicht ertragen mochten.
Auch in unseren Tagen, wo doch «der reine
Glanz des Goldes verblaRt ist», ist dies die Ge-
sinnung der Menschen, die wir am meisten ver-
ehren. War es die Gesinnung der frihen Ge-
schlechter des Christentums.., warum sollte es
nicht auch unsere Gesinnung sein, denen das
Leben nicht gar viel Schweres auferlegt? — so-
fern wir Glauben genug besitzen, um die Lehre
der alten Zeiten zu beherzigen.. .Sollten wir
uns nicht wenigstens schédmen, cs fertigzu-
bringen, daR wir uns ber geringfugige Leiden
erregen, miBmutig und erbittert werden? Dal
wir uns betriiben und &ngstigen wegen Unbe-
guemlichkeiten, Uber die sich niemals jemand
wundern oder verwirren lassen kann, der recht
verstanden hat, wo sein Platz als Diener des
Gekreuzigten ist?. .Wir waren Kinder des Zor-
nes und sind durch Christus Kinder der Gnade
geworden. Unsere Leiden, die an sich eher ein
Vorgeschmack der Verdammung waren, sind,
mit dem Blute Christi besprengt, in eine Vor-
schule des Himmels verwandelt.

PPS 111, 11: 139/155; vgl. Dreves 190ff. (3. Mai 1835).

DAS KREUZ
IM MENSCHLICHEN LEBEN

Sehr viele Menschen leben und sterben, ohne
Uberhaupt Uber die Lage nachgedacht zu haben,
in der wir uns befinden. Sie nehmen die Dinge,
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wie sie kommen, und folgen ihren Neigungen,
soweit sie dazu Gelegenheithaben. Sie lassensich

einzig von Lust und Unlust, nicht durch Ver-
nunft, durch Grundséatze oder durch das Ge-
wissen leiten. Sie versuchen nicht, sich nach dem
Sinn dieser Welt zu fragen, sich tiber die Bedeu-
tung des Lebens klar zu werden und die Er-
scheinungen, von denen sie durch die Sinne
wissen, zu einer Gesamtanschauung zu vereini-
gen. Wenn andere Menschen durch ihre besinn-
liche Anlage oder aus geistiger Ruhrigkeit sich
Uber die Welt, in die wirhineingeborenwurden,
ein Bild zu machen streben, so halten sie das von
vornherein fir ein sinnloses und unldsbares Un-
terfangen, ein Ratsel, das sich nicht Iésen lasse.
Woher und wofur wir da seien, wie es zum jetzi-
gen Zustand gekommen sei, wie wir hineinge-
raten und wofur wir bestimmt seien: das alles

SeIlrtl:" Irgiig\s’\grge%cﬁ\?vqg%ﬂle%ten haben sich die
einen diese, die anderen jene praktische Lebens-
weisheit zurechtgelegt.. Tausend Dinge begeg-
nen uns nacheinander im Laufe des Lebens —
Was sollen wir von ihnen denken, welche Farbe
ihnen geben? Sollen wir alles von der heiteren,
frohen Seite oder von der traurigennehmen?
Sollen wir Hoffnung hegen oder verzweifeln,
sollen wir das Leben im ganzen leicht nehmen
oder ihm einen ernsten Sinn beilegen? Sollen
Wir Grolles fur geringfiigig oder Kleines fur
Wichtig wegen seiner Auswirkungen ansehen?
Sollen wir Vergangenes im Gedéachtnis bewah-
ren oder den Blick in die Zukunft richten oder
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einfach nur der Gegenwart leben — wie sollen
wir die Dinge im ganzen betrachten? Das ist die
Frage, die alle sich stellen, und auf die sie recht
verschiedene Antwort geben..

Was ist fur alldas der Schlissel, den uns die
christliche Welterklarung bietet? Welchen MaR-
stab gibt uns die Offenbarung, an ihm die Welt
zu messen und das Leben zu bewerten? Die Ant-
wort gibt uns der Kreuzestod des Sohnes Gottes.

Der Tod des ewigen Wortes Gottes, das
Fleisch geworden, gibt uns die grofl3e Lehre, wie
wir von der Welt denken und von ihr reden
sollen. Das Kreuz gibt allem und jedem, was
wir erfahren, seine richtige Bedeutung: allen
Glucksgttern, allen zeitlichen Vorteilen, allen
Ehren und Waurden, allen Freuden, «der Lust
des Fleisches, der Lust der Augen, der Hoffahrt
des Lebens» [lIjoh2,16]. Es zeigt auch den
Preis fur die leidenschaftlichen Kampfe, Rivali-
taten, Hoffnungen und Befurchtungen, Wun-
sche, Bestrebungen und Siege sterblicher Men-
schen. Es bietet eine verstandliche Sinngebung

fur die verschiedenen Wechselfalle, Prifungen,
Anfechtungen und Leiden der irdischen Pilger-
schaft. Es bringt in Zusammenklang und Ein-
klang, was widerspruchsvoll und oline Sinn zu
sein scheint. Es lehrt uns, wie wir leben und
diese Welt gebrauchen sollen, was wir zu er-
warten, zu ersehnen und zu erhoffen haben. Es
ist der Klang, in den sich schlieflich das Ton-
gewirr der Welt auflost.

Blicke um dich und sieh, was dir die Welt an
Hohem und Niederem zeigt! Gehe an die Hofe

184

der Grolien, wo die Schatze und Kunstwerte
der Volker zusammengetragen werden, einem
Menschen zu Ehren; beobachte, wie sich die
vielen vor den wenigen neigen; siehe die Férm-
lichkeiten und Zeremonien, den Aufwand und
Prunk, den eitlen Glanz des Gefolges — willst
du wissen, was all das wert ist: sieh auf das

KrﬂjnzddseiséhHglr(r:ﬂ!weiter um in der politischen
Welt: eine Nation in ihrer Eifersucht auf die
andere, Geschaftsinteressen gegen Geschaftsin-
teressen, Armeen und Flotten gegeneinander
aufgeriistet — Uberblicke die verschiedenen
Schichten der Gesellschaft, die Parteien und
dare Ziele, den rastlosen Kampf der Streber, die
Rénke der Schlauen —was ist das Ende all dieser
Unrast? Das Grab. Und was ist der Maf3stab?

Eas Kreuz. . .
ée%e weiter zur Welt des Geistes und der

Wissenschaft: betrachte die staunenswerten
Entdeckungen, die dem menschlichen Geist ge-
lingen; die mannigfachen Verwertungen, in de-
ncn sie nutzbar werden; die schier wunderbare
Macht, die sich darin entfaltet; daneben den
Stolz, das Vernunftvertrauen, die mitreiRende
Konzentration der Geister auf das Vergéang-
liche, die sich daraus ergibt —willst du ein rech-
tes Urteil von all dem gewinnen? Sieh auf das

!
KrEJ"nZd blicke auch auf das Elend der Massen:
auf ihre Armut und Hilflosigkeit, ihre unter-

driickte, geknechtete Lage; gehe an die Statten,
man sich kiimmerlich nahrt und ungesund
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wohnt; sieh den Jammer, die Schmerzen, die
schleichenden oder jahen Krankheiten — willst
du wissen, was du von alldem denken sollst?
Sieh auf das Kreuz!

So begegnen sich alle Dinge beim Kreuz —
vor ihm, der am Kreuze hing. Alles hat eine in-
nere Beziehung zu ihm, und alles hat ihn nétig.
Es ist die Mitte und die Erklarung von allem,
und er ward am Kreuze erhoht, um «alles»,
Menschen und Dinge, «an sich zu ziehen» [Joh
12,32]. -

Vielleicht wird man sagen, die Auffassung,

die uns das Kreuz des Herrn vom menschlichen
Leben und von der Welt vermittelt, sei nicht
dieselbe, aufdie wir von selber kdmen; sie biete
sich nicht als etwas Selbstverstandliches dar,
und wenn wir die Dinge ndhmen, wie sic sich
obenhin zeigten, erschienen sie freundlicher,
sonniger, als wenn wir sie vom Gesichtspunkt
der kirchlichen Fastenzeit betrachten. Die Welt
scheint manchen wie gemacht, um Wesen, wie
wir es sind, zu erfreuen. Und wir leben doch in
der Welt! Der Mensch hat die F&higkeit, sich
zu freuen, und die Welt gibt ihm hierzu die
Mdoglichkeit. — Wie natirlich ist diese Ansicht,
welch einfache und geféllige Lebensweisheit —
jedoch, wie verschieden von der des Kreuzes!
Die Lehre vom Kreuze spaltet sozusagen ein
Ganzes in zwei Teile, die doch zueinander ge-
horen; sie trennt die Frucht vom GenielRenden,
die Freude von den zur Freude Bestimmten.
Wie kann es die Schwierigkeit 16sen, da es viel-
mehr eine Schwierigkeit schafft?
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Darauf erwidere ich firs erste: So Uberzeu-
gend der Einwand auch scheint, er ist gewil3 nur
die bloRe Wiederholung dessen, was Eva im
Paradies empfand und was ihr der Satan ein-
flusterte. Denn sah nicht das Weib, daR die ver-
botene Frucht «gut zu essen» war — eine Frucht,
die «Verlangen erregte»? Kann es gar so unfai3-
lich scheinen, daR auch wir, die Kinder unserer
Stammeltern, in einer Welt leben, in der es eine
verwehrte Frucht gibt? — dal unsere Priifung
darin liegt, jene Frucht in Reichweite zu haben,
unser Glick aber darin, ihr zu entsagen? Die
Welt scheint auf den ersten Blick zur Freude
geschaffen, und das Bild des Kreuzes Christi
ist ein gar ernster und traurig stimmender An-
blick, der dem lieblichen Schein widerspricht —
mag dem so sein, —aber wenn trotzdem Beherr-
schung im Paradies geboten war, warum sollte

N . 5
* E\ reP Q/%/e?tlgﬂt eesbfsqsr?u%ee!}%ndberﬂéchIicher Ein-
druck der Welt, der uns glauben macht, das Le-
ben sei zur Lust und zur Gliickseligkeit da. Wer
tiefer blickt, dem redet sie eine andere Sprache.
Die Lehre vom Kreuz sagt uns doch schliel3-
lich, nur unvergleichlich eindringlicher, das-
selbe, was auch die Welterfahrung dem Men-
schen sagt, der lange in ihr gelebt und hinrei-
chend viel erfahren hat, um sie zu kennen. Die
Welt ist sl fur die Lippen, aber bitter fur den
Gaumen. Sie gefallt anfanglich, aber nicht is
zuletzt; sie bietet eine heitere AulRenseite, aber
verhillt Ubel und Elend. Hat der Mensch eine
Reihe von Jahren darin gelebt, so ruft er mit
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dem Prediger: «Eitelkeit der Eitelkeiten, und
alles ist eitel» [Pr 1,1]. In der Tat, auch wenn
ein Mensch nicht die Religion zur Fihrung hat,
wird er schlieBlich dazu kommen, zu sagen:
«Alles ist Eitelkeit und Geistesplage», uberall
Enttduschung, Sorgen, Schmerz. Gottes ernstes
Gericht Uber die Siinde ist im Gange der Welt
verborgen und zwingt den Menschen zu schwe-
ren Gedanken, er mag nun wollen oder nicht.
Die Lehre vom Kreuze Christi sagt uns also
nur von vornherein, was uns die Welterfahrung
bestatigen wird. Sie fordert uns auf, inmitten
der lachelnden, heiteren Welt (iber unsere Sin-
den zu trauern; und wenn wir es nicht beher-
zigen wollen, so werden wir auf die Dauer auch
widerunseren Willen trauern, indem die schreck-
lichen Folgen des Bdsen Uiber uns kommen..
Zugegeben, dalk die Lehre vom Kreuz nicht an
der Oberflache liegt. Diese mag heiter sein, und
das Kreuz ist dister. Es ist eine verborgene
Lehre, deren Wahrheit verhullt ist. Auf den er-
sten Blick befremdet sie uns, und wir sind ver-
sucht, uns gegen sie aufzulehnen. Mit Petrus
rufen wir: «Das sei ferne von dir, Herr! Das soll
dir nicht widerfahren!» (Mt 16, 22). Aber es ist
doch eine wahre Lehre; denn die Wahrheit liegt
nicht an der Oberflache, sondern in der Tiefe.
Und wie die Lehre vom Kreuz nicht in die
Augen springt, obschon sie das wahre Ver-
standnis der Welt vermittelt, und wie sie nicht
an der Oberflache, sondern verborgen ist: so
wohnt sie auch in glaubigen Herzen, die sie auf-
genommen haben, als ein inneres Lebensgeheim-
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nis und ist als solches verborgen und nicht zur
Beobachtung ausgebreitet. Wahre Christen le-
ben nach den Worten der Schrift «im Glauben
an den Solin Gottes, der uns geliebt und sich
fur uns dahingegeben hat» (Gal 2, 20); aber sie
sagen dies nicht jedermann; sie Uberlassen es
jedem, es zu erkennen, wenn es ihm darum zu
tUn ist. Sie empfinden es als eine religidse
Pflicht, ihr Inneres nicht zur Schau zu stellen,
Und sie haben es nicht ungern, auRerlich anders
erscheinen, als sie innerlich sind. Sie kdnnen
ein freundliches Gesicht zeigen und ihre Ge-
flhle zu meistern und zu lenken streben, dafd sie
nicht nach auBen bloRliegen, sondern tief in
ihrem Herzen leben. Und so ist Jesus Christus,
als der Gekreuzigte «eine verborgene Weisheit»
(1 Kor 2, 7); verborgen in der Welt, die fur den
Augenschein etwas ganz anderes lehrt, und ver-
borgen in der glaubigen Seele, die auf ferner-
stehende und oberflachliche Betrachter den Ein-
druck macht, sie lebe ein ganz gewdhnliches
Leben, wahrend sie in Wahrheit die stille Ge-
meinschaft mit jenem pflegt, der geoffenbart im

Heische, gekreuzigt in der Schwachheit, ge-
rechtfertigt im Geiste, den Engeln sichtbar, in

die Herrlichkeit aufgenommen ist.
Ist dies rqc t}g, sgekannrg?e grofe, erhabene
Lehre vom Kreuz in biblischer Sprache das

"Herz» der Religion heif3en.. Das Herz ist den
Blicken entzogen, ist sorgsam und sicher be-
hutet, nicht wie das Auge frei im Antlitz, allem
gebietend und allen sichtbar; so ist auch die

Wabhrheit vom Sihnopfer Christi nicht etwas,
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wovon man viel redet, sondern wovon man
lebt; nicht etwas, was man ungescheut nach
auBen tragt, sondern still verehrt; nicht etwas,
das man zur Bekehrung gottverlassener Men-
schen braucht oder worliber man mit Weltkin-
dern disputiert, sondern wovon man zu emp-
fanglichen, religiés gestimmten Herzen spricht:
zu den Kileinen, die noch nicht von der Welt
verdorben sind, zu den Trauernden, die sich
nach Trostung sehnen, zu aufrichtigen, ernsten
Menschen, die eine Lebcnsregel suchen, zu Un-
erfahrenen, die eine Warnung benétigen, zu Ge-
reiften, die aus Erfahrung darum wissen.

Noch etwas ist wichtig: wir muissen nicht
meinen, weil die Lehre vom Kreuz uns traurig
stimmt, sei das Christentum eine melancholische
Religion. Der Psalmist sagt: «Die in Tranen saen,
werden in Jubel ernten» [Ps 125, 5], und nach
unserem Herrn sollen «die Trauernden getro-
stet werden» [Mt 5, 4]. Niemand soll den .Ein-
druck mitnehmen, das Christentum bringe uns
eine tribe Welt- und Lebensbetrachtung. Es
mdochte uns freilich daran hindern, mit einer
oberflachlichen Ansicht zufrieden zu sein und
sich der fliichtigen Lust des Sinnenfalligen hin-
zugeben; aber es warnt uns nur deshalb vor der
kurzen Freude des Augenblicks, um uns auf die
Dauer wahre, tiefere Freude zu bereiten. Es will
nur nicht, dal wir mit Frohlichkeit beginnen;
es sagt nur: wenn du damit beginnst, wird es
ein schlimmes Ende nehmen. Es fordert uns
auf, mit dem Kreuz Christi zu beginnen, und da
werden wir anfangs trauern, aber nach einer

Weile wird aus der Trauer Friede und Trdstung
sprieflen. Das Kreuz wird uns zu Ernst, Zer-
knirschung, Demut, Gebetsgeist und BuRe an-
leiten; wir werden trauern Uber unsere Siinden,
trauern mit Christi Leiden; aber all diese Trauer
wird nur in Seligkeit enden, jasich in eine Selig-
keit verwandeln, die viel tiefer ist als die Freu-

deRRARENEIL die sich gedankenlos der Welt
verschreiben, werden dies freilich nicht glauben
und werden schon (ber die Vorstellung lachen,
Weil sie solches nie verkostet haben.. Der Er-
I6ser aber spricht zu seinen Jingern: «lhr habt
SWar jetzt Trauer, aber ich werde euch wieder-
sehen, und euer Herz wird sich freuen, und eure
Freude wird niemand von euch nehmen» (Joh
16, 22). «Den Frieden hinterlasse ich euch, mei-
nen Frieden gebe ich euch; nicht wie die Welt
ihn gibt, gebe ich ihn euch» (Joh 14, 27). Und
St. Paulus sagt dartiber: «Der nattirliche Mensch
faRt nicht, was des Geistes Gottes ist; es ist ihm
eine Torheit, und er kann es nicht verstehen,
Weil es sich nur dem geistigen Verstandnis er-

SCWﬁﬁtﬁoém%’: I’]ﬁéh dem Gesagten ist alies,

Was glanzt und an der Oberflache schon er-
scheint, zwar nicht das Wesenhafte und soll fug-

lich nicht in sich selbst als Erfillung der Freude
gelten, doch ist es immerhin ein Sinnbild und

eine Verheillung der wahren Freude, die aus
dem erldsenden Leiden aufbliht. Es ist eine

vorlaufige VerheilBung dessen, was einmal sein
Wird, eine Ahnung, die Hoffnung weckt, wei
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das Wesenhafte folgen soll, aber die nicht kur-
zerhand mit dem Wesenhaften zu verwechseln
ist. Es ist Gottes liebreiche Art, dal er in seiner
Barmherzigkeit uns jeweils die Ahnung vor der
Erfillung schickt, damit wir uns aufrichten an
dem, was kommen wird, noch ehe es da ist. So
z0og unser Herr vor seinem Leiden im Triumph
in Jerusalem ein, umgeben von der jubelnden
Menge, die Palmzweige schwang und Gewénder
aufseinem Weg ausbreitete; das war an sich nur
ein eitles hohles Geprange, und unser Herr ge-
fiel sich nicht darin; es war wie ein hinhuschen-
der Schatten, der nicht bleiben konnte und bald
entschwand: Er konnte nicht in seine Herrlich-
keit eingehen, bevor er gelitten hatte; er konnte
sich nicht an einem Scheine freuen, von dem er
wulte, das ihm die Wirklichkeit fehle. Und
doch war es eine Vorahnung seines Triumphes,
Vorzeichen und Verheillung des kommenden
wahren Sieges, nhachdem er den bitteren Tod
Uberwunden hat..

So wollen auch wir die Welt und ihre Freu-
den, die doch etwas Enttauschendes haben, an-
sehen. Wir wollen nicht aufsie bauen, nicht un-
ser Herz daran hangen, nicht damit beginnen.
Vielmehr lafit uns mit dem Glauben beginnen,
mit Christus, mit seinem Kreuz und mit der
Verdemitigung, die es einschlieRt.. Laft uns
«zuerst das Reich Gottes suchen, und alles an-
dere wird uns dreingegeben werden» [Mt 6, 33].
Nur die kénnen dieser Welt froh werden, die
vor allem auf die unsichtbare schauen; nur die
sind ihrer froh, die sich zuerst von ihr gel6st
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haben; nur die kénnen wirklich feiern, die zu-
erst fasten; nur die kénnen die Welt recht ge-
brauchen, die sie nicht miflbrauchen, und nur
die sie genielen, die sie als eine Andeutung des
Kommenden erkennen und um ihretwillen sich

gegenlber der gegenwaértigen freihalten.

PPS VI. 7: 82/93; vgl. Drcvcs 224ff.; Laros V. 22ff. ;
Haeckcr, Dreifaltigkeit 171 ff. (9. April 1841).

FESTE NACH FASTEN

[Ostern ist bezeichnend fur die Art der ge-
reiften christlichen Freude.] Es ist nicht mehr
die ungemischte, Kkindlich reine Freude der
Weihnacht; ihr Grundton ist erhabener, abge-
klarter geworden..; sie hat eine lange Ge-
schichte hinter sich, hat eine lange Reihe von
Gefiihlen durchlaufen, bis sie zu dem wurde,
Mvas sie ist. Sie ist ein letztes, nicht ein erstes
Gefunhl.

St. Paulus beschreibt es nach seiner Art und
seiner Geschichte, indem er sagt: «Triibsal wirkt
Geduld, Geduld Bewahrung, Bewéhrung Hoff-
nung} und die Hoffnung macht nicht zuschan-
den: die Liebe Gottes ist ausgegossen in unsere
iderzen durch den Heiligen Geist, der uns ge-
geben ist» (R6m 5, 3ff). So hatte der Prophet

Saias gesagt: «Die Freude, die du von dir hast,
gleicht der, mit der man sich in der Ernte freut,

~ie Sieger frohlocken Uber die Beute, wenn sie
sie teilen» (Is 9, 3). Das erfillte sich an unserem
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Herrn, da er als Haupt unserer Erlésung durch
das Leiden vollendet ward..

Darum wird der Christ gerade zufolge der
tiefen und starken Freude, die er erleben darf,
und infolge der Prifung, die er hinter sich hat,
vielleicht nicht viele Worte machen kénnen. Er
wird eher einem Genesenden nach der Krank-
heit gleichen, wenn er die Krisis Uberstanden
hat und das Ubel zwar behoben, aber die ganze
Frische noch nicht zuriickgekehrt ist. Da geht
er ins Freie, ans Licht der Sonne und an die
frische Luft und IaRt sich still, aber tief begliickt
im Schatten eines Baumes nieder, der ihm mit
seinen sufRen Frichten einen erquickenden An-
blick bietet. Erwird lieber mit seinem Gedanken
allein sein, als sich in langen Plaudereien er-
gehen. Denn seine Freude ist so sehr das Kind
des Leidens, und soviel schwingt darin mit, was
er friher nicht kannte, die Freude ist so mit
schmerzlichen Erinnerungen und Gedanken
verknupft, dal3 sie wohl durch den Gegensatz
um so tiefer empfunden wird, doch nie von der
Art ist oder sein kann, als wére kein Leid vor-
ausgegangen.

So kann auch der Christ in seinen Ostern
nicht auf einmal all das abschitteln, was war,
um sich ganz der festlichen Freude hinzugeben.
Wohl ist Christus am dritten Tage, nachdem er
durch Leiden und Tod gegangen, in voller
Kraft aus seinem Grabe erstanden und hat die
Fessel des Todes zerbrochen; wir aber vermo-
gen in seiner Betrachtung nicht all das tatsach-
lich zu vollenden, was er vollendet hat. Denn
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er war der Allheilige, und wir sind slndige
Menschen. Wir sind wohl neu geworden, aber
wir haben noch immer die Schwéchen und
Lasten unseres alten Ich zu -tragen. So mussen
wir ihn, den «Firsten des Lebens», ja das
Leben selbst, bitten, er mdge uns linj seine
neue Welt hinubertragen, wohin wir selbst
nicht weiterkommen, und mdge uns rasten
lassen an dem Ort, wo wir gleich Moses das
Land der Verheilung sehen und seine Schdn-

heit betrachten kdnnen.

Aber wenn auch die lange Zeit der Trauer,
die uns auf die heilige Freude vorbereitete, in
gewissem Sinne ihren Jubel dampft und maRigt,
so wirden wir doch ohne solche Vorbereitung
sicherlich uns Uberhaupt nicht wirklich freuen
konnen. Niemand freut sich so wenig wie der,
der zuvor nicht getrauert hat. Wir sehen das in
der Welt in groRem Ausmal. Fur Weltmen-
schen ist eine Zeit genau wie die andere, und sie
kiimmern sich um gar keine. Fasten und Feste,
heilige und gewdhnliche Zeiten, alles ist ihnen
gleich, und so erleben sie auch nichts von der
anderen Welt. Das Evangelium ist fir sie eine
Geschichte wie alle anderen, ein Lauf von Er-
eignissen, der sich vor mehr denn achtzehn
Jahrhunderten zugetragen; sie vergegenwar-
tigen sich nicht das Leben und Sterben des
Herrn, sie versetzen sich nicht in die Zeit seines
indischen Wandels, sie leben nicht ihr Leben
ttit ihm, sie begehen es nicht im Kreis des Kir-
chenjahres mit, wie es die Kirche tut, und die
Folge ist, daB dies alles sie gleichgultig 1ait: sie
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haben weder Glaube noch Liebe daftr Gbrig,
und es hat keinen EinfluR auf sie..
Das gilt nicht nur von der sogenannten Welt,
sondern allzu haufig auch von Menschen, die
den Namen Christi im Munde fuhren. Sie mei-
nen, sie glaubten an ihn, aber wenn ihnen etwas
Herbes begegnet, oder auch im Getriebe des
Alltags sind sie nicht fahig, nach den Grund-
satzen zu handeln, zu denen sie sich bekennen.
Warum? Weil sie meinen, auf den kirchlichen
Brauch, aufdie periodische Vergegenwaértigung
des heiligen Geschehens in der Kirche verzich-
ten zu kénnen. Sie haben sich eine einfachere
und geistigere Art von Religion zurechtgelegt,
die Uberhaupt keine religidse Betatigung kennt,
es sei denn, daB sie durch ungewdhnliche Pri-
fungen oder Anfechtungen sich dazu gedrangt
flhlen. Sie meinen, man solle als Christ sich
allzeit freuen, und verstehen es so, die beste
Freude sei es, niemals zu trauern und sich nicht
um Gerechtigkeit abzumuhen.

Ganz im Gegenteil sollten wir Uberzeugt
sein, dal} vorausgehende Demiitigung und Zer-
knirschung zwar unsere Freude ernster stimmt,
aber auch allein sie sichert. «Selig die Trauern-
den, denn sie werden getrgstet werden», spricht
der Herr (Mt 5, 4). Was sich einmal in der Zu-
kunft herausstellen wird, das gilt schon jetzt..
Man hat oft gesagt, und mit Recht, im Sinne des
gottlichen Liebeswillens sollen Prifungen den
Menschen Gott nédherbringen. Das Mitbegehen
der heiligen Zeiten ist gewif3 ein solches Mittel
der Gnade. Auch ist hinsichtlich des Zusam-
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menhangs von Fasten und Festen im Kirchen-
jahr zu bedenken, dal} gerade die reinigende
Wirkung, die der vorausgehenden BuBe zur
Vertiefung der Freude eignet, in sich von ho-
hem Werte und unbedingt zu pflegen ist. Denn
christliche Freude ist zum Unterschied von der
Weltlichen dadurch bezeichnet, daR sie maBvoll,
beherrscht ist, und wie kannsie dies anders sein
als dadurch, dalR das Vergangene noch nach-
wirkt, daR es mahnend und erniichternd der
Neigung, sich gehen zu lassen, entgegenwirkt?
Bei den Feiern der Welt kommt erst der Fest-
tausch, dann die Ernlichterung; erst tbersattigt
man sich, dann ekelt man sich vor den Aus-
schweifungen; erst schaumt man tber vor Lust,
dann leidet man; erst ist man reich, dann arm;
erst lacht man, dann flieBen die Tranen; erst
Uberhebt man sich, dann kommt der Fall. In der
heiligen Kirche ist es umgekehrt: da werden die
Armen reich werden, da werden «die Niedrigen
erhoht», «die Trauernden getrdstet werdeny;
die mit Christus leiden, werden «mit Christus
herrschen», so wie auch der Herr nicht zur
Freude kam, sondern zuvor zu leiden, und nicht
in seine Herrlichkeit einging, ohne zuvor den
Passionsweg zu gehen. Unser Weg zur ewigen
Freude ist der, hienieden mit Christus zu leiden;
und die Pforte zum ewigen Leben ist die, mit
Christus heiter zu sterben, auf dall wir so mit
ihm vom Tode erstehen und ewig mit ihm

leben.

PPS 1V. 23: 334/39; vgl. Drcvcs 242ff. (15. April 1838).
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\Y
GEBET

INNERLICHES GEBET

Zwei Arten des Gebetes sind in der Schrift
erwahnt: einerseits das Gebet, welches zu be-
stimmten Zeiten und an bestimmten Orten in
bestimmter Form verrichtet wird — andererseits
dasjenige, von dem Paulus sagt: «Betet ohne
Unterlal®» (1 Thess 5, 17), das bestdndige oder
zustandliche Gebet. Gewohnlich meinen wir das
erste, wenn wir vom Beten reden, und es kann
offentlich oder privat sein. Die andere Gebetsart
1aR3t sich auch als «Gemeinschaft mit Gott» oder
«Leben vor Gottes Angesicht» umschreiben.
Es laRt sich jederzeit pflegen, wo wir auch seien,
und die wirklich Christus dienen und ihm von
Herzen zugehodren wollen, sollen es pflegen,
oder besser: es ist fiir sie bezeichnend..

Aufden ersten Blick mag es manchem schwer
vorkommen, sich vorzustellen, was mit «allzeit
beten» gemeint sei. Aber erwége nur, was na-
turgeman fur uns Menschen ist, was Vernunft
und religioses Empfinden uns lehren, und du
wirst gleich verstehen, worin dieses Gebet be-
steht.

Denn was lehrt uns die Natur Gber uns selbst,
noch ehe wir die Bibel aufschlagen? Dald wir
Geschopfe des groRen Gottes, des «Schopfers
Himmels und der Erde» sind, und daR es uns als
Geschopfen Gottes zukommt, ihm zu dienen,
ihm unser Herz zu weihen, mit einem Wort,
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religios zu sein. Und was ist Religion anders als

ein Zustand, und ein Zustand anders als eine

Verhaltungsweise des inneren Menschen, ihm

zugehdrig wie ein tagliches Kleid oder ein von

ihm unzertrennliches Gewand? Man kann in

Wahrheit nicht eine Stunde religios sein und die

andere nicht. Ebensogut lieRe sich sagen, man

konne abwechselnd eine Stunde gesund sein

und die nachste krank. Wer religios ist, ist es

morgens, mittags und abends; es ist fir ihn eine
bleibende Eigenschaft, eine Weise zu sein, in die
sein ganzes Denken, Reden und Tun eingeht,

und alles gehort wie die Teile eines gleichen
Ganzen zusammen. Der religiése Mensch sieht
Gott in allem; alles, was er der Reihe nach tut,
bringt er in Beziehung zu jenen geistigen Zielen,
die Gott ihm offenbarte; und alles, was ihm im
Laufe des Tages begegnet, jedes Ereignis, jede
Person, mit der er zusammenkommt, alle Neuig-
keiten, von denen er hort, mifdt er am Willen
Gottes. Von jemand, der so lebt, kénnen wir
dann fast buchstablich sagen, er «bete ohne Un-
terla». Denn weil er sich in Gottes Gegenwart
weil, legt es sich ihm bestandig nahe, sich ehr-
farchtig in der innerlichen Sprache des Gebets
und Lobes, des demutigen Bekennens und fro-
hen Vertrauens an ihn zu wenden, den er allzeit
vor Augen hat..

Das meint die Heilige Schrift, wenn sie uns
auffordert, «alles zur Ehre Gottes zu tun»
(1 Kor 10, 31): wir sollen Gottes Gegenwart
und Gottes Willen so vor Augen haben und be-
standig im Hinblick auf ihn handeln, daB alles,

199



was wir tun, in seinem Ablaufzu einem Ganzen,
ndmlich zu «Hingabe» wird — einer Hingabe,
die ohne Unterlal3 ihm entgegengebracht wird,
der uns geschaffen hat und dem wir dienen —
einer Hingabe, die in ihren einzelnen Akten
mehr oder weniger unmittelbar seiner Verherr-
lichung dient, je nach der besonderen Eignung,
deren das einzelne, was wir gerade zu tun haben,
fahig ist. Solche Hingabe ist dann gewisser-
mafRen ein «Geist», der in uns wohnt und sich
in jeder Regung unseres Seelenlebens geltend
macht. Gerade so, wie gesunde, kraftige Men-
schen ihre Gesundheit und Kraft in allem be-
kunden, was sie tun — natirlich nicht in allem
gleich, sondern im einen mehr, im andern we-
niger, weil ja nicht alles, was wir tun, die gleiche
Gesundheit und Kraft erfordert oder zum Aus-
druck bringt, und schon ihr Schritt, ihre
Stimme, ihre Bewegung, ihre Haltung zeigt in
entsprechendem Mal3e ihre Lebensfrische —: so
werden auch Menschen, die seelisch wahre Ge-
sundheit und Kraft besitzen, Menschen eines
klaren, reifen und tiefen Glaubens an ihn, in
dem sie wesen, in allem, was sie tun, «und mo-
gen sie essen oder trinken» (1. c.), vor Gottes
Angesicht leben oder nach des Apostels Worten
«ohne UnterlaR3 beten».

Wollte man also sagen, niemand auf Erden
konne Gott vollkommen verherrlichen und un-
unterbrochen anbeten, so sagt man uns etwas,
was wir wohl wissen, ndmlich daft niemand von
uns vollendet ist; und leider wissen wir, daf}
wir «alle in manchem fehlen» [Jak 3, 2]. Aber
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ich rede von dem, was wir anstreben sollen..,
und in dem MaRe, wie wir zunehmen an Gnade

und Erkenntnis unseres Herrn, werden wir
durch Hingabe ihm, unserem erhabenen Vor-
bild, naherkommen, der allein von allen Kin-
dern Adams in der Vollkommenheit des immer-

wéhrenden Gehetes wandelte, . .

go ergelgt ch ger\g?nn und die innere Wahr-
heit der apostolischen Mahnung, indem wir von
der naturgemafen Bestimmung des Menschen

ausgehen. Danach ist Religion nicht etwas, was
nebenbei zu unserm Leben gehért, was stol3-

und ruckweise kommt und geht, sondern ist
eine Geisteshaltung, aus der wir leben, die Be-

Seqlrlﬁnﬂ)fbeéng’ear%snl ich nun das Gesagte auch

in der Sprache der Heiligen Schrift beleuchten..
Was ist religiése Hingabe in der Beschreibung
der Heiligen Schrift? Sicherlich eine Art «Le-
ben». Was das Leben des Leibes ist, wissen wir:
ein biologischer Zustand; die Pulse schlagen,
und alles ist in Bewegung; und wenn wir auch
nicht wissen, worin das verborgene Lebens-
prinzip und seine Téatigkeit besteht, es gibt sich
kund durch jene dauBeren Zeichen. So verhalt es
sich auch mit dem Leben der Seele. Freilich war
die Seele nicht schon im Besitz des gottlichen
Lebens, als wir zur Welt kamen: wir kamen in
dieser Hinsicht tot zur Welt, unféllig, dem
Dienste Gottes zu leben, religids zu leben. Uns
selbst Uberlassen, wirden wir mehr und mehr
Zu Feinden Gottes werden, und je langer wir
lebten, um so tiefer dem geistigen Tod anheim-
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gefallen sein, jenem innerlichen Feuer hollischer
Qual, dessen Ubel sich durch eine Ewigkeit
auswirkt.. Aber Gott hat uns allen, auch den
kleinen Kindern, durch Christus eine selige
Verheiflung gegeben; unsere Aussichten sind
verwandelt; und nicht nur eine Verheillung
kommender Seligkeit hat er uns gegeben, son-
dern durch seinen Heiligen Geist senkt er be-
reits hier ein neues Prinzip in uns ein, ein neues
geistiges Leben, «das Leben der Seele», wie es
genannt wird. St. Paulus sagt uns, da Gott uns
«mit Christus erweckt», d. h. lebendig-gemacht
hat, da er «uns mit ihm erweckt hat vom Tod
der Siinde und uns mitversetzt hat in Christus
Jesus in himmlische Wohnungen» (Eph 2, 5f.).
Wie Gott unsere Seelen belebt, das wissen
wir nicht, so wenig wir wissen, wie er unsern
Leib beseelt. Unser geistiges Leben ist, wie St.
Paulus sagt, «mit Christus verborgen in Gott»
(Kol 3, 3). Aber wie unser leibliches Leben sich
durch seine Tatigkeit kundgibt, so gibt sich die
Gegenwart des Heiligen Geistes in uns durch
eine geistige Tatigkeit kund. Und diese Tétig-
keit ist der Geist des steten Gebetes. Das Gebet
ist flr unser geistiges Leben, was Pulsschlag
und Atem fir das leibliche Leben sind. Es wére
ebenso toricht zu meinen, es kdnne noch Leben
vorhanden sein, wenn der Leib erkaltet, re-
gungslos und empfindungslos ist, wie eine Seele
lebendig zu nennen, die nicht betet. Der Zu-
stand oder die dauernde Fahigkeit des geistigen
Lebens dufRert sich und besteht in der steten T&-
tigkeit des Gebetes.
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Fragt man, wo die Heilige Schrift dies lehre?
In allem, was sie uns vom Zusammenhang zwi-
schen Wiedergeburt und Glauben lehrt. Denn
Was ist das Gebet anders als Ausdruck, Stimme
des Glaubens? So schreibt St. Paulus an die Ga-
later: «Das Leben, das ich jetzt im Fleische
lebe», d. h. das neue, geistige Leben, «lebe ich
aus dem Glauben an den Solin Gottes, der mich
geliebt hat» (Gal 2,20). Und was ist dieser
Glaube, frage ich, als das stete Aufscbauen zu
Gott im Gedenken an ihn, die bestdndige Ge-
meinschaft mit ihm, das heif3t die Zwiesprache
des Herzens mit ihm den ganzen Tag hindurch,
das «Gebet ohne Unterlal®». Spéter sagt er uns
im gleichen Briefe, dall nichts Wert hat als
«Glaube, der durch die Liebe wirksam wird»
[Gal 5,6] —, und gleich danach [6,15] nennt er
dasselbe Tatigkeitsprinzip «eine neue Schop-
fung», so dafl Wiedergeburt und lebendiger
Glaube unzertrennlich sind. Denn nimmermehr

1aRt sich denken, wie wir in unserer Lassigkeit
nur zu geneigt sind zu denken, es sei die Gna-
dengabe, die wir in der Taufe empfangen, ein
rein dufllerer Vorzug, eine rein dulere Verge-
bung, bei der das Herz nicht beteiligt sei, oder
gewissermaflen ein blofRes Zeichen, der Seele
angehéngt, das sie zwar unterscheide von nicht-
wiedergeborenen Seelen, etwa wie durch Farbe
oder Siegel, doch ohne Beziehung zum Denken,
zur Gesinnung, zum Herzen eines Christen: das

Ware eine grobe und falsche Ansicht vom Wesen

der Gnade Gottes, die uns in Christus verliehen

ist. Denn die Neugeburt aus dem Heiligen Geist
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bringt die Seele auf eine himmlische Weise in
Bewegung, gibt uns gute Gedanken und
Winsche, erleuchtet und reinigt uns und macht
uns bereit, dall wir Gott suchen — mit einem
Wort, wie gesagt, sie gibt uns ein geistiges Le-
benj sie 6ffnet die Augen unseres Geistes, so dall
wir im Glauben Gott in allem sehen und sténdig
Gemeinschaft mit ihm halten durch das Gebet;
und wenn wir diese gnadenreichen Einfliisse in
uns recht hegen, werden wir von Jahr zu Jahr
heiliger, weiser, himmlischer werden..

Diese Erwagungen mdgen dazu dienen, un-
serem Geist den Sinn der erwédhnten Mahnung
des hl. Paulus einzuprégen, zu der sich &hnliche
in anderen Briefen fligen. So mahnter die Ephe-
ser, sic mochten «allzeit im Geiste beten, in Lob-
gebet und Flehen jeglicher Art» (Eph 6, 18);
den Philippern sagt er: «Um nichts macht euch
Sorgen, sondern in allem mdgen eure Anliegen
vor Gott ausgebreitet sein durch Lobgebet,
Flehen und Danksagung» (Phil 4, 6); den Ko-
lossern: «Seid beharrlich und wachsam im Ge-
bete mit Danksagung» (Kol 4, 2); den Ro6-
mern: «Seid beharrlich im Gebetel» (R6m
12,12).

So dringt das Auge des wahren Christen
durch den Schleier dieser Welt und sieht die
andere. Er pflegt Verbindung mit ihr; er wen-
det sich an Gott, wie ein Kind sich an seinen
Vater wendet: mit fast klarer Anschauung von
ihm und mit fast ungemischtem Vertrauen, mit
tiefer Ehrfurcht und heilsamer Furcht und
Scheu, aber doch mit Sicherheit und Bestimmt-
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heit, wie St. Paulus von sich sagt: «lch weiB,
wem ich geglaubt habe» (2 Tim1,12); und
wahrend der Ausblick auf das kommende Ge-
richt ihn ernst stimmt, lachelt ihm die Gewil3-
he'Itstd ars %\(/agr?rr,wsvgrig eesndgm/ﬂ?he wert, dartiber
nachzudenken. Die meisten Menschen, wie ich
furchte, beten weder zu bestimmten Anlassen,

noch pflegen sie den steten Umgang mit Gott.
Es ist nur zu deutlich, wie die meisten beten: sie
beten namlich dann und wann, wenn sie in be-
sonderer Weise Gottes Hilfe notig haben, wenn
sie betribt sind, wenn sie vor etwas Angst ha-
ben, oder wenn ihr Gemit besonders bedréngt
ist. Sie wissen weder, was religios sein heif3t,
noch sind sie gewohnt, bestimmte Zeiten fur
die Sammlung in Gott zu verwenden. Mdge je-
der von uns sich fragen, wie oft er in seelischer
Bedrangnis betete, und wie selten er dankte,
wenn er erhdrt wurde.. Der Vergleich wird
ihm leicht zum Bewul3tsein bringen, wie wenig
er vom wahren Geist des Gebetes besitzt, und
wie sehr sein innerliches Leben von zufalligen
Gefiihlswallungen abhangt, und das ist nicht
gerade das Zeichen eines religidsen Herzens..
Es ist nicht die Frage, ob wir um das Reli-
gidse viele Worte machen. Dessen bedarf es
nicht. Nein, wir tun gut, unsere besseren Ge-

fuhle und Ubungen nicht zur Bewunderun
auszustellen, sondern Gott ohne Menschenlo

im Verborgenen zu dienen und lieber unser Re-

ligibses zu verbergen, aufler es ware dies zum
Nachteil fir Gottes Ehre. Allerdings gibt es
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Zeiten, in denen es einem guttut, sich mit from-
men Menschen auszusprechen, und es kann so-
gar zur Pflicht werden, vor Weltkindern ein reli-
gidses Bekenntnis auszusprechen; aber das eine
wie das andere ist auf verhaltnismaRig seltene
Anlésse beschrankt. Hingegen sind wir allzeit
zu zweien: jeder mit Gott, und die stille innere
Selbsterschliefung vor seiner Gegenwart laft
sich ohne Unterbruch pflegen und wird schliel3-
lich unvergéangliche Frucht bringen.

PPS VII. 15: 204/13; vgl. Drcves 537ff. (13. Dezember
1829).

VERBORGEN IN CHRISTUS

Wenn wir im Gottesdienst aufgefordert wer-
den, «die Herzen zu erheben», erwidern wir:
«Wir haben sie beim Herrn»— beim Herrn, der
zur Hohe aufgestiegen ist.. Grol ist der Unter-
schied zwischen der Menge und jenen innerlich
begnadeten Menschen (mdéchten wir zu ihnen
gehoren!), die mit Christus aufsteigen und mit
den Herzen «bei dem» sind, «was droben ist»
(Kol 3, 1), statt am Irdischen zu héangen. Die
einen wandeln im Licht und Frieden, die andern
folgen dem Haufen, der sich drangt und hinjagt
auf der «breiten StraRe, die zum Verderben
flhrt» [Mt 7,13], Unruhe und Zwietracht, Angst
und Bitterkeit sind ihr Anteil, zum mindesten
Herzenskélte und geistige Blindheit, oder nur
jene kurzlebige, schale und ruhelose Freude,
die Gberhaupt nicht an die Zukunft denkt. Das
ist die Verfassung der groflen Menge; da lebt
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man ohne Inhalt oder Ziel, ohne Religion oder
doch in Lauheit, und kann doch nichts zur
Rechtfertigung sagen. Man folgt dem né&chsten
besten Eindruck, der reizt, den natirlichen In-
stinkten, ohne daran zu denken, Geschmack und
Grundsatze zu bilden und sich zu heben —im
Gegenteil, man sinkt und bleibt in den niederen
Gefiihlen und sinnlichen Trieben stecken, ein-

fach weil diese die starksten sind.
Eine ganz andere Richtung schlagen innerlich

fromme Menschen ein. Sie sind mit Christus
auferstanden und gleichen denen, die einen Berg
bestiegen haben und oben rasten. Drunten am
FuR des Berges ist Unruhe und Larm, und alles
ist in Nebel und Finsternis begraben; hier oben
aber ist alles so still, so ruhig und heiter, so klar
und rein und licht, so himmlisch, daf man fast
meinen konnte, der Larm dort unten sei gar
nicht wirklich, und nirgendwo gebe es Schatten

und Dunkel. o ) )
Die Berghohe ist in der Schrift hdufig als

Bild fur unsere Berufung in Christus verwen-
det, von der uns der Geist Gottes spricht. So
mwar z. B. der Kirche Christi geweissagt: «Das
erhabene Haus des Herrn wird auf dem Berg-
gipfel sein; viel Volk wird kommen und sagen:
Lalt uns hinaufziehen zum Berg des Herrn!»
(Is 2, 2f.). So stand auch Salomos Tempel auf
erhohtem Platze, zweifelos unter anderem des-
halb, weil die Religion aufeine Abkehr von der
Welt und einem Aufschwung gen Himmel be-
ruht.. Nicht als kénne man religids sein und
seine irdischen Aufgaben vernachléssigen, wohl
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aber, weil in religidsen Menschen ein hoheres,
wahres Leben vorhanden ist, jenseits dessen,
das wir fur uns und mit anderen zusammen im
Sichtbaren leben. Denn nach den Worten der
Schrift ist «unser Leben verborgen mit Christus
in Gott» (Kol 3, 3).

Wohl wirkt Christus noch immer, wie auch
sein «Vater immer wirkt» [Joh 5,17], und er for-
dert uns auf, auch wir sollen hienieden «wirken,
solange es Tag ist» [Joh 9,4]; doch bleibt es
wahr, dafl der Vater und Sohn unsichtbar und
in unausprechlicher Einheit miteinander leben
und vollig unabhéngig von den vergénglichen
Interessen dieser Welt sind. Und so sollen auch
wir aufunsere begrenzte Weise nach ihrem gott-
lichen Bilde leben und mit ihnen Gemeinschaft
pflegen, als rasteten wir auf dem Gipfel des
Berges, wahrend wir unsere Pflichten gegen-
Uber dieser sundigen, gottentfremdeten Welt
erfiillen, die sich zu FuRen des Berges dehnt..

Die Geschichte unseres Herrn enthélt ein be-
zeichnendes Beispiel fur diesen Umgang mit
Gott und den Gegensatz hierzu, die Ruhelosig-
keit der Welt. Als Jesus mit drei seiner Apostel
auf den Berg der Verklarung stieg [Mk 9, 2ff.],
da war auf dem Gipfel alles still und ruhig wie
der Himmel. Er erschien in Herrlichkeit, mit
Moses und Elias an seiner Seite, und die Junger
vernahmen die Stimme des Vaters.. Da sprach
Petrus: «Meister, hier ist gut sein.» Damals fuhl-
ten er und seine Mitapostel, daf} sie ein Leben
«mit Christus in Gott verborgen» hatten. Als er
dann aber vom Berg niederstieg, welch anderes
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Schauspiel bot sich ihnen! Es war ein Herabstei-

gen vom Himmel auf die Erde. «Als er wieder

zu den Jingern kam», erzahlt der Evangelist,

«sah er eine groRe Menschenmenge um sie her,

und die Schriftgelehrten stritten mit ihnen, und

alles VVolk, da es Jesus sah, war sehr tberrascht,

eilte auf ihn zu und begrite ihn».. Sogar als
unser Herr am Kreuz erhéht war, lafit sich sa-
gen, er sei fur uns gleichermalien das Bild der
in Gott verborgenen Seele, mit der larmenden
Welt zu FlRen gewesen. Die unglaubige Menge
tummelte sich um das Kreuz, die VVorubergehen-
den schmahten, die Schriftgelehrten spotteten;
unterdessen war er inmitten seiner Todesqual
in go6ttliche Betrachtungen versunken. Er
sprach: «Vater, vergib ihnen!» — «Warum hast
du mich verlassen?» — «Es ist vollbracht!» — «In
deine Hande befehle ich meinen Geist». Und
wahrend er so in Gott versenkt war, hing in der-
selben schaurigen Stunde einer seitwérts von
ihm, der den Blick nicht von ihm wandte: sein
Leben war «mit ihm in Gott verborgen», und
so sprach der reuige Schacher: «Herr, gedenke
meiner, wenn du in dein Reich kommst». Und
Jesus sprach zu ihm: «Wabhrlich, ich sage dir,
heute noch wirst du mit mir im Paradiese sein»
(Lk 23, 42f1.).

Weit mehr noch war er nach seiner Auferste-
hung der ruhelosen Welt entriickt und im Frie-
den, wie der Psalmist geweissagt hatte: «Ich
erhebe ihn zum Koénig auf Sion, meinemheiligen
Berg» (Ps 2,6).. «Die Wogen der See sind
méchtig und schwellen in rasender Wut, — doch
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machtiger ist der Herr, der in der H6he wohnt»
(Ps 92,3f.). Solche Schriftstellen mégen als
Beispiele zur Veranschaulichung der Lehre die-
nen, wodurch wir aufgefordert sind, «verbor-
gen mit Christus in Gott» zu leben. Christus ist
aufgestiegen zur Héhe, auch wir missen mit
ihm aufsteigen; er ist fortgezogen und den Blik-
ken entrickt, auch wir missen ihm folgen; er
ist zum Vater gegangen, auch wir missen da-
nach streben, in der Stille des Herzens mit ihm
beim Vater zu sein. Das ist der Gegenstand der
gnadenvollen Verheillung, die er beim Antritt
seines Leidens betend seinen Jingern gab, zu-
gleich allen Jingern bis ans Ende der Welt:
«Heiliger Vater, bewabhre sie in Deinem Namen,
die Du mir gegeben hast, damit sie eins seien,
wie auch wir eins sind. Ich bitte nicht, dall Du
sie fortnimmst aus der Welt, sondern dafl Du
sie bewahrst vor dem Bdsen. Sie sind nicht von
der Welt, wie auch ich nicht von der Welt bin.
Und ich bitte nicht nur fur diese, sondern fir
alle, die aufihr Wort hin an Dich glauben wer-
den, dal sie eins seien, wie Du, Vater, in mir
bist und ich in Dir, aufdal sie in uns eins seien,
ich in ihnen und Du in mir, daB sie vollendet
seien in der Einheit, dall die Liebe, mit der Du
mich liebst, in ihnen sei und sie in mir» (Joh
17, 1Iff.)..

Somit ist es Aufgabe und Vorrecht fir alle
Junger des verklarten Herrn, mit ihm erhoht
und verklart zu werden: im Himmel zu leben
mit ithren Gedanken, Antrieben, Zielen, Win-
schen, ihrem Verlangen und Flehen, ihren Lob-
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gebeten und Firbitten — obschon sie im Fleische
sind; auszusehen wie andere Menschen, sich zu
tummeln wie andere Menschen, unbeachtet in
der Menge der Menschen, vielleicht miflachtet
und gedriickt wie andere Menschen — zugleich
aber in steter geheimer Verbindung mit dem
Hdochsten zu leben, — eine Gnade, von der die
Welt nichts weil3: «verborgen mit Christus in
Gott» zu leben. Die Kinder dieser Welt leben
in dieser Welt und gehen ganz darin auf; da
suchen sie ihre Gluckseligkeit und streben nach
den Ehren und Genuissen der Welt, —ihr Leben
ist nicht «verborgen». Und bei jedem, mit dem
sie zusammenkommen, setzen sie gleiche Sin-
nesart voraus.. Sie wissen, dafl die grofle
Menge, ja der weitaus groRte Teil, genau wie
sie an dieser Welt hédngt, und schlieRen daraus,
es seien alle so. Sie bezweifeln die Mdglichkeit,
daR fur jemand andere Motive, andere Anschau-
ungen mafRgebend sein kdnnten als die der Welt.
Sie geben vielleicht zu, daf sich jemand von
teligiésen Motiven beeinflussen lasse, aber dal3
diese ihn bestimmten, daf® er daraus lebe, daB er
sie zum Angelpunkte, zur ersten und héchsten
Norm seines Verhaltens mache, das glauben sie
nicht. Man hat sprichwortliche Redensarten in
Lauf gesetzt, wonach jeder Mensch seine Vor-
zlige und schwachen Seiten habe, und wonach
die Religion eine schoéne Ansicht sei; der
frommeste sei der, der seine Liebe zur Welt vor
sich selbst und vor andern am besten zu ver-
bergen wisse; die Menschen wéren nicht Men-
schen, wenn sie nicht Reichtum und Ehren
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liebten. So traute man selbst unserem Herrn
eher das Niedrigste und Schlimmste zu, als dal
man ihn fir den genommen hatte, der er nach
seinem Zeugnis war. Man sagte, er sei ein Be-
triger, er wolle sich zum Kénig machen, er
wirke seine Wunder durch Beelzebub — und all
die Zeit Uber war er, der Menschensohn, nur
nach seinem &uBeren Selbst hier unten, im
Geiste war erim Himmel.., bei den Engeln und
Heiligen, bei seinem Vater, der ihn als seinen
vielgeliebten Sohn verkindete, beim Heiligen
Geist, der Uber ihn herabkam; er war «des Men-
schen Sohn, der im Himmel ist», der «eine
Speise hatte», von der die andern «nichts wuf3-
ten» [Joh 3,13; 4, 32]. Und so sollen auch wir,
ein jeder nach seinem MaRe, dem AuRern wie
dem Innern nach sein, wenn wir seine Jinger
sein wollen. «Unsere Gemeinschaft ist mit dem
Vater und mit seinem Sohn Jesus Christus»
(1 Joh 1, 3); soweit aber diese Welt reicht, wird
man sich wenig aus uns machen: «Die Welt
kennt uns nicht, weil sie ihn nicht kennt» (1 Joh
3,1); noch mehr, man wird uns vielleicht um
unseres Glaubens willen verlachen, zurticksetzen,
verfolgen: «Wenn sie den Herrn des Hauses
Beelzebub nannten, wieviel mehr seine Hausge-
genossen!» (Mt 10, 25). Das sind die Aussichten
fur solche, die mit Christus auferstehen.. Nie-
mand weil} das geringste von der Geschichte
unseres inneren Werdens, von unserer Zuwen-
dung zu Gott, von unserem Wachstum in der
Gnade, von unserem Fortschreiten — als Gott
allein, der von allem der verborgene Urheber ist.
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So wollen wir uns unseres Weges freuen. «Er
ist fir uns gestorben, aber auch auferstanden,
und sitzet zur Rechten Gottes, fir uns einzutre-
ten» [ROm 8, 34]. Wunderbares hatte sich zuge-
tragen, indes die Welt ihren Gang ging, als
waére nichts geschehen. Pilatus hielt sich nicht
fur besser und nicht fur schlechter als andere
Landpfleger; die judischen GroRen bewegten
sich in denselben Anschauungen und Vorur-
teilen, die bisher maRgebend waren; Herodes
fuhr in seinem verbrecherischen Treiben fort
und hoffte, nachdem er den Propheten gesehen
Und gemordet hatte, werde der andere ihn Wun-
der schauen lassen. Sie alle sahen die Dinge vom
Gesichtspunkt der Welt: «Morgen soll sein wie
heute, nur noch Uppiger».. So lebten die Men-
schen am Fuf3 des Berges und kiimmerten sich
nicht um das, was etwa auf der Hohe des Berges
Vor sich gehe. Sie begriffen nicht, daR eine an-
dere, wunderbare Welt im Gegensatz zu dieser
unter der Hulle derselben Weltin Entwicklung
begriffen sei. So war es damals, so ist es heute.
Die Welt ist nicht Zeuge der verborgenen Ge-
ttieinschaft der Heiligen Gottes, ihrer Gebete,
Lobpreisungen und Furbitten; sie aber genieRRen
dessenungeachtet ihre himmlischen Segnungen,
eine Erkenntnis, eine Freude, eine Kraft, die sie
selbst nicht fassen und nicht beschreiben kén-
nen — und auch wenn sie konnten, nicht be-
schreiben wollten. «Wie UberflieBend Deine
Gute, Herr, die Du denen erzeigst, die Dich
flrchten, und denen bereitest, die mehr auf
Dich als auf Menschen vertrauen» (Ps 30, 20).
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Sind sie in Furcht — «Du birgst sie in der Ge-
borgenheit Deines Blickes vor der Verfolgung
der Menschen» (l.c. 21); haben sie Kummer —
«Du gieRest Freude in ihr Herz, indes ihre
Feinde Korn und Ol im Uberflu3 haben» (Ps
4, 71); sind sie von den Glicklichen der Welt
miflachtet — «Mag es jenen nach Wunsch er-
gehen.., ich werde gerechtfertigt vor Dir er-
scheinen und Uberglicklich sein, wenn Du
Deine Herrlichkeit offenbarst» (Ps 35, 9f.); sind
sie verzagt — «Ich bin allzeit bei Dir; Du nimmst
mich bei der Hand und fuhrst mich nach Dei-
nem Willen und nimmst mich auf in Deine
Herrlichkeit. Wen habe ich im Himmel aulBer
Dir, wen suche ich auf Erden als Dich?» (Ps
72, 23ff.)..

All dies wird uns geschenkt, wenn wir uns
nur entschlieBen, es anzunehmen. «Wer wird
hinaufsteigen aufden Berg des Herrn, wer stehn
an seinem heiligen Ort?.. Der in Unschuld lebt,
der das Rechte tut und die Wahrheit spricht von
Herzen.. ; das Geschlecht derer, die Gott su-
chen» (Ps 23, 3ff).

So laBt uns danach unser Verlangen richten,
«Mitburger der Heiligen und Hausgenossen
Gottes» zu sein [Eph 2, 19].. «Kostet und seht,
lautet die Einladung, «wie gut der Herr ist!»
[Ps 33, 9]. Haben wir bisher zu wenig dartber
nachgedacht, haben wir die Religion nur darin
gesehen — was sie gewily nicht ausschlieit —,
dal® wir in allem unseren irdischen Obliegen-
heiten gerecht werden, dal} wir liebenswiirdig,
gesittet, umsichtig, ordnungsliebend seien, -sind
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wir des Glaubens gewesen, sie umfasse nichts
weiter als dies, — haben wir es vernachlassigt,
die groBBe Gottesgabe, die Gabe der Erwahlung
und Wiedergeburt, in unserm Innern zu pflegen,
—warenwirlassig in unserer Andacht, inunseren
Farbitten, in Gebet und Gotteslob, — besalRen
wir deshalb allzuwenig von der Gemiitsverfas-
sung der Erwéhlten Gottes, von Milde, Giite,
Reinheit, Herzenswarme, Frohsinn, — hatten
wir Gebet und Werke der Frommigkeit ver-
nachlassigt — nun lalt uns anfangen, dal es
besser mit uns werde; laflt uns anfangen und
mit Christus auferstehen! Er streckt uns seine
Hand entgegen.. Geben wir ihm gern und
reichlich von unserer Zeit, so wir dartber ver-
fligen kdnnen; und haben wir wenig, so bekun-
den wir unsere Wertschatzung seiner Gnade,
indem wir das Wenige geben; zeigen wir, dal
die Quelle unseres Lebens bei Gott, in Gottist;
nehmen wir téglich eine Zeit, ihn zu suchen!..
Ich sage nicht, wir sollten die Welt verlassen,
wir sollten unsere Pflichten in der Welt gegen-
tber Mitmenschen aufgeben, — nein, ich sage:
nutzen wir unsere Zeit gut! Geben wir unsere
Stunden nicht dem bloRen Vergniigen, der blo-
Ben Unterhaltung, um wegen Minuten zu feil-
schen, die wir Christus geben! Beten wir nicht
nur, wenn wir midde sind und zu nichts anderem
mehr taugen, als bestenfalls zu schlafen, — ver-
sdumen wir nicht, ihn zu preisen und Firbitte
fur die Welt und fiir die heilige Kirche einzu-
legen, — streben wir ernstlich, «zu suchen, was
droben ist» (Kol 3, 1) und uns selber zu bezeu-
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gen, daB wir Christus angehdren, dafll unser
Herz mit ihm erweckt und «unser Leben in ihm
verborgen ist».

PPS VI.15: 208/220; vg. Drcvcs 324 ff. (1836 oder 1837).

WIRKUNGEN DES GEBETES

«Eines ersehne ich vom Herrn, und um dies
will ich bitten: wohnen zu diirfen im Hause des
Herrn alle Tage meines Lebens, die, Herrlich-
keit des Herrn zu schauen, aufzusuchen seinen
heiligen Tempel» (Ps 26, 4). Das Anliegen des
Psalmisten war, stets in Gebet, Lobpreisung und
Betrachtung jene Gemeinschaft mit Gott zu
pflegen, zu der seine Gegenwart die Seele zu-
lant. Das ist des Christen Anteil. Der Glaube er-
schliet uns den Tempel Gottes, wo wir auch
sind; denn dieser Tempel ist geistig und darum
tberall um uns. «Durch den Glauben haben wir
Zutritt», sagt der Apostel, oder sind zugelassen
«in die Gnade, in der wir stehen, und sind froh
in der Hoffnung auf die Herrlichkeit Gottes»
(R6m 5, 2). Darum heif3t es an anderer Stelle:
«Freuet euch allzeit, und wiederum sage ich:
freuet euch!» (Phil 4, 4); «Freuet euch allzeit,
betet ohne UnterlaB und danket in allem!»
(1 Thess 5,16ff.). So spricht auch St.Jakobus
«lIst einer traurig in eurer Mitte, so bete er; ister

frohlich, so singe er» (Jak 5, 13).
Gebet, Lobpreisung, Dank, Betrachtung sind
die besonderen VVorzugsgaben und Pflichten des
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Christen. Es kommt ihm selbst zugute, bei der
reichen Trostung und inneren Befriedigung, die
er davon empféangt, ganz abgesehen von dem
besonderen Gegenstand des Bittgebets, von der
Erhorung, die ihm verheif3en ist »: allein schon
durch das allgemeine, erhebende BewuRtsein,
im Lichtkreis der Herrlichkeit Gottes zu weilen.

So will ich denn im folgenden einiges von
der Gemeinschaft mit Gott, vom Gebet im wei-
testen Sinn des Wortes sagen, nicht im Hinblick
auf auBere Wirkung, sondern von seiner Wir-
kung auf unsern Geist und unser Herz.

Was ist das Gebet? Es ist Umgang mit Gott,
Wenn wir in Ehrfurcht so sprechen dirfen. Wir
verkehren mit unsern Mitmenschen und bedienen
uns dabei der vertrauten Umgangssprache, weil
sie unsereins sind; wir verkehren mit Gott und
verwenden dabei die demitigste und ehr-
fUrchtigste, die edelste und gehobenste Rede-
weise: weil er Gott ist. Gebet ist also Umgang
mit Gott und unterscheidet sich vom mensch-
lichen Umgang, wie sich Gott vom Menschen
unterscheidet. Darum spricht St. Paulus: «Un-
ser Umgang ist im Himmel» (Phil 3, 20), und
er meint nicht blo Umgang in Worten, sondern
im allgemeinen Wandel und in der Lebensfih-
rung.. So wie es von Henoch und anderen Hei-
ligen heiBt, sie seien «mit Gott gewandelt»
[Gen 5, 22], so ist es auch mit dem Christen.
Auch seine Stimme deutet darauf hin; sie deutet
auf Himmlisches, da sein «Flerz ihm Gutes ein-
gibt» [Ps 44, 2], Gebet und Lobpreisung. Gebet
und Lobpreis sind seine Umgangsweise mit der
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andern Welt, so wie wir durch irdisches Ge-
schaft und Erholung mitunsereins in Beziehung
treten und in Verbindung stehen. Wer nicht
betet, macht keinen Gebrauch von seinem
himmlischen Birgerrecht, sondern lebt, ob-
schon Erbe des Himmelreichs, als ware er bloR
ein Kind der Erde.
Nach dem Gesagten kann es nicht verwun-
dern, wenn diese Pflicht oder Auszeichnung,
durch die sich unser himmlisches Erbrecht be-
zeichnend kundgibt, uns auch besonders ge-
eignet macht, das Himmlische zu empfangen.
Wer eine Gabe nicht nutzt, verliert sie. Wer
seine Stimme oder seine Gliedmalen nicht ge-
braucht, verliert die Verfiigung dartber und
wird unfahig fur seinen Beruf. Ahnlich ist es
mit dem, der das Gebet vernachléssigt: er macht
sich das gottliche Biirgerrecht nicht mehr zu-
nutze und ist auf dem Wege, es selbst zu ver-
lieren. Wir sind Glieder einer andern Welt, aus-
geschieden vom Reich der Damonen und in
jenes unsichtbare Konigreich Christi versetzt,
von dem allein der Glaube weill — in jene ge-
heimnisvolle Gegenwart Gottes, die uns um-
fangt, die in uns ist und uns umgibt, die in un-
serem Herzen ist und uns umhillt wie ein Ge-
wand von Licht, bergend unsere narbigen und
verfarbten Seelen vor dem Auge der gottlichen
Reinheit — und doch leuchten sie von seiner
Gegenwart wie die Engel, und sie umflutet uns
mit allen Bildern der Schonheit und Anmut
dieser sinnenfélligen Welt, mit einem wahren
Stornenheer, sozusagen einer Milchstralle von
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himmlischen Gefahrten, den Bewohnern des
Sionsberges, wo unsere Heimat ist.

Der Glaube allein nimmt all dies wahr; doch
gibt es etwas, was nicht unmittelbar mit dem
Glauben zu tun hat: unser personlicher Ge-
schmack, unsere personliche Neigung, unsere
personlichen Motive und Gewohnheiten. Ihrer
sind wir bis zu gewissen Grade bewulit..,
und die Vernunft wird uns sagen, ob sie mit
jener himmlischen Welt im Einklang sind, in
die wir erhoben sind, — der gesunde Menschen-
verstand wird uns sagen, dal man oline Ver-
trautheit mit der Sprache des Himmels sich
nicht recht zum Burger des Himmels eignet..
Es verhdlt sich damit ahnlich wie mit der
Sprache und der menschlichen Umgangsweise:
Wir unterscheiden leicht den Fremden vom Ein-
heimischen; und die in héfischen Formen oder
in guter Gesellschaft aufgewachsen sind, erken-
nen wir leicht an ihrer Stimme, ihrem Tonfall
Und ihrer Sprechweise, noch mehr an Haltung
und Auftreten, an der Art, sich zu benehmen,
an den Grundsatzen des Verhaltens.. Nicht daf3
die sogenannte «gute Gesellschaft» eine beson-
ders preiswirdige Gesellschaft wére — ich rede
nicht zu ihrem Lobe; ich will nur sagen: wie
feine Umgangsformen nur im entsprechenden
Kreis gewonnen werden.., und wie der Ein-
flul der Umgebung sich unmerklich aufalles er-
streckt, was wir tun, auf die Wendungen der

Rede, auf den Ton der Fragen und Antworten,
auf das ganze Gehaben, auf die unwillkirliche
Richtung des Denkens und die gesamte An-
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schauungsweise, auf die allgemeinen Grund-
sétze, die uns leiten, auf die bestimmenden Mo-
tive, die Sympathien und Antipathien, Hoffnun-
gen und Befurchtungen, auf die Beurteilung
anderer Menschen, auf den Sinn fiir diese und
jene Dinge —: so wirkt sich der Geist des Ge-
betes, die Gewohnheit, stets und tberall bei den
verschiedensten Anlédssen, den Kontakt mit
Gott und der unsichtbaren Welt zu pflegen, in
allem aus: nicht nur in der Gbernattrlichen Wir-
kung, da man mit Hilfe Gottes das Leben mei-
stert, sondern der Geist des Gebetes hat auch,
ich mochte sagen, eine naturliche Wirkung auf
den inneren Menschen: ihn zu verfeinern und zu
vergeistigen. Der Mensch des Gebetes ist nicht
mehr dasselbe, was er einmal war; allmahlich
hat er, ohne sich dessen bewuft zu werden,
einen Vorrat von geistigen Ideen in sich aufge-
nommen, neue Grundsétze sich zu eigen ge-
macht. Es ist wie mit einem, der vom Hofe
kommt: Man spilrt es ihm in allem an, an dem
liebenswirdigen Feingeflhl, an der Wirde und
Schicklichkeit des Benehmens, an der Noblesse
des Urteils und Geschmacks, an der Klarheit
und Festigkeit der Grundsétze. Das ist die stille
Macht der gottlichen Gnade. Sie wirkt sich aus
in den Lebensregeln, die wir der Religion ver-
danken ..

Um uns das klar zu machen, will ich einige
Beispiele von bestimmten Mangeln anfihren,
deren Heilung wir fuglich dem Geist des Ge-
betes zuschreiben durfen. Da scheint z. B. je-
mand durchaus keinen Sinn fir die Bedeutung
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kirchlicher Lehren zu haben: er kann unméglich
einsehen, wieso etwas daran liege, was man
glaubt oder nicht glaubt. Er versucht es wohl,
und eine Zeitlang bringt er es fertig, — er denkt
eine Zeitlang, ein bestimmter Glaube sei zum
Heile nétig, gewisse Lehren miRten auffreund-
liche Weise ins Menschenherz gesenkt und darin
gepflegt werden, — aber obschon er heute so
denkt, ist es vielleicht morgen schon anders;
Was er heute festhélt, wird er morgen wieder
fahren lassen und ist voller Zweifel.. Warum?
Weil das Ewige fur ihn nicht etwas Reales,
etwas Erlebtes ist, weil es in seinem Geist nurin
Form von SchluBfolgerungen vorhanden ist.. ;
und so kann er es nichtinnerlich fassen, solange
er nicht praktisch danach lebt, statt sich mit
theoretischen Auseinandersetzungen zu plagen.
Sag ihm, er solle erst handeln, indem er einmal
voraussetzt, es gebe ein kiinftiges Leben; sag

ihm, er solle das Religiose pflegen, indem er an-
fangt zu beten, wie es sich vor dem Angesicht

eines allméchtigen, heiligen, barmherzigen Got-
tes ziemt, — und es muRte schon ein seltener
Fall sein, wenn seine Zweifel nicht ver-

SC@@QPE}@SHZL es habe jemand eine natirliche
Anlage zu Launen und Flatterhaftigkeit; es be-

egne ihm z. B. leicht, daB er aus Lust an neuen
rlebnissen heute einem Phantasiebild nach-

jagt und morgen einem andern.. Oder einer hat
mancherlei unziemliche Gedanken, die ihn ver-

wirren, — er mochte sie aus seinem Innern gerne
verbannen, wenn er kdnnte; er ist hilflos und
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unzufrieden; er fuhlt sich unbehaglich in seiner
Lage, ist leicht gereizt, ist einen Augenblick nie-
dergeschlagen Uber einen Fehltritt, um ihn im
nachsten Augenblick zu vergessen.. Wieder
einer gibt sich wenig Rechenschaft tber Red-
lichkeit und Pflicht — ein heute nicht seltener
Mangel -; vielleicht ist er von besten Geflihlen
beseelt, von liebenswirdigen Ansichten geleitet
— es ware unrecht, ihm einfach Unredlichkeit
vorzuwerfen; und doch ist ein Mangel an Ge-
radheit in seinem Handeln spiirbar: — wie viele
lassen sich von Opportunitatsgriinden leiten
und wissen ihre Handlungsweise mit einem
Schein von Wahrheit zu decken, der dich zwar
nicht tberzeugt, aber dich zu schweigen nétigt.
Es sind Menschen, die mehr darauf achten, was
andere sagen, als was Gott dartber denkt.. Die
Worte der Schrift legen sie nach ihrem mensch-
lichen Gutdinken aus, und héren mehr auf
Ausspriche berihmter Méanner.. Sie kdnnen
heute diesen, morgen einen anderen Weg ein-
schlagen, je nach der Lautstarke und Bestimmt-
heit, mit der eine Meinung vorgetragen wird..
Nun will ich nicht Giber bestimmte Mitmenschen
richten; ich will nicht behaupten, daf3 in diesem
und jenem bestimmten Falle die fraglichen Feh-
ler (denn darum handelt es sich doch!) ganz ge-
will von der und der Ursache herrihrten, die
ich mir zu erraten getraute, — aber jedenfalls
gibt es Falle, in denen die geistige Unbestandig-
keit aus Vernachlassigung des Gebetes kommit,
und da verlohnt es sich, nachzudenken, ob nicht
eine tagliche Weile des Gebetes — ich meine

222

nicht blo das Morgen- und Abendgebet, son-
dern etwas Besonderes, was der geistigen Krank-
heit angemessen ware — den Fehler verschwin-
den machen wiirde?..

Denn was ist die VerheiBung des Neuen
Bundes anders als etwas Zustandliches: das
klare Erfassen der Wahrheit, an der wir unser
Leben, unseren Wandel messen kénnen?.. Den
wirst du in vollkommenem Frieden bewahren,
dessen Geist in dir gefestigt ist, weil er auf dich
vertraut» (Is 26, 3).. «Die Salbung, die ihr von
ihm empfangen, bleibt in euch, und ihr habt
nicht notig, dal euch jemand belehre» (1 Joh
2, 20. 27).. Es ist die wahre und kréaftig gewor-
dene Wiedergeburt, indem die Saat des ewigen
Lebens im inneren Menschen Wurzel falst und
aufgeht. Da macht man es sich zur Gewohnheit,
mit Gott Zwiesprache zu halten, und Gott
spricht allzeit zur Seele; man fihlt die «Krafte
der kiinftigen Welt» [Hbr 6, 5], so wahr und
Wirklich wie diese gegenwartige Welt, weil man
sich gewohnt hat, so zu reden und zu handeln,
als sahe man ihre Wirklichkeit. Wir alle brau-
chen etwas, auf das wir uns stlitzen konnen; wir
haben das Bedirfnis, zu etwas aufzuschauen,
das wir bewundern und innig lieben kénnen und
mifdem wir uns eins flhlen. Die meisten suchen
es in der aufleren Welt, wahre Christen in der
Gemeinschaft mit Engeln und Heiligen.

Solche Menschen finden oft wenig Verstand-
ms, weil sie nicht von der Welt sind.. Jo lannes
erwahnt es, wo er von der Liebe spric t, « e
uns der Vater gegeben, aufdall wir Kin er o
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tes heilRen», und er fligt bei : «Deshalb kennt uns
die Welt nicht, weil sie ihn nicht kennt» (1 Joh
3, 1). Es ist die Wirkung der himmlischen Be-
trachtungen, daf} sie eine innere Distanz von
der irdischen Welt in uns schaffen, indem sie uns
die himmlische erschliefen; dal sie uns zu
«Fremdlingen fir unsere Bruder, zu Fremden
unter den Séhnen der eigenen Mutter machen»
(Ps 68,9), indemwir zu Kindern Gotteswerden..
Was haben wir um Menschengunst zu buhlen,
wenn unser Antlitz zu Gott gekehrt ist? Wir
wissen, was die Menschen tun, wenn es mit
ihnen zum Sterben kommt: dann schlagen sie
sich die weltlichen Gedanken aus dem Sinn und
wenden sich zum Unsichtbaren.. Der wahre
Christ tut solches sein Leben lang. Wenn dann
Christus erscheint, wird er glicklich sein. Er
stand von Anfang an aufder siegreichen Seite,
er hat das Gegenwartige an das Kinftige ge-
wagt .., sein Lohn wird erst beginnen, wenn er
fur die Weltkinder sein Ende nimmt, wie der
Weise sagt: «Dann werden die Gerechten in
groRer Zuversicht gegenuber ihren Bedrangern
stehen, die ihnen die Frucht ihrer Muahen zu
rauben meinten; und diese werden es sehen und
in schreckliche Furcht geraten.. ,Wir Toren*,
(werden sie rufen), hielten ihr Leben fur Wahn
und ihr Ende fur bar der Ehre — siehe, nun ste-
hen sie bei den S6hnen Gottes und haben ihren
Anteil bei den Heiligen*» (Weish 5, HlIf.).

PPS V. 15: 26/38; vgl. Dreves 450ff. (14. Dezember
1837).
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ZEIT UND ART DES PRIVATGEBETS

«Wenn du betest, gehe in deine Kammer, ver-
schlieBe die Ttre und bete zu deinem Vater im

Verborgenen; und dein Vater, der ins Verbor-
gene sieht, wird dir vergelten» (Mt 6, 6). Hier
istin einfachen, klaren und schénen Worten un-
seres Herrn selbst das Privatgebet empfohlen
und gesegnet.. Menschen, die den unsichtbaren
Gott suchen (so scheint er mit einem Seitenblick
auf die Pharisder zu sagen), suchen ihn im Her-
zen, in ihren verborgenen Gedanken, und nicht
in lauten Worten, als wére er fern von ihnen.
Sie ziehen sich an einen einsamen Ort zurtick,
Wo kein menschliches Auge sie sieht, um de-
matig und glaubig ihn zu finden, der «an ihrem
Wege, an ihrem Bette steht und all ihre Pfade
erschaut» [Ps 138, 3].. Und Gott, nach der lieb-
reichen Verheillung des Textes, sieht diese de-
mitigen Gebete mit Wohlgefallen und seg-
net sie. ?

Sie waren des Menschen Pflicht, auch ehe die
Schrift sic einscharfte; aber die Schrift verwan-
delte dieses Werk des Glaubens in einen Vor-
zug. Vom Gewissen befohlen und von der Ver-
nunft bestatigt — jedoch bei allen Menschen
durch Schuld, Gewissensnot und Furcht be-
schwert, bevor er seine Gnade kundtat —, ist
das Gebet des Christen unsagbarer VVorzug, und
cr allein ist sich bewult, dal3 er jederzeit durch
die Mittlerschaft unseres Herrn freien Zutritt

(zum Thron der Gnade» hat [Ro6m 5,1].
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Aber was wir hier Uber das Gebet erwdgen
wollen, betrifft nicht so sehr das Privileg, son-
dern die Pflicht des Gebetes; denn zuerst muf3
man von den Pflichten der Religion wissen, ehe
man fahig ist, ihre Vorrechte gebiihrend zu
wirdigen. Auch ist es nur zu sehr die Meinung
des Zeitgeistes, das Gebet vorziglich als ein
bloRes Durfen anzusehen, das zu mifachten
zwar unklug, aber auch nur unklug, nicht stind-
haft sei, so dafll es einem freistehe, davon Ge-
brauch zu machen.

Nun wissen wir sehr wohl, daf wir in einem
gewissen Sinne jederzeit beten und das Himm-
lische vor Augen haben sollen, — die Frage ist,
ob wir auch noch in anderer Weise zu beten ge-
halten seien. Ist es genug, allzeit Gott vor
Augen zu haben und in innerer Gemeinschaft
mit ihm zu stehen — oder muf3 man sich Uber
diese allgemeine Glaubenshaltung hinaus auch
noch bestimmte Zeiten flr geordnete Samm-
lung des Geistes Vorbehalten?.. Der Gottes-
dienst der Gemeinde verlangt naturgemal eine
bestimmte Ansetzung nach Ort und Zeit und
Form; aber Privatgebet verlangt nicht notwen-
dig feste Zeiten; denn da brauchen wir niemand
zu fragen als uns selbst, und bei uns selbst sind

wir immer. Das gleiche gilt von der Form des
Gebets, denn da ist sonst niemand, auf dessen
Gedanken wir Ricksicht zu nehmen hatten.
Und doch, wenn auch bestimmte Zeiten und
Formen fir das Privatgebet nicht unbedingt
notig sind, so sind sie doch &uRerst nitzlich; ja,
unser Herr setzt praktisch gewisse Zeiten vor-
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aus, wenn er sagt: «Wenn du betest, gehe in
deine Kammer» usf.

In diesen Worten sind uns offenbar besondere
Zeiten des Gebetes nahegelegt, auch abgesehen
von jenem stillen Gedenken an Gott, das in
uns immer lebendig sein soll, und der Brauch,
der von guten Menschen in der Schrift bezeugt
ist, bestatigt uns an ihrem Beispiel die Mahnung
des Herrn. Selbst unser Herr hatte seine beson-
deren Zeiten fir seinen Umgang mit Gott.
Wohl waren seine Gedanken eine stete heilige
Darbringung an den himmlischen Vater; aber
dennoch heif3t es von ihm: «Er ging auf den
Berg, um zu beten», und «die ganze Nacht ver-
harrte er im Gebet» (Mt 14, 23; Lk 6, 12). Wir
erinnern uns ferner, wie er vor seinem Leiden,
da er sich zum Gebete zuriickzog, dreimal die
Bitte wiederholte, es mochte «der Kelch an ihm
Voribergehen» [Mt26, 39]. Auch Petrus ging
nach dem Bericht Uber die Bekehrung des
Dauptmanns Kornelius «um die sechste Stunde
aufdas Dach des Hauses, um zu beten», und da
Vhard ihm die Erscheinung (Apg 20, 9fF)..

Solche Beispiele lieRen sich vervielfachen; sie
Sehen selbstverstandlich auch uns an, obschon
die Heilsordnung Gottes einst in mancher Hin-
s*cht verschieden von der christlichen war. Die
Personliche Religion ist zu allen Zeiten dieselbe;

jeder Heilsordnung leben die Gerechten aus
dem Glauben, und im wesentlichen sind es im-
llier dieselben Griinde, die dazu malmen, daR
der Glaube durch bestimmte Gebete bewahrt
und entfaltet werde. Zwei Stellen mégen dafir
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geniigen. Der Psalmist sagt: «Siebenmal des
Tages preise ich dich um der Gerechtigkeit dei-
ner Gerichte willen» (Ps 118, 164); und von Da-
niel wird uns bei einem denkwirdigen Anlal
erzahlt: «Dreimal des Tages warfer sich auf die
Knie und betete zu Gott und dankte, wie er es
von je getan hatte» (Dan 6, 10). Daraus geht
deutlich hervor, daR neben der allgemeinen re-
ligidsen Gesinnung, die unsere Lebensfiihrung
Uberhaupt bezeichnen soll, auch férmliche, un-
mittelbare Akte, ja regelmaRig wiederkehrende
Akte der Gottesverehrung erforderlich sind,
geméal der Mahnung und dem Beispiel Christi
und der Apostel, wie auch der alten Propheten.

Es ist notwendig, auf diese Pflicht des per-
sonlichen Gebetes zu bestimmten Zeiten nach-
dricklich hinzuweisen; denn in den Sorgen und
drangenden Geschéften des Lebens sind wir nur
zu geneigt, es zu vernachléssigen. Und es ist
eine viel wichtigere Pflicht, als im allgemeinen
selbst solche annehmen, die sich daran halten.
«Wichtig», sage ich, aus folgenden Griinden:

1. Das Gebet erinnert uns in regelmaRiger
Wiederkehr an das Religiose. Wohl ist der Geist
des immerwéhrenden Gebetes fir den Christen
bezeichnend, aber wir kdnnen sicher sein: wer
nicht zu bestimmten Zeiten in aller Form und
unmittelbar betet, wird auch sonst nicht gut
beten.. Wenn wir tagsuber unseren Geist in
Ordnung halten, unsere Winsche beherrschen
und das Gemut dem Himmel nahehalten wollen,
so missen wir vor Beginn des Tagewerks ein
wenig innehalten, in uns selbst zu schauen und
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mit uns zu Rate zu gehen, damit wir den Schwie-

rigkeiten und Aufgaben des bevorstehenden

Tages gewachsen sind. Gleiches gilt fur das Ge-

bet am Abend, das uns Anlal3 gibt, auf den ver-

gangenen Tag zuriickzublicken und gleichsam

die Rechnung abzuschlieBen; denn wenn wir es

nicht tun, bleibt sie vor Gott offen und in jenem

Buch geschrieben, das im Gerichte aufgeschla-
gen wird. Die abendliche Sammlung gibt uns
Zeit, uns unserer Fehler zu erinnern, um Verge-
bung zu bitten, fir das Gute, das wir taten, und
fur die empfangenen Wohltaten zu danken,
gute Entschlisse zu fassen im Vertrauen auf die
Hilfe Gottes und mit einem guten Tagesab-
schlul die Basis fur den neuen Tag zu legen..
Manche werden nicht die Zeit fliir mehr haben,
aber flr das Abend- und Morgengebet sollten
Wir uns die Zeit nehmen.

Feste Gebetszeiten sind also niitzlich, sozu-
sagen zur Sammlung der Impulse fiur die reli-
gitse Stimmung des Tages. Sie erinnern uns an
unsere Aufgaben, dal wir sie wirklich ernst
nehmen. Wollten wir es darauf ankommen las-

sen und meinen, der Gedanke an Gott werde
uns ohnehin tiber den Tag hin nahe sein, so wur-
den wir sicherlich nicht an ihn denken. In allem
geht es von kleinen Anféangen auf bestimmtem
Wege zu grofien Dingen. Festgesetzte Gebets-
Seiten versetzen uns sozusagen in die Lage, in
der wir dauernd sein sollten..
Darum ist es auch wertvoll, unsere e

~enn moglich in entsprechend wirdiger Haltung
Zu verrichten, damit sie desto tieferen m tuev
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auf uns machen. Von unserem Herrn heif3t es:
«Er warf sich auf die Knie nieder«, «er fiel auf
sein Angesicht und betete» (Mt 26,39; Lk
22, 41). Gleiches gilt von den Aposteln und den
Frommen des Alten Bundes. Darum haben sich
manche, je nach den dufleren Mdglichkeiten,
ein Platzchen fir ihre Andachtsiibung einge-
richtet, wo sie nach dem Hinweis Christi in
ihrer «Kammer» beten.
2. Zum andern Grund fur das Privatgebet:
Es ist nicht nur dazu angetan, eine religitse Ge-
mutsstimmung in uns fortklingen zu lassen, es
dient auch unmittelbar als Mittel, von Gott die
Erhérung unserer Anliegen zu empfangen. Das
ist bekraftigt in den angefiihrten Schriftworten
des Herrn: «SchlieRe die Ttlre zu und bete zu
deinem Vater im Verborgenen. Dein Vater, der
ins Verborgene sieht, wird es dir vergelten».
Wir wissen zwar nicht, wie wir uns die Ant-
wort Gottes vorstellen sollen; es ist erstaunlich,
dalt der schwache Mensch Gewalt haben soll,
etwas von Gott zu erlangen; aber es ist eine
Gnade fir uns, zu wissen, dall wir es kdnnen.
Er, der «die Herzen erforscht», sieht in uns die
Gesinnung des Heiligen Geistes, der «nach sei-
nem Liebeswillen flr die Heiligen eintritt»
[R6m 8, 27].. Der Glaube ist das gegebene
Mittel, um die Segnungen Gottes zu erhalten:
«alles ist moglich dem, der glaubt» (Mk9,23).
Wenn wir also zu bestimmten Zeiten unsere
Gedanken zum Gebete sammeln und uns unsere
Anliegen klar bewuf3t machen, so konzentriert
sich doch wohl die Kraft des Glaubens: wir er-
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fahren reiner die Gegenwart Gottes, des Un-
sichtbaren, ihn, der unsere Stinden ein fur alle-
mal auf sich genommen und die Last unserer
Schwaéchen und Gebrechlichkeiten getragen hat,
auf dall wir in aller Not ihn suchen, und zur
Zeit, da wir dessen bedurfen, Gnade finden..

Bestimmte Gebetszeiten sind also nétig, furs
erste, um die Seele zu reinigen und unser Herz
empfanglicher zu machen, sodann zur Erwek-
kung des Glaubens, durch den wir mit desto
groRerer Gewahr, als es sonst der Fall ware, die
Segnungen Gottes erwarten dirfen.

Nun gehdrt aber die Einhaltung bestimmter
Zeiten fur das Privatgebet zu den religiosen
Uberlieferungen, an die sich leicht Gedanken
des religiosen Zweifels heften. Wir meinen, es
handle sich um eine bloRRe Form oder um etwas
Geringfluigiges, was man einhalten kénne oder
auch nicht. In Wabhrheit aber sind wir so ge-
artet, daB ein sehr enger und bemerkenswerter
Zusammenhang zwischen der Beobachtung
auBerer Formen und der Bestandigkeit in der
Wesentlichen Haltung und Lebensfiihrung be-
steht. Es begreift sich leicht, warum die Ubung
uns lastig ist: sie beengt uns und legt uns etwas
auf; sie verlangt immer wieder unsere Aufmerk-
samkeit, und unser Inneres lehnt sich gegen das
Unbequeme auf. So suchen wir sogar nach
Grinden, um unser Widerstreben zu rechtfer-
tigen. Nichts ist schwieriger, als in unserem reli-
gidsen Leben gleichmaRig Ordnung zu halten.
Leicht ist es, nach Laune und Eingebung
fromm zu sein und unser Geflhl durch kinst-
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liehe Reizmittel rege zu halten, aber das Regel-
mafRige wird uns ungelegen und macht uns un-
geduldig. Das beobachtet man besonders bei
Leuten, die noch wenig Erfahrung haben und
tun und lassen kdénnen, was sie wollen. Die Re-
ligion tritt ihnen als gebieterische Macht ent-
gegen und verlangt RegelméRigkeit; man mag
sie nur soweit leiden, als sie sich der Welt an-
gleichen laRt, als sie interessant, wechselnd und
anregend ist. Darin erkennt Satan seinen Vor-
teil; er weild genau, daB regelmaRiges Gebet das
Merkmal und der Schutz echter Frértimigkeit
ist, weil es uns Ordnung auferlegt und uns
darin bewahrt. Wer das regelméfiige Gebet auf-
gibt, verzichtet aufein Hauptmittel, sich gegen-
wartig zu halten, dal3 das religitse Leben gleich-
bedeutend ist mit Gehorsam gegen einen, der
Uber uns ist, und nicht blof3 eine Sache des Ge-
fuhls oder des Geschmacks..

Daher kommt es, da manche auf allerlei
tberschwéngliche Traumereien verfallen; in-
dem sie die geregelte Form des Gebetes daran-
geben, haben sie das wichtigste Erziehungs-
mittel ihres Herzens verloren. Da hort man sie
dann Uber regelméliges Gebet (das doch die
geeignete Medizin fur ihren Zustand ware) Be-
merkungen machen, als ware es dufBerlicher Ge-
setzesdienst, als waren festgesetzte Zeiten, Orte
und Formen des Gebetes unter der Wirde des
geistigen Christen. Andere, die der Verfiihrung
zur Sunde ausgesetzt sind, gehen bei der Unter-
lassung des Gebetes Uberhaupt zugrunde. Du
kannst gewil3 sein, wenn jemand sich daraufein-
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1aRt, das Morgen- und Abendgebet aufzugeben,
so gibt er die Waffen hin, die ihn vor der List
des Teufels retten koénnten.. Zuerst gibt man
das Privatgebet auf, dann nimmt man es nicht
mehr genau mit der Einhaltung des Sonntags
(der ja auch eine festgesetzte Gebetsordnung
einschlielt); dann entschwindet nach und nach
sogar der Begriff des Gehorsams gegenuber
einem bestimmten ewigen Gesetz; man erlaubt
sich schlieBlich Dinge, die das Gewissen ver-
wirft, und verliert die Fihrung der inneren
Stimme: denn wird sie milRachtet, so versagt
sie schlieflich ihren Dienst. Und von ihrem
wahren inneren Fuhrer verlassen, schauen sich
solche Menschen notgedrungen nach einem an-
deren um: nach der eigenen Vernunft, die von
sich aus gar wenig oder nichts vom Religidsen
weil. Die blinde Vernunft bestimmt dann
grundsatzlich, was recht oder unrecht sei, wobei
sie den eigenen Wiinschen schmeichelt und den
Weg des Hochmuts geht oder schon ganz ver-
dorben ist.

Es ist mehr als klar, daf solche Lebensweise
der Schrift zuwider ist. Dabei ist gar nicht ge-
sagt, dall solche Menschen es selbst bemerken;
sie werden sich dessen oft nicht bewuft und
meinen, sie glaubten noch immer an das Evan-
gelium, wéhrend sie Lehren folgen, welche die
Schrift verwirft. Manche aber sind sich auch
klar dariber, daB ihre Grundsatze der Schrift
zuwider sind, und dann geben sie nicht ihre
Grundséatze, sondern die Schrift auf und ver-
fallen dem Unglauben. Das ist der Weg des Un-
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gehorsams: er beginnt mit scheinbar geringfu-
gigen Unterlassungen und endet im offenen
Unglauben. Alle, welche die «breite Strale ge-
hen, die zum Verderben flhrt» [Mt 7, 13], sind
mehr oder weniger in dieser Entwicklung be-
griffen, der eine schon weiter als der andere,
aber alle auf dem gleichen Weg..
Haten wir uns vor der List des Feindes, der
uns die Waffen zu unserem Schutz entwinden
mochte! Lassen wir uns nicht auf seine tiblen
Verniinfteleien ein! Hiten wir uns besonders,
wenn wir in neue Lebenslagen oder Umstadnde
kommen, die flr uns den Reiz des Neuen und
Angenehmen haben, dal wir uns nicht von der
gewohnten Ordnung im Gebete abbringen
lassen! Alles Neue und Unerwartete ist gefahr-
lich. Viel in gemischter Gesellschaft verkehren,
anregenden Menschen begegnen, an hebens-
wurdigen Erholungen und Vergnugungen teil-
nehmen, interessante Biicher lesen, einen neuen
Lebensstil beginnen mit neuen Bekanntschaften,
unerwarteten Aussichten auf irdische Vorteile,
Reisen — all diese Dinge sind in sich gewil
harmlos und mit einem rehgidsen Leben wohl
vereinbar, aber schlielfen doch auch Versuchun-
gen ein, wenn wir nicht auf der Hut sind. Sieh
zu, daB du nicht aus der inneren Ordnung ge-
ratst! Das ist die Gefahr. Es heil3t achtgeben,
nicht aus der Ordnung zu geraten. Bedenke,
dal seehsche Festigkeit die wesenthche Tugend
ist, denn sie ist identisch mit Glauben. «Den
wirst du in vollkommenem Frieden bewahren,
dessen Gemdt in dir verankert ist, weil er auf

dich vertraut» (Is 26, 3).. «Es gibt keinen Frie-
den flr den Bosen, spricht der Herr» (Is 57, 21)
— und das gilt nicht nur fur den Bosen im ge-
wohnlichen Sinn des Wortes, sondern es wird
auch jeder ruhelos sein, der irgendwie sich ab-
wendet von Gott, um irdischen Werten nach-
zulaufen. UberlaR dich nicht den triigerischen
Gesichten irdischen Gluckes, richte dein Herz
auf Hoheres, gonne den Augen deiner Seele
jeden Morgen und Abend den Ausblick auf
klare Ziele — dorthin fuhrt der «enge Weg», aber
es ist ein gesegneter Weg des Himmels, und die
Herrlichkeit und Macht Christi, des Erldsers,

ist mit dir.
1.

«Herr, lehre uns beten, wie Johannes seine
Jinger gelehrt hat» (Lk 11, 1). Diese Worte
driicken das natirliche Empfinden der Seele
aus, wenn sie erwacht ist und erkennt, wie sehr
sie Gottes Hilfe bedarf, und wenn sie noch
nicht recht versteht, was ihr eigentlich fehlt und
wie ihr kénne geholfen werden. Die Jinger des

Taufers und die Jinger Christi erwarteten von
ihren Meistern Belehrung, wie sie beten soll-

ten.., sie kannten die Wahrheit, aber konnten
sie noch nicht anwenden. So verschieden sind

diese beiden Dinge: religidses Wissen zu haben
und es sich praktisch zu eigen gemacht zu

haben. . . .
lfﬁr Anliegen und Bedurfen ist von je das An-
liegen des Christen gewesen. Wir alle haben in
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unserer Kindheit, und viele auch spater, Anlei-
tung nétig, wie wir beten sollen. Daher sind in
der Kirche bestimmte Gebetsformen Uberliefert,
die von je im Gebrauch der Glaubigen waren.
Johannes lehrte seine Jinger beten, Christus
gab den Aposteln jenes Gebet, das als «Gebet
des Herrn» besonders in Ehren steht, und nach
seiner Himmelfahrt hat uns der Heilige Geist
durch den Mund der begnadeten Heiligen, die
ervon Zeit zu Zeit zu Hiutern der Kirche’sandte,
gar schone Vorlagen fur die religiése Erbauung
geschenkt..

In neuerer Zeit aber ist es geschehen, dal
sich Vernunftler erhoben, die sich fur weise
halten, indem sie den Nutzen bestimmter Ge-
betsvorlagen in Frage stellen. Es sei besser, mei-
nen sie, man bete nach eigener Eingebung, wie
sie einem gerade kommt, und (berlasse die Ge-
betsworte der Inspiration des Augenblicks.
Darum legt es sich nahe, da wir uns einige
Grinde vergegenwadrtigen, weshalb wir beim
Beten Vorlagen verwenden, die gerade deshalb
in Geltung sind, weil sie Uberliefert sind.

Nicht als ware schon ein geniigender Grund
der Umstand, daf sie Uberliefert sind, daf3 nach
den Worten des hl. Paulus «weder wir noch die
Kirche Gottes einen anderen Brauch kennen»
[1 Kor 11, 16] und dai? die besten Christen sich
von je an Vorlagen hielten — denn das ist zur
Begriindung schon mehr als gentigend. Und
nicht als hofften wir, wir kénnten durch noch so
gute Grinde unsere Fragesteller liberzeugen —

wahrscheinlich wird uns das nicht gelingen:
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denn wer sich schon so weit verirrrt hat, daf§ er

entschlossen ist, sich an keine Form zu halten,

der wird vermutlich unsere Griinde ebensowe-

nig annehmbar finden wie die Uberlieferten Ein-
richtungen selbst, fiir die wir eintreten. VVon sol-
chen Leuten kdnnen wir nur wiederholen, was
Paulus in solchem Zusammenhénge sagte:
«Wenn jemand nichts davon wissen will, so
wird man auch von ihm nichts wissen» [1 Kor
14, 38] — da ist nicht zu helfen. Andern aber
mochten wir nitzlich sein, indem wir ihnen
zeigen, wie vernlnftig diese Uberlieferte Weise
ist, damit man sie um so hoher schatzt. Denn
wenn wir wissen, warum wir etwas tun, werden
wir bei gegebener Gelegenheit wohl um so
lieber davon Gebrauch machen, als wenn wir es
ohne innere Einsicht taten.

Ich darf wohl voraussetzen, dal hinsichtlich
der Gcbetsformulare beim o6ffentlichen Gottes-
dienst keine Einwendungen bestehen; denn der
gesunde Menschenverstand wird uns sagen:
wenn viele wie aus einem Flerzen und Munde
beten sollen, wenn ihre Gedanken sich auf das-
selbe richten sollen, so muB man sich von vorn-
herein Uber den Gegenstand des Gebetes und
selbst tber dessen Wortlaut im Reinen sein, soll
die gemeinsame Erbauung hinreichend gesi-
chert sein. An Gebeten teilnehmen, die aus dem
Stegreif gesprochen werden, heifdt, sich Gebete
anhoren... Praktisch sind also bestimmte Vor-
lagen fiir das offentliche Gebet notwendig, ic t
so augenscheinlich gilt dies freilich fUr das Pri-
vatgebet. Darum will ich es hier begriinden.
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Denken wir an die Mahnung des Weisen:
«Sei nicht schnell mit deinem Munde, laR nicht
dein Herz in Eile sprechen vor Gott! Denn Gott
istim Himmel und du aufErden —darum sollen
deine Worte wohl gemessen sein» (Pr 5, 1).
Gebete, die man im Augenblick hersagt, werden
leicht ehrfurchtslos. Lallt uns deshalb vor Be-
ginn des Gebetes eine Weile bedenken, wer der
ist, in dessen Gegenwart wir stehen: Gott ist
gegenwartig! Wie demdtig, wie redlich, wie
zuchtvoll missen da unsere Gedanken sein! So
wie es sich fur Geschopfe ziemt, die- stiindlich
von seiner Giite abhéngig sind; so wie es sich
ziemt fur Siinder, die Uberhaupt kein Recht ha-
ben zu reden, sondern sich schweigend vor dem
Allheiligen beugen sollen; und mehr noch: wie
es dankbaren Knechten und Mégden dessen an-
steht, der uns um den Preis seines Blutes vom
Verderben losgekauft hat.. Wollen wir deshalb
die Ehrfurchtslosigkeit der vielen, auch unange-
brachten Worte und das Ungelduterte, Halb-
religidse in unserem Denken vermeiden, so
muissen wir aus dem Gebetbuch oder nach dem
Gedéchtnis beten, nicht aufs Geratewohl.

Man konnte hier einwenden, der Grund fir
den Gebrauch gepragter Formeln beweise zu
viel: so ware es namlich unrecht, jemals oline
bestimmte Formel zu beten, und das ware offen-
bar eine rigorose Fesselung der christlichen
Freiheit. Dazu mdochte ich sagen: die Frommig-
keit des Herzens in unserem Beten wird genug
geschitzt sein, wenn wir uns bei den flr das
Gebet reservierten Gelegenheiten an bestimmte
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Formeln halten: denn so erhdlt unser inneres
Leben den Tag tber seinen Grundton und seine
Haltung; und wir gewinnen auf solche Weise
auch jenen Vorrat von GebetsWorten und An-
rufungen, wie wir ihn nétig haben. Noch mehr,
was wir zu den festgesetzten Zeiten beten, wird
in unserem Seelenleben weiterwirken, so daR
wir, wenn es sich nahelegt, von selbst dazu-
kommen, auch vom Eigenen beizufligen und
dann in ungezwungener und zugleich wirdiger
Weise — von jenem Eigenen, das zu personlich
waére, als dal? es schriftlich niedergelegt werden
konnte.

Ferner sind bestimmte Pragungen der An-
dachtssprache noétig, um uns vor ehrfurchts-
losem Schweifen der Gedanken zu bewahren.
Wenn wir ohne Gebetbuch oder dem Gedacht-
nis vertraute Formeln beten, geraten wir bald
vom Gegenstand ab; fremde Gedanken mischen
sich ein und entfuhren uns, bis wir uns gar nicht
mehr bewul3t sind, mit wem wir sprechen.
Solche Zerstreuungen lassen sich mit Gottes
Hilfe zum guten Teil verhiiten, wenn man sich
an feste Formen halt. Es gehort zu ihren beson-
deren Werten, daR sie die Aufmerksamkeit
binden.

Sodann liegt darin ein wertvoller Sehnig vor
tiberscinvenglicbkciten. Dartber wére viel zu sa-
gen; dennes kommt vor, da man die gepragten
Gebetsformulare gerade um dessentwillen Kri-
tisiert, was in Wahrheit ihr VVorzug ist: man
sagt, sie hemmen den FIuB der Andacht — in
Wabhrheit ist dieser FIuR oft recht fragwiirdig
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und bedarf einer Hemmung. Und wie man er-
warten konnte, ereifern sich gerade solche Per-
sonen am meisten gegen Formulare, die mehr
als andere der Zucht in ihrem Gebet bedirfen..
Sie sagen: «Wenn jemand ernst bei der Sache
ist, wird er leicht Worte finden und braucht
keine Vorlage —wenn es ihm nicht ernst ist, hat
auch die Vorlage keinen Wert fir Hinl» Dal}
einer, dem es ernst ist, leicht die Worte findet,
ist wahr und nicht wabhr, je nachdem, was man
unter «ernst» versteht. Es ist wahr, dall bei be-
sonderer seelischer Bewegtheit, in "Leid oder
Freude, in Gewissensnot oder Furcht, unser reli-
giGses Gefuhl vorauseilt und alles Formelhafte
in Worten hinter sich 1aRt; in solchen Fallen
bendtigen wir nicht nur keine Vorlagen, son-
dern es ist vielleicht sogar unméglich, fur solche
Gefhlslagen geschriebene Formeln zu fixieren.
Denn jeder empfindet auf seine vielleicht
nicht zwei empfinden gleich, und es &Rt sich
nicht vorschreiben, wie man in solchen Zeiten
beten solle, so wenig wie man einem sagen
konnte, wie er weinen oder lachen soll. Je
besser der Mensch ist, um so besser wird er
auch in solchen Zeiten der Prufung beten; und
das kann sein Wesen nicht besser machen, du
muBt ihn lassen, wie er ist. Wenn trotzdem gute
Menschen Gebete fir solche Umstinde verfafit-
haben, so waren solche Vorlagen zweifellos
mehr nur Muster und Hilfen, gewissermalien
als Zuspruch zur Beruhigung fur das erregte
Gemit gemeint, und nicht als Gebete, die man
buchstéblich bis in die Einzelheiten sich zu
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eigen machen sollte. Im allgemeinen wird man
sagen konnen, dafll Gebetsvorlagen nicht in
leidenschaftlich bewegter Sprache abgefalt sein
sollen; sie sollen ruhig, malRvoll und kurz sein.
Das Gebet unseres Herrn ist in dieser Hinsicht
unser Vorbild. Wie wenig Bitten enthalt es!
Wie zuchtvoll im Ausdruck, wie ehrfurchtsvoll,
und dabei wie tief und leicht fallich ist es!

Es sei also bereitwillig zugegeben, dalR es
Zeiten gibt, in denen die innere Bewegung sich
nicht in geschriebene Worte zwangen laft..
Ja, ich mdchte sogar meinen, die vorgedruckten
Gebetsworte sollten nie den Versuch machen,
das leidenschaftlich Flammende nachzuahmen,
dem das menschliche Gefuhl bisweilen auch in
religiosen Menschen in den Wirren dieser Welt
ausgesetzt ist — um nicht den Anschein zu er-
wecken, als solle die Erregung noch gesteigert
werden.

Aber damit ist die Frage noch keineswegs ge-
klart. Wenn es auch Zeiten gibt, in denen das
dankerflllte oder erschitterte Herz durch alle
Formen durchbricht, so sind solche Zeiten doch
nicht haufig. Erregung ist nicht der normale
Zustand des Gemdtes, sondern der auflerge-
wohnliche, zu dem es hin und wieder kommen
kann. Und mehr, es sollte gar nicht der gewohn-
liche Zustand unseres Seelenlebens sein; und
wenn wir die Wallungen des Gefthls in uns
noch fordern, wenn wir das unaufhorliche
Dréangen, das Auf und Nieder der Gefihle ge-
wahren lassen und dabei meinen, dies, und dies
allein, sei religioser Eifer, dann schaden wir un-
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serer Seele und verletzen gewissermalRen den
gottlichen Geist des Friedens, der sein Werk in
unseren Herzen schweigend und still vollbrin-
gen will. Darum ist es ein besonderer Nutzen
der Gebetsvorlagen in den Zeiten, in denen wir
ein ernstes religioses Leben fiihren — und das
sollten wir immer —, dal sie uns vor jenem
eigenwilligen «Ernst» bewahren: dal} sie die
Erregung beschwichtigen, uns beruhigen, uns
daran erinnern, was wir sind und wo wir stehen,
uns zu einer reineren und klareren Gemutsver-
fassung fuhren, zu jener tieferen, ruhigen Liebe
zu Gott und Menschen, in der in Wirklichkeit
die Erfullung des Gesetzes und die VVollendung
unserer menschlichen Natur beschlossen ist..
Vorlagen sind auBerdem nutzlich fur die in-
nere Sammlung, um uns die Anliegen, fir die wir
beten wollen, sogleich zusammenh&ngend und
in Ordnung zu vergegenwartigen. Es ist nicht
gesagt, dall wir am leichtesten beten, wenn das
Herz vom Gedanken an Gott erfillt und fur die
Wirklichkeit des Unsichtbaren besonders emp-
fanglich ist; vielmehr, wenn wir von der Grélie
Gottes ganz durchdrungen sind und unsere un-
zéhligen Note am tiefsten empfinden, sind wir
am wenigsten fahig, unsere Gedanken in Worte
zu fassen. Der Zo6lIner konnte nur sagen: «Gott,
sei mir Stinder gnadig» [Lk 18,13], und das war
fur seine Erhorung genug. Immerhin war dieses
kleine Wort nicht gerade der Ausdruck der
«Gabe des Gebetes», jenes Gebetsgeistes, wel-
cher das Vorrecht eines erldsten und gereiften
Gotteskindes ist. Wen Christus mit seiner
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Gnade erleuchtet hat, der ist Erbe aller Dinge;

er nimmt innerlich teil an so vielen Anliegen der

Welt, der Bereich seiner geistigen Aufgaben ist
nach innen und auflen ohne Grenzen.. Die Hei-
ligen sind Farsprecher am Thron der Gnade,

geheime Sachwalter, durch die (und fir die) der
Liebeswille Gottes seinen Plan vollzieht und die
Volkerihrem Gericht entgegenfuhrt. Oder wird
persdnliche Vergebung und Rechtfertigung, so
wunderbar diese Segnungen sind, fur heilige
Seelen das HochstmaR ihres Verlangens sein?
Dann konnten sie sich allerdings mit dem Gebet
des Zo6lIners begniigen. Aber sind sie nicht auf-
gefordert, nach Vollendungzu streben, den Geist,
der ihnen gegeben ist, zu weiten, ihr Herz zu
lautern und die menschliche Natur zur Fille
ihrer Moglichkeiten nach dem Bilde des Sohnes
Gottes zu erheben? Und wer vermochte dies
alles auf einmal auszudenken? Wessen Geist ist
nicht Gberwadltigt von den unermellichen Gna-
den der christlichen Berufung, so dafl er immer
wieder nach Worten fur sein Gebet und seine
Flrsprache suchen muB3, um seinen Anliegen
einigermaflen Ausdruck zu geben. Wer also
ohne Plan und Ordnung betet, wird tatséchlich
das Vorrecht groRenteils brach liegen lassen,
das ihm in der Taufe geschenkt wurde.

Und mehr, der Wert von bestimmten Ge-
betsformen ist noch augenscheinlicher, wenn
Wir an all die Aufgaben denken, die uns in diese?'
Velt obliegen. Die Sorgen und Anhegen des
Lebens lasten auf uns in einem MaRe, dal} wir
sie nicht dGberschauen kénnen.. Und wie kurz



ist die Zeit, die die meisten Menschen dem Ge-
bete widmen! Noch bevor sie sich innerlich ge-
sammelt haben, ist sie wieder vortber, selbst
wenn sie es fertigbrachten, sich von den welt-
lichen Verstrickungen, die ihnen zusetzen, fr
einen Augenblick zu l6sen. Da sind bestimmte
Gebetsformen die gegebene Hilfe fir sie. Sie
halten flr uns das Gebiet besetzt, das uns ge-
hort, damit der Feind nicht eindringe und die
Zeit unserer Sammlung store..

Der Wert der Gebetsvorlagen wird unschéatz-
bar grof? fur die vielen, die in Siinde fallen, nach-
dem sie eine Zeitlang ruhig ihres Weges gegan-
gen waren.. Von je haben die Gebete der
Kirche ihren Kindern geholfen, sowohl um sie
vom Weg des Bdsen zuriickzuhalten, wie auch,
um ihnen flir die Zerknirschung des Herzens
einen passenden Ausdruck zu geben. Diese und
jene Worte und Satze der kirchlichen Gebets-
sprache haften in ihrem Geist und werden le-
bendig in den Augenblicken der Anfechtung
und seelischen Not, sie zu Uberwinden oder sie
zu beruhigen.. Und wenn sie die Gnade der
Zerknirschung empfangen, welch gute Freunde
sind da in ihrer Traurigkeit die Worte, die sie
in der Kindheit lernten: wie eine liebliche
Stimme, die ihnen sagen hilft, was sie selbst
nicht sagen kénnen, die ihr Gemut aufdie Bilder
des Glaubens richtet, die sie vor Augen haben
sollten und nicht von selber finden. So treten
gewissermalien die Gebetsformeln mit der Kraft
des Trostergeistes fur sie ein, wo die Natur in
ihrem Jammer nur seufzen kann.. Was kénnte
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sie schitzen vor aufgeregter Unruhe und uber-
triebener Angst, ihnen ruhige Kraft verleihen
zu einem vertrauensvollen ergebenen Warten
auf den Richter, zu einem demditigen, wenn auch
noch so armen Bemuhen um Gehorsam, wie es
dem Reuigen ziemt — als jene scheinbar langst
versunkenen Worte, die nun mit der Erinne-
rung an die reine Jugend wieder in ihrer Seele
lebendig werden?.. Das ist die Macht der Ge-
dankenverbindung, dal3 sie Uber die schlimmen
vergangenen Jahre hinweg das Bild der un-
schuldigen Kindheit wieder erweckt.

Aber das ist nicht alles,was uns die gebrauch-
lichen Gebete geben, und nicht nur fir reuige
Herzen sind sie nltzlich. Wenn wir bedenken,
wie lange schon diese Gebete in der Andacht
der Kirche Christi in Ubung sind, so liegt darin
ein neues Motiv, sie zu lieben und sie zu immer
neuer Labung zu gebrauchen. Gewif3, nicht alle
empfinden das gleiche, die Geister sind ver-
schieden; aber es gibt wohl nicht viele unter
uns, die es nicht als ein heiliges VVorrecht emp-
fanden, unsere Anliegen in jene Worte fassen
zu dirfen, die z. B. im Vater Unser der Herr uns
selber vorgesprochen hat. Er gab dieses Gebet
und gebrauchte es selbst, und ebenso seine Apo-
stel und alle Heiligen nach ihm. Wenn wir in
ihren Worten beten, sind wir eins mit ihnen.
Wir fuhlen uns einem berihmten Mann der
Geschichte n&her, wenn wir sein Haus, seine
Gebrauchsgegensténde, seine Autographen oder
Blcher sehen. So bringt uns das Vater Unser
dem Herrn und seinen Jingern aller Zeiten
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nahe. Was Wunder, daf fromme Menschen von
je dieses Gebet so heilig hielten und dal sie
meinten, es nicht genug beten zu kénnen in der
Uberzeugung, es liege darin ein besonderer Se-
gen? Ja, wir kdnnen es nicht zu oft beten. Es ist
schon in sich eine Art Begrundung, dal3 Chri-
stus uns hort; nicht genug kdnnen wir im
Geiste bei seinen Bitten verweilen und sie mit
Herz und Munde gebrauchen, so oft wir es
wiederholen. Und was vom Gebet des Herrn
gesagt ist, gilt in gewissem Maf3e auch von den
andern Gebeten, die uns die Kirche lehrt, von
den Psalmen, vom Kredo usw.: sie alle sind
ehrwirdig durch die Erinnerung an die heiligen
Menschen, die sie gebrauchten, die uns voraus-
gingen und in deren selige Gemeinschaft wir
einmal einzugehen hoffen.

PPS 1. 19: 244/56; 20: 257/69; vgl. Latos V. 285ff.,
295ff. (20. Dezember 1829).
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VI
DER CHRISTLICHE CHARAKTER

DER BIBLISCHE CHRIST

Offensichtlich enthalt das Neue Testament
eine Fulle von Bemerkungen, Anregungen und
Beschreibungen Uber die innere Haltung und
Lebensweise eines Schilers Christi, wie man
sich einen solchen zur Zeit der Evangelien
dachte. Der Begriff eines Christen, wie die Hei-
lige Schrift ihn zeichnet, ist durchaus klar um-
rissen, und wenn wir Uberzeugt sein kdnnen,
uns nach der Schrift eine allgemeine Idee des
Juden bilden zu koénnen, so wissen wir noch
viel klarer, was ein Christ war.. Ob nun die
Christen von heute gerade so sein sollen wie die
Christen der Urkirche, das ist eine weitere
Frage; zuerst gilt es festzustellen, was ein Ur-
christ nach seiner Beschreibung in der Bibel
war.., und danach wird noch Zeit genug sein,
es auf unser Leben anzuwenden und uns Klar-
zumachen, wie weit heutige Menschen sich nach
dem Bilde formen sollen, das ihnen von inspi-
rierter Hand vor Augen gestellt ist.

Zunachst ist es gewiB, dall dieser eine, be-
stimmte christliche Charakter und diese Lebens-
idee, und nur diese, sowohl unserem Herrn wie
dem Vorlaufer, den Aposteln wie den Christen
ganz allgemein zugeschrieben wird. Dabei ist
natlrlich der Herr etwas anderes als der Taufer,
und dieser als die Apostel, und diese hinwieder
gegeniiber den einzelnen Christen. Johannes
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trat im Gewand eines Asketen, in einem Kleid
von Kamelhaaren aufund néhrte sich von Heu-
schrecken und wildem Honig; unser Herr al
und trank und lebte mitten unter den Menschen,
wahrend Johannes in der Wiiste war. Die Apo-
stel verkiindeten die Gnade, der Taufer die
BuRe; die Christen im allgemeinen waren Horer
der Botschaft, nicht Lehrer, auch waren viele
Frauen unter ihnen, die als solche vom Herrn
wie von Johannes und den Aposteln sich noch
mehr unterschieden. Und doch stellen sie alle
einen bestimmten Typus von Menschen dar,
der sich von den anderen unterscheidet..
1. Die erste Eigenschaft eines biblischen Chri-
sten (wenn ich diesen viel millbrauchten Aus-
druck gebrauchen darf), die sich unserer Beob-
achtung aufdrangt, ist die innere Freiheit von
Fesselnund Zielen der Welt. Die Christen leben
in dieser Welt, aber sind nicht von der Welt.
St. Paulus sagt: «Unser Biirgerrecht ist im Him-
mel» (Phil 3,20); mit anderen Worten, der
Himmel ist unsere Stadt, unsere Heimat. Wir
wissen, was es heift, ein Burger dieser Welt zu
sein: man hat seine Interessen, Rechte, Privile-
gien, Pflichten und personliche Verbindungen
in einer bestimmten Stadt oder einem Staat;
man ist von ihm abhéngig, muf} ihn verteidigen
und gehort zu ihm. All das gilt vom Christen
in bezug aufdas Himmelreich. Das Himmelreich
ist seine Heimat, nicht die Erde — wenigstens
gilt dies von den Christen, wie die Schrift sie
zeichnet. «Wir haben hier keine bleibende
Statte, sondern suchen die kiinftige» (Hbr 13,14).
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Darum fligt Paulus dem ersten der angefthr-
ten Texte hinzu: «Von dort [vom Himmel] er-
warten wir auch den Erléser, den Herrn Jesus
Christus» (Phil 3, 20). Das ist fur den Christen
bezeichnend; man kann ihn definieren als einen,
«der auf Christus wartet», der nach Christus aus-
schaut. Er schaut nicht aus nach Gewinn, Aus-
zeichnung, Macht, Vergniigen, Behagen, son-
dern er schaut nach dem Erléser, dem Herrn
Jesus Christus aus.. Ob er reich oder arm, hoch
oder niedrig sein soll, ist eine zweite Frage, die
man gesondert betrachten kann; aber sicher ist
ein Urchrist nur der, der allein, welcher sein Le-
bensziel nicht hienieden hat, der also kein Ver-
langen hat, in dieser Welt etwas anderes zu
sein, als er ist. Seine Gedanken und Ziele richten
sich auf die unsichtbare, kiinftige Welt, und den
Geschmack an der zeitlichen hat er nicht mehr.
SUR und bitter sind ihm gleich, gemal} der Mah-
nung des Apostels: «Was droben ist, suchet,
nicht was auf Erden istl Denn ihr seid gestor-
ben, und euer Leben ist mit Christus in Gott
verborgen. Wenn aber Christus, euer Leben, er-
scheinen wird, so werdet auch ihr mit ihm in
seiner Herrlichkéit erscheinen» (Kol 3,2ff.).
Daraus ergibt sich, wie uns der Herr mit spur-
barem Nachdruck mahnt: «Darum wachet, denn
ihr wit nicht, wann der Herr kommt.» (Mt
24,42). «Seid nlchtern, wachet und betet!»

(1 Ptr4, 7).

Damit ist auf einen weiteren Charakterzug
der ersten Christen hingewiesen, namlich den
Gebetsgeist. Sie wulten nicht, zu welcher Stunde
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der Herr kommen werde, darum wachten und

beteten sie zu jeder Stunde, um nicht in Ver-

suchung zu fallen. «Sie waren fortwahrend im

Tempel, Gott lobend und preisend» (Lk 24, 53);

«sie waren in Gebet und Firbitte versammelt

mit den Frauen» (Apgl, 14); «sie verharrten

einmitig im Tempel, brachen das Brot von

Haus zu Haus und genossen Speise mit Froh-

lichkeit und Einfalt des Herzens» (2, 46) und
so noch an manchen Stellen (2, 1; 3, 1; 10, 1-3;
16,25; 21,5).. Diese Gewohnheit zu beten,
dieses immer wiederkehrende Gebet des Mor-
gens, des Mittags, des Abends, ist also nach der
Schrift ein christliches Merkmal, und es ent-
spricht dies dem friiher angefihrten Wort,
wonach «unser Birgerrecht im Himmel ist».
Mit andern Worten: keine Schranke, keine
Wolke, nichts Irdisches stand zwischen der
Seele des Urchristen und seinem Herrn und Er-
l6ser. Ertrug Christus in seinem Herzen; darum
war alles, was aus seinem Herzen hervorging,
seine Gedanken und Worte und sein Tun, von
Christus erfullt. Der Herr war sein Licht, und
darum strahlte es aus ihm in die Welt..

Hier mogen wir wohl beachten, dal3 die Re-
ligion im Herzen beginnt, aber nicht im Herzen
endet. Sie beginnt mit der neuen Gesinnung,
die sich von der Erde zum Himmel richtet,
mit dem Abstreifen und Wegwerfen aller irdi-
schen Zwecke; aber das ist nicht das letzte bei
Christen, wie die Schrift sie beschreibt und die
nach Christi Gebot geformt sind. Sie sind mit
aller Kraft der Seele und allen Fasern des Leibes
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etwas Hoherem zugewandt: sie sind bei ihm,
der in ihrem Herzen wohnt. — So wollen wir
denn des weiteren betrachten, wohin dieses in-
nerliche Christentum zielte, oder wie die Chri-
sten, die innerlich Birger des Himmelreichs
waren, "ttr Welt hin lebten.

2. Sie waren eine Gemeinschaft von einfal-
tigen, unschuldigen, ernsten, demutigen, ge-
duldigen, sanften, liebevollen Menschen, und
wie auf jeder Seite des Neuen Testaments zu
sehen ist, ging ihr Interesse nicht auf irdischen
Vorteil und weltliche Macht. Es findet sich eine
Beschreibung von ihnen zu Beginn der Apostel-
geschichte: «Die Menge der Glaubigen war ein
Herz und eine Seele; keiner betrachtete die
Dinge, die er besal, als sein Eigentum, sondern
alles war unter ihnen gemeinsam.., noch war
jemand unter ihnen, der an etwas Mangel litt;
denn wer einen Acker oder ein Haus besaR, ver-
kaufte es und legte den Erlds zu FiRen der
Apostel nieder, und er wurde verteilt nach den
Bedurfnissen eines jeden» (Apg 4, 32ff.). Das
war natirlich die naheliegende Folge einer tiefen
Uberzeugung, daR diese Welt nichtig und die
andere Uber alles wichtig ist. Wer einmal be-
griffen hat, dal3 er zu den «Mitbirgern der Hei-
ligen und Hausgenossen Gottes» [Eph2,19]
gehorte, mullte es notwendig in seinem Ver-
halten zeigen. Unter Verhéltnissen wie den
ihrigen wéren es eitle Worte auf ihren Lippen
gewesen, hatten sie von sich gesagt, ihr Birger-
recht sei im Himmel, und hatten dann doch wie
von je gegessen und getrunken und sich benom-
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men wie die Kinder der Welt.. «Verkaufet, was
ihr habt», hatte der Herr gesagt, «und gebet Al-
mosen! Verschaffet euch Beutel, die nicht alt
werden, einen Schate, den ihrim Himmel behal-
tet, den kein Dieb stehlen und den die Motten
nicht verderben kénnen; denn wo dein Schate
ist, da ist auch dein Herz. So haltet eure Lenden
gegurtet und eure Lichter brennend!» (Lk 12
15/20; 33/35).. Diese Trennung von der Weit'
die nach der Zeichnung Christi und seiner Apo-
stel den Charakter des Christen bestimmt, wird
im heiligen Buch an zahllosen Stellen und mit
mancherlei Einzelziigen geschildert. «Liebet
nicht die Welt noch die Dinge dieser Welt»,
hei3t es bei Johannes (1 Joh 2, 15); «seid nicht
dieser Welt gleich, sondern durch die Erneue-
rung eures Geistes umgewandelt!» (Rém"12, 2);
und Paulus bekennt von sich selbst: «‘“.Beim
Kreuze Christi, durch den mir die Welt gekreu-
6714)St Un<? dfr Wek gekreuzigt bin» (Gal

3. Damit kommen wir zu einem dritten und
letzten Merkmal des christlichen Geistes im
Neuen Testament, und es folgt notwendig aus
den beiden andern. Wenn die ersten Jinger so
rickhaltlos die Welt aufgaben und wenn sie
dann so ernsthaft und entschieden beimlWort
genommen wurden, was, denkst du, muRte sich
daraus ergeben, wenn sie ehrliche Menschen
und nicht heuchlerisch waren? DaR sie sich
freuten, beim Wort genommen zu werden. So
ist dies die dritte Begnadung eines' Urchristen
gewesen: Freude in allen Formen, nicht nur des
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lauteren Herzens, und nicht nur der reinen
Hand, sondern auch des frohen Gesichtes.
Freude in allen Formen, sage ich, weil echte
Freude gar viele Gnadengaben einschlief3t:
Frohe Menschen sind hebevoll, sie vergeben
gern und sind freigebig. Ist es christliche
Freude, die veredelte Freude der Zuchtvollen
oder auch Heimgesuchten und Verfolgten, so
macht sie die Menschen friedlich, heiter, dank-
bar, hebenswiirdig, herzheh, sanft, umgéngheh,
vertrauensvoll; sie ist gewinnend, ricksichts-
voll und von rithrender Zartheit. All das waren
die Christen des Neuen Testaments, denn sie
besallen, was sie ersehnten. Sie hatten verlangt,
das Reich der Welt mit all seinem Pomp der
Liebe Christi zum Opfer zu bringen, den sie
gesehen und geliebt, an den sie geglaubt und
dem sie ihr Herz gegeben hatten; und als ihr
Wunsch erfiillt war, was konnten sie da anders
als «sich freuen und frohlocken», im Bewult-
sein, dal «euer Lohn im Himmel gro3 ist»
(Lk6, 23)?.. Der Herr hatte ihnen gesagt:
«Daran wird man erkennen, daf} ihr meine Jun-
ger seid, wenn ihr einander hebt» [Joh 13, 35].
«Meinen Frieden hinterlasse ich euch, meinen
Frieden gebe ich euch, nicht wie die Welt ihn
gibt, gebe ich ihn euch. Euer Herz betriibe sich
nicht'und lasse sich nicht erschrecken» (Joh

Oder erwéagen wir, wie das besondere Gebet,
das der Herr uns lehrte, das Muster jeden Ge-
betes, mit dieser Idee des Christen Uberein-
stimmt. VVon seinen sieben Bitten beziehen sich
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drei auf den allmédchtigen Gott und vier aufden
Bittenden selbst; kénnte man bessere Worte
finden, um sie in ein Gebet fur Pilger in dieser
Welt zusammenzufassen? Oft sagen die Leute,
der wahre Gottesdienst bestehe darin, daB man
dem Menschen diene, als bestiinde die Religion
lediglich darin, dafl wir unsere soziale Rolle
leidlich gut spielten, und nicht in unmittel-
barem Glauben, Gehorsam und Anbetung Got-
tes. Wie anders ist der Geist des Vater Unser!
Inmitten des Bdsen, zwischen Feinden und Ver-
folgern, mit Anfechtungen vor Augen, mit dem
Zureichenden gerade fur heute, mit dem Be-
wultsein der Schuld, die man zu stihnen hat:
Gottes Wille im Herzen und Gottes Name auf
den Lippen und Gottes Reich in der Hoff-
nung —: das ist das Bild eines Christen, das sich
diesem Gebet entnehmen lalit. Welche Einfach-
heit, welche GroRe, welche klare Bestimmtheit!
Und wie stimmt das alles zu dem, was wir sonst
in der Schrift vom Christen lesen kénnen !..
Und nun versuchen wir, dieses VVorbild auf
uns selber anzuwenden. Wir wissen es wohl,
wir wissen es nur zu gut, dal solche Mahnungen
und Beispiele nicht unmittelbar auf jeden ein-
zelnen von uns anzuwenden sind; wir sind nicht
personlich verpflichtet, die Welt in einer so
buchstéblichen Hingabe preiszugeben [wie die
Junger der engeren Nachfolge]. Die Geschichte
von Ananias und Saphira genigt, uns dies zu
zeigen. lhre Slnde lag darin, dal sie vorgaben,
etwas zu tun, was sie nicht hatten tun mussen;
sie leisteten angeblich einen freien Verzicht, den
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sie in Wahrheit nicht leisteten.. Dies wirft
Petrus ihnen vor: «War es zuvor nicht euer
eigen, und war es nicht, nachdem es verkauft
war, noch immer in eurer Gewalt?» [Apg 5, 4].
Eine furchtbare Warnung fur jeden, keine gro-
Rere Heiligkeit oder Selbstverleugnung zur
Schau zu stellen, als man wirklich anstrebt. Zu-
gleich aber auch ein Beweis, dal die grof3en
Verzichtleistungen, von denen die Bibel spricht,
nicht alle Christen verpflichten.. Freilich, ob-
schon es freiwillig ist, kannst du doch dazu be-
rufen sein, und es kann deine Pflicht sein, diesen
verdienstvollen Weg zu gehen.

Subi. Day 19: 276-92; vgl. Laros V. 204ff. (5. oder
12. Februar 1843).

CHRISTLICHES SELBSTGEFUHL

Als der Erloser von seinen Jingern schied,
sagte er ihnen, er werde wiederkommen, und
ihre Trauer werde sich in Freude verwandeln
(Joh 14,18f.; 16, 20f.). Er ging von ihnen, aber
sie sollten ihn sehen, wenngleich die Welt ihn
nicht sehen konnte; denn sie wirden die ge-
segnete Gegenwart Dessen genief3en, der ihm
gleich und eins in ihm ist und also sie mit ihm
vereinen wirde: die dritte Person der ewigen
Dreifaltigkeit, der Heilige Geist.

Er sagte, er werde nach seinem Heimgang
wiederkommen. Der Geist kam, und sein Kom-
men war in Wahrheit ein Kommen Christi..
Aber der Trost, den ihnen der Heilige Geist
brachte, war verschieden von dem, den sie von
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Christus empfangen hatten, so wie die Ermun-
terung und Belohnung fir Kinder anders ist als
die Art, wie man Erwachsene ermuntert und
zur Erfullung schwieriger Pflichten anspornt. .
Und wenn wir uns auf Christi Wiederkommen
freuen, so ist es nicht die Freude von unbe-
schwerten Kinderherzen, die dem Augenblick
leben, sondern der besinnliche Frohsinn von
Erwachsenen, die ihre Sorgen und Schwierig-
keiten haben, sich auf Gefahren gefallt machen
missen und nach den Worten des heiligen Jo-
hannes wissen, daR «die Welt im Argen liegt»
und dall der «Sohn Gottes gekommen ist und
uns Einsicht verliehen hat, den Wahrhaftigen
zu erkennen», seine Hoheit und Macht zu erfah-
ren (1 Joh 5,19).

So ist denn das Verhéltnis der Apostel zum
verklarten Herrn ein anderes, als es vorher ge-
wesen war, als sie dem lIrdischen folgten; und
der Grund ist eben der Heilige Geist. Wohl
harrten sie seiner in Hoffnung auf seinen Frie-
den, «nicht wie die Welt ihn gibt» (Joh 14,27),
und wenn sie diesen auch immer genossen, so
zeigt uns ihre Geschichte doch, dal3 sie seine
neue Gegenwart flrchteten, wahrend sie sich
ihrer erfreuten.. Darum spricht Paulus: «wirkt
euer Heil mit Furcht und Zittern» (Phil 2,12)
und «betribet nicht den Heiligen Geist» (Eph
4, 30): «WiRt ihr nicht, dal} ihr Tempel Gottes
seid und der Geist Gottes in euch wohnt?»
(1 Kor 3, 16)..

Diese wichtige Wabhrheit ist der ganzen hei-
ligen Schule der Jingerschaft Christi aufge-
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pragt, welche die Kirche ihren Kindern bietet.

Seit der Herr zum Himmel aufgefahren ist, ist

anstelle der unmittelbaren Zwiesprache eine

Haltung getreten, die sich in feierlichen Riten

kundgibt, anstelle des vertrauten Umgangs ge-
heimnisvolle sakramentale Zeichen, anstelle von
Fragen und Antworten schweigender Gehor-
sam .. Derselbe, der einst seinen Meister beiseite
genommen und zur Rede gestellt hatte [Mt
16, 22], wagte nach der Auferstehung nicht, ihn
anzureden, als er ihn sah und erkannte [Joh
21, 12]; der beim Abendmahl an seiner Brust
gelegen hatte, fiel wie tot zu seinen Fifen nie-
der [Geh Offb 1,17]. Und wie die Art seines
Kommens neu war, so auch seine Gabe. Es war
«der Friede», aber ein neuer Friede, «nicht wie
die Welt ihn gibt», nicht das Frohlocken der
Jugend, die leichtherzige, einfache, rasche und
fliichtige Freude, sondern ein ernster, ruhiger,
bleibender Trost, voll Ehrfurcht und tiefer In-
nerlichkeit.

Je tiefer und machtiger die Empfindungen
des Christen sind, je eifriger sein Streben, je
herrlicher sein geistiges Schauen, um so ehr-
farchtiger, zuchtvoller und abgekléarter muR
seine Gottesverehrung und sein religitses Zeug-
nis sein. Wer war so trunken von Gottesliebe,
wer so Uberwaltigt vom gottlichen Geist wie
Sankt Johannes? Und doch, wessen Sprache
kann gemessener und wirdiger sein als die
seine, da er sagt: «Seht, welche Liebe uns der
Vater erwiesen hat, da wir Kinder Gottes heiRen
und sind!.. Wenn er erscheinen wird, werden
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wir ithm ahnlich sein, denn wir werden ihn
sehen, wie er ist» (1 Joh 3, If.). Oder wer hatte
einen so flammenden Eifer wie Sankt Paulus?
Und doch, hore seine Mahnungen an die Gei-
stigen von Korinth: «Alles geschehe zur Er-
bauung.., die Geister der Propheten seien in
der Gewalt der Propheten; denn Gott ist nicht
ein Gott der Unordnung, sondern des Friedens»
(1 Kor 14,26. 32)..
Wenn schon zu der Zeit, als die Kinder der
VerheiBung noch «unmindig» waren [Gal 4,
1-33].., ein ernster und niichterner Sinn zu be-
merken war, so ist die Wesensart der Kirche
Christi noch viel erhabener und himmlischer,
wirdig, hoheitsvoll, ruhig und ohne Unord-
nung. Es ist die seelische Haltung, die vom gott-
lichen Trdéster gegeben ist, der uns beisteht und
starkt und uns Uber uns selbst erhdht.. Wenn
religiose Menschen erkennen, was GrofRes fir
sie geschah, wird ihr Bewuftsein naturgeman
gesteigert. Man weil3, wie Stellung und Verant-
wortung schon in irdischen Dingen die Men-
schen &ndert; sie werden ernster, behutsamer,
gemessener, vernlnftiger, entschiedener; sie
flrchten sich vor MiRgriffen und wagen doch
mehr, weil sie sich des Rechtes, der VVollmacht
und der Gelegenheit zu grofRen Mdglichkeiten
bewuf3t sind. So muf3 auch der Christ, ganz ab-
gesehen von der Wirkung der himmlischen
Gnade, schon durch das BewuRtsein seines
Standes vom Kindhaften zur Reife ibergehen,
wenn er einmal seine Begnadung erkannt hat.
Je tiefer er die ihm zu teil gewordene Gabe er-
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kennt und um sie besorgt ist, um so mehr hat
er Ehrfurcht vor sich selbst, einfach, weil er
seine Verantwortung spirt.

Erwdagen wir nur die Sprache, in der uns der
Herr und seine Apostel die Begnadung vor
Augen stellen: «Wenn jemand mich liebt, so
wird er mein Wort halten, und wir werden
kommen und Wohnung bei ihm nehmen» (Joh
14, 23). Sankt Paulus sagt: «lhr seid Tempel des
lebendigen Gottes, wie Gott selbst gesprochen
hat: Ich will in ihnen wohnen und unter ihnen
wandeln» (2 Kor 6, 15).. Bei Johannespesen
wir: «Wer immer bekennt, da Jesus der Sohn
Gottes ist, in dem wohnt Gott, und der ist in
Gott» (1 Joh 4,15). Ist es nicht naturgemaR,
dal die liier ausgesprochene Lehre den Christen
unermef3lich Gber sich selbst erheben wird, und
ohne seine Demut zu beeintrachtigen, sie nur
vertieft? Da liegt der Grund, weshalb er die ir-
dischen Dinge als gering, unwichtig und keines
leidenschaftlichen Interesses wirdig erachtet
und seine Seele vor den natlrlichen Unruhen
und Aufregungen bewahrt.. Christen ziemt
es, im Lichte zu wandeln als Kinder des Lichts,
ihr Herz zu erheben und nach dem auszu-
schauen, der ging, um wieder zu ihnen
zurtiickzukehren.

Aus demselben Grunde wird vom Christen
verlangt, dall er dasjenige, was die Menschen
im allgemeinen erstreben: Geld, Aufwand,
Glanz, Volksgunst und Macht, geringschatzt.
Die Geringschatzung der Weltdinge brachte
den Urchristen den Vorwurf der Gleichgultig-
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keit ein. Ihre heidnischen Feinde hatten recht:
sie waren uninteressiert und gelassen gegentiber
zeitlichen Dingen. Wenn die Giter der Welt
an ihrem Wege lagen, waren sie nicht verpflich-
tet, sie auszuschlagen, und sie verwehrten es
anderen Menschen nicht, sie in religiosem Geist
zu benutzen; aber fir ihr Empfinden waren es
Eitelkeiten, Kinderspiele, die fir ernste Men-
schen nicht mehr in Betracht kommen. St. Pau-
lus &ufRert solche Gefiihle sogar im Hinblick
aufirdische Berufe und Stédnde im allgemeinen:
wie er gerade daraufzu sprechen kommt, bricht
er wie ungeduldig Uber die vielen darauf ver-
schwendeten Worte plotzlich ab und sagt: «Aber
das sage ich euch, meine Bruder: die Zeit ist
kurz!» [1 Kor 7, 29].

Die Unruhen des Lebens werden den Chri-
sten um so weniger bertihren, je mehr unter dem
EinfluR des Heiligen Geistes das BewuBtsein der
Begnadung in ihm wachst; und selbst wenn er
verfolgt wird, um einen &ufl3ersten Fall anzu-
nehmen, sagt er sich im Wissen um die Gegen-
wart Gottes in seinem Innern, dalR er erhaben
ist Uber jene, die eine Zeitlang Gewalt tiber ihn
haben. Oder ist das nicht das Erleben, welches
die Martyrer und Bekenner oft bekundet haben?
Darum wird er unter allen Verhéltnissen ruhig
und gesammelt sein. Krankungen bedeuten ihm
nichts: er kann sie vergessen, weil er sie ver-
achtet; er hat keine Angst, weil er Gott mehr
flrchtet als Menschen; er steht fest und beharr-
lich im Glauben, weil er «den Unsichtbaren
schaut» [Hbr 11,27]; er ist nicht ungeduldig,
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weil er keinen Eigenwillen hat, nicht enttduscht,
weil er nichts erwartet, nicht sorgenvoll, weil er
nichts furchtet, nicht geblendet, weil er keinen
Ehrgeiz hat, unbestechlich, weil er keine per-
sénlichen Winsche hat.
Noch mehr, erwégen wir auch, dafl all diese
Geistesgrofe, die in jeder anderen Religion in
Hochmut zu entarten pflegt, fir Glaubige des
Evangeliums vereinbar, ja innigst verbunden
ist mit der tiefsten Demut. Gewill kdnnen die
erhabenen Vorrechte des Christen einen ge-
wohnlichen Menschen zu diinkelhaften Gefiih-
len versuchen; aber das kann nur solchen wider-
fahren, die ihre Gnadenvorziige sich selbst zu-
schreiben, wozu sie allerdings kein Recht be-
sitzen. Die Gabe des Geistes verlangt Ehr-
furcht, Ehrerbietung und heilige Furcht.. Wer
sich der Begnhadung riihmen wollte, hatte sogar
das Abc des Evangeliums vergessen.., und
sollte er wirklich Gutes tun — «Was hast du,
was du nicht empfangen hattest?» [1 Kor 4, 7]..
Das Selbstgefiihl des Christen ist somit kein per-
sonliches, ichstichtiges Gefuihl, sondern die
Wourzel treuer Hingabe und Ehrfurcht zum
gottlichen Meister, der uns mit seiner herablas-
senden Gute begnadet hat. Sein Tun hat deshalb
nichts Ungestiimes, sondern ist beherrscht und
scheu, weil er weil}, daR Gottes Auge auf ihm
ruht, da Gottes Hand aufihm liegt und Gottes
Stimme in seinem Innern spricht. Bei all seinem
Tun und Lassen vergegenwartigt er sich, dal
der Allwissende, der ihn fuhrt, auch sein kiinf-
tiger Richter ist.. Auf seiner Erinnerung liegt
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das Wissen um seine vergangene Schwéche und
Schuld; er sagt sich, dal sein bisheriges Leben
ihm mehr Grund zu Trauer und Zerknirschung
gibt als zu Jubel. .

Freilich, wie unwirklich sind solche Betrach-
tungen in einer Zeit, in der ihnen weder in uns
selbst noch im Umkreis der Kirche eine volle
Wirklichkeit entspricht!.. Aber vielleicht wird
das, was fur die Menge umsonst gesagt ist, ein-
zelnen etwas zu sagen haben, und was heute
verloren ist, kann morgen wiederkehren.oder
was in einem die Kraft des Herzens nicht ver-
mag, hinterlait vielleicht doch einen Wunsch.
Es soll uns nicht verdrieBen zu reden, ob man
uns hore oder sich abwende, denn wir wissen:
«Wer auf den Wind wartet, wird niemals séen,

und wer den Wolken nachschaut, wird niemals
ernten» (Pr 11, 4).

Subj.Day 11:137/49; vgl.Latos V. 121 ff. (22. Mai 1831).

GEISTESREIFE UND GEISTESENGE

«Der geistige Mensch beurteilt alles, er selbst
aber wird von niemand beurteilt» (1 Kor 2, 15).
Die Gabe, die nach dem Apostel eine so hohe
Auszeichnung besitzt, ist die christliche Weis-
heit, und ihr Geber ist Gott der Heilige Geist.
«Wir reden Weisheit unter Vollkommenen»,
hatte Paulus kurz vorher gesagt, «aber nicht
Weisheit dieser Welt.., sondern Gottes Weis-
heit, geheimnisvoll, ja verborgen». Und nach-
dem er die himmlischen Wahrheiten angefihrt
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hat, welche die Weisheit schaut, fligt er bei:
«Gott hat sie uns kundgetan durch seinen
Geist.. : wir haben nicht den Geist dieser Welt
empfangen, sondern den Geist aus Gott.»

Nach Paulus besteht ein Unterschied zwi-
schen Weisheit und Glaube: «Wir lehren Weis-
heit fur die Vollkommenen». Danach gehdrt die
Weisheit einer hoheren Stufe an, besonders
Verkindern des Evangeliums, wéhrend Glaube
die grundlegende Gnade ist, die alle nétig ha-
ben, besonsers auch die Horer.. Auch im
Evangelium vom Pfingstsonntag ist von der
Gabe der Weisheit die Rede, wenn Christus ver-
heil3t, der Troster werde die Apostel «alles leh-
ren und sie an alles erinnern», was er ilmen ge-
sagt habe» [Joh 14, 26]; ebenso im Wort des
heiligen Paulus: «Im Bdsen sollt ihr Kinder sein,
im Verstandnis aber Manner» [1 Kor 14, 20].

Eine besondere Reife des Urteils, die der
Philosophie oder Lebensweisheit verwandt ist, ist bei
Paulus und Johannes in ihren Mahnungen ge-
meint, wenn sie sagen: «Prifet alles, was gut ist,
behaltet!» (1 Thess 5, 21), und «Prifet die Gei-
ster, ob sie aus Gott sind!» [1 Joh4,1].. An-
derseits ist auch von AuRerungen des geistigen
Lebens die Rede, die dem Glauben ahnlich sind,
sofern sie es nicht mit dem forschenden Ver-
stand oder mit Erérterungen zu tun haben; so
wenn der Herr spricht: «Wenn jemand mich
liebt, wird er mein Wort halten, und auch ich
werde ihn lieben und mich ihm offenbaren..,
und mein Vater wird ihn lieben, und wir werden
zu ihm kommen und Wohnung bei ihm neh-
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men» (Joh 14, 21ff.).. Wenn ich im folgenden
das Wesen der christlichen Weisheit als einer
vom Glauben verschiedenen Fahigkeit oder Be-
gabung des Geistes, als reife Frucht der Ver-
nunft, beleuchten will, die fast der philosophi-
schen Weisheit entspricht, so soll man nicht
meinen, ich wolle ihr Ubernatirliches Wesen
und ihren go6ttlichen Ursprung bestreiten. Der
allmachtige Gott bewegt uns und wirkt in uns
durch unsere natirlichen Fahigkeiten, nicht
ohne sie oder trotz ihrer. Wie wir im Sunden-
fall nicht andere Wesen wurden als vorher, son-
dern nur Gaben verloren, die zu unserem natur-
lichen, geschaffenen Wesen hinzukamen, so ver-
lieren wir auch im Zeichen des Evangeliums
nichts von der angeborenen Natur, sondern er-
halten das Verlorene zurtick. Wir sind, was wir
waren, und noch etwas dazu. Und was vom
Wirken Gottes in unserem Geist im allgemeinen
gilt, gilt im besonderen von den vernilnftigen
Fahigkeiten.. Sowohl Glaube wie Weisheit,
die grundlegende und die vollendende Gabe des
Geistes, sind intellektuelle Fahigkeiten, die eine
Vernunftbetatigung einschlieBen.., und es ist
keine Herabsetzung des gottlichen Ursprungs
der Weisheit, wenn wir sie von ihrer mensch-
lichen Seite her betrachten, um zu zeigen, wel-
ches ihr Wesen, ihre Nachbildungen und Ver-
bildungen sind..

Die Worte Philosophie, philosophischer Geist,
Bereicherung und Weitung des Geistes, aufgeklarte
Anschauung, weise und umfassende Sicht der
Dinge und dergleichen kommen in der heutigen
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Literatur bekanntlich haufig vor und bedeuten
ziemlich dasselbe.. Wenn z. B. jemand, dessen
Erfahrungskreis bisher auf unsere ruhige, ein-
fache Landschaft begrenzt war, in Gegenden
unserer Heimat oder des Auslands kommt, wo
die Natur wildere und gewaltigere Formen
zeigt, besonders im Gebirge, oder wenn einer
vom stillen Dorf zum erstenmal in die Grol3-
stadt kommt, wird er das lebhafte Geflhl einer
Bereicherung und Weitung des Geistes haben..
Oder das Studium der Geschichte und Belesen-
heit im allgemeinen, Bildung mit einem Wort,
bringt nach allgemeiner Ansicht eine geistige
Aufklarung und Weitung des Horizonts mit
sich, wéhrend Unwissenheit als Enge des Ge-
sichtskreises und Verkimmerung der Geistes-
kraft empfunden wird.. Sogar die Sunde bringt
ihre eigene Weitung des Geistes mit sich; das
war es, wonach Evain der Versuchung begehrte,
und das erfuhr sie dann; und vielleicht ist dies
bei gewissen Siinden, zu denen besonders die
reifende Jugend versucht ist, ihr groRBer Anreiz
und ihre Befriedigung. Sie erregen die Neugier
der Unschuld und bet6ren die Vorstellungskraft
der armen Opfer, vor deren Auge sich scheinbar
eine neue Welt auftut, von der aus sie nachher
aufihre frihere Unschuld mit einer Art Mitleid
und Verachtung zuriickschauen, als wére sie
unter der Wiirde des Menschen.

Anderseits hat auch die Religion ihre eigene Be-
reicherung und Weitung des geistigen Lebens. Man
hat oft bemerkt, da auch Menschen ohne ho-
here Bildung, die fruher leichtfertig hinlebten,
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bei ihrer Zuwendung zu Gott anfangen, in ihr
eigenes Innere zu schauen, ihr Herz zu ordnen,
ihre Lebensfihrung zu veredeln und das Wort
Gottes zu Uberdenken. Da scheint in ihrem gei-
stigen Leben etwas Neues zu werden. Friher
nahmen sie die Dinge, wie sie kamen, und
schenkten dem einen nicht mehr Beachtung als
dem andern; jetzt aber hat alles, was ihnen be-
gegnet, eine Bedeutung fur sie; sie bilden sich
ihr eigenes Werturteil Gber alles, was sie er-
leben.. Und wenn jemand friher nichts Besse-
res kannte als z. B. die Glaubenslehre einer sek-
tiererischen Richtung und dann aufeinmal in die

Theologie der alten Kirche eindringt, so wird

ihm zumute wie einem, der eine groRe Bereiche-

rung und Weitung des Horizonts erlebt: Leh-

ren, die ihm bisher ganz unbekannt waren, Le-
bensauffassungen, Ideen, Grundsatze und Ziele
ganz neuer Art gehen ihm auf.

Solche Beispiele zeigen gewil3, dal dasjenige,
was man unter Philosophie, Weisheit, Bereiche-
rung des Geistes versteht, eng zusammenhangt
mit Erwerb von Kenntnissen, und die Heilige
Schrift scheint dasselbe zu sagen. So heil3t es
von Salomon: «Gott verlieh ihm Weisheit und
Verstandnis in reichem MaRe und eine Weite
des Herzens wie die Sandkiste des Meeres»
[3 Kon 4, 20].. Und wo Paulus von der Weis-
heit der Vollkommenen spricht, bezeichnet er
sie als eine Offenbarung, ein Wissen vom Gott-
lichen, wie es der naturliche Mensch nicht «er-
kennt» [1 Kor 2, 8]; an anderer Stelle betet er
im Hinblick auf dieselbe Weisheit, seine Briider
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maochten «mit allen Heiligen begreifen die Breite
und Lénge, die H6he und Tiefe der Liebe
Christi, die alles Erkennen (bersteigt, damit sie

erfillt werden mit der ganzen Fille Gottes»

[ERfL 3 EP4ucht man aber nur wenig nachzuden-
ken, umzu erkennen, dald Wissenan sich, gleich
viel welcher Art es sei, so sehr es eine Bedingun

geistiger Bereicherung und Weitung ist, doc

nicht eigentlich das Weitende ist; vielmehr zei-
gen die erwahnten Beispiele, dal} die Weitung
in der Zusammenschau der verschiedenen Wis-
sensgegenstdnde besteht.., und diese beruht
nicht einfachhin in der Erkenntnis der vielen
einzelnen Dinge, sondern ihrer gegenseitigen
Beziehung; sie ist zusammenhédngendes, leben-

digesisSeie ist Betatigung der Vernunft an
Wissensgegenstanden.. Verstandnis der Dinge
in ihrer gegenseitigen Beziehung, bis das Ganze
in der Anschauung zu einem geistigen Kosmos
wird.. Die Philosophie kann deshalb nicht par-
teiisch, einseitig, ungestiim sein, sie kennt nicht
Uberraschung noch Furcht, sie verliert nicht ihr
Gleichgewicht, sie gerat nicht in Verlegenheit,
sie kann nur geduldig, gesammelt und von maje-
statischer Ruhe sein; denn sie sieht das Ganze
in jedem Teil und das Ende in jedem Anfang..
Und soist die heilige Weisheit, die klare, ruhige,
deutliche Schau und Erfassung des ganzen Ver-
laufes und der Vollendung des Werkes Gottes;
und wenn auch nur jener sie in ganzer Fille be-
sitzt, der «alles erforscht, sogar die Tiefen Got-
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tes» [1 Kor 2,10], so sind sie uns doch in ge-
wissem Malle «durch den Geist geoffenbart»;
und so erfillt sich in etwa das Wort, wonach
«der geistige Mensch alles beurteilt, selbst aber
von niemand beurteilt wird».. Dasist das Wun-
der der Pfingstgabe, durch die wir «die Salbung
des Allheiligen haben und alles wissen» [1 Joh
2,20]..

Philosophie ist Gebrauch der Vernunft; ihrer
systematischen Zusammenschau weihte sich
Newtons Geist, ebenso Butlerl, die alten Vater
der katholischen Kirche und auf ihre Weise
auch die berihmten Denker des Mittelalters, die
den christlichen Glauben in ein denkerisches
System brachten: Athan%sius, Augustinus, Tho-
mas von Aquin. Wo aber der Verstand weit
Uber das Wif3bare hinausgeht, wo das Wissen be-
grenzt, die Vernunft aber rege ist, wo man we-
nig feststehende Wahrheiten besitzt, aber Ge-
dankenspekulationen im UberfluR entwickelt,
da ist die Neigung %um Systematisieren fragwirdig

und kann sogar gefahrlich sein. In solchen Féllen
ist Vorsicht, Mitrauen sich selbst gegenuber,
stete Furcht vor kihnen MutmaBungen, vor
Paradoxien und unwirklichen Aussagen ange-
bracht, um die Schlu3folgerungen in den Gren-
zen der Nichternheit zu halten..

Es ist ein Gesetz des menschlichen Geistes,
daR er alles stets auf dieselbe Weise tut. Nur
schwer @ndert er seinen Gang, und sich selbst

1Jos. Butler (f 1752), bedeutender anglikanischer Theologe,
dessen Hauptwerk «Analogy of Religion» auf Newman einen tiefen
EinfRuf hatte.
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Uberlassen, kommt es zu einem mechanischen,
unlebendigen Denken.. Nicht nur unsere Ge-
sichtsziige und unsere Gestalt bleiben sich Tag
fur Tag gleich, sondern wir sprechen auch im
selben Ton, bewegen uns in denselben Gedan-
kengangen und Sétzen, zeigen stets unsere cha-
rakteristische Haltung und gehen im selben
Schritt voran wie gestern.. Bestimmte Metho-
den empfehlen sich uns von selbst und sind uns
in mancher Hinsicht hilfreich, auch angenehm
bis zu gewissem Punkte und in vieler Hinsicht
durchaus notwendig. Selbst Skeptiker kdnnen
nichts ohne elementare Prinzipien beginnen..
Liberale Theologen bekennen sich zwar zu einer
freundlichen Duldsamkeit gegentber jeder
Lehre, erklaren es aber fur eine Ketzerei, sich
ihrem Grundsatz der Weitherzigkeit zu wider-
setzen; und alle, die eine Verfolgung religioser
Ansichten verwerfen, verfolgen selbst, um der
Behauptung ihres Standpunktes willen, alle, die
eine bestimmte Uberzeugung vertreten.. So ist
dasjenige, was man in gehadssigem Sinne «Dog-
matismus», und «System» nennt, auf die eine
oder andere Weise, und nur nach Graden ver-
schieden, dem Menschengeist beinahe notwen-
dig: wir koénnen sonst nicht urteilen, fihlen,
nicht handeln.. Ehe der Geist auf Grundsatze
verzichtet, wird er solche aufs Geratewohl tber-
nehmen, wo er sie bekommt, und mochten sie
auch fehlerhaft oder ungewiR sein. — Das haben
Weisheit, Bigotterie und Glaube gemein. Von
einem Grundsatz leben sie alle; aber die Wnsheit
ist Anwendung von richtigen Grundséatzen auf
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ziger oder bigotter Geister schon bei den nach-
sten Grenzen am Ende angelangt.. ; ihr Bett
ist kurzer, als daf sich ein Mensch darauf aus-
strecken konnte, die Decke zu kurz, als daR man
sich darein hillen kdnnte. Und was soll da mit
jenen noch unbesetzten Weiten geschehen? lhre
Erforschung mul} folgerichtig verboten, oder
ihr Dasein einfach geleugnet werden! So gibt es
heute neue Wissenschaftszweige, besonders na-
turwissenschaftliche, auf die man allgemein mit
Angst sieht, weil man das Gefiihl hat, die bis-
herigen Ansichten entsprechen ihnen nicht
mehr, obschon man weif3, dafl es in Wirklich-
keit keine Wahrheit aulRerhalb des Christentums
geben kann..

Unter diesen Umsténden ist es nicht verwun-
derlich, wenn Menschen mit engen Ansichten
durch die Schwierigkeiten ihrer Position oft ver-
wirrt werden und in ihrem Schrecken aus den
Fugen geraten. Was sie noch nicht wufiten,
oder wenn auch gewult, noch nicht recht er-
wogen hatten, beschwert plétzlich ihr Bewuf3t-
sein. Da werden sie ungeduldig, weil ihre Be-
weise nicht besser Uberzeugen, und sie versu-
chen, sich mit Gewalt den Einwendungen zu
entziehen. Sie schauen nach neuen Beweisen
aus, wobei sie der Heiligen Schrift oder der Ge-
schichte Gewalt antun. Sie zeigen ein geheimes
MiRtrauen gegen die Wahrheit ihrer eigenen
Grundsétze und erschrecken vor einer anschei-
nenden Niederlage ihrer Prinzipien oder vor
gelegentlichen Zweifeln an ihnen. Sie erheben
Geschrei und vergessen dabei, daR der Ausgang
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aller Dinge und der Erfolg ihrer Sache {wenn
sie das ist, wofur sie sie halten), durch goéttliche
VerheilRung besiegelt und gesichert ist..

Mdoge es stets unser Gebet und unser Streben
sein, den vollen Ratschlul} Gottes zu erkennen
und zu jener Fulle Christi zu wachsen, in der
alles Vorurteil, alles Selbstvertrauen, alle Hohl-
heit, alles Unwirkliche, Rechthaberische und
Parteiische von uns abféllt unter dem Licht der
Weisheit und dem Feuer des Glaubens und der
Liebe — bis wir sehen, wie Gott sieht, im Urteil
seines Geistes und gemal dem Geiste Christi.

Oxf. Univ. Serm. 14: 268/311; vgl. Laros TL 200ff.
(1.Jum 1841).

GLEICHMUT

«Freut euch im Herrn allzeit.., lalt alle Men-
schen eure MaRigung erfahren: der Herr ist
nahe! Macht euch keinerlei Sorgen, bringt in
jedem Gebet und Flehen eure Danksagung zu
Gott: dann wird der Friede Gottes, der alles
Begreifen Ubersteigt, eure Herzen und euren
Sinn bewahren in Christus Jesus» (Phil 4, 4-7).
Das ist ein so klar umrissenes und vollstandiges
Bild des christlichen Charakters, daB sich eine
Betrachtung dartiber nahelegt..

Vielleicht ist nichts so bemerkenswert wie die
Tatsache, dal} ein Apostel, ein Mann des harten
Einsatzes bis aufs Blut, ein Kampfer mit un-
sichtbaren Machten, «ein Schauspiel fir Men-
schen und Engel» [1 Kor 4, 10], und mehr, dal
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ein Paulus, dessen natlrliche Wesensart so
feurig, so streng, so leidenschaftlich war, —
nichts ist so Uberraschend und bezeichnend, sage
ich, — als dal? gerade dieser Paulus uns ein sol-
ches Bild des christlichen Ideals entworfen hat.
Es ware nichts Auffallendes, es ist nichts Auf-
fallendes, wenn Autoren unserer Tage [1839!]
bei der Zeichnung der christlichen Seelenhal-
tung von Frieden, Ruhe, gelassener Sinnesart
und liebenswiirdiger Milde sprechen. Aber be-
denken wir: Paulus, von Geburt Jude, von Er-
ziehung phariséischer Geistesrichtung, schrieb
zu einer Zeit, da Christen, wenn je, in intensiver
und unaufhdérlicher Gemuitserregung lebten.
Verfolgungen und Geriichte von Verfolgungen
von allen Seiten; ihre Umgebung anscheinend
in bestandigem Aufruhr; noch nichts war da-
mals gefestigt; noch stand keine Kirche, um
Glaubigen Trost zu bieten; noch gab es keine
regelmélige Ordnung des liturgischen Jahres
zu weiser Fihrung, keine Heimstétten zu gast-
licher Aufnahme der Briider. Bedenken wir fer-
ner: das Evangelium ist voll von erhabenen,
edlen, die Vorstellungskraft begeisternden Leit-
gedanken und Motiven und von tiefen Myste-
rien; und mehr, auch das Thema, das der Apo-
stel immer wieder in seinen Mahnungen ein-
flicht, ist etwas so Ernstes, Tiefbewegendes
wie das nahe Kommen des Herrn. Wabhrlich
denkwirdig genug, dall der Verfasser in sol-
cher Zeit, unter solchen Umstdnden und bei
solcher Zukunftserwartung ein Bild des Chri-
stenmenschen zeichnen kann, so vollig frei von
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allem unruhig Flackernden oder Krampfhaften,
so voller Ruhe, so friedlich und gelassen, als
schriebe der grol3e Apostel in einem Kloster der
Woiste oder im Hause eines Landpfarrers. Das
ist gewiBlich der Finger Gottes. Da zeigt sich
zum Greifen der Gbernatlrliche EinfluB3, der das
Gemdt von auBeren Zufalligkeiten unabhangig
macht. — Das ist ein erster Gedanke, der sich
uns aufdrangt.

Und der zweite ist der: Welche Tiefe, welcher
Adel des Herzens eignet dem wahren christli-
chen Geist! Wie schwer ist es, ihn zu fassen,
wie mihevoll, ihn zu umspannen, wie unmaog-
lich, ihn auszuschépfen! Wer mdchte solchen
Sinn fir Maf3, solchen Gleichmut von dem glu-
henden Volkerapostel erwarten? Wir wulten
schon, ein Paulus vermag Groles; er konnte
dulden und Taten vollbringen, konnte predigen
und bekennen, konnte das Hochste und das Ge-
wohnlichste — aber wir hatten uns vorgestellt,
mit alldem sei nach seiner Auffassung auch die
Grenze und Vollendung der christlichen We-
sensart bezeichnet, und fur Gefihle, wie sie im
einleitenden Text beschrieben sind, sei bei ihm
kein Raum. Und doch ist derjenige, der «mehr
arbeitete als alle», die seine Brider waren
[1 Kor 15, 10], nicht weniger das Muster der
Einfalt, Sanftmut, Milde, des dankbaren und
frohen Gemutes. Diese Zlige sind flr St. Paulus
geradezu bezeichnend, und er kommt in seinen
Briefen haufig daraufzu sprechen, z. B. : «Trach-
tet nicht nach hohen Dingen, sondern haltet es
mit den Kleinen» (Rom 12,16); «haltet euch
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selbst nicht flr weise» (1. ¢. 17); «befleiligt euch
des Guten nicht nur vor Gott, sondern auch
vor den Menschen» (1. ¢. 18); «soweit es mdg-
lichist, und es aufeuch ankommt, haltet Frieden
mit jedermann!» (R6m 12, 18).. All das lieRe
fast einen gewdhnlichen Menschen vermuten.
Daiist alles so gesetzt, so ruhig, so anspruchslos,
so familiar; kaum etwas Auffallendes, AuRerge-
wohnliches ist da gesagt; die Welt scheint ihn
nicht zu kimmern; nichts Aufregendes — die
Einfalt selbst..

Erwagen wir noch etwas nédher das Eigen-
timliche dieser Gemiitsverfassung, und worauf
sie beruht. Es scheint mir vor allem im folgen-
den zu liegen: Der Herr ist nahe, hier ist nicht
unsere Ruhe, hier nicht unsere bleibende Stétte
— lebt also als Menschen, die sich nicht hier
daheim wissen!.. Um aufeinzelnes einzugehen:

1. «Machteuch keinerlei Sorgenh Damit spricht
er dasselbe aus wie Petrus: «Werfet alle eure
Sorgen aufihn!» (1 Ptr 5, 7), oder wie der Herr
sagt:« Sorget euch nicht angstlich um den mor-
gigen Tag; denn der morgige Tag wird fiir sich
selber sorgen» (Mt 6, 34). Das ist natlrlich die
Geistesverfassung, die sich unmittelbar aus dem
Glauben ergibt, dal «der Herr nahe ist». Denn
wer mochte sich heute um einen Gewinn oder
Verlust quélen, wenn er sicher wifite, dal Chri-
stus morgen erscheinen wird? Niemand. Nun
wohl, der wahre Christ fhlt gerade so, wie er-
fuhlen wirde, wenn er sicher wifite, dal? Chri-
stus morgen kommt; denn er weil} sicher, dal
Christus ' wenigstens in seiner Todesstunde
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kommt. Der Glaube laBt ihn seinen Tod vor-
wegnehmen und bewirkt, dal der noch ferne
Tag {wenn er noch fern ist) ihm gegenwartig,
ja wie schon hinter ihm erscheint. Friher oder
spater, das ist gewil}, wird Christus kommen,
und wenn er einst gekommen sein wird, kann
es nur gleichgultig sein, wie lange Zeit unserem
Tod vorausging..

So ist es auch mit allen dunklen Ahnungen,
Angsten, Widrigkeiten, Sorgen und Empfind-
lichkeiten, dieser Welt. «Die Zeit ist kurz» [1
Kor 7, 29]. Es ist ein guter Gedanke, wenn man
oft zur Beruhigung eines Menschen, der Uber
ein Ereignis sich allzusehr gramt oder aufregt,
zu denken gibt: «Wie wirst du das alles nach
einem Jahr ansehen?» Ganz gewil? wird all das,
was uns heute so sehr erregt, uns dann Uber-
haupt nicht mehr kimmern; was uns heute mit
lebhafter Besorgnis oder Hoffnung erfillt, wird
dann gerade so sein, als hatte es sich auf einem
anderen Weltteil zugetragen. So wird es mit
allen menschlichen Hoffnungen, Beftirchtungen,
Freuden, Leiden, mit den Regungen der Eifer-
sucht, der VerdrieRlichkeit und mit unseren Er-
folgen sein, wenn der letzte Tag gekommen ist.
Das alles wird dann verblalst sein wie welke
Blumen an einer Festtafel, die unser zu spotten
scheinen. Oder was wird es uns ausmachen,
Wenn wir auf dem Totenbett hegen, ob wir
reich oder berihmt oder glucklich oder geehrt
oder einflulRreich waren? Das wird dann alles
Eitelkeit sein. Nun wohl, was die Welt dann
in den Augen aller sein wird, das ist sie in den
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Augen des Christen schon heute; er sieht die
Dinge schon jetzt so an, wie er sie dann ansehen
wird: mit einem leidenschaftslosen, ruhigen
Blick; er ist von den Zufélligkeiten des Lebens
weder tief betriibt noch hoch entziickt — weil es
eben Zufalligkeiten sind.

2. Einanderer Zug im Charakter des Christen
ist das, was in unserer Bibellbersetzung mit
« MaRigung» wiedergegeben ist: «Lalt alle Men-
schen eure MaRigung erfahren» [Phil 4, 5], oder
wie wir es vielleicht genauer Ubertragen kénn-
ten: eure milde Aufmerksamkeit, eure liebens-
wirdige Art, eure abgewogene Freundlichkeit.
St. Paulus bezeichnet es als einen Zug des christ-
lichen Charakters, daf® er im Rufe steht, auf-
richtig, leidenschaftlos, gltig gegen andere zu
sein. Und wirklich, wenn jemand (und in dem
Malke wie jemand) glaubt, dal Christus am
Kommen ist, und wenn er sich als Fremdling
auf dieser Erde erkennt, der hier nur fur eine
Weile eingemietet ist, so wird er den mensch-
lichen Dingen mit Gleichmut begegnen. Er
wird féhig sein, sie ruhig zu betrachten, statt
selbst eine Rolle darin zu spielen. Sie werden
ihm nichts bedeuten. Er wird sie unparteiisch
prufen und urteilen kdnnen. Das ist mit «MaRi-
gung» gemeint, die allen Menschen kund wer-
den soll. Wer nach der einen oder andern Seite
stark interessiert ist, kann nicht ruhig beob-
achten und unbefangen richten; er ist Partei,
er wird es mit der einen Seite gegen die andere
halten, er wird voreingenommen sein gegen
jene, die einen anderen Standpunkt einnehmen
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oder den seinen befehden; er kann ihnen keine
Zugestandnisse machen und kein Wohlwollen
entgegenbringen. Der Christ dagegen ist frei
von gliihenden Erwartungen wie von bitteren
Enttduschungen. Er handelt aufrichtig, gerecht,
ricksichtsvoll gegen jedermann und hat keine
Versuchung zum Gegenteil. Er kennt keine Ge-
waltsamkeit, Voreingenommenheit, keinen Fa-
natismus oder Parteigeist. Er weil3, sein Herr
wird siegen; er weil3, eines Tages wird er vom
Himmel kommen, und niemand kann sagen,
wie bald.. Wenn wir einen Roman lesen, halt
uns die Erzéhlung so lange gespannt, als wir
nicht wissen, wie es ausgehen wird; aber sobald
wir dies wissen, flaut das Interesse ab. So ist es
mit dem Christen. Er weil3, der Kampf des Rei-
ches Gottes wird bis zum Ende wadhren, die
Sache Christi wird schlieflich siegen, seine
Kirche wird bleiben, bis er kommt. Er weil,
was Wabhrheit und was Irrtum ist, wo man ge-
borgen und wo man geféhrdet ist; und all dieses
klare Wissen befahigt ihn, Zugestandnisse zu
machen, Schwierigkeiten anzuerkennen, dem
Irrenden gerecht zu werden, seine guten Seiten
zu wirdigen und jeweils mit dem Grade des
Wohlwollens zufrieden zu sein, das er bei Mit-
menschen findet. Er hat keine Furcht; Furcht
macht die Menschen abergldubig, unduldsam,
zelotisch. Des Christen Vorrecht ist es, erhaben
zu sein Uber Hoffnungen und Angste, Besorgnis
und Eifersucht..

3. Freude und Fréhlichkeit sind weitere Kenn-
zeichen des Christen, so wie es die Mahnung des
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Apostels ausdriickt: «Freuet euch im Herrn
allezeit!» —trot”* der Furchtund des Erschauerns,
welches der Gedanke an den Jingsten Tag in
ihm wecken soll. Gerade durch solche scharfen
Gegensétze bringt uns die Schrift nahe, was mit
den Verschiedenheiten gemeint ist. Wirde uns
nur gesagt, wir sollten firchten, so wirden wir
wohl heilige Furcht mit knechtischer Angst
oder disterer Verzweiflung verwechseln; waren
wir nur aufgefordert, uns zu freuen, so wurden
wir vielleicht ausgelassene Freiheit und Ver-
traulichkeit fUr Herzensfreude nehmen'; ist uns
aber gesagt, wir sollten beides, uns flrchten und
uns freuen, so merken wir auf den ersten Blick,
daR unsere Freude nicht ehrfurchtslos, unsere
Furcht nicht hoffnungslos sein darf.. Ich
machte gewild nicht behaupten, die Verbindung
so verschiedener Pflichten sei damit leichter ge-
macht; das ist eine ferne und héhere Aufgabe;
aber auf jeden Fall erhalten wir ein fur allemal
eine bessere Kenntnis unserer Aufgabe nach
beiden Seiten hin.. Es ist eine klare Pflicht, in
Erwartung des Kommens Christi uns zu freuen,
als sollten wir uns nicht furchten: die Furcht,
die uns befohlen ist, soll nur unsere Freude voll-
enden; denn nur die christliche Freude ist echt,
die von Furcht beseelt und belebt ist, so dal? sie
niichtern und ehrerbietig bleibt..

Man konnte einwenden, wenigstens jene, die
in Slinde gefallen sind oder im vergangenen Le-
ben sich schwer vergangen haben, kdnnten
nicht zu jener heiteren und frohen Gemiitsstim-
mung gelangen, zu der St. Paulus mahnt. Zu-
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gegeben; aber was heif3t dies anders, als daf St.

Paulus uns vor Siinde warnt? Wenn er uns vor

Traurigkeit und Schwermut warnt, so warnt er

uns naturlich vor den Dingen, die einen traurig

und schwermitig machen, und deshalb vor
allem vor Sinde, weil diese ein besonderer
Feind der Freude ist. Es ist nicht unrecht, trau-
rig zu sein, wenn wir gesundigt haben; Unrecht
ist die Siinde, aus der die Traurigkeit hervor-
geht.. Und doch ist auch in diesem Fall Trau-
rigkeit nicht unvereinbar mit Freude: . .ist sich
der Mensch bewuft, dafll es ihm mit seiner
Wandlung ernst ist, so weil} er auch, dafl Gott
barmherzig auf ihn blickt, und das ist fur ihn
Grund genug, sich zu freuen, wenn auch Furcht
daneben bleibt. Petrus konnte zu Christus sa-
gen: «Herr, du weilst alles, du weillt, daB ich
dich liebe» [Joh 21,17]. WV freilich kénnen uns
nicht so unbedingt darauf berufen; immerhin
kénnen wir es zdgernd tun, kénnen in demu-
tigem Vertrauen sagen, wir hétten, so grof3 auch
das MaR unserer vergangenen Sunden und so
gering auch unsere gegenwartige Selbstver-
leugnung ist, im Grunde des Herzens doch das
innige Verlangen, von der Welt freizuwerden
und Christus zu folgen. Und in dem Mal3e, als
dieses ehrliche Gefihl in unserm Innern sich
vertieft, werden wir uns «im Herrn freuen»,
wenngleich wir auch firchten.

4. Zu dieser Seelenverfassung gehdrt auch
der Friede, jener «Friede Gottes», der nach dem
Apostel «iber alles Begreifen ist und eure Hei-
zen und euren Sinn in Christo Jesu bewa ren
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moge» [Phil 4,7]. Manches in der Heiligen
Schrift ist geeignet, uns zu beunruhigen, uns
innerlich zu erregen, auch uns freudig zu ent-
zlicken — aber das Endergebnis von allem ist
Friede. «Ehre sei Gott in der Hohe und auf
Erden Friede» [Lk 2, 14]. Man konnte allerdings
fragen, ob die Lage des Christen auf Erden nicht
durch Kampf, Verwirrung und Unsicherheit
bezeichnet sei; und sagt nicht St. Paulus selbst,
dal «die Sorge» oder Bekiimmernis «umalle Ge-
meinden» aufihm laste [2 Kor 11, 28] ;.. «auBen
Kéampfe, innen Furcht»? (2 Kor 7, 5). Ich gebe
es zu, bisweilen 143t er eine tiefe Erregung des
Gemudites erkennen. Indes — sahst du noch nie
einen weiten Wasserspiegel, und wie sich die
Wellen an der Oberflache krauselten? Dringt
etwa die Bewegung bis in die Tiefen?.. Unten
in der Tiefe des Meeres, in der unermeRlichen
Weite des Ozeans, der die Erde umgdirtet, ist es
im Sturm so ruhig und lautlos wie in der Wind-
stille. So ist es in der Seele heiliger Menschen.
Sie haben in sich eine unergriindliche Quelle des
Friedens; und wenn auch die Wechselfalle des
Tages sie zu erregen scheinen, im Tiefsten der
Seele ist es nicht so. Selbst von den Engeln laRt
sich sagen, sie freuten sich Uber reuige Stnder
[Lk 15, 7], und vielleicht kénnte man daraus
folgern, sie trauerten Gber UnbuRfertige — aber
wer mochte sagen, sie erfreuten sich nicht des
vollkommenen Friedens? Selbst der allméchtige
Gott 143t sich herab, von seinem Gram, seinem
Zorn und seiner Freude sprechen zu lassen —
aber ist er deshalb nicht der Unveranderliche?

282

So hatte auch Paulus, wenn man Menschliches
mit Gottlichem vergleichen darf, vollkommenen
Frieden, da seine Seele inmitten der Priifungen
des Lebens, die ihn bedréngten, in Gott ihren
festen Halt besal3.

Der Christ genief3t, wie gesagt, einen tiefen,
stillen, verborgenen Frieden, den die Welt nicht
sieht, einen Frieden, vergleichbar der Quelle an
einem einsamen, schattigen Ort, wohin Men-
schenful3 nicht leicht Zugang hat. Er ist den
grolten Teil seiner Zeit mit sich allein, und in
dieser Einsamkeit ist er gerade im rechten
Stande. Was er mit sich selbst und seinem Gott
allein ist, das macht sein wahres Leben aus.
Er kann mit sich allein sein, er kann sozusagen
in sich selbst die Freude finden; denn die Gnade
Gottes in ihm, die Gegenwart des ewigen Tro-
sters, ist seine Freude. Er bringt es fertig und
ist dabei froh, allzeit mit sich allein zu sein —
nie weniger einsam, als wenn er allein ist. Er
kann des Abends sein Haupt zur Ruhe legen
und mit GberflieBendem Flerzen vor Gott be-
kennen, dal} ihm nichts fehlt, daB er reich und
Uberreich ist, dall Gott ihm alles ist, und daf
ihm nichts mangelt, was Gott ihm geben
konnte. Er mag sich groRere Dankbarkeit, gro-
Rere Fleiligkeit, mehr vom Himmel wiinschen;
aber der Gedanke, er konne noch mehr haben,
beunruhigt ihn nicht, sondern erfreut ihn. Es
stort seinen Frieden nicht, zu wissen, er kénne
Gott noch ndherkommen. Solcher Art ist der
Friede des Christen, wenn er einféaltigen Her-
zens und mit dem Blick auf das Kreuz sich dem
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befiehlt, bei dem die Nacht so hell ist wie der
Tag.

St. Paulus sagt, «der Friede Gottes moge un-
sere Herzen bewahren»—, mit «bewahren» meint
er behiiten oder mit einem Wall umgeben zur
Abwehr des Feindes; und wenn er sagt, «unsere
Herzen», so ist dies der Gegensatz zu dem, was
die Welt von uns sieht. Denn viel Herbes
mag man von einem Christen sagen oder ihm
antun, er hat ein geheimes Schutzmittel oder
eine verborgene Zauberkraft und kiimmert sich
nicht um die Menschen.

Das sind einige wenige Andeutungen Uber
die Seelenverfassung, welche den Jingern
dessen ansteht, der einst «aus der reinen Jung-
frau geboren ward» und sie auffordert, «wie
Neugeborene nach der geistigen Milch des gott-
lichen Wortes zu verlangen, um so zu wachsen»
[1 Ptr2, 2], Der Christ ist freundlich, umgang-
lich, milde, geféallig, riicksichtsvoll, lauter, an-
spruchslos; er kennt nicht herausforderndes, ge-
ziertes Wesen, nicht Streberei, nicht Absonder-
lichkeit; denn er hofft nichts weiter von dieser
Welt, noch flirchtet er etwas von ihr. Er ist
ernst, nichtern, unauffallig, gesetzt, mafRvoll,
milde und so weit entfernt von Ungewo6hn-
lichem und Herausforderndem in seinem Be-

nehmen, daR ein oberflachlicher Beobachter ihn
leicht fir einen alltdglichen Menschen halten
konnte.

Es gibt Leute, die meinen, Religion bestehe
in Entrickungszustanden oder in wohlgesetzten
Reden — der Christ gehért nicht zu diesen. An-
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derseits mufl man zugeben, es gibt eine hochst
gewohnliche Gemuitsverfassung, die nach auen
ruhig, gesetzt, und aufrichtig erscheint, aber
doch von der wahren christlichen Wesensart
weit entfernt ist.. Es kostet keine Anstrengung,
leidenschaftlos zu sein, wenn einer nichts emp-
findet, fréhlich zu sein, wenn einer nichts zu
flrchten hat, grolmdtig und freigebig zu sein,
wenn einer nicht vom Eigenen gibt, wohlwol-
lend und rucksichtsvoll zu sein, wenn einer
keine Prinzipien und keine Uberzeugungen hat.
Heutzutage zeigen viele einen guten Sinn fir
MaR und Billigkeit, nicht weil der Herr nahe
ist, sondern weil sein Kommen in ihrem Er-
leben gar nicht vorhanden ist. Ruhige Freund-
lichkeit ist nicht schon an sich eine Gnade, son-
dern nur, wenn sie «aufgepfropft ist» auf den
Stamm des Glaubens, des religiosen Eifers,
der Selbsterniedrigung und des herzlichen
Dienstwillens.

Mobge es unsere Segnung sein, von einem
Jahr zum andern Gnade zu Gnade zu fiigen und
einen Schritt nach dem andern aufwérts zu
steigen — ohne das Niedere zu vernachldssigen,
wenn wir das Hohere erreichen, und ohne nach
dem Hoheren zu streben, bevor wir das Niedere
erreicht haben. Die erste Gnade ist Glaube, die
letzte ist Liebe. Erst kommt Demut, dann
Friede; erst redliches Bemihen, dann Erge-
bung.

PPSV. 5: 58/71; vgl. Dreves 79ff. (23.Dezember 1839).
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WACHET, DER HERR IST NAHE!

«Seid bereit, wachet und betet, denn ihr wilt
nicht, wann es Zeit ist» (Mk 13, 33).. Eine
barmherzige Mahnung fir unser Ohr, uns nicht
auf das zu verlassen, was wir sehen, nicht den
Unglauben der Menge zu teilen, uns nicht mit-
reiRen zu lassen von der Welt, sondern wachend
und betend nach Christi Kommen auszuschauen.
Wir sollen diese giitige Wahrheit, so bestimmt,
feierlich, ernst, wie sie ist, stets in unserem Her-
zen bewahren.. So lalt uns die auflerst wich-
tige Frage erwégen, die einen jeden von uns so
nahe angeht: was heifldt «wachen», auf Christus
warten? Er sagt: «Wachet, denn ihr wif3t nicht,
wann der Herr des Hauses kommen wird, zur
Abendzeit oder zur Mitternacht, beim Hahnen-
schrei oder beim Frihrot..» (Mk 13, 35ff.).
«Achtet auf euch selbst, damit ihr nicht von
Vollerei und Trunkenheit oder von den Sorgen
des Lebens beladen seid, wenn plétzlich jener
Tag Uber euch kommt».. (Lk 21, 34ff.). Im
gleichen Sinne spricht Paulus zu den Romern:
«Schon ist es Zeit, vom Schlafe aufzustehen;
die Nacht ist vorgertckt, und der Tag ist nahe»
(R6m 13, 11f.); «Wachet, steht fest im Glauben,
handelt méannlich, seid stark!» (1 Kor 16, 13)..
«Ziehet an die Rlstung Gottes, dal’ ihr zu wi-
derstehen vermoget den Nachstellungen des
Teufels» (Eph 6,10).. Und &hnlich Petrus und
Johannes in ihren Briefen..

Mich dinkt, das Wort «wachen» sei ein be-
achtenswertes Wort; beachtenswert, weil das,
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was es sagen will, sich nicht so leicht versteht,
wie es auf den ersten Blick scheint — und weil
alle diese Zeugen nicht mide werden, dasselbe
einzuscharfen. Wir missen nicht bloR glauben,
sondern im Glauben wachen, nicht einfach lie-
ben, sondern in der Liebe wachen, nicht ein-
fach gehorchen, sondern im Gehorsam wachen.
Wachen aufwas ? Auf das groRe Geschehen des
Kommens Christi. Ob man nun frage, welches
der nachstliegende Sinn des Wortes sei oder
worauf es hinweise: offenbar werden wir drin-
gend zu etwas aufgefordert, was uns sonst nicht
von selbst in den Sinn kdme. Und mir scheint,
es gehore dies zu dem, wodurch sich die Men-
schen, die Gott wahrhaft und vollkommen lie-
ben, praktisch von der groRen Menge der sog.
Christen unterscheiden, von denen wir nicht
wohl sagen kénnen, sie seien falsche, verdor-
bene Menschen, nur kdnnen wir Uberhaupt
kaum etwas sagen noch uns denken, was aus

ihnen werden konnte.. o } .
Was heilst also wachen? Vielleicht 1af3t es sich

so erkl&ren: Kennst du im gewohnlichen Leben
das Gefiihl, wenn man einen Freund erwartet,
seiner Ankunft harrt, und er bleibt noch aus?
Weilt du, was es heillt, in unangenehmer Ge-
sellschaft zu sein mit dem Wunsche, die Zeit
waére voruber und die Stunde schliige, da man
befreit ware? Wildt ihr, was es heildt, in Sorge
zu sein, um ein Ereignis, das eintreffen kann
oder nicht, oder in Spannung sein auf etwas
Wichtiges, was das Herz pochen macht, wenn
es dir vor die Seele tritt und wenn es am Morgen
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dein erster Gedanke ist? Weil3t du, was es heiflt,
einen lieben Menschen im fremden Lande zu
wissen, Nachricht von ihm zu erwarten und sich
taglich mit Spannung zu fragen: «Was mag er
jetzt wohl tun, wird er sich wohl befinden?»
Weillt du, was es heil’t, mit jemand nahe zu-
sammenzuleben, ihm mit den Augen zu folgen,
in seiner Seele zu lesen, in seiner Miene aufjeden
Wechsel zu achten, seine Winsche vorwegzu-
nehmen, zu lacheln mit seinem Lé&cheln, zu
trauern mit seiner Trauer, niedergeschlagen zu
sein, wenn er gequélt einhergeht, und froh zu
sein Uber seinen Erfolg? Wachen in Erwartung
Christi — ein Gefihl, das allem Genannten ahn-
lich ist, soweit Gefuhle dieser Welterfahrung
imstande sind, etwas Jenseitiges anzudeuten.
Der wacht auf Christus hin, der empfanglich,
regen Gemites, mit lebendigem Interesse und
mit Eifer ihn sucht und an seine Verherrlichung
denkt; der nach ihm ausschaut in allem, was
ihm begegnet, und nicht Uberrascht noch be-
stirzt noch verzweifelt ware, wenn er ihn auf
einmal kommen séhe. Und der wacht mit Chri-
stus, der bei seinem Ausschauen auf das Kom-
mende zugleich des Vergangenen eingedenk
ist und die Groltaten des Erldsers nicht be-
trachten kann, oline zu denken: er litt fir mich
— der in sich selbst das Kreuz und Todesleiden
des Herrn erneuert, gerne den Mantel der
Schmerzen trégt, den Christus auf Erden trug
und bei seinem Scheiden zuricklie.. Wachen
also heif3t losgel6st sein von dem Gegenwaér-
tigen und dem Unsichtbaren leben, im Gedan-
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ken an Christus, der einst erschien und einst er-
scheinen wird, und aus hebender Erinnerung
an sein erstes Kommen seinem zweiten Kom-
men entgegensehen. Und das fehlt gemeinhin
den Menschen..

Sie besitzen im allgemeinen manche guten
Eigenschaften und sind in gewissem Mafle auch
religios, aber sie wachen nicht. Ihr Begriff von
Religion ist es gewil3, Gott zu lieben, aber oline
die Welt zu hassen.. Sie dienen Gott und su-
chen ihn, aber sie betrachten diese Welt, als
wére sie die ewige, nicht der vergéngliche
Schauplatz unserer Pflichten und Gnaden, und
darum wollen sie mdglichst nicht daran denken,
dal’ sie sich von ihr 16sen mussen.. Sie ver-
gegenwartigen sich nicht, dal? sie berufen sind,
«Fremdlinge und Pilger auf Erden zu sein»
[Hbr 11, 13], daB ihr Los in dieser Welt und ihr
irdischer Besitz nur etwas Zufalliges in ihrem
Dasein ist, dafl sie streng genommen, kein
Eigentum haben, so sehr auch das menschliche
Gesetz ihren Besitz anerkennen und schitzen
mag; darum héngen sie ihr Flerz daran, mdgen
sie nun viel oder wenig besitzen, und wenn sie
auch religiose Gefiihle haben, so haben sie doch
auch ihren Gotzen.. Und so kommen sie davon
ab, Gott zu suchen, als hatten sie ihren Gott
schon langst gefunden — in den irdischen Wer-
ten. Obschon sie also in mancher Hinsicht Lob
verdienen, obschon sie wohlwollend und gut-
tatig, freundlich, nachbarlich, dienstfertig, viel-
leicht sogar eifrig in Erfillung ihrer religitsen
Pflichten sind, wie es der alte Brauch sie gelehrt

21469 19 289



hat.., so lieben sie doch das Geld, die Ehre,
Ansehen und Macht. Vielleicht bessern sie ihre
Lebensfuhrung, aber nicht ihre Ziele; vielleicht
schreiten sie fort, aber sie steigen nicht auf; sie
bleiben stets auf der gleichen Flache, und wiir-
den sie durch Jahrhunderte fortschreiten, sie
wirden sich nie tUber den Dunstkreis der Erde
erheben. Was ihnen fehlt, ist die geistige Hal-
tung des Mannes, der sprach: «Ich will auf mei-
nen Auslug steigen und auf der Zinne stehen,
will ausschauen und sehen, was er mir sagen
wird, und was ich antworten kann auf seinen
Tadel« (Hab 2,1)..

Der Atem der Welt hat eine besondere Kraft:
er macht die Seele gewissermalien rostig. Der
Spiegel des Inneren, der das Bild des Gottes-
sohnes wiedergeben sollte, ist tribe und blind
geworden.. Es ist schwer, die Herzen zu be-
rihren, oder wenn ich so sagen darf, an sie
heranzukommen und sie fur entschiedenes Han-
deln im Religidésen zu bewegen.. Es laf3t sich
wohl nicht bezweifeln, dal® auch innerhalb der
Kirche die grolRe Mehrzahl aus Christen dieser
Art besteht. Sie wirden den Herrn, wenn er
ké&me, nicht allsogleich willkommen heiRen, und
sie kdnnten es nicht. Es mag Ausnahmen geben,
es mdgen etliche da und dort anders sein; aber
die grolRe Masse, das sind die Doppelseelen,
welche Dinge vereinen moéchten, die sich nun
einmal nicht vereinen lassen.. Diese Mischung
von Religion und Unglauben, da man Gott
wohl dienen mochte und dient, aber zugleich
die Gewohnheiten, Ehren, Vergniigen, An-
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nehmlichkeiten dieses Lebens liebt, da man in
behaglichen Verhaltnissen lebt, an Aufwand
und Eitelkeiten hangt, das Beste an Tisch, Klei-
dung, Einrichtung der Wohnung will, sich bei
den Vornehmen einschmeichelt und eine Po-
sition in der Welt einnehmen moéchte — davor
warnt Jesus seine Jinger; er warnt sie vor der
Gefahr, sich durch so viele Dinge von ihm ab-
ziehen zu lassen.., er warnt sie mit dem Bei-
spiel des Reichen, dessen Seele noch diese Nacht
gefordert wird, des Prassers, der al und trank,
und mit dem Beispiel der térichten Jungfrauen,
die alle, wenn er kommt, keine Zeit mehr ha-
ben. .

Jahr um Jahr geht lautlos hin, Christi Kom-
men ist immer naher als zuvor. O dal wir, je
naher er uns kommt, um so ndher dem Him-
mel kommen! Bitten wir ihn, dafl er uns ein
Herz schenke, das ihn aufrichtig sucht.. Er
steht hinter der Scheidewand der sichtbaren
Dinge; Erde und Himmel sind nur ein Vor-
hang, der uns von ihm trennt. Der Tag kommt,
an dem der VVorhang fallt und er sich uns zeigen
wird. Dann wird er uns vergelten je nach der
Art, wie wir nach ihm ausschauten. Hatten wir
ihn vergessen, wird er uns nicht kennen. Aber
«selig der Knecht, den der Herr bei seinem
Kommen wachend findet» (Lk 12, 37).

PPS IV. 22: 319-333; vgl. Dreves 37ff. (3. Dez?rg?’b?%r
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Vil
MYSTISCHE ZWIESPRACHE

ZUM ERHABENEN

Allmachtiger Gott, Du bist die unendliche
Fille. Von ewig bist du der Absolute, der ein-
zig Absolute, der Inbegriff und die Heimat aller
faRbaren, und was mehr ist, aller unfal3baren
Werte. Das glaube ich fest — es leuchtet meiner
Vernunft ein, obwohl meine Vorstellung davon
Uberwaéltigt wird. Ich glaube es fest und unbe-
dingt, obschon es das schwierigste aller Ge-
heimnisse ist. Ich glaube daran, weil ich tatsach-
lich Deine Segnungen an mir erfahren habe, die
greifbaren Erweise Deines erhabenen Wesens
und Deiner Vollkommenheiten, die sich meiner
Vernunft gegendber der Macht des Zweifels
und der Verstandeschwierigkeiten immer wie-
der aufdrangen.

Ich glaube daran, weil ich von je es im Inner-
sten spire, so dafl? es unldslich von meiner gei-
stigen Existenz ist, es zu glauben; mein ganzes
Dasein beruht auf dieser geistigen Tatsache; sie
ist der Grund, daraufich stehe, und mein Geist
mufte in Stlcke auseinanderbrechen, wollte ich
nicht daran glauben. Ich glaube daran, weil
mein innerstes BewuBtsein mir davon Zeugnis
gibt: es ist eine Wirklichkeit, mir so gegenwar-
tig, dal ich fur mein Empfinden eher mein
eigenes Person-sein verleugnen koénnte als Dei-
nes, und dal} mir fir den Glauben an die Wirk-
lichkeit meines eigenen Daseins die Grundlage
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entschwénde, wollte ich Deine Wirklichkeit
leugnen.

Ich glaube daran, weil ich ohne Dich nicht
leben kdnnte, mein Herr, mein Leben, und weil
ich unaussprechlichen Segens gewartig sein
darf, indem ich Dir nahe bin.

Ich glaube daran, weil es mich schaudert, in
dieser argen Welt ohne Halt und Schutz zu sein.

Ich glaube daran aus demutiger Liebe zu Dir,
aus Freude an Deiner erhabenen Herrlichkeit
und aus dem tiefen Verlangen, Dich grof3, allein
groB3 zu sehen.

Ich glaube daran um Deinetwillen, und weil
ich gerne an Dich, den Herrlichen, den Voll-
kommenen, den Inbegriff des Schénen denke.
«Es ist ein Gott, und keiner ist auBer Thm» [Mk
12, 32].

Du, ewiger Gott, bist ohnegleichen in Deiner
GroRe, so vollkommen in dieser Einzigkeit, dafl
man nur denken konnte, wenn Du schaffest, so
miBtest Du abgrundig fern von Deinen Ge-
schopfen sein: von ihnen getrennt durch Dein
vorzeitliches Dasein, ehe sie anfingen, geson-
dert durch Dein erhabenes Anderssein und Dei-
nen unbedingten Gegensatz zu ihnen. Was
kdnntest Du ihnen aus Deinem Eigenen geben,
dal3 es ihrem, von Deinem so verschiedenen
Wesen gemald sein konnte? Konnte etwas von
Deinem Guten auch ihnen angehoren, es sei
denn in einem durftigen &uReren Sinne? . .
Denn was anders ist ein beliebiges Wesen Dei-
ner Schopfung, Herr, an Dir gemessen, als
Nichtigkeit, ein bloRRer Hauch, ein verwehender
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Dunst, der kommt und verblalit, ein armseliges
Ding, das unter Deinem Blick, im Glanz Deines
Angesichtes nur um so rascher dahinwelkt?
Mufl uns das nicht betdauben? Aus dem Voll-
kommenen kann nur VVollkommenes stammen —
aber Du kannst nicht einen zweiten Gott schaf-
fen, es ware ein Widerspruch, und folglich
kannst Du entweder Uberhaupt nichts schaffen,
oder nur Wesen, die unendlich anders als Du
und also gewissermafRen des Schopfers unwiur-
dig sind.

Was also kann ich mit Dir gemeinsam haben?
Mein Gott, was bin ich, mit Dir verglichen, als
ein Stiickchen totes Gebein, ein schwaches, halt-
loses, elendes Wesen? Ich bin Dein Werk, und
Du hast mich frei von Schuld geschaffen — aber
wie kannst Du mich, auch wenn ich in meinem
besten Stande bin, mit Wohlgefallen ansehen?

Wie kannst Du an mir Dein Bild in irgend-
einem Sinn erkennen, mein Schopfer? Wie ist
das mdglich, Herr? Du hast gesagt, Dein Werk
sei gut, und der Mensch sei nach Deinem Bilde
geschaffen — jedoch, ein unendlicher Abgrund
ist zwischen Dir und mir, mein Gott.

Med. Chr. Doctr. XXI. 126/8.

Gott allgentigend

Der Sohn ist im Vater, und der Vater ist im
Solin. O anbetungswurdiges Geheimnis, das
von Ewigkeit her war!

Ich bete Dich an, den unbegreiflichen Schop-
fer, vor dem ich ein Atom, ein Wesen von ge-
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stern oder von der soeben vergangenen Stunde
bin. Ein paar Jahre zurlck, und ich war noch
nicht da; ich war noch ungeboren, und die Welt
ging ohne mich ihren Lauf. Du aber bist von
ewig, und nichts kénnte auch nur fir einen
Augenblick ohne Dich bestehen.

Von Ewigkeit hattest Du Dein Wesen; Du
warst immer — o ehrwirdiges, wundertiefes
Geheimnis! — der Sohn im Vater und der Vater
im Sohn. Ob wir da seien oder nicht da seien,
Du bist immer ein und derselbe: der Solin all-
genugend fir den Vater, der Vater flr den
Sohn — und daneben ist alles andere, in sich
selbst betrachtet, die reine Nichtigkeit. Es war
einmal noch nicht da, und es konnte auch Uber-
haupt nicht da sein — fir den \VVater ware es doch
genug, den wesensgleichen Sohn zu zeugen, und
fur den Sohn genug, im Scholle des ewigen
Vaters zu ruhen.

O anbetungswiirdiges Geheimnis! Nicht
menschliche Vernunft hat es mir eingegeben,
vielmehr, ich glaube es. Ich glaube, weil Du ge-
sprochen hast, Herr. Ich nehme mit Freuden
Deine Selbstbezeugung an. Du muf3t wissen, was
Du bist — wer sonst? Gewil} nicht ich, Staub
und Asche — es sei denn, Du belehrest mich.

So nehme ich Dein Zeugnis mit festem Glau-
ben an, mein Schopfer. Ich spreche nach, was
Du mir vorgesagt hast, und ich brauche es nicht
zu verstehen. Gern lebe ich aus dem Glauben.
Lieber Dir glauben, als mir selbst vertrauen.

GroRer Gott, von Ewigkeit hast Du Dir
selbst genligt. Der Vater gentigte dem Sohn,

295



und der Sohn dem Vater. Bist Du also nicht ge-
nug fur mich armes Geschépf? Du so grof, ich
so klein!

Im Vater und Sohn finde ich das zwiefach
Allgenugende. So will ich mit dem Wort des
Apostels Philippus sagen: «Zeige uns den Vater,
und es genugt uns!» [Joh 14, 8]. Es gentigt uns,
denn wenn wir Dich haben, so sind wir Uber-
reich.

Gewaltiger Gott, starke mich mit Deiner
Kraft, erfreue mich mit Deinem immerwahren-
den Frieden, stille mich mit der Schénheit Dei-
nes Angesichtes, erleuchte mich mit Deiner un-
geschaffenen Klarheit, reinige mich mit dem
Duft Deiner unaussprechlichen Heiligkeit, laf3
mich in Dich untertauchen und gib mir zu trin-
ken — wenn ein sterblicher Mensch so bitten
darf — von den Béchen Deiner Gnade, die dem
Vater und Sohn entstrémen, von der Gnade der
wesensgleichen, gleich ewigen Liebe!

Mein Gott, la? mich nie die Wahrheit ver-
gessen, dal Du nicht nur mein Leben, sondern
auch mein alleiniges Leben bist! Du bist «der
Weg, die Wahrheit und das Leben» [Joh 14, 6].
Du bist mein Leben und das Leben aller, die
Leben haben. Keiner von den Menschen, die
ich kenne, keiner von denen, die mir begegnen,
die ich sehe und hore, kénnen anders leben als
in Dir. Sie leben in Dir oder leben tberhaupt
nicht. Niemand kann anders das Heil erlangen
als von Dir.

LaB mich dies nie in den Geschéaften des
Tages vergessen! Gib mir eine wahre Liebe zu
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den Seelen — zu ihnen, fur die Du gestorben
bist. Gib mir, daB ich fur ihre Hinkehr zu Dir
bete und das Meine dazu beitrage, daR es ge-
schehe. M6gen Menschen auch noch so tiichtig,
noch so liebenswirdig, noch so hochgestellt
und ausgezeichnet sein — niemand kann das
Heil erlangen, er habe denn Dich.

Mein allgentigender Gott, Du allein bist ge-
nug. Deine Erlésungstat ist genug fir die ganze
Welt. Wie Du mir geniigest, so bist Du geni-
gend fur das ganze Geschlecht der Adamskinder.

Herr, Jesus Christus, mache, dal Dein Kreuz
nicht nur hinreichend fur sie sei: gib, daB es
auch wirksam an ihnen werde! Es soll mir mehr
bedeuten als alles, damit ich nicht, wahrend ich
«alles habe und Uberreich habe» [Phil 4,18],
keine Frucht zur Reife bringe.

Med. Chr. Doctr. VIII. 68/70.

Der wunderbare Schopfer

Ewiger, unbegreiflicher Gott, ich glaube an
Dich, ich bekenne Dich, ich bete Dich an. Du
bist unendlich wunderbarer, machtvoller, un-
ermeRlicher als dies Weltall, von dem ich aus
natlrlichen Quellen weiB. Ich schaue in die
Tiefe des Raumes, in dem die Sterne ausgestreut
sind, und erkenne, daB ich Millionen von Jahren
brauchte, um ihn auch nur obenhin vom einen
Ende zum andern zu durchmessen, wenn es
Briicken dafir gabe. Ich betrachte das tberwal-
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tigend vielgestaltige, Uberwaltigend reiche Sy-
stem Deiner Schépfung; die Elemente, Ur-
krafte, Gesetze und Wirkungen, die zu ihrem
Aufbau gehoren. Ich versuche, die mannig-
fachen Wissenschaften und Kiinste zu tber-
schauen, die sich damit befassen kdnnen, und
ich wei3, daR ich viele Menschenalter nétig
hatte, um alles zu lernen, was Uber dieses Uni-
versum wiBbar ist, vorausgesetzt, ich hatte die
geistige F&higkeit, alles zu erfassen. Neue Wis-
senschaften, die man heute noch gar nicht ahnt,
wirden, kaum daR die alten gemeistert waren,
aufsteigen, und jeweils heutige Ergebnisse wé-
ren nichts anderes als Ausgangspunkte fir
morgen.

Zugleich sehe ich die wunderbare Schonheit
Deiner Schopfungswerke, und je mehr ich mich
darein vertiefe, um so mehr ergreift sie meinen
Geist.

So mufite ich nach der Betrachtung der stoff-
lichen Welt noch einmal von vorne beginnen
und finde eine neue, geistige Welt: die Welt der
Erkenntnis, héhere und wundervollere Reiche
des Geistes, die Welt der Engel und anderer
Geister und die Menschenwelt.

Und doch ist alles, ja alles, was diese Welten
umspannen, Hohes und Niederes, gewisser-
malen nur ein Punktchen im Vergleich zur
Grole, Erhabenheit, Tiefe und Herrlichkeit,
die Deine Heiligen voll Entziicken schauen, da
sie Dich schauen. Es ist der Inhalt unserer Ewig-
keit, immer neu, immer unerschopflich, unaus-
sprechlich entziickend, es ist der Lebensgrund
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und die Seligkeit unseres Daseins, dies in uns
hineinzutrinken und eintauchend in Dich auf-
zugehen.

ein Gott, Dich zu erkennen, wie Du allein
Dich erkennen kannst, war von ewig Deine
Glickseligkeit, so wie es dies in alle Ewigkeit
ist. Dich zu schauen in Deinem wesensgleichen
Sohn und im gleich ewigen Geist — von ihnen
geschaut zu werden —: darin sind Vater, Sohn
und Heiliger Geist, der Eine Gott in den Per-

sonen, unendlich selig.
Mein Gott, was bin ich, dal Du mir eine Se-

ligkeit geben willst, die im gleichen besteht,
was Deine eigene Seligkeit ausmacht, dafl Du

mich begnadest, nicht bloR Dich zu schauen,
sondern teilzuhaben an Deiner eigenen Freude!

O bereite mein Herz daftr und leite mich an,
darnach zu dursten!
Med. Chr. Doctr. XX. 124/5.

«Aus lhm, durch lhn, in lhm-»

Ich bete Dich an, mein Gott, als den Ursprung
und die Quelle alles dessen, was in der Welt ist.
Einst gab es nichts, was da war, als Du; und so
war es eine ganze Ewigkeit. Du allein hast kei-
nen Anfang; Du bist immer dagewesen, ohne
anzufangen. Du warst, kraft absoluter Notwen-
digkeit, von ewig aus Dir selbst, und alle Voll-
kommenheit war Dir durch Dich selbst in Fille
zu eigen, eine Welt der Welten, ein unermef-
licher Abgrund alles GroRen und Wunderbaren,
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Schonen und Heiligen, ein Schatz unendlicher
Herrlichkeiten, und alle eins, und doch unend-
lich mannigfaltig.

Mein Gott, der Gedanke geht einfachhin tiber
die Krafte aller geschaffenen Wesenheiten, um
so mehr der meinen. Ich reiche nicht hin, ich
kann nur Worte machen und sagen: «lch
glaube», oline zu verstehen.

Dies aber kann ich; ich kann Dich anbeten,
grofer, guter Gott, als die alleinige Quelle alles
Vollkommenen. Und so tue ich es, und ich will
es mit Deiner Gnade immer so halten.**

Alle andern Wesen, die mit der Zeit ins Da-
sein traten, erhielten ihr Leben durch Dich. Sie
fingen nicht aus sich selber an. Nur durch Dei-
nen formlichen Willen, durch Deinen ewigen
Ratschlul, durch Dein alleiniges Wirken traten
sie in ihr Dasein. Sie sind ganz und gar von Dir.
Von ewig, im tiefen Meer Deiner Seligkeit, be-
stimmtest Du jedem Wesen die Stunde, da es
antreten sollte. Kein noch so unbedeutendes
Ding ist ohne Deinen Plan und Dein Vollbrin-
gen; noch weniger ware eine Seele ohne Deinen
besonderen Vorsatz und Deine Schopfertat in
ihr Dasein getreten.

Du siehst ein jedes Deiner Geschopfe und
hast es von aller Ewigkeit her gesehen. Auch
mich, o Gott, hast Du von ewig gesehen. Du
siehst mit volliger Sicherheit und hast von je
gesehen, ob ich zum Heil gelangen werde oder
nicht.. Welch schauervoller Gedanke! Mein
Gott, gib mir die Kraft, ihn zu tragen — sonst
muifite cs mich aufs dulRerste verwirren, an Dich
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zu denken —, und leite mich vorwarts meinem
Heile zul

Ich glaube, und auch das vernunftige Denken
sagt mir, dal alles, was ist, in Dir lebt. Alles,
was es an Dasein, Leben, Schonheit, Freude und
Seligkeit in der ganzen Schopfung gibt, ist sei-
nem Wesen nach, einfachhin und ohne Vor-
behalt Dein. Alle Wesen besitzen, was sie Gutes
haben, indem sie aus dem Meere Deiner unend-
lichen Vollkommenheit schépfen. Alles Schone
und Erhabene in der sichtbaren Welt ist ein
Schatten oder ein Lichtstreifen Deines Wesens,
ist Offenbarung oder Wirkung auf geschopf-
liche Weise der einen oder anderen Deiner Herr-
lichkeiten. Alles Wunderbare an Begabung oder
Genie ist nur ein erbarmlicher Abglanz, des win-
zigsten Finkleins Deines ewigen Geistes. Alles,
was wir Gutes vollbringen, geschieht nicht nur
mit Deiner Hilfe, sondern ist schlieBlich nur ein
durftiges Nachbild jener Heiligkeit, die Dir in
Fulle eignet.

Mein Gott, werde ich eines Tages Dich
schauen diirfen? Welcher Anblick kénnte die-
sem gewaltigen Anblick gleichen? Die Quelle
der Gnade, die mich erleuchtet, mich starkt und
trostet — werde ich einmal sie schauen dirfen?
So wie ich aus Dir stamme, so wie ich durch
Dich geschaffen bin, und wie ich in Dir lebe,
so, mein Gott, mdchte ich schlieRlich heim-
kommen durfen zu Dir, und immerdar bei Dir

sein.
Med. Chr. Doctr. XVII. 115/7.
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DER SICH-SCHENKENDE

Herr, Du besitzest eine Vollkommenheit, die
nicht Ubertragbar ist — und doch ist die All-
macht, mit der Du schaffst, auch fahig, sich den
geistigen Wesen mitzuteilen, die Du geschaffen
hast. Dein allméachtiges Leben will ja nicht t6-
ten, sondern lebendig machen.

Du bist immer Du selbst, der gleiche in sei-
nem Wesen — und doch stromt immerzu eine
Kraft von Dir, und unsere Kraft und unser
Gutes ruhrt daher, dal Deine Macht uns an-
rahrt.

Das Wie verstehe ich nicht; mein verninf-
tiges Denken &Rt mich hier im Stich. Doch
finde ich Hinweise in der Natur, und durch den
Glauben bin ich gewil3, daR es wahr, wenn auch
geheimnisvoll ist. Durch Dich Uberbriicke ich
den Abgrund, der uns von Dir trennt. Der le-
bendige Gott ist lebenspendend.

Du bist die Quelle, die Mitte und der Sitz
alles Guten. Die Spuren Deiner Herrlichkeit
sind Uberall, gleich den vielfarbcnen Strahlen
der Sonne, Uber das Antlitz der Natur ausge-
streut, ohne dalR Deine Vollkommenheiten da-
von beeintrichtigt oder Dein erhabenes, unnah-
bares Wesen verklrzt wiirde.

Das Wie verstehe ich nicht, aber es ist so. Du
bist der Eine und Einzige, unendlich fern von
allem und doch Inbegriff von allem. In Dir hat
es Bestand, an Dir hat es Teil und in Dir geht
es auf, so wahr es das eigene Sein behdlt, und
so hinféllig und nichtig wir in unserem eigenen
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Sein sind, wir leben durch Deinen Odem, und
Deine Gnade beféhigt uns, Deine Gegenwart
zu ertragen.

So mache mich Dir &hnlich, mein Gott: Du
vermagst es, trotz meiner, und so kann es mir
geschehen. Sieh mich an, mein Schopfer! Er-
barme Dich des Werkes Deiner H&nde, auf dal}
ich in meiner Schwache nicht vergehe! Nimm
hinweg das Stumpfe meiner Natur, damit mir
dadurch moglich sei, was mir so nétig ist. Vor-
der ganzen Welt hast du unwiderstehlich dar-
getan, dal} es moglich ist: Du hast Dich selbst
mit unserer geschaffenen Natur bekleidet und
hast sie zu Dir emporgehoben.

LalR an mir die Segnung dieser wundervollen
Wahrheit verwirklicht werden, da sie vor aller
Augen gesichert und verbirgt ist. Gib mir auch
personlich, was Du in Christus der menschlichen
Natur verliehen hast; laR mich «teilhaft werden
Deiner gottlichen Natur» [2 Ptr 1,4], des ganzen
Reichtums ihrer Eigenschaften, die in Wesens-
fiille und persénlichem Besitze dem Sohne Ma-
rias zukamen. Gib mir, soweit ich dessen bedarf,
jenes Leben, das in Fulle in Ihm, dem Leben der
Menschen, angelegt war.. Nimm von mir das
Schlaffe, Reizbare, Empfindliche, Ohnmachtige,
Verwirrte, das meine Seele gefangenhalt, und
erfulle sie mit Deinem Reichtum! Hauche mich
an, dal die toten Gebeine leben; hauche mich
an, mit dem Odem, der Kraft einfl6f3t und Glut
entzundet!

Indem ich um Glut bitte, bitte ich um alles,
was mir notig sein kann und was Du verleihen
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kannst: sie ist die hochste Gabe, der Inbegriff
der seelischen Werte, und nur wenn alle vor-
handen sind, kann sie wahrhaft und in Fulle da
sein. Sie ist deren Schonheit und Herrlichkeit,
wie sie deren bestandigerHuter ist. Indemichum
Glut bitte, bitte ich um wirkliche Starke und
Stetigkeit und Beharrlichkeit; ich bitte um das
Hinsterben aller menschlichen Antriebe, um die
reine Absicht, Dir wohlzugefallen; ich bitte um
Glauben, Hoffhung, Liebe inihrer vollen himm-
lischen Entfaltung. Indem ich um Glut bitte,
bitte ich um Bewahrung vor Menschétifurcht
und vor Verlangen nach ihrem Lobe. Indem ich
um Glut bitte, bitte ich um die Gnade des Ge-
betes, welches beseligt, bitte um die ehrliche
Auffassung meiner Pflicht, die aus verlangender
Liebe entspringt, bitte um Heiligkeit, Friede
und Freude. Indem ich um Glut bitte, bitte ich
um die strahlende Schonheit des Cherub, das
Feuer des Seraph, die Reinheit aller Heiligen.
Indem ich um Glut bitte, bitte ich um dasjenige,
was mir im besonderen fehlt, weil darin alle
guten Gaben beschlossen wéren: nichts wirde
mich anfechten, nichts mir schwer fallen, wenn
ich die Glut der Seele hatte.

Indem ich um Glut bitte, Herr, bitte ich um
Dich selbst; um nichts weniger als um Dich,
mein Gott, der sich ganz fiir uns hingegeben hat.

Komm wesenhaft und persénlich in mein
Herz und erfille es mit Glut, indem Du es mit
Dir selbst durchdringst.

Du allein kannst den inneren Menschen er-
fullen, und Du hast es verheiBen. Du bist die
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Flamme der Liebe, die immerdar von Liebe zu
Menschen brennt. Komm in mich und entziinde
in mir die Glut, die mich Dir, meinem Urbild,

ahnlich macht!
Med. Chr. Doctr. XXI1. 129/31.

Der Wandellose, des Wandelbaren Halt und Ziel
i.

Alles hienieden ist in Wandlung begriffen.
Ich weil3 es, Herr, ich glaube es, und ich werde
es um so mehr innewerden, je langer ich lebe.

Vor Deinen Augen, erhabener Herr, liegt die
ganze Zukunft meines Lebens offen. Du weil3t
genau, was mir jedes Jahr und jeden Tag bis zu
meiner letzten Stunde begegnen wird. Ich weil3
nicht, wie mein Los vor Dir aussieht; aber eines
weil ich, daB Du mein Leben in steter Wand-
lung begriffen siehst. Kein Jahr wird mich so
verlassen, wie es mich vorgefunden hat, weder
im Innern noch im AuBern. Ich werde niemals
fur eine langere Weile im gleichen Zustande
sein.

Wieviel wird mir gewill begegnen, was un-
erwartet, Uberraschend und schwer zu tragen
ist! Ich weill es im einzelnen nicht. Ich weil3
nicht, wie lange ich zu leben habe. Es geht mit
mir weiter durch steten Wechsel, ob ich wolle
oder nicht.

Mein Gott, worauf kann ich mich verlassen?
Es gibt nichts, worauf ich mich stlitzen kdénnte.

21 469 20 305



Ja, wollte ich mir irgend etwas auf der Welt zu
meinem Halte nehmen, ich glaube, es wiirde
mir eben deshalb genommen werden. Ich weil3,
Du wirdest es mir nehmen, weil Du mich
liebst.

Alles auBBer Dir, Herr, ist wandelbar. Du allein
beharrest. Du bist immer ein und derselbe, im-
mer der wahre Gott der Menschen, und dies
ohne Veranderung. Du bist das ausnehmende,
kostbare Gut und bist zugleich das Bleibende.
Das Geschopfist in Veranderung, der Schopfer
nie; nur dann kann das Geschépf die Verande-
rung aushalten, wenn es in Dir seine Stiitze hat.

Dich schauen die Engel und sind in Frieden,
und darum genieRen sie vollkommene Seligkeit.
Sie kdnnen ihre Seligkeit nie verlieren, weil sie
Dich nie verberen konnen. Sie haben keine
Angst, noch Besorgnisse; denn sie lieben den
Schopfer; sie heben nicht etwas Zeitliches,
Sinnenhaftes, sondern «Jesus Christus, derselbe
gestern, heute und in Ewigkeit» [Hbr 13, 8].

Mein Herr, mein einziger Gott, mein Gott
und mein alles, lak mich nie dem Nichtigen
nachgehen! «Eitelkeit der Eitelkeiten, und alles
ist eitel» [Pr 1,2]. Alles hienieden ist Eitelkeit
und fllichtiger Schatten. LalR mich nicht mein
Herz so an etwas Irdisches héngen, daf ich von
Dir weggezogen wiurde. Halte mich fest, mein
ganzes Wesen! Bewahre dieses so schwache
Herz und diesen so armen Geist in Deiner gott-
lichen Hut! Ziehe mich an Dich in der Morgen-
frihe, des Mittags und Abends, daf} ich mich
Deiner erfreue. Sei Du mein strahlendes Licht,
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zu dem ich aufschaue, um Fiihrung und Frieden
zu empfangen.

Herr Jesus, gib, dal3 ich Dich hebe, mit reiner
Gesinnung und mit Innigkeit. Gib, daf ich Dich
mit dem Eifer und mit noch groRRerer Liebe, als
Weltmenschen das Irdische, hebe. Gib mir
solche Innigkeit und Stetigkeit in der Liebe zu
Dir, wie die Menschen der Welt sie an den Tag
legen, wenn es um Irdisches geht. LalR mich er-
kennen und innewerden, daff Du allein meine
Freude, meine Zuflucht, meine Kraft, mein
Trost, meine Hoffnung bist — das einzige, was

ich flrchte und hebe.
Med. Chr. Doctr. I11. 33/5.

Du allein, mein Gott, bist, was Du immer
Warst. Wir Menschen verandern uns, Du bist
unverdndert — und selbst Mensch geworden,
bist Du immer derselbe.. Dein Wort hat Be-
stand im Himmel und auf Erden; Deine Rat-
schlusse gelten, Deine Gnadengaben unterliegen
keiner Reue, Dein Wesen und Deine Eigen-
schaften sind immer die gleichen. Du warst von
ewig der Vater, von ewig der Sohn, von ewig
der Heilige Geist.

Ich bete Dich an in Deinem wandellosen
Frieden und in Deinem wandellos heiteren
Licht. Ich bete Dich an in Deinem ewig klaren
Himmel, der Du selber bist. Du warst vollkom-
men von Anbeginn; Du konntest nichts ge-
winnen und nichts verlieren; nichts konnte Dich
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beeintrachtigen, weil es nichts gab, als was Du
schufest und was Du vernichten konntest. Ich
bete Dich an in Deiner unendlichen Stetigkeit,
die alles Geschaffenen Halt und Mitte ist.

Wir Menschen sind immer in Wandlung be-
griffen. Kein Tag, an dem ich nicht dem Grabe
naherkame. Gleichviel, in welchem Lebensalter
ich stehe und wie viele Jahre ich zéhle — der
Zwischenraum zwischen Zeit und Ewigkeit
wird bestandig kleiner.

Auch mein eigenes Selbst wird von dem
Wandel berihrt. Die Jugend ist nicht wie das
Alter; ich &ndere mich immerfort mit der Zeit,
von der Jugend bis zum Lebensende. Mein
Gott, wie doch die Krafte im Lauf der Wander-
schaft standig abnehmen, und ohne Unterbruch
vollzieht sich der Abbau in die stofflichen Ur-
springe! Meine Seele freilich kann nicht ster-
ben, denn Du hast sie unsterblich geschaffen;
aber die leibliche Gestalt fallt unaufhorlich in
den Staub zurick, aus dem sie genommen
wurde.

Alles unter dem Himmel ist in Verwandlung:
Frihling, Sommer, Herbst — alles hat seine
Zeit. Auch die Schicksale der Welt verandern
sich: was hoch stand, sinkt, und das Niedrige
steigt; Besitztimer bekommen Fliigel und flie-
gen fort; Reiche werden zu Armen, Freunde
werden zu Feinden und umgekehrt; unsere
Waunsche, Ziele und Pléane wechseln. Es gibt
nichts, das Bestand hat, als Du, mein Gott. Du
bist die Mitte, das Leben aller, die in all ihrem
Verwandelt-werden Dir als dem Vater ver-
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trauen, zu Dir aufschauen und sich getrost in
Deine Hand legen.

Ich weil}, mein Gott, dal3 ich mich wandeln
muf, soll ich Dein Antlitz schauen. Die Ver-
wandlung des Todes mul} Gber mich kommen.
Leib und Seele missen dieser Welt absterben,
und mein wirkliches Selbst, meine Seele, muR
eine wahre Neugeburt erfahren, die sie verwan-
delt. Nur der Heilige kann Dich schauen. Wie
Petrus kann ich nicht schon jetzt eine Glick-
seligkeit geniellen, die mir erst spater einmal
zuteil werden soll: «Du kannst mir jetzt nicht
folgen, aber spater wirst Du mir folgen» [Joh
13, 36]. O starke mich in dieser groRen Wand-
lung voll Ernst und Seligkeit, die ich durch-
laufe, mit der Gnade Deiner Wandellosigkeit!

Meine Wandellosigkeit hienieden liegt darin,
daB ich mich stets verwandle. LalR mich Tag fur
Tag nach Dir umgestaltet und im steten Auf-
blick zu Dir, auf Deinen Arm gestitzt, von
Herrlichkeit zu Herrlichkeit verwandelt wer-
den!

Ich weil}, Herr, ich mu durch Prufung, Ver-
suchung und viel Kampf hindurchgehen, soll
ich zu Dir gelangen. Ichweil3 nicht, was vor mir
liegt, aber dies weil ich. Ich weil auch, daf ich
mich zum Schlechten statt zum Guten wandle,
wenn Du nicht bei mir bist. Welches Los meiner
Warten mag, ob ich reich sei oder arm, gesund
oder krank, mit Freunden oder ohne Freunde —
alles wird mir zum Schlimmen ausschlagen,
Wenn nicht der Wandellose mich halt; und alles
wird mir zum Guten gereichen, wenn ich Jenen
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bei mir habe, der «heute und morgen und in
Ewigkeit derselbe ist».

Med. Chr. Doctr. IX. 71/3.

DasgrofRe Licht

Ich bete Dich an, mein Gott, als das wahre
und einzige Licht. Von Ewigkeit zu Ewigkeit,
ehe geschaffene Wesen da waren, als Du allein
warst — allein, aber nicht einsam: denn Du
warst immer drei in einem — da, warst Du das
unendliche Licht. Niemand war, der Dich hétte
schauen kénnen, als Du selbst. Der Vater sah
das Licht im Sohne, und der Solin im Vater.

So wie Du im Anfang warst, so bist Du auch
heute: in Deinem unerschaffenen Glanze ganz
verschieden von allen Deinen Geschdpfen, tber
alles herrlich und tber alles schdon. Deine Eigen-
schaften sind so mannigfach leuchtende Farben,
jede so vollkommen in ihrer Reinheit und
Schéne, als ware sie die einzige und erhabenste
Deiner Herrlichkeiten.

Nichts Geschaffenes ist mehr denn ein Schat-
ten von Dir. So herrlich die Engel sind, sie sind
arme und unvollkommene Bilder Deines We-
sens; sie verblassen und dunkeln und sinken hin
vor Dir und sind vor Dir so schwach, dalt sie
Deinen Anblick nicht ertragen kénnen. Die er-
habensten Seraphe verhillen ihr Antlitz, indem
sie in Wort und Werk Deine unaussprechliche
Herrlichkeit kiinden.
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Ich selbst bin nicht einmal fahig, in die Sonne
zu sehen, die doch nur Dein Gleichnis in der
niederen physischen Ordnung ist. Wie ware ich
fahig, einen Engel anzuschauen? Wie konnte
ich also meine Augen auf Dich richten und le-
ben? Wie Gras miBte ich hinsinken, wirde
ich in den Lichtkreis Deines Angesichtes ge-
raten.

Barmherziger Gott, wer darf Dir nahen in
Deiner Herrlichkeit? Jedoch, wie soll ich Dir
ferne bleiben?

Kann ich denn tberhaupt Dir ferne bleiben?
Denn Du, das Licht der Engel, bist auch das
einzige Licht meiner Seele. Du «erleuchtest
jeden, da Du in diese Welt kommst» [vgl. Joh

9]. Oline Dich bin ich im duf3ersten Dunkel,
so finster wie die Holle; ich welke hin und ver-
dorre, wenn Du fort bist; ich lebe nur auf in
dem Malke, wie Du mir aufgehst.

Du kommst und gehst nach Deinem Ge-
fallen. Mein Gott, ich kann Dich nicht halten.
Ich kann Dich nur bitten zu bleiben: «Herr,
bleibe bei uns, denn es will Abend werden!»
[Lk 24, 29]. Bleibe bis zum Morgen und gehe
nicht fort, ohne mich zu sehen! Bleibe bei mir
in diesem dunklen Tale bis zum Tode, bis die
Finsternis enden wird!

Bleibe, Du Licht meiner Seele: es wird schon
Abend! Die D&mmerung, die nicht von Dir
fuhrt, kommt mir naher. Ich bin nichts, ich habe
Wenig Gewalt ber mich selbst; ich kann nicht
tun, was ich mochte, bin trostlos und traurig:
ich leide Not um etwas, ich weil3 nicht, um was.
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Du bist es, was mir not tut, obschon ich es
so wenig verstehe. Ich bekenne es und stehe
dazu aus Glauben. Teilweise verstehe ich es,
aber nur wenig.

Leuchte mir, «brennendes, nie verléschendes
Feuer!» [vgl. Ex 24,17; 3, 2] — und ich werde
anfangen, durch Dein Licht, «in Deinem Lichte
das Licht zu schauenx» [Ps 35, 10] und die Wahr-
heit als die Quelle des Lichtes zu erkennen.

Bleibe bei uns! Guter, verweile fir immer!
Und wahrend meine Natur dahinfallt, gib mir
wachsende Gnade!

Bleibe bei mir, und ich werde anfangen zu
leuchten, wie Du leuchtest; ich werde anfangen,
so zu leuchten, daR ich andern ein Licht sein
kann. Das Licht, Herr Jesus Christus, wird ganz
von Dir sein; nichts davon wird mein eigen
sein. Kein Verdienst gehort mir; Du wirst
durch mich auf andere scheinen.

LaR mich denn so Dich verherrlichen, wie es
Dir am meisten gefallt, indem ich allen in mei-
nem Umkreis leuchte. Gib ihnen Licht, so gut
wie mir — leuchte ihnen mit mir, durch mich!
Lehre mich, Deinen Lobpreis, Deine Wahrheit,
Deinen Willen zu verkiinden! La mich Dich
predigen, ohne zu predigen; nicht durch Worte,
sondern durch mein Leben, durch die geheime
Kraft und den gewinnenden EinfluB meines
Tuns, durch meine sichtbare Ahnlichkeit mit
Deinen Heiligen und durch die offenkundige
Fulle der Liebe, die mein Herz Dir entgegen-
bringt.

Med. Chr. Doctr. VII. 65/7.
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DER ALLSEHENDE

Mein Gott, ich bete Dich an als den Allsehen-
den. Du erkennst auf ganz andere, hohere
Weise, als Geschopfe erkennen. Wir erkennen
durch Wahrnehmen und Nachdenken, und es
gibt weniges, dessen wir auf andere Weise ge-
wahr werden. Aber wie anders ist dies unser
Wissen nicht blof3 im Umfang, sondern auch
seiner Natur und Eigenschaft nach von Deinem
Wissen! Die Engel wissen viel, aber mit Dei-
nem Wissen verglichen, sind sie unwissend. Die
menschliche Seele, die Du selbst in Deiner
Menschwerdung angenommen hast, war von
Anfang an mit allem der menschlichen Natur
erreichbaren Wissen begabt; und doch war
auch dies nur ein Tropfen, gegentber der ab-
grindigen Tiefe und reinen Klarheit, die Dei-
nem gottlichen Wissen eigen ist.

Wie konnte es anders sein, mein Gott? Von
Anfang an, von ewig warst Du aus Dir selbst,
und Deine Seligkeit beruhte auf der Erkenntnis
und Anschauung Deiner selbst, indem der Vater
sich selbst im Sohn und Geist, und diese hin-
wieder sich gegenseitig und im Vater schauten —
ein unendliches Begreifen des Unendlichen. In
dieser vollkommenen Schauung des Unendli-
chen siehst Du dasjenige, was unendlich Uber-
allem und grofer als alles ist. Alles, was im All
beschlossen ist, ist schliefflich zusammenge-
nommen nur endlich; endlich, wenn auch die
Grenzen nicht feststellbar sind; endlich, wenn
auch noch so vielgestaltig; endlich, wenn auch



wunderbar sinnreich, herrlich, gewaltig. Du
aber bist der unendliche Gott, und da Du Dich
selbst erkennst, wieviel mehr erkennst Du das
ganze Weltall, so ungeheuer weit, verwickelt
und mannigfach es in seinem Gesamtbestande ist.

Grofer Gott, Du weilit alles, was in der Welt
ist, da Du es selbst geschaffen hast. Sie ist das
Werk Deiner Hande. Du bist allwissend, weil
Du allschaffend bist. Du kennst ein jedes Teil-
chen, so winzig es sei, gleich vollkommen wie
das Ganze. Du siehst die geistige Welt so voll-
kommen wie die Korperwelt. Du erkennst die
Gedanken und Ziele jeder einzelnen Seele so
vollkommen, als gébe es nur diese eine Seele
in der ganzen Schopfung.

Du erkennst mich durch und durch. All mein
Vergangenes, Gegenwadrtiges und Kiunftiges
steht vor Dir als ein Ganzes. Du siehst auch die
ganz leisen, flichtigen Regungen meines Den-
kens, die mir selbst entgehen: Du kannst jeden
inneren Vorgang, ob Gedanken oder Tat, zu
seinem Ursprung zuriickverfolgen und ihm in
seiner Entwicklung und seinen Auswirkungen
nachgehen. Du weilt, wie es mit mir am Ende
bestellt sein wird. Vor Deinem Auge steht die
Stunde, da ich vor Dir erscheine, um das Ge-
richt entgegenzunehmen. Wie schauervoll ist
das Wissen, dal3 ich mich einmal Aug in Aug
vor meinem Richter befinden werde!

Und doch, Herr, moéchte ich es nicht anders
haben. Ich moéchte nicht, daR Du mich nicht
kanntest. Zu wissen, dal Du in meinem Herzen
liesest, ist mein starkster Halt,
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O mehre in mir diese letzte Offenheit und
Redlichkeit, nach der mein Verlangen steht.
Bewahre mich davor, daf} ich Dein Auge scheue,
vor Deinem Blick erschrecke. Bewahre mich
vor dem heimlichen BewuRtsein, dal ich nicht
ernstlich Dein Wohlgefallen suche. Hilf mir,
dal ich mehr und mehr Dich liebe. Dann werde
ich in Frieden sein und keinerlei Angst vor Dir

haben.
Med. Chr. Doctr. XVIII. 118/20

Der Vorsehende

Ich bete Dich an, mein Gott; denn Du ver-
flgst Uber die Ziele und Wege aller Wesen, die
Du geschaffen hast. Du hast ein jedes fur seine
eigene Bestimmung ins Dasein gerufen, und Du
fuhrst es seinem Ziel entgegen.

Die Bestimmung, die Du von Anfang an dem
Menschen vorgezeichnet hast, ist, Dich zu ver-
ehren und Dir zu dienen und darin sein eigenes
Gliick, eine selige Ewigkeit an Seele und Leib
in Gemeinschaft mit Dir fir immer zu finden.

So hast Du es vorgesehen, und zwar flr jeden
Menschen. Wie Deine Hand und Dein Auge auf
der niederen Schopfung ruhen, so auch aufuns.
Du erhéltst alles am Leben und in Téatigkeit flr
sein Ziel. Alles, was lebt, ist vor Deinem Auge;
Du gibst ihm Leben, solange seine Zeit wahrt.
Kein Sinder, kein Heide, kein Lé&sterer oder
Gottesleugner lebt anders als durch Dich, und
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damit er zur Besinnung komme. Du sorgst voll
Liebe fur jedes einzelne Wesen, das Du ge-
schaffen hast, als ware es das einzige in der gan-
zen Welt. Denn Du kannst sie allzumal in ihrem
jeweiligen Besonderen sehen, und Du liebst
mit der ganzen Fulle Deiner Vollkommenheiten
ein jedes in diesem seinem sterblichen Leben und
behaltst ein jedes immer im Auge, als wolltest
Du um seines besonderen Wertes willen seiner
warten und ihm dienen.

Mein Gott, es ist mir eine Freude, Dich zu
betrachten; eine Freude, Dich anzubeten® der
Du allerorten und allzeit so wunderbar wirkst.

Alles, was Deine Vorsehung wirkt, kommt
von Liebe. Wenn Du uns Ubel schickst, ist cs
in Liebe. Alle Ubel der auReren Welt haben
ihren tiefsten Sinn in etwas Gutem oder sind
unvermeidliche Begleiter dieses Gutes Deiner
Geschopfe, und Du wendest sie zum Guten.
Du suchst die Menschen mit Leiden heim, um
sie zur Bule zu bereiten, um ihre sittliche Kraft
zu steigern, um daraus um so groRRere Werte zu
ziehen. Nichts geschieht umsonst, alles hat seine
heilsamen Grinde. Du strafst, aber im Zorn
bist Du Deiner Barmherzigkeit eingedenk.
Selbst wenn Deine Gerechtigkeit Uber den un-
bulfertigen Sinder hereinbricht, an dem sich
Deine liebreichen Vorkehrungen erschopft ha-
ben, geschieht es um der andern willen, um sie
barmherzig vor Ansteckung zu bewahren und

Zu warnen.
Herr, mit unbedingtem, festem Glauben be-
kenne ich auch in Deinen unerforschlichen Ge-
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richten und unbegreiflichen Ratschlissen die
Weisheit und Gute Deiner Vorsehung.

Mein Gott, mein ganzes Leben war eine
Kette von Gnaden und Wohltaten fir ein We-
sen, das ihrer génzlich unwirdig war. Ich habe
es nicht nétig, an Deine Vorsehung zu glauben;
denn eine lange Erfahrung bezeugt mir die
Firsorge, die Du mir zugewandt hast. Jahr um
Jahr hast Du mich gefiihrt, hast Gefahren von
meinem Pfade ferngehalten, hast mich geheilt,
gestarkt, erfrischt, mich geduldig ertagen, mich
geleitet und mich gestiutzt. O versage Dich mir
nicht, wenn meine Kréafte versagen!

Nein, Du willst mich nie verlassen, ich kann
mich sicher auf Dich verlassen. So schuldbe-
laden ich bin — solange ich wahr zu Dir bin,
wirst Du doch, und bis zum Ende, mir Deine
Treue in Uberreichem Malie erzeigen. Ich darf
in Deinen Armen ruhen und schlafen an Deiner
Brust. Gib mir nur und mehre in mir die wahre
Treue zu Dir, das Band des Bundes zwischen
Dir und mir, das Unterpfand in meinem Herzen
und Gewissen, dalR Du, der erhabene Gott, das
armseligste Deiner Kinder nicht verlassen wirst.

Med. Chr. Doctr. XIX. 121/2.

Fur meine Sendung

Gott hat mich fir einen bestimmten Dienst
geschaffen; er hat mir ein Werk anvertraut, das
er keinem andern anvertraute. Ich habe meine
Sendung — und wiirde ich sie das ganze Leben
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hindurch nicht erkennen, so wirde ich sie im
nachsten Leben erfahren. Irgendwie, bin ich
notwendig fur Gottes Ratschliisse, so notwen-
dig an meiner Stelle wie ein Erzengel an der
seinen. Wenn ich versage, kann er freilich einen
andern erwecken, wie er «aus Steinen Kinder
Abrahams machen kénnte» [Mt 3, 9].

Jedoch, ich bin an diesem erhabenen Werk
beteiligt, ein Glied einer Kette, ein Band der
Verbindung zwischen Menschen. Er hat mich
nicht fur nichts geschaffen, ich soll sein Werk
vollbringen. Ich soll an meiner Stelle ein Engel
des Friedens, ein Verkinder der Wahrheit sein
— auch wenn ich nicht daran denke, wenn ich
nur seine Gebote halte und ihm in meinem Be-
rufe diene..

Herr, Du wuftest: wessen der Mensch am
allermeisten und an erster Stelle bedarf, ist nicht
eine &uBere, sichtbare Flhrung — obschon er
auch ihrer bedarf —, sondern ist innere, innig
nahe, unsichtbare Hilfe. Du wolltest ihn durch
und durch heilen, nicht obenhin; nicht nur die
Oberflache wiederherstellen, sondern Kern und
Wurzel seiner Ubel entfernen und zunichte ma-
chen. Zu diesem Behufe wolltest Du in des
Menschen Seele eingehen. Du schiedest von
ihm dem Leibe nach, um zu ihm wiederzukom-
men im Geiste.

Darum bliebst Du bei den Aposteln nicht
wie in den Tagen Deines Fleisches, sondern
kamst zu ihnen und wohntest fir immer in
ihnen in einer Gemeinschaft, die viel unmittel-
barer und wahrer ist: in der Macht des Trosters..

318

Mein Gott, Troster, Quell der Liebe, worin
Vater und Solin einander lieben, Du bist der Ur-
heber der heiligen Liebe in unseren Herzen,
«Lebensquell, Feuer, Liebex.. Ich erkenne Dich
als den Geber der groRen Gabe, in der allein wir
das Heil haben: der heiligen Liebe. Der Mensch
ist von Natur blind und stumpfen Herzens in
allen geistigen Dingen — wie soll er den Himmel
erreichen? Durch die Flamme Deiner Gnade,
die ihn verzehrt, um ihn neu zu gestalten, und
ihn beféhigt, sich an dem zu freuen, wofur er
ohne Dich kein Gesplr hétte. Du warst, all-
machtiger Trostergeist, die Kraft, Starke und
Standhaftigkeit der Blutzeugen inmitten ihrer
Qual. Du bist der Halt der Bekenner in ihrer
langen, beschwerlichen und demitigenden Ar-
beit, in der sie sich abmihen. Du bist das Feuer,
wodurch die Prediger Seelen gewinnen, indem
sie sich selbst in ihrer Arbeit fiir das Gottesreich
vergessen.

Durch Dich erwachen wir von dem Tod der
Slinde, um die Vergotzung des Geschopflichen
in die reine Liebe zum Schopfer zu wandeln.
Durch Dich erwecken wir den Glauben, die
Hoffnung, die Liebe und die Reue. Durch Dich
vermogen wir im Dunstkreis der Erde zu leben,
von seiner Ansteckung heil. Durch Dich sind
wir fallig, uns dem heiligen Dienst zu weihen.
Durch das Feuer, das Du in uns entzlindest,
beten, betrachten und biRen wir. So wenig
unser Leib am Leben bleiben kdnnte, wenn die
Sonne erldschte, so wenig unsere Seelen, wenn
Du Dich entferntest.
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Mein hochster Herr und Heiligmacher, was
in mir gut ist, kommt alles von Dir. Ohne Dich
wirde ich mit den Jahren im Bdsen zunehmen
und ein schlimmes Ende nehmen.. Mehre in
mir die Gnade der Liebe trotz meiner grof3en
Unwirdigkeit! Deine Liebe ist kostbarer als
alles in der Welt, und fur sie entsage ich allem,

was die Welt zu bieten vermochte. Gib mir
Liebe, mein Leben!

Med. Chr. Doctr. I11. 5, 86, 104.

Mir nahe
i

Gott hat mich flr etwas Gutes geschaffen.
Allen will er das Beste, jedem einzelnen sein be-
sonderes Gutes. Was fir den einen gut ist, ist es
nicht fur den andern; was des einen Gluck ist,
kann fur den andern ein Ungliick sein.

Wenn ich seinen Plan nicht durchkreuze,
werde ich nach Gottes Ratschlul} das erlangen,
was meine hochste Seligkeit sein wird.

Er hat mich personlich im Auge, er ruft mich
bei meinem Namen; er weil3, was ich vermag,
was mir am besten entspricht, was mein grof3tes
Gluck ist — und er hat es mir zugedacht.

Gott weil}, was mein groftes Gliick ist; ich
weil es nicht. Es gibt keine gleiche Regel fur
des einzelnen Glick und Wohl. Nicht allen ent-
spricht dasselbe. Die Wege, die zur VVollendung
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flhren, sind mannigfach; die Heilmittel, deren
die Seele bedarf, sind flr die einzelnen sehr ver-
schieden. Gott flhrt uns oft seltsame Wege,
und wir wissen, er will unser Bestes; aber wir
wissen nicht, worin unser Bestes besteht, noch
den Weg dazu. Wir sind blind. Uns selbst tber-
lassen, werden wir irregehen. Wir missen uns
ihm anheimgeben.

So will ich ihm die Fihrung tberlassen, chne
erschreckt zu sein, wenn er einen befremdlichen
Weg fuhrt — einen «wundersamen Weg», wie
die Kirche es nennt. Wir wollen die Zuversicht
hegen, daB er uns recht fihrt und uns zu dem
bringen wird, was vielleicht wir nicht fur das
Beste erachtet hatten, und was auch fur andere
nicht das Beste ware, aber was uns das Beste ist.

Mein Gott, ich gebe mich ohne Vorbehalt in
Deine Hande. AuReres Wohlbefinden oder Ubel-
befinden, Freude oder Schmerz, Freundschaft
oder Einsamkeit, Ehre oder Demitigung, gutes
oder schlechtes Urteil der Menschen, Trdstung
oder Unbehagen, Geflihl Deiner Gegenwart
oder Deines Verborgenseins — alles ist gut,
wenn es von Dir kommt. Du bist Weisheit und
Liebe — was kann ich mehr wiinschen? «Du
fihrst mich nach Deinem RatschluR und
nimmst mich auf in Deine Herrlichkeit. Was
habe ich im Himmel, und was begehre ich auf
Erden als Dich? Mein Fleisch mag vergehen,
mein Flerz verschmachten, Du aber bist der
Gott meines Herzens und mein Anteil flr ewig»

[Ps 72, 24/6].
Med. Chr. Doctr. I. 1.

21469 21 321



Ich vermag nicht in Deine verborgenen Rat-
schlusse einzudringen, Herr. Ich weil3, Du hast
Dich fir alle Menschen dahingegeben; aber
weil Du ihr Heil, obschon Du es gekonnt hat-
test, nicht auf eine Weise gewollt hast, daf3 alle
es tatsachlich erreichen, so ist es gewif3, da Du
fur den einen mehr tust als fur den andern.

Ich kann nicht mit Bestimmtheit sagen, wie
Dein ewiger RatschluR fur mich lautet; aber
Uberdenke ich alle die Zeichen Deiner Glite, die
Du mir so freigebig erwiesen, so darf ich ver-
trauen, zu denen zu gehdren, deren Namen in
Deinem Buch geschrieben stehen. Und eines
weil3 ich durchaus von mir und fiihle es und
glaube es auch von allen andern: wenn ich die
Krone, die mir hinterlegt und erreichbar ist,
nicht erreiche, so ist es ganz und gar meine
eigene Schuld.

Von meiner Kindheit auf hast Du mich mit
Deinen Gnadenerweisen umgeben und hast
soviel fir mich getan, als wére ich von Bedeu-
tung fir Dich, und als ware es Dein Verlust,
wenn ich den Himmel verlére. Durch unzéahlige
freundliche Flgungen hast Du mich weiterge-
fuhrt, hast mich so innig Dir nahe kommen
lassen, mich in Dein Haus aufgenommen, in
Dein Gemach, und mich mit dir selbst genéhrt.
Wabhrlich, es ist Liebe von Dir, Liebe im wirk-
lichen, wahren, wesenhaften, tatkraftigen Sinne
ohne Einschrankung — ich weil} es, ich bin da-
von ganz durchdrungen —, und Du bist immer
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bereit, mir weiter Gutes zu tun, Deine Segnun-
gen Uber mich auszugieBen, und wartest immer-
zu, daB ich um Deine Gnade bitte,

Ja, Herr, Du wiinschest, daft ich Dich bitte.
Du lauschest bestandig auf meine Stimme, und
es gibt nichts, was ich nicht von Dir erhalten
konnte. Ach, ich bekenne meine schmahliche
Nachlassigkeit in der Benutzung dieses grofRen
Vorrechts. Ich bin wirklich in Schuld; mit der
hochsten Gabe, der Macht, den Allméchtigen
zu bewegen, habe ich lassig gespielt. Wie lau
bin ich im Gebete um das, was mir not tut! Wie
wenig denke ich an das Bedirfen anderer, an
die Not der Welt und die Anliegen Deiner
Kirche!

Lal nicht das Blut der Seelen Uber mich
kommen! LaR mich nicht des Weges ziehen,
ohne an Dich zu denken! Gib mir, dal} ich alles
vor Dir ausbreite, in all meinen Plédnen Deine
GutheifRung erfrage und in allen meinen Unter-
nehmungen um Deinen Segen bitte! Ich will
nichts tun ohne Dich, mein Herz soll allzeit bei
Dir sein, und nie will ich vergessen, daf mein
Erléser am Thron des Allerhéchsten mein Flr-
sprecher ist. Wie die Sonnenuhr sich nach der
Sonne richtet, so will ich mich von Dir leiten
lassen, wenn Du mich bei der Hand nehmen
und mich leiten willst.

So sei es, mein Herr Jesus Christus. Ich gebe
mich Dir ganz.

Med. Christ. Doctr. XII1. 94/6.
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Soflihre mich!

1. Mein Gott, Du bist der Allweise und All-
wissende, Du allein. Du weif3t alles und jedes,
was uns von Anfang bis Ende begegnen wird,
und hast es festgesetzt; Du hast es aufs weiseste
geordnet.

Du weillt, was mein Los von Jahr zu Jahr
sein wird, bis ich sterbe; Du weil3t, wie lange
ich zu leben habe; Du weilit, wie ich sterben
werde. Du hast alles genau bestimmt, die Siinde
ausgenommen; jedes Ereignis meines Lebens
ist fUr mich das denkbar beste; denn es kommt
von Dir.

Du fiuhrst mich durch Deine wunderbare
Vorsehung von einem Jahr zum andern, von
der Jugend bis zum Alter mit vollkommenster
Weisheit und mit vollkommenster Liebe.

Mein Herr Jesus Christus, Du bist in diese
Welt gekommen, um Deines Vaters Willen,
nicht Deinen eigenen zu erfullen: gib mir eine
unbedingte und redliche Unterwerfung unter
den Willen des Vaters und Deinen, des Sohnes!
Ich glaube, mein Erléser, Du weilit, was mir
jeweils das allerbeste ist. Ich glaube, Du liebst
mich besser, als ich Dich selber liebe. Du bist
allweise in Deiner Vorsehung, und allméchtig
in Deinem Schutze. Ich weil} so wenig wie
Petrus, was mir die Zukunft bringen wird [vgl.

Joh 21, 22], doch ich ergebe mich génzlich in
meine Unwissenheit und danke Dir von gan-

zem Herzen, dall Du mich der Sorge um mich
selbst enthoben und, statt eine so schwere Last
auf mich zu legen, mich aufgefordert hast, mich
ganz in Deine Hande zu legen. Ich kann nichts
Besseres tun, als gern Dir anvertraut zu sein,
lieber als mir selbst.

Ich erklare in aller Form, Herr, ich will mit
Deiner Gnade Dir folgen, wohin Du auch ge-
hest, und will nicht selber den Weg bestimmen.
Ich will Deiner gewértig sein, Deiner Fiihrung
harrend, und weil Du sie mir gewahrst, will ich
kindlich und ohne Furcht vorangehen. Und ich
verspreche, ich will nicht ungeduldig werden,
wenn Du mich einmal in Dunkelheit und im
Ungewissen 1aBt, noch will ich mich beklagen
oder murren, wenn eine Widrigkeit oder Be-
drangnis Uber mich kommt.

Ich weil}, Herr, Du wirst das Deine an mir
tun, so wie ich mit Deiner Gnade das Verlangen
habe, das Meine vor Dir zu tun. Ich weif} wohl,
Du wirst Dich jenen nie versagen, die Dich su-
chen, und wirst die nicht tauschen, die Dir ver-
trauen; aber ich weif3 auch, daf’ ich Deinen Bei-
stand um so reicher und sicherer genieRRen
werde, je mehr ich darum bete. Darum rufe ich
zu Dir und flehe Dich an, firs erste: Du wollest
mich vor mir selbst bewahren und mich keinem
anderen Willen folgen lassen als Deinem. Dann
bitte ich Dich, Du wollest in Deiner unend-
lichen Teilnahme Deinen Willen auf Milde ge-
gen mich stimmen und nicht strenge, sondern
nachsichtig mit mir verfahren. Und wenn es
nicht unrecht ist, so zu bitten, Herr: suche
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mich nicht mit jenen peinvollen Prifungen
heim, die nur Heilige tragen kdnnen. Habe Mit-
leid mit meiner Schwache und fithre mich den
sicheren, ruhigen Weg zum Himmel!

Doch lege ich alles in Deine Hande, mein
Herr und Erléser, und markte um nichts. Nur,
wenn Du mir ernstere Prufungen zugedacht
hast, so gib mir auch mehr Gnade! Uberschiitte
mich mit der Fille Deiner Kraft und Deines
Trostes, dafl mir die Prufungen des Lebens
nicht zum Tode, sondern zum Leben, zum Heil
gereichen mogen.

Med. Chr. Doctr. XII. 81/3.

Du fihre mich, mildes Licht! Derweilen es
dunkelt,

Fihr mich hinan!

Die Heimat ist fern, kein Sternbild am Himmel
funkelt —

Fihr mich hinan!

Behite des Pilgers Ful3: ich will nicht sehen

Verhlltes — nur einen Schritt vor dem andern
gehen.

Einst war ich anderen Sinnes,wollte nicht flehen:
Fihr mich hinan!

Wollt' selber wahlen, aufeigenen Fiien stehen:

Nun — fihr mich hinan!

Ich liebte die klaren Lichter, wahnt’ zu erlangen

Die hochsten Kronen — o Herr, vergif3, was
vergangen!
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Ich weil3, Du wirst wie von je mich gtig leiten

Auf Deiner Bahn.

Du 14kt uber Moor und Klifte mich sicher
schreiten

Zum Licht hinan.

Umschweben nicht Engel den Weg? Wie
konnte ich sorgen?

Ihr stilles Lacheln griBt schon den nahen
Morgen.

Verses 156/7 («The pillar of the cloud», 16.Juni 1833).

DER ALLHEILIGE

Du bist heilig, Herr. Durch einen unendlichen
Abstand bist Du von allen andern getrennt und
bist gegeniiber allen DER ANDERE.

Ich bete Dich an, Herr, in dieser Deiner Hei-
ligkeit und immerwéhrenden Reinheit; denn all
Deine Seligkeit quillt von innen, und nichts
kann Dich von auf3en berthren.

Ich bete Dich an, den unendlich Seligen, des-
sen ganze Seligkeit in Dir selber griindet. Ich
bete Dich an, in Deiner vollkommenen, heiligen
Selbsterkenntnis, in der wir die Zeugung des
ewigen WORTES fassen. Ich bete Dich an in
Deiner unendlich reinen Selbstliebe, in der wir
das Hervorgehen des Heiligen Geistes als Liebe
zu Deinem Sohn und Sohnesliebe zu Dir fassen.
Ich bete Dich anin jener Gluckseligkeit, die Du
von ewig aus Deinem eigenen Selbst genieRest.
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Mein Gott, ich verstehe nicht diese himmli-
schen Wirklichkeiten; ich rede in Worten, liber
die ich nicht verfige. Jedoch ich glaube, o
Gott, an die Wahrheit dessen, was ich nur
schwach in menschlichem Ausdruck fassen
kann.

Ich bete Dich an, mein Gott, den Heiligen
in Dir selbst wie nach aufien. Ich bete Dich an,
den Heiligen in seinen Werken, wie auch in sei-
nem eigenen Wesen. Kein Geschopf kann sich
Deiner Heiligkeit, jenseits alles sonst Heiligen,
nahen — Du aber bist nahe, beriihrst, umschlie-
Rest und besitzest alles Geschaffene, und alles
lebt nur in Dir: alles, was Du geschaffen hast,
ist gut.

Ich bete Dich an, weil Du alles und jedes in
seiner Art gut gemacht hast. Ich bete Dich an,
der Du allem in der Erschaffung Deine hel-
fende und erhaltende Kraft von innen mitgege-
ben hast, so dalR es, ohne dal Du von aulien
nachhelfen muRtest, weiterlebt und nicht in das
Nichts zerfallt. Ich bete Dich an, der Du allem
wirkliche Kraft verliehen, so dal3 es sich regen
kann, wenn auch durch Dich und mit Dir, je-
doch aus sich selbst.

Ich bete Dich an, der Du Deinen vernunft-
begabten Geschdpfen Macht gegeben hast, das
Rechte zu wollen, und Deine heilige Gnade.
Ich bete Dich an, der Du den Menschen auf-

recht geschaffen, ihn gitig mit dem Vollbe-
stand seines naturlichen Wesens ausgeristet und
obendrein mit einem reichen MaRt Deiner freien
Gnade gesegnet hast, so dal3 er gleich einem
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Engel auf Erden begann; und noch mehr bete
ich Dich an, weil Du ihm durch Deinen Einge-
borenen in der gottlichen Menschwerdung
Deine Gnade in reicherem MalRe und mit blei-
benderer Frucht zuriickgegeben hast.

In all Deinen Werken bist Du heilig, mein
Gott, und ich bete Dich an in allem.

Heilig bist Du in Deinen Werken, Herr. Die
Slinde in der Welt ist nicht von Dir; sie ist von
einem Feinde — von mir und dem Meinigen.
Mich, den Menschen, trifft die Schmach; denn
wir kénnten das Rechte wollen und wollen das
Ubel. Welch ein Abgrund ist zwischen Dir und
mir, mein Schopfer, nicht nur im Wesen, son-
dern auch im Wollen!|

Dein Wille ist immer heilig. Wie darf ich je
es wagen, Herr, Dir zu nahen? Was habe ich
mit Dir gemein? Aber ich mulR Dir nahekom-
men. Du wirst mich zu Dir rufen, wenn ich
sterbe, und wirst mich richten. «Wehe mir,
denn ein Mensch mit unreinen Lippen bin ich
und wohne in einem VVolk mitunreinem Munde»

Is 6, 5].
[ Deir:! Kreuz, o Herr, zeigt mir den Abstand
zwischen Dir und mir, indem es ihn Uberwindet.
Es zeigt sowohl meine tiefe Sindhaftigkeit wie
Deinen tiefen Abscheu vor der Siinde.

Prage mir, Herr, die Lehre des Kreuzes in
ihrer ganzen Bedeutung ein, dal3 sie mich nicht
nur erkennen lasse, wie fremd ich Dir geworden
bin, sondern mir auch die Kraft der Verséhnung

verleihe.
Med. Chr. Doctr. XI. 76/8.
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Confiteor
i

Herr, Du hast eine ganze Ewigkeit in un-
aussprechlicher Seligkeit gelebt, weil Du schon
allein der Vollkommene bist, nur Du. Zu einer
Zeit begannen die geschaffenen Geister da zu
sein; Du schufest sie, dal sie bei Dir seien und
nach ihrem MaRe an Deiner Seligkeitteil hatten.
Doch ihrer Bestimmung entgegen, erhoben sie
sich. Zuerst war es ein Teil der Engel, danti die
Menschheit. Sie erhoben sich wider Dich und
dienten andern statt Dir.

Wozu sonst hast Du uns geschaffen, als um
uns glicklich zu machen? Konntest Du gliick-
licher werden, indem Du uns schufest? Und
worin sonst kénnten wir glucklich sein, als im
Gehorsam zu Dir? Jedoch, wir wollten nicht
gliicklich sein auf den Wegen, die Du uns zuge-
dacht, sondern wir wollten unser Gliick auf un-
seren eigenen Wegen finden, und so verlielRen
wir Dich.

Mein Gott, wie vergelten wir Dir — wie ver-
gelte ich Dir —, wenn wir sundigen! Welch
schrecklicher Undank!

Und was wird die Strafe sein, daf ich meine
Gluckseligkeit ausschlage und die Holle dem
Himmel vorziehe? Ich wei3, worin die Strafe
liegt. Du wirst sagen: «So mag er denn seines
Weges ziehen! Er will verderben, so mag er es
haben! Er verschméaht die Gnade, die ich ihm
gab, so soll sie sich in Fluch verwandeln!»
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Du hast einen /Anspruch auf mich, mein
Gott. Ich bin géanzlich Dein. Du bist der all-
méchtige Schopfer, und ich Dein Geschopf.
Ich bin das Werk Deiner Hande, Du bist mein
Eigentlimer. So wenig sich Axt oder Hammer
gegen den Meister erheben kann, so wenig ich
gegen Dich. Du schuldest mir nichts; ich habe
Dir gegenuber keine Rechte, ich habe nur
Pflichten. Mit meinem Leben und Wohlergehen
und in jeder Gabe hange ich jeden Augenblick
von Dir ab. Was mein Wollen im Hinblick auf
mein Leben vermag, ist nicht mehr, als was Axt
und Hammer vermdgen; ich hange mehr von
Dir ab als irgend etwas auf Erden von seinem
Besitzer und Meister. Der Sohn ist nicht fur
Lebensdauer von seinem Vater abhangig; der
Stoff, aus dem die Axt gemacht ist, war schon
vorher — ich aber hange durch und durch von
Dir ab. Ich sterbe, wenn Du mir Deinen Odem
auch nur fur einen Augenblick entziehst. Ich
bin ganz und gar Dein Eigentum, Dein Werk,
und meine einzige Pflichtist, Dir zu dienen.

Mein Gott, ich bekenne, daR ich Dich bisher
sehr vergal® und immer wieder vergesse. Ich
habe oft so dahingelebt, als wére ich mein
eigener Herr, und habe mich rebellisch von
Dir abgekehrt. Ich bin meiner eigenen Laune
und Lust gefolgt, ohne nach Deinem Wohlge-
fallen zu fragen, und so weit habe ich es in mei-
ner Verhartung gebracht, daB ich kaum mehr
recht fuhle, was fir ein Ubel das ist. Ich sehe
nicht mehr klar, was es Schreckliches um das
Bose ist; es ist mir nicht in dem MaRe ein Ge-
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genstand des Hasses und der Furcht, wie es sein
mifte; ich habe weder Schauder noch Ekel
davor, ich wende mich nicht entriistet davon
ab als einer Verhéhnung Deines Willens, son-
dern spiele und feilsche damit; auch wenn ich
nicht in grobe Vergehen falle, so habe ich doch
keine besonderen Hemmungen, mich in klei-
neren gehen zu lassen. Mein Gott, welch ernster,
erschreckender Abstand ist zwischen dem, was
ich bin, und dem, was ich sein sollte!

Du bist der allsehende, allwissende Gott.
Deine Augen, Herr, sind allerorten. Du bist der
wirkliche Zeuge alles dessen, was irgendwo ge-
schieht. Du bist immer bei mir; Du bist zuge-
gen als Mitwisser in allem, was ich denke, rede
oder tue. «Du, o Gott, der mich sieht» [Gen
16, 13]. All mein Tun, so geringflgig es auch
sei, jedes fliichtige und zuféllig ausgesprochene
Wort, auch der geheimste Gedanke meines Her-
zens, der im Augenblick auftaucht und wieder
vergessen wird, — Du siehst dies alles, Herr;
Du siehst und bewabhrst es. In Deinem Buch ist
jeder Tag meines Lebens eingetragen. Ich ver-
gesse. Du vergissest nicht. Aufgezeichnet ist die
Geschichte aller meiner vergangenen Jahre.
Und so wird es sein, bis ich sterbe. Die Blatter
flllen sich und werden umgeschlagen, und
schliel3lich ist das Buch vollgeschrieben. «Wohin
soll ich fliehen vor Deinem Geiste?» [Ps 138, 7j.
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Herr, ich bin bedingungslos in Deiner

ﬁa(g'gfér Herr, hab Erbarmen mit mir! Ich
hoffe, Du/habest mir meine Siinden vergeben —
die Auswirkungen aber, die Strafen bleiben. So
sehr Du mich liebst, und so wahrhaft Du mich
als Dein eigen erkennst, Du wirst mich in die
Lauterung weisen. Ich werde meine Siinden
noch einmal Uberdenken miussen, fiir sie zu

bu%g'rt werde ich leiden. Hier ist die Zeit fur
eine ernste BuRe; hier ist die Zeit, um Gutes zu
tun, die SlUndenstrafen abzubiRen, die Schuld
auf jede mogliche Weise abzutragen.

Deine Heiligen waren in den Augen anderer
Menschen ohne Sinde; in Wirklichkeit hatten
sie eine grof3e Schuldrechnung und sie brachten
Ordnung hinein, durch eine immerwéhrende
Anstrengung, die sie hier auf sich nahmen. Ich
habe weder ihr Verdienst, noch ihre Leiden;
ich weil} nicht, ob ich zu solchen Liebestaten
fahig bin, dal® sie mir Nachlal meiner Siinden
erwirken konnten. Der Ausblick vor mir ist
dunkel — ich kann mich nur auf Deine unend-
liche Barmherzigkeit stlitzen.

Herr, Du hast mir schon so vielfach Deine er-
barmende Milde erzeigt: erbarme Dich meiner
in dieser Erdenzeit! Bei all Deiner Gerechtig-

keit — sei mir barmherzig!

Med. Chr. Doctr. V. 37/9; IV. 47/9.
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«Herr, ich bin nicht wirdig» [Mt 8, 8]. Du
allein, Herr, zu dem ich spreche, begreifst, was
ich sage, in seinem vollen Sinne. Du siehst, wie
unwirdig ein so groBer Sinder ist, mit Dir,
dem einen, heiligen Gott Gemeinschaft zu ha-
ben, den die Seraphe mit zitternder Ehrfurcht
anbeten. Du siehst nicht blof3 die Flecken und
Narben meiner friiheren Stnden, sondern auch
die Verstimmelungen, die tiefen Wunden, die
bleibenden Unordnungen, die sie in meiner
Seele zurtickgelassen haben. Du siehst, wie le-
bendig diese unzahlbaren Spuren des Bdsen
sind, von denen ich mich umschlossen sehe,
auch wenn sie nicht die Verdammung mit sich
bringen — wie unheimlich als wirkliche Macht,
durch ihre Schuld und ihre Auswirkungen. Du
siehst all meine schlechten Neigungen, meine
niedrigen Motive, meine verkehrten, eigen-
willigen Ideen, meine vielen Schwéchen und
Erbarmlichkeiten. Und doch kommst Du zu
mir!

Mein Gott, mir selbst Gberlassen, mifte ich
wahrhaft vergehen im Gedanken, mit dem, was
ich bin, vor dem erschreckenden Glanz Deiner
Majestat, dem verzehrenden Feuer zu stehen.
Du wirst mir Kraft geben, Deine Gegenwart zu
ertragen; sonst kénnte ich nur mit Petrus sagen:
«Herr, geh weg von mir, denn ich bin ein sun-
diger Mensch!» [Lk 5, 8].

Ja, gib mir Kraft, mein Gott, Deine Gegen-
wart zu ertragen! Du allein kannst es. Reinige
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mein Herz und meinen Geist von allem, was
zurlickliegt, tilge meine Erinnerungen an das
Bose, befreie meine Seele von allem Schwachen,
Gebrechlichen, Reizbaren, Unzulénglichen! Gib
mir ein wahres Erfassen des Unsichtbaren! IdLilf
mir, dall ich wahrhaft, in der Anwendung auf
die praktischen Wirklichkeiten meines Lebens

und gegeniber allen irdischen Werten, Dir die
Treue halte und mehr auf die kommende Welt,
als auf die gegenwartige schaue! Gib mir Tap-
ferkeit, wahre Unterscheidungsgabe zwischen
Recht und Unrecht, Demut in jeder Lage und
eine innige Sehnsucht nach Liebe zu Dir!

Med. Chr. Doctr. XV. 109/10.

«Afez» Herr und mein Gott!»

Mit Tilomas bete ich Dich an, mein Gott.
Und wenn ich mein ganzes Leben hindurch
gleich ihm durch mangelnden Glauben gestin-
digt habe, um so mehr bete ich Dich an.

Ich bete Dich an, den einzig Anbetungswiir-
digen. Du bist in Deiner freigewdahlten Demut,
darin Du Dich von den Menschen miRachten
1al3t, herrlicher, als da Dich die Engel verehren.

Mein Gottund meinalles, Dich haben, heif3t
alles haben, was ich haben kann. Ewiger Vater,

. o |
glticrrqlcvi?rldcg r%?clztr)\%ti/vagen, eine so grofie Bitte
an Dich zu richten — es ware anmafiend, héattest
nicht Du mich ermutigt. Du hast es mir in den
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Mund gelegt. Du hast Dich in meine Natur ge-
Kleidet, bist mein Bruder geworden und bist ge-
storben wie andere Menschen, nur in viel gro-
Rerer Bitterkeit: auf dal? ich vertrauensvoll Dir
nahe, statt in Furcht und Zittern auf Dich zu
schauen.

Du sprichst zu mir, wie einst zu Thomas und
forderst mich auf, Dir ganz zu vertrauen.

Mein Gott und mein Alles! — Was kann ich
Groleres sagen, und wenn ich die ganze Ewig-
keit reden wollte! Ich bin zufrieden und tber-
reich gesegnet, wenn ich Dich habe. Ohnc Dich
aber bin ich nichts; ich verdorre, zerfalle und
verderbe.

«Mein Herr und mein Gott» [Joh 20, 28] —
mein Gott und mein Alles, gib mir Dich selbst!
Ich verlange sonst nichts.

Thomas trat herzu und beriihrte Deine heilige
Wunde. Wird je der Tag kommen, wo ich Dir
nahen darf, sie zu verehren? Welch ein Tag, da
ich, gelautert von aller Unreinheit und Siinde,
fahig bin, meinem fleischgewordenen Gott zu
nahen in seiner erhabenen Wohnung des Lichtes
oben! Welch ein herrlicher Morgen, wenn alle
Pein der Lauterung hinter mir liegt und ich

zum ersten Male Dich mit eigenen Augen, von
Angesicht zu Angesicht, schauen, Dir ohne
Zagen in die Augen sehen darf, um voller Freude
mich niederzuwerfen und Deinen Fu3 zu um-
fassen — Du aber breitest die Arme aus, mich zu
empfangen! Du mein grof3er Freund, der meiner
Seele wahrhaft wohl will, ich will Dich jetzt
lieben, damit ich einst Dich lieben kann.
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Was fir ein Tag, langer Tag oline Ende, Tag
der Ewigkeit, da ich ganz anders sein werde als
jetzt, wo ich den Leib des Todes an mir flhle
und mich verwirrt und abgelenkt sehe durch so
viele Gedanken, von denen jeder mich um den

H'WI%}%I grcl)rt\p%%n PFehrtﬁ'was fur ein Tag wird
das sein, wenn alle Stinden, die laRlichen und die
schweren, von mir genommen sind, wenn ich
vollendet und wohlgeféllig in Deinen Augen
vor Dir stehe, fahig, Deine Gegenwart zu er-

tragen, ohne Dein Auge zu scheuen, ohne zu
zittern vor den klaren Blicken der Engel und

Erzengel, umgeben von ihrer Gesellschaft und
MR S E &R A gleich ich nicht wiirdig bin,
Dich zu sehen oder Dich anzurtihren, mochte
ich doch immer in Deiner Nahe sein und Sehn-
sucht hegen nach dem, was in seiner Fille mir
noch versagt ist. Mein Erldser, Du allein sollst
mein Gott sein; ich will keinen zum Herrn ha-
ben als Dich. Zerbrechen will ich die Gotzen
in meinem Herzen, die sich nicht mit Dir ver-
tragen; nichts will ich mein nennen als «Jesus
Christus, und zwar den Gekreuzigten» [1 Kor
2, 2]. Es soll mein Leben sein, Zwiesprache mit
Dir zu halten, mich selbst Dir darzubringen,
Dich vor Augen zu haben, Dich zu verehren
in Deinem heiligen Opfer und mich ganz Dir

hinzugeben im heiligen Mahle.

Med. Chr. Doctr. VI. 2: 55/7.
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DAS WAHRE GUT

Dich besitzen, Freund der Seelen, heifst gliick-
lich sein. Es ist das grofie Gluck der unsterb-
lichen Seelen. Sich Deines Anblickes zu er-
freuen, ist der selige Inhalt der Ewigkeit.

In diesem Leben kann ich mich an den fliich-
tigen Werten der Sinne und der Zeit ergotzen
und so kann ich mich leidlich durchbringen.
Aber sie kénnen nicht fir immer bleiben; sie
werden uns abgestreift, wenn wir aus diesem
Leben scheiden. Alle Schattenbilder .werden
sich eines Tages auflésen. Was werde ich dann
beginnen?

Nichts wird mir bleiben, als der gewaltige
Gott. Wenn ich im Gedanken an Ihn keine
Freude finde, so wird es dann nichts mehr ge-
ben, woran ich mich freuen kénnte. Gott und
meine Seele — die werden dann noch von aller
Welt die einzigen Wesen sein, soweit es mich
selbst betriflt, und ob es mir lieb ist oder nicht,
Er wird dann alles in allem sein. Welche Not
fur mich, wenn ich Ihn nicht liebe und nichts
sonst mir bleibt, um es zu lieben — wenn ich
mit ihm nicht im Reinen bin, dessen Auge dann
immerdar auf mir ruhen wird.

Ach Herr, wie kann ich mich unterstehen zu
sagen, Du werdest mir alles in allem sein, «ob
es mir lieb sei oder nicht»? MuR ich es nicht von
ganzem Herzen wuinschen? Was kann mich
glucklich machen als Du? Wenn mir dann alle
Werte der Zeit und der Sinneswelt zur Verfi-
gung waéren wie jetzt, miRte ich nichtim Laufe
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der Zeiten ihrer mude werden, ja schon nach
wenig Jahren? Und wenn diese Welt fir immer
bestiinde, kdnnte sie meine Seele erfillen? Gibt
es schon hienieden etwas, das nicht mit der
Zeit schal wiirde? Liebt der Greis, was dem
Jungling gefallt? Ist nicht ein bestandiger Wech-
sel hienieden?

So kann ich gewil3 sein, mein Gott: einmal
wurde die Zeit kommen, auch wenn sie lange
anstunde, da ich genug hétte von allen Freuden,
welche die Welt zu bieten vermag. Nur Du,
Herr, den ich liebe, bist meiner Seele Nahrung
fur ewig, nur Du.

Du allein kannst die Menschenseele erfillen.
Die Ewigkeit ohne Dich wadre elend, selbst
wenn keine Strafe hinzukdme. Dich schauen,
in Dir frohlocken, Dich betrachten: nur dies
ist unerschopflich.

Zwar bist Du der Wandellose, doch sind in
Dir immer neue und immer wunderbarere Tie-
fen und immer neue und wechselnde Herrlich-
keiten zu ergriinden. Wir werden ewig von

Avorn anfangen, Dich zu betrachten, als hatten
wir Dich noch nie gesehen. In Deiner Gegen-
wart flieRen die Wonnestrome, von denen zu
kosten nie verleidet. Dies ist mein wahrer An-
teil, Herr, hier und fur ewig.

Mein Gott, wieviel fehlt mir, nach dem zu
leben, was ich so Klar begreife! Ich muR3 beken-
nen, mein Herz geht Schattenbildern nach. An-
deres liebe ich mehr als die Gemeinschaft mit
Dir und bin immer geneigt, Dir zu entlaufen.
Ja, es ist mir oft schwer, im Gebete zu ver-
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weilen. Kaum ein Vergniigen gibt es, dem ich
nicht lieber huldige, als Deiner zu gedenken.

Vater, gib mir die Gnade einer tiefen Be-
schamung Uber meine Widerspenstigkeit!

Ruttle mich aufaus meiner Nachléssigkeit und
Kalte und gib mir, daB ich Dich von ganzem
Herzen suche. Hilf mir, gern in Betrachtung,
heiliger Lesung und Gebet zu verweilen. Hilf
mir zu lieben, was meinen Geist flir meine ganze
Ewigkeit beschaftigen wird.

Med. Chr. Doctr. I1I. 1: 31/3.

Das unerschdpfliche Gut

Mein Gott, ich glaube und weif3, daR Du un-
endlich bistin der Fille und Tiefe Deiner Eigen-
schaften, und ich bete Dich darin an. Ich bete
Dich an, als den Inbegriff alles dessen, was die
Seele erquicken und stillen kann. Und ebenso
weil ich und bin durch Erfahrung dessen nur
zu sicher, dal? alles Geschaffene, alles Irdische,
wohl eine Zeitlang gefallt, aber dann verblaft
und zur Last wird. Ich glaube, es gibt aufErden
nichts, dessen ich auf die Dauer nicht miide
wurde; ich glaube, mit der Zeit wiirde ich auch
des Lebens Uberdrissig; ich fande es schal und
leer und freudlos, selbst wenn ich alle Glicks-
gaben zu Verfligung hatte, die es bieten kann;
ich ware wohl tber die Malen unglucklich,
wenn ich so lange wie die Menschen vor der
Sintflut zu leben hatte — oline Dich; ich kdnnte
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versucht sein, vor Miudigkeit und Uberdruf
selbst ein Ende zu machen; ich wiirde meinen
Verstand verlieren, wiirde das Leben nicht vor-
her ein Ende nehmen; es kame mir vor, als
ware ich im einsamen VerlieR mir selbst tber-
lassen, ohne Gefahrten — wenn Du nicht wa-
rest, mit dem ich Zwiesprache halten kann,
mein Gott.

Nur Du, unendlicher Herr, bist immer neu,
obschon der «Alte der Tage» [Dan 7, 9]; Du
bist «der Erste und der Letzte» [Geh Offb 1, 17].

Mein Gott, Du bist immer jung, obwohl Du
alter als alle bist. Du allein bist «die Speise fir
immer» [Joh 6, 27]. Ich habe ein ewiges Leben
vor mir, nicht nur fir eine Weile, und Giber mein
Dasein habe ich keine Gewalt. Ich kann mich
nicht zerstoren, selbst wenn ich so schlecht
ware, es zu wollen; ob ich wolle oder nicht, ich
muR mit dem Verstande und BewuBtsein fiir
ewig fortleben.

Ohne Dich waére die Ewigkeit nur ein anderer
Name fir ewiges Elend. In Dir allein besitze
ich, was mir Halt fir immer geben kann; Du
allein bist die Speise meiner Seele. Nur Du bist
unerschopflich und bietest mir immer Neues zu
erkennen und Neues zu lieben. Nach Millionen
Jahren werde ich Dich so wenig kennen, daf3
ich mich noch immer am Anfang flihlen werde;
nach Millionen Jahren wirst Du fiir meine Er-
fahrung noch ebenso begliickend, vielmehr be-
gluckender sein als friher, und es wird mir
vorkommen, ich stlinde erst am Beginn meiner
Seligkeitin Dir. Und so wird es immer sein, und
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fur alle Ewigkeit werde ich ein kleines Kind
sein, das in die Anfangsgriinde Deines unend-
lichen gottlichen Wesens eingeweiht wird.
Denn Du bist die Quelle und die Mitte alles
Guten, das einzig Wesenhafte in dieser Welt
der Schatten, der Himmel, in dem die seligen
Geister leben und gliickselig sind.

Mein Gott, Du sollst mein Anteil sein. Schon
aus bloBer Klugheit komme ich von der Welt
zu Dir und entsage der Welt um Deinetwillen.
Ich gebe den Abschied dem, was nur Verhei-
RBung ist, um dessentwillen, was Erfillung ist.
Zu wem sollte ich gehen? Es verlangt mich auf
dieser Welt, Dich zu finden und an Dir meine
Stillung zu haben; es verlangt mich nach Dir,
mein Erloser, der auferstanden, zum Himmel
gefahren und doch Deinem Volke auf Erden
nahegeblieben ist. Ich schaue aufzu Dir, ich er-
hebe mein Auge zu dem «lebendigen Brot», das
im Himmel ist und «vom Himmel kommt»
[Joh 6, 41]. Gib mir immer von diesem Brote!
Nimm hinweg dieses Leben, das bald zerfallt,
auch wenn Du es nicht zerstorst, und gib mir
die Fulle jenes Ubernatirlichen Lebens, das in
Ewigkeit keinen Tod kennt.

Med. Chr. Doctr. XXI11. 132/4.

Der Seligmachende

Der Herr ist in den Himmel aufgefahren..
In den Himmel gehen, heildt zu Gott gehen-
Der Himmel — da ist Gott und Gott allein;

342

denn da ist vollkommenes Gliick und nichts
anderes; und niemand kann selig sein, der nicht
in die Herrlichkeit des goéttlichen Wesens ein-
getaucht und da geborgen und ganz darein ver-
senkt ist.

Alle Heiligen, die er geschaffen, sind nur des
Hdchsten Gewand, in das er sich ewig gekleidet
hat; es strahlt von seinem unerschaffenen Licht.

Auf Erden gibt es viele Dinge, und jedes hat
seine eigene Mitte. Dort ist nur ein Name: Gott

allein.
Das ist das wahre, Uberirdische Leben auf

Erden. Will ich hier Gbernatirlich leben, und
will ich ins Ubernatirliche, ewige Leben gelan-
gen, das im Himmel ist, so muf} ich eines tun:
hienieden in seelischer Gemeinschaft mit Gott
leben.

Lehre mich dies, o Gott! Gib mir Deine Uber-
natiirliche Gnade, es zu verwirklichen! Ver-
stand, Geflihl, Absichten, Ziele: alles soll durch-
drungen und beherrscht sein von der Liebe zu
Dir, alles eingetaucht und einbezogen in das
Eine: Dich schauen.

Dort gibt es einen Namen und einen Gedanken;
hienieden gibt es vierlerlei Gedanken. Das ir-
dische Leben, das zum Tode fihrt, besteht eben
darin, der Vielheit der Dinge, Ziele, Aufgaben
und Zerstreuungen nachzujagen, die man auf
Erden sich vorsetzen kann. Auch das natirlich
Gute, das es auf Erden gibt, fuhrt nicht [von
sich aus] zum Himmel: es verdirbt, sobald man
sich damit befalt; es zerfallt, wenn man darnach
greift. Es ist nichts Festes, nichts Ganzes, nichts
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Dauerhaftes; es zerrinnt in ein Ubel, bevor es
gut endet, bevor es recht angefangen hat, gut
zu werden. Im besten Falle ist alles «eitel», wenn
nicht Schlimmeres. Und zumeist birgt es den
Keim der wirklichen Suinde.!

Mein Gott, ich muR dies bekennen. Mein
Herr und Erloser, ich bekenne es. Ich weil3, nur
Du bist der Wahre, bist der Gute, bist Gott.
Du allein kannst mir Licht und Klarheit schen-
ken und kannst mich zu Dir emporfihren. Du
bist «der Weg, die Wahrheit und das Leben»
[Joh 14, 6], nur Du. Die Erde wird mich nie zum
Himmel fiihren. Du allein bist der Weg, Du
allein.

Mein Gott, kann ich auch nur einen Augen-
blick zweifeln, welches mein Weg sei? Soll ich
nicht ohne Zogern Dich zu meinem Teil er-
wahlen? Zu wem sollte ich gehen? «Du hast
Worte des ewigen Lebens» [Joh 6, 69].

Du bist herabgestiegen, um gerade das fir
mich zu tun, was sonst niemand tun konnte:
nur Du, der Himmel, kann mich zum Himmel

1 Wollte man die Empfindung des Herzens — und gar die Gebets-
sprache der mystischen Gottesliebe — in das Begriffsnetz niichterner
«ontologischer Betrachtung» spannen, kdnnten solche Stellen etwas
Uibertrieben scheinen. Und der Theologe konnte daran erinnern,
dafl’ vor dem Auge des Schopfers «alles gut war». Immerhin — ehe der
Mensch dariiberkam! Nun erlebt ein jeder die Welt aufseine Weise —
der «Wertungen» sind wohl so viele ais Menschen. Wenn aber ganz
allgemein dem «finstern Auge» alles finster scheint und auch der Gott-
erflllte zuweilen Gleiches zu sagen scheint, so ist ihr Sinn doch him-
melweitverschieden: jenem ist alles finster durch seine innere Licht-
losigkeit — diesem durch «Uberschwang des Lichts»: weil er «Gott
schaut» und «Gott allein gut» findet. Der Zusammenhang bei New-
man zeigt die seelische Nahe zum Prediger Salomons.
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bringen. Welche Kraft héatte ich, den hohen
Berg zu ersteigen? Auch wenn ich der Welt
noch so gut diente und meine Pflichten in ihr,
menschlich gesprochen, erfiillte — was kdnnte
die Welt fir mich tun, soviel sie sich auch be-
mihte? Auch wenn ich meiner Stellung aufs
beste gerecht wirde, den Mitmenschen Gutes
erwiese und weithin einen wohlklingenden Na-
men hétte, auch wenn ich Groftaten voll-
bréchte und gefeiert wirde, auch wenn ich mit
Ruhm in die Geschichte einginge — wie kdnnte
dies alles mich zum Himmel bringen?

So wiébhle ich Dich zu meinem Teil, o Gott.
Du lebst und stirbst nicht. Ich verwerfe alle fal-
schen Gotter: Dir (bergebe ich mich.

Ich bitte Dich innig, Du wollest mich lehren
und fihren, mich im Guten stdrken und mich

zu Dir hinaufnehmen.
Med. Chr. Doctr. XI11. 90/2.

Ewige Liebe

Du forderst uns auf, Dich zu lieben, mein
Gott, und Du selbst bist Liebe. Dies eine hast
Du von ewig gelebt, die Liebe. Wir wissen
nichts von der Wirksamkeit Deiner Macht, als
Du allein warst, nichts von Deiner Gerechtig-
keit, bevor es Geschopfe gab, die sich zu be-
wahren hatten, und nichts von Deiner Weisheit,
ehe sich Deine Vorsehung darstellte in Deinem
Werke. Aber von ewig hast Du geliebt; denn
Du warst nicht Einer, sondern warst Drei. Der
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Vater liebte von ewig seinen eingeborenen Sohn,
und der Sohn mit gleicher Liebe den Vater, und
der Heilige Geist ist die wesenhafte Liebe, mit
der sich Vater und Sohn einander lieben. Dies,
Herr, ist eine unaussprechliche und Dir eigene
Seligkeit. Sie besteht in Liebe. Ich bete Dich
an, Du meine unendliche Liebe.

Als wir durch Dich erschaffen waren, da lieb-
test Du, wenn es moglich ware, noch mehr: Du
liebtest nicht nur Dein eigenes, wesensgleiches
Selbst in der Dreiheit der gottlichen Person,
sondern Du bebtest auch Deine Geschopfe. Du
warst Liebe zu uns, wie Du Liebe in Dir selber
bist.

Den Menschen liebtest Du mehr als andere
Geschopfe. Liebe brachte Dich vom Himmel
und machte Dich den Gesetzen Deiner Ge-
schopfe untertan. Liebe allein konnte Dich, den
Erhabenen, bezwingen und Dich klein machen.
Du starbst aus unendlicher Liebe zu den Siin-
dern. Und jetzt, da Du zur Hohe aufgestiegen,
halt Dich die Liebe noch immer unter gewohn-
licher, unauffalliger Erscheinung in der Enge
des sakramentalen Zeltes.

O Liebe, warest Du nicht unendlich, — wiir-
dest Du auch nur eine Stunde hier einge-
schlossen bleiben, der MiRachtung, Unwirde
und Verunehrung preisgegeben?

Mein Gott, ich weil? nicht, was unendliche
Liebe besagt; aber das eine sehe ich, dalR Deine
Liebe so tief und stark ist, daR alle meine Mal3-
stidbe an ihr versagen.
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Nun forderst Du mich auf, Dich wiederzu-
lieben, weil Du mich geliebt hast. Du willst von
mir, daB ich Dich mehr als andere liebe. «Liebst
Du mich mehr als diese?» [Joh 21,15].

Mein Gott, wie beschdmend ist es fiir mich,
daR Du mir eine solche Frage stellen mufit!
Und doch —liebe ich Dich wirklich mehr als die
Welt? Die Menschen im allgemeinen lieben
Dich gar nicht; sie verbannen Dich aus ihren
Gedanken; sie empfinden es l&stig, an Dich zu
denken; sie haben kein Herz fiir Dich. Du muf3t
mich sogar fragen, ob ich Dich ein wenig liebe.

Ware es moglich, dal ich Dich nicht von
Herzen liebte? Wie kdnnte ich anders, da Du
mich Dir so nahe kommen lieRest und mich so
wunderbar aus der Welt erldst hast, daB ich in
besonderer Weise Dein Knecht und Solin sei?..

Ich weil} nicht, was Du fir die andern im
einzelnen getan hast, obschon Du fiir alle ge-
storben bist — aber ich weil3, was Du im beson-
dern fiir mich getan hast. So viel, Du meine
Liebe, hast Du flir mich getan, dai3 ich es Dir
schuldig bin, Dich mit allen Kraften zu lieben.

Med. Chr. Doctr. X. 74/5.
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QUELLENVERZEICHNIS

Med. = Meditations and Devotions, London, Long-
mans 1914; darin der Teil «On Christian
Doctrine». Ubersetzung s. Kndpfler.

Mix. Congr. = Discourses to Mixed Congregations,
ebenda 1921. Ubers, s. Schandeten.

Oxf. Univ. Serm. = Oxford University Sermons, eben-
da 1909.

PPS = Parochial and Plain Sermons I-VIII.
London, Rivington 1870/75.

Subj. Day = Sermons bearing on Subjects of the Day,
London, Longmans 1909.

Var. Occ. = Sermons preached on various occasions,
ebenda 1927.

Verses = Verses on various occasions, ebenda
1918.

FRUHERE DEUTSCHE UBERSETZUNGEN

(der hier benutzten Abschnitte)

Droves = G. M. Drevcs, ausgcwahltc Predigten
aufalte Sonntage des Kirchenjahres von
J. H. Newman, Kempten 1907.

Haecker = Haecker Th., J. H. Newman, Mysterium
der gottlichen Dreifaltigkeit und
Menschwerdung. (Predigten). Leipzig
1938.

Knopfler M., J.H. Newman, Betrachtungen und Gebete.
(Meditations and Devotions). Miinchen
1924,

Laros == M. Laros, Kardinal Newman, Ausgc-
wahltc Werke, Mainz 1922ff. Band I-1X.

Schéndeten = J.H.Newman, Conferenzredcn, hg. von
G. Schiindelen, 1860.
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Gelegentlich zitierte newmanschriften

= An Essay on the Development of Chri-

Devel.
stigg Doctrine, London, Longmans
Gramm. = An Essay inaid ofa Grammar of Assent,
ebenda 1913.
Justif. = Lectures on the Doctrine of Justifica-

tion, ebenda 1914.
Proph. Off. = Lectures on the Prophetical Office of
the Church. London, Rivington, 1938.
Serm. Notes = Sermon Notes of J. H. Card. Newman,
1849/78, cd. by Fathers of the Bir-
£n9i1n4gham Oratory, London, Longmans

Runde Klammern bezeichnen die Stellen, die von Newman selbst

eingeklammert sind.
Eckige Klammern bezeichnen vom Ubersetzer Eingefligtes.
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