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Uber dieses Buch schrieb:

Prof. Dr. Richard Hauser (Heidelberg): Hier trifft der
Mensch unserer Tage nicht nur einen der groten katho-
lischen Theologen des 19. Jahrhunderts, sondern ebenso
einen tapferen, schlichten und heiligméRigen Menschen.
Die ausgewahlten Texte laden ein, Newmans eigenen
Weg mitzugehen, und geben einen umfassenden Uber-
blick tber sein Denken.

Prof. Dr. Heinrich Bacht (Frankfurt a. M.): Mit einer
unglaublichen Sensibilitit hat Newman die Fragen,
welche den neuzeitlichen Menschen bedrangen, in sich
durchgetragen ... Sein geistiges Vermachtnis offenbart
die unerschopfliche Aktualitat eines Mannes, den man
zurecht einem Augustinus an die Seite gestellt hat. Der
vorliegende Band bringt eine vorzuglich zusammenge-
stcllite Auswahl.

Prof. Dr. Hans Urs von Balthasar (Basel): Ich zdgere
nicht, den ,Newman! von W. Lipgens als die beste Ein-
fuhrung in die hehre Gestalt zu bezeichnen, eine Aus-
wahl aus seinen Worten, wie nur ein sehr langer und
reifer Umgang sie vermitteln konnte. Etwas von der
Vornehmheit und christlichen Klarheit Newmans strahlt
aus dem Werk von Lipgens; das Entscheidende ist in
seinen Grundartikulationen da am richtigen Platz, das
menschlich und kulturell Zeitbedingte ist weggelassen.

Prof. Dr. Josef Pieper (Munster): Es dunkt mich ein in-
standig zu ergreifender Glucksfall, da es nunmehr einen
Zweihundert-Seiten-Band gibt, worin dieser modernste,
unerschrockenste und nobelste Geist der gegenwartigen
Christenheit nicht allein mit seiner Botschaft, sondern
auch als daseinshafte Gestalt vor jedermanns Blick und
Gehor tritt.

Prof. Dr. Robert Grosche (Koln): Dieser Band ist durch
die Einleitung wie durch die Auswahl der Texte die
heute beste Einfihrung in das Leben und Denken dieses
groRen geistigen und geistlichen Menschen, der unserer
Zeit glaubhaft zu sagen vermag, welche Kraft im Glau-
ben liegt. Es ist wirklich der ganze Newman, der, bei
aller Kurze der Auswahl, in einem groRartigen Umril3
sichtbar wird.

Prof. Dr. Romano Guardini (Minchen): ...Genaue
Quellennachweise ermdglichen weitere Lektlre. Anmer-
kungen machen Fernliegendes verstandlich. Eine gute
Einleitung endlich ordnet in Kirze die Personlichkeit
und das Werk Newmans in die religidse Geistesgeschichte
ein. Man kann nur wiinschen, der Band mdoge die Leser
finden, die er verdient.
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EINLEITUNG

i. Newmans geschichtlicher Ort

In Newman sieht der Katholizismus seine eigene geistige und
religidse Erneuerung seit dem ersten Weltkrieg vorgebildet.
In seinem Leben und Werk begreift er die Bewdltigung von
Aufgaben, die der Kirche in unserm Jahrhundert noch und
vollends gestellt sind. Schon zu Lebzeiten (1801—90) von
den Anglikanern, und den Katholiken seiner englischen Hei-
mat tief verehrt, von den Gebildeten ob des Glanzes seiner
Sprache und der Erschitterungskraft seiner autobiographi-
schen Schriften und Romane bewundert, ist seither die Wir-
kung auch seines theologischen Werkes in vielen Sprachen
standig gewachsenl.

Das liegt vor allem an der geistes- und theologiegeschicht-
lichen Funktion, die er zu erfassen und auszufillen vermocht
hat. Er hat zu einem wesentlichen Teil geleistet, was nicht zu
Ende gefuhrt worden war, seit Pascal im Ringen mit seinen
»Pensees« gestorben war: die dem christlichen Denken und
Sein aufgegebene Bewidltigung und antwortende Verarbei-
tung all der auBergewdhnlichen Schritte des menschlichen
Geistes in den Jahrhunderten naturwissenschaftlicher Welt-
entdeckung und philosophischer Aufklarung. Hier liegt New-
mans kaum zu Uberschétzende geistige Leistung in jenem von
Jhm selbst beschriebenen »immerwahrenden Zweikampf«?
~wischen dem christlichen Glauben, der notwendig auch Lehre
ist — Offenbarung, die Geoffenbartes einschlieBt —, und dem
eigenwilligen »unruhigen Erkenntnisdrang unserer gemein-
samen Menschennatur«, dem gegeniber der ein fur allemal
als ein Ganzes gegebene christliche Glaube stets antwortend
und in der Antwort sich entfaltend ist.

Was Newman vorfand, war ein rationalistischer Deismus,
der nur eine unpersonliche Erstursache fir Religion tbrigliel
oder auch das Gefhl einer weltimmanenten Urkraft, und ein
durchgangiger religioser Skeptizismus im allgemeinen Zeit-
geist; ein vordringender religidser Liberalismus, »das antidog-
matischc Prinzip und seine Konsequenzen«s3, in seiner prote-
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stantischen Umwelt. Was Newman leistete, war nicht nur die
— in der Stille auch vor und neben ihm so oft geschehende —
personliche Bejahung der Offenbarung; sondern ihre voll-
stdndige Konfrontierung mit den zentralen Ansatzen dieses
neuzeitlichen Denkens und des in ihm geborenen reformato-
rischen Geistes, die antwortende Verarbeitung der, beiden
innewohnenden, positiven Triebkréfte und Entdeckungen.

Was Kierkegaard, der einzige in seiner theologiegeschicht-
lichen Funktion ihm Vergleichbare, zu einem Teil tat, hat
Newman in Ganzheit getan. Beide haben, ohne voneinander
zu wissen, gegen ihr »Jahrhundert ohne geistige Entschei-
dungen« gestanden, gegen die Zersetzung der Glaubensin-
halte zur »Religion des Biirgers«. Beide haben die Antithesen
des »unendlichen qualitativen Unterschieds« zwischen Gott
und Mensch wieder sichergestellt. Und beide haben den einen
der Ansétze neuzeitlichen Denkens, den individualistischer
Innerlichkeit, Gberwunden und verwandelt in ein personal
verwirklichtes Christsein, in eine Theologie der Existenz.
Aber wahrend Kierkegaard »den Weg des feurigen Jing-
lings.. geht und sozusagen alle menschlichen Wahrscheinlich-
keiten wegschafft, um den Sprung als auRerstes Glaubens-
wagnis zu machen.., geht Newman den Weg des reifen Man-
nes, fillt, wo immer er kann, die Liicken und hauft die Wahr-
scheinlichkeiten immer mehr bis zu dem Punkt, wo der Qua-
litdtstibergang zur Gewil3heit statthat«4. D. h. Newman hat
Uber Kierkegaard hinaus auch den andern Ansatz neuzeit-
lichen Denkens in der Uberwindung gewandelt: er hat das
Recht der Ratio im Glauben, die richtige und notwendige
Tatigkeit grade der an Wissen und Fahigkeit neuzeitlich ge-
starkten Vernunft in der Erfassung und Entfaltung des Offen-
barungsgutes neu begriindet. Und er hat, wiederum (ber
Kierkegaard hinaus, der eben gezeugten Theologie der Exi-
stenz sogleich innig verbunden die Theologie der objektiven
Vermittlung, der Kirche und der Amter. Mit Hilfe seines
Kernbegriffes der »Realisierung« (d. h. der in eins gefalten
Akte der inhaltlichen Erfassung, der zur Gewil3heit fihren-
den realen Zustimmung und der restlosen Verwirklichung im
eigenen Sein) hat er in der einmaligen Weise des Genies theo-
logisch vertieft zu fassen und immer eindringlicher zu formu-
lieren vermocht: die »Realisierung« des sich offenbarenden
Gottes in Geist upd Herz des Christen, des Offenbarten in
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sidi entfaltender Kirche und, zusammenschlieend, des per-
sonalen Christseins nur in der Heiligkeit der realen Dogmen
und Sakramente. So hat Newman neuzeitlich Zerrissenes
wieder vereint, und sein Wirken in unserm Jahrhundert
(gleicher Problematik in breiten Schichten) bringt zur Aus-
reifung, was die Kierkegaard-Renaissance begann5..

Erst die Gesamtheit der nachfolgenden Texte kann diese
Uberwindung durch Assimilation des Wahren in Entfaltung
des einen, unveranderlichen Glaubens des naheren verdeut-
lichen. Sie wird zugleich die Uberwindung spiren lassen, die
Newman in seinem Leben leisten mufte, ehe sein Werk sie
aussagen konnte. Das »Fascinosum seiner Personlichkeit«, die
Konsequenz, mit der er in Freiheit jede ihm notwendig ge-
wordene Anerkennung von Tatsachen und Ereignissen, jede
*hm zur GewilRheit gewordene Folgerung seines Geistes mit
Semem Leben vollzog und vor seinen Mitmenschen vertrat,
zéhlt zu den wesentlichen Ursachen seiner Wirkung. Nie-
mand kann die Kraft des Herzens verkennen, die alles Ge-
schriebene durchdringt. »Es hat wohl seit Augustinus kein so

>mteressantes< religidses Genie, von so_auffallender Entwick-
lung bei so geschlossener innerer Einheit und Konsequenz und

so ruhiger Stetigkeit gegeben, von so eindrucksvoller Ver-
bindung von Wissen und Geist mit lauterer Menschlichkeit

Ur»d Heiligkeit — bei solcher Spannungsweite und Intensitéat
des Forschens und Reifens«6,

2.. Newmans Weg zur Kirche

Pem Sohn eines typisch burgerlichen Elternhauses, vom Vater

Sinne eines liberal verstandenen Anglikanismus und von
der Mutter zu Ehrfurcht vor der Bibel erzogen, widerfuhr

nijt finfzehn Jahren, was dem Objektiven gegentber offenen
Menschen, aller »Aufklarung« zum Trotz, immer noch

Widerfuhr: die erlebnishaft eintretende Gewif3heit von der
Existenz eines Uberweltlichen Gottes, der in unserm Gewis-

sen spricht und von dem unser Heil abhéngt. Der junge
Newman nannte dies, der Redeweise des »évangelikalen«
Kreises entsprechend, dem er die &uBere Anregung ver-
dankte, seine »Bekehrung«. Geschehen war die erste persén-
liche »Realisierung Gottes«, der Durchbruch des »Alleinen«
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in seinem Seelenleben. In dieser Gewil3heit hat er wahrend
seines ganzen Lebens mit groflem Gewissensernst den Kern
seiner Existenz gesehen.

Eben darum aber litt Newman in seiner Studenten- und
Vikarszeit in Oxford (1817—28) an der ublichen Gespalten-
heit des neuzeitlich gebildeten Christen: der Gespaltenheit
zwischen Rationalismus, religiésem Liberalismus der moder-
nen Wissenschaft, wie er damals in Oxford in den Vorder-
grund dréngte (»ich trieb in der Richtung des herrschenden
Liberalismus«7), und pietistischer, weltabgewandt-antiratio-
nalistischer Gegenreaktion infolge des feststehenden Gottes-
erlebnisses. Newmans zwanziger Jahre erscheinen als ein Hin
und Her zwischen Elementen des Liberalismus und des Pie-
tismus; in den Predigten dieser Zeit verbiegt pietistische
Weltabsage noch manche theologische Denkansatzes.

Zur lésenden Grundlage wurde ihm die Entdeckung des Prin-
zips der Kirche. In der »Bekehrung« keimhaft enthalten,
durch friihe Seelsorgserfahrungen nahegelegt, reifte sie in
immer bewul3terer Auseinandersetzung mit dem Liberalismus.
In der Ausfolgerung dieses Prinzips setzte jener gewaltige Er-
kenntnisvorgang ein, der die Gespaltenheit (iberwand, Glaube
und Vernunft verband, Newman zum grofRen Theologen
machte und ihn in der Konsequenz aus der anglikanischen
Gemeinschaft, die er liebte, in jene fiihrte, in der er Gottes eine
Kirche erkennen mufite. Wir sind in der selten-gliicklichen
Lage, diesen ganzen Erkenntnisvorgang allein aus den per-
sonlichen Aufzeichnungen und Korrespondenzen rekon-
struieren zu kénnen — weil der »gesunde religiése Egotis-
mus«, wie Newman selbst ihn nannte und begriindetel, eben
das existentielle Christsein, nach Selbstaussage in Briefen und
Autobiographie verlangte. Diese Rekonstruktion wird in den
Texten des I. Kapitels geboten. Indessen miissen drei Dinge
doch besonders hervorgehoben werden:

Zunéchst die ausschlaggebende Bedeutung, die das Studium
der Geschichte der alten Kirche und der Kirchenvéter fir
Newmans Weg gewann. Dies Studium fullte vor allem die
Jahre 1828—32 und fand seinen ersten Niederschlag in dem
Werk Uber »Die Arianer des 4. Jahrhunderts«. Kein Gerin-
gerer als Déllinger bescheinigte Newman, er sei seither »die
erste lebende Autoritdt« auf dem Gebiete der alten Kirchen-
geschichte, und seine Biicher seien »grofite Meisterwerke«!10.
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Hier gewann Newman die feste Uberzeugung, daR das Chri-
stentum der ersten Konzilien die richtig verwirklichte Ur-
kirche war und die zur Vaterzeit in Lehrautoritat, Sakra-
menten und Amtern ausgestaltete VVolkskirche der nachkon-
stantinischen Zeit die wahrhaft in der Geschichte »realisierte
Kirche«. An den Vétern selbst gestaltete sich seine Uberzeu-
gun?_: Realisiertes Christentum flihrt im. Bereich des Tuns zu
Heiligkeit nur infolge der Teilhabe an der Heiligkeit des
Corpus Christi und im Bereich des Denkens zur Kirche nur
infolge des sakramentalen Prinzips. Seither stand es fiir
Newman fest: Nur in d e r Gemeinschaft konnte fiir ihn Heil
sein, die in bruchloser Nachfolge zur alten Kirche stehe.
Von kaum geringerer Bedeutung war die ihm durch Position
und gleichgesinnten Freundeskreis gegebene Mdglichkeit, ein
Jahrzehnt lang mit allen Kraften um die Reinigung der
anglikanischen Kirche, um ihre Rettung als Nachfolgerin der
alten Kirche kdmpfen zu konnen. Eine Mittelmeerreise in
uer ersten Halfte des Jahres 1833, die ihn Uber Malta, die
ionischen Inseln, Neapel nach Rom, zurtick tber Sizilien und
Per Schiff nach Marseille fiihrte, gab seinem Wollen Abstand
Und Anlauf. Dann formte seine geistige Flhrerschaft die Ox-
ord-Bewegung von 1833 zur bedeutendsten religidsen Be-
legung, die das 19. Jahrhundert tberhaupt im protestan-
tischen Bereich entstehen sah. Mit allen Mitteln des geistlichen
Wortes, durch Zeitschriften und Traktate suchten Newman
Und seine Freunde den Prinzipien des Dogmas und der Kirche,
ueni Glaubensgut der ersten christlichen Jahrhunderte Wirk-
samkeit oder zumindest Duldung innerhalb der anglikani-
schen Kirche zu verschaffen. Aber die »Via Media« blieb auf
uem Papier. Einerseits dachte der Anglikanismus, wie schlief3-
Ich die Reaktion seiner Bischofe auf den »Tract 90« unmif3-
verstandlich erwies, nicht daran, sich von den protestanti-
schen Bestandteilen seines Selbstverstandnisses zu trennen.
Andererseits war Newman in fortgesetzten Vaterstudien
schon immer mehr zu der Uberzeugung gelangt, daR sich die
alte Kirche ohne »Verderbnis« zur katholischen Kirche der
Gegenwart entwickelt hatl0a
SchlieBlich war es fur die Ganzheit der theologischen Lei-
stung, zu der Newman reifte, von aussclilaggebender Bedeu-
tung, daR er in den gleichen Jahren ungemindert und in erster
Linie Seelsorger blieb. Die personliche Verwirklichung des

1



Christseins und die immer volistandigere Erfassung alles
dessen, was zu ihm gehdrt, blieb ihm fir sich una flr die ihm
Anvertrauten einziges Ziel. Seine Predigten als Pfarrer, tber
unsern ganzen Textband verstreut, sind dessen ergreifendes
Zeugnis. Nicht minder seine Universitatspredigten, in denen
er kontinuierlich sich und seinen Horern den Zusammenhang
von Glaube-und Vernunft, die Crenzen der »Beweisbarkeit«
des Glaubens und das erkenntnistheoretische Prinzip der
»Haufung von Wahrscheinlichkeiten« erschloB. Schon bei der
Lekture glaubt man ihn vor sich zu sehen, wie ihn seine
Horer und Augenzeugen schildern: mit verhaltener Stimme,
einfach und innerlich, von Uberwéltigender Eindringlichkeit
allein durch die verhaltene Glut seiner Gedanken und die
Reinheit der alle Erdrterungen beseelenden Empfindungll,
Von diesen Zentren her gesehen erweist sich seine Konversion
als »Probe aufs Exempel«, als personliche Verwirklichung
der erkannten Struktur des Glaubensaktes; die Texte des
I. Kapitels unserer Auswahl werden zur denkbar eindring-
lichsten Erlauterung der Texte des Il. Kapitels.

1843 war die Uberzeugung aus allen Uberlegungsbereichen
gewonnen, »dal England sich im Schisma befindet« und die
Kirche Roms, die er friher als Stiftung des Antichrist ange-
sehen, »die wahre Realisierung des gottlichen Depositums.
Unter Schmerzen opfert er alles, woran er natirlicherweise
héngt: seine akademische Laufbahn, sein Ansehen als fiihren-
der anglikanischer Theologe, die »Bewegung«, die Pfarre,
seine Amter und die meisten Freunde. Nodi iber zwei Jahre
ringt er in der Einsamkeit von Littlemore um die volle Ge-
wiRheit von der Richtigkeit seiner Uberzeugung. Dann — so
berichtet der am 8. Oktober 1845 herbeigerufene Priester —
»trat Newman in das Zimmer, warf sich mir zu Fifen, bat
um meinen Segen und ersuchte midi, seine Beichte zu héren
und ihn in die Kirche aufzunehmen«12

5. Newmans Weg in der Kirche

Der Anglikanismus hat Newmans Scheiden wie eine Erschit-
terung erlebt: Sein trotz aller Anfeindung groRter Theologe,
der »Plato in Oxford«, wie Newman von seinen Zeitgenossen
genannt wurde, der anerkannte Fuhrer einer in aller Welt
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bekannt gewordenen Bewegung war Katholik geworden! Bis
*850 folgten ihm einige Hundert Geistliche und hochgestellte
Laien, nachdem sie die »Entwicklung der christlichen Lehre«
gelesen hatten. Seither schwoll ihre Zahl jedes Jahr bis zu
einigen Tausenden. Aber dieser Andrang muRte andererseits
audi fur die katholische Kirche in England, d. h. die schmalen
Reste von ihr, die eine dreihvndertjhrigc Verfolgung ubrig
gelassen hatte, eine Erschiitterung in anderm Sinn bedeuten:
Nach den ersten Mutterfreuden fand sie alsbald durch den
ireien Mut der Eingetretenen jene Enge geféhrdet, in deren
Ghetto sie durch die Neuzeit hin den Glauben bewahrt hatte.
Gnd sie muBte bei den meisten jene Bildungsfeindlichkeit und
Jenen besonderen Eifer fur die Erhaltung des Kirchenstaates
Vermissen, die das Pontifikat eines Pius 1X. (1846—78) zu sehr
noch mitbestimmten. Newman, der wahrlich ohne irdische
Hoffnungen zur Kirche gekommen war, trat in neue Leiden
und neue Stufen der Realisierung ein, die indessen ihm und
seinem theologischen Werk erst zur Vollendung verhalfen.

Vier gescheiterte Plane charakterisieren Newmans &ufleren
Weg in der katholischen Kirche, der ihm kein geringeres Mal}
an dauBeren Enttduschungen und an Anfeindungen durch
Menschlich fehlbare Autoritaten der Kirche brachte, als ihm
Tl Anglikanismus beschieden gewesen war. Dort im prote-

stantischen Bereich war er gegen den scheinbar siegreichen
religiosen Freisinn und Rationalismus »reaktionarer« An-

walt dogmatischer Glaubenstradition gewesen. »Mit_dem
Eintritt in die katholische Kirche wechselte nicht die Uber-
zeugung Newmans, wohl aber die Front«13: Hier stand er
n}cht dem Liberalismus im Religiésen gegeniber, sondern
einer &ngstlich verschlossenen Geistesverfassung in Kirch-
l(hen Bildungs- und Tagesfragen. Und der konservative
Newman erschien nun als »liberal«. Der erste Plan, der
Ricche in England ein theologisches Zentrum zur Unterrich-
tung gebildeter Konvertiten und zur Priestererziehung zu
“haften, wurde schon in Rom wéhrend Newmans eigener
orbereitung auf die Priesterweihe verworfen. Statt dessen
eyhielt er Auftrag als Grunder und Hausoberer eines Orato-
Runis in Birmingham nach der Regel des hl. Philipp Neri,
"eit 1848 hat Newman sein weiteres Leben dort mit seinen
Mitbriidern (meist ebenfalls Priester-Konvertiten) in auf-
opfernder Seelsorge an irischen Industriearbeitern verbracht.
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Zundchst noch in Vortragsreihen und erfolgreichen Schriften
bemuht, all seine Einsichten fir die Konversionshewegung
zusammenzufassen, wurde ihm das Anliegen moderner Wis-
sensweite fur die Katholiken selbst, der »Vorbereitung der
Kirche fiir die Konvertiten«l4, immer wichtiger. Dem Plan,
im péapstlichen Auftrag eine katholische Universitat in Du-
blin (Irland) aufzubauen (1851—58), widmete er sich daher
mit allen Kréaften. Aber trotz seiner meisterhaften \Vor-
lesungsreihen Uber sein Ideal der »freien Wissenschaft unter
einem Dach mit der Theologie« fand das Unternehmen aus
mannigfachen Grinden den Widerstand des Episkopatsl43,
Der alsdann mit besonderer Liebe betriebene Plan, den Soh-
nen katholischer Familien wenigstens die rémische Erlaubnis
zum Besuch von Oxford und Cambridge zu erwirken und als
Heimstatt fiir sie ein katholisches College in Oxford zu grin-
den, wurde zensuriert. Seine lebhafte Teilnahme und zeit-
weilige Herausgeberschaft an der 1848 als Ausspracheorgan
gebildeter Katholiken gegriindeten Zeitschrift »Rambler« —
in ihrer Funktion dem deutschen »Hochland« Muths ver-
gleichbar — endete mit der Anzeige eines seiner Aufsétze als
héretisch15, ohne dal Newman Jahre hindurch Gelegenheit
zur Erklarung erhielt. Es bedurfte kaum mehr seiner ebenso
behutsam und demditig wie mannhaft und theologisch be-
grindet vorgebrachten Meinung, der Bestand des italienischen
Kirchenstaates sei kein dogmatisches Erfordernis und die De-
finition der (von ihm personlich fest geglaubten) pépstlichen
Unfehlbarkeit noch nicht »opportun«, um seinen Hauptgeg-
ner Manning, Erzbischof von London, schreiben zu lassen:
»lch sehe eine grofle Gefahr fiir den englischen Katholizis-
mus, dessen héchster Vertreter Newman ist; es ist ein verwelt-
lichter Katholizismus«; und Talbot, den Vertreter der Kurie
in London: »Newman ist der geféhrlichste Mann in Eng-
land«10. Man wiurde diesen Gegnern Newmans Unrecht tun,
wenn man ihren religiésen Ernst bezweifelte. Da Newmans
Ansichten seiner Zeit vorauseilten, konnten sic von ihrem
seit zwei Jahrhunderten tradierten Standpunkt aus Uber-
zeugterweise von einer »Gefahr« sprechen. Dodi hatte New-
man die bevorstehenden Entwicklungen tiefer erkannt.

Die groRte Apologie der Kirche aber, die Newman gegeben
hat, ist wohl die seiner Haltung inmitten dieser Enttduschun-
gen. Briefe und Tagebuchnotizen verraten, wie er einerseits
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an ihnen litt: »Wenn idi einmal tot bin, wird man vielleicht
sehen, daR manche Leute midi hinderten ein Werk zu tun, das
Jeh wohl hétte tun kdénnen. Gott waltet ber allem. Aber na-
tlrlich ist es sehr ermutigend, von der Verbindung mit der
-¢-eit abgeschnitten zu sein und, sobald ich etwas anfange, an-
gefahren und zum Aufhdren gezwungen zu werden«. »lch
Uabe nicht einen Schatten von Besorgnis, dal die katholische
Kirche und ihre Lehre nicht unmittelbar von Gott sei — aber
Ich wei3 sehr wohl, daR in gewissen Kreisen eine Geistesenge
herrscht, die nicht von Gott ist«17. Indessen gelang ihm an-
dererseits zu jedem Augenblick der vollkommenste Gehor-
sam: Die vom Papst »angefiihrten Tatsachen und seine War-
nungen (gegen Universitatsbesuch’) mdgen alle falsch sein;
seine Uberlegungen mogen beeinfluBt sein; er mag irrege-
ruhrt worden sein; Herrschsucht und List, Gewaltsamkeit und
Grausamkeit mégen im Verhalten seiner Ratgeber und Werk-
Zelige offensichtlidi sein — aber spridit er mit dem Aufgebot
seiner Autoritat, so spricht er, wie unser Herr es haben will;
und alle jene Unvollkommenheiten und Sinden einzelner
smd von der Vorsehung in Dienst genommen fiir das Ergeb-
0s, das unser Herr im Auge hat«. »In Wahrheit ist die wun-
ueivoll vorweggenommene Predigt vom scheinbaren MiR-
~folg und wirklichen Erfolg in der Lehre unseres Herrn und
?es hl. Paulus — VVorwegnahme der nachfolgenden Zeiten —
jmmer eines meiner starksten Argumente gewesen, um die
katholische Kirche fiir den Boten Gottes zu halten«18. New-
man hat es vermocht, alle Enttduschungen im Gebet als Ge-
Schenke zu empfinden, und ist gewirdigt worden, das von ihm
selbst formulierte »Gesetz des Konigreiches Christi« mit dem
Clgenen Herzen zu tragen: »Die Geduldigen erhalten es; es
erobert durch Leiden«19. Sein existentielles Christsein hat im
-eichen des Kreuzes eine Dichte und Leuchtkraft gewonnen,

le es in offizieller Gunst wohl kaum erreicht hatte. Und
\enn auch seine Feder unter der »Wolke« 1860—63 ruhte,
fahrend er sein Oratorium und eine héhere Schule leitete, drei

Darren und mehrere katholische Volksschulen errichtete, un-
ermudlich predigte uri*d sida die Seelsorge an ansteckenden
Franken vorbehielt, so erwuchs aus dieser Dichte ab 1864
~ech einmal ein Jahrzehnt groflter theologischer Schaffens-
kraft, von fast gleicher Intensitéat wie die erste Phase 1833—45.

re »Apologie«, ganz England im Sturm erobernd, Gedichte



und Aufsatze in groRRer Zahl, die gewaltige Aufgipfelung und
Vollendung seiner Glaubensphilosophie in der »Grammatik
der Zustimmung« und die Kommentierung all seiner friiheren
Publikationen gaben seinem theologischen Werk die Abrun-
dung — »erobert durch Leiden«.

Die sichtbare Kirche aber wurde gewdrdigt, ihrerseits New-
man nodi zu Lebzeiten nach dem »Gesetz des Kénigreiches
Christic genugzutun. 1879 erhob Papst Leo XIII., der es
vermochte, wahrend seines Pontifikats die ganze Kirche
aus enger Bewahrung in weite Bewéhrung zu fihren, kurz
nach seinem eigenen Amtsantritt, den durch die Werke
seiner zweiten Schaffensphase vollends in aller Welt be-
kannt Gewordenen zur Wirde des Kardinalats; »il mio
Cardinale«. Newman bat, in seinem »geliebten Oratorium«
bleiben zu dirfen; seinen Mitbridern sagte er nur: »Die
Wolke ist fur immer weggenommen«20. In der Wahl sei-
nes Wappenspruches als Kardinal fand er den vollendeten
Ausdrude, seiner priesterlichen Existenz: »Cor ad cor lo-
quitur« — Herz spricht zum Herzen. »Es ist aber zuletzt der
Newman, wie ihn die Freunde seiner letzten Jahre kann-
ten: immer den Rosenkranz in den Handen: alle Auleror-
dentlichkeit, ideale wie tragische, nicht nur verhillt, sondern
wie selbstverstandlich geldst in die »Menschlichkeit« und
»Eingéngigkeit«, die nach dem Apostel die eigentlichste Er-
scheinung Gottes in Christo ist. Hier ist es der heiligmaRige
Kardinal und die kanonisierte »kleine Heilige«, die zusam-
mentreten: zur tiefsten Antwort an die Zeit«2l.

4. Newman der Gegenwart

Es herrscht hinsichtlich der religiésen Frage eine eigenartige
Mentalitat weithin im »Abendland«. Man ist des gewaltigen
Anlaufes der Aufklarungsphilosophie gegen den christlichen
Glauben mude und zumeist nicht abgeneigt, das Ungeniigen
der gegen ihn gestellten Weltbilder zuzugeben. Aber selten ist
die »reale Erfassung und Zustimmung« geblieben. Es-hat
unter den Leiden unseres Jahrhunderts der Weltkriege eine
tiefe Wiederentdeckung der religidsen Grundelemente statt-
gefunden: Gottes Walten, Unsterblichkeit der Seele, Schuld
und Stihne — dessen, was Newman die Naturreligion nennt.
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Aber vergleichsweise selten hat die Kraft bis zum Austrag der
Frage gelangt, ob Gott offenbarend geantwortet hat. Es
haben die Wissenschaften (Newmans Gewif3heit und Mah-
nung zu Geduld, sie kdnnten nur zur Wahrheit fiihren22, be-
°hnend) hinter ihren Grenzen wieder die Frage nach Gott
gefunden. Aber der christliche Glaube — altbekannt und nicht
gekannt — dinkt ihnen selten Antwort. Es herrscht eine
Mentalitat, den christlichen Glauben fir »vielleicht doch das
este« zu halten, die an Spenglers »zweite Religiositat« er-
Innert und mehr der im &ffentlichen Raum wieder vordrin-
genden Kirche gilt, als dem eigentlichen Inhalt des Offen-

agungsglaubens. Aber davon oder dafiir kann niemand
‘eben.

er Leser moge nach Lektire der Texte im Il. Kapitel ent-

kleiden, ob Newman nicht genau in diese unsere Situation
'neinspricht. Was Newman dort sagt, ist nicht einfach ein
Appell, sich nicht mit Halbheiten zu begniigen; sondern die
'(ollkommene Ausrdumung z. B. der irrigen Voraussetzung,
aB in bezug auf Gott alles Gefiihl sei und der »Name Schall
Und Rauch«; die runde Antwort z. B. auf die Frage nach der
eWeisharkeit des Glaubens; die eindeutigste Darlegung
er Art und Weise der immensen Beanspruchung unseres Er-
e"nens durch die Inhalte des christlichen Glaubens. Man
~'rd hiernach zumindest davon Uberzeugt sein, dal3 die gei-
stlge Auseinandersetzung mit diesem Glauben keineswegs im
/eJahrhundert »schon entschieden« wurde (weil das christ-
Iche Denken damals — aus welchen geschichtlichen Griinden
auh immer — nicht auf dem Plan war). Newman hat durch
Se'ne Religionsphilosophie die neuzeitliche Erkenntnistheorie
A'seirandergenommen und die Grundlage fur jede nachneu-
~e‘tliche gelegt. Seine Unterscheidung zwischen realem und
e8nfflichem Erfassen und Denken, seine Lehre von Zu-
~'nimung und Gewil3heit als selbstdndigen, von Folgerung un-
etschiedenen Reflexionsakten — philosophische Funde erster
edeutung— sind nah Husserls »Logischen Untersuchungen«
ahezu unvermerkt Gemeingut heutiger Erkenntnistheorie
|eworden23. Doch alles ist von der konkreten menschlichen
Litjstenz her gedacht und auf den Erweis hin gerichtet, »dal}
Is in der wahren Philosophie kein Mittelding zwischen Athe-
jSmus und Katholizismus gebe, und dal3 ein vollkommen
2°nsequenter Geist., sich entweder zum einen oder zum an-

‘7



dern bekennen misse«. Dies ist die beriihmte Alternative, die
Newman schopferisch gefalt, von immer neuen Seiten her
begriindetem einzelnen entwickelt und durch die Psychologie
des normalen, eben nicht »vollkommen konsequenten«
Menschseins begrenzt hats,

Die letzte Etappe in positiver Richtung zwischen den alter-
nativen Polen ist der Protestantismus. Newman hat mit sei-
nem Leben und seinen liebevollsten Werken an dem Erweis
gearbeitet, dal3 ein vorurteilsloser Geist, einmal zur Be-
jahung der gottlichen Offenbarungs- und Erlésungstat ge-
langt, sich zur katholischen Kirche als ihrer Schopfung be-
kennen misse. Der Leser mége nach Lektlre der Texte ins-
besondere des I11. Kapitels entscheiden, ob dieser Erweis er-
bracht ist. Newman hat den innerlichsten Ansatz der Refor-
mation im Gewissen vollstandig realisiert und ihn gerade
dort unter die sichtbare Autoritdt Gottes in der Kirche ge-
beugt. Er hat in der »Entwicklung der christlichen Lehre« die
»Erhaltung des Typus« der einen Kirche erwiesen, und ge-
rade die Reinheit der Lehre hat Newman zur katholischen
Kirche gefuhrt; an Menschen voll Frémmigkeit und tatiger
Gite hat es ihm im Protestantismus nicht gefehlt. Der gewon-
nene Entwicklungsbegriff ist dartber hinaus von hdéchster
Fruchtbarkeit fiir das geschichtliche Verstandnis der Kirche
Christi tiberhaupt, und die Uberwindung des alten Gegen-
satzes von Dogmatismus und Historismus. — Wenn manches
in den Texten evangelischen Bridern hart scheint, so werden
sie gewill mit der Unterscheidungsgabe des christlichen Her-
zens empfinden, dal} kein Wort bei Newman ohne Uberstro-
mende Liebe gesprochen ist; weiter erwégen, daf} durch die
Selbstbesinnung der letzten vierzig Jahre erst eine be-
stimmte Mentalitat des Gespraches, der Hoffnung usf. sich
entfalten konnte; schlieBlich mit Newman und der Kirche
einer Meinung sein, dal® keine Kompromisse oder Verschleie-
rungen der Standpunkte irgend etwas nutzen, wo es um die
Wahrheit geht.

In der Mitte aber und durch alle Texte entfaltet sich die
Theologie der Kirche als des fortlcbhenden Christus aus der
grolRen Spannung des personlichen, aber der kirchlichen Fih-
rung bedirftigen Gewissens zu Gottes Heilstat. Newman
gibt nicht einen »Katholizismus des mundigen Gewissens,
sondern einen existentiellen als Glied der Kirche; nicht

»modernistisches« Experiment, sondern ernilichterte Realisie-
rung in der gegebenen Ordnung; nicht einen Christen im
»Wagnis«, sondern im Dienst; — ersteres hielle jeweils, New-

rnan zu Kierkegaard zuriickbiegen. — Es ist keinem Katho-
liken leicht, immer das Ganze der Heilstat Gottes in der

»realen Zustimmung« zu halten; einmal rund »Erfaltes« ist
binnen zweier Jahre in Gefahr zu erstarren. Es sind ihm

manche Wege gegeben, sich prasent zu halten, was er ist oder
sein sollte, haben und sich wie andern bewuf3t machen sollte.
Einer von ihnen ist mit der Tatsache gegeben, dal der christ-
liche Glaube nicht bloRR eines Einsenkens in den passiven
kindlichen Geist bedarf, sondern des angestrengten Den-
kens und der verantwortungsvollen Arbeit des reifen Gei-

stes. Oder um es mit Worten Newmans zu sagen: »lhr kénnt
Cs mcineBrider, wohl einmal im Jahre auf euch nehmen, dar-

an erinnert zu werden, daf das Christentum Ubung und
Arbeit gibt dem ganzen Geist des Menschen, unserm héchsten

Umd subtilsten Verstand ebensowohl wie unsern Gefihlen,
Unserer Einbildungskraft und unserm Gewissen«25.

j. Zwr Auswahl
Es darf wohl gesagt werden, daR gerade derr Werk New-
mans gegenulber eine Auswahl, was immer gegen diese Me-
thode sonst einwendbar ist, sich als sinnvoll erweist. Newman
hat manch zentralen theologischen Gedanken in umféang-
lichen geschichtswissenschaftlich angelegten Studien erarbei-

Fet; so lag es nahe, das jeweilige systematische Ergebnis
hcrauszulsen. Seine wenigen systematischen Werke hinwie-

derum weisen einen solchen Reichtum an Beispielen und
~sichernden Gedankengéngen auf, dal3 die eigentlichen
~Npfclpunkte des Erkenntnisprozesses, auf denen Newmans
Wirkung beruht, sich anboten. Den umfangreichsten Teil
seiner Werke stellen die Predigtsammlungen; hier wie bei den
~riefen mufite der Versuch gemacht werden, die theologischen
behalte aus der Fille taglicher Anwendungen auf zeitge-
schichtliche oder subjektive Situationen zu lésen. Endlich er-
gab die vielfach langbohrende Gedankenfiihrung noch inner-
halb der gewahlten Texte Kiirzungsmdoglichkeiten. Mit be-
sonderer Dankbarkeit ist zu sagen, dal? die Absicht ohne das
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Beispiel und die streckenweise Vorarbeit der zweibandigen
Auswahl Otto Karrers (Newmans Theologie de* Kirche) vom
Herausgeber wohl kaum hatte verwirklicht werden kénnen.
Von selbst versteht sich, dall auf jeder Seite die schmerz-
lichsten Verzichte auf erganzende, beweisende, Einwande er-
orternde, ausfolgernde, auf personliche Realisierung dréan-
gende oder betend entfaltende Gedanken herrlicher Sprache
notwendig waren und die Auswahl lediglich in Newmans
Leitgedanken einfiihren kann, jede offenbleibende Frage und
jede nahere theologische Auseinandersetzung aber auf die
vierzig Bande der vollstandigen Werke weist.

Bei der Suche nach dem Prinzip der Einteilung ergab sich
bald, daf3 jede Gliederung der Stoffmasse nach dem gewohnten
System der Dogmatik der Eigenart Newmans nicht gerecht
geworden wére. Auch wéren die Partien ungleichméRig ge-
raten. So muBten — lediglich in Anlehnung an das gewohnte
System — die Schwerpunkte nach Newmans eigenem, von der
Verarbeitung der Neuzeit bestimmtem Werk verteilt werden.
— Eine spezielle Frage ergab sich aus den glicklich uns Uber-
kommenen Gebeten Newmans, die langst zum klassischen
Bestandteil katholischer Gebetsliteratur geworden sind. In
ihnen hat er sein Denken im Sinne der Prifung und persén-
lichen Realisierung zu unmittelbarer Anrede Gottes gewandt.
Es héatte nahegelegen, diese Gebete nach ihrem Inhalt auf
alle Kapitel zu verteilen. Dodi wére dann fur manchen Leser
der geistige und, wo nétig, beweisende Gedankengang des
Ganzen schwerer zu erfassen gewesen. Da ihn unsere Aus-
wahl vor allem herausstellen will, ist die Wendung des Gan-
zen zur Gebetsform auf das V. Kapitel beschréankt worden.
Der schon Glaubende mag dessen Unterabschnitte auf die
Erdrterungen des IL—IV. Kapitels verteilen und so die Ord-
nung eines Betrachtungsbuches schaffen.

Innerhalb der Hauptthemen Newmans lag eine chronolo-
gische Ordnung der Texte am néchsten. Nicht nur, weil auf
diese Weise das wissenschaftliche Anliegen erfillt wird, die
Reifung des Newmanschen Denkens verfolgen zu kénnen.
Sondern vor allem, weil grade und allein auf diese Weise die
Texte sich zu w»systematisch« weiterflieRenden Gedanken-
reihen ordneten: Zu allen Themen hat Newman die entschei-
denden Elemente in seiner anglikanischen Zeit zusammen-
getragen und mit der Frische lebendig-neuer Erkenntnis for-
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muliert, um sie meist erst in seiner katholischen Zeit zu
grofRen Konklusionen zusammenzufassen.

Jeder Text ist im Fundstellenverzeichnis nach englischer
und deutscher Ausgabe nachgewiesen26. Dort finden sich auch
Zu manchen Texten unerldRliche Erlauterungen. Alle kursiv
gedruckten Stellen, also auch die Uberschriften zu jedem
Text, stammen vom Herausgeber; alle nicht kursiv gesetzten
Klammern und die Sperrungen von Newman.
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. NEWMANS WEG ZUR KIRCHE

Jugend und Studien

j8oi ff. Das »birgerliche« Elternhaus

Ich wurde geboren in London, in der Old Broad Street, am
24. Februar 1801, und wurde am 9. April in der Kirche St.
Benet Fink getauft. Mein Vater war ein Londoner Bankier,
dessen Familie aus der Grafschaft Cambridge stammte; meine
Mutter entstammte einer franzdsischen Protestantenfamilie,
die bei der Aufhebung des Edikts von Nantes aus Frankreich
in unser Land gekommen war. Ich war das alteste von sechs
Kindern, drei Knaben und drei Madchen..

Der Vater war einigermaBen freireligios und beachtete
gerne, was verschiedene Leute fur Ansichten vorzubringen
hatten.. Er war unabhangigen Geistes und sah die Dinge von
seinem eigenen Gesichtswinkel an. Mutter und GroRmutter
lehrten uns einfache Frommigkeit: die Punkte des Christen-
tums, die unbestritten und allen gemeinsam waren..

Schon von Kindheit an wurde ich angehalten, gern in der
heiligen Schrift zu lesen; doch hatte ich bis zu meinem fiinf-
zehnten Lebensjahr keine eigentlichen religiésen Uberzeu-
gungenl

Jugendlicher Skeptizismus

Mit vierzehn Jahren las ich Paines Abhandlungen gegen
das Alte Testament, und mit Vergniigen dachte ich tber die
Einwénde nach, die sie enthielten. Auch einige von Humes
Essays las ich, und vielleicht den Gber die Wunder.. Ebenso
erinnere idi mich, daf3 ich franzésische Verse, vermutlich von
Voltaire gegen die Unsterblichkeit der Seele, abschrieb und
ruir dabei sagte: »Wie schrecklich, und doch wie einleudi-
tend!«..

Idi erinnere mich, es durfte um 1815 gewesen sein, an. den
Gedanken, idi mdchte wohl gut sein, aber nicht fromm — in
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dieser letzten Vorstellung lag etwas, was ich nicht liebte; auch
sah ich nicht den Sinn von Gottesliebc2

1S16. Die »erste Bekehrung«

Als ich funfzehn Jahre alt war (im Herbst 1816), ging in
meinem Denken eine groRe Anderung vor sich. Idi kam unter
den EinfluR eines bestimmten Glaubensbekenntnisses und
mein Geist nahm dogmatische Eindriicke in sich auf, die durch
Gottes Giite nie mehr ausgeldscht und getriibt wurden. Vor
allem haben die Predigten eines ausgezeichneten Mannes.,
den géttlichen Glauben in mir aufkeimen lassen. Dazu kam
ganz besonders die Einwirkung der Bicher, die er mir zu
lesen gab und die alle zur Schule Calvins gehdrten.. Ich
glaubte, die innere Umkehr, deren ich mir bewuft war (und
von der idi heute noch fester Uiberzeugt bin, als dal3 ich Hande
und FlRe habe), werde ins kiinftige Leben hinliber dauern
und idi sei fir die ewige Seligkeit auserwéhlt. Ich habe nicht
das Empfinden, da mich dieser Glaube irgendwie zur Gleich-
gultigkeit gegenuber Gottes Wohlgefallen verleitet hatte. Er
begleitete mich bis zu meinem 21. Lebensjahr, dann schwand
er allméhlich.. Er isolierte midi von den Dingen meiner Um-
gebung, befestigte mich in meinem Mifldtrauen gegen die
Wirklichkeit der materiellen Erscheinungen und lie mich in
dem Gedanken Ruhe finden, daB es zwei und nur zwei
Wesen gebe, die absolut und von einleuchtender Selbstver-
standlichkeit sind: ich selbst und mein Schopfer.

1816. Erste Begegnung mit der kirchlichen Frihzeit

Zwei andere Werke habe ich zu nennen, die im selben
Herbst 1816, als ich fiinfzehn Jahre alt war, einen tiefen Ein-
druck auf mich machten; allein da sie einander geradezu ent-
gegengesetzt waren, erzeugten sie in mir ein geistiges Schwan-
ken, das midi jahrelang lahmte. Idi las Joseph Milners Kir-
chengeschichte und war wie verzaubert von den langen Aus-
ziigen aus dem hl. Augustinus, Ambrosius und den anderen
Vtern, die ich darin fand. Ich erblickte in ihnen die Religion
der ersten christlichen Zeiten. Aber gleichzeitig mit Milner
las idi Newtons Werk Uber die Prophezeiungen; die Folge
war, daB idi zu der festen Uberzeugung gelangte, der Papst
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sei der Antichrist, der von Daniel, vom hl. Paulus und dem
hl. Johannes vorhergesagt ist. Unter den Nachwirkungen
dieser Lehre litt meine VVorstellungskraft bis zum Jahre 1843.
Vernunft und Urteil sagten sich friher von ihr los; der Ge-
danke aber haftete fest in mir wie ein irriges Gewissen. Dar-
aus entsprang der geistige Konflikt3,

1822. Ansatze der Studentenzeit in Oxford

Dr. Hawkins vermittelte mir die Lehre von der Tradition. Als
Student horte ich in der Universitatskirche eine bertihmte Pre-
digt Uber diesen Gegenstand.. Er stellte eine Behauptung auf,
die jedem, der die Heilige Schrift auf ihre Anlage hin geprift
hat, sofort einleuchten muRte: der heilige Text sei nie dazu be-
stimmt gewesen, in einer Lehre zu unterrichten, er sollte sie
nur beglaubigen; und wir miften uns, um die Lehre kennenzu-
lernen, an die Formulare der Kirche, den Katechismus und das
Credo, halten. Er meint, der Forscher musse die Lehren des
Christentums, nachdem er sie sich aus diesen Formularen an-
geeignet habe, aus der Schrift beweisen. Diese Ansicht, die im
allgemeinen ganz richtig und in ihren Folgerungen Uberaus
fruchtbar war, 6ffnete mir ein weites Forschungsgebiet..

Uni dieselbe Zeit, glaube ich, las ich Bischof Butlers »Ana-
logy«, deren Studium fur mich wie fur so viele einen Wende-
punkt in den religidsen Ansichten bildete. Butler lehrt mit
allem Nachdruck eine sichtbare Kirche als Verkindigerin der
Wahrheit und Vorbild der Heiligkeit und schérft die Pflich-
ten &uRerer Religionsibung und den historischen Charakter
der Offenbarung ein; darin besteht das Wesentliche an die-
sem grolRen Werke, das den Leser sofort gefangennimmt.
Far mich personlich waren besonders zwei Punkte wertvoll:
Erstens, schon der Gedanke einer Analogie zwischen den ver-
schiedenen Werken Gottes fihrt zu dem SchluB, dal das
Weniger bedeutende System von Werken im Dienste der
Heilsordnung oder sakramental mit dem bedeutenderen Sy-
stem verbunden ist.. Zweitens brachte mich Butlers Theorie,
dall die Wahrscheinlichkeit Fihrerin durchs Leben sei, zum
mindesten unter den Einflul3 einer Lehre, zu der ich ein paar
Jahre spater gefihrt wurde, auf die Frage, Uber die ich so
viel geschrieben habe: ob der Glaube sich logisch-zwingend
erweisen lasse.



Von Dr. Whately lernte ich eine bedeutsame Wahrheit der
Offenbarung: die Idee der christlichen Kirche als géttliche
Einrichtung und selbsténdige, sichtbare Korperschaft, unab-
héngig vom Staate, mit eigenen Rechten, Vorrechten und
Vollmachten ausgeristet4.

1824. Nach der Diakonsweihe

Die Predigten, die ich Dir sende.., enthalten Wabhrheiten,
von denen ich mir bewul3t bin, dal3 sie der grof’en Menge der
Menschen nicht munden. Aber die Lehre von Christus dem
Gekreuzigten ist die einzige Quelle wirklicher Tugend und
Frommigkeit und die einzige Grundlage von Frieden und
Trost.. Die Prediger, die Trost zum Hauptgegenstand ihrer
Verkindigung machen, scheinen mir das Ziel ihres Amtes zu
verfehlen. Heiligkeit ist das grof3e Ziel.

1826. Nach der Wahl zum Tutor of Oriel

Ich mdchte meine Amtspflichten ibernehmen im Gedanken,
daR ich ein Diener Christi bin und den Auftrag habe, das
Evangelium zu verkiinden, im Gedanken an den Wert der
Seelen, und daR ich werde Rechenschaft ablegen miissen Uber
die mir gebotenen Gelegenheiten, den mir Anvertrauten zu
nitzens.

1828. Grundlegung der Glaubensphilosophie (Keble)

In einer Zeit, als der vorherrschende Ton der religitsen
Literatur saft- und kraftlos war, schlug Keble eine neue Saite
an und weckte in den Herzen Tausender eine nie gehdrte
Musik, die Musik einer Schule, die man in England schon
lange nicht mehr kannte.. Die beiden groRen Vernunftwahr-
heiten, die mir dies Werk deutlich machte: Die erste kann
man im weitesten Sinne des Wortes das sakramentale
System nennen, d. h. die Lehre, dall die materiellen Erschei-
nungen sowohl Typen als Ausdrucksmittel der unsichtbaren
wirklichen Dinge sind.. Uber das zweite intellektuelle Prin-
zip, das ich Keble verdanke, ware viel zu sagen, doch ist hier
nicht der Ort dafir: Dall Wahrscheinlichkeit die Fuhrerin
durchs Leben sei. Die Gefahr dieser Lehre liegt darin, daf? sie
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in vielen die absolute GewilRheit zerstort und sie veranlaft,
jedes Urteil in Zweifel zu ziehen und die Wahrheit in eine
bloRe Meinung aufzuldsen.. Meiner Ansicht nach begegnete
Keble dieser Schwierigkeit dadurch, daR er die innere Festig-
keit, mit der wir den religiésen Wahrheiten zustimmen, nicht
von den Wahrscheinlichkeitsgriinden, die flr sie sprechen,
abhéngig machte, sondern von der lebendigen Kraft des
Glaubens und der Liebe, mit der wir sie aufnehmen.. Glaube
und Liebe geben der Wahrscheinlichkeit eine Kraft, die nicht
in ihr selbst ist. Glaube und Liebe sind auf ein Objekt ge-
richtet.. So wurde in Fragen der Religion der Wahrschein-
lichkeitsbeweis zu einem Beweis aus der Personlichkeit, der in
Wirklichkeit eine Form des Beweises aus der Autoritét ist..
Ich bestritt diese Ansicht nicht, sondern machte sie mir
selbst zu eigen; aber ich war nicht ganz befriedigt von ihr,
'veil sie die Schwierigkeiten nicht an der Wurzel fal3te. Sie
‘var schon und religios, aber sie machte nicht gerade den An-
spruch auf logische Geltung. Darum versuchte ich, sie in mei-
nen Universitatspredigten und in meinen beiden Abhandlun-
gen Uber die Wunder und die Lehrentwicklung durch eigene
Erwagungen zu ergéanzen.

~29. Katholisierender Einfluf3 (Froude)

Fronde war ein Schiler Kebles. Von 1829 bis zu seinem
Tode (1836) verband uns die innigste und vertrauteste
Freundschaft.. Seine Uberzeugungen nahmen mich gefangen
und beeinfluf3ten mich, selbst wenn ich ihnen nicht beipflich-
ten konnte. Er bekannte offen seine Bewunderung fir die
rémische Kirche und seinen Hal} gegen die Reformation. lhn
entzlickte der Gedanke einer hierarchischen Ordnung, der prie-
sterlichen Gewalt und der vollen kirchlichen Freiheit.. Den
Gedanken der Verehrung der allerseligsten Jungfrau pragte
cr mir tief ein und fuhrte mich schrittweise zum Glauben an
die wirkliche Gegenwart Christi im hhl. Sakrament.

I18jo. Das Vorbild der kirchlichen Friihzeit

In dem MaRe, als ich aus dem Schatten des Liberalismus,
der Uber meinem Weg gelagert war, heraustrat, kehrte meine
friihere Verehrung fir die Véater zurlick. In den grof3en
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Ferien des Jahres 1828 fing ich an, sie in chronologischer Rei-
henfolge zu lesen; ich begann mit Ignatius und Justin. Unge-
fahr um das Jahr 1830 machte mir Hugh Rose., den Vor-
schlag, eine Geschichte der bedeutendsten Konzilien beizu-
steuern. Ich ging darauf ein und machte mich sofort an das
Konzil von Nizéa. Es war wie ein Sprung ins Meer mit seinen
zahllosen Stromungen; zuerst warf es mich auf die vorniza-
nische Geschichte und dann auf die Kirche von Alexandrien
zurtick. SchlieBlich erschien das Werk unter dem Titel: »Die
Arianer des -vierten Jahrhunderts«..

Ich weil} nicht, wann ich zum erstenmal im Altertum den
wahren Begriff der Lehre des Christentums und die Grund-
lage der englischen Kirche erblicken lernte. Die zur Abfassung
meines Werkes notwendige Lektiire war ganz dazu angetan,
diese Auffassung in meinem Geist zur Entwicklung zu brin-
gen. Was mich in der vornizanischen Periode am meisten an-
zog, war die grofe Kirche von Alexandrien, damals der histo-
rische Mittelpunkt der Lehre. Von Rom ist mehrere Jahr-
hunderte verhaltnismaBig wenig bekannt. Der arianische
Kampf wurde zuerst in Alexandrien ausgefoditen.. Manche
an sich bewundernswerte Teile ihrer Lehre klangen meinem
inneren Ohr wie Musik, sie waren wie die Antwort auf Ideen,
die ich lange, fast ohne duRere Anregung, mit mir herumge-
tragen hatte. Diese wurzelten in dem mystischen oder sakra-
mentalen Prinzip und sprachen von den verschiedenen Ab-
stufungen in den Mitteilungen des Ewigen.

1831. Der Gegensatz: Anglikanische Gegenwart

Ich stellte einen Vergleich an zwischen unserem Kirchen-
wesen, das innerlich so zerrissen und wankend war und seine
wahre Kraft selbst nicht kannte, und dem frischen, lebendigen
Geist, der mir aus den Schriften der ersten Jahrhunderte ent-
gegenwehte. In ihrem sieghaften Eifer fur jenes »urspriing-
liche Geheimnis«, das ich seit meiner Jugend mit ganzer Seele
verehrte, erkannte ich den Schritt meiner geistigen Multter.
Die Selbstverleugnung ihrer Asketen, die Geduld ihrer Méar-
tyrer, die unwiderstehliche Festigkeit ihrer Bischife, der freu-
dige Schwung ihrer Ausbreitung erhob und demditigte midi
zugleich. Idi sagte mir: »Betrachte dieses Bild und dann das
andere.« Fur meine Kirche empfand ich Zuneigung, aber
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keine schonende Liebe; ihre Aussichten fur die Zukunft fl6R-
ten mir grofe Besorgnis ein und ihre untétige Ratlosigkeit er-
regte in mir Arger und Groll. Der Liberalismus schien mir
des Endsieges sicher zu sein, sobald er einmal in ihr Fuf3 ge-
falt hatte. Idi sah, dafl die Grundséitze der Reformation
nicht die Macht hatten, sie zu retten. Sie zu verlassen, kam
mir nie in den Sinn, wohl aber stand der Gedanke mir stén-
dig vor der Seele, dal3 cs etwas GrofReres geben misse als die
Staatskirche und dal3 dieses GroRere die am Anfang gestiftete
katholische und apostolische Kirche sei, von der unsere Kirche
nur die lokale Verkdrperung und das Organ war. Wenn sie
das nicht war, dann war sie Uberhaupt nichts. Es muBte mit
aller Kraft gehandelt werden, um ihr zu helfen, sonst war sie
Verloren. Sie bedurfte einer zweiten Reformation0.

Oez. 1832—Juli 1833. Die Mittelmeerreise und der Ruf

(Aus Malta:) Idi habe bisher wenig von griechischen und
lateinischen Kirchen gesehen, aber was ich gesehen habe, hat
mich zu grofRer Bewunderung hingerissen. Idi spire nicht,
dafl sidi mein Empfinden hierin irgendwie geédndert hétte;
aber es ist schrecklich, die Verkehrung von allen besten, hei-
ligsten, erhabensten Geflihlen der menschlichen Natur vor
Augen zu haben. Da ist S. Giovanni: alles in dieser Kirche ist
bewundernswert — wirde es nur nicht zu weit gehen!

(Aus Rom:) Man steht an der Stétte des Martyriums und
der Graber von Aposteln und Heiligen; man hat im Um-
kreis die Bauwerke und die Ausblicke, die sie schauten; und
man ist in der Stadt, der England den Segen des Evangeliums
verdankt — dodi auf der andern Seite, diese Ersdieinungen
des Aberglaubens, oder vielmehr, was weit schlimmer ist, ihre
offizielle Anerkennung als wesentlicher Teil des Christen-
tums!.. Wahrhaftig, das ist ein Ort des Grauens.

(In Sizilien:) Ich drang ins Innere der Insel und erkrankte
m Leonforte am Fieber. Mein Diener flirchtete, ich miisse
sterben, und erbat von mir die letzten Weisungen. Ich will-
fahrte seinem Wunsch, sagte aber: »Ich werde nicht sterben,
denn ich habe nicht gegen das Licht gesundigt; idi habe nicht
gegen das Licht gesiindigt.« Was ich damit meinte, konnte idi
me ganz erkléren.. Ich konnte nur antworten: »lch habe ein
Werk in England zu vollbringen.«
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(Auf der Rickfahrt:) Windstille hielt uns eine ganze Woche
in der Strale von Bonifacio fest. Damals schrieb ich das
kleine Gedicht: »Lead, kindly light« (Fuhr, liebes Licht),
das seitdem sehr bekannt geworden ist. Wahrend der ganzen
Zeit meiner Uberfahrt schrieb ich Gedichte7.

Als idi nach England kam, gerade am ersten Sonntag nach
meiner Ankunft (14. Juli), hielten Sie (Keble) Ihre Predigt
Uber den »Abfall der Nation« — es war der Anfang der Be-
wegung.

Die Oxfordbewegung von 1833

1833, Ende Juli. Versammlung von Oxforder Theologen

In zwei Punkten herrschte Ubereinstimmung: zu kampfen
fur die Lehre von der Apostolischen Sukzession und fur die
Unversehrtheit des Prayer-Book (der Liturgie).. Plan, sich fir
die Verteidigung der Kirche zusammenzuschlieBen und die
»Tracts for the Times« herauszugeben..

Idi hatte das BewuBtsein, im Dienste eines Werkes zu
stehen, von dem ich getrdumt hatte und das idi fir grund-
legend und fruchtbar hielt. Ein unbedingtes Vertrauen in
unsere Sache beseelte mich; wir hielten am ursprunglidien
Christentum fest, das die alten Kirchenlehrer fiir alle Zeiten
Uberliefert hatten und in den anglikanischen Formularen und
durch die anglikanischen Gottesgelehrten aufgezeichnet und
bezeugt war. Diese alte Religion war infolge der politischen
Umwandlungen der letzten 150 Jahre im Lande fast ausge-
storben und mufBte zu neuem Leben erweckt werden. Es
muBte in der Tat eine zweite und bessere Reformation seing.

18jj, 9. September. Aus Tract 1

Ich bin einer aus eurer Reihe, ein Presbyter.., aber sprechen
mul} ich, denn die Zeiten sind Ubel, und niemand spricht
gegen sie.. Ist es edel, ist es pflichtbewuRt, unsere Bischdfe die
Hitze des Kampfes tragen zu lassen, ohne dal® wir unser Teil
zu ihrer Stiitze auf uns nédhmen?.. Ich flrchte, wir haben den
wirklichen Grund vernachléssigt, auf dem unsere Autoritat
beruht: unsere apostolische Abstammung.. Der Herr Jesus

30

Christus gab seinen Aposteln seinen Geist; sie hinwieder leg-
ten ihre Hande anderen auf, die ihnen nachfolgen sollten,
Und diese wieder anderen, und so ist die heilige Gabe weiter-
geleitet worden bis herab zu unseren gegenwartigen Bischo-
fen, die uns als ihre Helfer und in gewissem Sinne Vertreter
bestimmt haben.. »Wecke auf die Gabe Gottes, die in dir ist!«
(m2. Tim. 1,6). Benutzt sie gut; zeigt, dald ihr sie wertschatzt;
haltet sie euch vor Augen als eine Auszeichnung, weit héher
als weltliches Ansehen oder Bildung oder Schliff oder Gelehr-
samkeit oder Rang9!

ff. Die drei leitenden Prinzipien

I. das dogmatische Prinzip. Mein Kampf galt dem Libe-
ralismus. Unter Liberalismus verstehe ich das antidogmatische
Prinzip und seine Konsequenzen. Dies war der erste Punkt,
der fur mich feststand..

2- hatte ich ein festes Vertrauen in die Wahrheit einer be-
stimmt ausgesprochenen Glaubenslehre, die auf dieses Fun-
dament des Dogmas gegriindet war; daB es namlich eine
sichtbare Kirche gdbe mit Sakramenten und Riten, welche die
Kanéle der unsichtbaren Gnade sind. Dies hielt ich fur die
Lehre der Schrift, der frihen Kirche und des Anglikanismus..
L*as Episkopalsystem griindete ich auf die Briefe des hl. Igna-
tius, die es in verschiedenen Formen einschérfen..

L>er 3. Punkt meiner Stellung vom Jahre 1833, den idi
seinem vollen Umfang nach widerrufen und verdammt habe,
betrifft meine damalige Ansicht von der rémischen Kirdie; ich
Will dartiber so genau wie mdéglich sprechen.

Wie idi bereits erwéhnte, hielt ich in meiner Jugend und
Hoch, als idi erwachsen war, den Papst fur den Antichrist. Am
Weihnachtsfest des Jahres 1824/25 hielt ich eine Predigt
dieses Inhalts. Aber schon im Jahre 1827 bekannte ich midi
gerne zu der Stanze im »christlidien Jahr«: »Sprich mild von
deiner Schwester Fall«, die viele zu gelinde hielten. Von der
2eit an, da ich mit Froude verkehrte, nahm diese meine Bit-
terkeit allmdhlich ab. Ich nannte die romische Kirdie eine
Verbindete der »Sadie des Antichrist«, eine von den »vielen
antichristlichen Erscheinungenc, die der hl. Johannes vorher-
gesagt hat.. Im Jahre 1832/33 aber wandte ich mich der An-
sicht zu, die romische Kirdie sei vom Konzil zu Trient der
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Sache des Antichrist ausgeliefert worden. Wann sich meine
Urteilskraft von der Meinung,-da? am Namen der rémischen
Kirche ein Makel hafte, vollstdndig und nach jeder Richtung
hin frei machte, kann ich nicht sagen; aber idi scheute, soweit
ich midi erinnern kann, infolge irriger Gewissenhaftigkeit
oder aus Vorurteil bis zum Jahre 1843 vor ihrer Preisgabe
zuriick, selbst als meine Vernunft es mir gebot. Ubrigens sah
ich, wenigstens zur Zeit der traktarianischen Bewegung, ihr
wesentliches Unrecht in den Ehrenbezeigungen, die der aller-
seligsten Jungfrau und den Heiligen von ihr gezollt wurden.
Und je mehr ich selbst die Andacht zu unserer lieben Frau
und den Heiligen pflegte, desto ungehaltener wurde ich ber
die romischen Gebrduche.. Der Protest gegen die rémische
Kirche war also fir mich einfach Gewissenssadie und daher
Pflicht, so sehr er meinem Empfinden widersprach. Diese
Pflicht bestand flrr mich auch deswegen, weil ein solcher Pro-
test im Lebensprinzip meiner eigenen Kirche lag, was nidit
bloR? einfach in einer catena, sondern im consensus ihrer Got-
tesgelehrten und in der Stimme des Volkes zum Ausdruck
kommt. Auch war dieser Protest notwendig, weil er ein
wesentliches Moment der Verteidigung ihres Rechtsstand-
punktes war; ich stimmte dem Argument von Bernard Gilpin
zu, die Protestanten konnten »nur den einen stichhaltigen
und vollwertigen Grund fur ihre Trennung vorbringen, dal3
der Papst der Antichrist sei«..

Und der eigentliche Grund, warum ich gegen Rom sprach: Die
Vorwiirfe gegen die rdmische Kirche waren in meinen Augen
so gerechtfertigt, dafl ich in ihnen einen Schutz und eine
Sicherung sah gegen jede Mdglichkeit, selbst mit der freiesten
Auslegung der sogenannten anglikanischen Prinzipien Scha-
den anzurichten. Alle Welt war erstaunt Gber das, was Froude
und ich sagten; jedermann bezeichnete es als reinen Papismus.
Ich antwortete: »Freilich scheint es, als ob wir geradenwegs
dem Papismus zusteuerten, aber geht noch etwas weiter, und
ihr werdet zu einer tiefen Kluft kommen, die den Pfad kreuzt
und eine wirkliche Annaherung unméglich macht.«

1834—36. Die Suche nach den Grundlagen

Vermutlich war es der EinfluB und das Beispiel Dr. Puseys:
Ich machte mich sofort an ein Werk, in dem unsere Bezie-
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hungen zur rémischen Kirche genau festgestellt wurden. Ehe
das nicht geschehen war, konnten wir keinen Schritt mit Ruhe
tun. Es war eine absolute Notwendigkeit und unabweisbare
Pflicht, sobald als méglich eine ausfihrliche Darlegung zu
geben, um unsere Freunde zu ermutigen und zu beruhigen
und den Angriffen unserer Gegner widerstehen zu kdénnen.
Von allen Seiten war der Ruf zu héren, dall die Traktate
und die Schriften der Vater uns zum Katholizismus fuhren
Werden, bevor wir dessen gewahr wiirden.. Diese Umsténde
veranlaliten mich zur Herausgabe des Werkes »Das Prophe-
tenamt der Kirche in seiner Beziehung zum Romanismus und
Zum populéren Protestantismus betrachtet«. Dies Werk be-
schéftigte midi drei Jahre lang, von Anfang 1834 bis Ende
183> Es war auf Grund einer sorgfaltigen Berticksichtigung
und Vcrgleidiung der bedeutendsten anglikanischen Gottes-
gelehrten des 17. Jahrhunderts abgefal3t.. Es war der Ver-
such, ein theologisches System nach anglikanischem Begriff
und mit der Grindung auf anglikanisdie Autoritaten aufzu-
stellen..

Noch ein anderes Motiv, personlicher Natur, war der Anlaf3
-u meiner Veroffentlichung: Idi empfand es damals und im-
mer als eine intellektuelle Feigheit, fur seinen Glauben keine
vernlnftige Grundlage zu haben, und als eine moralische
Feigheit, fir diese Grundlage nicht offen Zeugnis zu geben.
Nh hatte mich als Mann gesdiamt, sie nicht klar zu formulie-
rcn, ganz gleich, weldier Art sie war.. Leider sollte es jahre-
lang mein Los sein, keine befriedigende Grundlage fur mein
religidses Bekenntnis zu finden und in einem Zustand mora-
Hsdier Trockenheit zu verharren, ohne Ruhe im Anglikanis-
mus, und nicht imstande, midi Rom anzuschlieRen. Aber ich er-
trug es, bis im Laufe der Jahre mein Weg klar vor mir lagl0.

*836. Die Via media

Nen Hauptinhalt des Buches bildet die Lehre von der Via
media, ein Name, der von bedeutenden Schriftstellern bereits
auf das anglikanische System angewandt wurde. Es ist eine

anspruchsvolle Bezeichnung, aber nidit ganz befriedigend:
Eine Via media war nur ein Meiden von Extremen; daher

muBte ich diesem Ausdrude erst Gestalt und Charakter ge-
ben; er hatte auf unsere Wertschatzung erst dann Anspruch,
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wenn er als eindeutig, verstandlich und folgerichtig erwiesen
war. Die zweite, ebenso unerldBliche Bedingung stand nicht
in meiner Macht. Ich konnte nur hoffen, dal3 sie eines Tages
erfullt wirde. Selbst wenn die Via media ein ganz positives
religifses System war, so war sie doch noch nicht objektive
Wirklichkeit; es gab nirgends ein Original, das sie zur Dar-
stellung brachte. Einstweilen war sie nur eine papierne Reli-
gion. Das gab ich in meiner Einleitung zu. Ich schrieb: »Pro-
testantismus und Papismus sind wirkliche Religionen.., die
Via media aber, als abgeschlossenes System betrachtet, hat
auBer auf dem Papier noch kaum existiert.« Ich erkannte den
Einwand als berechtigt an, suchte ihn aber abzuschwéchen:
»Es bleibt nodi immer der Versuch zu machen, ob der soge-
nannte Anglo-Katholizismus, die Religion eines Andrewes,
Laud, Hammond, Butler und Wilson, geeignet ist, bekannt,
betatigt und fiir einen weiten Wirkungskreis aufrechterhaltcn
zu werden, oder ob er eine bloBe Abart, ein Ubergangssta-
dium des Romanismus oder des volkstimlidien Protestantis-
mus darstellt.« Ich rechnete darauf, dal} die Via media sich
eines Tages als Religion von Fleisch und Blut erweisen werde.

1837. Aus »Das prophetische Amt der Kirche«

Vor drei Jahrhunderten brach eine groBe Spaltung in der
westlichen Kirche aus.. Protestanten bekennen allzumal die
Tatsaclie, aber moditen bestreiten, daR sie eine Siinde sei. Der
elementare Streit zwischen uns und ihnen bezieht sich auf
die Lehre und auf Grundsatzliches.. Ganz anders ist es gegen-
Uber den Roémischen: sie wie wir geben zu, oder besser: be-
haupten, daf? die Trennung ein Vergehen war, und daf3 in der
Reformation eine groRe Siinde begangen wurde, sei es nun
von dieser oder von der andern Seite oder von beiden. Die
einzige Streitfrage zwischen uns ist, welcher Teil sie begangen
habe. Die Romischen legen die Schuld vor unsere Ture, wir
umgekehrt, und mit Recht, vor die ihre.. Unsere Theologen
sagen, das rémische System »halte fest am Fundament« oder
»sei die Wabhrheit, Uberzogen mit Verderbnissen; sie unter-
scheiden an ihm die groBen Umrisse des Friihchristentums,
aber finden es berthrt, um nicht Schlimmeres zu sagen, be-
rihrt und befleckt vom Irrtum, und damit gefahrlich gewor-
den fur die Menge.. Der Romanismus, wie sehr er auch Ehr-
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furcht vor dem Altertum zur Schau tragt, fuhlt doch in Wahr-
heit nicht so und halt sich nicht daran. Es sind in Wahrheit
zwei Elemente in seinem System am Werke. Sofern er katho-
lisch und schriftgeman ist, beruft er sich auf die Vater; sofern
er verderbt ist, findet er es nétig, von ihnen abzusehen. In
seinen formalen Grundsédtzen und offiziellen Erlassen be-
trachtet, will er der Bannertrager vergangener Zeiten sein;
gesehen als aktive gesellschaftsbildcnde Macht, als beherr-
schendes, habgierig zugreifendes, ehrsiichtiges, mit einem
Wort, als durch Papstelei gekennzeichnetes Prinzip, erhebt
er den Willen und das Belieben der gegenwértigen Kirche
uber alle moralische Geltung sowohl der Schrift wie des Alter-
tums, erklarend das eine, ordnend das andere durch seine
bedingungslose und willkurliche Verfugung.. Das Gefinhl
ehrfurchtiger Scheu, das vom Geheimnis des Evangeliums
geweckt werden sollte, schwindet hin in diesem tduschenden
kiinstlichen Licht, das Uber den ganzen géttlichen Heilsplan
ergossen wirdll.

1Sj8. Die Parteien der Kontroverse

Dieweil ich so zwischen den Entscheidungen und Uberliefe-
rungen Roms unterschied, vollzog ich eine &hnliche Unter-
scheidung zwischen dem »schweigenden und tatigen Anglika-
nismus«. Das formelle Glaubensbekenntnis des Anglikanis-
mus zeigte keine groRe Abweichung vom rémischen; ganz
anders freilich, wenn man seinen Inselgeist, die Uberliefe-
rungen seines Staatskirchentums, seine geschichtlichen Eigen-
timlichkeiten, seinen streitbaren Ha und sein eng begrenz-
tes Urteil betrachtete. Ich verwarf und verurteilte diese Aus-
schreitungen und nannte sie »Protestantismus«. Ich wiinschte,
von Seiten der rémischen Polemiker eine &hnliche Verwerfung
des Volksglaubens und der Volksgebrduche in der eigenen
Kirche, alles dessen, was ich »Papismus« nannte, zu hdren.
Als diese Hoffnung ein Traum blieb, wurde mir Klar, daR die
Streitfrage zwischen der Buchtheologie des Anglikanismus
tmd dem lebendigen System der vermeintlichen rémischen
Entartung liege. Weiter konnte ich nicht; mit diesem Resultat
mufte ich mich zufrieden geben. Die Parteien in der Kontro-
verse waren demnach: die anglikanische Via media und die
Volksreligion Roms12.



i8j9. HOhepunkt und Selbstvertrauen

Im Friihling 1839 hatte meine Stellung in der anglikanischen
Kirche ihren HOhepunkt erreicht. 1di hatte das groRte Ver-
trauen in die prinzipiellen Grundlagen meiner Polemik und
einen grofRen und immer wachsenden Erfolg.. Da idi mir be-
wult war, dalR meine religiésen Anschauungen nidit, wie die
Welt sagte, aus romisdien Quellen gesdiopft, sondern im
Gegenteil die Frudit meines eigenen Geistes und der Um-
stdnde waren, in denen idi lebte, hatte ich fir die Besdiuldi-
gungen, die auf mich gehauft wurden, nur Verachtung. Es war
richtig, daR ich mir ein sehr kiihnes religiéses System gebildet
hatte, dem damaligen Protestantismus ganz unahnlich, aber
es war nur die Zusammenfassung und geordnete Darstellung
von Behauptungen groRer anglikanischer Autoritaten, und
ich hatte ebenso viel Recht, das zu tun, wie die evangelische
Partei, und mehr Recht als die Liberalen, die beide an ihren
eigenen Lehren festhielten.

Zweifel und Entwicklung

1839. Der i. Einbruch: »Monophysit«

Die grofRen Ferien des Jahres 1839 begannen frih.. Idi war
im Begriff, zu jener Art des Studiums zuridczukehren, die
ich seit vielen Jahren als meine eigentlidiste Aufgabe erwahlt
hatte, weil ihr Inhalt midi besonders fesselte. Ich habe kei-
nen Grund, anzunehmen, dal der Gedanke an Rom Uber-
haupt meinen Sinn kreuzte. Ungeféhr Mitte Juni machte ich
midi an die Geschichte der Monophysiten und beherrsdite sie
bald. Idi war ganz vertieft in die Lehrfrage. Das dauerte
etwa vom 13. Juni bis 30. August. Wahrend dieses Studiums
kam mir zum erstenmal ein Zweifel an der Mdglichkeit, am
Anglikanismus festzuhalten: Mein Bollwerk war das Alter-
tum. Nun fand idi anscheinend hier, in der Mitte des 5. Jahr-
hunderts, das Christentum des 16. und 19. Jahrhunderts ab-
gespiegelt. Ich sah mein Gesicht in diesem Spiegel, und ich
war Monophysit. Die Kirche der Via media nahm dieselbe
Stellung ein wie die orientalische Gemeinschaft; Rom war
damals dasselbe, was es jetzt ist; die Protestanten waren die
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Eutychianer.. Es war schwer einzusehen, warum die Euty-
chianer oder Monophysiten Haretiker sein sollten, wenn die
Protestanten und Anglikaner keine waren; es war schwierig,
gegen die tridentinischen Véter Beweise zu erbringen, die
nidit auch gegen die Véter von Chalcedon zeugten, und die
Péapste des 16. Jahrhunderts zu verdammen, ohne auch die des
5% Jahrhunderts zu verurteilen. Das Drama der Religion und
der Kampf zwischen Wahrheit und Irrtum war immer und
Uberall derselbe. Die Grundsédtze und die Handlungsweise
der Kirche waren die gleichen wie damals, und die Grund-
sdtze und Handlungsweise der damaligen Haretiker unter-
schieden sida nidit von denjenigen der heutigen Protestanten.
Fast mit Schredcen sah ich das; es war eine furditbare Ahn-
lichkeit, um so furditbarer, weil sie so schweigend und teil-
nahmslos zwischen den toten Urkunden aus der VVergangen-
heit und der fieberhaften Chronik der Gegenwart lag.. Was
konnte die Fortsetzung der Kontroverse oder die Verteidi-
gung meiner Stellung niitzen, wenn ich sdilielich fir Arius
und Eutydies Beweise schmiedete und gegen den grofRen Dul-
der Athanasius oder den majestatischen Leo als des Teufels
Advokat auftrat? Meine Seele sei mit den Heiligen! Gegen
sie soll idi die Hand aufheben?

J8j9. Der 2. Einbruch: »Sicher urteilt der Erdkreis«:

Kaum hatte ich die Werke zu Ende gelesen, als mir von einem
Freund, welcher der Sache Roms glinstiger gesinnt war als
Ich, die Dublin Review vom August desselben Jahres (ber-
geben wurde. Sie enthielt einen Artikel Uber den »anglikani-
schen Rechtstitel« von Bischof Wiseman. Er handelte von den
F~onatisten und brachte sie in Verbindung mit dem Anglika-
nismus. Idi las ihn, fand aber {zuerst) nicht viel in ihm..
Aber mein Freund wies auf die ausgezeidineten Worte des hl.
Augustinus hin: »Securus judicat orbis terrarum«.. Das wa-
ren Worte, die uber die Angelegenheiten der Donatisten hin-
ausgingen und auch fir die Monophysiten Geltung hatten.
Sie gaben dem Artikel eine zwingende Kraft, die mir zuerst
entgangen war. Sie entschieden kirchliche Frage" auf Grund
einer einfacheren Regel, als das Altertum war; ja der hl.
Augustinus war selbst eine der vorziiglichsten Stimmen des
Altertums; hier sprach also das Altertum gegen sidi selbst:
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..Dal3 das wohliberlegte Urteil, in dem schlieBlich die ganze
Kirche zusammenstimmt und sich beruhigt, ein unfehlbares
Gebot und einen endgultigen Schiedsspruch gegen solche Teile
darstellt, die sich auflehnen und abfallen. Wer kann Rechen-
schaft geben (ber die Eindricke, die auf ihn wirken? Denn
ein bloRer Ausspruch, die Worte des hl. Augustinus, trafen
mich mit einer Wucht, wie ich sie nie zuvor empfunden hatte.
Sie glichen dem »Tolle, lege — tolle, lege« des Kindes, das
den hl. Augustinus bekehrte. »Securus judicat orbis terra-
rum.« Diese grofRen Worte des alten Kirchenvaters lésten die
Theorie der Via media vollstdndig in Staub auf.

Die Konsequenz: Das Ende der Via media

So reifte in meinem Geist, durch das Studium der altkirch-
lichen Kontroversen, die klare Uberzeugung, daf wir »in
loco haereticorum« stiinden.. Ich sah die Kirche von Rom
abgebildet in der strengen, kompromiRlosen, wenn ihr wollt,
gebieterischen und entschiedenen Haltung der Heiligen der
alten Kirche, des hl. Ignatius (von Antiochien), Cyprian,
Athanasius, Augustinus, Leo. Und zum erstenmal sah ich
noch schérfer die Gegenseite: nicht nur protestantische Kor-
perschaften, Individuen, Gruppen unter uns selbst, sondern,
es muf} gesagt werden, auch unsere eigene Gemeinschaft als
solche stand dort, wo héretische Kirchen des Altertums stan-
den..

Ich hatte fir den Anglikanismus keinen bestimmten Beweis-
grund mehr, wenn ich nicht ein Monophysit sein wollte. Ich
mufte zu meinem groRen Leidwesen auf meine drei ur-
springlichen Glaubenspunkte, die ich an einer friiheren Stelle
so eingehend besprochen habe, zuriickkommen: das dogma-
tische Prinzip, das System der Sakramente und den Gegen-
satz zu Rom. Von diesen drei Punkten waren die beiden
ersten in der romischen Kirche besser gesichert als in der
anglikanischen.. Daher lag mein Hauptbeweis fir die angli-
kanischen Rechtstitel in den bestimmten und ausdricklichen
Anklagen, die ich gegen Rom vorbringen konnte. Ich hatte
keine positive anglikanische Theorie, sondern war fast ein
reiner Protestant. Die Lutheraner hatten eine Art Theologie,
ebenso die Calvinisten; ich batte keine.
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Ende. Was nun?

Es gab nur eine Frage: Was hatte ich zu tun? Ich mufite mir
selbst Klarheit verschaffen, andere konnten mir nicht helfen.
Mein EntschluB war, mich nicht durch die Phantasie, sondern
nur von der Vernunft leiten zu lassen. Uberdies fiihlte ich
bei ruhiger Uberlegung auch wieder einen wirklichen Zwei-
fel, ob es nicht eine Eingebung des Satans sei. Darum sagte
Icb mir: Die Zeit allein kann diese Frage lésen. Ich hatte die
Pflicht, auf dem gewohnten Wege weiterzugehen und mei-
nen alten Uberzeugungen treu zu bleiben, die mich auch jetzt

noch in ihrer Gewalt hatten und von meinem neuen Gedan-
ken nicht unmittelbar beriihrt wurden. Die neue Auffassung

der Dinge sollte mich nur so weit beeinflussen, als
sle ein logisches Recht hatte. Wenn sie von oben kam, wiirde

Sle so hoffte ich, in bestimmterer Gestalt und mit groRerer
Eeweiskraft wiederkehren. Ich dachte an Samuel, der zuerst

die Stimme des Herrn nicht erkannte; darum ging ich hin
und legte mieli wieder schlafen?s.

1 »Rettende«: Gedanken

Roms Entartung: An ihren Friichten werdet ihr sie erken-
nen.. sehen Roms Versuche, Konvertiten unter uns zu ge-
winnen durch unwirkliche Darstellungen seiner Lehre, durch
c*nleuchtende Behauptungen, kiihne Versicherungen und
Appelle an die Schwachen der menschlichen Natur.. Ehe es

nicht aufhort, das zu sein, was es in der Praxis ist, wird eine
Einheit zwischen ihm und England immer unmdglich sein.,

~enn England das Merkmal des Schismas an der Stirne tragt,
s° Rom die entgegengesetzte Unehre: das Merkmal der Ab-
gotterei. Aber wir durfen das nicht falsch verstehen: wir
Magen weder Rom der Abgétterei, noch uns selbst des Schis-
nias an; nach unseren Begriffen ist keine dieser Anklagen
begriindet. Doch findet man in der rémischen Kirche Ge-
brauche, die der Abgobtterei ganz ahnlich sehen, und die
Cnglische Kirche tut vieles, was dem Schisma gleichkommt, so
dal3 wir, ohne bestimmen zu wollen, welche Pflichten ein
romischer Katholik gegen die jetzt bestehende Kirche von
England hat, allen Ernstes denken, die Glieder der englischen
Kirche haben von der Vorsehung einen Fingerzeig erhalten,
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wie sie sich gegen die rémische Kirche, so lange sie in ihrem
heutigen Zustand verharrt, verhaken sollen..

2. Das Merkmal der Heiligkeit: Unter diese.: Umstanden
wandte ich mich hilfesuchend dem Merkmal der Heiligkeit
zu und wollte zeigen, dal} wir wenigstens eines der notwen-
digen Kennzeichen genau so besaflen, wie die romische Kirche,
oder, um Vergleiche zu meiden, dafl} wir dasselbe zum minde-
sten deutlich genug aufweisen konnten, um uns mit unserer
Stellung auszuséhnen und uns in der Frage der praktischen
Pflicht volle GewilRRheit und eine klare Richtschnur zu geben.
Wir hatten das Merkmal des Lebens, und zwar — nidit
irgendeiner Art natrrlichen Lebens, sondern des Ubernatur-
lichen christlichen Lebens, das nur unmittelbar von oben kom-
men konnte..

5. Nur insgesamt: Religionswedisel sollten eine Tat der Ge-
samtheit sein. Aus einem Wechsel, der nicht aus einer Ent-
wicklung von Gefiihlen kommt, die frei und ruhig dem
Innern der ganzen Gemeinschaft entspringen, kann nichts
Gutes entstehen; jeder Religionswechsel muf3 von tiefer Reue
begleitet sein und in gegenseitiger Liebe genahrt werden..
Politische Ausséhnungen sind nur etwas AuBerliches, Hoh-
les und Triigerisches. Und solange die romischen Katholiken
ihre politischen Bestrebungen nicht aufgeben und in ihren
offentlichen MalRnahmen nicht das Lidit der Heiligkeit und
Wahrheit leuditen lassen, ist bestdndiger Krieg unsere ein-
zige Aussichtld,

1841, Februar. Der Prifstein: Tract 90

Ich hatte im Sinn, alle Hindernisse wegzurdumen, die im
Wege standen, den apostolischen und katholischen Charakter
der anglikanischen Lehre festzuhalten.. Wenn dies der Fall
war, mufite die Lehre dieselbe sein; die Lehre der alten Kir-
che mufdte in den anglikanischen Formularen, in den neun-
unddreiRig Artikeln fortleben und darin zum Ausdruck kom-
men. Tat sie das? Ja, sie tat es; das ist es, was ich behauptete;
sie tat es dem Wesen und dem wahren Sinn nach. Die Men-
schen hatten ihr mdglichstes getan, um die alte katholische
Wahrheit zu entstellen und zu verstimmeln, aber in den
Artikeln war sie trotzdem noch enthalten. Sie war da, doch
das mufite gezeigt werden. Es handelte sich bei diesem Beweis
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fir uns um Leben oder Tod. Und ich glaubte, dal3 es bewie-
sen werden konnels,

Aus Tract 90: Unser gegenwartiges Ziel ist lediglich dieses,
zu zeigen: wie unser Prayer Book allgemein als katholischen
Ursprungs anerkannt ist, so sind auch unsere Artikel, ob-
schon das Erzeugnis eines unkatholischen Zeitalters, durch
Gottes giitige Vorsehung nicht unkatholisch, um das wenigste
zu sagen, und kénnen von solchen unterschrieben werden, die
in Gesinnung und Lehre katholisch {im alten, noch ».unver-
derbten« Sinn des Wortes) sein wollen.

Offener Begleitbrief: Der in Frage stehende Tract war frei-
lich nicht opportun, wenn man eine gewisse {liberale) Schicht
von Menschen ins Auge fal3t; das ist ganz gewil; aber er war
fir eine andere Schicht gemeint, und ich erachte ihn aufrich-
tig als notwendig fur diese.. In Wahrheit gibt es in diesem
Moment ein méachtiges Voranschreiten des religiosen Geistes
unserer Kirche zu etwas Tieferem und Echterem, als was dem
letzten Jahrhundert genugte.. Die Zeit steuert auf etwas zu,
und unglicklicherweise ist die einzige religidse Gemeinschaft
Unter uns, die in vergangenen Jahren praktisch in Besitz von
diesem Etwas war, die Kirche von Rom. Sie allein, inmitten
all der Irrungen und Ubel ihres praktischen Systems, hat den
Geflhlen der religidsen Scheu, des Geheimnisvollen, der Zart-
heit, Ehrfurcht, Hingabe und anderen Gefiihlen, die man
spezifisch katholisch nennen kann, freien Spielraum gegeben.
Oic Frage also ist die, ob wir solches der Rémischen Kirche
liberlassen oder fir uns selbst in Anspruch nehmen sollen,
wie wir sehr wohl kénnten, indem wir zu jenem dalteren
System zuriickkehrten, das in spateren Jahren allerdings auf
der Seite blieb, das jedoch (um das Mindeste zu sagen) unse-
rer Kirche durchaus geistesverwandt, ich wirde lieber sagen:
eigentimlich und natirlich oder selbst notwendig war und
ist. Wenn wir aber dies preisgeben, dann miissen wir auch die
Menschen preisgeben, denen es teuer ist. Wir missen uns ein-
yerstanden erklaren, entweder die Menschen aufzugeben oder
ihre Prinzipien zuzulassen.

z7~z, April. Ablehnung des Tract 90

Uie Bischafe begannen einer nach dem andern, mich anzugrei-
fen. Es war eine regelrechte, abgekartete Bewegung. Das war
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die wahre »Verstandigung«; aus der beim ersten Erscheinen
des Traktats 90 von mir angestrebten war nichts geworden.
Damals hatte man mir meines Wissens ungefahr folgendes
gesagt: »Es konnte sein, daR es der eine oder andere Bischof
fiir nétig halten wiirde, in seinem Hirtenschreiben eine AuRe-
rung zu tun; aber jetzt waren sie iber die Schwierigkeit des
Traktats hinweg, und nicht einer setzte die »Verstandigung«
durch. Sic fuhren in dieser Weise fort und richteten ein Hir-
tenschreiben nach dem andern gegen mich, drei Jahre lang.
Ich sah darin eine Verurteilung, die in ihrer Macht stand.
Erst wollte ich protestieren, aber dann gab ich hoffnungslos
den Gedanken auf..

Ich sah klar, dal mein Platz in der Bewegung verloren war;
das offentliche Vertrauen war dahin; meine Tatigkeit war zu
Ende. Es war vollig ausgeschlossen, daR ich fortan durch
meine Worte noch irgend etwas wirken konnte, nachdem der
Pedell in jedem Kolleg meiner Universitdt meinen Namen
angeschlagen hatte, wie den eines in Verruf gekommenen
Pastetenbéckers, und nachdem ich in allen Teilen des Landes
und in jeder Klasse der Gesellschaft, in jedem Organ und bei
jeder AuRerung der 6ffentlichen Meinung, in Zeitungen, Zeit-
schriften und Versammlungen, von Lehrstihlen, an Wirts-
tischen, in Kaffeestuben, in Eisenbahnwagen als ein Verrater
gebrandmarkt war, der seine Lunte an das altehrwiirdige
Gebéude der Staatskirche gelegt hatte und gerade in dem
Augenblick entdeckt wurde, als er sie anziinden wolltell.

1841, Juli. Das Projekt eines anglikanischen Bischofs fir die
Protestanten Jerusalems

Zu derselben Zeit, wo die anglikanischen Bischéfe ihre An-
griffe gegen mich richteten, weil ich eine Annadherung an die
katholische Kirche befiirwortete, die jedoch nicht weiter ging,
als es meiner Ansicht nach die anglikanischen Formulare er-
laubten, verbriderten sie sich andererseits durch die Tat oder
durch stillschweigende Duldung mit protestantischen Gemein-
schaften und gaben denselben das Recht, sich unter einen angli-
kanischen Bischof zu stellen, ohne daf sie sich von ihren Irr-
timern lossagen muRiten, und ohne Ricksicht darauf, ob sie
pflichtgemall Taufe und Konfirmation empfangen hatten..
Dies war (nach der Entdeckung der héretischen Stellung des
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Anglikanismus bei patristischen Studien und der Ablehnung
katholischer Interpretation der 39 Artikel} der dritte Schlag,
der meinen Glauben an die anglikanische Kirche vollends zer-
trimmerte. Diese Kirche verbot nicht bloR jede Sympathie
°der jedes Zusammenwirken mit der romischen Kirche, son-
dern strebte tatséchlich die Gemeinschaft des Gottesdienstes
und der Sakramente mit dem protestantischen Preuf3en und
den orientalischen Haresien an. Die anglikanische Kirche
mochte im Besitz der apostolischen Sukzession sein wie die
Monophysiten; aber was jetzt in immer zunehmendem Malie

eschah, weckte den stdrksten Verdacht in mir, nicht dafi3 sie

ald aufhdren werde, eine Kirche zu sein, sondern daR sie seit
dem 16. Jahrhundert die ganze Zeit hindurch nie eine Kirdie

gewesen sei.

Letzte Prufungen und Konversion

*$41, Sommer. Die Lage

kleine Lage, vom Gesichtspunkt der Pflicht aus betraditet,

war folgende: 1. Ich hatte durch ein Sdireiben an den Bischof
ven Oxford im Fruhling 1841 meinen Posten in der (Ox/orc/-)
Bewegung aufgegeben; 2. meine Verpflichtungen gegen so
viele und versdiieden veranlagte Geister, die mehr oder we-
iger durdi midi in die Bewegung hineingekommen waren,
konnte ich jedoch nicht einfach fallen lassen; 3. ich dadite
daran oder beabsichtigte, allméhlich wieder Laie zu werden;
4- die englisdie Kirche zu verlassen, kam mir nie in den Sinn;
5% ¢s war mir unmdglich, in ihrem Dienst zu bleiben und ein
Ajnt zu behalten, wenn ich den katholisdien Sinn der Artikel
nidit festhalten durfte; 6. ebensowenig konnte idi nach Rom
gehen, solange es duldete, dal der allerseligsten Jungfrau
Urd den Heiligen Ehren erwiesen wurden, die ich mit der
Grhabcnen, unvergleichlichen Glorie des einen, unendlidien
und ewigen Gottes flr unvereinbar hielt; 7. ich wiinschte eine
Binion mit Rom unter Bedingungen, nidit Einzellbertritte,
s°ndern die Vereinigung der einen Kirdie mit der anderen;

ich nannte Littlemore mein Torres Vedras und meinte,

wurden eines Tages innerhalb der anglikanischen Kirdie
Nieder vordringen, wie wir jetzt zum Rickzug gezwungen
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waren; 9. ich hielt alle, die geneigt waren, nach Rom zu ge-
hen, mit allen Mitteln zuriick..

Der Traktat war nicht verdammt worden, das war die
Hauptsache..: »Die Bischéfe wollen die Sache um jeden Preis
vertuschen; und idi habe gewil mein mdglichstes getan, um
sie dabei zu unterstiitzen unter der Bedingung, daR der Trak-
tat nidit zuriickgezogen werden muR oder verurteilt wird.«!7

1841, Dezember. Nochmals Zuflucht im Merkmal der
Heiligkeit

Erbarmungswirdiges Schauspiel, wenn das VVolk Christi um-
herirrt Gber die Hiligel »wie Schafe, die keinen Hirten haben«
(Mt. 9,36), und statt ihn in seinen alten Quartieren und in
seiner bezeichneten Heimstatt zu suchen, sind sie in mensch-
lichen Denksystemen geschaftig, folgen fremden Fihrern,
werden von neuen Meinungen gefangen, werden zum Spiel-
ball des Zufalls oder der Laune der Stunde oder zu Opfern
des Eigenwillens, sind voll Angst und VVerwirrung, Mifitrauen
und Unruhe.. Wer von uns hat in diesen Tagen nicht Anteil
an der alten Prifung? Denn wer. kdnnte sich Uberzeugen, daf}
es die Kirche Gottes ist, in der wir sind, wenn wir rein nach
dem Augenschein gingen?.. Aber wer von uns kdnnte nicht,
wenn er will, ein Leben fiihren, geeignet, das Geheimnis zu
finden und wahrere Zeichen, um zur Ruhe zu kommen fir
seinen Glauben, so dal er sicher, gewil3 und Uberzeugt wére,
dal? die Kirche, die uns taufte, noch immer die Gegenwart
Christi hat?

1841, Dezember. An einen anglikanischen Freund

Gehen wir nicht den sichersten Weg, wenn wir einfach Tag
fir Tag tun, was wir flr recht halten?.. Kam nicht alles
Elend unserer Kirche von Leuten, die nicht den Mut hatten,
den Schwierigkeiten fest ins Auge zu schauen? Man bescho-
nigte Handlungen, die man hétte verwerfen sollen. Und was
ist die Folge? Dal unsere Kirche von Jahrhundert zu Jahr-
hundert tiefer und tiefer gesunken und ein groRer Teil ihrer
Anrechte und Lehren Lug und Trug geworden ist; und cs
ware dodi unsere Pflicht, das Empfangene zur Vollendung
zu fiihren. Aber wenn wir verpflichtet sind, fremde Verkehrt-
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beiten gutzumadien, dirfen wir uns dodi nidit selber damit
belasten. Die aufrichtigsten Freunde unserer Kirche sind jene,
die es mutig sagen und auf die Folgen hinweisen, wenn die
kirchlichen Oberen etwas Unrechtes tun wollen; und die
werden mit groRter Wahrscheinlichkeit in der Kirdie sterben,
die unter diesen disteren Umstdnden am meisten geneigt
sind, sie zu verlassen.. Aber sie sollten bedenken, je riick-
haltloser die VVerehrung ist, die man einem Bisdiof zollt, um
so schmerz’i.dier wird die Wahrnehmung sein, daf3 er sidi der
Haresie ergibt. Das Tau bindet und halt, bis es bricht.

184.2. An katholische Bekannte

Obwohl mir zu groRe Hoffnungsseligkeit nicht ansteht, habe
ich das feste Vertrauen, daR kein Glied unserer Gemeinschaft
zu lhnen Ubertreten wird. Was unter anderen Umsténden
die Pflicht des einzelnen wére oder was unsere Pflicht sein
wird, wenn zehn oder zwanzig Jahre vergangen sind, kann
ich nicht sagen; aber idi glaube, wer seiner Kirdie treu bleibt,
143t sidi viel weniger vom Privaturteil leiten, als wer sie
verlalit.. Meine einzige Besorgnis ist die, dall IThr Zweig der
Kirche uns nicht mit den Reformen entgegenkommen wird,
die sicherlich nétig sind. Es ist ganz ausgesdilossen, daR ein
so grof3er Teil der Christenheit sich um niditiger Dinge willen
von der Gemeinschaft mit Rom losgesagt und 300 Jahre lang
den Protest aufredit erhalten hétte.. Es ist gottliches Leben
unter uns, das sich trotz aller bei uns herrschenden Stérungen
klar offenbart, und das ist ein so wichtiges Merkmal der
Kirche, wie nur irgendeines. Warum sollten wir unseren
Herrn anderswo sudien, wenn er seine Gegenwart uns da
gewahrt, wo wir sind? Wer befiehlt uns, unser Bekenntnis zu
andern?

1842, Ende. Klarung uber »Entartungen« Roms.

Es ist beachtenswert, daR mich die Schriften des hl. Alfons
(von Liguori), soweit sie mir aus den gewodhnlich gebotenen
Auszugen bekannt waren, wegen ihrer sogenannten »Mario-
latrie« mehr als alles andere gegen die rémische Kirche ein-
genommen hatten; aber in diesem Band {Predigten des hl.
Alfons) war nichts der Art enthalten.. (Es ergab sich), daR die
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katholische Kirche kein Bild irgendwelcher Art, sei es mate-
riell oder immateriell, kein dogmatisches Symbol, keinen
Ritus, kein Sakrament und keinen Heiligen, nicht einmal die
allerseligste Jungfrau zwischen die Seele und ihren Schopfer
treten 1&Rt. Der Mensch steht seinem Gott von Angesicht zu
Angesicht gegeniiber, »solus cum solo«. Er allein ist Schopfer
und Erléser; vor seinen erhabenen Augen gehen wir in den
Tod, und sein Anblick ist unsere ewige Seligkeit.. Ich hatte
den Schliissel zu einer Schwierigkeit gefunden; in diesen Pre-
digten ist viel enthalten, was man legendare Ausschmiickung
nennen darf; aber im wesentlichen sind es klare, praktische,
eindrucksvolle Predigten tber die grofRen Heilswahrheiten..
(Dizzw kam der Eindruck), den kurze Zeit spater das Studium
der Exerzitien des hl. Ignatius auf mich machte: Denn auch
hier, in einer rein religidsen Angelegenheit und bei unmittel-
bar religiésen Ubungen — im Verkehr zwischen Gott und der
Seele wahrend einer Zeit der Sammlung, der Reue, der guten
Vorsétze, der Berufswahl — war die Seele »sola cum solog;
kein Wolkchen trennte das Geschdpf von dem Inbegriff sei-
nes Glaubens und seiner Liebe. Das Gebot, das vor allem
eingeschérft wurde, war: »Mein Sohn, gib mir dein Herz.«
Die Verehrung der Engel und Heiligen tat also der unmittel-
baren Herrlichkeit des Ewigen keinen Abbruch, so wenig wie
die Liebe zu unseren Freunden und Verwandten oder unsere
menschlichen Zuneigungen jener tiefsten Huldigung des Her-
zens dem unsichtbaren Gott gegeniiber Abbrudr tun, durch
die in Wahrheit das, was auf Erden ist, erst geheiligt und er-
hoht wird!1s.

1843, Februar. Konsequenz: Der o&ffentliche Widerruf

Ich z&hlte aus meinen Schriften eine Anzahl Stellen auf, die
gegen die rémische Kirche gerichtet waren und die ich wider-
rufen wollte, und schloR folgendermaRen: »Wenn man mich
fragt, wie ein Mensch dazu komme, von einer kirchlichen
Gemeinschaft, die so alt, so weit verbreitet und so fruchtbar
an Heiligen ist, solche Ansichten zu haben und dieselben so-
gar Offentlich auszusprechen, so antworte ich, dafl idi mir
damals sagte: >Ich spreche nicht aus mir selbst, sondern folge
nur dem fast bereinstimmenden Urteil der Gottesgelehrten
meiner Kirdie. Sogar die begabtesten und gelehrtesten unter
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ihnen haben sich in scharfsten Worten gegen Rom ausge-
lassen. Solche Ansichten sind zudem fur unsere Stellung not-
wendig.« Dodi habe ich Grund, zu befiirchten, daB diese
Sprache in nicht geringem Male auf ein ungezligeltes Tem-
perament, auf die Hoffnung, mich verehrten Personlichkei-
ten zu empfehlen, und auf den Wunsch, die Anklage der
Sympathie fir Rom zu widerlegen, zuriickzufiihren ist.«

1843. Die Entdeckung der Alternative

Ich wurde zu einer genaueren Prufung der Verkettung der
Argumente veranlal3t, die den Geist von den einfadien bis zu
den letzten religidsen Begriffen fortleiten, was mich zweifel-
los sdion lange vorher beschaftigt hatte; und idi kam zu dem
SchluB, daB es in der wahren Philosophie kein Mittelding
zwischen Atheismus und Katholizismus gebe, und dal ein
vollkommen konsequenter Geist unter den Umstanden, in
denen er hienieden lebt, sich entweder zum einen oder zum
andern bekennen miisse. Und das glaube ich jetzt noch: ..Der
Theismus hé&ngt mit dem Katholizismus logisch zusammen.
Dal sich das Entwicklungsprinzip in den Offenbarungswahr-
heiten durchgehend wirksam zeigt, ist ein Beweis flr die
Identitat der romischen mit der urspriinglichen Christenheit..
So kam ich dazu, klar und mit Befriedigung einzusehen, dald
mich nicht bloR untergeordnete und vereinzelte Vernunft-
grunde oder strittige Detailfragen der rémischen Kirche zu-
fUhrten, sondern daB ich sogar in der Anwendung dieser
sekundaren und partikularen Argumente von einem grofen
Prinzip geleitet und gerechtfertigt wurdeld.

1843, September. Verzicht auf die Pfarrei St. Mary

Der offensichtliche, unmittelbare und hinreichende Grund
dazu war der fortdauernde Angriff der Bischdfe auf Traktat
90.. Eine Reihe ihrer Urteile ex cathedra, die sich drei Jahre
lang hinzogen, darunter eine Bemerkung von nicht geringer
Schérfe in einem Hirtenschreiben meines eigenen Bischofs,
kamen einer Verdammung meines Traktates nahe und damit
einer Verwerfung der alten katholischen Lehre, die der Trak-
tat, soweit das in der englischen Kirche mdoglich war, zum
Gegenstand hatte.
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i843> 23. 9. Abschiedspredigt in der Filiale Littlemore

O meine Brlder, o gltige und liebreiche Herzen, liebende
Freunde, solltet ihr jemand kennen, dessen Los es gewesen ist,
durch Schrift und mundliches Wort euch einigermaflen zu
helfen, dies {christliche Heiligung) zu verwirklichen; wenn er
euch immer gesagt hat, was ihr von euch selber wufRltet oder
was ihr nicht wuBtet; euch eure Note oder Empfindungen
deutete und euch durch solche Deutung stéarkte; euch fiihlen
lieR, dal ein héheres Leben sei als dieses tagliche, und eine
hellere Welt, als ihr sie sehet; oder euch ermutigte oder euch
beruhigte oder einen Weg 6ffnete zu forschen, oder den Ver-
wirrten sanftigte; wenn, was er gesagt oder getan hat, euch je
zu liebender Teilnahme fiir ihn regte und euch wohlgeneigt
flr ihn machte in eurem Herzen: so erinnert euch seiner in der
kommenden Zeit, wenngleich ihr ihn nicht mehr hért, und
betet fur ihn, dal er in allen Dingen Gottes Willen erken-
nen moge und allzeit bereit sei, ihn zu erfullen.

1843—43. Verhalten in der Ubergangszeit

Eine letzte Stufe blieb meinem Geiste noch zu ersteigen und
ein letzter, entscheidender Schritt blieb mir nodi zu tun. Diese
letzte Stufe war die ehrliche Uberzeugung von der GewiRheit
der Folgerungen, zu denen ich bereits gelangt war. Der letzte
Schritt war die von dieser Gewil3heit gebieterisch verlangte
Unterwerfung unter die katholische Kirche. Diese Unterwer-
fung aber fand erst volle zwei Jahre nach meiner Amtsnieder-
legung im September 1843 statt; es war mir unmdglich, sie
ohne Zweifel und Befiirchtungen, d. h. mit wahrer Uberzeu-
gung und Gewillheit des Geistes friiher vorzunehmen. In der
Zwischenzeit, von der noch zu sprechen ist, ndmlich vom
Herbst 1843 bis 1845, gehdérte ich als Laie der englischen
Kirche an, besuchte wie gewohnlich ihren Gottesdienst, hielt
mich von jedem Verkehr mit Katholiken, von ihren Gottes-
hausern und den religiosen Ubungen und Gebrauchen, die
ihrem Bekenntnis eigentlimlich sind, z. B. von der Heiligen-
verehrung, génzlich fern. Ich tat das alles aus Prinzip; denn
ich konnte nie verstehen, wie jemand gleichzeitig zwei Reli-
gionen angehdéren kann.
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1844, j4- 7- Das entscheidende Erkenntnisprinzip

i. Ich habe in Ubereinstimmung mit den Vétern eine viel
grolere Gewil3heit, dafl wir im Zustand schuldhafter Tren-
nung sind, als daR das Evangelium keine Entwicklung zu-
lasse, und daB die rémische Entwicklung nicht die eine wahre
sei. 2. Ich bin viel mehr von der Unhaltbarkeit unserer neuen,
als der rémischen Lehren Uberzeugt. 3. Zugegeben, daR die
spezifisch romischen Lehren sich in der altesten Kirche nicht
deutlich ausgesprochen finden, so glaube ich trotzdem, die
Spuren dieser Lehren in ihr sind so zahlreich, daB sie, die
Hypothese einmal angenommen, dal die Kirche unter gott-
licher Flihrung stehe, als Zeugnis und Beweis flr jene genu-
gen, wenn sie auch, fir sich allein genommen, nicht flr einen
solchen Beweis geniigen kdnnen. Die Frage dreht sich also
einfach darum: Worin besteht die der Kirche zuteil gewor-
dene VerheiBung des heiligen Geistes? 4. Der Beweis fur die
romische neue Lehre kann ebenso streng oder noch strenger
aus dem Altertum gefiihrt werden, wie flir gewisse Lehren,
die wir mit der romischen Kirdie gemeinsam haben: z. B.
kommt im Altertum die Notwendigkeit der Einheit klarer
Zum Ausdrude als die apostolische Sukzession; die Supre-
matie des romischen Stuhles ist mit groRerer Sicherheit zu
entnehmen als die Gegenwart in der Eucharistie; und fur die
Ubung der Heiligenverehrung ist der Nachweis leichter zu
flhren als fiir gewisse Biicher, die jetzt zum Kanon der hei-
ligen Schrift gehdren. 5. Die Analogie des Alten und Neuen
Testaments fuhrt zur Anerkennung der Lehrentwiddung.

1844, Sommer. Seelsorgerliche Bedenken

Der Gedanke, der mich im ganzen Verlauf meiner Sinnes-
anderung am meisten bedriickte, war die klare Voraussicht,
daR sie in einem Triumph des Liberalismus enden wiirde, und
der Ausgang hat diese Beflirchtung bestatigt. Gegen das anti-
dogmatische Prinzip hatte ich alle Kréafte eingesetzt, und nun
sollte es gerade von mir am meisten gefordert werden. Ich
gehorte zu denen, die es in Oxford jahrelang in Schach ge-
halten hatten, daher war schon mein Ridczug ein Sieg fir
dasselbe. Die Liberalen waren es, die den Angriff gegen
Traktat 90 ertffnet hatten, und die einen zweiten Vorteil er-
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rangen, wenn ich die anglikanische Kirche verlieB. Aber das
war noch nicht; alles. Wie gesagt, gibt es nur zwei Wege, den
nach Rom und den zum Atheismus; der Anglikanismus ist
eine Station auf halbem Wege nach der einen Seite, und der
Liberalismus eine solche nach der anderen Seite. Wie viele
gab es, die mir, wie ich wohl wuRte, bei meinem Ubertritt
vom Anglikanismus nach Rom nicht folgen wirden, daflr
aber den Anglikanismus zugleich mit mir verlieBen, um ins
Lager des Liberalismus uberzugehen.. Wenn ich die Via
media in Stiicke schlug, wirde da nicht zugleich in den Augen
vieler auch der dogmatische Glaube in Trimmer gehen? Ich
kann nicht sagen, wie unglicklich mich dies machte..

Ich rief mir die Worte Pascals ins Geddchtnis: Je mourrai
seull.. Idi hatte vor allem fir meine eigene Seele zu sorgen.

1844,16. ir. Die seelischen Leiden. An einen Freund

Ich mache durch, was durchgemacht werden muf3; meine ein-
zige Hoffnung ist, da mit jedem qualvollen Tag der Inhalt
des bitteren Kelches, den ich trinken muB, geringer wird. Man
braucht (menschlich gesprochen) keine Angst zu haben, dal
mein Ubertritt bald erfolgen werde; aber es ist ganz gut.
Soweit ich mich kenne, ist mein groRter Sdimerz die Rat-
losigkeit, Unsidierheit, Unruhe und Zwcifelsucht, die idi in
so vielen errege, und der Verlust des Wohlwollens und der
guten Meinung von Seiten so vieler, Bekannter und Unbe-
kannter, die mir Gutes gewinscht haben. Die erste dieser
beiden Gewissensregungen ist eine ununterbrochene Qual fir
mich, die durch nichts gemildert werden kann. Tagelang tut
mir buchstéblich das Herz weh, und manchmal sdieint es mir,
als ob alle Klagen des Psalmisten aufmich Anwendungfinden.

Wenn idi mich nicht irre, ist mein Hauptgrund, warum idi
einen Ubertritt ins Auge fasse, die tiefe, unwandelbare Uber-
zeugung, daf’ unsere Kirche sich im Schisma befindet und daR
mein Heil von der Vereinigung mit der romischen Kirche
abhéngt. Ich kann diesem oder jenem gegeniber argumenta
ad hominem gebrauchen, aber ich empfinde keine Reue und
keinen Widerwillen Uber das, was mich getroffen hat. Ich
habe keine Hoffnungen oder Pléne, in einem mich mehr be-
friedigenden Kreise (als Oxford) tétig sein zu kénnen. Fir
die romischen Katholiken habe ich vorlaufig keine Sympa-
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thien; kaum je einmal, selbst nicht auf dem Festlande, habe
jdi ihren Gottesdienst besucht; ich kenne niemand unter
ihnen, und was ich von ihnen horte, mifallt mir. Und dann,
wieviel muR ich in mancher Hinsicht aufgeben! Ich muR un-
ersetzliche Opfer bringen, nicht bloR wegen meines Alters,
'vo jede Veranderung verhaft ist, sondern auch wegen meiner
grollen Liebe zu alten Beziehungen und angenehmen Erinne-
rungen. Ich fiihle auch durchaus keine begeisterte oder hel-
denmitige Opferfreudigkeit in mir; ich habe nichts, was mieli
aufrichten konnte.

:MS> 8. 1. Die einzige Frage

Der gegenwartige Zustand des rémischen Katholizismus ist

so unbefriedigend. Eines ist mir gewifl: Nur ein unzweifel-
hafter, unmittelbarer Ruf der Pflicht gibt einem Menschen das
Recht, unsere Kirdie zu verlassen, nicht aber, weil er eine
andere Kirdie bevorzugt, an ihrem Gottesdienst Freude hat
oder hofft, in ihr groBere religidse Fortschritte zu machen,
oder gar, weil er emport ist und abgestoBen wird von den
Personen und Dingen, unter denen wir in der englisdien
Kirche leben. Die Frage lautet einfach: Kann ich (ganz per-
sonlich, nicht ein anderer, sondern kann ich) in der englischen
Kirche selig werden? Koénnte ich noch in dieser Nacht ruhig

sterben? Ist es eine Todstinde flir mich, nicht einer anderen
Gemeinschaft beizutreten?

*844, Ende. Entschlul® zur letzten Prifung

Rh war einmal arg getduscht worden; wie konnte ich sicher

sein, dal idi nicht ein zweites Mal getduscht werde? Idi
meinte vorher, im Recht zu sein, wie konnte ich Gewi3heit-
haben, daR idi es jetzt sei?.. Nattrlich muf3te diesen unbe-

stimmten Besorgnissen eine Grenze gesetzt werden, ich mulite

tun, was idi konnte, und es dann einer htheren Macht tber-
jassen, das Gelingen zu geben. So kam ich Ende 1844 zu dem

Entschlu3, eine Abhandlung Uber die Lehrentwicklung zu
schreiben; und wenn nach deren Vollendung meine Uberzeu-
gung zugunsten der rémischen Kirche noch ebenso feststand,

"Volite ich die nétigen Schritte tun, um in ihre Herde aufge-
nommen zu werden2(.

ol



1845, Sommer. Das Ergebnis

Ich hatte mein Werk (ber die Entwicklung der Lehre zu Be-
ginn des Jahres 1845 angefangen und aibeitete das ganze
Jahr hindurch bis zum Oktober rastlos daran. Je weiter ich
voranschritt, desto mehr klarten sich meine Schwierigkeiten
auf, so dal idi aufhérte, von »rémischen Katholiken« zu
sprechen und sie ohne Bedenken einfach Katholiken nannte.
Ehe ich zu Ende kam, entschloR ich mich zum Ubertritt, und
das Buch blieb in dem Zustande, in dem cs damals war, un-
vollendet2l.

(Die SchluRworte des Werkes:) Das waren die Gedanken
tber die »Selige Schau des Friedens« von einem, dessen lange
wéhrende Bitte gewesen war, es mdchte der Allbarmherzige
das Werk seiner Hande nicht verschméhen, noch ihn sich sel-
ber Uberlassen; — solange seine Augen noch triibe waren, und
seine Brust beladen, und er nur das Denken verwenden
konnte in den Dingen des Glaubens. Und nun, lieber Leser,
die Zeit ist kurz, die Ewigkeit ist lang. Schiebe nicht weg von
dir, was du hier gefunden hast; sieh es nicht an als bloRe
Streitsache dieser Tage; fasse nicht gleich den EntschluR, es zu
widerlegen, und nach den besten Mitteln umzuschauen, wie
du das tun konntest; verfiihre nicht dich selber mit der Ein-
bildung, dal® es aus Enttduschung komme, oder Ekel, oder
Unrast, oder verletzten Gefiihlen, oder ungehériger Sensi-
bilitat, oder anderen Schwéchen. Hille dich nicht undurch-
dringlich in die Assoziationen vergangener Jahre, triff nicht
die Entscheidung, dafl das Wahrheit sei, was du wiinschest,
dal3 es sei, und mach dir auch nicht ein Idol aus liebgewon-
nenen Erwartungen. Die Zeit ist kurz, die Ewigkeit ist lang.

184$ ff. Nach der Konversion

Von der Zeit an, daR ich katholisch wurde, habe ich nattrlich
keine Geschichte meiner religiésen Anschauungen mehr zu
schreiben. Damit will idi nicht sagen, dall mein Geist miRig
gewesen sei, oder daR ich aufgehort héatte, ber theologische
Fragen nachzudenken; sondern daB ich keine Anderungen
mehr durchzumachen hatte und keinerlei Besorgnis mehr im
Herzen trug. Ich habe in vollkommenem Frieden und unge-
storter innerer Ruhe gelebt, ohne je von einem einzigen
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Zweifel heimgesucht zu werden. DaR mein Ubertritt irgend-
eine intellektuelle oder moralische Anderung in meinem Geist
bewirkt hatte, kann idi nidit sagen; auch empfand idi nichts
von einer Festigung des Glaubens an die grolRen Offenba-
rungswahrheiten oder von einer grofieren Fahigkeit der
Selbstbeherrschung; idi hatte nicht mehr Eifer als zuvor; aber
es schien mir, als hatte ich nach sturmisdier Fahrt den sicheren
Hafen erreidit; und das Gliick, das idi dariiber empfand, hat
bis heute ununterbrochen angehalten.

1846. Warnung: Das Unsagbare

Man soll nidit sagen: Wir haben nun seine Grinde gehort
Und wissen, was sie wert sind. Nein, ihr habt sie nicht gehort
und konnt sie nur auf Kosten eines Teils der inneren Not er-
fahren, in der idi selbst war. lhr kénnt sie nidit um eine
Krone kaufen — ihr kénnt sie nicht nach Belieben in die
Hand nehmen und dariiber schwatzen. Ihr miif3t bereit sein
*u denken, ihr mlRt euch so ganz in die Hand Gottes geben,
die euch leitet, daB ihr Gberallhin folgt.. In moralisdie Be-
weise wadist man hinein, sie werden nicht auswendig gelernt.
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Il. PHILOSOPHIE DES GLAUBENS

Dispositionen des Herzens

1823141. Der Wille zur Wahrheit

Wir finden beim einen diese Ansicht von Religion, beim an-
dern eine andere. So kdénnen wir zum voreiligen Schluf® ver-
leitet werden, in einem kinftigen Zustand lieBen sich ein-
ander diametral entgegengesetzte Ansichten ohne Gefahr fir
die eine oder andere Seite aufrechterhalten. Aber widerspre-
chende Aufstellungen kénnen in der Religion ebensowenig
wahr sein wie in der Astronomie oder in der Chemie. Und
zwischen wissenschaftlichen und religiésen Ansichten besteht
der héchst wichtige Unterschied, dal Irrtimer im ersteren
Falle gefahrlos fir den Menschen sind, der sie vertritt, wéh-
rend jemand, der »den Glauben nicht hélt« (ich prézisiere
jetzt nicht, was Glaube heif3t), dem MiRfallen Gottes ausge-
setzt ist. Der erste Punkt also, den es dem Gewissen einzu-
prégen gilt, ist der: man spielt mit scharfen Geréten, wenn
man, statt sich in beharrlicher Muhe zu vergewissern, worin
die Wahrheit bestehe — die Sache krittelig oder auch mit
Gleichgultigkeit behandelt, ohne sich darum Sorge zu
machen..

Wer sich freiwillig weigert, Uber den allerwichtigsten Gegen-
stand ein Urteil zu bilden, wer zufrieden damit ist, durchs
Leben zu gehen, ohne zu wissen, warum es ihm gegeben
wurde und von wem oder wohin es fihrt; wer es ertragt,
keine Zeugnisse fur Irrtum und Wahrheit in der Lebensfih-
rung und keine Regel, kein MaR fir Grundsatze, Personen
und Ereignisse zu besitzen, die ihm taglich begegnen, — so ein
Mensch mag zwar den Namen eines Philosophen oft bean-
spruchen, doch kein Christ wird ihn ihm wirklich zu-
erkennen ..

Das Christentum ist Glaube, der Glaube verlangt eine Lehre,
die Lehre Lehrsétze, Lehrsatze ein Ja oder Nein, Ja oder
Nein Auseinandersetzungen?2?.
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1829. Das Prinzip des Vertrauens

Da gibt es ernst zu nehmende Manner, die sich gewdhnt
haben, den christlichen Glauben als ein Gefihl oder als
Prinzip aufzufassen, das der Durchschnittsmensch nicht zu
verstehen vermag, als etwas Fremdartiges und Besonderes
schon seiner Natur nach, artverschieden von allem, was
uns in Dingen dieser Welt packt oder beeinflu3t.. Dal der
Gegenstand, auf den der Glaube unsere Gedanken lenkt, dal
die Lehren der Heiligen Schrift auRerordentlich wunderbar
sind, ist allerdings wahr.. Aber es ist durchaus nicht wahr,
dal? Glauben an sich, d. h. Vertrauen, ein fremdartiges Prin-
zip unseres Handelns, dal} es unverniinftig oder gar absurd
sei..

Es ist selbstverstandlich, dall wir unserem Geddchtnis ver-
trauen. Wir sehen jetzt nicht, was wir gestern sahen, aber wir
bezweifeln nicht, daR es so war, wie wir uns heute erinnern..
Selbst wenn wir schluBfolgern und dadurch von einer Sache
iberzeugt werden, was heif3t das anders, als daR wir der all-
gemeinen Gesundheit unserer Urteilskraft vertrauen? Von
der Kenntnis eines Dinges denken wir Sicherheit Uber ein
anderes gewinnen zu kénnen, auch wenn wir es niche sehen.
Wer von uns wirde daran zweifeln, daf die Sonne scheint,
Wenn er dunkle Schatten sieht, auch wenn er der Sonnenseite
den Ricken kehrt? Hier ist ein Glaube ohne Schauen, aber
vernunftwidrig ist hier nichts..

(Sodann) ist der Glaube auch als Vertrauen auf andere ge-
falBt kein vernunftwidriges oder fremdes Prinzip unseres
Verhaltens in den Dingen dieses Lebens. Wenn wir genau zu-
sehen, werden wir finden, wie wenig Dinge es gibt, Uber die
wir aus uns selber durch die Sinne oder die Vernunft Sicher-
heit gewinnen kdnnen. Was wissen wir denn ohne das Ver-
trauen auf andere? Wir wissen, dal® wir., an einem gewissen
Ort sind, daB wir seit einer Reihe von Jahren leben, Grund-
sdtze, Neigungen haben, mit bestimmten Personen zusammen
wohnen, vielleicht auch, dalR wir nach entfernten Gegenden
reisten. Aber was wissen wir mehr? Gibt es nicht Stadte, sagen
wir flinfzig oder sechzig Meilen von uns, die wir nie gesehen
haben und von denen wir doch fest glauben, daf? sie so sind,
wie man sie uns beschreibt? Wir wissen, daf sich Grol3bri-
tannien nach allen Seiten hin eine gewisse Zahl von Meilen
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ausdehnt und dal3 dann Uberall Meer ist, dall wir also auf
einer Insel wohnen. Aber wer hat das ganze Land um uns ge-
sehen, wer hat selbst untersucht, daB es so ist? Was Uberzeugt
uns davon? Der Bericht anderer!.. Wir handeln in unserm
Vertrauen auf sie, ohne uns das besonders klar zu machen,
weil unser gesunder Verstand uns sagt, dafl mit entsprechen-
der Vorsicht und Unterscheidung der Glaube an andere voll-
kommen sicher und verniinftig ist. Die Schrift verlangt also
nur, dal wir in bezug auf das zukiinftige Leben so handeln,
wie wir es taglich fir die Gegenwart tun..

(Zudem) ist es ein Irrtum, anzunehmen, dal} unser Gehorsam
gegen Gott einzig und allein auf unsern Glauben an das Wort
von Menschen gegriindet sei, die uns sagen, dal3 die Heilige
Schrift von Gott komme. Wir gehorchen Gott an erster Stelle,
weil wir in Wahrheit seine Gegenwart fihlen in unserem Ge-
wissen, das uns befiehlt, Ihm zu gehorchen. Und diese Tat-
sache schlagt jene Angreifer auf ihrem eigenen Grund und
Boden; denn gerade der Grund, den sie fir ihren Unglauben
angeben, ist, dal? sie ihrer eigenen Urteilskraft., mehr glau-
ben miissen als den Worten der Diener Gottes. Wenn sie also
ihren Sinnen und ihrem Verstand vertrauen, warum ver-
trauen dann sie nicht auch ihrem Gewissen? Ist das Gewissen
nicht auch ihr eigenes? Ihr Gewissen ist geradeso gut ein
Teil ihres Wesens, wie ihre Vernunft, und der allméchtige
Gott hat es in sie hineingelegt, um den Einfluf der Sinne
und der Vernunft im Gleichgewicht zu halten. Und doch
wollen sie nicht darauf achten aus dem einfachen Grunde,
weil sie die Siinde lieben, weil sie ihre eigenen Herren sein
wollen; darum lauschen sie nicht auf die geheime Stimme in
ihren Herzen, die ihnen sagt, dal3 sie nicht ihre eigenen Her-
ren sind.

1837. Die Botschaft der Sehnsucht

Die Apostel wandten sich an die Herzen der Menschen, und
je nach ihrer Herzensverfassung gaben diese ihnen Antwort.
Sie wandten sich an ihren heimlichen Glauben an eine uber
allem waltende Vorsehung, und an ihre Hoffnungen und
Befiirchtungen, die daraus entsprangen; sie erhoben den An-
spruch, ihnen Aufschluf zu bringen Uber Wesen, Persénlich-
keit, Eigenschaften, Willen und Werke dessen, den ihre Zu-

horer »verehrten, ohne ihn zu kennen« (Apg. 17,23). Sie
kamen als seine Bevollméchtigten und erklarten, die Mensch-
heit sei ein schuldiges Geschlecht..; Gott sei ewig, sein Ge-
setz heilig und wahr und seine Vergeltung gewif und schreck-
haft—aber er sei auch allbarmherzig, er habe einen Mittler ge-
setzt zwischen ihm und ihnen, der alle Hindernisse entfernt
habe und der darnach verlange, sie wiederherzustellen.. Sie
gebrauchten manche Argumente, aber nur wie als Aufienseite
Von etwas, was Uber Beweisen hinausliegt.. Sie redeten
ernstlich der besseren Art Menschen ins Gewissen, indem sie
an ihre unwillkirliche Sehnsucht anknipften und an ihre
dunklen Gesichte von etwas Hoherem als diese Welt. Sie er-
schreckten und erschitterten die Leidenschaftlichen, da sie an
jenes riihrten, was nodi vom Himmel in ihnen war, und an
die unwillkirliche Ehrfurcht, die soldie Menschen den deut-
lich splirbaren Zeidien des Himmels in andern entgegenbrin-
gen. Sie fragten die edelsten Geister, ob es nicht der Mihe
wert sei, etwas zu wagen ari die Aussicht, jene kostbaren
Keime des Guten, die ihre Herzen immer hegten, zu mehren
und zur Reife zu bringen.. (Und diese) konnten Tag um Tag,
im MaRe, wie ihre Liebe wudis, in zunehmender Erfahrung
erkennen: was sie herzhaft gewagt hatten inmitten wider-
streitender Lichter — sie hatten es gut gewagt!.. Erhabenheit
und Einklang der Lehre der Kirdie, die ergreifende und be-
zwingende Schénheit ihrer Gottesdienste und Einrichtungen,
ihr BewulRtsein von ihrer gottgegebenen Kraft..; ihr ununter-
brochener, beharrlicher Kampf gegen die Welt, in unaufhalt-
samem Vorriicken nadi allen Richtungen zugleich, als wie die
Réder des Gotteswagens in der Vision des Propheten (Ez. 1)
— und dies im Gegensatz zu den verganglichen und immer
Wechselnden Ausbriichen des Sektentums..; die Einfalt ihrer
BuRbeflissenen, die Wuirde ihrer Bischofe, die schauervolle
Sditnheit um ihre Blutzeugen und die geheimnisvollen, wie-
derholten Spuren wunderbarer Krafte hier und dort, jetzt
Und wieder, wie der Geist es will — diese und &hnliche Uber-
zeugungsgriinde wirkten auf sie Tag fir Tag, wandelten das
leise Flustern ihrer Herzen in bleibende Uberzeugung und
machten dasjenige in der Vernunft heimisch, was im Willen
begonnen hatte23.
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i8j0/38. Der Ausgangspunkt der Liebe

Gottes Gnade bewegt uns von innen her, und ebenso unser
eigener Wille. AuBere Umstinde haben keine wirkliche Ge-
walt Uiber uns. Wenn wir Gott nicht lieben, so kommt das da-
her, daf} wir nicht den Wunsch gehabt haben, ihn zu lieben;
nicht versucht haben, ihn zu lieben; nicht darum gebetet
haben, ihn zu lieben. Wir haben den Gedanken und den
Wunsch nicht Tag fur Tag in unserem Sinne getragen, wir
haben ihn im Kleinkram des Tages nicht vor Augen gehabt..
Wir sind vor der Milhe zuriickgeschreckt, uns von innen her-
aus in Bewegung zu setzen: wir sind gewesen wie Leute, die
sich morgens nicht entschlielen kdnnen, aufzustehen, und wir
haben auf etwas Unmdgliches gehofft und gewartet — darauf,
daB wir ein fur allemal geandert werden wirden, und zwar
plétzlich, durch irgend eine groRe Erregung von auRen oder
irgend ein grof3es Ereignis; ein oder das andere Vorkommnis
erwarten wir dauernd, das uns andern soll, ohne dal® wir die
Muhe haben, selbst etwas dazu zu tun..

Solche Liebe ist die Mutter des Glaubens.. — (wobei ich)
unter Liebe nicht die hohere Liebe des Evangeliums verstehe,
sondern das Verlangen nach Erkenntnis unseres Schopfers
und den Zug des Herzens zu seinem Dienste, der der religi-
dsen Bekehrung vorausgeht. Solches ist, personlich und ge-
schichtlich gesprochen, die Hauptsache im Verlauf der inneren
Annahme der Offenbarung von Seiten des einzelnen, und
schlieft durchaus nicht aus, sondern erfordert tatséchlich den
Gebrauch der Vernunft und das Vorhandensein von Grin-
den, um zu glauben, als eines hinzugehdrigen und notwendi-
gen Bestandteils im Gesamtverlauf. Die vorausgehende
»Liebe«, wie ich es nenne, oder genauer »fromme Neigung«
oder »guter Wille«, steht nicht im Gegensatz oder Kampf
mit der Vernunft, sondern ist die ausschlaggebende Bedin-
gung, ohne die die Vernunft nicht dazu gebracht werden
kann, das grofle Werk, um das es sich handelt, voranzu-
bringen.

1839149. Freier Wille und Gnade

So, wie die Dinge nun einmal sind, gibt es wenige Menschen,
die inmitten der Verpflichtungen, Verwirrungen und der Hast
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der Welt, in Anbetracht ihrer besonderen Lebensumstande
noch in der Lage sind, die Dinge genau abzuwdgen und sich
nach einer ruhigen und vollkommenen Erforschung der Be-
weise zu entscheiden. Die meisten missen und werden ihre
Entscheidung nach den Grundsétzen ihres gewohnten Den-
kens und Handelns treffen, d. h. das apriorische Urteil, mit
dem sie an die Religion herantreten, wirkt richtunggebend
auf diesen oder jenen Weg — indem es sie veranlaft, aus sich
herauszugehen und dem Beweis mehr oder weniger entgegen-
zukommen..

Die Beweise fur die Religion zwingen niemanden zum Glau-
ben, ebensowenig wie moralische Argumente den Menschen
Zum Gehorsam zwingen. Gehorsam ergibt sich aus dem Wil-
len, zu gehorchen, und der Glaube ist die Folge des Willens
zum Glauben. Aus eigener Kraft kénnen wir in Sachen des
Glaubens und Gehorchens sehen, was recht ist, aber dann das
Rechte auch wollen kénnen wir nur durch die Gnade.. Es
bedarf keines Glaubensaktes, um dem Satz zuzustimmen, daf}
zwei und zwei vier ist; wir missen ihm zustimmen; darum
ist es auch nicht verdienstlich, ihm zuzustimmen; aber im
Glauben an die Gottlichkeit der Kirche ist Verdienst; denn
wenn auch Grunde in Fille uns diese Wahrheit beweisen, so
kénnen wir doch ohne Absurditét ber die SchluBRfolgerung
streiten. Wir konnen uns beklagen, dal sie nicht klarer
ist, wir kdnnen unsere Zustimmung aufsdiieben, wir kon-
nen, wenn wir wollen, daran zweifeln — und Gnade
allein kann einen schlechten Willen zu einem guten machen4,

1832. Notwendigkeit und Grenzen der Vernunft

Fir midi tragt das Wissen seinen Zwedc in sich. Und was
auch seine Freunde oder seine Feinde sagen mdgen, ich bleibe
dabei, daR es ebenso falsch ist, es mit Religion oder Tugend
Zu belasten, wie es falsch ist, ihm eine direkte Beziehung zum
praktischen Leben aufzwingen zu wollen. Es ist so wenig
seine unmittelbare Aufgabe, die Seele im Kummer zu trosten,
wie cs seine Aufgabe ist, den Stralenbahnwagen in Gang zu
bringen.. Wissen ist eines, und Tugend ist ein anderes; gesun-
der Menschenverstand ist nidit Gewissen, Veredelung des
Geistes ist nicht Demut, Weite und Richtigkeit der Anschau-
ungen ist nicht Glauben.. Die freie Bildung macht nicht den
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Christen und nicht den Katholiken, sondern den Gentieman.
Es ist gut, ein Gentleman zu sein; es ist gut, im Besitze gei-
stiger Bildung und eines verfeinerten Geschmackes, eines lau-
teren und gelassenen Sinnes, vornehmer Sitten und edler
Haltung in der gesamten Lebensfilhrung zu sein..; aber alles
dies bietet keine Gewéhr fir Frommigkeit oder auch nur Ge-
wissenhaftigkeit..

Freie Bildung, in sich selbst betrachtet, ist einfach die Aus-
bildung des Verstandes, und ihr Ziel besteht in nichts mehr
und nichts weniger als in intellektueller Vervollkommnung..
Wissen ist die unerlaliche Bedingung zu jeder Weitung des
Geistes und das Werkzeug, um sie zu erlangen.. Das innere
Weitwerden besteht nicht allein in der rein passiven Auf-
nahme von lIdeen und Begriffen, die dem Geiste bis dahin
fremd geblieben, sondern ebensosehr darin, daf3 er sich
gleidizeitig selber an und unter den auf ihn eindringenden
Vorstellungen mit hochster Energie betétigt. Es ist das In-
krafttreten eines formschaffenden Prinzips, das den von uns
erworbenen Wissensstoff in sinnvoller Weise sichtet und ord-
net.. Es befahigt einen Mann, in klarer Bewuf3theit den eige-
nen Meinungen und Urteilen gegeniuiberzustehen, wahrhaftig
zu sein in ihrer Verwirklichung, beredt in ihrer Darlegung
und kraftvoll in ihrer Behauptung. Sie lehrt ihn die Dinge
sehen, wie sie sind, und sie in ihrem Kern erfassen, ein Netz
von Gedanken entwirren und aufrollen; sie lehrt ihn erken-
nen, was trugerisch, und ausscheiden, was belanglos ist. Sie
bereitet ihn, auf jedem Posten seinen Mann zu stellen und
jeden Gegenstand mit Leichtigkeit zu meistern. Sie lehrt ihn,
sich andern anzupassen, in ihre innere Welt einzudringen
und seine eigene an sie heranzutragen, sie zu beeinflussen,
sich mit ihnen zu verstdndigen und sie zu ertragen.. Das
Wissen, das Studium, mit dessen Hilfe cs erworben wird, und
die Neigungen, die es bildet und formt, haben die Tendenz,
den Geist zu verfeinern, (dartber hinaus hochstenfalls) ihm
eine natirliche, wirkliche Abneigung, ja einen Ekel einzu-
fléRen gegen die Ausschreitungen des Bdsen.. Aber eine reli-
giose Grundkraft, eben der Glaube, ist dabei allem Anschein
nach Uberhaupt nicht beteiligt. Das Werk ist ebenso sicher
nicht Gbernatirlich, wie es edel und schon ist. Das mul} be-
tont werden, einmal, auf da dem Intellekt sein Recht ge-
schehe; zum andern aber um der Schluffolgerungen willen,
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auf die ich unsere Untersuchung hinfiihren mochte. Denn
gerade der grundlegende Unterschied zwischen dieser geisti-
gen Verfeinerung und einer wahren tiefinneren Religiositéat
bei aller scheinbaren Verwandtschaft beider ist ja der Angel-
punkt, um den meine gegenwaértige Erérterung sidi dreht..

Wir vervollkommnen unsere Natur nidit, indem wir sie ver-
nichten, sondern indem wir ihr zufligen, was mehr ist als
Natur, und sie Zielen entgegenfiihren, die hoher als ihre

eignen sind25,

1856. Die Weisung des Gewissens

Wer ist der Hauptfilhrer der Seele, der dem ganzen Ge-

schlcdit Adams gegeben ist?.. Es ist das Licht des Gewissens,

»das wahre Licht, das alle Menschen erleuchtet, die in diese Welt

kommen« (Joh. 1,9). Ob der Mensch in heidnischer Finsternis

geboren ist oder in irgendeiner Entartung der geoffenbarten

Religion, ob er der Sklave irgend eines Aberglaubens ist oder
einen Teil der Bibel kennt, ihn aber wie irgendein Buch der
Wecltweisheit behandelt..: — in jedem Fall hat er in seiner
Brust eine bestimmte befehlende Richtschnur, nicht ein bloRes
Gefihl, nicht eine bloBe Meinung oder einen Eindruck, oder
eine Ansicht der Dinge, sondern ein Gesetz, die autoritative
Stimme, die ihm befiehlt, bestimmte Dinge zu tun und andere
zu unterlassen. Ich sage nidit, daB ihi3 ein-.elnen Gebote
immer klar sind oder immer miteinander Ubereinstimmen;
aber worauf idi hier Wert lege, ist, daB sie befiehlt.. Sie ist
mehr als der Mensch selbst. Er hat keine Gewalt Uber sie, oder
nur mit aulerster Anstrengung; er schuf sie nicht, er kann sie
auch nicht zerstéren. Er mag sie in besonderen Féllen und nach
bestimmter Richtung hin zum Sdiwe-gen bringen, er mag ihre
AuRerungen verdrehen, aber er kann sich nicht frei von ihr
machen, oder es ist abnorm, wenn er es kann. Er kann ihr
ungehorsam sein, er mag sich weigern, von ihr Gebrauch zu
machen; aber sie bleibt.

Das ist das Gewissen, und der Natur der Sache nach bringt
schon sein Dasein unsere Gedanken auf ein Wesen, das auRer
uns lebt; woher sonst das seltsam und beéngstigend Gebiete-
rische seiner Befehle?.. Sein blofRes Dasein erhebt uns aus uns
selbst und ber uns hinaus, um auszugehen und in der Hohe
und Tiefe Ihn zu suchen, dessen Stimme es ist. Wie der Son-
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nenschein beweist, dal die Sonne am Himmel steht, auch
wenn wir sie nicht sehen, wie ein Klopfen an unserer Tur in
der Nacht uns sagt, dafl drauffen im Dunkel jemand steht,
der EinlaR begehrt, so belehrt uns dies Wort in uns nicht bloR
Uber bestimmte Dinge, sondern hebt notwendig auch unscrn
Geist zu der Idee eines obersten, unsichtbaren Lehrers; und
in demselben MaRe, als wir dem Wort zuhéren und es be-
nutzen, lernen wir nicht nur mehr von ihm, werden nicht nur
seine Gebote klarer, seine Lehren umfassender, seine Grund-
sétze bestimmter, sondern sogar sein Ton wird lauter, befeh-
lender und zwingender..

Und eine zweite Bemerkung lautet: Trotz allem, was die
Stimme fur den Menschen tut, tut sie nicht genug, wie wir
scharf und schmerzlich fuhlen. Wir finden es hochst schwierig,
das, was sie wirklich sagt, wenn man sie fiir sich betrachtet,
von dem zu trennen, was eigene Leidenschaft oder Stolz,
Selbstliebe oder Eigensinn damit vermischt. Wie héufig
kommt es vor, dal} Menschen nicht sagen kdnnen, wieviel der
treue innere Fihrer befiehlt und wieviel von irgendeiner nur
irdischen Quelle stammt. So kommt es, dal die Gabe des Ge-
wissens selbst eine Sehnsucht nach etwas weckt, was sie allein
nicht vollstandig geben kann. Sie vermittelt der Seele die
Idee einer autoritativen Fihrung, eines gottlichen Gesetzes
und zugleich den Wunsch, dies in seiner Fille zu besitzen,
nicht in bloBen Bruchstiicken oder mittelbaren VVermutungen.
Sie weckt einen Durst, eine Ungeduld nach der Kenntnis
dieses unsichtbaren Herrn, Lenkers und Richters, der bislang
nur heimlich zur Seele sprach, im Herzen fllsterte, der etwas
mitteilte, aber bei weitem nicht so viel, wie man wiinschte
und brauchte. So wird ein frommer Mensch, der den Segen
der unfehlbaren Lehre der Offenbarung nicht besitzt, ge-
noétigt, nach ihr auszuschauen, und zwar gerade aus dem
Grunde, weil er religios ist.. Dies ist, so mdchte ich sagen, die
Begriffserklarung, die auf jeden religidsen Menschen palit,
der Christus nicht kennt: er ist am Ausschauen!..

Meine teuren Briider, wir leben in einer Zeit, in der man viel
Gewicht auf Argumente legt, die man fur den Glauben an die
Religion vorbringen kann, an die natiirliche und auch die ge-
offenbarte; auch Blcher werden geschrieben, die dartun sol-
len, dall wir glauben miissen und warum. Man nennt diese
Schriften »Natlrliche Theologie« oder »Beweise fiir das
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Christentum«, und unsere Feinde sagen oft genug, dall wir
Katholiken nicht wissen, warum wir glauben. Ich habe nicht
die Absicht, die Schonheit und Kraft der Beweisfihrung
irgendwie zu leugnen, die diese Biicher enthalten; aber ich
frage mich oft, ob sie denn tatsachlidi die Menschen zu Chri-
sten machen oder im Christentum halten? Keinen solchen
Zweifel habe ich aber bei den Darlegungen, die ich euch hier
empfohlen habe. Seid Uberzeugt, meine Brider, das beste Ar-
gument, besser als alle Biicher der Welt; besser als alle Astro-
nomie, Geologie, Physiologie und all die andern Naturwissen-
schaften es uns bieten kénnen — ein Argument, verstandlich
fir alle, die lesen kénnen und es nicht kénnen — ein Argu-
ment, das »in uns« ist — ein Argument, das fur den Verstand
schlissig und fir den Willen bestimmend ist — ein Argument
absoluter Klarheit ist das, das aus sorgsamer Aufmerksamkeit
auf die Lehren unseres Herzens entsteht, und aus einem Ver-
gleich zwischen den Forderungen unseres Gewissens und den

Verkundigungen des Evangeliums20.

r8yo. Die Natur des Gewissens

Wie wir unser Anfangswissen ber das Universum aus den
Sinnen haben, so lernen wir anfangs etwas tber dessen Herrn
und Gott in erster Linie aus dem Gewissen; und wie wir von
besonderen Akten jenes Instinkts, durch den Erfahrungen,
die letztlich bloRe Bilder auf der P etina sind, das Mittel un-
serer Erfassung von etwas Realem jenseits ihrer werden, wei-
tergehen zu der allgemeinen Folgerung, dal3 da eine unermef3-
liche auRere Welt ist, so gewinnen wir aus den immer wie-
derkehrenden Féllen, in denen das Gewissen handelt da-
durch. daR es uns zudringlich den Befehl eines Herrn auf-
zwingt, immer wieder neue Beweise von der Existenz eines
souverdnen Herrschers, von dem diese einzelnen Diktate, die
mwir erleben, ausgehen; so daB wir., vermittels jener Induk-
tion aus besonderen Erfahrungen ein ebenso gutes Recht ha-
ben kénnen, auf die Allgegenwart des Einen Hochsten Herrn
zu schlieen, wie wir aus parallelen Sinneserfahrungen ein
Recht haben, der Tatsache einer vielgestaltigen und weiten,
materiellen und geistigen, Welt zuzustimmen..

Das Gewissen ruht nicht in sich selbst, son .lern langt in vager
Weise vor zu etwas jenseits seiner selbst, und erkennt un-
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deutlich eine Billigung seiner Handlungen, die héher ist als
es selbst, und bewiesen ist in jenem durchdringenden Gefihl
der Verpflichtung und Verantwortung, das sie tragt.. Es ist
eine Stimme, oder das Echo einer Stimme, herrisch und néti-
gend, wie kein anderer Befehl im ganzen Bereich unserer Er-
fahrung.. Wenn er zu irgendeiner Art Unsittlichkeit verlockt
worden ist, hat der Mensch ein lebhaftes Gefiihl der Ver-
antwortlichkeit und Schuld, wiewohl die Handlung kein Ver-
gehen gegen die Gesellschaft zu sein braucht — von Qual und
Furcht, wiewohl sie sogar von augenblicklichem Nutzen fir
ihn sein kann — von Reue und Bedauern, wiewohl sie in sidi
selbst hdchst lustvoll sein mag — von Verwirrung in Gesicht
und Miene, wiewohl sie keine Zeugen zu haben braucht..
Diese Gefuhle in uns sind derart, dal} sie als erregende Ur-
sache ein intelligentes Wesen erfordern: wir fiihlen keine
Scham vor einem Hund; wir haben keine Gewissensbisse oder
Reue, wenn wir ein bloR menschliches Gesetz brechen. Das
Gewissen indessen erregt alle diese peinvollen Gemutsbewe-
gungen, Verwirrung, bdse Ahnungen, Selbstverdammung;
und andererseits schuttet es Gber uns einen tiefen Frieden, ein
Gefhl der Sicherheit und eine Hoffnung, die kein sichtbarer,
kein irdischer Gegenstand hervorlocken kann.. Es pragt in
unseren Geist das Bild eines Hochsten Herrschers, eines Rich-
ters, heilig, gerecht, méchtig, alles sehend, vergeltend. Es ist
das schopferische Prinzip der Religion27.

1874, Offenbarung als Erganzung der Natur

Diejenigen Wahrheiten der natlrlichen Ordnung, welche die
Grundlage der Wissenschaften bilden, sind wenig an Zahl,
aber klar, und finden im groRen ganzen bereitwillige Auf-
nahme in der Welt, obschon sie keinen Beweis zulassen, wie
z. B., daR jede Wirkung oder jedes Geschehen eine Ursache
haben muR. Jene Wahrheiten aber, die auf eine Ordnung
jenseits dieser sichtbaren Welt hindeuten, wie das Gesetz des
Gewissens, der religidse Sinn usf. sind zart und fein, in Be-
wegung, geheimnisvoll.. Die ersten Wahrheiten der Wissen-
schaft konnen fur sich selber sorgen, nidit so aber die Wahr-
heiten der Religion und Moral; und da sie deshalb tatsachlich
oft (wenn aucli nur zuféllig, nicht notwendig) im praktisdien
Leben miteinander in Widerstreit kommen, so wiirden die
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Schwécheren sicher an die Wand gedriickt, hatte nicht der
grofRe Urheber aller Dinge von sidi aus durdi einen unmittel-
baren und auferordentlichen Beistand zu ihrer Stiitze einge-
griffen. Offenbarung (als Wahrheitslehre) ist also die Hilfe
und Erganzung der Natur nach der Seite hin, wo sie schwach
ist.

Naturreligion und Christentum

1828 ff. Das sakramentale Prinzip in der Religionsgeschichte

(Olemens und Origenes von Alexandrien fiihrten mich ein in
das) mystische oder sakramentale Prinzip und spradien von
den versdiiedenen Abstufungen in den Mitteilungen des Ewi-
gen. Meiner Auffassung nadi wollten die Ausflihrungen zei-
gen, dal’ die duBere Welt, die physisdie und historische, nur
die nadi auf3en in Ersdieinung tretende Offenbarung gréRRerer
Realitaten sei. Die Natur war ein Gleichnis; die heidnische
eLiteratur, Philosophie und Mythologie im eigentlidien Sinne
nur eine Vorbereitung auf das Evangelium. Die griechischen
Dichter und Weisen waren gewissermaflen Propheten; denn
»Gedanken, die Uber ihr Denken hinausgingen, waren diesen
grollen Sangern gegeben«. Den Juden war eine unmittelbare
Offenbarung zuteil geworden; aber auch die Heiden hatten
‘n gewissem Sinne eine Offenbarung empfangen. Er, der den
Samen Jakobs zu seinem auserwahlten Volke gemacht hatte,
VerstieR deswegen das Ubrige Menschengeschlecht nicht aus
seinen Augen. In der Fulle der Zeit waren Judentum und
Heidentum zunichte geworden. Das dufere Fachwerk, das
die lebendige Wahrheit in sich barg und zugleich mitteilte,
War nie zur Fortdauer bestimmt; es loste sich auf unter den
Strahlen der Sonne der Gerechtigkeit, die dartiber aufging
Und es durchleuchtete. Der Umwandlungsprozel3 ging lang-
sam vonstatten, nicht hastig, sondern nach MalR und Gesetz,
»zu verschiedenen Zeiten und auf verschiedene Weise«
(Hebr. 1,1), eine Offenbarung folgte der andern, bis die
ganze Lehre des Evangeliums im vollen Lichte dastand. So
War Raum geschaffen fur die VVorahnung weiterer und tie-
ferer Offenbarungen und Wahrheiten, die vom Schleier des
Buchstabens noch bedeckt waren und zu ihrer Zeit verkiindet



werden sollten. Die sichtbare Welt harrt ihrer goéttlichen
Deutung noch immer entgegen; die heilige Kirche selbst wird
in ihren Sakramenten und in ihrer hierarchischen Ordnung
bis zum Ende der Welt fortbestehen nur als Sinnbild der
himmlischen Dinge, welche die Ewigkeit erflllen. lhre Ge-
heimnisse sind nichts anderes als die in menschliche Sprache
gekleideten Formeln von Wahrheiten, die der Menschengeist
nicht zu fassen vermag?28.

1830. Weg und Fragen der Naturreligion

Wenn eine Religion natirlich genannt wird, so soll das nicht
heiRen, daB je ein Religionssystem tatsachlich durch die bloRRe
Vernunft entworfen worden sei. Wir kennen kein solches
System, weil wir keine Zeit und keine Gegend kennen, in der
die menschliche Vernunft tatsachlich ganz auf sich selbst ge-
stellt war.. Der Schopfer hat sich niemals ohne ein solches
Zeugnis gelassen, das die SchluRfolgerungen der Vernunft vor-
wegnehmen und ein schwankendes Gewissen und einen ver-
wirrten Glauben stitzen konnte..

Zunéchst ist jetzt klar, dall das Gewissen das wesentliche
Prinzip und die Bestatigung der Religion im Geiste ist. Der
Begriff Gewissen setzt eine Beziehung voraus zwischen der
Seele und etwas, das auller, ja nodi mehr, Uber ihr ist; eine
Beziehung zu einer Vollkommenheit, die sie selbst nicht be-
sitzt, und zu einem Tribunal, Gber das sie keine Macht hat..
So wird allméahlich eine moralische Uberzeugung sowohl von
der unnahbaren Natur als auch der hochsten Autoritét jenes
Wesens erworben, das, was immer es sei, der Gegenstand
menschlicher Betrachtung ist. Hier haben wir sofort die Ele-
mente eines Religionssystems; denn was ist Religion anders
als ein System von Beziehungen zwischen uns und einer
hochsten Gewalt, die unseren stdndigen Gehorsam ver-
langt?.. Und da unsere moralische Natur, je mehr sie ver-
edelt wLd,- desto mehr innere Kraft zur Verbesserung zu er-
werben scheint, so wird uns dadurch ein Blick auf beides er-
offnet: auf die Fahigkeiten und Ansichten des Menschen so-
wie auf die furchtbare Wichtigkeit des Werkes, das das Ge-
setz seines Daseins ihm auferlegt. So bildet denn die Vor-
ahnung eines kiinftigen Lebens und eines Gerichtes (iber seine
derzeitigen Taten mit Hinzutreten von Lohn und Strafe
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einen mehr oder weniger deutlichen Artikel im Bekenntnis
der Naturreligion. Da aulRerdem das innere Gesetz des Ge-
wissens noch keinen Beweis seiner Wahrheit in sich selbst
tragt und nicht auf eigene Autoritat hin Beachtung fordert,
so hat aller Gehorsam, der ihm geleistet wird, den Charakter
des Glaubens..

Wahrend aber so die Naturreligion nicht ohne Befriedigung
fur die tiefsten religiosen Gefiihle war, bot sie doch keine
greifbare Klarheit iber Gott.. Sie bezeugte die Not, aber
half ihr nicht ab: sie war Zeugnis, indem sie versuchte, der
Gottheit einen personlichen Charakter und eine Geschichte zu
geben; aber sie versagte, da sie die unsichtbare Majestét durch
Unwiirdige, zahlreiche und unwahre Bilder erniedrigte und
die moralische Ordnung der Welt in unharmonische Teil-
systeme zerbrach, in denen der Lust und dem Nutzen der
Platz der Tugend eingerdumt wurde. So versuchten die ver-
feinerte Philosophie und das rohe Naturgefuhl, beide ge-
pennt, die Einordnung in ein religidses System zu stiitzen;
aber beide versagten, jedes an seiner Stelle. Der Gott der
Philosophie war unendlich groB, aber nur eine Abstraktion;
der Gott des Heidentums war erkennbar, aber durch mensch-
liche Begriffe entwirdigt. Wissenschaft und Natur konnten
Pein gemeinsames Werk schaffen; einer ausdriicklichen Offen-
barung war es vorbehalten, den Gegenstand zu zeigen, in
dem beide sida vereinigen konnten, und so die Winsche bei-
der in einer wirklichen und offenbaren Menschwerdung zu
befriedigen..

Oas Leben Christi vereinigt und bestarkt Wahrheiten, die
sich auf das wichtigste Gut und auf die Gesetze unseres Da-
seins beziehen, Wahrheiten, die miRig und verloren tber die
Oberflache der moralischen Welt hinwandern und oft von-
einander abzuweichen scheinen. Es sammelt die zerstreuten
Lichtstrahlen, die in den ersten Tagen der Schopfung Uber
das Angesicht der Natur ausgegossen wurden, in bestimmte
erkennbare Zentren am Firmament des Himmels, damit es
herrsche Uber den Tag und Uber die Nacht und das Licht
scheide von der Finsternis. Auf unseren Erldser sind in der
Lfeiligen Schrift alle jene abstrakten Titel moralischer Voll-
kommenheit Ubertragen worden, die die Philosophen erfun-
den haben. Er ist das Wort, das Licht, das Leben, die Wahr-
heit, die Weisheit, die gottliche Herrlichkeit. Der hl. Johan-
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nes verkindet im Text: »Das Leben ist erschienen, und wir
haben es gesehen.«..

Es gibt nicht zwei Weisen, Gott zu gefallen; wa« das Gewis-
sen anregt, hat Christus bestétigt und erlautert. Gott und den
Né&chsten zu lieben, sind die groRen Pflichten des Evange-
liums wie des Gesetzes. Wer sie im Lichte der Natur zu er-
flillen sucht, ist auf dem richtigen Wege; er ist, wie der Herr
sagt, »nicht weit vom Reiche Christi« (Mk. 12,34); denn wer
da hat, dem wird mehr gegeben werden.. Zu allen Zeiten,
unter allen Umstanden ist der Gehorsam gegen das Licht,
das wir schon haben, der Weg zu neuem Licht29.

1838. »Kirche von Anbeginn«

Man sagt uns, die Lehre von der mystischen Kraft der Sa-
kramente stamme von der platonischen Philosophenschule
her, das kultische Brauchtum von den Heidenreligionen und
das Organisationsgeflige der Kirche von den Juden. Das ist
so, und zwar in einem Sinne, in welchem nodi viel mehr aus
den genannten Quellen herstammt: Spuren der Lehren von
der Dreieinigkeit, Menschwerdung, Entsiihnung mdgen sich
unter Heiden, Juden und heidnischen Weisen finden; denn
der Allmaditige streute, schon ehe sein Sohn zur Welt kam,
Spuren und Liditsdiimmer seiner wahren Religion Uber die
ganze Welt hin aus und sammelte alle die verschiedenen
Strahlen in eins, da er ihn thronen lieR..

Ich bemerke, daf? derselbe vermeintliche Einwand auch gegen
die Blcher der Schrift erhoben werden kann und erhoben
wurde, ndmlich daB sie Entlehnungen aus fremden Quellen
machen. Unglaubige haben Moses angeklagt, er habe sein
Gesetz von den Agyptern oder andern Heiden entlehnt; ob-
schon, selbst wenn es bewiesen waére, und soweit es bewiesen
ist, es nichts mehr zeigen wirde als dies, da Gott, der Israel
sein Gesetz in unbedingter, unverhillter Weise gab, auch
Bruchstiicke davon den Heiden von jeher gegeben hat. Wei-
ter: Johannes habe die Lehre vom ewigen Wort oder Logos
von. den alexandrinischen Platonikern (Philo) entlehnt..; die
Lehre von den gefallenen Engeln sei eine babylonische An-
schauung usw... Nun gestehe ich, es lidgt mir gar nicht daran,
in Abrede zu stellen, daf? diese Lehre aus Babylon tibernom-
men worden sei: sie kdnnte nichtsdestoweniger gottlich sein-
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Gott, der die Eselin des Propheten reden lie} und hierdurch
den Propheten belehrte (Nurn. 22,28 ff.), konnte seiner Kirche
auch durch babylonische Heiden eine Wahrheit vermitteln..
Es scheint mir deshalb keine Schwierigkeit, ja nicht einmal
Unwahrscheinlichkeit darin zu liegen, daB die israelitischen
Propheten im Laufe der goéttlichen Flihrung neue Wahrheiten
v°n den Heiden gewonnen haben kdnnten, unter denen diese
Wabhrheiten in verderbter Form vorlagen.

Uie Kirdie Gottes ist in jedem Zeitalter gewissermafRen unter-
wegs Uber die Erde hin gewesen, wobei sie alles im Bereich
des Gedankens und praktischen Lebens betrachtete, unter-
schied, sichtete, wahlte, lauterte. Sie deckte auf, was an Kost-
lichem inmitten von Ruinen und Abfall lag, und drickte ihr
Siegel darauf30.

1838. Katholische Fiille statt Teilwahrheiten

Uie wahre Religion bedeutet im Verhaltnis zu den falschen
Religionen Zusammenfassung.und Vollendung; sie verbindet
'n einem, was an Gutem und Wahrem in jeder einzelnen, fir
sich genommen, geblieben ist. So ist der katholische Glaube
groRtenteils die Verbindung von getrennten Wahrheiten,
Welche die Irrgldubigen unter sich aufgeteilt haben, wobei
der Irrtum in der Teilung liegt.

Gesetzt also, um vom Konkreten zu sprechen, ein religioser
Geist sei in irgendeiner Form des Heidentums oder der Ha-
resie erzogen und habe ihr aufrichtig angehangen, bis er in
den Lichtkreis der Wahrheit trat, so wirde er vom Irrtum
?%-ur Wahrheit gezogen, nicht indem er verlére, was er besaR,
sondern indem er gewinnt, was er noch nidit besaB.. Das
démliche Prinzip des Glaubens, das den religiosen Geist sei-
ner ersten menschlidien Unterweisung folgen hief3, heif3t ihn
der Wahrheit weiter folgen; und der Teil seiner urspring-
lichen Unterweisung, der als unbedingt falsdi preisgegeben
Werden multe, wird dabei nicht direkt, sondern indirekt
verworfen durch Aufnahme der Wahrheit, die sein Gegen-
satz ist. Wahre Konversion ist in ihrer bezeichnenden Hal-
tling etwas Positives, nicht etwas Negatives.



1841- Der Assimilientngsprozel3 der Heilsgeschichte

Gott beginnt nicht von vorne, sondern benutzt die vorhan-
dene Ordnung. Er sendet nicht vor aller Augen einen Engel,
sondern gibt einem unserer Mitmenschen Auftrag oder Er-
leuchtung. Wenn er uns segnen will, macht er einen Menschen
zu seinem Priester. Wenn er uns weihen oder beleben will,
nimmt er die Elemente dieser Welt als Mittel wirklicher,
wenn auch unsichtbarer geistiger Einflisse.. Er gibt den Na-
turkréften oder den Gesetzen der Gemeinschaft nur eine neue
Weise, neues Leben oder neue Richtung..
Das ist das grof3e Merkmal der Offenbarung: Zuwachs, Ergéan-
zung. Die Dinge sehen aus wie zuvor, als hatte nicht eine un-
sichtbare Kraft sich ihrer bemachtigt. Diese Kraft »entkleidet«
nicht das Geschopf, sondern »liberkleidet« es (1. Kor. 15,54)m
Israel war ebenso ein gesellschaftliches Gemeinwesen, wie der
Mensch ein Sinnenwesen ist. Die heiligen Riten und Zere-
monien, die dem Volke vorgeschrieben waren, mochten sich
auch anderwarts finden, aber waren deshalb nicht weniger
gottlich. Beschneidung war auch in Agypten in Gebrauch;
haufige Waschungen mochten die Sitte des Ostens sein; der
Schleier Moses' mag auch schon andern Gesetzgebern vor ihm
als Symbol gedient haben.. Das Reich Christi, obschon »nicht
von dieser Welt« (Joh. 18,36), ist doch in der Welt und hat
eine sichtbare, greifbare Gemeinschaftsform. Es besteht aus
Menschen und hat sich entwickelt nach den Gesetzen, nach
welchen sich menschliche Gesellschaftsverbindungen entwik-
keln. Es hat eine AuRenseite, &hnlich der aller anderen Reiche.
Wir kénnen einen gemeinsamen Begriff bilden und es darunter
als eine der mannigfachen Gesellschaftsformen einreihen; als
eines unter den Reichen, die auf der Erde waren..
Wie (nun) Anatomen den Menschen lediglich nach ihrem
Fach behandeln und zu Materialisten werden; wie experi-
mentelle Physiker einen Pantheismus oder Atheismus zum
besten geben; wie Nationalokonomen den wirtschaftlichen
Wohlstand zum MaR aller Dinge machen und die gesellschaft-
liche Bedeutung der Religion verneinen; wie die Professoren
irgendeines Wissenszweiges dazu neigen, die Existenz jeder
Gedankenwelt aufRer ihrer eigenen zu bestreiten; so ergeht es
denen, die das Christentum als eine &uRere gesellschaftliche
Tatsache ins Auge fassen und dabei sehr weit davon ent-
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fernt sind, in ihm etwas mehr zu sehen.. Solche Leute kénnen
sich nicht die Mdglichkeit verstellen, dafl3 ein sichtbarer und
e>n unsichtbarer Verlauf der Dinge zugleich vor sich gehe —
°b nun in gleicher Ausdehnung oder nicht.. Kein Wunder
al$o, dald sie gleicherweise in Sachen des Glaubens bestreiten,
dal} etwas, was der menschlichen Geschichte zugehért, zu-
gleich in der Lehre gottlich sein kann; dal? sie diesen &uf3ern
mAblauf mit der verborgenen Fiihrung vermengen und so ar-
gumentieren, als wirden werkzeugliche Ursachen der natur-
lichen Ordnung die Wirkungen der Gnade ausschliel3en.
StolRen sie einmal auf eine Ursache oder Quelle im irdischen
Ablauf der Dinge, ist es fiir sie genug..

»Das findet sich im Heidentum, also ist es nicht christlich,
Sagt man. Wir hingegen ziehen es vor, zu sagen: »Das findet
sich im-Christentum, also ist es nicht heidnisch.« Mit andern
Porten, wir ziehen es vor, zu sagen — und wir meinen dabei
v°n der Schrift getragen zu sein —, dal von Anfang an der
heilige Herr der Welt die Samen der Wahrheit weit und
breit tiber sie ausgestreut hat; daR sie verschiedentlich Wurzel
faBten und aufwuchsen in der Wildnis, als wilde, doch
lebendige Schollinge; und dafl3 infolgedessen, wie die nie-
dern Lebewesen Zeichen eines Uberstofflichen Prinzips, doch
uicht geistige Seelen in sich haben: so die Philosophien und
Religionen der Menschen ihr Leben in gewissen wahren Ideen
haben, obschon sie nicht unmittelbar géttlich sind.

~Ais der Mensch inmitten der niedern Schépfung, das ist die
Kirche inmitten der Schulen der Welt; und wie Adam den
Tieren ringsum ihre Namen gab, so hat die Kirche von An-
fang an rings Uber die Erde geschaut und bei ihrem Rundgang
Kenntnis genommen von den Lehren, die sie da fand. Sie
begann in Chaldé&a.., begegnete den Kaufleuten von Tyrus,
der Weisheit des Ostens und der Uppigkeit von Saba; dann
Wieder ward sie nach Babylon geschleppt und wanderte zu
den Schulen der Weisen Griechenlands. Und wohin immer sie
barn, in Trubsal oder Triumph, tberall war sie ein leben-
diger Geist, Geist und Stimme des Allerhéchsten, »sitzend in-
mitten der Lehrer, ihnen zuhdérend und ihnen Fragen stel-
lend« (vgl. Lk. 2,46). Sie beanspruchte fir sicli, was jene recht
sagten, berichtigte ihre Irrtimer, ergénzte ihre Méngel, voll-
endete ihre Anfange, entfaltete ihre Mutmallungen und er-
weiterte so fortschreitend durch ihren Gebrauch den Gel-
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tungsbereich ihrer eigenen Lehre und verfeinerte deren Sinn.
Weit entfernt also, dal ihr Credo verdachtig ware, weil es
fremden religidsen Systemen &hnelt, sind w.'r sogar Uber-
zeugt, es sei eine besondere Weise, wodurch uns die Vor-
sehung gottliche Erkenntnis zukommen lieB, daf} sie die
Kirche beféhigte, solche aus der ganzen Welt heranzuziehen
und zu sammeln und in diesem wie auch in anderm Sinne
»die Milch von Heiden zu trinken und an koniglicher Brust
zu saugen« (Is. 60,16). Wie weit dieser Prozel3 tatséchlich
gegangen sei, ist eine Frrge der Geschichte. Wir sind der An-
sicht, es seien da grobe Ubertreibungen und schiefe Darstel-
lungen unterlaufen bei Autoren, ..die meinten, das bloRe
Vorhandensein soldier Beziehungen spreche gegen die katho-
lische Lehre. Aber so wenig Sdiwierigkeiten haben wir von
vornherein in der Sache, dall wir bereitwillig zugestehen
kénnen.., die Ansdiauung von Engelsheeren stamme aus Ba-
bylon, da wir wissen, daR sie bei der Geburt des Herrn san-
gen; die Vision eines Mittlers finde sich bei Philo, da er in
geschichtlicher Wirklichkeit fur uns auf Kaivaria starb.

Der Unterschied zwischen den beiden Betraditungsweisen ist
grofl und augenfallig. Die Vertreter der einen gehen von der
Voraussetzung aus, die Offenbarung sei ein vereinzelter, also-
gleidi abgeschlossener, isolierter Akt, um eine bestimmte Bot-
schaft einzufiihren — wéhrend wir die Auffassung vertreten.,
sie sei »zu mancherlei Zeiten und auf verschiedene Weisen
gesdiehen« (Hbr. 1,1), vielgestaltig, von reichem Gehalt,
fortschreitend und sich selbst ergdnzend. Wir sind der An-
sicht, die christliche Lehre erscheine, wenn man sie unter-
suche, ahnlich der menschlichen Gestalt, »voll Schauern und
Wundern«. Jene aber stellen sie sich vor als einen fertigen
Satz..; sie jagen immer nach einer fabelhaften urspriinglichen
Einfachheit— wir ruhen in der katholischen Fiille. Sie suchen,
was man niemals fand —wir nehmen an und gebrauchen, was
sogar sie als wichtig anerkennen missen. Sie ihrerseits wer-
den zur Behauptung getrieben, die Lehre der Kirche sei nie-
mals rein gewesen — wir sagen, sie kdnne Uiberhaupt nie ver-
derbt sein. Wir erwégen, dal eine gottliche Verheiung die
katholische Kirche vor Lehrverderbnis bewahrte — eine Ver-
heiflung oder Ermutigung, nach der jene fir ihre getrdumte
Reinheit auf der Suche sind, ohne dal} sie jemals ihnen er-
schiene3l,
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Aufnahme ohne Korruption!

Da alle religitsen Systeme, wahre wie falsche, ein und die-
selbe groBe und umfassende Materie haben, so kommen sie
notwendig einander ins Gehege, als Rivalen sowohl in jenen
Punkten, in denen sie bereinstimmen, wie in denen, in wel-
chen sie differieren. Das Christentum., war umringt von
Kulten, Sekten und Philosophien, die dieselben Fragen be-
trachteten, zuweilen dieselben Wahrheiten vertraten, und
nicht in geringem Grade denselben duBeren Anschein erweck-
ten .. Das Christentum war polemisch; es konnte nicht umhin,
eklektisch zu sein; aber war es auch einend? Hatte es die
Kraft, wahrend es seine eigene lIdentitat beibehielt, -seine
Antagonisten zu absorbieren..? Verleibte es sie sich ein, oder
Waurde es in sie aufgeldst? Assimilierte es sie in seiner eigenen
Substanz, oder ward es, seinen Namen beibehaltend, schlecht-
hin von ihnen infiziert? Mit einem Wort: waren seine Ent-
wicklungen getreue oder korrupte? Auch ist dies nicht nur
eine die ersten Jahrhunderte beriihrende Frage. Wenn wir
erwégen.., wie verschiedenartig die geistigen Charaktere
sind, die es beherrscht hat, wie weitreichend die Dinge sind,
die es in sich begreift, in wie viele Lander es eingedrungen ist,
auf wie tiefe Philosophien es gestoRen ist, welche Wechsel-
féalle es erlitten hat, wie lange die Zeit ist, die es gedauert
hat — dann ist eine plausible Erlduterung erforderlich, warum
wir es nicht infolge der zahllosen Einfliisse, denen es ausge-
setzt gewesen ist, vom ersten Augenblick an in seiner Sub-
stanz fur modifiziert und korrumpiert halten sollen.

(1.) Nun bestand zwischen dem Christentum und den Religi-
onen und Philosophien, von denen es umringt war, ja sogar
auch dem Judaismus jener Tage, dieser kardinale Unterschied,
daR es alle Wahrheit und Offenbarung auf eine Quelle zu-
rickfihrte, und zwar auf den Hochsten und Einzigen Gott..
Er hatte »Sich niemals ohne Zeugen gelassen« (Apg. 14,17),
Und nun war Er gekommen, nicht das Vergangene aufzu-
I6sen, sondern es zu erflllen und zu vollenden. Seine Apostel,
und sie allein, besaBen, hielten in Ehren und behiteten
eine Gottliche Botschaft, als geheiligt sowohl wie heiligma-
chend; und bei dem Aufeinanderprall der Meinungen in alter
oder neuer Zeit war es nicht irgendein vager oder wider-
spruchsvoller Lehrunterricht, sondern diese Botschaft, der es
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gelingen sollte, die vielfarbigen Glaubenssatze, Formen des
Gottesdienstes, Pflichtgebote, Schulen des Denkens, durch die
sie ihren Weg immer wieder gehen muf3te, zu reinigen, zu assi-
milieren, umzuéndern und in sidi aufzunehmen. Sic war
Gnade, und sie war Wabhrheit.

DaR es also eine Wahrheit gibt; dall es nur eine Wahrheit
gibt; daR religiéser Irrtum an sidi unmoralisdier Natur ist;
daB, die ihn halten, aufer sie tun es unfreiwillig, dadurch eine
Schuld auf sich laden; ..daR der mensdilidie Geist unter der
Wahrheit ist, nicht Gber ihr, und gebunden ist, nicht weit-
schweifig Uber sie zu reden, sondern sie in Ehrfurcht zu hal-
ten; dal Wahrheit und Falschheit uns zur Prifung unseres
Herzens vor Augen gestellt werden; da unsere Wahl ein
schauererregendes Auswerfen der Lose ist, auf denen Erret-
tung oder Verwerfung geschrieben ist; dafl3 es »vor allen Din-
gen notwendig ist, den katholischen Glauben zu haltenc;

dies ist das dogmatische Prinzip, welches Kraft hat.

Dal in der Religion Wahrheit und Falschheit nur Sache der
Meinung seien;., daB es genige, wenn wir aufrichtig halten,
was wir bekennen; dafl3 unser Verdienst im Suchen liege, nicht
im Besitzen;., daB der Glaube bloR dem Intellekt angehdore,
und nicht auch dem Herzen; dal? wir in Glaubensdingen ge-
trost uns auf uns selber verlassen kdnnten und keinen.andern
Flhrer brauchten — dies ist das Prinzip der Philosophen und
Haretiker, das in Wahrheit Schwéche ist.. Diese Sekten hat-
ten weder Halt noch Konsistenz, enthielten indessen inmitten
ihrer Irrtimer Elemente der Wahrheit, und ware das Chri-
stentum gewesen wie sie, so hétte es sich wohl in sie aufgel6st;
aber es hatte jenen Halt an der Wahrheit, der seinem Lehr-
unterricht einen Ernst, eine Unmittelbarkeit und Konsistenz,
eine Strenge und eine Stérke gab, die seinen Nebenbuhlern
zum groflten Teil fremd waren. Es konnte nicht bdse gut oder
gut bdse nennen, weil es den Unterschied zwischen ihnen sah;
es konnte nicht leicht nehmen, was so feierlich war, oder im
Stiche lassen, was so solide war. Darum zerschlug es beim Zu-
sammenprall seine Gegner in Stiicke und verteilte die Beute..
{2.) So werden wir dazu gefuhrt, bei dem Amte der Gnade
zu verweilen, ebenso wie der Wahrheit, die das Credo der
Kirche beféhigt, sich zu entwickeln und Dinge zu absorbie-
ren, ohne die Gefahr der Korruption. Es gibt in Wahrheit
eine Kraft und Gnade im Evangelium, die die Qualitat von
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Lehren, Meinungen, Gebrauchen, Handlungen und persén-
lichen Merkmalen, wenn sie ihm einverleibt werden, wan-
delt und sie seinem Gottlichen Urheber recht und annehmbar
macht, wahrend sie zuvor entweder mit Bosem infiziert
oder im besten Fall nur Schatten der Wahrheit Waren. Dies
ist das Prinzip.., das ich das sakramentale genannt habe.
»Wir wissen, dall wir von Gott sind und die ganze Welt im
Bosen liegt« fz. /oj. y,z” ist eine Kundgebung dieses Prin-
zips; oder die Erklarung des Apostels der Heiden: »Wenn
einer in Christo ist, so ist er eine neue Kreatur; die alten
Dinge sind nicht mehr, siehe, alle Dinge sind neu geworden«
Q. Kor. 5,17). So geschieht es, dall &dulerliche Riten, die ansich
Wertlos sind, ihren irdischen Charakter verlieren und unter
dem Evangelium zu Sakramenten werden.. Bauend also auf
die Macht des Christentums, der Infektion des Bdsen zu
widerstehen und die Instrumente und Anhangsel des Damo-
nengottesdienstes zum evangelischen Gebrauch umzugestal-
ten; im Gefihl auch, daf} diese Gebréuche urspringlich aus
frihesten Offenbarungen und aus dem natirlichen Instinkt
entstanden seien, wiewohl unterdessen korrumpiert; dafB sie
aufs neue erfinden muften, was sie notig hatten, wenn sie
nicht verwenden wirden, was sie vorfanden; und dalR sie
Uberdies im Besitz eben der Archetypen seien, deren blof3en
Schatten das Heidentum nachjagte — waren von frithen Zei-
ten an die Lenker der Kirche darauf vorbereitet, bei erstehen-
der Gelegenheit die existierenden Riten und Sitten des nie-
deren Volkes ebenso wie die Philosophie der gebildeten Klas-
sen anzunehmen, nachzuahmen oder zu sanktionieren..

Der Katholizismus hat Prinzipien und Lehren ertragen und
kann sic ertragen, die in anderen Religionssystemen sehr rasch
Zu Fanatismus oder Unglauben degenerieren. Dies kdnnte in
hohem Malie durch die Geschichte der aristotelischen Philo-
sophie innerhalb und auRerhalb der Kirche erwiesen werden;
oder durch die Geschichte des Mdnchtums, oder der Mystik;
— nicht als ob da nicht zuerst ein Konflikt bestanden habe
Zwischen diesen machtvollen und unbandigen Elementen und
dem Géttlichen System, in das sie eindrangen, nein, aber er
endete mit dem Siege des Katholizismus. Die Theologie des
hl. Thomas ist aufgebaut auf eben den Aristotelismus, den die
ersten Vater als die Quelle alles Irrglaubens., denunzieren.
Die asketischen Ubungen, die bei St. Antonius so anmutsvoll
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sind, so riihrend bei St. Basil und so ehrfurchtgebietend bei St.
Germanus, werden nur zu einem schwermutigen und diisteren
Aberglauben selbst bei den frommsten Personen, die von der
katholischen Gemeinschaft abgeschnitten sind. Und wéhrend
in der Kirdie die hochste Frémmigkeit die mystisdie ist und
die Kontemplation das Kennzeichen der am héchsten ausge-
zeichneten Heiligen gewesen ist, brauchen wir nicht weit in
der Geschichte moderner Sekten umherzublidcen nach Bewei-
sen fiir die Exzesse in der Lebensfihrung oder die Irrtimer
in der Lehre, zu denen Mystiker gemeinhin gefiihrt werden,
die sich des Besitzes reformierter Wahrheit briisteten und
verworfen hatten, was sie die Korruptionen des Katholizis-
mus nannten3?2.

Grammatik der Zustimmung

1870. Grenzen der Beweisfiihrung

Die Wahrheit sicherlich, als solche, ruht innerlich und objek-
tiv und abstrakt auf demonstrativen Griinden, aber daraus
folgt nicht, daR die zu ihren Gunsten vorfiihrbaren Argu-
mente unwiderlegbar und unwiderstehlich seien. Diese letzte-
ren Epitheta sind relativ und haben Bezug auf Tats&chliches;
Argumente sollten an sich tun, was sie aber im besonderen
Fall vielleicht nicht tun kdnnen. Die Tatsache der Offenba-
rung ist an sich demonstrierbar wahr, aber sie ist nicht des-
halb unwiderstehlich wahr; wie wiirde ihr sonst auch wider-
standen werden? Es ist ein ungeheurer Unterschied zwischen
dem, was sie an sich ist, und was sie fur uns ist. Das Licht ist
eine Qualitat der Materie, wie Wahrheit eine des Christen-
tums, aber das Licht wird nicht erkannt von Blinden, und es
gibt solche, die die Wabhrheit nicht erkennen, infolge eines
Mangels, nicht der Wahrheit, aber ihrer selbst. Ich kann Men-
schen nicht bekehren, wenn idi VVoraussetzungen gebraudie,
die sie mir nicht zugestehen wollen; und ohne Voraussetzun-
gen kann niemand irgend etwas von irgend etwas bewei-
sen..

Unter Vorbereitetsein verstehe ich also diejenigen, die durch-
tréankt sind von den religiésen Meinungen und Gefiihlen, die
ich mit der Naturlichen Religion identifiziert habe.. Die
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Evidenzen des Christentums., setzen voraus einen Glauben
und eine Wahrnehmung der Goéttlichen Gegenwart, eine An-
erkennung Seiner Attribute und eine staunende Verehrung
Seiner unter ihnen angeschauten Person; eine Uberzeugung,.,
dafll wir, im MaR wie wir in eigener Person an den Attri-
buten teilnehmen, die wir in Ihm bewundern, Ihm teuer
sind; eine BewuBtheit im Gegenteil, dafl wir weit entfernt
davon sind, sie zu verkdrpern, eine daraus folgende Einsicht
in unsere Schuld und unser Elend, eine brennende Hoffnung
auf Versdhnung mit Ihm, einen Wunsch, Ihn zu kennen und
Zu lieben, und ein sensitives Ausschauen bei allem, was ge-
schieht, sei es im Lauf der Natur oder des Menschen-
lebens, nach Zeichen, wenn es solche gibt, ob Er uns spende,
Was wir so notwendig bedirfen. Das sind Muster von dem
Geisteszustand, den idi zur Bedingung mache fiir jene, welche
die Wahrheit des Christentums erforschen mdchten33.

1850. Notwendigkeit Ubernatirlicher Vorbereitung

Jede Wissenschaft verlangt eine Vorbereitung, damit man
ihre Prinzipien und Gesichtspunkte verstehe und wirdige.
Ist es unnatirlich, dafl der Gegenstand der Religion audi
eine Vorbereitung benétigt? Ist es verwunderlich, da die Reli-
gion ein Gegenstand eigener Art ist, dal auch dieser VVor-
gang (der Vorbereitung) eigener Art sein mufR? Ist es erstaun-
lich, da ihr Ziel und Gegenstand Ubernattrlich ist, daR auch
ihre Vorbereitung Ubernattrlich sein mu? Vielleicht ist also
das, was die Theologen Gnade nennen, nadmlich der dber-
natlrliche Beistand des Vaters des Lichtes, die notwendige
Vorbereitung, damit wir die Kraft der Argumente in Sachen
der Religion verstehen — und vielleicht ist das Gebet das
menschliche Mittel, als Ursache und Wirkung, um diesen
Ubernatlrlichen Beistand zu empfangen..

Ich moéchte, ein Suchender wiirde immerfort sprechen: »Mein
Gott, idi bekenne, dafl Du mein Dunkel erleuchten kannst -
ich bekenne, daR Du allein es kannst. Ich wiinsche, daR Licht
in mein Dunkel komme. Idi weil3 nidit, ob Du es willst, aber
idi weil3, dal Du es kannst, und ich wiinsche und habe hin-
reichende Griinde, das zu erbitten, was zu erbitten Du mir
wenigstens nicht verwehrt hast. Ich verspreche Dir hiermit:
idi will mit Deiner Gnade, die idi suche, alles umfangen, wo-
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von ich schlielich mit Gewil3heit empfinde, daf} es die Wahr-
heit ist..«

1870. Erkenntnistheoretische Grundsatze

Der innere Akt des Haltens von Sétzen ist zum grofiten Teil
analog dem &ulReren Akt, sie kundzutun; wie es drei Weisen der
Kundgabe gibt, so gibt es drei Weisen, sic zu halten.. Diese
drei geistigen Akte sind »Zweifel«, »Folgerung« und »Zu-
stimmung«. Eine Frage ist der Ausdruck eines Zweifels; ein
SchluB ist der Ausdruck eines Aktes der Folgerung; und eine
Behauptung ist der Ausdruck eines Aktes der Zustimmung..
Der (menschliche) Geist schaut nidit nur reale Einheiten an,
wie sie existieren, sondern hat die Gabe, durch einen schop-
ferischen Akt, Abstraktionen und Verallgemeinerungen vor
sich zu bringen, die auerhalb seiner keine Existenz, kein
Gegenstlick haben. Es gibt Satze, in welchen eines oder beide
Glieder Gattungsnamen sind, die fir Abstraktes, Allgemei-
nes und Nichtexistierendes stehen, so: »der Mensch ist ein
Lebewesen;., ein Apostel ist eine Schépfung des Christen-
tums; eine Linie ist eine L&nge ohne Breite..«. Diese will
idi begriffliche Séatze nennen, und die Erfassung, mit der wir
sie folgern oder ihnen zustimmen, eine begrifflidie. Und cs
gibt andere Sétze, die aus Eigennamen zusammengesetzt sind,
und deren Glieder fur Dinge auBer uns stehen, die Einheiten
sind und individuell, so: »Philipp war der VVater Alexanders;
die Erde kreist um die Sonne; die Apostel predigten zuerst
den Juden.« Diese will ich reale S&tze nennen, und ihre Er-
fassung eine reale..

Von diesen beiden Weisen, Sétze zu erfassen, der begriff-
lichen und der realen, ist die reale die kraftigere; ich meine
mit kraftiger die lebendigere und wirksamere. Sic ist so zu
werten aus eben dem Grund, weil sie beteiligt ist an dem,
was real ist oder fir real genommen wird; denn intellektuelle
Ideen kdnnen nicht an Wirksamkeit sidi messen mit der Er-
fahrung von konkreten Tatsachen.. Reale Erfassung hat der?
Vorrang, da sie die Absicht, das Ziel und der Prifstein der be-
grifflichen ist; und je vollstdndiger der Halt des Geistes an
Dingen ist oder an dem, was er daflr hélt, desto schopferi-
scher ist er in seinen Ansichten von ihnen, und desto prak-
tischer in seinen Definitionen..
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Wir kénnen es den normalen Zustand der Folgerung nennen,
Satze zu erfassen als Begriffe; und wir kénnen es den nor-
malen Zustand der Zustimmung nennen, Satze zu erfassen
als Dinge.. Wenn Folgerungen an Dingen ausgelibt werden,
ncigen sie dazu, Mutmaflungen oder Ahnungen zu sein, ohne
logische Kraft; und wenn Zustimmungen angewandt werden
auf Begriffe, neigen sie dazu, bloBe Behauptungen zu sein
ohne irgendeinen personlichen Halt an ihnen auf selten derer,
die sie machen. Wenn das so ist, dann ist das Paradox wahr,
daf3, wenn die Folgerung am klarsten ist, die Zustimmung am
Wenigsten kraftig sein kann, und, wenn die Zustimmung am
Intensivsten ist, die Folgerung am wenigsten deutlich sein
kann; da, wiewohl Akte der Zustimmung vorausgehende
Akte der Folgerung erfordern, sie dieselben nidit als ada-
guate Ursachen, sondern als conditio sine qua non erfordern:
Und wahrend die Erfassung die Zustimmung stérkt, schwécht
oft die Folgerung die Erfassung..

Es geht aus dem Gesagten hervor, dall reale Zustimmung,
wiewohl sie wesentlich nicht tatig ist, dodi unter Umstanden
Und indirekt zum Handeln anregt. Sie ist an sich ein in-
tellektueller Akt, dessen Gegenstand durch die Einbildungs-
kraft vorgestellt wird; und wiewohl der bloRe Intellekt nicht
*uni Handeln fihrt, noch auch die Einbildungskraft, so hat
doch diese die Mittel, die bloRer Intellekt nicht hat, jene
Krafte des Geistes, aus denen die Tat hervorgeht, anzuspor-
nen. Reale Zustimmung also, oder Glaube, wie man sie nen-
nen kann, an sidi betrachtet, d. h. einfach als Zustimmung,
fuhrt nidit zur Tat; aber die Bilder, in denen sie lebt, da sie
das Konkrete darstellen, haben die Madit des Konkreten
auf das Gemit und die Leidenschaften, und wirken vermit-
telst dieser indirekt tatig3s.

1841. Wissen und Religion

Versucht nicht, das durdi Philosophie zu erreichen, was einst
durch die Religion getan ward! Die Vorherrschaft des Glau-
bens mag undurchfihrbar sein, aber die Herrsdiaft des Wis-
sens a3t sich nicht einmal vorstellen. Das Problem fir den
Staatsmann unserer Tage ist ja die Erziehung der Massen,
und hier bringen Literatur und Naturwissenschaft keine
Losung..
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Das Herz wird gemeinhin nicht durch den Verstand gewon-
nen, sondern durch die Vorstellungskraft mit Hilfe unmit-
telbarer Eindriicke, durch das Zeugnis von Tatsachen und
Geschehnissen, durch Geschichte, durch Beschreibungen. Per-
sonlichkeiten beeinflussen uns, Stimmen ergreifen uns, Blicke
bezwingen uns, Taten entflammen uns. Mancher Mensch
wird auf einen Glaubenssatz hin leben und sterben; niemand
wird fur einen Schluf des Verstandes zum Martyrer. Ein
SchluB ist nur eine Meinung, er ist kein Ding, das existiert.«
Das ist's, warum eine literarische Religion so wenig zuver-
lassig ist; sie sieht sich gut an bei gutem Wetter, aber ihre
Lehren sind Gelegenheitsansichten, und wenn aufgerufen
wird, fur sie zu leiden, dann l&Rt man sie zwischen ihren
Folios verschwinden oder verbrennt sie an ihrem Herde..
Logiker sind mehr auf richtiges SchlieBen als auf richtige
Schliisse versessen. Vor lauter Weg sehen sie nicht das Ziel-
Wenigen Menschen ist die Geisteskraft gegeben, ein Vielerlei
von Gedanken unentwegt festzuhalten. Wir machen uns
lustig Uber »Menschen, die nur an eine einzige Sadie denken¥*,
aber sehr viele von uns sind als soldie geboren, und wir wa-
ren glicklicher, wenn wir das wiif3ten. Den meisten Menschen
macht der Beweis das einfadi Gegebene nur zweifelhafter und
um ein Betréchtliches weniger eindrucksvoll. Letzten Endes
ist der Mensch kein verniinftig denkendes Wesen; er wird
beeinflult durch das, was unmittelbar gegeben und fest um-
rissen ist.. Das Leben ist fir eine Religion der Folgerungen
nicht lang genug..

Warum wir so beschaffen sind, dal? weder Wissen nodi Be-
weis, sondern der Glaube das Prinzip unseres Handelns ist,
das ist eine Frage, mit der idi nichts zu tun habe; aber ich
denke, es ist eine Tatsache, und wenn es eine solche ist, dann
mussen wir uns so gut wie mdglich mit ihr abfinden — wenn
wir nidit zu dem unertraglichen Paradox unsere Zufludit neh-
men wollen, dal die Masse der Menschen fur nichts und wie-
der nichts ersdiaffen und dazu bestimmt ist, das Leben zu ver-
lassen, wie sie darin eingetreten sind. So gut ist dies zu allen
Zeiten der Welt praktisch eingesehen worden, dall noch keine
Religion bisher eine Religion der Naturwissensdiaft oder der
Philosophie gewesen ist. Sie ist stets gleichbedeutend mir
Offenbarung gewesen. Sie war niemals eine Ableitung von
dem, was wir wissen; sie war stets ein Geltendmachen dessen,
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Was wir zu glauben haben. Sie hat niemals Leben gehabt in
einer SchluBfolgerung; sie war stets eine Botschaft oder eine
Geschichte oder eine Vision.. Die christliche Lehre ist Uber-
natiirliche Geschichte, nahezu dramatisch; sie sagt uns, was
der Schopfer ist, indem sie uns erzéhlt, was er getan hat.

N70. Begriffliche Theologie und »eingeschlossener« Glaube

Ein Dogma ist ein Satz; es steht flir einen Begriff oder fir ein
Ding; und es glauben hei3t ihm die Zustimmung des Geistes
geben, daf} es fur das eine oder das andere stehe. Ihm eine
reale Zustimmung geben ist ein religioser Akt; eine begriff-
liche geben ist ein theologischer Akt..
Ohne einen Satz oder eine Thesis kann es keine Zustimmung,
keinen Glauben Uberhaupt geben; so wenig wie es eine Fol-
gerung ohne eine Konklusion geben kann. Der Satz, dal
Ein Personlicher und Gegenwdrtiger Gott ist, kann in dop-
pelter Weise betrachtet werden; entweder als eine theologische
Wahrheit, oder afs eine religiose Tatsache oder Wirklichkeit.
Der Begriff und die Wirklichkeit, denen zugestimmt wird,
Werden dargestellt durch einen und denselben Satz, sind jedoch
beide verschiedene Auslegungen desselben. Wenn der Satz auf-
gefalst wird zu Zwecken der Analyse.., wird er gebraucht als
fier Ausdruck eines Begriffs; wenn zu Zwecken der Andacht,
ist er das Bild einer Wirklichkeit. Die Theologie hat es, eigen-
'hmlich und unmittelbar, mit begrifflicher Auffassung zu tun;
E-eligion mit bildhafter. Hier haben wir die Ldsung des ge-
wohnlichen Milverstandnisses bei der Annahme, dal ein
Gegensatz und ein Widerstreit bestehe zwischen einem dog-
matischen Glaubensbekenntnis und lebendiger Religion.. Die
Eormel, die ein Dogma verkérpert fur den Theologen, deutet
bereitwillig ein Objekt an fir den Anbetenden..
Es ist (indessen) ein gebrduchlicher Vorwurf gegen die katho-
lische Kirdie im Mund ihrer Gegner, daB sie ihren Kindern
als Glaubenssachen nicht nur solche Dogmen auferlege, die
Clne innige Beziehung zur sittlichen Fuhrung und zum Cha-
rakter haben, sondern auch eine groRe Anzahl von Lehren,
rlie niemand, auRer erklarte Theologen, verstehen konne.,
Adi will annehmen, der Einwand werde so vorgebracht: \War-
hat die katholische Kirche nidit ihre credenda auf Satze
beschréankt, wie jene in ihrem Bekenntnis, konkret und prak-
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tisch, leicht zu erfassen, und geeignet, Zustimmung zu ge-
winnen? wie: »Christus ist Gott«, »Dies ist mein Leib«, »Die
Taufe macht die Seele lebendig«, »Die Heiligen treten fiir
uns ein«.. Sie macht es aber im Gegenteil zur gebieterischen
Pflicht fir jeden, Priester wie Laien, als geoffenbarte Wahr-
heit zu bekennen alle die Kanons der Konzilien und zahl-
losen Entscheidungen der Pdpste, Sétze so verschiedenartig»
so begrifflich, dafl nur wenige sie kennen und noch wenigere
sie verstehen konnen. Welchen Sinn z. B. kann ein Kind
oder ein Bauer, nein, irgendein gewohnlicher Katholik den
Tridentinischen Kanons, sogar in ihrer Ubersetzung, ge-
ben?..

(Ich antworte: Zunachst) ist die theologische Wissenschaft, als
eine Anwendung des Intellekts auf die credenda der Offen-
barung.. notwendig, weil, wofern wir unsern Intellekt auf
Offenbarungswahrheiten nicht richtig anwenden, andere
ihren Geist an ihnen unrichtig auslassen werden. Demgemaf
macht der katholische Intellekt eine Ubersicht und einen
Katalog von den Lehren, die in dem der Obhut der Kirche
anvertrauten depositum der Offenbarung enthalten sind; sie
weist jeder den Platz an, ordnet, definiert jede, und bringt
sie alle zusammen in ein Ganzes..

(Sodann entstehen) Teile der Theologie, die die indirekte
Schépfung nicht des orthodoxen, sondern des haretischen
Denkens sind, wie die Zuriickweisungen der Irrtimer, die in
den Kanons der Konzilien enthalten sind.. Da es die Pflicht
der Kirche ist, als »der Pfeiler und die Grundfeste der Wahr-
heit« (i. Tim. 3,15) zu handeln, ist sie offenbar gebunden,
von Zeit zu Zeit, und bis zum Ende der Zeiten, Meinungen,
die mit jener Wahrheit unvereinbar sind, éffentlich anzuzei-
gen, wann immer fahige und subtile Geister ihrer Gemein-
schaft solche Meinungen zu verdffentlichen wagen..

Aber es ist nicht das notwendige Resultat der Einheit des
Bekenntnisses, noch ist es der Tatbestand, dalR die Kirche
dogmatische Feststellungen der inneren Zustimmung jener
aufzwingt, die sie nicht erfassen kénnen. Die Schwierigkeit
wird beseitigt durdi das Dogma von der Unfehlbarkeit der
Kirdie und von der daraus folgenden Pflicht des »impli-
ziten Glaubens« an ihr Wort. Die »Eine Heilige Katholische
und Apostolische Kirche« ist ein Artikel des Bekenntnisses,
und ein Artikel, den, inklusive ihrer Unfehlbarkeit, allf
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Menschen, hoch und nieder, leicht bewéltigen und mit einer
realen und tatigen Zustimmung annehmen kodnnen. Er steht
flr alle dunklen Satze im Geist eines Katholiken, weil an das
Wort der Kirche glauben virtuell an sie alle glauben ist..
Uas Rationale dieser Vorsorge fiir ungelehrte Frommigkeit
ist: es versteht sich von selbst, dal3 alle von uns, Gebildete
und Ungebildete, gebunden sind, die ganze offenbarte Lehre
U glauben, in allen ihren Teilen und in allem, das sic ein-
schlieBt, so wie Teil fir Teil unserem Gewissen nahegebracht
Mrd, als zu ihr gehorig; und cs versteht sich weiter von
selbst, dal} eine Lehre, so tief und so mannigfaltig, wie das
offenbarte depositum des Glaubens, nicht auf einmal uns
nahegebracht und von uns angeeignet werden kann. Kein
Geist, so groB, so durchdringend auch immer, kann in einem
einzigen Akt irgendeine Wahrheit, wie einfach sie auch sei,
direkt und vollig verstehen. Was.kann verstandlicher sein, als
dall »Alexander Asien eroberte« oder da »Wahrhaftigkeit
eine Pflicht ist«? Aber welch eine Menge von Satzen liegt ein-
beschlossen in jeder dieser Aussagen! Indessen wenn wir eine
bekennen, bekennen wir alles, was einbeschlossen ist.. Wer
an das depositum der Offenbarung glaubt, glaubt an alle
Lehren des depositum; und da er alle zugleich nicht kennen
bann, kennt er einige Lehren, andere dagegen nicht; vielleicht
kennt er nur das Glaubensbekenntnis, ja vielleicht nur die
Hauptteile des Bekenntnisses; aber ob er wenig oder viel da-
von kennt, er hat die Absicht, alles zu glauben, was da zu
glauben ist, wann immer und sobald es vor ihn gebracht
Wird.., indem er von einer Erfassung fortschreitet zu einer
andern, wie es ihm moglich ist3b.

70. Intuitive statt formale Folgerung

Wie die Erfassung ein begleitender, so ist die Folgerung fir
gewdhnlich der vorhergehende Umstand der Zustimmung..
Ich habe gezeigt, dal3 Folgerung und Zustimmung unterschie-
dene Akte des Geistes sind, und daf? sie unabhéngig vonein-
ander gesetzt werden konnen. Selbstverstandlich darf man
das nicht so auffassen, wie wenn ich meinte, dal keine legi-
time und wirkliche Verbindung zwischen ihnen bestehe, als

ob Argumente, die einem Schluf? sich widersetzen, nicht natur-
licherweise auch die Zustimmung verhinderten; oder als ob
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die Neigung zuzustimmen nicht gréRer oder geringer ware,
entsprechend wie der einzelne Akt der Folgerung eine stér-
kere oder schwdachere Wahrscheinlichkeit ausdruckte.. (Doch:)
Folgerung ist die bedingte Annahme eines Satzes, Zustim-
mung ist die unbedingte; der Gegenstand der Zustimmung
ist eine Wahrheit, der Gegenstand der Folgerung ist das
Wahrscheinliche..

(Formale, logisch-wissenschaftliche Folgerung) hat zu viel
Einfachheit und Exaktheit — das liegt in der Natur der
Sache —, um das MaR von Tatsachen zu sein.. Sogar ihren
ausgearbeitetsten Ausstellungen gelingt es nicht, adaquat die
Totalsumme von Erwdgungen darzustellen, durch die ein
individueller Geist in seinem Urteil (iber die Dinge bestimmt
wird.. Das Denken ist zu scharf und mannigfaltig, seine
Quellen sind zu entfernt und verborgen, seine Wege zu per-
sonlich, wéhlerisch und weitschweifig, seine Materie zu ver-
schieden und kompliziert, um in die Netze irgendeiner Spra-
che, von welcher Subtilitdt und welchem Umfang immer, sich
fangen zu lassen..

(Nur intuitive Folgerung fihrt den Menschen zu lebenskraf-
tigen Schliissen,) nicht durch irgendeine mégliche verbale Auf-
zéhlung all der Erwégungen, winzig aber zahlreich, delikat
aber wirksam, die zusammen ihn dazu bringen; sondern
durch eine geistige Umfassung des ganzen Falles, und ein
Erblicken seines Ausgangs, zuweilen nach viel Uberlegung,
aber, mdglicherweise, durch einen klaren und plétzlichen
Akt des Intellekts, immer jedoch durch eine nicht aufschreib-
bare Zusammenfassung, in etwas ahnlich der Summation der
Glieder plus und minus einer algebraischen Reihe. Dies,
meine ich, ist die wirkliche Methode zu urteilen in konkreten
Dingen..

DaR es Falle gibt, in welchen eine Evidenz, die flr einen
wissenschaftlichen Beweis nidit zureicht, nichtsdestoweniger
fur eine Zustimmung und Gewillheit zureidit, ist die Lehre
Lodces, wie der meisten Menschen. Er sagt uns, dal3 Glaube,
gegrindet auf hinreichende Wahrscheinlichkeiten, »zur Zu-
versicht sich erhebt«; und, was die Frage des Hinreichcns an-
langt, daB, wo S&tze »nahe an Gewil3heit grenzen, wir ihnen
so fest zustimmen, wie wenn sie unfehlbar demonstriert wa-
ren«.. lhre Bedeutung ist.., dal wir zu Schlissen gelangt
sind — nicht ex opere operato, durch eine wissensdiaftliche
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Notwendigkeit, unabhdngig von uns — sondern durdi die
Tétigkeit unseres eigenen Geistes; durch unsere individuelle
Wahrnehmung der fraglidien Wahrheit.. Wie z. B. Vince,
in seiner Abhandlung tber Astronomie., sagt: »wenn diese
Grinde, die alle aus verschiedenen Prinzipien kommen, er-
wogen werden, laufen sie auf einen Beweis fir die Umdre-
hung der Erde um ihre Achse hinaus, der den Geist so befrie-
digt, wie es nur die direkteste Demonstration vermdchte;
oder, wie er kurz zuvor sich ausdriickte: >>der Geist beruhigt
sich und ist zufriedengestellt ebenso, wie wenn die Sache
strikt bewiesen wére«..

Es sind nidit unwiderstehlidie Syllogismen — es sind Uber-
wundene Einwande, neutralisierte gegnerische Theorien,
gradweise aufgeklarte Schwierigkeiten, Ausnahmen, die die
Regel bestatigen, Wechselbeziehungen zu anerkannten Wahr-
heiten, die unvorhergesehen sich finden, Schweben und Zdgern,
im Verlauf des Prozesses'cndend in triumphierenden Reaktio-
nen — es sind all diese Dinge, und viele andere noch, die den
gelibten und erfahrenen Geist instand setzen, eine sichere
Ahnung zu bekommen, dal3 ein Schlul unvermeidbar ist, in
dessen wirklichen Besitz aber das Verfahren seines Urteilens
ihn nidit bringt. Das ist der Sinn solcher Ausdriicke, wie, daf§
ein Satz »so gut wie bewiesen« ist, ein Schlu so unbestreit-
bar, »wie wenn er bewiesen wére«, und die Grinde fir ihn
»auf einen Beweis hinauslaufen«; d_nn ein Beweis ist die
Grenze konvergierender Wahrscheinlichkeiten.

1864. Gewiltheit durch konvergierende Wahrscheinlichkeiten

Ich bin Katholik, kraft meines Glaubens an einen Gott; und
Wenn idi gefragt werde, warum ich an einen Gott glaube, so
gebe ich zur Antwort: Weil idi an midi selbst glaube, denn
meinem Empfinden nach ist es unmdglich, an meine eigene
Existenz zu glauben (und dieser Tatsadie bin ich ganz sidier),
ohne auch an die Existenz dessen zu glauben, der als ein per-
sonliches, allwissendes und allvergeltendes Wesen in meinem
Gewissen lebt..

Unser Schopfer hat es so gewollt: wir sollten zwar in der
Mathematik durch strenge Beweisfilhrung zur Gewil3heit ge-
langen, in der religiésen Forschung dagegen durch eine Hau-
fung von Wahrscheinlidikeiten.. Und da er es gewollt hat,



steht er uns bei und befahigt uns, seinen Willen zu erfiillen:
wenn unser Wille nur mit dem seinen zusammenarbeitet,
fuhrt er uns zu einer GewiBBheit, welche die logische Kraft
unserer Schlusse weit Ubersteigt..

Manche empfinden die Schwierigkeiten der Religion sehr
schmerzlich, und ich selber bin darin so empfindlich wie einer;
aber ich habe nie begreifen kénnen, welcher Zusammenhang
zwischen dem schérfsten Empfinden dieser Schwierigkeiten,
ja ihrer weitgehenden Steigerung, und dem Zweifel an den
betreffenden Lehren, denen die Schwierigkeiten anhaften,
tatsachlich besteht. Zehntausend Schwierigkeiten machen, so-
viel ich von der Sache verstehe, nicht einen Zweifel; Schwie-
rigkeiten und Zweifel sind inkommensurable GroRen.. Nach
meiner Auffassung ist von allen Punkten des Glaubens die
Existenz eines Gottes mit den meisten Schwierigkeiten behaf-
tet, und dodi zwingt sich diese Wahrheit unserem Geiste mit
der starksten Gewalt auf30.

1870. Die Erwartung einer Offenbarung — erfllt

Eine der wichtigsten Wirkungen der Naturlichen Religion
auf den Geist, zur Vorbereitung fur die Offenbarte Religion,
ist die Antizipation, die sie schafft, dal eine Offenbarung
gegeben werden wird. Dieser ernste Wunsdi nach ihr, den
religidse Geister hegen, eroffnet den Weg zu ihrer Erwar-
tung. Die, welche nidits wissen von den Wunden der Seele,
kommen-nidit in die Lage, mit dieser Frage sich zu beschéf-
tigen oder deren Umstdnde zu erwégen; aber wenn unsere
Erwartung geweckt ist, dann wird es um so wahrscheinlicher
scheinen, je steter wir bei ihr verweilen, dal} uns eine Offen-
barung gegeben worden ist oder werden wird. Diese Vor-
ahnung grundet sich auf unser Gefuihl, einerseits von der un-
endlichen Gute Gottes, und andererseits von unserem &ufer-
sten Elend und unserer Not — zwei Lehren, welche die priméa-
ren Bestandteile der Naturlichen Religion sind. Es ist schwer,
der legitimen Stéarke dieser vorausbestchenden Wahrschein-
lichkeit eine Grenze zu setzen..

Ist, was so wahrscheinlich in der Antizipation ist, wirklich
uns gewahrt worden, oder haben wir noch Ausschau danach
zu halten? Es ist durchaus klar, angenommen, es sei gewahrt
worden, welche unter all den Religionen der Welt von Gott
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kommt: und wenn sie es nidit ist, dann ist eine Offenbarung
noch nicht gegeben, und wir missen noch weiter in die Zu-
kunft ausblicken. Es gibt nur eine Religion in der Welt, wel-
che dahin tendiert, die Aspirationen, Bedurfnisse und Vor-
ahnungen natirlichen Glaubens und natirlicher Frommig-
keit zu erflllen.. Das Christentum allein hat eine ganz be-
stimmte Botschaft, sich wendend an die ganze Menschheit.
So viel ich weiB3, hat die Religion Mohammeds nicht eine
einzige neue Lehre in die Welt gebradit, ausgenommen frei-
lich die ihres eigenen gottlichen Ursprungs; und der Charak-
ter ihrer Lehren ist eine zu exakte Widerstrahlung der Rasse
Und Zeit, des Ortes und Klimas, aus denen sie entstand,
als dal? sie universale Ausbreitung zulassen wirde. Dieselbe
Abhéngigkeit von &duBeren Umsténden ist, so viel ich weil,
charakteristisch fiir die Religionen des Fernen Ostens; auch
bin ich nicht sicher, ob sie eine bestimmte Botschaft von Gott
an die Menschen Ubermitteln und beschirmen, wenngleich
sie heilige Blcher haben mégen. Das Christentum anderer-
seits ist seiner Idee nadi eine Verkundigung, eine Predigt; es
ist der Verwahrer von Wahrheiten jenseits menschlicher Ent-
deckung und von gewaltiger Bedeutung, praktisch festgehal-
ten in ihrer Substanz als ein und dieselben zu jeder Zeit vom
ersten Anfang an und gerichtet an die ganze Menschheit. Es
ist wirklich aufgenommen worden und findet sich in allen
Teilen der Welt, in jedem Klima, unter allen Rassen, in allen
Standen.. und ist gleich kraftvoll in seinem Alter wie in seiner
Jugend. In all diesen Hinsichten hat es in der Welt eine
Auszeichnung und eine Uberlegenheit gehabt, die nur ihm
eigen ist; es tragt an sich prima facie Zlge der Gottlichkeit;
ich weilt nicht, was von rivalisierenden Religionen vorgebracht
Werden kann, um es mit so speziellen Prarogativen aufzu-
nehmen; so dal’ idi mich berechtigt fiihle, zu sagen: Entweder
ist das Christentum von Gott, oder eine Offenbarung ist uns
bis jetzt noch nicht gegeben worden.

1870. Die VerheiRung des Alten Bundes — erfillt

Wo die Menschheit universell die erste Lektion ihres Ge-
wissens verleugnet hatte, dadurch, daB sie auf den Poly-

theismus verfiel — ist es da eine Sache von geringer Bedeutung,
daf? es genau eine Ausnahme der Regel gab, dal3 da ein Volk
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(das jldische) war, das zuerst durch seine Regenten und Prie-
ster, und nachher durch seinen eigenen einigen Eifer als seine
unterscheidende Lehre die Géttliche Einheit und Regierung
der Welt bekannte, und das, Uberdies, nicht nur als eine
natlirliche Wahrheit, sondern als ihm offenbart von jenem
Gott selbst, von dem es sprach — das sie so in seinem Natio-
nalstaat verkdrperte, daB eine Theokratie der einzige auf ihn
passende Name war?.. Auf diese einheimische urspriingliche
Wahrheit griindete mit fortschreitender Zeit ein Prophet nach
dem anderen seine weiteren Offenbarungen, mit einem steten
Hinweis auf eine Zeit, wann, gemaR den verborgenen Rat-
schllissen des Gottlichen Gegenstandes und Autors, sie ihre
Fulle und Vollendung empfangen werde — bis zuletzt diese
Zeit anbrach.. Aber dann, anstatt dafll eine abschlielende
Gnade von oben auf sie kam, fielen sie in die Gewalt ihrer
Feinde und wurden vernichtet, ihre heilige Stadt dem Erd-
boden gleichgemacht, ihr Staat zerstort, und die Uberbleibcn-
den ihres Volkes verworfen, fortzuwandern in die Fremde,
in alle L&nder auf3er in ihr eigenes, wie wir sie finden bis zu
diesem Tag.. Sie standen unter einem Bund in Gottes Schutz
— und erflllten dessen Bedingungen nidit..

Es ist eine historische Tatsache, daR zur selben Zeit, da die
Juden ihre unverzeihliche Siinde begingen (den verheil’enen
Messias nicht anzuerkennen) und aus ihrer Heimat getrieben
wurden, Uber die Erde zu wandern, ihre christlichen Briider,
geboren aus demselben Stamm, und ebenso Biirger von Jeru-
salem, aus derselben Heimat auch hinausgingen, aber um die-
selbe Erde zu unterwerfen und sich zu eigen zu machen..
Die Prophezeiungen hatten verkiindet, dafl der Messias zu
bestimmter Zeit und an bestimmtem Orte kommen werde;
die Christen zeigten auf Ihn, als gekommen dann und dort,
wie verkindigt; es wird ihnen auf Seiten der Juden nicht mit
einem Gegenanspruch oder einem Rivalen und Pratendenten
begegnet, sondern nur mit der Aussage, dal Er tberhaupt
nicht gekommen sei, wiewohl sie bis zu dem Ereignis gesagt
hatten, Er werde dann und dort kommen. Das Christentum
klart das Geheimnis auf, das Uber dem Judaismus liegt, und
begriindet vollauf die Strafe des Volkes..

In Anbetracht nun, dal® zur selben Zeit unser Herr als ein
Lehrer erschien, und nicht bloR eine Religion griindete, son-
dern (was damals eine neue Idee in der Welt war) ..eine do-
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minierende Katholische Kirche, die auf das Wohl aller Vol-
ker abzielte durch die geistige Eroberung aller; und daf} die-
ser Feldzug, damals durch sie begonnen, ohne Aufhéren
bis zu diesem Tage weitergegangen ist, und nun so lebendig
Und wirklich ist, wie er je war; dal} diese streitbare Korper-
schaft von Anfang an die Welt angcfullt hat, dal3 sie wun-
derbare Erfolge gehabt hat.. — in Anbetracht, sage idi, daf3
all das mit dem vorbestimmten, erwarteten, erkannten Zeit-
Punkt begann, von dem die alte Prophezeiung sagte, daf? in
einem Menschen, geboren aus dem Stamme Juda, »alle die
Volker der Erde gesegnet werden sollten« (Gen. 49,10), habe
ich das Gefuihl, daB ich ein Recht habe, zu sagen, dal3 es zum
allermindesten ein bemerkenswertes Zusammentreffen ist;
d. h. eines jener Zusammentreffen, deren zusammenlaufende
I-inien der Idee eines Wunders ganz nahe kommen, da sie,
ohne dal} die Hand Gottes direkt und unmittelbar in ihnen

Jst, nicht méglich sind37.

N49. Gottesglaube und Kirchenglaube

Ich behaupte etwas, meine Briider, was manche Menschen,
besonders solche, die es am meisten angeht, unbedenklich ein
groRes Paradox nennen werden, was ich aber nichtsdestowe-
niger fur durchaus wahr halte und was sich euch mehr und
mehr selbst beweist, je ofter ihr euere Gedanken auf den Ge-
genstand richtet.. Die Behauptung ist diese: daf3 es gleich
schwer und gleich leicht ist, zu glauben, daR ein Gott im Him-
mel ist, wie zu glauben, dal die katholische Kirche Sein Ora-
kel und Seine Dienerin auf Erden ist. Ich will damit nidit
sagen, daB es wirklich sdiwer ist, an Gott zu glauben — Gott
bewahre! —, aber idi sage, daR der Glaube an Gott und der
Glaube an Seine Kirche auf demselben Fundament ruhen;
daR der Beweis fir die eine Wahrheit gleich dem Beweis fir
die andere Wahrheit ist, und daf} die Einwendungen, die
gegen die eine gemacht werden, ebenso gegen die andere er-
hoben werden kdnnen; daR also richtiges Denken und gesun-
des Urteil, wenn es die Einwendungen gegen das Dasein
Gottes ausrdumt, ebenso die Einreden gegen die gottliche
Sendung der Kirdie Uberwindet und beseitigt. Ich bin also der
Ansidit: Wenn einmal ein Mensch die grofie Wahrheit vom
Dasein Gottes in ihrer ganzen Bedeutung und Tragweite
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wirklich erfaflt hat, dann wird er ohne Schwierigkeit im
Glauben an die katholische Kirche als Gottes Gesandte und
Prophetin die natlrliche Fortsetzung seines Gottesglaubens
erkennen und die Einwendungen, die gegen letztere Wahr-
heit erhoben werden kdnnen, ebenso als wertlos zuriickwei-
sen, wie die Einwénde gegen erstere..

Wenn ich meine Vernunft Geheimnissen unterwerfen muR,
wenn es wahr ist, daB der Glaube Uberhaupt das eigentliche
Wesen aller Religion ist, und wenn die Hauptschwierigkeit
fr den gribelnden Geist darin besteht, daB er sich entschlos-
sen zum Glauben an einen lebendigen Gott bekennt, trotz
des Dunkels, das Ihn, den Schopfer, Zeugen und Richter der
Menschen, umgibt — dann kommt es auf ein Geheimnis mehr
oder weniger nicht an. Hat sich der Geist einmal, weil er
nicht anders kann, zum Glauben an eine héhere Macht durch-
gerungen, ist er sich einmal klar dariiber geworden, daf3 nidit
er selbst das MaR aller Dinge im Himmel und auf Erden ist,
dann wird er auch ohne besondere Schwierigkeit weiter vor-
dringen. Ich will nicht sagen, der Mensch werde oder kénne
ohne innere Uberzeugung zu anderen Wahrheiten fortsdirei-
ten; ich will auch nidit sagen, er solle den katholisdien Glau-
ben ohne Grinde und Motive annehmen; ich will nur sagen:
Wenn er einmal zum Glauben an Gott gelangt ist, dann ist
das grote Hindernis fur den Glauben beseitigt — ein stolzer
und selbstherrlidier Geist..

Wenn er glaubt, dafl Gott ohne Anfang ist, warum sollte er
dann nicht auch glauben, daR Er in der Dreiheit Eins ist?
Wenn er zugibt, da3 Gott den Raum geschaffen hat, warum
sollte er dann nicht auch zugeben, daR durch Gottes Macht ein
Leib von den Gesetzen des Raumes unabhéngig sein kdnne?
Wenn er anerkennen muB, dafll Gott alle Dinge aus nidits
erschaffen hat, warum sollte er dann bezweifeln, dal Er das
Wesen des Brotes in den Leib Seines Sohnes verwandeln
kann?.. Und wenn ein religidser Geist sich durdi die Ge-
heimnisse der Natur nicht zum Zweifel am Dasein des all-
weisen und allgitigen Gottes verleiten 1aR3t, warum sollte er
dann in den Geheimnissen der Offenbarung ein Argument
gegen die Offenbarung erblicken?..

Ihr seid darum nicht besser daran, wenn ihr euch von der
Kirche abwendet; ihr verliert vielmehr die Sicherung dessen,
was ihr bisher vergebens in der Natur gesucht habt. Die ein-
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fadie Frage, die zu entscheiden ist, ist eine Tatsadienfrage:

Ist eine Offenbarung gegeben worden? Ihr vermehrt nicht,

sondern vermindert euere Sdiwierigkeiten, wenn ihr sie an-

nehmt. Sie kommt zu eudi, empfohlen und aufgedrangt durch

die einleuchtendsten Antizipationen der Vernunft. Gerade die
Schwierigkeiten der Natur machen es wahrscheinlich, daB eine
Offenbarung gegeben worden ist; gerade die Geheimnisse der
Schopfung rufen nach einem Akt von selten des Schopfers,

durch den sie fir euch erleichtert und aufgewogen werden.

Eines der groRten Réatsel der Natur ware gerade dies, dal
der Schopfer den Menschen sidi selbst Uberlassen habe Ihr
WiRt, dal’ es einen Gott gibt; aber ihr wilst audi daB ihr
nidits von Thm wiBt, von Seinem Willen, euren Pflichten
und Aussichten.. Er hat Ahnungen seiner Majestat in euer
Herz gelegt, tberall in der Schopfung hat er Spuren seiner
Gegenwart hinterlassen und den Glanz seiner Herrlichkeit
nusgestreut. IThr kommt an die Stelle; ihr seht, Er ist dage-
Wesen; aber Er ist fortgegangen. Er hat euch Sein Gesetz ge-
lehrt, wohl unzweideutig, aber nur durch SchluRfolgerung
Und Eingebung, nidit durch unmittelbaren Befehl.. Die Bot-
schaft einer Offenbarung — weit davon entfernt, verdachtig
Zu sein — ist also unserem Herzen sdion eingeboren durch
die unwiderstehlichen VVorahnungen und Vorwegnahme der
Vernunft. Es ware hart, glauben zu missen, dal keine Offen-
barung gegeben worden sei..

Stimmt ihr mir darin zu, daR eine Offenbarung wahrschein-
lidi ist? Wenn ja, dann noch eine zweite Bemerkung, und wir
sind am Ziel. Sie lautet: Die Lehre der Kirdie ist zweifellos
diese Offenbarung. Warum sollte sie es nicht sein? Das Merk-
mal ist auf den ersten Blick nicht zu verkennen, dal? sie sich
von jedem anderen Religionshekenntnis wesentlich unter-
scheidet. Soll die Kirdie Gottes Prophetin und Gesandte sein,
dann muR sie in ihrer charakteristischen Eigenschaft durchaus
eigenartig, einzig und auflergewohnlich sein. Und das ist sie.
Sie ist einzig, nicht allein in sich selbst, sondein auch im
Gegensatz zu allen andern.. Ein Prophet kommt im Namen
Gottes, spricht mit Autoritét und ist stets deiselbe, ei ist ge-
nau und bestimmt in seinen AuBerungen; ist allen Schwierig-
keiten gewachsen und kann jeden Irrtum niederschlagen und
Uberwinden. So hat sich die katholische Kirdie in ihrer Ge-
schichte gezeigt; so ist sie bis auf diesen Tag.. Sie leitet ihren
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Ursprung von der wahren Ankunft Christi her und hat ihr
Recht wie auch ihre Verfassung und Sendung aus Seinem
Munde empfangen: »Selig bist du, Simon..« (Mt. 16,17—I<?)-
So ist die katholische Kirche auf euch gekommen aus den
Zeiten der Apostel; sie hat sich ausgebreitet Uber alle Lander
und tausend Umwaélzungen Uberdauert; in aditunggebietcn-
der Einheit steht sie da, strahlend in geheimnisvoller Lebens-
kraft, majestétisch.. — Konnt ihr zweifeln, daB sie die Ge-
sandte Gottes ist, nach der ihr sucht? Sie ist die lang Gesuchte
und spét Gefundene, die Sehnsucht der Augen und die Freude
der Herzen, die Sonne der Wahrheit nach dunklen Schatten,
die begliickende Erfullung nach ahnendem Suchen, das ber-
gende Heim nach endlosen Stirmen..

O meine Bruder, wendet euch ab von der katholischen Kir-
che, — wohin wollt ihr dann gehen? Sie ist die einzige Biirg-
schaft fur Frieden und Sicherheit in dieser wirren, wechseln-
den Welt. Der unbefangenen Vernunft bleibt einzig die Wahl
zwischen ihr und dem Skeptizismus. Personliche Glaubens-
meinungen und Modereligionen mégen zu ihrer Zeit blenden
und wichtig erscheinen; Staatsreligionen mdgen in starrer
GroRartigkeit bestehen und fur Jahrhunderte auf den Lan-
den lasten; sie mdgen die Aufmerksamkeiten ablenken und
selbst das kritische Urteil der Gelehrten verwirren; aber mit
der Zeit wird man finden, dal? entweder wahrhaft und wirk-
lich in der katholischen Kirche die unsichtbare Welt auf diese
Erde gekommen ist, oder daR wir in der Frage nach Ursprung
und Ziel des Menschen auf jede positive, sichere und wahr-
heitsgetreue Antwort ein fir allemal verzichten missen-
Gebt den Katholizismus auf, und ihr 6ffnet mit furchtbarer
unvermeidlicher Konsequenz den Weg zum Protestantismus,
Unitarismus, Deismus, Pantheismus, Skeptizismus. Dieser
Konsequenz kénnt ihr nur dann entgehen.., wenn ihr die
religiose Frage aus eurem Gedankenkreis ausschaltet, die
Forderungen eurer Vernunft verleugnet, euren Gedanken
eine vorwiegend ethische Einstellung gebt oder sie durch die
Beschéaftigung mit eueren weltlichen Geschéften ablenkt.

1870. Erléuterung der Alternative

Als ich die Kraft der Analogie in der Lehrentwicklung er-
kannt hatte, wurde ich weiter dazu gefiihrt, sie auf die Evi-
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lenzen der Religion anzuwenden, und in diesem Sinn ge-
langte idi zu der Aussage, die ich in der »Apologiax getan
habe: »Es gibt kein medium in wahrhafter Philosophie«,
»flr einen vollkommen konsequenten Geist«, »zwischen
Atheismus und Katholizismus«. Die grolRe Masse der Men-
schen freilich ist nidit konsequent, logisch oder grundlich;
sie gehorchen keinem Gesetz im Verlauf ihrer religiosen An-
sichten; ..sie lassen sidi an diesem oder jenem Punkt der
aufsteigenden oder absteigenden Skala des Denkens nieder,
entsprechend wie es ihre Tatsachenkenntnisse, Vorurteile,
hauslichen Bande, Erziehung, soziale Stellung und For-
schungsgelegenheiten entsdieiden. Aber nichtsdestoweniger
gibt cs einen ethischen Charakter.., ein System erster Prin-
zipien, Gefiihle und Neigungen, eine Weise, die Frage zu be-
traditen und zu argumentieren.., ein »Organ des Forschens,
das uns zur Gewinnung der Wahrheit gegeben ist, und das
den Geist durch eine unfehlbare Sukzession von der Verwer-
fung des Atheismus zum Theismus fihren wiirde, und vom
Theismus zum Christentum, und vom Christentum zur Evan-
gelischen Religion, und von dieser zum Katholizismus. Und
wiederum: wenn ein Katholik in diesem Denksystem ernst-
lich fehlt, dirfen wir nicht Uberrascht sein, wenn er die Ka-
tholische Kirdie verldft, und dann zu gegebener Zeit die
Religion ganz und gar aufgibt.. )
ual ich die aufsteigende Skala meiner abstrakten Alternative
mVorziiglich im Sinne hatte, mag aus der folgenden Stelle eines
viele Jahre vor der »Apologia« gehaltenen Vortrags erschlos-
sen werden: »Ein Protestant ist bereits im Begriff, die volle
Wahrheit zu erreidien, aus eben dem Umstand, dal er irgend-
einen Teil von ihr in Wirklichkeit ergreift. So stark fuhle ich
dieses, dald ich es fur kein Paradox halte, zu sagen: Man lasse
einen Mensdien nur die eine Lehre vom Dasein eines Gottes
beherrschen.., aber mit einer »realen Zustimmung«., und er
st bereits dreiviertel auf dem Weg zum Katholizismus.«

t866. Christus als Glaubensgrund

(Die Kirche ladt die Menschen ein), sidi der Betrachtung des
Charakterbildes unseres Herrn zu widmen, wie es von den
Evangelisten fiir die kommenden Geschlechter beschrieben ist,
’n der Uberzeugung, es habe seinen Erweis in sich selbst.. Die
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Kraft dieser Hinflhrung zum Glauben liegt in ihrer Unmit-
telbarkeit; sie kommt mit einem Schlag zum entscheidenden
Punkt und vereinigt in sich die F&higkeit, zu iberzeugen, zu
belehren und zur Hingabe zu stimmen. Theologisch gespro-
chen heif3t das: es finden sich das Motiv der Glaubwirdigkeit,
der Gegenstand und das Ziel des Glaubens in einem beisam-
men,; sie vereinigt menschliche Vernunft und Ubernatirlichen
Glauben in einem Gesamtakt und ist allen Menschen zugéng-
lich, gebildeten und einfachen Menschen, jung und alt. Audi
ist es der Punkt, auf den hin schlieBlich alle religidsen Geister
tatsachlich in Bewegung sind und wo sie letztlich ihre Ruhe
finden, auch wenn sie nidit von ihm ausgingen.

Ohne ein inneres Erfassen des persénlidien Charakters un-
seres Erlosers ist das, was sidi Glaube nennt, doch nicht viel
mehr als eine Tatigkeit schluRfolgernden Denkens. Soll der
Glaube leben, so mul} er lieben, muf3 ein liebendes Leben im
Urheber des Glaubens als einem wahren, lebendigen Wesen
sein.. So ist es, als rede er zu Heutigen wie einst zu seinen
Jiingern: »lch bin es, furchtet euch nichtl« (Mk. 6,$0) — und
die Wolken hellen sich plétzlich auf, die Wasser legen sidi
und das Ufer ist erreicht, nach welchem sie ausschauten38.

Glaube und Wissenschaft

zSj2. Die Theologie ein Zweig der Wissenschaft

Eine Universitat erklart es durch ihren Namen allein sdion
als ihren Beruf, universales Wissen zu lehren. Die Theologie
ist sicher ein Zweig des Wissens. Wie ist es dann mdglich,
alle Zweige des Wissens pflegen zu wollen und doch von den
Lehrgegenstanden einen auszuschlieen, der zum mindesten
ebenso wichtig und umfassend ist, wie nur irgendeiner?.-
Oder soll z. B. die Idee der Universitatswissenschaft auf dte
sinnliche Erfahrung eingeschrankt werden? Damit fallt die
Ethik; oder auf die Intuition? Damit fallt die Geschichte;
oder auf schriftliche Zeugnisse? Damit féllt die Metaphysik;
oder auf abstrakte Beweisfihrung? Damit fallt die Natur-
wissenschaft. Ist nicht das Dasein Gottes durch Zeugnisse
verkundet, von der Geschichte berliefert, auf induktivem
Wege in uns hineingetragen und deutlich geworden aus meta-
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physischer Notwendigkeit und aufgezwungen durch die Ein-

gebung unseres Gewissens? Es ist eine Wahrheit der natir-

lichen so gut wie der tbernatiirlichen Ordnung. So viel (ber

ihren Ursprung; und wenn sie einmal zur Herrschaft gelangt

ist, was ist dann ihr Wert?..

Gesetzt, es gebe keine andere religidse VVorstellung auf3er ihr,

und du hattest genug, um Geist und Seele zu erfullen; du hast

ein ganzes dogmatisches System auf einmal. Das Wort »Gott«

ist eine Theologie an sich, von unteilbarer Einheit und un-

erschopflicher Vielfaltigkeit aus der umfassenden Einfachheit

seines Sinnes heraus. Gib einen Gott zu, und du fiihrst in

den Bereich deines Wissens eine Tatsache ein, die alle anderen

nur denkbaren Tatsachen umfalt und mit zwingender Kraft

in sich hineinzieht. Wie kénnen wir irgend einen Teil einer
Wissensordnung erforschen wollen, wenn wir haltmachen

vor dem, was alle Ordnungen durchdringt?.. Gott ist einer,

der Gber den Anordnungen steht, die er getroffen hat, der in

ihnen wirksam und von ihnen unabhéngig ist; einer, der
alle Dinge in Handen halt, der einen Zweck weil’ fir jedes
Geschehen und einen Malistab fiir alles Tun, und der darum
Beziehungen, die Ihm allein eigen sind, zu jeder Wissenschaft
hat; der in anbetungswirdiger, niemals nachlassender Tatig-
keit wirksam war in der ganzen Geschichte der Schopfung,
in dem Entstehen der Naturgesetze, in der Entwicklung der
Welt..; der durch all dies notwendig zum Hauptgegenstand
einer Wissenschaft wird, die weit umfassender und edler ist als
irgendeine aus dem Umkreis weltlicher Bildung.. Der All-
machtige ist etwas unendlich Verschiedenes von einem Prin-
zip, einem Aktionszentrum, einer Qualitat oder einer Verall-
gemeinerung von Erscheinungen.. Religidse Lehre ist Wissen.
Das ist die wichtige Wahrheit, die heute so wenig erkannt
wird.. Die Lehren der Religion sind Wissenschaft in dem
Vollen Sinne, wie Newtons Lehren Wissenschaft sind. Ein
Universitatsunterricht ohne Theologie ist einfach unphilo-
sophisch ..

Ich stelle ferner fest, daB, wo immer man irgendeine
Wissenschaft aus dem Umkreis des Wissens verbannt, man
den Platz fur sie nicht offenhalten kann. Diese Wissen-
schaft schwindet, aber die Ubrigen schlieBen sich Gber ihr zu-
sammen, oder mit anderen Worten, sie Uberschreiten ihre
Grenzen, um dort einzudringen, wo ihnen keinerlei Rechte
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zustehen.. Was wirde aus den Experimentalwissenschaften
werden, wenn man sie der Gesellschaft fur Altertumsfor-
schung Ubergeben wollte, oder aus der Geschichte, wenn sie
auf Gnade oder Ungnade den Handen der Metaphysiker
ausgeliefert wirde? Genau so liegt der Fall fur das Ge-
biet, das der Theologie eignet.. Jegliche Wissenschaft, wel-
cher Art und wie umfassend sie auch immer sein mag, wird
dem schwersten Irrtum verfallen, wenn sie als einziger Ex-
ponent fur alle Dinge im Himmel und auf Erden gefaf3t
wird — und das aus dem einfachen Grunde, weil sie auf Ge-
biete Ubergreift, die nicht ihre eigenen sind, und Probleme in
Angriff nimmt, fur deren Losung ihr die Werkzeuge fehlen..
Solche Ubergriffe werden fast notwendig aus der Natur der
Sache heraus Uberall da stattfinden, wo die Theologie nicht
auf dem Plan ist, dem Ubergriff zu wehren und ihre eigenen
Grenzen zu verteidigen.. So ist es zum Beispiel einfach un-
verantwortliche Anmaliung, wenn der Altertumsforscher be-
hauptet: »Was sich nicht in historischen Dokumenten bezeugt
findet, hat sich niemals ereignet«, oder wenn der Geschichts-
philosoph sagt: »Im Judentum findet sidi nichts von anderen
politischen Gebilden Verschiedenes«; oder der Anatom:
»Aulerhalb des Gehirns gibt es keine Seele«; oder der Volks-
wirtschaftler: »Bequeme Lebensverhaltnisse machen den
Menschen tugendhaft.« Das sind alles Ausspriiche nicht des
wissenschaftlidien, sondern des personlidien Urteils. Und die-
ses personliche Urteil ist es, das jede Wissensdiaft vergiftet,
die der Theologie irgendwie in feindseliger Haltung gegen-
Ubertritt, einer Haltung, die auch nicht einer einzigen Wis-
senschaft von Natur aus eigen ist39.

1852/54. Theologie und Naturwissenschaft

Bezuglich der Naturwissensdiaft kann es eine wirklidie Kol-
lision zwischen ihr und dem katholischen Glauben selbstver-
stdndlich gar nicht geben. Natur und Gnade, Vernunft und
Offenbarung haben denselben gottlichen Urheber, dessen
Werke einander nicht widersprechen kdnnen. Dennoch kann
nidit geleugnet werden, daR tatséchlich von jeher eine Art
Eifersucht und Feindseligkeit zwischen den Vertretern der
Religion und den Naturwissenschaftlern geherrscht hat; es
braucht nur an den Namen Galilei erinnert zu werden.. Im

9%

Mittelalter wurde Bruder Bacon vom Volke mit Argwohn
betrachtet..

Wenn wir nach dem Grund dieses Gegensatzes zwischen
Theologie und Naturwissensdiaft forschen, liegt er meines
Erachtens in folgendem: ..Es muf’ die Naturwissenschaft aus
rdigiésen Untersudiungen als soldien und die Theologie aus
Physikalischen Untersuchungen als soldien ausgeschlossen
bleiben; wenn wir sie vermengen, geschieht es zum Verderb
beider. Wenn der Theologe von der goéttlidien Allmacht
spricht, so 1aRt er die Existenz der Naturgesetze, die ihre
Auswirkung zu beschrénken scheinen, fir den Augenblick
auBer acht. Der Naturphilosoph auf der andern Seite sucht
sidi in seinen Experimenten gerade jener Naturgesetze zu
Versichern und 143t dabei die Frage nach der géttlichen All-
macht beiseite.. Der Physiker als solcher wird sich nie fragen,
Welche auBerhalb des Universums existierende Kraft dieses
Universum tragt, und das, weil er eben Physiker ist. Wenn er
freilich ein religidser Mensch ist, wird er selbstverstandlidi
seine ganz bestimmte Ansidit von der Sache haben; aber diese
seine Ansicht ist personlich, nicht beruflich, ist die Meinung
nicht des Physikers, sondern des religiosen Menschen — und
das nicht, weil die Physik etwas Abweichendes sagte, sondern
einfach, weil sie (berhaupt nidits iber den Gegenstand sagt
Und es auch zufolge der Natur ihres Ausgangs- und Ziel-
punktes gar nicht kann. Die Frage ist ganz einfach »aufer-
halb ihres Fachs«..

Ein anderer Grund verwandter Art liegt in der Verschieden-
heit der Methoden, nach denen die Wahrheiten in der Theo-
logie und in der Naturwissenschaft gewonnen werden. Samm-
lung der Erfahrungen ist das Werkzeug der Naturwissen-
schaft, gedankliche Ableitung ist das Werkzeug der Theo-
logie.. Die Theologie beginnt, wie ihr Name sagt, nicht mit
sinnenhaften Tatsachen, Erscheinungen und Resultaten, tiber-
haupt nicht mit der Natur, sondern mit dem Urheber der
Natur. Sie beginnt am anderen Ende des Wissens, indem sie
sich nicht mit dem Endlichen, sondern mit dem Unendlichen
befaft. Sie entfaltet und ordnet, was Er selber von sich, seiner
Natur, seinen Eigenschaften, seinem Willen und seinen Hand-
lungen gesagt hat. Wo sie sidi der Physik nahert, packt sie die
Fragen, die den Naturwissensdiaftler beschéftigen, gerade am
entgegengesetzten Ende an. Er betrachtet die vor ihm liegen-
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den Tatsachen, der Theologe die Begriindung dieser Tat-
sachen. Der Physiker spricht von Wirkursachen, der Theo-
loge von Zweckursachen..

Just darin, scheint mir, lag der Streitpunkt zwischen den bei-
den, dal3 keine von ihnen sich ganz damit zufriedengeben
wollte, in ihrem eigenen Haus zu bleiben, sondern daf jede
ihre eigene Methode — die beste fur ihr Fach — als die beste
Uberhaupt fir alle beliebigen Aufgaben ansah und hin und
wieder sie auch der anderen Wissenschaft aufzuzwingen
dachte — mit Herabsetzung oder Verwerfung der entgegen-
gesetzten Methode, die dort an ihrer rechten Stelle ist40.

1852. Theologie und Geisteswissenschaft

Die Geisteswissenschaft verhélt sich zum Menschen wie die
Naturwissenschaft zur Natur; sie ist seine Darstellung.. Den
Menschen als solchen, dieses fiihlende, vernunftbegabte,
schopferisch tatige Wesen, wie es in sich selbst und ganz un-
abhédngig von auRergewdhnlicher Hilfe des Himmels oder
von einem bestimmten religidsen Bekenntnis ist, beschreibt
die Literatur.. Wie die Naturwissenschaft die physikalische
Natur, so spiegelt die Geisteswissenschaft die moralische und
die soziale Natur.. Aber wahrend die physikalische Natur
nach festen Grundsétzen verlauft, hat die moralische und ge-
sellschaftliche ihren eigenen Willen, ist eigenméchtig und ver-
harrt niemals fir l&ngere Weile in dem Stande, mit dem sie
zu wirken begann. Der Mensch wird nie im reinen Stande der
Unschuld bleiben, er wird mit Gewil3heit siindigen — und
seine Literatur wird das Bild seiner Stinde sein..

Hat es nicht stets als ausgemacht gegolten, dal3 Geisteswis-
senschaft und Literatur als solche, gleichviel in welcher Na-
tion, zu einem Teil — und zwar ihrem besten — die Wissen-
schaft und Geschichte des natlrlichen Menschen, zum andern
die des rebellischen Menschen sind?.. Wenn die Literatur der
Erkenntnis der Menschennatur dienen soll, so liegt es in ihrem
Wesen begriindet, dall es eine christliche Literatur gar nidit
geben kann. Es ware ein Widerspruch im Begriff, eine siind-
lose Literatur des siindigen Menschen schaffen zu wollen.-
Der Mensch verstromt seine gliihende Seele in Poesie; in alle
Hohen und Tiefen tragt ihn sein rastloses Suchen; seine Lip-
pen trdufeln Beredsamkeit; er beriihrt die Leinwand, und
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sie leuchtet in Schonheit; er greift in die Saiten, und sie er-
beben von entziicktem Gefiihl; er schaut in sich selbst, liest
seine Gedanken und schreibt sie nieder; er betrachtet das
Weltall und spricht preisend von den Kraften und Urstoffen,
die es gebildet. Das ist der Mensdi. Du magst ihn nicht sehen
Wollen oder magst ihn ins Auge fassen: nur nimm ihn nicht
fur etwas, was er nicht ist, fur etwas Gottlicheres und Heili-
geres, als er ist: fur den wiedergeborenen Menschen.. Wenn
"br wirklidi eine Literatur von Heiligen wollt, so mit ihr zu
allererst eine Nation von Fleiligen haben..
Konnten wir in der Erziehung die Literatur (im engeren
Sinne) beiseite lassen? Wenn wir es taten, ware es ein Aus-
weichen vor einer offenkundigen Pflicht. Denn wozu erziehen
Wir sonst, wenn nicht zur Vorbereitung auf die Welt?.. Ver-
bannt die weltliche Literatur., und ihr hattet dem jungen
Klenschen keine Regel zur Unterscheidung von Gut und
~ose, von Sdidnheit und Sunde, von Wahrheit und T&u-
schung, von Reinem und Giftigem mitgegeben. Ihr héattet ihm
die Meister des mensdilichen Gedankens vorenthalten, die ihn
doch in gewissem Malie erzogen hatten; ihr héttet es getan,
Weil ihr zuviel auf deren Fehler und Mangel gesehen. Aber
*hr hattet ihn abgeschlossen von jenen, deren Gedanke das
bferz ergreift, deren Worte Sinnspriiche, deren Namen klang-
voll fur alle Welt und die als Meister ihrer Muttersprache der
Stolz und der Ruhm ihres Volkes sind..
So kann idi personlidi nicht daran zweifeln, welches die
Wahre Erziehungsweisheit der Kirche ist: nicht die Literatur
ven der allgemeinen Bildung auszuschlieBen, sondern selbst
daran teilnehmen zu kénnen.. lhr Prinzip ist — wie gegen-
Uber der Naturwissenschaft — durchaus dasselbe: keinerlei
Wahrheit zu verbieten, sondern darauf bedacht zu sein, daf}
nur solche Lehren unter dem Namen Wabhrheit gehen, die ihn
Recht beanspruchen dirfendl.

*855. Glaube und Freiheit der Forschung

Ks ist die erklarte Aufgabe (der Universitat im katholischen
Sinne), jedem Wissenszweig, dem sie Gastrecht gibt, seinen
Matz und seine Grenzen zuzuweisen, die jeweiligen Redite
blarzustcllen, die wechselseitigen Beziehungen in FluR zu
bringen und den Austausch des einen mit dem andern herzu-
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stellen. Sie ist gehalten, ohne Furcht, ohne Vorurteil, ohne
Schwéche nach einer Seite alle aufzunehmen, die im Namen
der Wahrheit kommen.., und dem Denken und Forschen in
seinen selbstdndigsten Formen, seinen intensivsten Gestal-
tungen und in seinem weitesten Ausmal® volle Freiheit zu
geben.. Ihr unmittelbares Ziel ist die Sicherung der gebuh-
renden Geisteshaltung gemaR der einen erhabenen Ordnung)
und innerhalb dieser Ordnung die Pflege aller Denkbereiche
und Denkmethoden, die der menschliche Geist geschaffen
hat.. Eine Geisteshaltung der Freiheit wird zur zweiten.
Natur der so geschulten Geister, eine weite Gerdumigkeit des
Gedankens, in der die Linien, die scheinbar nie Zusammen-
treffen, sich leicht einander zuneigen, und Grundséatze, die
anerkanntermalen verschiedenen Ebenen zugehéren, sich
ohne Schaden entgegenstehen..

Wenn es eine leitende Maxime in der geistigen Anschauung
des (katholischen) Akademikers gibt, so ist es die, daR Wahr-
heit und Wahrheit sich nicht entgegen sein kdnnen; und wenn
es eine zweite gibt, dann die, dal} eine Wahrheit oft einer
andern Wabhrheit entgegen scheint; und wenn es eine dritte
gibt, ist es der praktische Schluf3, daf? wir gegenliber solchem
Anschein jeweils geduldig sein mussen und nicht vorschnell
behaupten dirfen, es handle sich wirklich um etwas Erschrck-
kendes.. Wer an die Offenbarung glaubt, mit jenem unbe-
dingten Glauben, der nur dem Katholiken zu eigen ist, der ist
nicht das nervdse Geschdpf, das bei jedem plotzlichen Laut
zusammenfahrt.. Er weill vollkommen, daB es keine, aber
auch keine Wissenschaft gibt, die nicht im Lauf ihrer Ent-
wicklung Gefahr liefe, auch ohne irgendwelche bdse Absicht
ihrerseits den Pfad anderer Wissenschaften zu kreuzen — aber
er weill auch: wenn es eine Wissenschaft gibt, die zufolge
ihrer erhabenen und unangreifbaren Stellung solch unge-
wollte Zusammenstdl3e von Seiten der Erdenkinder ruhig er-
tragen kann, so ist das die Theologie. Es ist sicher, und nichts
wird daran zweifeln lassen: wenn etwas durch Astronomen
oder Geologen, Chronologen, Archdologen oder Ethnologe'l
bewiesen scheint, was anscheinend im Widerspruch zu Glau-
bensdogmen steht, so wird sich schlielich ergeben, entweder)
dal cs Uberhaupt nicht bewiesen ist, oder zweitens, dal eS
nicht unvereinbar ist, oder drittens, daf es nicht etwas wirk’
lieh Offenbartem widerspricht, sondern irgendeiner Vorstel-
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lung, die man mit Offenbarung vermischt und verwechselt

hatte..

Wahrend nun diese freie Rede und Gegenrede, um das we-

nigste zu sagen, fir die Religion harmlos, oder besser sehr

forderlich ist, ist sie anderseits fur den Fortschritt der Wissen-

schaft einfachhin notwendig.. Fur die Pflege der Wissen-

schaften, in denen ja die Wahrheit vom forschenden Men-

schenverstand entdeckt werden soll, ist es entscheidend wich-

tig, daB der Forscher frei und unabhéngig, in seinen Bewe-

gungen ungehindert ist, daB er ohne &ullere Hinderung sei-

nen Geist mit ganzer Kraft, ja ausschlieBlich, seinem beson-

dern Gegenstand widmen darf und kann, ohne Gefahr zu

laufen, jede Minute im beharrlichen Verlauf seines Forschens
durch Anklagen wegen verwegener Kihnheit oder durch

Tarnungen wegen zu weitgehender oder anstdfiger Auf-
stellungen gestort zu werden.. Hat er nicht Freiheit, auf dem
Boden seines Faches und nach dessen Eigenart zu forschen, so
kann er Uberhaupt nicht forschen. Es ist gerade das Gesetz
des menschlichen Geistes, dafd er im Suchen und Finden der
Wahrheit nur allméhlich in einer Entwicklung von Stufe zu
Stufe und auf mancherlei Umwegen weiterkommt. Es gibt
fur Erkenntnis keine Abkurzung; auch geht der Weg nicht
immer von vornherein in die Richtung, in die er schlieflich
einmindet..

Weil dem so ist, missen wir uns u iter Umsténden eine Weile
lang mit dem abfinden, was wir als Irrtum spuren, und uns
auf die Wahrheit vertrosten, die dodi wohl schlieBlich her-
auskommen wird.. GroRe Geister brauchen Ellbogenfreiheit,
*War nidit im Bereich des Glaubens, aber des Denkens. Und
das gilt auch fur kleinere Geister und fur alle.. Jedes mensch-
lche System und jeder menschliche Autor ist berechtigter
Kritik ausgesetzt; aber zwingt man ihn, seine Akten zu
schliefen — nun, so wird man vielleicht etwas verlieren, was
Im ganzen, trotz gelegentlidier Mif3griffe, zu den vorzig-
lichsten Schutzwaffen der Offenbarungswahrheit (mittelbar
oder unmittelbar, je nadi dem Gegenstand) gehort hétte, die
je der Welt zuteil geworden waren!.. Was ich d*n Mannern
der Wissenschaft in ihren Gedanken uber Theologie — und,
Wenn ich es mir erlauben darf, auch den Theologen emp-
fehlen mdchte, wenn sie ihre Aufmerksamkeit wissenschaft-
lichen Forschungen zuwenden, ist ein groler und starker
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Glaube an die Uberragende Macht der Wahrheit. Der Irrtum
mag eine Weile bluhen, aber die Wahrheit wird schlielich
obsiegen. Der einzige Erfolg des Irrtums besteht letzten En-
des doch nur in der Férderung der Wahrheit.

1856. Katholisches Universitatsideal

Ich denke nicht im mindesten an einen KompromiR3, als miiite
die Religion etwas opfern und die Wissenschaft etwas anderes:
ich winsche, der naturliche Geist méchte sich in auRRerster Frei-
heit entfalten und die Religion mdéchte gleiche Freiheit ge-
nieRen; aber wofir ich mich einsetze, ist dies, dal} sic beide
an ein und demselben Platz sich zusammenfinden und in den-
selben Personlichkeiten verkorpert seien. Aufrdumen mochte
ich mit dieser Verschiedenheit von geistigen Zentren, die alles
in Verwirrung setzt, indem sic einen Gegensatz von Kréften
schafft.. Dasselbe Dach soll das geistige und sittliche Streben
liberspannen. Die Frommigkeit ist nicht eine Art Firnis,
uber die Wissenschaft gestrichen, und die Wissenschaft nicht
eine Art Feder auf dem Hut, wenn ich so sagen darf, nicht ein
aulerer Schmuck und angehdngtes Zierstick der Frémmig'
keit: der gebildete Laie soll religiés, und der fromme Geist-
liche gebildet sein.

1874. Freiheit innerhalb des Glaubens

(Wenn man auf verschiedene Auffassungen unter Katholiken
selbst hinweist), so mull erwogen werden, ob sich die Ver-
schiedenheit auf eine Sache des Glaubens oder der blofRen An-
sicht bezieht. Wenn der Glaube in Frage steht, so rdume ich
ein, daB da ein unbedingter Einklang sein muB, oder viel-
mehr: ich behaupte, dal ein solcher besteht.. Wenn aber die
angenommenen Verschiedenheiten bloR in der theologischen
Ansicht liegen, so zeigt das nur, daf3 schlieRlich das persén-
liche Urteil unter Katholiken und in katholischen Schulen
nicht so ganzlich unbekannt ist, wie Protestanten es gern auf-
stellen mdchten.. Im selben Augenblick, wo nicht mehr die
Kirche spricht, am selben Punkte, wo sie — das heilst Gott,
der durdi sie spricht — den Bereich ihrer Lehre umgrenzt, be-
ginnt notwendig das personliche Urteil, und nichts gibt es, es
zu hindern. Ein Katholik opfert seine Ansicht dem Wort
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Gottes, wie es du«*ch seine Kirche erklart wird; aber nach der
Natur der Sache gibt es nichts, was ihn hindern konnte, seine
eigene Ansicht zu haben und ihr Ausdruck zu verleihen, sooft
Und sofern die Kirdie, der Mund der Offenbarung, nicht
spricht.. SchlieRlich ist das Feld des religiosen Gedankens,
Uber das sich die Glaubenspflicht erstreckt, wirklich klein im
Vergleich zu dem, was unserm freien Spekulieren offen steht,
°bschon dieses natlrlich von Ehrfurcht und Gewissenhaftig-
keit getragen sein soll.

Z\77. Theologie und Volksreligion

Es kann die Theologie (konkret: der Theologe, der auf seel-
sorgliche Ricksichten zu achten hat) sich nicht immer durch-
setzen; sie ist zu steif, zu verstandesmafig, zu exakt, um im-
mer zum Ausgleich geneigt oder mitfiihlend zu sein; und
manchmal erfahrt sie Widerspruch oder starkere Gewalt oder
muf3 einem Waffenstillstand oder Kompromif3 zustimmen
Zufolge der rivalisierenden Macht des religiésen Gefiihls oder
kirchlichen Interesses.. Wahrheit ist das Prinzip, nach dem
alle verstandesmafigen und also auch alle theologischen Un-
tersuchungen vorangehen, und sie ist die Triebkraft, die ihnen
Wirkung gibt. Aber das Prinzip der volkstiimlichen Erbau-
ung, angefeuert durch eine scharfe Empfindlichkeit fiir mog-
liches Argernis, ist ebenso machtig wie die Wahrheit, wenn es
sich um den Bereich des Religiosen handelt. Fir das fromme
Gemit ist Neues und Ungewohntes ebenso abstof3end, oft
auch geféhrlich, wie das Falsche es fur den wissenschaftlichen
Geist ist. Neues ist oft soviel wie Irrtum flr Leute, die nicht
darauf vorbereitet sind.. So kommt cs, daB in einer Reli-
gion, die ausgedehnte und verschiedenartige Schichten von
Anhéngern umfaldt, der Unterschied zwischen exoterischer
Und esoterischer Lehre — bis zu einem gewissen Grade — sich
allzeit mit Notwendigkeit ergibt..

Manche volkstimlichen Glaubensanschauungen und Bréuche
sind Uber die Theologie hinweg von kirclilichen Vorgesetzten
geduldet worden, damit sie »das Unkraut sammelnd, nicht
auch zugleich den Weizen ausrissen« (Mt. 13,29).. Ohne sich
fUr die Wahrheit einer Wunderlegende zu verbirgen, die mit
einem bestimmten Kruzifix oder Gemalde verbunden ist, hat
ein Bischof vielleicht mit Duldsamkeit, ja mit Befriedigung
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die Uberstromende Volksandacht zu unserm Herrn oder zur
seligsten Jungfrau angesehen, zu der jene Legende den Anlal
gab.. Er kann gewil} nicht angebliche Wunder oder Weis-
sagungen gutheiRen, von denen er weil3, daf3 sie falsch sind--?
er kann auch nicht seiner Pflicht entbunden werden, wenn er
ein Erbe von Irrtum und Aberglauben antritt, das seit un-
denklichen Zeiten bestanden hat; er muB alles tun, was er
kann, um es abzubauen und aufzulésen — obschon ein solches
Unternehmen ohne Schaden flr das Wahre und Gute schlief3-
lich nur Schritt fur Schritt getan werden kann.. Was aber das
bloRe Hingehenlassen von aberglaubischen Dingen angeht,
darf man nicht vergessen, dafl unser Herr selbst bei einer
Gelegenheit Uber das aberglédubische Tun eines Weibes hin-
wegging, das in groRer Not war; und er tat es im Hinblick
auf ihren Glauben, der das Reale an der Sache war. Sie war
unter dem Einflu von etwas, was man heute, ware sie noch
am Leben, eine »verderbte Religion« nennen wirde — und
doch wurde sie durch ein Wunder belohnt. (Aff. 9,20 ff.)+
Diese Frau begriff zweifellos, dal? das Gewand nur darum
eine Kraft habe, weil es Christi Gewand war; und so bezieht
ein armes Neapolitanerweib, das zum Kruzifix hin schwatzt,
dieses Kreuz in der Tiefe ihres geistigen Bewul3tseins auf ein
Urbild, das einmal in Fleisch und Blut am Kreuze hing42.
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I1l. OFFENBARUNG UND KIRCHE

Gottes Heilstat und Gegenwart

+1570. Die erbsiindliche Gebrochenheit

Uie etablierte Ordnung der Dinge, in der wir uns finden,
mul}, wenn sie einen Schopfer hat, sicherlich in ihren groRen
Umrissen und ihren Hauptergebnissen von Seinem Willen
sprechen. Steht die Gewil3heit dieses Prinzips fest, dann ist,
Wenn wir zu seiner Anwendung auf die Dinge, wie sie sind,
iibergehen, unser erstes Gefiinl das der Uberraschung und (idi
darf sagen) der Bestirzung, dafl Seine Oberaufsicht Uber
diese lebendige Welt eine so indirekte und Sein Handeln ein
so verborgenes ist.. Was dem Geist so stark und so pein-
lich aufféllt, ist Seine Abwesenheit (wenn idi so sagen darf)
von Seiner eigenen Welt. Es ist ein Schweigen, das redet. Es
ist, wie wenn andere von Seinem Werk Besitz ergriffen hat-
ten.. Warum hat vom Anfang der Zeiten an nicht ein einziges
gleidiférmiges, stetes Licht allen Familien auf Erden und
allen individuellen Menschen den Weg gezeigt, wie man IThm
gefallen kénne? Warum geht Er nicht mit uns einzeln, wie da
gesagt wird, dal? Er in alten Tagen mit Seinen Erwéhlten
ging? Warum ist es mdglich, Seinen Willen, Seine Attribute,
Seine Existenz ohne Absurditét zu leugnen?..

Ich sehe fir die Erklarung einer so kritischen Tatsadie nur
Zwischen einem Entweder-Oder die Wahl: Entweder es gibt
keinen Schopfer, oder Er hat Seine Geschdpfe enteignet. Sind
also die undeutlichen Sdiatten Seiner Gegenwart m den
menschlichen Geschaften nur eine Phantasie von uns, oder hat
Er, andererseits, Sein Gesicht und das Licht Seines Antlitzes
verhullt, weil wir in irgendeiner besonderen Weise Ihm Un-
ehre gemacht haben? Mein wahrhafter Berichterstatter, mein
belastetes Gewissen, gibt mir die wahre Antwort auf jede
dieser gegensatzlichen Fragen zumal: Es sagt aus ohne jede
Besorgnis, dall Gott existiert, und es sagt ebenso gewil aus,
daR idi Ihm entfremdet bin; daf} »Seine Hand nidit kiirzer
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geworden ist, daR aber unsere Ungerechtigkeiten uns von
unserem Gott geschieden haben«. So I6st cs das Geheimnis dei
Welt, und sieht in diesem Geheimnis nur eine Bestétigung
seines eigenen urspringlichen Unterrichts43.

i86j. Gottes antwortende Selbstoffenbariing

Der Anblick der Welt ist, wie die Rolle des Propheten, voll
von »Klagen, Trauerliedern und Wehe«.. Das Verblalite und
Unterbrochene in den Spuren des sie durchwaltenden Pla’
nes.., Grolle und Kleinheit des Menschen, seine weitreichen-
den Plane und kurze Lebensdauer.., Niederlage des Guten
und Triumph des Bosen, korperliche Leiden und geistige
Drangsale, die Vorherrschaft und Gewalt der Sunde, die
schauerliche Irreligiositat, die keine Hoffnung 1aRt, kurz, der
Zustand des ganzen Menschengeschlechts, der so furchtbar
und dodi so richtig in den Worten des Apostels beschrieben
ist: »ohne Hoffnung und ohne Gott in der Welt« — das alles
ist ein Anblick, der Schwindel und Grauen erregt und dem
Geiste die Ahnung eines tiefen Geheimnisses aufdrangt, das
Uber alle menschlichen Lésungsversuche erhaben ist.. Wenn es
einen Gott gibt, und da es einen Gott gibt, muR das Men-
schengeschlecht von der Wurzel her in irgendein furchtbares
Unheil verstrickt sein. Es hat die Verbindung mit den Ab-
sichten seines Sdidpfers verloren. Das ist eine Tatsache, so
sicher wie die Tatsache seiner Existenz; und darum ist die
Lehre von dem, was die Theologen Erbslinde nennen, in mei-
nen Augen fast ebenso gewil3, wie die Existenz der Welt und
die Existenz Gottes..

Vorausgesetzt, es ware der Wille des Schopfers, in die
menschlichen Angelegenheiten einzugreifen und fir die Er-
haltung einer bestimmten und klaren Gotteserkenntnis in der
Welt zu sorgen, an der die Gewalt des menschlichen Skepti-
zismus zuschanden wirde, in einem solchen Falle — ich bin
weit davon entfernt, zu behaupten, daf3 es keine andere Mog-
lichkeit gegeben hétte — ist es nicht verwunderlich, wenn Er
es flr angezeigt hielte, in der Welt eine Macht aufzurichten,
die mit dem Vorzug der Unfehlbarkeit in religidsen Fragen
ausgestattet ware. Eine solche Vorkehrung ware ein unmittel-
bar geeignetes, wirksames und kraftiges Mittel, der Schwierig-
keit zu begegnen; sic wére ein der Not angepalites Werkzeug-
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Und wenn ich sehe, daB die katholische Kirdie gerade diesen
Vorzug fir sich in Anspruch nimmt, so geht mir dieser Ge-
danke nicht nur ohne Schwierigkeit ein, sondern ich finde ihn
sogar so zweckentsprechend, daf er sidi meinem Verstande
von selbst empfiehlt.. ]
E>ie grundlegende Lehre des unfehlbaren Lehramtes muB ein
flammender Protest gegen den herrschenden Zustand des
Menschengeschlechts sein. Der Mcnsdi hat sich gegen seinen
Schopfer empoért. Das war der Grund fur das Eingreifen
Gottes; dies laut zu verkindigen, ist die erste Pflicht des von
Gott gesandten Boten, der Kirche..

Ebenso hat sic jederzeit mit dem gréBRten Nachdruck die an-
dere grundlegende Wahrheit vorgetragen: nicht, daf} die
Menschliche Natur unheilbar sei — wozu waére sie sonst ge-
sandt? —; auch nicht, dal3 sic vernichtet und ins Gegenteil
Umgedndert, sondern daB sie befreit, gereinigt und erneuert
Werden misse;., dal3 eine Erneuerung nicht durch bloRe Ein-
wirkung von auflen, durch Predigt und Belehrung, auch nidit
durdi ihre eigene, zu erreichen ist, sondern nur mit Hilfe einer
Mneren geistigen Kraft oder Gnade, die unmittelbar von
oben mitgeteilt wird und die sie hienieden vermittelt.

i8ji. Gott — Der Dreieinige

Als Christus Absdiicd nahm, gab Fr Seinen Aposteln einen
Auftrag und lehrte sie, was sie predigen sollten: »Gehet hin
Und lehret alle VV6lker. Tauft sie auf den Namen des Vaters,
des Sohnes und des Heiligen Geistes« (Mt. 28,19).. Ich er-
udite also, dal3 auf der Oberflache schon Seiner heiligen Worte
eine Schwierigkeit liegt, bis die Lehre von der Heiligen Drei-
einigkeit uns bekannt geworden ist..

Gott ist Einer in dem einfachsten und strengsten Sinn, wie
die ganze Schrift zeigt..; Einer als individuell, so wahrhaft
Einer, wie irgendeine individuelle Seele oder ein Geist eins ist;
ja unendlich wahrer noch, weil jedes Geschépf unvollkommen
ist und Er alle Vollkommenheit hat. In IThm sind keine Teile
oder Leiden, nichts Abgerissenes oder Unvollkommenes,
nichts durch Mitteilung, nichts als Qualitét, nichts, was eine
Vermehrung zuldfRt, nichts, was anderen gemeinsam ist. Er ist
getrennt von allen Dingen und ganz vollkommen und ein-
fach und Sich Selber gleich und nichts sonst; und Einer nicht
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dem Namen nadi oder figlrlidi oder durch Anpassung oder
durch Abstraktion, sondern Einer in Sidi Selbst oder, wie da«
Credo sagt, Einer in Substanz oder Wesen. Alles, was Er 1§
ist Er Selber und nichts, was weniger ist als Er; Seine Attri-
bute sind Er.. Wir Mensdien sind unféhig, Ihn zu erfassen,
wie Er ist; wir kdnnen nicht zu mehr gelangen als zu Schifil'
mern, zufélligen oder teilweisen Ansiditen Seiner unend-
lichen Majestat, und diese nennen wir mit versdiiedenen
Namen, als habe Er Attribute und sei von zusammengesetzter
Natur; und so geruht Er in Barmherzigkeit zu uns von Sid'
Selber zu reden, gebraucht sogar menschlidie, sinnliche und
materielle Ausdriicke.. Das ist der Weg, auf dem uns in der
Schrift das Mysterium sdirittweisc offenbart wurde: im Alten
Testament lesen wir von der Einheit, in dem Neuen werden
wir erleuchtet durch die Kenntnis der Dreieinigkeit:
..dal} der Gott aller, der im Alten Testament offenbart ist,
der Vater eines Sohnes ist von Ewigkeit, auch Sein Wort gc'
nannt und Sein Bild, von Seiner Substanz und Teilhaber alle*:
Seiner VVollkommenheiten und gleich Thm Selber, jedoch ohne
getrennt zu sein von lhm, sondern eins mit Ihm; und dai}
vom Vater und vom Sohn ewig ausgeht der Heilige Geist,
welcher auch von Einer Substanz ist, Gott und Majestat mit
Vater und Sohn. Uberdies erfahren wir, daR der Sohn odd'
das Wort eine Person ist — das heif3t, es ist von IThm zu spre-
chen als »Er«, nicht »es«, und man kann sich an lhn wenden;
und daR der Heilige Geist auch eine Person ist. So subsistiert
Gott in drei Personen von Ewigkeit zu Ewigkeit; zuerst ist
Gott der Vater, dann ist Gott der Sohn, dann ist Gott der
Heilige Geist, und der Vater ist nicht der Sohn, noch der Sohn
der Heilige Geist, nodi der Heilige Geist der Vater. Und Gott
ist Jeder dieser Drei und nidits sonst;., der Vater ist Gott,
der Sohn ist Gott und der Heilige Geist ist Gott, wahrend da
nur Ein Gott ist; und das ohne jede Ungleichheit, weil da nur
Ein Gott ist und Er ohne Teile oder Grade ist; obgleich, wie
solches geschieht, dafl dasselbe anbetungswirdige Wesen,
unteilbar und numerisch Eins, vollkommen und ganz in jeder
der drei Personen subsistieren soll, das kénnen keine Men-
schenworte erkldren und keine irdischen Erhellungen.
Im Neuen Testament lesen wir zuerst.., da Gott Einer ist;
demnéchst, daR Er einen einziggezeugten Sohn hat; weiter.-,
dall »Er und der Vater Eins sind«. Weiter, dall Er auch das
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Wort ist; dall »das Wort Gott ist und bei Gott ist«; zudem
daB der Sohn in Sidi Selbst eine unterschiedene Person ist, in
i-ineni realen Sinn, denn Er hat unsere Natur auf Sich genom-
men und ist Mensdi geworden, wiewohl nicht der Vater..
Eas, was von Gott gezeugt ist, ist Gott.. Das macht die Lehre
von unseres Herrn ewiger Sohnsdiaft so héchst bedeutungs-
voll, ndmlich, daB Er Gott ist, weil Er gezeugt ist von Gott;
I>nd diejenigen, die diese letzte Wahrheit aufgeben, sind auf
dem Wege, aufzugeben, oder haben, wie cs sich zeigen wird,
Schon aufgegeben auch die erste Wahrheit. Der groRe Schutz
fir die Lehre von unseres Herrn Gottlichkeit ist die Lehre
von Seiner Sohnsdiaft; wir verwirklichen, dall Er Gott ist,
nur, wenn wir anerkennen, daf? Er von Natur und von Ewig-
keN/Igﬁrs%gt[],ndllsetkatholisdie Lehre von der Dreieinigkeit sei
geheimnisvoll und (deshalb) unwahrscheinlich; und wenn es
auch verniinftig sei, in Sadien der birgerlichen Ordnung sidi
nach andern zu richten, sei dies nicht vernunftig gegenuber
einer solchen Lehre. Nun bin idi umgekehrt der Ansicht, daR
dieser Charakter des Geheimnisvollen, sofern er Gberhaupt
etwas beweist, geradezu fir die Heilslehre spricht. 1di will
nidit sagen, sie sei wahr, weil sie geheimnisvoll ist; aber
Wenn sie wahr ist, kann sie gar nidits anders als geheimnisvoll
sein. Es ware in der Tat., seltsam, wenn eine Lehre, die mit
Gottes unendlichem, ewigem Wesen zu tun hat, nicht geheim-

nisvoll ware””.

18j6. Die Erldsungstat von Gottsohn

Er war von Einer Substanz mit dem Vater und war Gott,
Weil der Vater Gott war. Er war wahrhaft Gott, aber Er
Wourde ebenso wahrhaft Mensch. Er wurde Mensdi, jedoch
nicht so, daB Er in irgendeinem Augenblidc aufhdrte zu sein,
Was Er zuvor war. Er fligte eine neue Natur Sich Selber zu,
jedoch so innig, daf? es war, als ob Er wirklich Sein friiheres
Selbst verlassen habe, was Er nidit tat. »Das Wort ward
Heisch«, eben dieses wiirde Mysterium und Wunder genug
erscheinen, aber eben das war nicht alles; nicht nur ist Er
»Mensch geworden«, sondern, wie das Credo weiter feststellt,
Er »wurde audi gekreuzigt fur uns unter Pontius Pilatus, Er

hat gelitten und wurde begrabenx..
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Die Leiden und der Tod des Menschgewordenen Wortes
konnten nicht vorlibergehen wie ein Traum; sie konnten nicht
ein bloRes Martyrertum sein oder ein bloRes Schauspiel oder
Bild von etwas anderem; sie muf3ten in sich eine Kraft haben
—dessen durften wir sicher sein, auch wenn uns tber das Re-
sultat nichts gesagt worden ware. Aber dieses Resultat ist uns
auch offenbart worden: es ist — unsere Wiederverséhnung
mit Gott, die Stihne fir unsere Stinden und unsere Neuschdp-
fung in Heiligkeit.. Die menschliche Natur, gefallen und ver-
derbt, war unter dem Zorne Gottes und es war unmdglich,
dal? sie wieder in Seine Gunst kdme, ehe sie nidit ihre Siinde
durch Leiden gesthnt hatte. Warum dieses notwendig war,
wissen wir nicht, aber es wird uns ausdricklich gesagt, dal
wir alle von Natur »Kinder des Zornes sind«.. Der Sohn
Gottes aber nahm unsere Natur an, damit sie in Ihm tue und
leide, was an sich fir sie unmdglich war. Was sie nicht aus sidi
selber bewirken konnte, konnte sie in Ihm bewirken. Er
flhrte sie mit Sich durch ein Leben der BuRe. Er fuhrte sie
vorwarts zu Agonie und Tod. In Ihm starb unsere siindige
Natur und stand wieder auf. Als sie in Ihm starb am Kreuze,
war dieser Tod ihre neue Schépfung.

1837/40. Unsere Rechtfertigung in Christus

Er nahm unsere Natur auf sich, damit diese Natur wieder
auflebe und wieder hergestellt und neu geboren sei in Gott,
und, am Kreuz vollendet, weitergebe, was sie selbst geworden
war: ein unsterbliches Saatkorn fir das Leben aller, die ihn
im Glauben aufnehmen bis zum Ende der Zeit..

Dies ist unsere Reditfertigung, unser Aufstieg durdi Christus
zu Gott oder Gottes Herniedersteigen durch Christus zu uns
—wir mdgen es auf eine der beiden Weisen ausdriicken.. Und
dies ist unsere wahre Gerechtigkeit: nidit eine bloRe Namens-
»Gercditigkeit«, nicht nur Vergebung oder Gunst als Akt der
gottlichen Gesinnung uns gegeniber, nicht nur eine darin
(in Gottes Gesinnung als »Anrechnung«) eingeschlossene Hei-
ligung.. Sie ist das Innewohnen unseres verklarten Herrn.
Das ist die grole Gnadengabe Gottes, auf die die Erlésung
hinzielt..

Christus wardigt sidi, in einem jeden von uns in Bild und
Geheimnis all das zu wiederholen, was er im Fleische tat und
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litt: Er empfangt in uns Gestalt, wird in uns geboren, leidet
'n uns, steht in uns wieder auf, lebt in uns.. Wir empfangen
"imcr unsere Geburt, unsere Rechtfertigung, unsere Erwek-
kung, unser Absterben der Siinde, unser Auferstehen zu Ge-
fechtigkeit; seine ganze Heilsordnung in allen ihren Teilen
Ist immer auf einmal in uns, und diese gottliche Gegenwart in
”ns bildet den Red tstitel auf den Himmel fir einen jeden
von uns. Das ist es, was er am Jiingsten Tage anerkennen und

annehmen wird: sich selbst, sein Bild in uns4b.

1834/37. Einheit der Erlésten durch den Heiligen Geist

Gott der Sohn war gnadig gewillt, den Vater Seinen Ge-
schoépfen von aulen zu offenbaren; Gott der Heilige Geist
durch innere Mitteilung.. Die Herabneigung des Heiligen
Geistes ist so unbegreiflich wie die des Sohnes. Er ist immer
die geheime Gegenwart Gottes innerhalb der Schépfung ge-
wesen: eine Quelle des Lebens inmitten des Chaos, in Form
”nd Ordnung bringend, was zuerst gestaltlos und leer war,
Und die Stimme der Wahrheit im Herzen aller verninftigen
\Vesen, sic zur Harmonie stimmend mit den Fingerzeigen des
Gesetzes Gottes, die ihnen von auflen gegeben wurden..
(Aber als) Troster, der anstatt Christus gekommen ist, hat er
scin Kommen gewahrt in demselben Sinn, wie Christus ge-
kommen ist; idi will sagen, daB er gekommen ist, nicht blof}
'n der Weise der Gaben oder der Einflusse oder der Tatigkei-
ten, wie er zu den Propheten kam, denn dann wiirde das
Hingehen Christi ein Verlust sein und nidit ein Gewinn” und
die Gegenwart des Geistes wiirde ein bloRes Pfand sein, nicht
eine Birgsdiaft; aber er kommt zu uns, wie Christus kam
durch reale und personliche Gegenwart.. Der Erléser, nach-
dem er einmal in diese Welt eintrat, ging niemals so hin, daf3
er die Dinge lassen konnte, wie sie vorher waren, ehe er kam;
er ist noch mit uns, nidit in blof3en Gaben, sondern durch die
Stellvertretung seines Geistes fiir ihn selbst, und zwar sowohl
'n der Kirche wie in der Seele der einzelnen Christen..

Her Geist kam vor allem, um Christus zu »verherrlichen«
(Joh. 7,39); und gewahrt uns, ein scheinendes Licht in der
Kirche und dem einzelnen Christen zu sein, widerstrahlend
den Erloser der Welt in all seinen Vollkommenheiten, all
seinen Amtern, all seinen Werken. Er kam zu dem Zwedce,



zu entfalten, was noch verborgen war, wahrend Christus auf
Erden weilte.. Zuerst inspirierte er die heiliger Evangelisten,
das Leben Christi zu berichten..; danach kommentierte er sie
sozusagen und entfaltete ihren Sinn in den Briefen der Apo’
stel.. Er hat aus der Geschichte eine Lehre gemacht, indem et
uns klar sagte, sei es durch den heiligen Johannes oder den
heiligen Paulus, daB Christi Empfangnis und Geburt die
reale Menschwerdung des Ewigen Wortes war, sein Leben
»Gott offenbar im Fleisch«, sein Tod und seine Auferstehung
die Stihne fir die Siinde und die Rechtfertigung aller Glau-
bigen. Aber das war nicht alles. Er fuhr fort mit seiner heili-
gen Auslegung-in der Formung der Kirche, tiberwachend und
lenkend ihre menschlichen Werkzeuge, hinfiihrend unseres Er-
losers Worte und Werke und deren Erhellungen durch die
Apostel zu Akten des Gehorsams und dauernden Anordnun-
gen durch den Dienst von Heiligen und Mértyrern. Schliel3-
lich vollendet er sein gnadiges Werk, indem er dieses System
der Wahrheit also mannigfach und ausgebreitet in das Herz
eines jeden einzelnen Christen einsenkt, in welchem er
wohnt..
Er selber ist in seiner geheimnisvollen Natur die ewige Liebe,
wodurch der Vater und der Sohn ineinander wohnen, wie
schon alte Zeugen cs verstanden; und was er im Himmel ist,
das ist er im UberfluR auf Erden. Er lebt im Herzen des
Christen, als die nie fehlende Quelle der Liebe..
Als Geist tat er das, was das sichtbare Fleisch und Blut des
Menschensohnes eben aus seiner Natur heraus nicht tun
konnte, ndmlich: Er kam in die Seele all derer, die glauben,
und von ihnen Besitz ergreifend, knupfte er, der Einer ist, sic
alle zusammen in eins. Christus, dadurch, daf® er im Fleische
kam, sah eine &uRere oder sichtbare Einheit vor. Er formte
seine Apostel zu einer sichtbaren Gesellschaft; aber als Er
wiederum kam in der Person seines Geistes, machte er sie alle
in einem realen Sinne eins, nicht bloR dem Namen nach.. lhre
einzelnen Personen wurden in eine geheimnisvolle Vereini-
gung genommen., und &dhnlich gemacht dem Leib Christi,
welcher Einer ist, eben durch den Heiligen Geist, in welchem
Christus wieder zu uns gekommen ist. So kam Christus, nicht
um uns eins zu machen, sondern um zu sterben fir uns: Der
Geist kam, uns eins zu machen in ihm, der starb und lebendig
war, das heildt, um die Kirche zu formen °0.
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Die Heilige Schrift
und die Entwicklung des Dogmas

x8j8. Schriftprinzip oder Kirchenprinzip?

Man sieht viel Schones am Lehrsystem der Kirdie, was im
Beweis zu ihren Gunsten annehmlich klingt; vieles, was sich
'n Vergleich zur menschlichen Natur empfiehlt, was die Hand
des Schopfers verrat und den Bedirfnissen und Erwartungen
des Gesdiopfes entspridit. Viel Tiefes, viel Grof3es und Freies
*- sie ist so furchtlosen Laufes und sidiern Sdirittes —, viel
nusnehmend Wahres, Zusammenhéngendes, Vollstandiges,
Harmonisches ist in ihren Einrichtungen. Aber all das erweckt
den Eindruck, es bedirfe eines zwingenden Beweises fiir die
grundlegendsten Satze, auf denen sie ruht; oder mit andern
Worten.., es bediirfe eines erschépfenderen und ausdriick-
licheren Schriftbeweises fur ihre Wahrheit.. »Wo findet es
sich in dem inspirierten Buch?« Und daB es sich danicht
findet (will sagen, nicht so erschopfend findet, wie es ge-
winscht wird), scheint (Protestanten) ein fur allemal be-
wiesen durdi die einfache Tatsadie, da alle jene, die ihren
Glauben aus der Schrift allein bilden mdchten, von der Kirdie
Und ihren Lehren abfallen und sich dieser oder jener Sekte
wglc#e“eeﬂrgPe"Antwort beruht auf einem »argumentum ad
fiominem«. Das heift, ich will zeigen: wenn der Einwand
etwas beweist, so beweist er fur die Absicht der Partner zu
viel; er wiirde zu Folgerungen flhren Uber die Grenzen hin-
aus, die sie ihm stecken mdchten.. Wenn es ein guter Beweis
gegen die Wahrheit der Apostolischen Nadifolge und ahn-
licher Lehren ware, dal3 so wenig dartiber in der Schrift gesagt
‘st — so gilt das Argument ebensogut gegen nahezu alle Leh-
ren, die ein sogenannter Christ, gleichviel in welchem Sinne
dieses Namens, bejaht.. Es gibt keinen einzelnen Text in der
Schrift, der die Kindertaufe vorschriebe.., oder die Heiligung
des ersten Wochentages an Stelle des siebten.. Ist der Heilige
Geist je ausdriicklich in der Schrift Gott genannt?.. Wenn die
Worte Altar, Lossprechung oder Nachfolge nidit in der
Schrift stehen — dies vorausgesetzt —, so audi nidit das Wort
Dreifaltigkeit. Weiter, woher wissen wir, dal} das Neue
Testament inspiriert ist? Erklart es sidi irgendwo selbst als
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solches? Nirgends.. Woher leiten Protestanten ihren Gemein-
platz ab, dall jeder seine Erkenntnis offenbarter Wahrheit
selbst aus der Schrift schopfen kénne? Oder Uberlege, ob die
Lehre vom Siuihnetod Christi nicht wegerklart werden kénne
von solchen, die die Lehre der Eucharistie wegerklaren? Wenn
die Ausdriicke Uber diese rein sinnbildlich gebraucht sind, so
kann es auch von.jener gelten..
Die ganze Uberlegung setzt natiirlich die GewiRheit tiber dic
gegebene Tatsache voraus, daR die Schrift unsystematisch ist»
und dal} ihre Aufschliisse nicht mit Sicherheit so weit reichen,
wie ich sie (im kirchlichen Credo) annehme.. Die Bibel be-
steht aus einer grofRen Zahl von Schriften verschiedener Per-
sonen, die zu verschiedenen Zeiten lebten, und sie ist in eins
zusammengefallt und hat ihre gegenwdrtige Gestalt unter
solchen Veranlassungen wie zuféllig erhalten.. Einige Teile
sind systematisch und lehrhaft; aber der groRere Teil besteht
aus Anspielungen oder Bemerkungen, die Grundlegendes vor-
aussetzen, anstatt cs ausdricklich zu nennen; oder aus Er-
orterungen Uber einzelne Punkte, die gerade die Aufmerk-
samkeit der Verfasser beanspruchten. Kurz, die Lehren, die
Leitgedanken, die Regeln und Gegenstande systematischer
Unterweisung sollen als ausgemacht genommen werden — ¢S
wird darauf angespielt; aber sie sind im Gesagten nur eingc-
schlossen, nicht direkt aufgestellt. Du wirst einige Miihe
haben, sie herauszufinden., und vergeblich nach einer all-
falligen Sammlung der einzelnen Ansichten ausschauen,
welche die Verfasser dodi offenbar vertraten, ja sogar nach-
driicklich betonten..
So scheint mir die Ansicht von vornherein wirklich recht un-
wahrscheinlich, dal die Schrift das Ganze des offenbarten
Wortes Gottes enthalten misse. Ich gestehe, da mein Geist
auf den ersten Blick sich naturgemaR angetrieben fihlt, nicht
nur hier, sondern auch anderswo nadi Aufsdiilissen tber die
heilige Wahrheit zu sudien.. Nehme man z.B., was St-
Paulus den Korinthern sagt..: »Deshalb habe ich euch Timo-
theus, meinen lieben und getreuen Sohn im Herrn, gesandt,
und er soll euch meine Wege in Christus in Erinnerung rufen,
die Lehren, die ich Uberall in jeder Gemeinde verkiinde«
(i. Kor. 4,16f1.). Er verweist sie also auf eine Autoritat, die
nicht sein Brief selber ist und nebenher geht: auf Timotheus,
ja auf seine Lehre, so wie er sie in jeder Gemeinde gelehrt
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hat.. Und nachher, da er nidit lehrend, sondern in Erinne-
rung rufend ihnen vom Abendmahl unseres Herrn spridit,
fugt er bei: »Das ubrige will ich ordnen, wenn ich komme«
(1. Kor. 11,34). Wenn wir also finden, daf? die Kirche jeder-
zeit das heilige Sakrament nicht nur als eine Feier oder ein
Mahl angesehen hat, sondern daB es in seiner Flle ein Opfer
beinhalte und eine gewisse liturgische Form erfordere — wie-
so widersprache dies dem inspirierten Text, der doch schlicht
darauf hinweist, daR nodi etwas anderes zum Gesagten hin-
Zukommen soll? So wenig befremdlich ist es, wenn die Kirche
die Andeutung des heiligen Paulus weiter ausfiihrt und er-
fallt, daR es geradezu befremdlich wére, wenn sie c¢s nicht

1I:East(\a/\'/l'aire nun noch zu zeigen, dal} die Leute, die gegen Kirch-
liche Lehren mit Berufung auf ungenugenden Schriftbeweis
°der Vaterbeweis Einwand erheben — es folgerichtig, wenn
sie ihren Prinzipien treu bleiben wollen, auch gegen den
Schriftkanon und die Autoritét der Schrift selbst tun mussen..
Penn woher wissen wir, dal die ganze Bibel das Wort Gottes
'st?.. Der sogenannte Kanon, die Sammlung der heiligen
Schriften, existierte in der Frihzeit, bis ins vierte Jahrhun-
dert nicht.. Die Einwénde, die man gegen die Evidenz zu-
gunsten der Kirchenlehrern erheben kann, sprechen ebenso
gegen den Schriftkanon, so dal sic, wenn sie dort gelten, zu-
gleich gegen beide gelten.. Sektierer geben durchwegs dic
Lehren der Kirche auf und halten sidi an die Bibel der Kirche;
aber wenn sich die Lehren der Kirche nicht als wahr erweisen
lassen, dann auch die Bibel nicht: sie stehen oder fallen zu-
sammen. Wenn wir anfangen, missen wir bald zu Ende
kommen. Nach weldiem sinnvollen Grundsatz kann ich einen
Teil aufgeben und den Rest behalten47?

*837- Die Schrift erfordert die Kirche

Alle Sekten stimmen unter sich Uberein hinsichtlich der Glau-
bensnorm, ndmlich daB es die Bibel sei; jedodi nicht zwei von
’hnen stimmen Uberein in der Frage nach dem Schrifterklarcr,
sondern jedermann setzt sich selbst zum Erklarer ein, so daf,
"wvas auf den ersten Blick ein Mittel zum Frieden scheint,
schlieBlidi zur Hauptursache des Streites wird.. Die Bibel
‘st die gemeinsame Grundlage fur die Protestanten und



scheint von ihnen urspringlich vorwiegend auf Grund einer
Vorstellung angenommen worden zu sein, sic sei ein ein’
faches Beweismittel. Aber wenn irgendwo, so ist hier, wegen
der praktischen Schwierigkeit, die Hoffnung getduscht wor-
den. Die Bibel ist nicht geschrieben zu dem Zwecke, ihren Sinn
dem Leser eindeutig nahezubringen: Nicht zwei protestan-
tische Sekten kdnnen miteinander ins reine kommen, welche
Erklarung der Bibel zu halten sei; und unter solchen Um'
stdnden zieht natirlich jede ihre eigene vor.. Dies mag als
bemerkenswertes Zeugnis des Irrtums in den verschiedenen
religidsen Sondergruppen gelten, die uns umgeben: keine von
ihnen umfalit die ganze Schrift; keine von ihnen ist fahig, dic
ganze zu deuten; keine von ihnen hat einen Schlissel, del
Zutritt verschaffte zu allen ihren Kammern. Jede hat ihren
Lieblingstext und vernachlassigt das Gbrige. Keine kann das
groRe Geheimnis Igsen, die verborgene Tiefe ihrer Seiten er-
schlieen. Eine versucht es nach der andern, aber eine und
alle zumal enden in einem Knéuel. Sie ziehen sich zuriick
die Weisen von Babylon und machen Daniel Platz. Di°
katholische Kirche, der wahre Prophet Gottes allein ist fahig»
den Traum und dessen Deutung zu sagen..
Wir spielen deshalb nicht die Kirche gegen die Bibel aus, son-
dern wir betrachten die Kirche als Huterin und Erklarend
der Schrift — und die Schrift selbst enthalt, was ein Beglaubi-
gungsausweis der Kirche heien kann, so zu handeln. Aus
einer Vielzahl von Schriftstellen, die alle mehr oder wenige!
davon handeln, wahle ich: »Die Kirche des lebendigen Got-
tes, die Saule und Grundlage der Wahrheit«; »Er gab einig0
als Apostel, einige als Hirten und Lehrer., flr die Erbauung
des Leibes Christi, bis wir alle kommen in die Einheit des
Glaubens und der Erkenntnis des Sohnes Gottes« (i.Tim-
3,13; Eph. 4,11). An diesen Stellen ist die Kirche dargestclft
als die grofRe und besondere Stutze der Wahrheit; ihre ver-
schiedenen Diener sind bezeichnet als Werkzeuge fur di°
Sicherung gegentiber der Mannigfaltigkeit und Unsicherheit
von Lehren und fur die Gewahr der Glaubenseinheit; auch
ist ihr eine formliche Verheiflung gegeben, dal} das Wort der
Wahrheit, das ihr anvertraut ist, nie verlorengehen werde»
und dies zufolge der immer gegenwaértigen Firsorge und Lei-
tung des Heiligen Geistes.

1843- Das Prinzip der dogmatischen Entwicklung

Wenden wir uns der Entstehungsgeschichte irgend eines
katholischen Dogmas zu. Welch eindrucksvolles Bild ist cs,
den Verlauf der Kontroverse von der ersten Verwirrung bis
?uni klaren, bestimmten Ausgang zu verfolgen, wie jeder zu-
mben wird, der nidit durdi Vorurteil geblendet ist.. Wun-
derbar ist es, zu sehen, mit wieviel Miihe und Zégern, Warten
Ur>d Unterbrechen, mit wieviel Sdiwankungen nach rechts
Imd links, mit wieviel Rickschldgen und doch mit welcher
Sicherheit im Fortschreiten, mit welcher Bestimmtheit im
Schritt und welcher schlieRlichen Vollstandigkeit sich die
Lehre entfaltet, bis die ganze Wahrheit »im Gleichgewicht um
dire Mitte sdiwebt«, ein Teil dem andern entsprechend, als
e'ne Einheit, absolut, unverletzlidi, unaufléslich, solange die
Welt besteht! Wunderbar, wenn man sieht, wie die Haresie
lI0r die Idee in eine neue Form gebracht und zu neuen Ent-
wicklungen angeregt hat, Entwicklungen von einer Fulle, die
dber alles Fragen hinausging, und von einer Harmonie, die
jede Kritik verstummen machte; darin ihm gleich, dem gott-
lichen Urheber, der, wenn der Bése ihn versuchte, durch den
Angriff nur starker wurde, ihm, der in seinen Worten stets
gerechtfertigt ist und Uberwindet, wenn man Uber ihn richten

W"h diese Welt der Gedanken ist die Weiterentwicklung eini-
ger weniger Worte, die gleichsam gelegentlich durch die
Fischer Galilaas ausgesprochen worden sind.. Das ist ein fir
das Evangelium charakteristischer VVorgang und ein Zeichen
seiner Gottlichkeit. Seine halben Séatze und seine Uberstro-
mende Sprache lassen eine Entwicklung offen; sie haben ein
Leben in sich, das sich im Fortschreiten auBert; eine Wahrheit,
die das Kennzeichen des inneren Zusammenhangs aufweist;
¢’nc lebendige Kraft, die (ber reiche Hilfsquellen verflgt;
e>ne Tiefe, die in Geheimnisse reicht,., mit einer Bedeutung
eines jeden im groBen System, einer Harmonie in dem, was
es ist, einer Vereinbarkeit aller seiner Teile miteinander.
Welche Form des Heidentums kann etwas Ahnliches aufzeL
gen? Welcher Philosoph hat der Nachwelt Worte hinter-
lassen, wie ein Talent, mit dem man wuchern, wie eine Mine,
die man ausbeuten kann?.. Die Offenbarung stellt den Geist
vor bestimmte Ubernatirliche Tatsachen und Handlungen,
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Wesen und Grundsétze. Diese geben ihm einen gewissen Ein'
druck oder ein Bild, und dieser Eindruck wird unwillkirlich
oder selbst notwendig zum Gegenstand der Reflexion des
Geistes selbst, der nun dazu (bergeht, ihn zu untersuchen und
in aufeinanderfolgende und genau bestimmte Sétze zu teilen-
So ist die katholische Lehre von der Erbsunde, der Siinde nach
der Taufe, der Rechtfertigung oder der Eucharistie nur der
Ausdruck des inneren Glaubens von Katholiken tber diese
verschiedenen Punkte, der durch eine Analyse dieses Glau-
bens entstanden ist..
Auffallend auf den ersten Blick ist die Tatsache, daf} es gute
Grinde fir die Behauptung gibt, dal die Eindriicke auf den
Geist den Empfangern nicht einmal bewuf3t zu werden brau-
chen. Wenn jemand sich einer Idee nicht bewul3t ist, so ist das
noch kein Beweis dafir, dal er sie nicht besitzt. Nichts ist
haufiger anzutreffen, sowohl auf dem Gebiet der Gefuhle als
auch auf dem des Verstandes, als das Dasein solcher unbe-
wulten Eindriicke.. Das Fehlen aller oder einiger dogma-
tischer Formen oder auch ihre Unvollstandigkcit ist kein Be-
weis fir das Fehlen von Eindriicken oder von noch unent-
wickelten Urteilen im Geiste der Kirche. Ganze Jahrhunderte
mogen ohne das formliche Aussprechen einer Wahrheit ver-
gehen, die wéhrend der ganzen Zeit dennoch das verborgene
Leben von Millionen glaubiger Seelen war. So finden wir erst
im 13. Jahrhundert ein direktes und deutliches Bekenntnis
der Kirche zur numerischen Einheit der géttlichen Natur vor.
Doch, wenn wir die Lehre auch erst jetzt als Teil des Credo
annehmen missen, so wurde sie doch tatséchlich tberall schon
von Anfang an angenommen und daher in gewissem Malic
als bloRer religidser Eindruck festgchalten, und vielleicht ab
ein unbewufiter. Da die Ideen im christlichen Geist latent
existieren, ihn beseelen und gestalten, ist es nicht sehr sonder-
bar, dal’ sie schwer ans Licht zu bringen und zu definieren
sind.. Die Natur der Sache bringt es oft mit sich, daR es un-
mdglich ist, eine Idee in kurzer Zeit zu bewaltigen und aus-
zudricken..
Auf der andern Seite kdnnen die dogmatischen Feststellungen
lber die goéttliche Natur in unseren Bekenntnissen, wenn auch
noch so sehr vervielfacht, ohne Gefahr der Héresie niemals
mehr sagen, als in der urspriinglichen Idee, in ihrer Vollstan-
digkeit betrachtet, enthalten ist, Bekenntnisse und Dogmen
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leben in der einen Idee, die sie ausdriicken sollen, und die
allein fur das Wesen steht — und sie sind notwendig nur des-
halb, weil der Menschengeist nur stlickweise zerlegend tber
e>ne ldee nachsinnen und sie in ihrer Einzigkeit und Ganzheit
nicht gebrauchen kann, sondern nur, wenn er sie in eine Reihe
von Aspekten und Beziehungen auflést.. So sind denn letzten
Endes die katholischen Dogmen nur Symbole einer géttlichen
Tat, die, weit entfernt, gerade von diesen Satzen umfaft zu
Werden, auch durch tausend andere nicht erschépft und er-
5”%‘1e werg i Hlich daran erinnert werden.., daR die
Offenbarung selbst in der Schrift die Hauptllnlen und auch
Weitgehende Einzelheiten des dogmatischen Systems schon
angegeben hat. Dic Inspiration hat dic Arbeit der Vernunft
*n hohem Male vorweggenommen und ihr nur die verhéltnis-
maRig geringe Aufgabe der Vollendung des groRen Werkes
tbriggelassen.. Die Séatze der Schrift sind sowohl Bestéti-
gungen wie Quellen im Forschen: sie sind Ansétze, ohne er-
schopfend zu sein. Die Schrift fangt eine Reihe von Entwick-
lungen an, beendet sie aber nicht. Das besagt mit anderen
porten, cs ist ein MiRverstandnis, fur jeden Satz der katho-
lischen Lehre einen Beleg in der Schrift finden zu wollen. Das
Ist aus dem Gesagten klar; das Credo des Athanasius z. B.
erhebt den Anspruch, den rechten Glauben fcstzulegen..,
Und die Idee (der Offenbarung) wird nicht erweitert, wenn
Satze hinzugefugt, noch geschmélert, wenn solche wider-
rufen werden.. Die Frage ist also nidit, ob dieser oder
Jener Satz der katholischen Lehre buchstablich in der Schrift
stehe — es sei denn, wir wollten Sklaven des Buchstabens
Sein —, sondern ob die eine Schau des Geheimnisses, dem alle
soldie S&tze Ausdrude verleihen, dort zu finden sei..
pnd hier sehen wir die gewohnliche Téusdiung von Neuerern
Jn der Lehre: dal? sie ndmlich mit diesem oder jenem Satz des
~redo sich davonmachen, statt jene eine Idee zu umfassen,
Welche alle Sétze des Credo zusammen vermitteln wollen; ist
m doch beinahe eine Definition der Haresie, dal} sie sich an
Irgendeinen einzelnen Satz festhangt, als wére er dic ganze
Wahrheit — unter Bestreitung aller andern, und als Grund-
lage eines neuen Glaubens: irrend eher in dem, was sie ver-
wirft, als in dem, was sie behélt. Und in Wahrheit zeigt doch
der Geist, wenn er bewul3t einen Teil der Lehre verwirft, daf
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er nicht einmal des Satzes recht inne geworden ist, um des-
sentwillen er die andern verwirft. Realisierung (lebendig0
Verwirklichung, eindringende Ganzheitserfahrung) ist da$
eigentliche Leben wahrer Entwicklungen; sie ist der Kirche
eigentimlich und ist die Rechtfertigung ihrer dogmatischen
Definitionen48.

1845. Dogmatische Entwicklung schrifigeméaf

Bis positive Griinde aus Tatsachen fur das Gegenteil herbei'
gebracht werden, ist die natrlichste Annahme die, welche der
Weise, wie wir in dhnlichen Fallen vorgehen, am meisten ent-
spricht und die vor allen andern den Vortritt hat: die An-
sicht, dal® die Gesellschaft der Christen, welche die Apostel
auf Erden zurlcklieBen, jene Religion besal, zu welcher
die Apostel sie bekehrt hatten; daR die dufRere Kontinuitat
des Namens, des Bekenntnisses und der Gemeinschaft ein Ar-
gument ist fUr eine reale Kontinuitat der Lehre; dal3 dns
Christentum, wie es damit anfing, der ganzen Menschheit 1°
einer bestimmten Gestalt und Absicht sich zu offenbaren,
also auch weiterhin fortfuhr sich zu offenbaren.. Die Gc-
schichte ist nicht ein Bekenntnis oder ein Katechismus; sie gib*
Lektionen eher als Regeln; dennoch kann kein Mensdi ihren
allgemeinen Unterricht in dieser Sache mil3deuten, ob er ihn
nun annimmt oder an ihm sich argert. Und dieses eine wenig-
stens ist gewiR: Was immer die Geschichte lehrt, zum minde-
sten ist das Christentum der Geschichte nicht Protestantismus.
Der Protestantismus, als Ganzes, empfindet es und hat es emp-
funden. Dies zeigt sich in dem EntschluB3, sich mit dem histo-
rischen Christentum Uberhaupt nicht abzugeben und ein
Christentum aus der Bibel allein zu bilden.. Tief eindringen
in die Gesdiidite heif3t aufhdren, ein Protestant zu sein.
Der Gesichtspunkt, unter dem ich schreibe, ist vielleicht zu
allen Zeiten implizit von den Theologen eingenommen wor-
den: ..daf3 infolge der Natur des menschlichen Geistes Zeit
notwendig ist fir das volle Verstandnis und die Vollendung
groBer ldeen; und dalR die hdchsten und wunderbarsten
Wabhrheiten, wiewohl sie der Welt ein fur allemal durch in-
spirierte Lehrer mitgeteilt wurden, nicht alle mit einem Mal
von den Empféngern verstanden werden konnten, sondern,
da sie von nidit inspirierten Geistern und durch menschliche
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Media empfangen und weitergegeben wurden, nur um so
langere Zeit und tieferes Nadidenken zu ihrer vollen Er-
hellung erforderten.. Es ist ein Charakteristikum unseres
Mistes, daB er keinen Gegenstand in sich aufnehmen kann,
(ler ihm schlechthin und in seiner Ganzheit angeboten wird,
~ir begreifen vermittelst Definitionen und Beschreibungen;
Gegenstande als Ganze erschaffen nidit im Geist Ideen als
Ganze, sondern sic werden, um einen Vergleidi der Mathe-
matik heranzuziehen, in Serien auseinandergezogen, in eine
Anzahl von Festsetzungen, die einander kraftigen, interpre-
taren, berichtigen und sidi, indem sie sich hdufen, mit mehr
°der weniger Exaktheit einem vollstdndigen Bilde annéhern.
gibt keinen andern Weg zu lernen oder zu lehren..
Wenn wir uns zur Betrachtung einzelner Lehren wenden, auf
die die Schrift den grofiten Nachdruck legt, werden wir sehen,
dal3 cs fur sie absolut unmdglich ist, in dem blofen Buch-
haben der Schrift zu verbleiben, wenn sie mehr sein sollen als
bloRe Worte und dem Empfénger eine bestimmte Idee ver-
mitteln sollen. Wenn erklart wird, daR »das Wort Fleisdi
‘vurde« (Joh. 1,14), er6ffnen sich uns mit der Verkiindigung
drei groRe Fragen. Was ist gemeint mit dem »Wort«, was mit
"Fleisch«, was mit »wurde«? Die Antworten darauf invol-
ucren einen Prozel? der Forsdiung, und sind Entwicklun-
gen.. Uberdies sind in den Dingen, von denen die Schrift
bandelt, groRe Fragen enthalten, welche die Schrift nidit 0st;
nnd zwar Fragen so realer, so praktischer Natur, daf3 sie be-
antwortet werden missen, und das, wofern wir nicht eine
ncue Offenbarung voraussetzen, vermittelst der Offenbarung,
die wir schon haben, d. h. durch Entwicklung.. Tatséchlidi
kann keine Lehre (der Kirche) genannt werden, die vom
ersten Augenblick an vollendet hervorgegangen wére und
kicht spater Gewinn zdge aus den Forschungen des Glaubens
I,nd den Angriffen der Haresie.. Und die HI. Schrift, die
'hrgends ihre eigene Beglaubigung ausspricht oder die Inspi-
ration jener Stellen behauptet, die von duf3erster Wichtigkeit
s,nd, spricht im voraus deutlich von der Entwicklung des
Gliristentums, sowohl als gesellschaftlicher Erscheinung wie
als Lehre. In einem der Gleichnisse unseres Herrn wird das
“Reich Gottes« sogar verglichen »einem Senfkorn, das., ein
Naum wird« und »groRe Zweige ausbreitet« (Mt. 13,31;

~k. 4.12)..



Damitistwahrscheinlich gemacht, dal mit fortschreitender Zeit
Entwicklungen des Christentums nur naturlich waren und er-
wartet werden muRten; und dal diese natiirlichen und wahre»
Entwicklungen, da sie natirlich und wahr sind, selbstver-
standlich von seinem Urheber ins Auge gefa3t und in Reell
nung gezogen wurden.. Es war nicht wahrscheinlich, da»
Christen den genauen Platz der hl. Maria in unserer Ver-
ehrung bestimmen wirden, ehe sie im Geflihlsleben der Gl&a»'
bigen die alles uberragende Herrlichkeit und Anbetung des
Gottmenschen, ihres Ewigen Herrn und Sohnes, gebihren»
gesichert hatten. Noch wiirden sie den Lauterungsort als einen
Teil des gottlichen Heilsplans erkannt haben, ehe dic Weh
eingestromt war in die Kirche und eine Neigung zur Korrup'
tion weithin mit eindrang. Nodi konnte das Recht auf die
Kirchenfreiheit geltend gemacht werden, ehe sie angegriffcn
war; noch ein Papst zur Geltung kommen, aufler im Mafc
wie die Kirche sich konsolidierte; noch ein Mdnchtum von-
noten sein, solange das Martyrertum blihte. Nodi konnte
St. Clemens (Papst des i. Jahrhunderts) lber die Lehre des
Berengar (im Mittelalter) richten, noch St. Dionysius die
Ubiquisten widerlegen, noch St. Irenaeus gegen die prote-
stantische Ansidit von der Reditfertigung schreiben, noch St-
Cyprian eine Theorie der Toleranz aufstellen. Es gibt »eine
Zeit flr jedes Ding unter der Sonne«; »eine Zeit zu schweigen
und eine Zeit zu reden« (Prd. 3,1.7)™.

1830. Alte und neuzeitliche Kirche wesenseins

(Die Wesenseinheit der Friihkirche mit dem heutigen Katho-
lizismus) — das ist das groRe, offenkundige geschichtliche Pha-
nomen, das midi konvertieren lieR, und alle einzelnen Unter-
suchungen wiesen in diese Richtung.. Die Kirdie, die jetzt die
katholisdie heift, ist durchaus dasselbe in erblicher Ge-
schlechterfolge, in Verfassung, in Grundsétzen, in der duBern
Lage, in den duBern Beziehungen, was damals die katholisdie
Kirche hie. Name und Sache sind immer zusammengegan-
gen, durch eine ununterbrochene Verbindung und Nachfolge
von damals bis jetzt.. Du magst sagen, es gebe berhaupt
keine Kirche, wenn du willst, und ich kann dich mindestens
verstehen; aber ruhre nicht an eine Tatsache, die von der
Menschheit bezeugt wird..: Keine andere Form des Chri-
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stentums als diese gegenwaértige katholische Gemeinschaft
Kann den Anspruch erheben, selbst bis in dic leisesten To-
»ungen dem Christentum des Altertums zu gleichen, gesehen
als lebendige Religion auf der Biihne der Welt.. Man mag
Verzeichnisse der Héresien, Liturgien oder Autoren jener
ahen Zeit zusammenstellen, tausend Auszlige aus Vétern
mmlachen und dabei nicht tiefer in den Stand ihrer Zeiten ein-
bringen als das Papier, auf dem man schreibt. Aber die Denk-
weise der alten Kirche als eine Wirklichkeit in sich aufneh-
'mlen, hei3t entweder katholisch oder unglaubig werden.

Das kirchliche Amt und die Unfehlbarkeit

i834- Die apostolische Amtsnachfolge

Christus ist Lehrer, sofern er in hochster Vollmacht den Wil-
len Gottes und das Evangelium der Gnade offenbart. So auch
bie Apostel: »Wer euch hért, hort mieli; und wer euch ver-
achtet, verachtet mich; und wer mich verachtet, verachtet den,
ber mich gesandt hat« (Lk. 10,16); »er verachtet nicht einen
Menschen, sondern Gott, der auch uns seinen Heiligen Geist
Regeben hat« (1. Fhess. 4,8). Christus ist Priester, sofern er
Slinden vergibt und andere géttliche Gnadengaben spendet,
deren wir bedirfen. So auch die Apostel: »Wem ihr die Siin-
den nachlal3t, denen sind sie nachgelassen; und wem ihr die
Sunden behaltet, denen sind sie behalten« (Job. 20,23);
»man betrachte uns., als Verwalter der Geheimnisse Gottes«
(V. Kor. 4,1). Christus ist Konig, sofern er die Kirche regiert;
I'nd die Apostel tun es an seiner Stelle: »Ich vermache euch
mHein Reich, wie es mein Vater mir vermacht hat, daf ihr.,
auf Thronen sitzet, die zwolf Stdmme Israels zu richten«
(Lk. 22,29f.). Eine Gabe oder Vollmacht kann hier nicht
genannt werden, die unserm Herrn zu eigen war: diejenige,
Christus (Messias) zu sein, was IThm als persénliche Sendung
“and also nidit auf die Apostel Ubertragbar gegeben war..; das
Eine grofl3e Werk, das niemand sonst in der ganzen Veit voll-
bringen konnte: Verséhnungsopfer fur alle Menschen zu
sein.. Alle jene Vollmachten und Gaben aber, die aus diesem
Versohnungsopfer flieRen: predigen, lehren, Slnden ver-
geben, lossprcchen, zurechtweisen, Bindungen losen, leiten



und ordnen: dies alles ist in der apostolischen Sendung ein-
geschlossen, die dem Unsichtbaren als Werkzeug und Darstel-
lung dient: »Wie mich mein Vater gesandt hat, so sende ich
euch« (Joh. 20,21)..
War dies die Vollmacht, Uber die die Apostel verfugten, s°
verfuigen auch ihre Nachfolger gleichermaBen dartber.. Djc
Dauer irgendeiner Gabe héngt von dem Beduirfnis ab, dem sie
dienen soll.. Tatsachlich hat unser Herr selbst die Frage mit
seiner Erkl&rung entschieden, seine Gegenwart werde durch
seine Apostel der Kirche bis zum Ende der Zeiten verbleiben-
Dies verhiell er bei dem feierlichen AnlaR seines Abschieds
von ihnen. Er gab diese Erklarung ab, indem er den Auftrag
erteilte, die Menschen zum Glauben zu fuhren.., sie anhauchte
und durch den Heiligen Geist ihnen die Kraft verlieh, Stinden
zu erlassen und zu behalten.. Christus verhiel3, er werde all'
zeit, ja »bis zum Ende der Welt« bei seinen Aposteln als Die'
nern seiner Religion verbleiben (Mt. 28,20). In gewissem
Sinne also sollten die Apostel bis zu seiner Wiederkunft am
Leben bleiben; aber sie alle starben zu ihrer natirlichen Zeit-
Folgt daraus nicht, dal3 solche heute am Leben sind, die ihre
Stelle einnehmen? Aber wer mochte sie am glaubhaftesten in
der Generation nach ihrem Tod vertreten? Sicherlich jene, die
von den Aposteln geweiht wurden, damit sie ihnen in ihrem
amtlichen Werke folgten.. Und dasselbe gilt von der nachsten
Generation: wenn da irgend jemand an Stelle der ersten Ver-
treter steht, so mul} es die néchste Generation von Bischofen
sein, und so der Reihe nach weiter.. Wenn die Schrift alle
Christen zu einer immerwéhrenden Gemeinschaft durdi alle
Generationen zusammenfiigen will (was hier nicht bewiesen
werden muR), so entspricht in gleicher Analogie, dal der
kirchliche Dienst von einer Generation zur andern in eine
Rangordnung gefat und nach dem Prinzip der Nadifolge
fortgefiihrt werden soll.. Der Herr hat verheiRen, er werde
bei seiner Kirche sein: Er hat es unvermindert gehalten bis auf
diesen Tag; er hat die Reihe seiner Apostel fortgefihrt durch
jedes Geschledit und durch alle Wirren und Gefahren der
Welt.. Die Gegenwart eines jeden Bischofs erinnert uns an
eine lange Reihe von Kampfen und Prifungen, von Leiden
und Siegen, von Hoffnungen und Angsten durch viele Jahr-
hunderte; seine Gegenwart heute ist die Frucht von alledem-
Er ist das lebende Denkmal jener, die gestorben sind. Er ist
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die VerheiBung eines mutigen Kampfes, einer guten Beken-
Merschaft und eines frohen Martyriums heute, wenn es sein

muRb».

Der Vorrang des Papsttums

Es wurde schon im vorigen wahrscheinlich gemacht, dal Ent-
wicklungen des Christentums mit fortschreitender Zeit nur
natiirlich waren und erwartetwerden muRten.. Ist dies wahr,
so ist sicherlich eine Regel ndtig, um diese mannigfachen Aus-
drucksweisen und Ergebnisse des christlichen Lehrgehalts zu
ordnen und aus zustandiger Vollmacht zu bestatigen.. Und es
lassen sich Griinde anfiihren fir die Schlufolgerung, daB im
selben MaB, wie wahre Entwicklungen der Lehre und des
Brauches im gottlichen Plane wahrscheinlich sind, auch wahr-
scheinlich ist die Aufrichtung einer duf3eren Autoritat inner-
halb dieses Planes, die zu entscheiden hat tber diese Entwick-
lungen und sie dadurch trennt von der Masse blolR mensch-
licher Spekulationen, Extravaganzen, Korruptionen und
Irrungen, in denen und aus denen sie wachsen. Dies ist die
Lehre von der Unfehlbarkeit der Kirche.. Wenn das Christen-
tum eine soziale Religion ist, wie sie es sicherlich ist, und wenn
es gegrindet ist auf gewissen als géttlich anerkannten Ideen
oder einem Credo (was hier vorausgesetzt werden soll), und
Wenn diese Ideen mannigfache Aspekte haben und unter-
schiedene Eindriicke machen auf verschiedene Geister und in-
folgedessen in eine Menge von Entwicklungen miinden,
Wabhre, falsche oder gemischte, wie gezeigt worden ist — wel-
che Macht soll denn geniigen, um diesen widerstreitenden Be-
dingungen zu begegnen und Gerechtigkeit widerfahren zu
lassen, aufRer eine hdchste Autoritét, welche die individuellen
Urteile regelt und versdhnt kraft géttlichen Rechts und aner-
nnt YV
ie storlsche) Evidenz fiir die Suprematie des Papstes
angeht so ist die Frage die, ob da nidit vom ersten Augen-
klick an ein gewisses gottlich sanktioniertes Element am Werk
War oder existierte, das sich aus gewissen G'iinden nicht sofort
auf der Oberflache der kirchlichen Geschéfte zeigte, dessen
Entwicklung jedoch Ereignisse des vierten Jahrhunderts
sind.. Es ist wahr: St. Ignatius (von Antiochien) schweigt
in seinen Briefen Uber die Autoritat des Papstes; aber wenn
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tatsdchlich diese Autoritat damals nicht in aktiver Tatigkeit
sein konnte, dann ist ein solches Schweigen nicht so schwer zu
erklaren wie das Schweigen des Seneca oder Plutarch tber
das Christentum selbst oder des Lukian Uber das rémische
Volk. St. Ignatius richtete seine Lehre ein entsprechend dem
Bediirfnis. Solange Apostel auf Erden waren, war weder fur
Bischdfe noch fur Papste die Entfaltung da; ihre Gewalt trat
nicht hervor, da sie ausgelibt wurde von Aposteln. Im Laufe
der Zeit entfaltete sich zuerst die Gewalt des Bischofs und
dann die Gewalt des Papstes.. St. Petrus’ VVorrang mochte
ein bloRer Buchstabe bleiben, bis die Komplikation der Kir-
chendinge AnlalR wurde, ihn festzustellen.. Uberdies konnten
ein internationales Band und eine gemeinsame Autoritat, wé-
ren sie auch noch so gewif3 vorgesehen, nicht konsolidiert wer-
den, solange die Verfolgungen andauerten. Wenn die kaiser-
liche Macht der Entstehung von Konzilien Einhalt tat, hatte
sie auch den Erfolg, die Macht des Papsttums hintanzuhalten-
Das Credo, der Kanon, beide blieben in dhnlicher Weise un-
d_efiniert. Das Credo, der Kanon, das Papsttum, 6kumenische
Konzilien, all das begann sielt zu bilden, sobald das Imperium
in seiner tyrannischen Bedriickung der Kirche nachliel3.. Doch
Anzeichen davon, was kommen sollte, gab es gewil3 in der
ersten Generation., und sie bilden zusammen einen Beweis-
korper. So schreibt St. Clemens im Namen der Kirche von
Rom an dic Korinther, als diese ohne einen Bischof waren; St.
Ignatius von Antiochien spricht die Romische Kirche unter
den Kirchen, an die er schreibt, an als »die Kirdie, die an
Wirde den ersten Platz hat«.. St. Polykarp von Smyrna
nimmt seine Zuflucht zu dem Bischof von Rom in der Frage
des Osterfestes; der Haretiker Marcion, in Pontus exkommu-
niziert, begibt sidi nach Rom.. St. Irenaeus erklart, dal} »uni
diese Kirche jede Kirdie, d. h. die Glaubigen allerorts, sich
sammeln missen« oder »mit ihr Gbereinstimmen miissen, zu-
folge ihrer wirksameren Fuhrerschaft«.. St. Cyprian spricht
von Rom als »dem Stuhl des Petrus und der Hauptkirche,
von der die Einheit des Priestertums ihren Ursprung nahm.,
zu der Unglaube niemals Zutritt haben kann«.. — Von wel-
chem der beiden Dinge reden die alten Vater h&ufiger: von
der wirklichen Gegenwart Christi in der Eucharistie oder von
dem Vorrang des Papstes? Ihr (Protestanten) nehmt an, was
weniger bezeugt ist, und verwerft, was mehr bezeugt ist!..
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«Die Untcrsudiung der Griinde, die von vornherein unsere
Auffassung empfehlen, kommt von zwei Seiten her: da ist

die vorausbestehende Wahrscheinlichkeit eines Papsttums und
da ist der tatsachliche Stand der nachnicénischen Kirche. Der
erste dieser Grunde ist schon bertihrt worden: das absolute
Bediirfnis einer monarchischen Gewalt in der Kirdie ist uns
Grund genug, sie von vornherein als gegeben zu betraditen.
Ein Gesellschaftskorper kann nicht existieren ohne Regierung,
Und je groéRer der Korper ist, um so konzentrierter muR3 die
Regierung sein. Wenn das Ganze des Christentums ein Ko-
nigreich bilden soll, ist es wesentlich, dall e i n Haupt da ist;
zum mindesten ist dies die Erfahrung von achtzehnhundert
Jahren. Wie die Kirche wudis und Form annahm, so ent-
wickelte sidi auch die Gewalt des Papstes; und wo immer
man vom Papst sich losgesagt hat, sind Verfall und Spaltung
die Folge gewesen. Wir kennen kein anderes Mittel, das »sa-
cramentum unitatis« zu bewahren, als daB ein Mittelpunkt
der Einheit sei.. Liegt dic Sache so ihrer Natur nadi, dann ist
es, wenn wir in Ehrfurcht so reden dirfen, unméglich, dal
eine Unendliche Weisheit, die das Ende sieht von Anfang an,
indem sie das Erstehen eines universalen Imperiums dekre-
tierte, nicht audi die Entwicklung eines souverdnen Herr-
i%ecﬁsa & re%téﬁg ur&b%r} 3%'5%%'Antizipationen stoRen wir auf
gewisse Verklndigungen in der Schrift, die mehr oder weni-
ger dunkel sind und eines Kommentars bediirfen und von
denen der Papstliche Stuhl behauptet, sie fanden ihre Erfil-
lung in ihm selbst. Solche Worte sind: »Du bist Petrus, und
auf diesen Felsen will ich meine Kirdie bauen, und die Pfor-
ten der Holle sollen sie nicht iberwéltigen, und ich will dir
die Schlissel des Himmelreidis geben« (Mt. 16,18). Wieder-
um: »Weide meine Lammer, weide meine Schafe« (Job.
21,16). Und: »Stérke deine Briider« (Lk. 22,31).. — Verhei-
Bungen, dic vollendet werden sollen von Ihm, der sie madite,
Prophezeiungen, die erfiillt werden sollen durdi den Ausgang
—durch die Geschichte, ndmlich des vierten und funften Jahr-
hunderts, wenngleich sie eine teilweise Erfullung erfuhren
sogar in der vorausgehenden Periode und eine nodi groRarti-

gere Entwiddung im Mittelalter5L.
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1859. Laien als Werkzeuge der Glaubenstradit'.on

Es ist nicht wenig bemerkenswert, dall das 4. Jahrhundert,
geschichtlich gesprochen, zwar das Zeitalter der groRen Leh-
rer war.., da aber in eben dieser Zeit ungeheurer Verwif'
rung das Offenbarungsdogma von der Gottheit unseres Herrn
weit mehr von der »hdrenden Kirche« als von der »lehren-
den Kirdie« verkiindet, betont, vertreten und (menschlich gc'
sprechen) bewahrt wurde; dafl die GroRzahl der Bischofe
ihrer Aufgabe untreu war.. Es war das gldubige Volk unter
Fuhrung des Athanasius und der &gyptischen Bischofe — da
und dort auch von ihren Bischéfen oder Priestern gestitzt -y
das der schlimmsten der Haresien Widerstand leistete und sie
aus dem Bereich des Heiligen ausrottete.

Bei diesem Vergleich zwischen der Haltung der katholisdicn
Bischofe und der Haltung ihres Volkes wahrend der ariani-
schen Wirren darf man mich nicht so verstehen, als beabsich-
tige ich, irgendeine Folgerung daraus zu ziehen, die nidit inl
Einklang stiinde mit der Unfehlbarkeit der »lehrenden Kii'
ehe« (d. h. der Kirche, wenn sie lehrt) und mit dem Anspruch
des Papstes und der Bischdfe, die Kirche nach dieser Seite hin
darzustellen.. Es ist in keinem Sinne der Lehre falsch, daR
ein Papst als privater Lehrer und noch viel mehr Bischofe,
wenn sie nicht amtlich lehren, irren kdnnen, wie wir es tat-
sdchlich im 4. Jahrhundert finden. Papst Liberius modite in
Sirmium, die Grof3zahl der Bischéfe in Rimini und anderswo
die Eusebianische Formel unterzeichnen — sie konnten dodi,

trotz dieses Irrtums, in ihren feierlichen Entscheidungen un-
fehlbar sein.

1864. Die Unfehlbarkeit des kirchlichen Lehramtes

Ihrem ganzen Umfang nach betrachtet ist diese Gewalt (des
kirchlichen Lehramtes) freilich so erschreckend, wie das Ric-
seniibel, das sie hervorgerufen hat52. In rechtmaRiger Weise
ausgeuibt — im anderen Fall tritt sie naturlich nicht in Kraft
— erhebt sie den Anspruch, mit Sicherheit jeden einzelnen
Teil der géttlichen Botschaft, die der Herr seinen Aposteln
ubergeben hat, seinem wahren Sinn nach zu erschlie3en. Sic
erhebt den Anspruch, ihre eigenen Grenzen zu wissen und be-
stimmen zu kdnnen, was sie unbedingt entscheiden kann und
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'vas nicht.. Sie erhebt den Anspruch, unter Umsténden Still-

schweigen aufzucrlegen tber Lehrfragen und Kontroversen,

die sie kraft ihres ipse dixit als gefahrlich oder unzeitgeman

erklart.. Und endlich nimmt sie das Recht in Anspruch, geist-

liche Strafen aufzuerlegen und diejenigen, welche sich wei-

Rem, sich ihren ausdriicklichen Erklarungen zu unterwerfen,

von den ordnungsméaBigen Mitteilungen des gottlichen Le-

bens und von ihrer Gemeinschaft auszuschlieBen..

Auf den ersten Blick kdnnte man sagen, der ruhelose Er-

kenntnisdrang unserer gemeinsamen Menschennatur werde

bis zum duRersten, bis zur Unterdriickung jeder selbstédndigen

Betatigung und Arbeit niedergehalten; und wenn er nur auf
diesem Wege ins Geleise zu bringen sei, so bedeute das seine

Vernichtung. Aber das ist ganz und gar nicht die Folge; es ist
vielmehr meines Erachtens weit entfernt von den Absichten

der hohen Vorsehung, die fuir ein groRes Ubel ein groRes
Heilmittel ersann, und es stimmt auch weder mit der Ge-
schichte des Kampfes zwischen Unfehlbarkeit und Vernunft
'n der Vergangenheit, nodi mit dessen Aussichten fur die Zu-
kunft berein. Die Kraft des menschlichen Intellekts »wéachst
aus dem Widerstand«; er gedeiht freudig, mit groRer elasti-
sdicr Kraft unter den furditbaren Hieben der von Gott ge-
schmiedeten Waffe und ist nie so er selbst, als wenn er eben
besiegt worden ist. Zwei groRe Prinzipien bestimmen den
Verlauf der Religionsgeschidite, Autoritat und Privaturteil.
Hie protestantisdien Schriftsteller nehmen gewohnlich an,
daR sie das ganze Privaturteil fur sich haben, und wir die
Erben des ganzen Uberwaltigenden Druckes der Autoritat
seien. Doch das ist nidit der Fall. Gerade in der grof3en katho-
lischen Gemeinschaft und in ihr allein finden beide Kéampfer
Raum in diesem erhabenen, nie endenden Zweikampf.. Dort
allein ist das groRe Zusammensein mertschlicher Wesen mit
eigenwilligem Verstand und starker Leidenschaft, die durch
die Schonheit und Majestét einer ibermenschlichen Macht zu
einer Einheit zusammengehalten werden..

Birs erste: Die Unfehlbarkeit kann nur innerhalb eines be-
stimmten Gedankenkreises wirken und muf3 in allen ihren
Entscheidungen dartun, daR sie denselben nicht tberschreitet.
Die groflen Wahrheiten des Sittengesetzes, der natirlichen
Religion und des apostolischen Glaubens sind ebenso ihre
Grenze wie ihre Grundlage. Sie darf nicht dariiber hinaus
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und muf sich stets darauf berufen. Ihr Gegenstand und die
Themen innerhalb desselben sind gegeben.. Es kann mir also
in Zukunft nur das als Teil des Glaubens vorgestellt werden»
was ich hatte bereits annehmen missen, und was ich (viel-
leicht) bisher nur deswegen nicht angenommen habe, weil es
mir nicht vorgestellt wurde.. Vielleicht haben ich und andere
es schon immer geglaubt, und die eine Frage, die jetzt zu
meinem Nutzen entschieden wird, ist: Fortan habe idi die
Genugtuung zu wissen, daB ich die ganze Zeit nur das fir
wahr hielt, was die Apostel vor mir glaubten und lehrten..
(2.) So oft ich, noch als Anglikaner, die Kirchengeschidite
studierte, dréngte sich mir stets die Erkenntnis auf, dal3 der
Irrtum, der schlieflich zur Haresie wurde, damit seinen An-
fang nahm, dal} gegen das Verbot der Autoritat eine Wahr-
heit zu unpassender Zeit aufgestellt wurde. Alles hat seine
Zeit.. Aber kann man auch nur mit einem Schein der Ver-
nunft behaupten, die unfehlbare Autoritat habe tatséchlich
die Kraft des katholischen Intellekts lahmgelcgt?.. Ich meine,
daR die ganze Geschichte der Theologie eine solche Vermu-
tung rundweg verneint.. Einzelne Personlichkeiten und nidit
der Heilige Stuhl sind in der theologischen Forschung voran-
gegangen und haben dem katholischen Geist in theologischen
Fragen eine Flhrerschaft gesichert. In der Tat ist es einer der
Vorwiirfe, die man gegen die Kirche von Rom erhebt: sie
habe nichts hervorgebracht und habe nur als eine Art Hemm-
schuh oder Wellenbrecher in der Entwicklung der Lehre ge-
wirkt. Das ist ein Einwand, den ich als wahr anerkenne, denn
eben darin sehe ich den Hauptzweck dieser auBerordentlichen
Gewalt.. Das groRe Licht des Abendlandes ist bekanntlidi
der hl. Augustinus; er, und nicht einer der unfehlbaren Lehret
der Kirche, hat dem christlichen Geist Europas Form und Ge-
stalt gegeben.. Der morgenléndische Geist hat seinen eigenen
Anteil an der Bildung der lateinischen Lehre.. Héretische
Streitfragen sind stets gerade durch die lebendige Kraft des
unfehlbaren Lehramtes der Kirche in heilsame Wahrheiten
umgewandelt worden..
(j.) Man gehe nur einmal die ganze Geschichte der Kirche
von Anfang an durch: wie vorsichtig ist die Autoritdt in
ihrem Eingreifen! Da stellt irgendwo ein Lehrer oder Pro-
fessor an einer Ortlichen Schule einen Satz auf, und eine
Kontroverse setzt ein; Rom kiimmert sich nicht darum. Dann
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kommt die Sache vor einen Bischof, oder ein Priester oder
Professor an irgendeiner anderen Statte der Wissenschaft
greift sie auf; damit tritt sie in ein zweites Stadium. Nun
kommt sie vor eine Universitat und wird vielleicht von der
theologischen Fakultat zensuriert. So geht die Kontroverse
Jahr um Jahr fort, und Rom schweigt immer noch. Man wen-
det sich zundchst wohl nodi an eine Rom untergeordnete obrig-
keitliche Stelle, und dann erst nach langer Zeit kommt sie vor
die héchste Lehrgewalt. Mittlerweile ist die Frage nach jeder
Richtung hin untersucht und verhandelt und von allen Seiten
betrachtetworden, und die Autoritatwird angerufen, eineEnt-
scheidung auszusprechen, zu der die Vernunft schon gelangt ist.

*#70/77. Zum Dogma der Unfehlbarkeit des Papstes

(1870:) Ich stimme mit Ihnen Gberein, daR der Wortlaut des
Dogmas keine wirkliche Schwierigkeit in sich hat. Er bringt
Zum Ausdruck, was idi personlich immer mit einer ganzen
Menge anderer Katholiken als eine Ansicht gehalten habe.
Aber., es ist ein neuer und ernster Fall in der Kirche, der
Zum erstenmal eingetreten ist, daf? ein Dogma mit Glaubens-
pflicht ohne bestimmte und dringende Ursache (namlich ohne
dall eine haretische Bewegung zu einer Definition nétigte)
Verkilindet werden soll. Das ist in meinen Augen die ernste
Isgﬁtezgveerif gcggﬁr, daR die Unfehlbarkeit des Papstes als
Dogma damals (im 3. Jahrhundert) von den Papsten selbst
klar erkannt war; aber ich zweifle auch, dal3 die Unfehl-
barkeit eines allgemeinen Konzils damals schon verstanden
Wurde — denn ein allgemeines Konzil hatte es damals noch
nicht gegeben. Die Sache war, wie Vincenz (von Lerin) sagt,
»dunkel festgehalten«. Die Papste handelten, wie wenn sic
in der Lehre unfehlbar waren, sehr von oben herab, unbe-
dingt autoritar, heftig; aber kommen wir zur Frage, wie sol-
ches Verhalten zu erkléren sei, so denke ich, sie hatten dar-
Uber ebenso unbestimmte Vorstellungen wie mar.die der
alten Véter Uber Teile der Lehre von der heiligsten Drei-
einigkeit. Sie handelten auf eine Weise, die zu ihrer Erkla-
rung die Unfehlbarkeit erfordert..

(1871:) DaR der Papst im allgemeinen Konzil oder wenn er
mit der Kirdie spridit, unfehlbar sei, gaben alle zu, selbst die



Gallikaner. Sie gaben zu, so darf ich wohl sagen, daR sein
Wort ex cathedra unfehlbar sei, wenn die Bischofe sich dar-
auf beschrankten, Stillschweigen zu beobachten. Letztes Jahr
wurde nur beschlossen, daB er in gewissem Sinne aus eigener
Machtvollkommenheit sprechen konne, und daf} sein Wort
unfehlbar sei (»wenn er in hochster Lehrgewalt — ex cathe-
dra — spricht, d. h. seines Amts als Hirt und Lehrer aller
Christen waltend in hdchster apostolischer Amtsgewalt end-
gultig entscheidet, eine Lehre Uber Glauben oder Sitten sei
von der ganzen Kirche festzuhalten«; Wortlaut der Defini'
tion)..

Nach allem, was ich lese und hdore, habe ich den Eindruck,
Anglikanismus und die Universitat seien beinahe oder ganz
in einen Strudel des Unglaubens hineingezogen, auch wenn
sie bis jetzt noch auf einige Entfernung von dem Abgrund
und seiner Tiefe sind. Auf der andern Seite stehen die Be-
schlisse des Vatikanischen Konzils. Die beiden hauptsach-
lichen Werkzeuge des Unglaubens sind heute Naturwissen-
schaft und Geschichte; die Naturwissenschaft benutzt man
gegen die Schrift, und die Geschichte gegen das Dogma. Das
Vatikanische Konzil hat mit seinen Beschliissen tber die In-
spiration der Heiligen Schrift und lber die Unfehlbarkeit des
Papstes der modischen Wissenschaft und Geschichtsforschung
geradewegs den Fehdehandschuh hingeworfen.. In friihem
Zeiten war es der Meinungsaustrag von katholischen Gei-
stern untereinander, was den Sinn und die Grenze dogma-
tischer Entscheidung bestimmte (offenbar kann als »drin-
gende Ursache« nun aber auch die Auseinandersetzung mit
der modernen Welt gelten)3s.

1877177. Papsttum und Konzilien

Die Kirche handelte von Anfang an als unfehlbar, z. B. in
den Konzilien usf. Nun handelte aber der Papst stets in
Gemeinschaft mit der Kirche, manchmal vor der ubrigen
Hierarchie, manchmal nach ihr, manchmal auch gleichzeitig
mit ihr: immer sprach er als die Stimme der Kirche. Das Va-
tikanische Konzil hat entschieden, er sei Haupt oder Organ
der Kirche nicht blof? im Sinne eines Werkzeugs und Dieners,
er habe nicht blof3 ein Einspruchsrecht, er sei nicht nur eine
mitwirkende Kraft in Glaubensentscheidungen, vielmehr liege
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bei.ihm die Wurzel der Sache.. Ich bestreite die Worte lhres
Korrespondenten, er hatte im 7. Jahrhundert nicht tatsachlich
die Absicht haben kénnen, jene unfehlbare Autoritat zu be-
tatigen, die erst im 19. Jahrhundert dogmatisch entschieden
Wurde. Doch, er konnte es, wenn er sich auch nodi nicht tiber
die Bedingungen der Unfehlbarkeit Klar sein mochte, wenn
Cr es auch fur ausgemacht ansehen oder stillschweigend er-
warten oder Uiberzeugt sein mochte, das Zusammenwirken der
Bischofe der Welt sei Voraussetzung fir einen unfehlbaren
Aék;[nsé Irn%gl% téle Konzilien untersucht, um so weniger befrie-
digen sie. Mein Nadidenken hierzu ergibt: Je weniger sie be-
friedigen, desto majestatischer und vertrauenerweckender
I)nd desto gebieterisch notwendiger ist die Tatigkeit des Hei-

ligen Stuhles.

Der sakramentale Dienst

J8jj. Sakramente und Priestertum

Unter einem Priester in christlidiem Sinne verstehen wir
einen eigens bestimmten Diener, durdi den der Mensdiheit
die Segnungen zugefiihrt werden, die dem Evangelium eigen
sind; jemanden, der Madit hat, den einzelnen jene Gaben
Zuzuwenden, die uns Christus allgemein als die Frucht sei-
nes Mittlertums verheilen_hat..

Enthalt nicht das Evangelium Sakramente, und haben nicht
Sakramente, als Pfander und Mittel der Gnade, eine prie-
sterliche Natur? Wenn ja, so begrenzt sidi die Frage nadi dem
Dasein eines christlidicn Priestertums auf die einfadie Frage,
ob es wahrsdieinlich sei oder nicht, dal} die Vorsehung eine
so kostbare Verfugung, wie ein Kanal der Gnade es ist,
der Obhut bestimmter Wachter tbergeben habe. Die Rich-
tung der Meinungen unserer Tage kommt auf die Ansidit hin-
aus, es sei fur den Empfang der Gnade nidits weiter nétig als
Vertrauglaube an Gottes verheiRne Barmherzigkeit. Aus der
Schrift aber ist es gewil3, dal} das Gesdienk der Verséhnung
den einzelnen nidit ohne hierfliir bestimmte Einrichtungen
verliehen wird. Christus hat etwas zwisdien sich und der
Seele eingefiigt; und wenn es kein Widerspruch zur Freiheit



des Evangeliums ist, da ein Sakrament dazwischen trete»
so liegt auch von vornherein kein Widerspruch in einem Vcr-
wahrer der Sakramente, der sich damit zu befassen hat.-
Und so legen die einschldgigen Tatsachen eine Auslegung ¢:J
denkwirdigen Worte unseres Herrn, mit denen er dem hei'
ligen Petrus »die Schltssel des Himmelreiches« anver-
traute (Mt. i6,i8), in diesem Sinne nahe.. (Vgl. Lk. 12,42f>
Apg. 13,2f.; Jak. 4,141.; Kol. 1,7 f., 4,12 usw., wo) die Seg'
nungen Christi sowohl mit einem &ufleren Ritus wie auch mic
gewissen hierfur bestimmten Spendern verknipft sind.

1833. Der Lebensstrom ans Christus durch Sakramente

Christus fihrte heilige Ordnungen ein: Mysterien, wie sie
manchmal heiRen, darunter die Sakramente, ndmlich Riten,
in sich selbst so wertlos und kraftlos wie die jldischen, aber,
was jene nicht waren, Werkzeuge fiur die Zuwendung Seiner
Verdienste an die einzelnen Glaubigen. Obwohl er nun »zur
Rechten Gottes sitzt«, hat er in einem wahren Sinne niemals
die Welt verlassen, seit er einmal in sie eingetreten ist. Denn
durch das Walten des Heiligen Geistes ist er auf eine unbc'
kannte Weise wirklich gegenwartig bei uns und teilt sieh
immerdar jenen mit, die ihn suchen.. Zeit und Raum haben
keinen Anteil am geistigen Reich, das er gegriindet hat; und
die Heilszeichen seiner Kirche sind gleich geheimnisvollen
Abldsungsparolen, durch die er Zeit und Raum entmachtet.-
lhre Mysterien sind nidit bloR &dulere Zeichen, sondern
gleichsam Ausstrémungen seiner Gnade, die sidi in duferen
Formen entfalten.. Ein fir allemal hing er am Kreuz, und
Blut und Wasser flossen aus seiner durchbohrten Seite; aber
durch des Geistes Walten sind Blut und Wasser immer flje'
Rend, als ware sein Kreuz wirklich immer nodi unter uns
aufgerichtet, und als ware das Taufwasser nur ein duferes
Bild, das unsere Sinne trifft5’.

1837. Glaube und »Sakramentalismus«

Rechtfertigung kommt durch die Sakramente, wird emp'
fangen durch Glauben, besteht in Gottes innerer Gegenwart
und lebt in Gehorsam.. In einem judischen Ritus wirkte der
Mensch, und Gott nahm auf; in einem christlichen Ritus
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spricht Gott das Wort, und der Mensch kniet nieder und emp-
fangt die rettende Gnade. Das ist die Beziehung zwischen
Glaube und Sakramenten. »Glaube« ist in diesen Zusammen-
hangen (mit Rechtfertigung) nicht so sehr Unterwerfung unter
das Unsichtbare, als Hedsvertrauen auf Grund dieser Unter-
werfung. Und da die Sakramente diese Unterwerfung her-
aUsfordern, sind sie auch eine Lektion fir dieses Heilsver-
trauen: Glaube ist eingeschérft in ihren dueren Zeichen und
st erforderlich fiir die innere Gnade. So wenig Christus durch
die Lehre vom Glauben herabgesetzt wird, so wenig der
Glaube durch die katholisdie Sakramentenlehre.
Man mag einwenden: wie der Judaismus das mosaisdie Ge-
setz zwischen Seele und Christus einschob und aus einem
blofRen Mittel ein Ziel machte, so verdunkele die Kirche Chri-
sti — die alte und die katholisdie — den Ausblick auf ihn..:
Glaubensformel fiihre zu Bigotterie, das Zeremonien-
Wesen zu Formalismus, die Lehre von den Werken zu Selbst-
gerechtigkeit. Das ist der Vorwurf. Nun gebe idi durchaus
*u, dal jene, die in ihren Gedanken ein Credo, ein Ritual
°dcr &uleren Gehorsam an Christi Stelle setzen, den Juden
Reichen. Ja, idi bestreite durdiaus nicht (obsdion idi es andern
beweisen uberlasse), dal? es katholische Christen gibt und
gab, auf die der Vorwurf zutreffen mag, sofern sie in ihrer
Angstlichkeit um korrekten Glauben, Einhaltung von Brau-
nen oder Akte der Caritas und Frommigkeit das »Eine Not-
wendige« vergessen. Aber was idi sagen will, ist dies: im
gegebenen Falle wére soldi eine Verirrung eine groRe Inkon-
sequenz — und man kann kein System fiir Folgerungen ver-
antwortlich machen, die aus Vernadilassigung seines eigenen
Sinnes flielen..
Gb heutzutage nicht eher die Ankléager selbst, und nicht die
angeklagte Kirche, es sind, auf die der Vorwurf des Judais-
mus pafdt?.. Denn was die Juden hinsichtlich ihres Gesetzes
fahlten, ist genau das, was manche Vertreter des Satzes vom
»Glauben allein« hinsichtlich ihres Glaubens fuhlen: sie set-
zen ihren Glauben an Stelle Christi. Ihre Vorstellung vom
Glauben ist derart, daf3 er, statt Weg zu Christus zu sein, im
Wege ist. Sie machen daraus eine Sache, auf die sie sich stit-
zen .. Ich behaupte nattrlich nicht, Christus werde von ihnen
nicht als Urheber alles Guten betraditet; aber der Nachdruck
Wird eher auf den Glauben als auf den Gegenstand des Glau-
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bens gelegt; eher auf die Trostung und die bewegende Kraft
der Lehre, als auf die Lehre selbst. Und auf solche Weise be-
steht dann Religion in der Reflexion auf das eigene Selb$c
statt im Betrachten Christi; niclit einfach im Aufblick
Christus, sondern in der Vergewisserung, dafl man zu Chri-
stus aufschaue; nicht in seiner Gottheit und Erlésung, son-
dern in unserem Bekehrungserlebnis.

1834150. Auch kirchliches Brauchtum ist schriftgemaf

Es ist leicht zu zeigen, dal? ein ins einzelne gehendes Ritual
schon gleichzeitig mit den Apostelschriften in Ubung “ar,
dal3 die Apostel es als bestehend und bindend anerkannten,

dal es auf religiosen Prinzipien beruhte und den Sinn hatte,
religiose Wahrheiten nahezubringen.. Ebenso offenkundig

ist, dal3 die Apostelbriefe nicht gesdirieben wurden, um die
rituelle Seite der Gottesverehrung zu behandeln und einzu-
schéarfen; alles, was sich erwarten 18Rt, wenn es etwas Der-
artiges in den Aposteltagen schon gab, ist eine gelegentliche
Anspielung in ihren Briefen auf den bestehenden Brauch, eine
einfache Gewdhrung in dieser Hinsicht — und das finden
wir .. (1. Kor. 11; 2. Thess. 2; 1. Kor. 4,17 z. B. erinnern all
rituelle Vorschriften), »wie ich sie Gberall in’jeder Gemeinde
verkiinde«.. Der Beispiele sind sicher geniigend, um uns mit der
ganzen Ordnung des kirchlichen Brauchtums zu verséhnen,
das uns in den Schriften der Kirchenvater entgegentritt..

Es soll auch bemerkt werden, dal manche von den religiésen
Gebrduchen der ersten Kirche sich ausdricklich auf Worte
der Schrift stiitzen und den Sinn haben, ein sichtbarer Hin'
weis auf sie zu sein.. Sinnbildliche oder mystische Beschrei-
bungen werden durch eine entsprechende Handlung buchstéb-
lich vor Augen gestellt. Unser Herr selbst begrindet dieses
Verfahren, da er das prophetische Symbol der »Quelle« inl
sichtbaren Zeichen der Taufe erfillt zeigt (Jo.- 4,14 usf-)-
So ist auch das ©l, weil in der Schrift haufig als Sinnbild
geistiger Gnadengaben erwahnt, in der Frihkirche ver-
wandt.. So leitet sich von Phil. 2,10 der fromme Brauch
ab, beim Namen Jesu das Haupt zu neigen. Man kame

kein Ende, wollte man die Beispiele fur soldi frommes Auf-
merken auf die Schriftworte selbst zusammenstellen: wie z. B-
die Sitte des steten liturgischen Stundengebetes von Stellell
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W Lk. 18,7 abgeleitet wurde oder das Begrabnis von Mar-
tyrern unter dem Altar aus Geh. Offb. 6,9 oder die weiRRe
Kleidung des Liturgen aus Geh. Offh. 4,4.. Religidse Zeichen
Und Brduche, weit entfernt, ohne Sinn zu sein, sind ihrem
Wesen nach geeignet, jnserer Erinnerung und Vorstellung
die groRen 'Wahrheiten der Offenbarung cinzuprégen. Weit
entfernt davon, aberglaubisch zu sein, sind sie ausdricklidi
jn der Schrift gebilligt, was das Grundsétzliche angeht, und
in ihrer konkreten Gestalt der Kirche durch Uberlieferung

SJa%e'fﬁm&S&ﬁ'e Brauchtum der Kirdie ist nicht um seiner
selbst willen da; es ruht nicht auf sich selbst, es hat nicht
selbstdndige Bedeutung.. Es ist bedingt von einem innern
Gehalt, es ist schitzende Hille um ein Geheimnis, es vertei-
digt ein Dogma, es ist Darstellung einer Idee, es verkiindet
eine Frohbotschaft. Kandle der Gnade sind alle diese Zei-
chen, &uRere Formen einer innern Wirklichkeit oder Tatsache,
die keinem Katholiken zweifelhaft ist, die ihren eigenen,
selbstdndigen Grund hat, nidit als Folgerung der Vernuntft,
sondern als Gegenstand eines bernatirlichen Sinness3.

184S137. Die heilige Messe

Far midi ist nidits so trostvoll, so zu Herzen gehend, so er-
greifend, so Uberwéltigend wie die heilige Messe, wie man
sie bei uns (Katholiken) feiert. Ich konnte immer wieder an
ihr teilnehmen und wirde nicht miide. Sie besteht nicht aus
einer Anordnung von Worten; sie ist eine Handlung, eine
grolRe, die gréfite Handlung, die es auf Erden geben kann;
sie ist nicht blof3 die Anrufung, sondern, ich wage es zu sagen,
die Herabrufung des Ewigen. Er wird gegenwartig auf dem
Altar; als derselbe, der in Fleisdi und Blut war; vor dem die
Engel sidi neigen und die Teufel zittern.

Dieses schauervolle Geschehen ist es, das jedem Teil der Feier
die Richtung gibt und ihn erklart. Worte sind notwendig,
aber nur als Mittel, nicht als Gegenstand; denn sie sind nicht
bloR Anrufungen vor dem Thron der Gnade, sie sind Werk-
zeuge fur etwas weit Hoheres: fur die Konsekration, fir das
Opfer. Sie eilen voran, wie ungeduldig, ihre Aufgabe zu er-
flllen; rasdi gehen sie dahin, das Ganze ist rasch: denn alles
ist nur Teil einer einzigen, unteilbaren Handlung. Rasch
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gehen sie, denn es sind Opferworte voll Schauer; ein Werk»
zu groB, um dabei zu verweilen. Rasch gehen sie voriiber,
denn Jesus, der Herr, geht mit ihnen, wie er in den Tagell
seines Fleisches den See entlang ging und schnell den einen
und dann den andern rief. Rasch gehen sie voriiber, denn
»wie das Aufblitzen von einem Ende des Himmels zum an'
deren, so istdas Kommen des Menschensohnes« (LK. 17,24) 11
So sind wir alle im Kreis, ein jeder an seinem Platz, und
schauen aus nach dem groflen Kommen, »wartend auf die R
gung des Wassers« (Joh. $,3), jeder an seinem Platz, mit sei'
nem eigenen Herzen, mit seiner eigenen Not, mit seinen eige’
nen Gedanken, mit seinen eigenen Anliegen, mit seinem eige’
nen Beten: getrennt und doch eins.. Denn auch wir nehmell
teil mit dem Priester Gottes, und wir tragen ihn geistig, eil'
fache Arbeiter und Studierende.., unschuldige Méagdlein und
biiRende Sunder — aber aus all diesen Seelen steigt der eme
eucharistische Lobpreis, und die groBe heilige Handlung ISU
sein Mal} und sein Ziel..

Meine Briuder, die groRBe Wahrheit ist taglich vor unserll
Augen: Christus hat das immerwéhrende Wunder seines Lei'
bes und Blutes unter sichtbaren Zeichen angeordnet, um uns
dadurch des immerwdahrenden Geheimnisses der gottlichen
»Allmacht in Banden« zu versichern: Er nahm Brot, segnete
es und machte cs zu seinem Leibe. Er nahm Wein, dankt*]
und machte ihn zu seinem Blute. Und er gab seinen Priestern
die Macht, zu tun, was er getan hat. Infolgedessen ist er auch
fernerhin in der Hand von Sundern. Ein schwacher, unvziS'
sender, sundiger Mensch zieht durch die ihm verliehene prie-
sterliche Gewalt die Gegenwart des Allerhdchsten herbei,
birgt ihn in seinem engen Tabernakel und teilt ihn einen!
stindigen Volke aus.. Es ist klar, meine Briider, wenn
Gott nur als den Allméchtigen bekennen, haben wir bloR ein*!
halbe Erkenntnis von ihm gewonnen.. Wollen wir ihn voll’
kommen erkennen, so missen wir ihn an seinem Name®
»Gott mit uns« und »Jesus« (Gott ist Heil) erkennen50.

1870. Die tinversieglicbe Lebensquelle

Die Religion der Natur ist ein bloBer unfertiger Anfang un”
bedarf einer Ergdnzung — sie kann nur eine Ergénzung
haben, und eben diese Erganzung ist das Christentum. D,c
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nattrliche Religion ist gegriindet auf das BewuBtsein der
Sunde; sie erkennt die Krankheit, aber sie kann nach dem
Heilmittel nur ausschauen, sie kann es nicht finden. Dieses
Heilmittel, sowohl fur die Schuld wie fur die sittliche Ohn-
macht, findet sich in der zentralen Lehre der Offenbarung, dem
Hittieramt Christi.. Das erkl&rt, warum die Romische Macht
und die Masse von Religionen, die sie umfafte, ihm nidit
standhalten konnten; das ist das Geheimnis seiner andauern-
den Energie und seines nie ersdilaffenden Martyrertums; das
erklart, warum es noch heute in so geheimnisvoller Weise
maditig ist, trotz der neuen und schreddichen Gegner, die
seinen Pfad umlagern. Es fuhrt mit sich jene Gabe, die eine
tiefe Wunde der mensdilidien Natur zu schliefen und zu
heilen, eine Gabe, die mehr fir seinen Erfolg arbeitet als eine
Sanzc Enzyklopéadie wissenschaftlicher Erkenntnis und eine
8anze Bibliothek von Kontroversen; und darum muf} cs
dauern, solange die mensdilidie Natur dauert..
Hh kann nidit zugeben, dal3 es eine bloR historische Religion
Se>, Gewily hat es seine Grundlagen in vergangenen und glor-
rcichen Erinnerungen, aber seine Macht ist in der Gegen-
wart.. Bis zum heutigen Tag rufen seine Riten und Bréaudie
*°rtwahrend die aktive Dazwischenkunft jener Allmacht her-
be>, mit der die Religion vor langer Zeit begann. Zuerst und
~hochst steht die heilige Messe, in der Er, weldier einst an
bem Kreuz fir uns starb, durch Seine buchstébliche Gegen-
wart in ihr, jenes eine und selbe Opfer zurtidebringt und fort-
Setzt, das nicht wiederholt werden kann. Demndchst kommt
yas wirkliche Eintreten von Ihm selbst, Seele und Leib und
Gottlichkeit, in die Seele und den Leib jedes Anbetenden..
dilieBlich Sein personliches Wohnen in unseren Kirchen,
bas den irdisdien Dienst zu einem Vorgeschmack des Him-
mels erhebt.
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IV. KIRCHE UND WELT

Sichtbare und unsichtbare Kirche

1835. Immer ist es die eine Kirche

Es gibt Bedeutungen, in denen wir mit Fug von der sich*'
baren und unsichtbaren Kirche sprechen kénnen _ sofern m"0
darunter zwei Seiten einer und derselben Sadie versteht,
die nur in unserem Geist, nicht in Wirklichkeit getrennt
sind..
(i.) Sichtbar heif3t die Kirdie zum Beispiel, weil sie aus Geist'
liehen und Laien besteht — unsiditbar, weil sic fir ihr Lebell
und ihre Kraft auf unsiditbaren Einflissen und Gaben,
vom Himmel stammen, beruht. Das ist in Wirklichkeit nichr
in zwei zerlegbar, so wenig es eine Kreislinie teilen hiele’
wollte man konkav und konvex »auseinandernehmen«: ~rlS
von auflen als konvex erscheint, ersdieint von innen
konkav..
(2.) Die eine Kirche ist ein ganzer Leib aus allen Generati0’
nen, so daf die Kirche unserer Zeit nur ein Teil von ihr ist--
In der kommenden Welt wird diese Kirdie in ihrer Einheft
zusammengebracht werden, gleichviel wann ihre Glieder i0l
einzelnen lebten.. Wir sprechen dabei nicht von zwei Kir'
dien; wir betrachten nur die eine christliche Gemeinschaft
einerseits in ihrer Existenz im Jenseits und anderseits als ge'
genwartige siditbare Kirche..
(j.) mogen wir in sinnbildlicher Redeweise von den Glieder0
der gegenwartigen Kirdie, die zur Stunde im Glauben und
der Furcht Gottes leben, als von der unsichtbaren Kirdie spre'
dien — nicht in dem Sinne, als bildeten sie einen Leib fi-r
sich (was nicht der Fall ist), sondern durch eine gedanklich?
Unterscheidung, indem wir sie von den Gbrigen getrennt den'
ken und von ihnen als unsichtbaren spredien, weil wir sif
nicht kennen, und indem wir sie im besonderen Sinne als
Kirche anspredien, weil sie das sind, was alle Christen ihrer
Bestimmung nach sein miten.. Der einen Kirche Lebe0
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aber durchdringt alle, mégen auch vonseiten Einzelner An-
stdRe oder Hindernisse sein, die ihren Genul3 der Gnaden-

§aben unterbrechen57.

1$37. Die sichtbare Kirche Vorhut der unsichtbaren

(Uie durch den HI. Geist zu einem Leib geeinte Kiixhe)
i$t gebildet nidit bloR aus den wenigen, die nodi in ihrer
Prifung sidi befinden, sondern aus den vielen, die im Herrn
sdilafen.. Und wie die Jahre hingingen, ist die Versammlung
vollendeten Geister immer groer geworden im Verhélt-
nis zu jener streitenden Schar, die ihre Aufflllung bildet in
Lottes neuer Schopfung.. Wie Uferzeidien und Bojen den
Steuermann unterrichten, wie der Schatten auf der Sonnen-
uhr den Lauf der Sonne bezeichnet, so miissen wir, wenn
auf Christi Spur einlenken wollen.., uns anschlieen an
Jpnes heilige Amt, das er, zum Himmel fahrend, uns hinter-
aR .. Das sichtbare Amt auf Erden, die Bischéfe und Priester,
lammen mit den Christen, die ihnen folgen, wird heute und
Jorgen die Kirche genannt, wiewohl es in Wahrheit nur ein
MMtichteil ihrer ist, da sie jener Teil ihrer ist, der gesehen wird,
Aif den gedeutet werden kann, und da sie ihr gleicht und sie
bezeugt und zu ihr fUhrt. Jener unsichtbare Leib aber ist die
1"ahre Kirche, weil sie sidi nicht andert, wiewohl sie immer
Néchst. Was sie hat, bewahrt sie und verliert es niemals. Was
aber sichtbar ist, ist im Flusse und Ubergang und geht fort-
wéhrend ins Unsichtbare.
~as Sichtbare stirbt immer zur Vermehrung der unsichtbaren
Celiar und wird immer wieder neu geschaffen aus der Masse
[11Clischlicher Verderbnis durch die Kraft des Geistes, der im
Unsichtbaren wohnt und auf die Welt wirkt. Generation auf
Generation wird geboren, gepriift, gesiebt, gekraftigt und
fullender. Wieder und wieder leben die Apostel in ihren
Nachfolgern, und ihre Nachfolger hinwiederum werden ver-
Saninielt zu den Aposteln.. Die Taufe nimmt nicht nur in
S’0e bloRe sichtbare Gesellschaft auf, sondern., wenn ein
y*nd zur Taufe gebracht wird, dann beansprucht es die un-
*chtbare Kirche, sie fordert es von Gott, empféangt es und
reitet Uber es, als Gottes Werkzeug, ihre eigene Heiligkeit
Wenn wir Gott preisen in der Heiligen Kommunion,
Weisen wir ihn mit den Engeln und Erzengeln, die die Wéch-
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ter der Gottesstadt sind, und mit den Heiligen, die ihre Bir'
ger sind. Wenn wir unser Opfer der Lobpreisung und Dan*5'
sagung darbringen oder an den dargebotenen geheiligten EI°'
menten teilnehmen, essen und trinken wir feierlich von dcn
Kraften der kinftigen Welt. Wenn wir die Psalmen lesen,
gebrauchen wir vor vielen Zeugen eben die Worte, durch diC
jene Zeugen selber — ich meine alle dic aufcinanderfolg0ll"
den Generationen jener heiligen Gesellschaft — sidi seit TflU"
senden von Jahren aufrecht hielten in ihren Tagen wéhren
ihrer Pilgerschaft himmelwarts.. Wenn wir im verborgenell
beten, sind wir nidit einsam; andere »sind versammelt«
uns »in Christi Namen«, wiewohl wir sie nicht sehen, my;
Christus mitten unter ihnen. Wenn wir dem Gottesdienst
nahen, den er angcordnet hat, nahen wir uns den Stufell
seines Thrones.
Wenn wir den Bischéfen nahen, die der Mittelpunkt die”-j
Dienstes sind, was haben wir anderes vor uns als die zwo>
Apostel, gegenwartig, aber unsichtbar?.. Wenn wir beken-
nen oder leiden im Namen Christi, was sind wir anderes a«
selber Bilder und Symbole des Kreuzes Christi und der Km’l
von Ihm, der an ihm starb? Wenn wir gerufen werden, E'r
den Herrn zu kdmpfen, was sind wir, die man sehen kann,
anders als bloRBe Vorposten, Vorhuten einer méchtigen He°r'
schar, selber wenige an Zahl und geringzuachten, aber kiihn
Uber unsere Zahl hinaus, weil Beistand leisten die »Feuer'
wagen« und »Feuerrosse« rings um den »Berg des Herrn G°r
Heerscharen« (4. Kon. 6,17), unter dem wir stehen?
Oder sollten wir so unglaubig sein, zu meinen, die Kirche sc*
nur, was sie zu sein scheint: eine arme, hilflose, verachtet!
menschliche Institution, verspottet von den Reichen, geplin-
dert von den Gewalttétigen, zerpfliickt von den Sophist/!
und begénnert von den Grollen — statt zu glauben, daf3 SIC
ihren Dienst tut vor dem ewigen Thron, um den da sind »li*c
vierundzwanzig Sitze, und auf den Sitzen vierundzwanZi?
Alteste mit weiBen Kleidern angetan und goldenen Kronil
auf den Hauptern« (Geh. Offb. 4,4)?.. Der liebt die unsicht-
bare Gemeinschaft der Glaubigen, der die sichtbare liebt. Dl
Prifstein unserer Vereinigung mit Christus ist die Liebe;
Prufstein der Liebe zu Christus und zu seiner Kirche ist, da**
wir jene lieben, die wir tatséchlich sehen.. Da wir also wiir-
dig sein mochten, Gemeinschaft zu haben mit den Glaubigill
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Jeder Zeit und jeden Ortes, so lasset uns treulich Gemeinschaft
halten mit den Glaubigen unserer Tage und unserer Nachbar-

schaft.

N3, Der HI. Geist — unser Wille zur sichtbaren Kirche

~as Bezeichnende am EinfluR des HI. Geistes ist, daR er der-
selbe ist Uberall, schweigsam, von Stufe zu Stufe fuhrend,
durchdringend wirksam, aber nidit gewalttatig oder schroff,
°der launisch, oder parteiisch, oder abgesondert; und wenn
andererseits die Regungen des Herzens, die wir fiihlen, unsere
Impulse und Veranderungen diesen unvollkommenen Cha-
rakter haben, dann haben wir Ursache zu dem Verdacht, dal
S'e in keiner Weise von dem einen, wahren Heiligmacher
kommen, dem Heiligen Geist, dem Troster.

Ein jeder Geist zum Beispiel, der vorgibt, zu uns allein zu
kommen und nicht zu andern; welcher nicht beansprucht, den
Eeib der Kirdie zu allen Zeiten und an allen Orten bewegt
zu haben, ist nicht von Gott, sondern ein privater Geist des
Irrtums.. Gottes Geist wohnt in der katholischen Kirche und
hat die ganze Welt heimgesucht. Neue Bekenntnisse, private
Mginu_n%en, selbstersonnene Ubungen sind nur Tauschungen..
Plotzlicher Wechsel der Gefiihle, Ruhelosigkeit, Sdirecken,
heftige Erregungen, stirmische Entschliisse, Ekstasen und
Ausbriiche sind nicht seine Zeidien; oft kommen sie von fal-
schen Geistern, die himmlische Einflusse nur, so gut sie kén-
nen, nadiahmen.. Jeder Geist, der mit weniger zufrieden ist
Ms mit dem ganzen Mensdien, der uns nicht zur &ufersten
*Ergebung und Hingabe fuhrt, der etwas fir uns selber zu-
rUckbehalt, der unserem Eigenwillen willfahrt, der dieser
°dcr jener natlrlichen Neigung oder Vorliebe schmeichelt, der
hicht auf innere Einheit des religidsen Charakters zielt: ist
hicht von Gott.

uas Herz eines jeden Christen sollte im Kkleinen eine Dar-
stellung der katholischen Kirche sein, da doch ein Geist so-
wohl die ganze Kirche wie jedes ihrer Glieder zu seinem
. cuipel macht. Wie er die Kirche eins macht, die, sich selber
hberlassen, in viele Teile sich trennen wirde, so macht er die
"eele eins trotz ihrer mannigfachen Neigungen und Fahig-
keiten, ihrer einander widersprechenden Ziele.. Ehe wir nicht
‘m eigenen Innern Umschau halten, werden wir nicht im-
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Stande sein, irgend etwas Gutes fur die Kirche im groflen zu
tun; wir werden nur Unheil anrichten, auch wenn wir Gutes
beabsichtigen, und fur uns wird jenes Wort gelten: »Arzt,
heile dich selberl« (Lk. 4,23).. Lasset uns nur das Niveau
der Religion in unserem Herzen heben, und cs wird in der
Welt steigen. Wer das Reich Gottes in seinem Herzen zu er-
richten strebt, fordert es in der Welt.

zS"0/70/77. Argernisse in der sichtbaren Kirche

Es gibt Argerliches in der Kirche, Dinge, die ihr zum Vor-
wurf, zur Schmach gereichen. Kein Katholik wird es leugnen-
Zu allen Zeiten wurde sie bekrittelt und geschmaht, sic sei
die Mutter unwirdiger Kinder. Sie hat gute Kinder, sie hat
noch viel mehr schlechte. So ist es der Wille Gottes, als soldier
von Anfang an erklart (vgl. Mt. 24; Geh. Offb. 6ff.)-
hétte eine reine Kirche grinden kdnnen, aber er hat ai‘cdriid<-
lich vorausgesagt, das »Unkraut«, welches »vom Feind geséat
wurde«, werde zugleich mit dem Weizen bis zur Ernte am
Weitende bleiben (Mt. 13,36 ff.). Er hat erklart, seine Kirche
werde gleich dem »Netz« eines Fischers sein, das »allerte!
Arten einfdngt« und erst am Abend geleert werden soll
(Mt. 13,47 ff.); und noch mehr, er erklért, die Schlechten und
Unvollkommenen wirden weit zahlreicher sein als die Gu-
ten: »Viele sind berufen«, sagt er, »aber wenige sind auscr-
wahlt« (Mt. 22,14).. Wenn es einen Judas unter den Aposteln
gab und einen Nikolaus unter den Diakonen (Geh. Offb. 2,6)>
wie konnte es dann uberraschen, wenn sich im Lauf von acht-
zehn Jahrhunderten offenkundige Beispiele von Grausamkeit
und Treulosigkeit, von Heuchelei und Verworfenheit finden,
und zwar nicht nur im katholischen Volke, sondern auch an
hohen Stellen, in Kdnigspalasten, im Hause von Bischofen,
ja auf dem Stuhl des heiligen Petrus selbst? Wie kdnnte cs uns
Uberraschen, wenn es in barbarischen Zeiten oder in Perioden
der GenuRsucht Bischofe oder Abte oder Priester gab, dte
sich selbst und ihren Gott vergalRen, der Welt oder dem Ftej'
sehe dienten und in solch Ublem Beginnen untergingen? Was
fur ein Triumph ist es, wenn in einer langen Reihe von zwei'
bis dreihundert Papsten unter Blutzeugen, Bekenncrn, Leh-
rern, weisen Gesetzgebern und liebevollen Vatern ihres Vol-
kes auch einer oder deren zwei sich fanden, die der Beschrei-
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hung des Herrn von jenem »bésen Knecht« entsprachen, der
»anfing, seine Mitknechte und Genossen zu schlagen und mit
den Zechern zu essen und zu trinken« (Mt. 24,49)?..

Venn man also einwendet, das Christentum vermdge nicht
hiinde und Gottlosigkeit in seinem Bereiche auszumerzen, so
kénnen wir antworten, nicht nur habe cs sich soldier Leistun-
gen nidit anheischig gemacht, sondern cs habe tatsadilidi in
Prophetischem Geist seine Glaubigen vor der Erwartung ge-

tarnt, dal cs soldies leisten werde.. )
hie missen wegschauen von dieser Welt, von der »Welt« in

der Kirche, von dem, was so unvollkommen ist, von den
»irdenen Gefalen«, in denen die Gnade angelegt ist (2. Kor.
4>7) — hin zur Quelle der Gnade selbst und ihn bitten, er
ll16ge Sie mit seiner Gegenwart erfullen..
k'lan braucht nur zu bedenken, wie das Bdse seiner Natur
?ach sich aufbléht und laut ist, und wie die wahre Tugend
’krem Wesen nadi Sache des Herzens, bescheiden und unauf-
dringlich ist — um zu erkennen, wie schwierig es ist, aus dem
Praktischen Leben der Katholiken als Ganzem ein »Merkmal
der Kirdie« zu machen..
ho anstdRig es ist, ich kann es durdiaus verstehen, wenn je-
mand sagt, die Existenz des Bdsen beweise an sich sdion, daf3
Cs keinen Gott gebe. Hier ist das Sdilachtfeld. Hingegen zu
~rgunientieren, die Existenz des Bosen in der Kirche sei ein
beweis, daR die Kirche nidit von Gott sei, heifdt der Sache
n*dit auf den Grund gehen, sondern mit einem bloRen Son-
derfall in einer ernsten und furchtbaren Gesamtwirklidikeit
spielen, statt geradewegs auf jene Tatsache selbst loszugehen,
kfie Tatsache des Bosen 1&f[t sich nicht leugnen; die ganze
Offenbarung raumt sie nicht bloR ein, sondern fordert sie
geradezu. Durch die ganze Sdirift zieht sich der Kampf gegen
das Bose als der eigentliche Daseinsgrund einer Offenbarung,
"-eine Offenbarung wére nétig gewesen, wére nicht die Tat-
sache des Bosen. Die Unglucksfalle und Niederlagen der
‘arche sind in der Sdirift vorausgesetzt. Freilich ist eine Zeit
8eWeissagt, wo die Wahrheit einmal siegen wird; aber diese
ist Gott allein bekannt58.
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Das Verhaltnis zu den andern Konfessionen

i8jj. Sichtbare Einheit — eine Bedingung

Wenn wir etwas aus der Geschichte des Judaismus zu lernen
haben, ist es von vornherein nidit unwahrscheinlich, daf alcll
die Kirche Christi einen Teil der ihr gesdienkten Verheilung
versdierzen kann. Vielmehr werden wir, glaube ich, 1l
Neuen Testament erkennen, daR die VerheiBung fur die
ehe tatsadilidi teilweise an eine Bedingung gekniipft ist, d*c
sie (als Gesamtheit aller gultig Getauften genommen) nun
schon seit vielen Jahrhunderten gebrodien hat. Diese Bed™1'
gung ist die Einheit, die von Christus und seinen Apostelll
gewissermafen zum sakramentalen Kanal eingesetzt wurde,
durch den der Kirche alle Gnadengaben des Heiligen Geistes,
darunter die Reinheit der Lehre, gesichert sind. Es bedarf nul
einiger Anspielungen auf die Uberfiillle von Beweisstelle’l
die das Neue Testament Uber diesen Gegenstand liefert. DIC
Einheit kann als das besondere Pfand und Merkmal <cr
Junger Christi und als der Besitztitel ihrer himmlischen Vor'
rechte gelten: »Daran, spricht er, »sollen alle Menschen er'
kennen, dal’ ihr meine Jinger seid, wenn ihr einander liebet"
(Joh. 13,33); und wiederum: »Wo zwei oder drei in meinen!
Namen versammelt sind, da bin ich mitten unter ihnen*
(Mt. 18,20). Der Herr betet fiir seine Apostel und durdi s»c
fur alle Glaubigen, »daR sie eins sein mogen«, wie er mi
seinem Vater eins ist.., »damit die Welt erkenne, dal
mich gesandt hast« (Joh. 16,22 f.). In diesen Worten ist einc
sichtbare Einheit, eine solche Einheit, daf die Welt sie erke'l'
nen kann — welche verborgenen Tiefen sie auch im Ubrige”
habe —, fur unser Verstandnis zum Merkmal oder zur Bedin-
gung jener Herrlichkeit gemacht, in welche die Kirche gekle’-
det sein soll59.

JA34139- Charakterisierung des Protestantismus

In der Reformation schaltete der protestantische Geist die
Autoritét der Kirche aus, und die Schrift galt als das alleinig0
Dokument, um den Glauben festzustellen und zugleich z”
erweisen. Die Frage erhob sidi unmittelbar: »Ist dies ode!
jenes in der Schrift gelehrt?« Und folgerichtig stiegen alleile*
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~erstandesgaben, wie subtile Beweiskunst, kritische Schérfe,
Sprachkenntnisse, zu groRer Wichtigkeit auf und wurden zu
Auslegern christlicher Wahrheit. Auslegung will durch Auf-
~and von Verstandesgriinden durchdringen., und festigt ein
Aleal von Beweisverfahren im Geiste, das sich als zwingende
Argumentation ausgeben moéchte und blofRe Wahrscheinlich-
keit gering wertet. Diese Geisteshaltung., hat zur Folge, dal
Laufe der Zeit alle die feinen Schattierungen von wahr
Jud falsch, die unaufdringlichen Hinweise auf Gottes Wil-
eu, die leisen Schwingungen der »nodi zarten Stimmex, an
~cnen die Schrift so reich ist, (verblassen).. Es ist der Geist
Uberspitzten Protestantismus, will sagen, der Geist, auf
uen die Prinzipien des Protestantismus tendieren, und den sie
‘n breitem Ausmal® verwirklidit haben..
~idn Uber einen einzigen Punkt seiner Lehre kann er seine
Ansicht fixieren.. Er besetzt nur das Gelédnde zwisdien den
Reitenden Méchten, der katholischen Wahrheit und dem
'mationalismus. Dann freilich wird cs zu einem heftigen
\ampf kommen, wenn zwei wirkliche und lebendige Prin-
?ipien, die beide ein einfaches und folgerichtiges Ganzes
*|dcn, das eine in der Kirdie, das andere auBerhalb der-
riben, zuletzt Zusammenstdfen und nicht um Namen und
?A)rte oder halbe Ansichten kampfen, sondern um elementare
~griffe und ausdriddidie moralische Merkmale.. Man wird
Stellung, die man als orthodoxen Protestantismus be-
zeichnet, nicht halten kénnen. Es ist unmdglich, immer auf
Clneni Bein zu stehen oder ohne Stuhl zu sitzen, mit zusam-
J?engebundenen FiRen zu gehen oder wie die Hirsche des
. llyrus in der Luft zu grasen. Man wird sich zu dieser oder

J-ner Meinung bekennen miissen6o.

ts43- Haresie als solche ist unfruchtbar

ist eine dem Evangelium eigene Erscheinung und Merkmal
feines Wirklichkeitsgehaltes, dal3 seine halben Satze, seine
Ubervollen spradilidien Ausdriicke eine Entwiddung offen
assen; sie haben ein Leben in sich, das sich im Fortschreiten
~undgibt; eine Wahrheit, die das Kennzeichen des innern
Zusammenhangs aufweist..; eine Tiefe, die sich ins Geheim-
~N'svolle erstreckt.. Hingegen ist es das Stirnmai der Haresie,
ihre Dogmen unfruchtbar sind; dal? sie keine Theologie
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hat — sofern sie Haresie ist, hat sie das nidit: Bring in Ab'¢u5
ihren Rest an katholischer Theologie, und was bleibt? Pole-
mik, Erdrterungen, Proteste! Sie wirft sich auf Bibelkrij*
oder auf Religionsheweise, aus Mangel an eigenem Bereich-
lhre Formeln endigen in sidi selbst, ohne Entfaltung, denn ¢S
sind Worte; sie sind starr, denn sie sind tot. Wenn sie Lebe!l
hétten, so wirden sie wachsen und sidi vervielféltigen;
wenn sie Leben und Frucht bringen, ist es nur »Sinde, die 1°
ihrer Vollendung den Tod gebiert« (Jak. 1,15). Sic entfall
sidi zu Auflésung, aber sie bringt nidits schopferisch hervor
ist nicht angelegt auf Zusammenhang; ihr Enddogma ist nJl
die Verneinung alles Dogmas und aller Theologie im Zcichc'l
des Evangelismus. Kein Wunder, daR sie leugnet, was $IC
nicht erreichen kann.

1840145. Die Unmdglichkeit des Gemeindeprinzips

Wenn die Argumente in meinem Aufsatz (»Uber die Kath®"
lizitat der anglikanischen Kirche« im Januar 1840) midi nicht
in der anglikanischen Kirche halten konnten, so weif3
nidit, was midi hatte halten kénnen.. Ich sagte mir ernstlich-
Es gibt keine Sicherheit fur die Weiterleitung des aposto'
lischen Amtes, aul3er dieses verharre in der Kirche, die dic
VerheiBungen hat.. Diese Uberlegung setzt voraus, daB S
tatsédilich eine Kirche gibt, will sagen eine sichtbare, rechili®
geformte Korperschaft mit besondern (bernatirlichen Vol'
rediten, heute und flr alle Zukunft.. Diese Kirche, dieser mil
den Gnadenkréften des Heiligen Geistes begabte Leib, diese*
Vermittler der Sakramente und Lehrer der Wahrheit deS
Evangeliums, begabt mit der Vollmadit zu binden und ztl
l6sen, gewdhnlich »Schlusselgewalt« genannt, ist cntwed@l
jene gottliche Schopfung, die nadi katholisdier Auffassung
identisdi ist mit dem weltweiten christlichen Ganzen,
ihrem Wesen nach die eine und einzige organisierte Verein!'
gung — oder aber.. jeder bischéfliche Sprengel fur sich, je™
einzelne der Dibdzesen, aus denen sich das Ganze zusammen"
setzt, ist im eigentlichen und urspriinglichen Sinne >
Kirche«, die die VerheiBungen hat, und jede von ihnen *st
gleichsam ein Kiristallisationspunkt, nur eine Wiederholung
der Ubrigen, und jede von ihnen ist hinsichtlich der himU}
lischen Vorredite ebensogut »die vollkommene Kirche«
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zusammengenommen, jede der andern gleich, jede unab-
héngig von jeder, jede selbstandig und restlos mit der Fille
Mer geistlichen Vollmachten ausgestattet.. )
Diesen letzten Kirchenbegriff l1€gte ich dem erwéhnten Auf-
zugrunde. Nun kommt dies aber ganz offenbar auf die
Ycerneinung hinaus, da® es Uberhaupt eine géttlich gfegriin-
j ete> gottlich beauftragte Kirche gebe; es kommt auf die Be-
laUptung hinaus, die eine Kirche sei in jeder von tausend
~Nabhangigen, fir sich bestehenden, einzelnen, gleichgeord-
llcton gegeben, die durchaus nicht zu einer notwendigen ge-
8enseitigen Beziehung gehalten, auf keine géttlich organi-
sierte Ganzheit hin angelegt sind. Und das ist eine Aufstel-
die nicht nur der Schrift unbekannt ist, sondern prak-
tisch schlechthin unmdglich ist.. Zu Lebzeiten der Apostel
5ar die Kirche der Verheiflungen, die Kirche Christi nach den
Denkwiirdigkeiten der Schrift: erstens eine sichtbare, zwei-
eine einheitliche, drittens eine katholische und viertens
"He organisierte Korperschaft.. (Esfolgen die Schriftbelege.)
agc die Einheit in der apostolischen Nachfolge, so ware ein
Lisina der Natur der Sache nach unmdglich: denn wie nie-
17and seine Abstammung umstoBen kann, so kann keine
Kirche die Tatsache ungeschehen machen, dal3 ihr geistlicher
tand geradlinig von den Aposteln abstammt. Entweder gibt
'. keine solche Siinde wie Spaltung, oder die Einheit liegt
~'cht an der bischoflichen Form..
le kbnnen zwei Religionen eine sein, wenn die heiligste
nd eigentimliche Kulthandlung der einen bei der anderen
fc'ne gotteslasterliche Fabel und geféhrliche T&uschung«
?¢,8t? MuB nicht die eine Kirche Christi einen Glauben
aben? Kann eine Konfession die Kirche Christi sein, wenn
nicht einen Glauben hat, wenn sie sich selbst in ihren Ur-
hnden und in den verschiedenen Perioden ihrer Geschichte

'Vlderspricht61?

*844145' Aus Briefen zur eigenen Konversion

~nahernd in den letzten fUnf Jahren hatte ich ein starkes
. efiihl, das oft zu dauernder Uberzeugung stieg.., und seit
z.”eiundeinhalb Jahren wirkt sie bestandig und wird immer
.fugender und gebieterischer, dal} die romische Gemeinschaft
le einzig wahre Kirche ist. Diese Uberzeugung kam iber
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mich beim Studium der Kirchenvéter, wahrend ich sie unter
theologischen Gesichtspunkten, nicht unter kirchlichen las--
Wie Sie wissen, schrieb ich dagegen; und ich kann nicht wahr'
nehmen, in welcher Hinsicht ich dem Eindruck etwas zug6'
standen hatte. Auch habe ich mieli bemiht, ein streng6™
Leben zu fuhren.., und glaube sicher sagen zu dirfen, da"
mein Innenleben und meine Lebensweise im Lauf dieser fi*n
Jahre in mancher Hinsicht sich lauterten, und zwar in Ding6@’
in denen idi um geistlichen Fortschritt betete. So steigt d!
Frage in mir auf: Warum hatte die Vorsehung mein Beten 1l
+ jener Hinsicht erhéren sollen, nidit aber, wenn idi um Lid’
und Leitung betete? Und dann: soweit idi sehe, ziehen aii
menschlichen Lockungen und Versudiungen in die Richtung'
midi ruhig zu verhalten, und sind einem Weiterschreitll
entgegen. Der Verlust von Freunden, der Verlust von Sj6l'
lung, Namen, Achtung, eine solche Desavouierung meinl
selbst, ein solcher Triumph flr andere..
16. November 1844: Dal} unser Herr in unserer Eucharist;0
gegenwartig ist, wenn wir die apostolische Nachfolge und 310
richtige Form der Konsekration haben, wird von Romi$cll’
Katholischen selbst anerkannt — und daR die Gnade den6®
die unfreiwillig in Unwissenheit sind, nicht verschlssell
ist, sondern tatsachlich mitgeteilt wird, obschon unsere Kii'cll
im Schisma ist, auch dies wird von ihnen selbst anerkannt-
Und dal3 sie tatséchlich freigebig mitgeteilt wird, daftr habé
ich tberall in meinem Umkreis Beweise — aber freilich, slb
wird jenen zuteil, die in unfreiwilliger Unwissenheit sin0'
nicht denen, die nach dem RatschluR dieser geheimnisvollll
Vorsehung erleuchtet sind, um zu unterscheiden, welches del
wirkliche Zustand der Kirche ist. Wenn ich einmal vollkon!'
men Uberzeugt bin, dall unsere Kirdie im Schisma ist, danll
glaube ich, ist nach der Lehre aller Jahrhunderte fiir m10l
kein Heil mehrin ihr..
zj. Marz 1845: Was meine Uberzeugungen betrifft, so kanll
ich nur sagen, was ich Dir schon gesagt habe: ich kann nigjlt
einsehen, warum ich einen Entschlul fassen sollte, den Schritt
zu tun, wenn ich nicht glauben mifRte, ich wiirde Gott beleih!”
gen, falls ich es nidit téte.. Ich betrtibe alle, die mir teuer sind’
und erschittere alle, denen ich Lehrer und Helfer war. 1ot
gehe zu jenen, die ich nicht kenne und von denen ich wirkl!
wenig erwarte. Ich mache mich zu einem AusgestoRenen, un
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das in meinem Alter. O, was kann es anders sein als eine
harte Notwendigkeit, die solches begriindet!

*848/49. Aus Seelsorgsbriefen an Suchende

t6' Juni 1848 (an eine Dame): Ich méchte niemand aus dem
U-rund zur Kirdie bringen, den Sie gegen die Kirche von
J-ngland anfiihren, dafl n&mlich alle Gbrigen Hoffnungen
lehlschlagen. Nidit als ob idi nicht den Anreiz wiirdigte, der
“°n leuchtenden Zukunftsbildern kommt, und nicht als ob idi
nicht heute noch fuhlte; aber niemand sollte, wenn er an
*lch halten kann, auf solche Griinde niederen Ranges hin
\°mmen. Diese Welt ist nun einmal eine Welt der Wirren.
S'c sollen nicht zur Kirche kommen, um dem zu entgehen,
s°ndern um des Heils Ihrer Seele willen. Ist dies der Beweg-
end, ist alles in Ordnung: Sie kénnen nicht enttauscht wer-
den. Aber der andere Beweggrund ist gefahrlich..
Z9. und 21. September 1849 (an einen Oxforder Freund): Ich
~rte heute morgen etwas von lhnen, Carissime, was mich
**gen 1&4Bt: »Bestellen Sie mich, und idi werde sogleich zu
unen kommen, umgehend!« Lassen Sie nidits zwischen Uber-
5fugung und ihrer rechtmafigen Folgerung stehen! Mein
sauerster! Sic missen friiher oder spéter sterben. Fur den klar
. cnkenden gibt es kein Drittes zwischen Katholizismus und
~nglaube. Fliehen Sie aus Babylon, solange Sie kénnen!
Welche Freude wird es fur mich sein, Sie zu sehen und zu
Farmen..
/s49-" Das ist ein Punkt, den man immer vor Augen haben
s°Hte: die Uberzeugung ist ein Zustand des Geistes und ist
F-'vas jenseits von bloRen Argumenten, deren Ergebnis sie
Ist und von ihnen versdiieden; sie geht nicht auf und nieder
'h1J deren Kraft oder Zahl.. Irgendwie kommt friher oder
Spéter die Zeit, wo man (berzeugt sein soll und wirklich
~erzeugt ist; und dann ist man verpflichtet, nicht weiter auf
'Pelir Argumente zu warten, obschon sich noch mehr solche
Clbringen lieRen. Ein solcher wird sich in einer Lage finden,
Y* er sogar Uberhaupt keine weiteren Argumente zugunsten
. CrKirche héren mag; er hat nicht das Verlangen, noch mehr
| ber die Sache zu lesen und zu griibeln; sein Geist ist voll-
*°rnmen befriedigt. In solchem Falle ist es seine Pflicht, sich
S$°8leich der Kirche anzuschlielen; er darf nicht weiter war-



ten. Sorgfalt im Uberlegen, aber Entschiedenheit in der Au5'
fuhrung02!

rSjo. Wahre Frommigkeit bei Andersglaubigen

Ich glaube, was unser Land betrifft., kdnnen wir hdchst be'
grundete Hoffnungen hegen, daR sehr, sehr viele sidi in einenl
Zustand uniberwindlicher Unwissenheit (liber die katb®'
lische Kirche) befinden; so da man jene von ihnen, die ein
wirklich religidses und gewissenhaftes Leben fuhren, mit in'
nerer Anteilnahme und selbst mit Freude, wenn auch nich!
ohne Beimisdiung von Trauer, betrachten kann, letzteres zu"
folge der Pein, die ein katholischer Mensdi angesichts ihrel
unbewuliten Vorurteile gegen die ihm bewuBte Wahrheit
empfindet..

Die Gnade wird um der Verdienste Christi willen Uber d*c
ganze Welt hin gegeben; cs gibt nicht einmal einen Winkel i‘n
Heidentum, wo sie nicht gegenwartig ware; sie ist gegen'
wartig in jedem Menschenherzen, um wirklich fur sein End'
heil zu geniigen. Nicht daB die jedem einzelnen dargebotcnc
Gnade von soldier Art wére, daf sie ihn mit einem Male zuill
Himmel bréachte; aber sie reicht fur einen Anfang; sie reichl
hin, um ihn instand zu setzen, damit weitere Gnaden zu ei"
werben, die letztlich den Sinn haben, ihn in die Kirche zu
fuhren.. Es folgt daraus, daf3 es Menschen geben kann, d¥
zwar nicht Katholiken, aber doch in wirklichem Gehorsam zU
Gott sind und von ihm belohnt werden.. Wenn ein ProtC'
stant, umgeben von Leuten, die Uber die Lehre spotten, d”s
Wort Gottes annimmt, da Christus das Brot zu seinem Leihc
macht, und lhn durch den Empfang verehrt, ist cs da ei"
staunlich, ist es nicht Gottes Erbarmen entsprechend, wc*1il
Gott soldi einen besonderen Glauben mit einer Gnade, &bn'
lieh der sakramentalen, belohnt?.. Aber kann andererseits
der hodiste Ernst, die hodiste Wirklichkeit religidsen Gefuhl5
bekundet beim plétzlichen Krankheitsanfall und Tod eineb
Mannes, der ebenso starr in seinem Hal? gegen bestimmte DoS'
men wie bewundernswert in seinem religiosen Ernste W**»
der eines Abends gegen die Sakramente protestierte und an!
néchsten Morgen in edler Haltung mit den Worten der Heill"
gen Schrift auf seinem Munde starb — kann dies irgendeins
Bestatigung abgeben fur jenen Hald und jenen Protest?..

mul} in Erwégung ziehen: wenn es auch eine erklarte
e’viBhcit unter Protestanten gibt, und wenn auch fromme,
Qllste Mensdien unter ihnen vorkommen, so bezieht sidi ihre
c'viBheit doch meist auf Lehren, die im Katholisdien einge-
uossen sind — und darin wurzelt ihr religioses Leben. Eben
‘shalb mufl man nicht meinen, ihre Gewi3heit widerspreche
|/r Gewil3heit von Katholiken oder sdiwéadie deren Beweis-

15<M- Letzte Wirdigung des Anglikanismus

Jfb anerkenne in der anglikanischen Kirche eine denkwirdige
Jinriditung mit grofRen gesdiichtlichen Erinnerungen, eine
?edeutsame Waffe politischer Kraft.., eine Quelle vielseitiger
Vertcile fur das Volk und bis zu einem gewissen Punkte eine
pterin und Verkinderin der religiosen Wahrheit.. Aber
(aB sic etwas Heiliges sei, daR sie den Anspruch erheben
;dnne, mit St. Ignatius und St. Cyprian (als Symbolen der
““ten Kirche) Gemeinschaft zu haben, daB sie ein Recht habe,
+ Cr Kirche des hl. Petrus an die Seite zu treten, ihre Lehre zu
cbampfcn und ihren Weg zu versperren, daB sie sich selbst
'die Braut des Lammes« nennen konne, das ist eine Mei-
18> die bei meinem Ubertritt vollig aus meinem Geist
jJ-bwand..
ie englische Kirche war fir die Vorsehung das Werkzeug,
i**r grofle Wohltaten mitzuteilen. Wenn ich als Dissenter ge-
u°ren ware, dann ware ich vielleicht nie getauft worden;
,vére ich als englischer Presbyterianer geboren worden, hatte
Ic'i vielleicht nie die Gottheit unseres Herrn und Heilands
'bannt; ware ich nidit nach Oxford gekommen, dann hatte
p vielleicht nie von der sichtbaren Kirche, von der Tra-
vit'>n und anderen katholischen Lehren gehért. Und da ich
fon der anglikanischen Staatskirche selbst so viel Gutes emp-
langen habe, kann idi den Mut oder vielmehr so wenig Liebe
aben, ihre Vernichtung zu wiinschen, wenn man bedenkt,
| aR sie fUr so viele andere dasselbe tut, was sie fur midi getan
Ich habe diesen Wunsch nicht, solange sie wie jetzt ihrer
ufgabe gerecht wird und solange wir eine so kleine Ge-
™einde sind. Nicht ihretwegen, sondern der vielen wegen,
t?nen sie dient, unternehme ich nichts gegen sie. Solange die
atholiken in England so schwach sind, tut sie unser Werk..
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Ohne Zweifel war die Nationalkirche bisher ein tauglich®
Wellenbrecher gegen Lehrirrtiimer, die tiefer einschneiden
ihre eigenen. Wie lange dies in kommenden Jahren nodi def
Fall sein wird, ist unméglidi zu sagen, denn die Nation zi”™
die Kirche auf ihr eigenes Niveau herab.. Ich glaube, d.e
passendste Stellung eines Katholiken zur Landeskirche
deren letzter Stunde ist die, ihr beizustehen und sie zu unter"
stutzen, wenn es in unserer Macht liegt, und zwar im Intet"
esse der dogmatischen Wabhrheit.

1870. Die Linie des "Zuwachses

Es gibt wenig Religionen, die nidit gemeinsame Punkte ha
ben; und diese sind, ob wahr oder falsch, wenn sie mit einef
absoluten Uberzeugung angeeignet werden, die Angelpunkt’
um die ein Religionswechsel stattfindet.. Wenn diese Genien!
samkeit der Religionen auch dann stichhélt, wenn die gemein
samen Punkte zwischen ihnen nur gemeinsam gehaltene lir
timer sind, so wird noch um vieles natiirlicher der Ubergang
von einer Religion zu einer anderen sein, ohne Verletzung
existierender Gewi3heiten, wenn die gemeinsamen Punkt»
die Gegenstande jener Gewillheiten, Wahrheiten sind; u'l*
noch starker in diesem Fall und nétigender wird die Synl
pathie sein, mit welcher Geister, die die Wahrheit lieben, s°
gar wenn sie sie in Irrtimer eingeschlossen haben, nach
katholischen Glauben sich sehnen, der in sidi enthélt und a
sein Eigentum beansprucht alle Wahrheit, die sonstwo
finden ist, und mehr als alle (weil er die ganze Offenbar”
Christi enthalt), und nichts als Wahrheit. Das ist das
heimnis der Anziehungskraft, durch die die Kirche Konvc”
titen aus so verschiedenen und miteinander streitenden Recll
gionen zu sich zieht. Sie kommen, nicht um zu verlieren,

sie haben, sondern um zu gewinnen, was sie nicht haben: 1"
damit vermittelst dessen, was sie haben, ihnen noch nie*l
gegeben werde. Der heilige Augustinus sagt uns, daf es keind
falsche Lehre gebe ohne eine Beimischung von Wahrheit; un
cs ist das Licht dieser einzelnen Wahrheiten, enthalten jev/ci j
in den verschiedenen Religionen der Menschen, und es sUl
unsere eigenen GewilRheiten Uber sie, die mdglich sind, ""L
immer diese Wahrheiten gefunden werden, durch die wir ui”
den Weg suchen, langsam vielleicht, aber sicher, zu der Eiu*31
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Religion, die Gott gegeben hat, indem wir unsere Gewif3hei-
ten mit uns nehmen, nicht um sie zu verlieren, sondern um
Sle nodi sicherer zu bewahren und ihre Gegenstdnde nodi
~°llkommcner zu verstehen und zu lieben.. So ist es begreif-
.ch> dall ein Mensdi in seinem religiosen Bekenntnis den
Sanzen Weg vom Heidentum bis zum Katholizismus durdi-
“tufen kdnnte—durch Mohammedanismus, Judentum, Unita-
r’'smus, Protestantismus und Anglikanismus hindurch — ohne
"ne einzige GewilRheit zu verlieren, vielmehr mit einem fort-
wéhrenden Zuwachs von Wahrheiten, die von ihm neue und

Irrinier neue Gewil3heiten beanspruditen und in seinem Geist
Zu Tage forderten03.

~m2/7”. Ehrlichkeit in der briiderlichen Hoffnung

tut mir auBerordentlich wohl, und idi danke Ihnen fir die
Adrnie, mit der Sie von mir sprechen. Ich méchte es lhnen
&Crn erwidern. Was fir ein Geheimnis ist es in unseren Tagen,
tal da so viel ist, was religiose Mensdien zusammenfihren
Jbnnte, so viel, was sie voneinander trennt!.. Idi wiinschte,

konnte die Aussichten der Christenheit in bezug auf die
. Paltungen ebenso hoffnungsvoll ansehen wie Sie. Ich kann
. greifen, daB der Unglaube keine Lebenskraft hat; aber was
konnte das starke Leben tdten, wodurch meine Glaubensge-
nossen die katholische Kirche als das Werk Gottes empfinden
lInd wodurch andere Mensdien es als das Werk des Teufels
~NJsehen? Gottes Gnade vermag alles..
‘le braudien nicht zu flrchten, midi durch etwas zu verlet-
?Cn> was in Ihren AulRerungen mit meinem religidsen Glauben
I'l Gegensatz stlinde. Ich mag denken, und idi tue es, ich sei
1)1 Recht, und Andersdenkende seien im Unredit; aber dar-
ail ware nichts gedndert, wenn wir unsere gegenseitigen Ab-
Axjdiungen vor einander verheimlichen wollten; und nichts
Nare unsinniger und auch unwahrhaftiger, als Kompromisse

klnstliche Zusammenlegungen..

0 traurig es ist, allseits die fruchtlose Sehnsucht nach Einheit
"0-hen zu missen, von der Sie sprechen, so ist es doch auch
Rieder hoffnungsvoll. Wir diirfen hoffen, unser guter Geist
be frommen Mensdien den Wunsch und das Gebet um Ein-
1eJt nicht ohne die Absicht ins Herz gegeben, ihr Beten zu
Sc'ner Zeit zu erhdren..
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In den wichtigsten Punkten, Gber die Sie schreiben, kann i
mit lhnen einig sein. Und ich freue mich darliber wie (ber
einen Ausgleich fur den furchtbaren Niedergang des Glaf'
bens, den wir rings um uns sehen. Wie der Untergang dcr
Sonne die Sterne herauffihrt, so sieht man groRe Lcitgedan'
ken aufleuchten, die, wahrend der Unglaube iberhandninimi
von Menschen verschiedener Religionen als ihr gemeinsameb
Gut begruft werden.

Der Kampf mit der. »Welt«

1836. Der Sinn der Kirche unabhangig von der Welt

Wenn wir gefragt wirden, was das Ziel der christlichen Ver'
kiindigung, Lehre und Unterweisung, was das Amt der K'l'
ehe, betrachtet in ihrem Dienst fur das Wort Gottes, sei, 50
wirden nicht alle, glaube ich, dieselbe Antwort geben. VICt

leicht wirden wir sagen, das Ziel der Offenbarung sei, "ell
menschlichen Geist zu erleuchten und zu weiten, unser ffllll
nach Vernunft zu leiten, unsere Krafte zu entfalten.. — odel
uns zu guten Mitgliedern der Gemeinschaft, zu treuen Unter'
tanen zu machen, ordentlich und nutzlich an unsrer Stell6’
welcher Art sie auch sei — oder uns, was sonst hoffnungsl®s
ware, eine religiése Lebensfiihrung zu sichern..

St. Paulus gibt uns einen Grund, der von all diesen genanntell
verschieden ist: » Ich nehme alles auf mich um der Auserwéhltell
willen, auf daf sie das Heil erlangen mogen in Christus Jes”s
mit ewiger Herrlichkeit« (2. Tim. 2,10). Er mihte sich mehr3*
alle Apostel —und warum? Nicht um die Welt zu zivilisiere”
nicht um das Antlitz der Gesellschaft zu glatten, nicht um dIC
MaRregeln der birgerlichen Regierung zu erleichtern, nidit:
um Wissen zu verbreiten, nicht um die Vernunft auszubilden,
nicht um irgendeines grof3en weltlichen Zieles willen, sondern
»um der Auserwahlten willen«.. Das ist auch das Amt dtf
Kirche in jeder Nation, wo sie weilt. Sie unternimmt viel, sie
erwartet und verspricht wenig.. Die Gemeinschaft der Heill'
gen ist die wahre Kirche, immer wachsend an Zahl, immer
neu herzugebracht, wahrend die Zeit voranschreitet..

Der Zustand groRer Stadte ist heute nicht sonderlich ver'
schieden von dem, was er im Altertum war — oder wenig'
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stens nicht so verschieden, daf er davon (iberzeugen koénnte,
die Hauptaufgabe des Christentums liege im Auf3ern der Ge-
sellschaft, oder in dem, was man »die Welt« nennt. Und wei-
ter, die hochsten und niedersten Klassen im Gemeinwesen
sind nicht so verschieden von dem, was sie wohl auch ohne
Kenntnis des Evangeliums gewesen waren, dal3 sic uns die
Aussage erlaubten, das Christentum habe in der Welt als sol-
ver Erfolg gehabt.. Der Handel ist noch immer habsiichtig,
nicht nur in der Neigung, sondern auch in der Tat, obschon
das Evangelium gehort hat; die Naturwissenschaft ist
Imrner noch skeptisch, wie sie in heidnischen Zeiten war; Juri-
sten, Soldaten, Bauern, Politiker, Hofleute, ja — man sagt es
Mit Beschdmung — die Geistlichkeit verrat noch immer den
a,ten Adam. Christliche Staaten gehen nadi denselben Ge-
izen voran wie zuvor..
}*¢ Kenntnis des Evangeliums hat also,., soweit wir die
~dglichkeit haben, uns ein Urteil zu bilden, bei der Masse der
Menschheit nicht auf den Geist im Innern, auf das »Herz«
gewirkt.. Es hat auch nie verheil3en, es werde dies leisten.
. *e Worte unseres Erlosers, auf die Apostel in erster Linie
¢?-ogen, gelten von der Kirche im ganzen: »lch bete nidit
die Welt, sondern fir jene, die du mir gegeben hast; denn
Ve sind dein« (Joh. 17,9)- In gleicher Weise sagt St. Paulus,
Christus sei gekommen, nidit die Welt zu bekehren, sondern
"sich ein erwahltes Volk zu bereiten, eifrig in guten Werken«
xk2,74%; nidit diese bose Welt zu heiligen, sondern »uns
pernd dem Willen unseres Vaters aus dieser gegenwadrtigen
Nsen Welt zu erretten« (Gal. 1,4); nicht die ganze Erde in
Unimel zu verwandeln, sondern Himmel auf die Erde zu
. pngen. Dies ist der wirkliche Sieg des Evangeliums: jene
"ber sich selbst und Uber die mensdiliche Natur hinauszu-
l(ft>en, die in beliebigem Rang und Lebensstande geheimnis-
voll mitwirken wollen mit Gottes Gnade; die, wahrend Gott
[ ’nen nahe kommt, ihn wirklich farchten und ihm wirklich
gehorchen — welches immer der unbekannte Grund sein mag,
V'eshalb die einen ihm gehordien und die andern nicht. Das
-yangelium hat Heilige geschaffen.. Dies ist gewissermalien
se*n Stirnzeichen..
uns Evangelium also ist zu uns gekommen, nidit lediglich
<u dem Zweck, uns zu guten Untertanen, guten Birgern,
Mlten Gliedern der menschlichen Gesellschaft zu formen, son-
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dern zu Gliedern des »Neuen Jerusalem«, zu »Mithlrger!!
der Heiligen und Hausgenossen Gottes« (Eph, 2,19)..
Evangelium bietet uns Ubernatiirliches dar. »Rufe zu mir
spricht der allméchtige Gott durch seinen Propheten, »und *l!
will dir antworten und dir grof3e, unglaubliche Dinge zeigen»
die du nicht kanntest« (Jer. 33,3)™.

1838. Das Argument der Welt und der Wille Gottes

Die eine eigenttimliche und charakteristische Stinde der W(dj
ist diese: daf3, wahrend Gott mochte, da wir fir das kini'
tige Leben leben, die Welt haben mdéchte, dal wir flr diese
Leben leben. Sie nimmt, als den Hauptzweck menschlicher
Betatigung, ein Ziel, das Gott als Hauptziel verbietet; und
infolgedessen wird das, was sie tut, bdse, weil auf ein falsch05
Ziel gerichtet.. Die Welt hat viele Siinden; aber ihr eigen’
timlicher Verstol3 ist, dal} sie zu argumentieren wagt geg°n
Gottes Wort und Willen. Sie stellt falsche Ziele vor sich sei'
ber hin und handelt dementsprechend. Sie handelt falsch W*°
aus Prinzip, und zieht ihre eigene Weise, die Dinge anzu'
schauen, Gottes Weise vor..

Die Menschen scheinen fiir diese Welt geschaffen; dieses vo*
allem treibt sie, die ndchste Welt zu vernachlassigen: Sie m°*'
nen, sie hatten Grund, zu schlieen; sie meinen, sie sahen, da»
diese Welt die Welt ist, fir welche sie zu arbeiten haben, und
welcher sie ihre Fahigkeiten zu weihen haben..; dal die best0
Art der Religion sei, »ihre Pflicht in dieser Welt zu tun«, da»
dies der wahre Gottesdienst sei; mit anderen Worten, daf? d*e
Jagd nach Geld oder Ansehen oder Macht, dic Befriedigung
des Selbst und der Kult des Selbst seine Pflicht tun heiRe-'
Andere wiederum erachten, dal3 ihre Pflicht einfach dati0
liege, Geld zu verdienen fur ihre Familien; der Soldat meint
daB fir seinen Konig kampfen ihm als Religion geniige; un»
der Staatsmann, selbst wenn er hdchst makellos ist, dal sc*'
nem Lande dienen Religion sei. Gottesdienst als solcher, al5
unterschieden vom Dienste dieser Welt, wird in keinem Sinn0
anerkannt..

Aber wird Gott den Verfuhrungen der Sophistik dieser Weit'
vor welchen Er uns selber gewarnt hat, gestatten, dal Wi;!
uns mit ihnen am Jiingsten Tage vor Seinem Antlitz entschul'
digen? Wird es uns vor Seinem Richterstuhl von der MiR'
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2]ItUng Seines Wortes freizusprechen vermdgen, dal3 wir der
"'dt vertraut haben?, von der Verhéhnung des Glaubens,
~°il wir nach dem Augenschein gelebt haben? Wird es ein
Ersatz sein fur die Vernachlassigung Gottes, des Vaters unse-
Herrn Jesus Christus, dal3 wir Pantheisten gewesen sind?..
P*e Welt verspricht, daB, wenn wir ihr trauen, wir nicht
alsch gehen konnen. Warum? Weil sie die Uberlegenheit der
, hat: es gibt in ihr so viele Menschen; sie miissen recht
llaven. Das ist’s, was sie so kihn zu machen scheint: »Gott
va*in so viele nicht strafen.« Es ist so, wir wissen es, bei
lllenschliehen Gesetzen.. Sie meinen, daR diese Welt flr Gott
Cln zu groRes Ubel sei, um zu strafen; oder besser, daB sie
Cshalb nicht bdse sei, weil in ihr zu viel Béses ist. Umsonst
~sichert ihnen die Schrift, daR sie bdse ist, wiewohl Gott es
*ulait. Umsonst proklamiert und protestiert der gesamte
, Saltcr, von Anfang bis Ende, dal3 die Welt gegen die Wahr-
steht, und daR die Heiligen leiden missen. Umsonst sagen
die Apostel, da die Welt im argen liegt; umsonst er-
~arte Christus selber: »Breit ist der Weg, der ins Verderben
vAlrt' und viele sind, die ihn gehen« (Mt. 7,13)..
elches Elend an jenem Tage, da die toten Gebeine aufer-
s*ehen werden aus ihren Grébern und die Millionen, die
e*Hst gelebt haben, vor ihren allméchtigen Richter gerufen
~erden, dessen Atem ein feuriger Strom ist, und dessen
~mme gleich dem Rauschen vieler Wasser ist,., der tberall
1 gleicher Zeit ist und der so voll und ganz unser Gott und
S'chter Ist wie wenn da keine andere Kreatur in der ganzen
.elt ware, als jeder einzelne von uns! Warum wollen wir
Acht hier lernen, was wir dann mit Gewillheit erkennen
"erden, dal die Zahl keine Kraft hat?

37/41. Die Dinge der Welt heiligen
~er hl. Johannes sagt ausdricklich: »Liebet die Welt ni.ht,

."lch die Dinge, die in der Welt sind; denn alles, was in der
fIt ist, die Lust des Fleisches und die Lust der Augen und
Hochmut des Lebens, ist nicht vom Vater, sondern von

$er Welt.« (1. Joh. 2,13.).. Idi will nicht sagen, der ganze
A'htbare Lauf der Dinge: Volker, Reiche, politische Formen,

serufe des Handels, Gesellschaften, Geschéafte aller Art
Se>en direkt und formell stindig (nattrlich nicht!); aber sie
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kommen aus Bdsem; sie halten sich an Béses und sic sind di°
Werkzeuge des Bdsen; sie haben in sich selber die Natur d°
Bosen; sie waren niemals so, wie wir sie sehen, wére mill
Adams Fall.. Gott schuf alle Dinge gut; aber als der Mens |
fiel, nahm ein bdser Geist von ihnen Besitz, und sie sind bdse,
bis Gott sie wieder beriihrt.. Nur im MaRe, wie die seiend(ll
Dinge in dieses Reich gefugt werden und ihm dienen; nur nil
MalRe, wie Konige und Firsten, Edle und Herrscher,
schaftsleute und Ménner der Literatur und Wissenscha >
Handwerker und H&ndler und Arbeiter sich demitigen un”
die Kirche Christi., wird die Welt lebendig und geistb0ll
und ein geeigneterer Gegenstand der Liebe und ein Rull
platz fur den Christen..

In allen Dingen also sollen wir die Welt geistlich machen:s
Wenn das Haupt eines Haushalts das gemeinsame Famil’0”
gebet beachtet und andere religidse Dienste.., dann verein»
er sidi mit dem Reidie Gottes und errettet seinen Haush*'l
aus dessen natirlicher Beziehung zu dieser unniitzen Wecl 1
Wenn ein Mann in seiner privaten Lebensfihrung die hei
gen Zeiten begeht, heifl3t dies soviel wie Gott seine Gablll
darbringen und alle Zeiten heiligen, indem man ihm bc

stimmte Zeiten weiht.. Wenn er kauft und verkauft,
zugleidi audi reichlich gibt fir heilige Zwedcc; wenn
nichts tut in der Welt, ohne mifltrauisch gegen die Welt z
sein, eifersiichtig auf sich, sich prifend, daR er nidit versu®
werde von der Welt, Opfer bringend, um seinen Ernst
erproben; — in allen diesen Weisen beschneidet er sich n’l
scheidet sich von der Welt durch die Beschneidung Chris*!
Er vollzieht die Beschneidung des Herzens gegeniiber (!
Welt..

Betet zu Gott, meine Briider, er moge euch erleuditen mit d"!
Erkenntnis eurer ausgedehnteren Pfliditen, euch erleucht0'l
mit einer wahren Anschauung von dieser Welt. Hutet °IIC ™
damit die Welt euch nidit verfuhre. Sie strebt danach, euch
Uberreden, dald sie selber vernlinftig und verstandig sci,
die Religion ganz gut sei in ihrer Art, aber dall wir g°bol*°!’
seien fur die Welt. Und ihr werdet ganz sicherlich versu®
werden, es sei denn, ihr »wachet und betet, daf? ihr nicht !
Versudiung fallet« (Mt. 26,41). Ihr miRt entweder die
erobern, oder die Welt wird euch erobern. IThr mifit entwed"
Herren sein oder Knedite. Treffet dann eure Wahl und »$tO!
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Kst in der Freiheit, mit der Christus uns frei gemacht hatl«
(Gal. 4,31)..

J-asset uns mit dem Glauben beginnen, lasset uns mit Christus
beginnen; lasset uns beginnen mit Seinem Kreuz und der De-
mutigung, zu der es fihrt. Lasset uns zuerst von ihm ange-
z°gen werden, der erhoht ist, daB er so sich selbst und alle
L"nge frei uns geben moge. Lasset uns zuerst »das Reich
Rottes suchen und seine Gerechtigkeit«, dann werden alle
D‘nge dieser Welt »uns hinzugefuigt werden« (Mt. 6,33)3 Die
~eln sind imstande, wahrhaft diese Welt zu genieRen, die mit
der unsichtbaren Welt beginnen. Die allein genieRen sie, die
>rst ihrer sidi enthalten haben. Die allein kdnnen wahrhaft
Festmahl halten, die zuerst gefastet haben; die allein sind
mutande, die Welt zu gebrauchen, die gelernt haben, sie nicht
Zu miBbrauchen; die allein erben sie, die sie als Schatten neh-

der kommenden Welt und die um dieser kommenden

willen sie lassen6b.

1"39- Die Kirche siegt durch Leiden

Nare das Leiden nidit in irgendeinem Sinne ein Anteil aller
Christen, so hétte das ganze Neue Testament nur einen zeit-
igen Sinn; denn es ist ganz und gar auf dieser Lehre wie
einem Grundpfeiler aufgebaut.. Wenn wir freilich selber
m einem hodist wesentlichen Punkt das Neue Testament
pncn toten Buchstaben sein lassen — ist es dann verwundet
~1, wenn Weltmenschen sich denken, die Welt dirfe die
7 rdie ruhig bedriicken, da wir es dahin kommen lieen dal
,,¢ Kirche heute sich in der Welt bequem einrichtet? Sie han-
elh dann nur ganz ehrlich mit uns: sie und wir setzen die
chrift zur Seite, und dann kommen wir tberein — wir, ein
~emdtliches Leben zu flhren, und sie, ihre Herrschaft geltend
madien. Wir haben Frieden mit der Welt geschlossen und
j mfen Uber ihr Joch nicht grollen. Unabhangigkeit ist gewil3
«c’n Vorrecht der Kirche, wenn nicht Mihsal und Ungemach
Anteil ist.. Die Kirche Christi scheint bei uns in guten
?liBeren Verhéltnissen.., aber obschon sie ihren Boden be-
AUptet, leidet sie dodi allzeit, indem sie ihn behauptet;
J.e hat den guten Kampf zu k&mpfen, um ihn zu behaupten.
£*e kampft und sie leidet im Male, wie sie das lhre recht er-
I’ht — und ist sie ohne Leiden, so kommt es daher, daR sie
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schlummert. lhre Lehre und ihr Gebot kann der Welt niemals

schmackhaft sein; und wenn die Welt sie nicht verfolgt» s°
kommt es daher, daB sie nidit predigt..
Das Leben der Kirche liegt nicht im Bdses-Zufligen, sonderll
im Boses-Empfangen, nidit im Tun, sondern im Leiden; 1l
alldem, was die Welt verachtet, da es tauglicher scheint, um
ein Reich abzutragen, statt eines aufzubauen: in Geduld, in
Einfalt, Unschuld, Nacligeben, Erleiden, Ergebung.. Wenll
die Kirdie die ihr eigentimlichen Gaben entfaltet, gedeiht sic,
wenn sie nicht Gebraudi davon macht, verfallt sie. »StecKv
dein Schwert an seinen Ortl« (Mt. 26,$2).. Wir erobern,
dem wir dem Schlagenden die Wange hinhalten, indem
Bdses mit Gutem vergelten, indem wir fir den Verfolg'l
beten, indem wir dem Fordernden geben, indem wir fiir de'l
Sdiwachen leiden.. So ist es mit der Kirdie Christi: Wenll
sic Macht, Reichtum und Ehre suchen wollte, so wéare dm*
Abfall von der Gnade; aber es ist nicht weniger wahr, da’
sie dies haben wird, wiewohl sie es nicht sucht — oder hc$
ser, we nn sie es nidit sucht.. Die Heiligen leben im Bu.
gewand, und sie werden in Seide und Juwelen begraben. U’:
Kirche weist die Gaben dieser Welt zurlick, aber diese Gabe'l
kommen ungebeten zu ihr. Macht und EinfluR, Ansehc®’
Autoritat und Reichtum flieBen ihr zu, weil sie danadi ni<m
fragt; sie hat es, weil sie nicht darauf ausgeht — aber laB s'c
es suchen, und sie verliert es.. Das also ist das Gesetz de
Konigreichs Christi und dies der anscheinende Widersprm ™
der in seiner Geschichte sichtbar wird. Es gehort den ArmCll
im Geist, es gehort den Verfolgten; die Sanftmtigen habell
es, die Geduldigen erhalten es; es erobert durch Leiden, ¢S
schreitet voran durch Rickzug..
Es ist die Eigenart des Kampfes zwischen Kirche und Wc.'
daR die Welt allzeit Giber die Kirche zu obsiegen scheint, d*
Kirche aber in Wirklichkeit immer die Welt tberwindet”
Kdnigreiche steigen auf und fallen, Volker breiten sich als
und schrumpfen zusammen, Herrschergeschlechter beginlll-l
und enden, Fursten werden geboren und sterben; Biindnish™
Parteien, Gesellschaften, Zinfte, Genossenschaften, Vci'fa-
sungen, Philosophien, Sekten und Héresien werden gegrll,\\
det und I6sen sich auf: sie haben ihren Tag, indes die KirCl
unverganglich ist — und doch, an ihrem Tage schein™
jene von groBméachtiger Wichtigkeit..

162

"at Zeiten gegeben, da die Kirche durch &ulere oder innere
stol en Ll einen Zustand geriet, der beinahe nach einem Er-
°n aussa™ a”er d’r wundervolles Wiederaufleben jedes-

tcre” Wenn die Welt schon Uber sie triumphierte, ist ein wei-
-itCl| ~rweis’ dall im Gesamtgefiige der Lehre und des Kultes,
Se'n s’e sich entwickelte, von Verderbnis nicht die Rede
> . Lann.. Sie ruht zuweilen in ihrem Laufe, und fir eine
1 ang setzt ihre Tatigkeit fast aus — dann erhebt sie sich

be -er Und ist wieder dieselbe, alles ist an seiner Stelle und
R I't zur Tat: die Lehre ist, wo sie war, und ebenso das
tu Ucatum, dic Kirchendmter, die Grundséatze, das Verwal-
glin"Ss"stem’ Ha mdgen Wandlungen sein, aber es sind Festi-
sti &en °/er Anpassungen; alles ist unzweideutig und be-
lie Int' m*c Clner Wesensgleichheit, die keinem Streit unter-

5°152. Die Verschiedenheit der Mafistabe

der ~Nau”rc an die Ziele der Welt als an die hochsten
'dn ~MMter’ sie wiinscht eine Leitung der Gesellschaft schlecht-
hu Un<* ausschliellich fur die Interessen dieser Welt..: Ord-
Ruhe, Zufriedenheit des VVolkes, ReiJitum, Wohlstand,
A1 itSClrtte iu Kunst und Wissenschaft, Literatur, verfeinerte
s0j¢ Uné&» Glanz.. Die Kirche hingegen faf3t nidit das Ganze,
Mc GlIn ~as einzeine ins Auge; nidit eine Nation, sondern die
StCHSc"en> die sie bilden; die Gesellschaft nidit an erster
e sondern an zweiter Stelle —und an erster die einzelnen
5 ?Scien’ Sie schaut, Uber das duf3ere Tun hinaus, auf und
icn.  Gedanken, auf das Motiv, die Absicht und den Wil-
dah,Sle sc™aut Gber die Welt hin und entdeckt das Ubel, das
d.igMlter Irn Hinterhalt lauert, und setzt sich in Bewegung
mo%ki also einen Feind im Auge; ja, sie hat ein
ftdd, fir welches die Welt kein Auge hat: ihr Schlacht-
hir p 7aS 7erz des einzelnen Menschen, und ihr wahrer
VCrc Ist Satan.. Eine wohlgesittete Dame z. B. mit wenig
VerjSUcilung in ihrem Lebenskreis undohne tatsachliche Selbst-
Ist trotz ihrer kultivierten Lebensart, wenn sie
s me hrist, fir die Kirdie von geringerem Interesse als
C Cs arme> ausgestoRene Weib, das slindigt, bereut und
Jllu, Sdiwierigkeit und knapper Not sich im Bereich del-
ude hielt00.
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Die Kirche und die moderne Welt

1832. Die Religion des »Biirgers«

In jedem Zeitalter des Christentums, seitdem es zuerst geprc'
digt wurde, hat es so etwas wie eine »Religion der Welt« gc'
geben, welche die eine, wahre Religion so weit nachahmt, dan
sie die Unbestandigen und Voreiligen tauscht. Die Welt »hat
nichts gegen Religion« als solche.. Selbst in der ersten Zeit
der Kirche, wahrend noch Verfolgung wiitete, griindete
Satan eine Gegenreligion unter den Philosophen des TagcS
(Wle Gnosis), zum Teil dem Christentum &hnlich, aber i'l
Wabhrheit sein bitterer Gegner; und sie tduschte und lieh
scheitern den Glauben derer, die in ihrem Herzen nidit d>e
Liebe Gottes hatten..

Wias ist jetzt (d. h. fir das »aufgeklarte« Blrgertum) <he
Religion der Welt? Sie hat die liditere Seite des Evangelium
aufgegriffen.. Im MaRe, wie die Vernunft kultiviert, der Ge'
schmack gepflegt, die Affekte und Gefihle verfeinert werden,
wird von selbst ein allgemeiner Anstand Uber das Gesicht dei
Gesellschaft sich legen, ganz unabhéngig von dem Einflu3 de»
Offenbarung..

Das Laster wird unschicklich und haRlich in der Vorstellung
oder, wie man gerne sagt, geschmaddos. Eleganz wird ali’
maéhlich zum Prifstein und MaRstab der Tugend, von del
man nicht langer mehr meint, daf3 sie einen inneren Ansprud!
auf unser Herz habe oder Existenz habe, zu mehr, als dic
Ruhe und die Bequemlichkeit der anderen herbeizufiihren-
Das Gewissen wird nicht langer als ein unabhé&ngiger Schieds'
richter der Handlungen anerkannt, seine Autoritat wifd
wegerklart; zum Teil wird es im Geiste der Menschen ersetzc
durch den sogenannten moralischen Sinn, welcher ledigli®
als die Liebe des Schdénen angesehen wird, teilweise durch d»e
Herrschaft des ZweckmaRigen.. Wohlwollen ist die Haupt'
tugend: Unduldsamkeit, Frommelei, Ubereifer sind
Hauptsunden. Harter Ernst ist eine Absurditét; selbst Festig'
keit wird mit unfreundlichen, mifitrauischen Augen ange'
sehen.. Kein Sinn fir die Autoritat der Religion als ein den!
Geiste Auleres: mit einem Wort keinen Ernst — und deshalb
weder kalt noch warm.., sondern (in der Sprache der Schrift)
lauwarm..

mSenket darliber nach, idi bitte euch instdndig, meine Bri-
tet:.. Ich méchte nicht mit Willen zu herb sein; aber wissend,
bdaB die Welt im argen liegt« (1. Job. 3,19), halte idi es fur
hochwahrsdieinlich, daf ihr, soweit ihr in ihr seid (wie ihr
sein mult, und wie wir alle nadi unserem MaR sein
Missen), zum grofiten Teile von ihrem bestehenden Irr-

infiziert seid, jener religidsen Hohlheit, die das Resultat
eines erblindeten Gewissens ist; und darum spreche ich zu
Cudi in allem Ernst.. »Die Furcht Gottes ist der Anfang
der Weisheit« (Spr. ij). Solange ihr nicht seht, dal Gott
ein verzehrendes Feuer ist« (Deut. 4,24), und ihm nicht mit
Ehrerbietung und frommer Furcht als Slinder naht, seid ihr
n°di nidit einmal in Siditweite der »engen Pforte« (Mt.
773)6L

*$36/38. Rationalismus bereitet zum offenen Abfall

Nationalismus ist ein gewisser MifRbrauch der Vernunft, d. i.

"y Gebraudi fir Zwecke, fur die sie nie bestimmt war und
nidit geeignet ist. In Dingen der Offenbarung heif8t das:
Rusern Verstand zur Riditsdinur und zum Mal der Offen-
Aarungslehren machen; die Bedingung aufstellen, dal jene
Mehren ihrer Natur nach ihre Rechtfertigung in sidi selbst
‘nitbringen miifdten; sie verwerfen, wenn sie in Gegensatz zu
Unseren bestehenden Meinungen und Denkgewohnheiten ge-
[ayen.. SchlieBlidi gibt es Wahrheiten, die uns unzulénglich
heben ohne Zeugnis — und da ist es das Zeugnis, was durdi
s‘ch selbst und in sich selbst einen gebieterischen Anspruch auf
""sere Annahme hat.. Der Rationalist macht sidi selbst zum
¢i'httelpunkt, nidit seinen Sdidpfer..
Wissen Sie, daR unsere ernstesten Denker, soweit sie sich eine
‘Jeinung zu bilden wagen, den Geist des Liberalismus als das
Kennzeichen des kommenden Antidirist zu betrachten pfle-
7en?.. Der Antichrist wird als »der Gesetzlose« besdirieben
Thess. 2,3), der sidi Uber die Bindung der Religion und des
K'esetzes erhebt. Der Geist der Gesetzlosigkeit kam mit der
Reformation, und der Liberalismus ist dessen Sprof3.. Unter
"beralismus verstehe ich., den MiRbrauch, jfene geoffenbar-
ten Lehren, die ihrer Natur nach tber dem menschlichen Ur-
leN stehen und von ihm unabhéngig sind, diesem zu unter-
werfen..
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Wird sidi der Feind Christi und seiner Kirche zufolge eines
gewissen besonderen Abfalls von Gott erheben? Und haben
wir keinen Grund zu fiirchten, daR sidi gerade heute ein
Abfall dieser Art langsam vorbereitet, seine Krafi & sammelt
und stlirmisch fortschreitet? Macht man nicht gerade heutzu-
tage einen auffallenden Anlauf fast Gberall auf der Welt,--
ohne Religion auszukommen? Gibt es nicht zugestandenef'
maBen und in wachsendem Umfang eine Meinung, daf} ein
Volk als solches nichts mit Religion zu tun habe, daB s'c
lediglich Gewissenssache fiir den einzelnen sei?.. Gibt es nicht
eine fiebernd geschaftige und zéhe Bemiihung, das Religidse
in offentlichen Geschéften auszuschalten..; einen Versuch, eS
auf ein inneres Empfinden zu begrenzen, und also einen Vei'
such, im Hinblick auf das Wandelbare, Fliichtige unserer
Empfindungen, tatséchlich die Religion zu zerstoren..?

Dies alles kann mich nur Uberzeugen, dal jene Vision vorn
Antichrist als bernatiirliche Macht der Zukunft in der Ab'
sicht der Vorsehung eine ernste Bedeutung als Gegengm
gegeniiber dem bdsen Zeitgeist hat. Es wird fur unser Denken
von Nutzen sein, riickwarts und vorwérts zum Anfang uno
zum Ende der biblischen Zeit, auf die erste und zweite An'
kunft Christi zu schauen. Was wir ntig haben, ist das Vci'
stdndnis, dall wir an derselben Stelle sind, an der die ersten
Christen standen, mit demselben Gottesbund, demselben
heiligen Amt, heiligen Dienst, Sakramenten und Pflichten-
daR wir fuhlen, wir sind in einer siindigen Welt, die in Bos'
beit liegt; dall wir unsere Lage in ihr erkennen, dal} wir Zed'
gen in ihr sind; dafl Schmach und Leiden unser Teil sind
so dal® wir nicht Gberrascht sein kdnnen, wenn solches Ubel!
uns kommt, sondern es als eine Art liebreicher Ausnahn'*e
empfinden, wenn wir verschont sind; daf} wir wachen kDr'
zens.. und gewartig seiner zweiten Ankunft — ausschauen0
nach ihr, ja voll Sehnsucht, ihre Zeichen zu sehen — n’*
unsern Gedanken oft und viel bei dem kommenden Gericht

weilen.

1854. Der offene Kampf und die Methode

Im Mittelalter, wo der Katholizismus die allein anerkannt?
Religion in der Christenheit war, mufBte der Unglaube not'
wendig unter dem Mantel der Sprache und des dufRere'l
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Scheins der Glaubigkeit weiterzukommen suchen — wéhrend
Cr heutzutage bei der allgemein herrschenden Toleranz und
Angriffsmoglichkeit auf die Offenbarungswahrheit., folge-
richtig die Maske fallen 4Bt und sidi in eigenen Festungen
8egcn uns verschanzt, um uns bei hellem Tag und in direktem
Angriff entgegenzutreten. Und ich habe kein Bedenken zu
sagen (natrlich unter VVorbehalt seelsorgerlicher Erwégungen
kirchlicherseits), daf ich lieber in einem Zeitalter lebe, wo
der Kampf bei Tage und nicht im Zwielicht vor sich geht; und
'ch z6ge cs vor, durch den Speer eines Feindes statt unter dem
Dolch eines Freundes zu fallen..
ch bin der Ansicht, der Unglaube in irgendeiner Gestalt sei
Unvermeidlich in einem Zeitalter der Verstandesbildung und
I” einer Welt wie der unsern — weil ich mir gegenwartig
“alte, dall der Glaube einen Akt des Willens erfordert und
den gebuhrenden Gebrauch religidser Gelegenheiten und Hil-
*en voraussetzt.. lhr wirdet euch darauf gefaflt machen
"Hissen, dall die Unmoral noch heftiger, der Unglaube noch
Erschlagener und subtiler, noch bitterer und gehéssiger ware,
'Enn er sich verstellen miite. Einen groflen Vorzug hat
c'n Zeitalter, in dem der Unglaube offen sprechen kann: daf
“nch der Glaube frei zu Wort kommt.. Die Machtsphére der
Airche ist eingeengt, aber sie gewinnt an innerer Kraft, wo sie
jI” Ausdehnung verliert.. Weltliche Vorteile stellen nicht
anger mehr ein Lockmittel fur Heuchler dar, und die Glie-
der der Kirche haben infolgedessen den Trost, dal3 sic einer
des andern sicher sein kénnen..
¢er Unglaube von heute sagt: »lhr méget Ansichten im Reli-
giosen haben, ihr mdget Theorien, Argumente, Wahrschein-
"hkeitsmomente haben — alles, nur nicht Beweise, und dar-
Eii kdnnt ihr keine Wissenschaft haben.. Nun also, wenn die
Eligion just zu den Dingen gehort, Gber die wir nichts wis-
Se” konnen, was kann so lacherlich sein, als daran Zeit zu
Erschwenden — was so l&cherlich, als mit andern daruber
sri'eiten?«.. Werden also die Unglaubigen von heute sich
°ffcn als Widersacher der Theologie erkldren und sich in
Auseinandersetzungen mit den Theologen einlassen? Das
"'eRe offenbar das Unheil vergréRern und cs verewigen. Nach
.”Er Meinung kommt ja religidsen Menschen nichts so sehn-
*eh erwiinscht, nichts wiirde so sicher die Sache der Religion
Einbringen als Auseinandersetzung. Nach ihrer Meinung
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ist es ja gerade die Politik religidser Leute, die Welt dazu zu
bringen, daR sie ihre Aufmerksamkeit unabléssig auf das
Religidse richtet — und Auseinandersetzung ist dafiir das
wirksamste Mittel. Sie selber also werden es von dieser Vor-
aussetzung aus gerade umgekehrt anfassen: sie werden
sorgféltigem Bedacht Giber das Religiése — schweigen.., und cs
fir das einzig richtige VVorgehen halten, nicht der Theologie
gegeniberzutreten, sondern ihr den Rang abzulaufen. Uber-
lal3t ihre Lehrer sich selbst! Faf3t nur das Ziel ins Auge»
andern Wissenszweigen Geltung zu verschaffen, die neben
dem &uReren Reiz der Neuheit ein Uberragendes Interesse;
ihre eigene Fille und ihren Wert fiirs praktische Leben
haben.. Das Gebiet der Erfahrungswissenschaften, als d*1
sind Psychologie, Staatslehre, Volkswirtschaftslehre, die
mannigfachen Zweige der Physik mit ihrem reichhaltigen
Stoff.. — das mdgen euere zwar indirekten, aber wirksamen
Mittel sein, um die Religion zu tberwinden!..

Jedes Studium, gleichviel welcher Art, braucht nur aus-
schlielich betrieben zu werden, um im Geist das Interesse, la
sogar die Auffassungskraft fiir etwas anderes zu ertoten.. Ls
ist also klar, daB die Richtung des Wissenschaftsbetriebcs dazu
angetan ist, religidse Gleichgultigkeit oder Zweifelsucht zu
ziichten, lediglich indem man sich ausschlieBlich damit be-
faf3t0s.

1879. Aus der Kardinals-Ansprache in Rom

In einer langen Reihe von Jahren habe idi viele Fehler began'
gen. Idi habe nidits von jener hohen Vollkommenheit, die
den Schriften von Heiligen eignet, dal3 ndmlich nidits Irrigeb
in ihnen zu finden ware. Aber eines, so glaube ich Zuversicht'
lieh, kann ich fir alles, was idi geschrieben habe, in Anspruch
nehmen: eine ehrliche Absidit, frei von personlichen Zwecken»
eine Haltung des Gehorsams, eine Bereitschaft, mich korri'
gieren zu lassen, eine Furcht vor Irrtum, ein Verlangen, def
heiligen Kirche zu dienen — und durch Gottes Giite ein schO'
nes Maf3 von Erfolg.

Und idi freue mich, es zu sagen: gegen ein grofRes Zeitiibd
habe idi von Anfang an angek&mpft: seit dreilig, vierzig»
flnfzig Jahren habe ich nadi meinen besten Kréften deil
Geist des Liberalismus im Religiésen abgewehrt. Nie wareU
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der heiligen Kirche VVorkdmpfer gegen ihn dringender nétig
als heute, da er wie ein Netz der Versuchung Uber die ganze
~elt hin verbreitet ist.. Liberalismus im Religidsen ist die
Lehre, daR es keine bestimmte Wahrheit im Religitsen gebe,
sondern dal’ ein Bekenntnis so gut wie ein anderes sei.. Die
Uffenbarungsrcligion sei nidit Wahrheit, sondern Sache des
Geflihls und Geschmackes, nicht objektive Tatsache, nicht
Wunderbar. Es sei das Recht jedes einzelnen, sie gerade das
sagen zu lassen, was seine Vorstellungskraft beeindruckt.
Frommigkeit griinde nicht notwendig auf Glauben. Man
Lonne in protestantische und katholische Kirchen gehen,
koénne von beiden Gutes empfangen und doch keiner von
jknen angehéren. Die Menschen kénnten in héheren Gedan-
ken und Gefiihlen briderlich miteinander verbunden sein,
°line Uberhaupt gemeinsame Lchranschauungen zu haben
oder deren Notwendigkeit cinzusehen. Weil also die Reli-
gion fur jeden so durdiaus persénlidi und sein Privatbesitz

Sei> miBten wir notwendig im Verkehr von Mensdi zu Mensch
davon absehen.. An Stelle der kirdilidien Autoritat und

Lehre mochten Philosophen und Politiker eine allgemeine
und durdiaus weltliche Bildung setzen, von der man an-
nimmt, sie werde einem jeden verstandlich machen, daR Ord-
Jjung, FleiR und Nichternheit in seinem eigenen Interesse
agen. Man denkt sich als die groBen Triebkrafte an Stelle
der Religion — zum Besten der so sorgfaltig erzogenen Mas-
sen — die groRen ethischen Grundwahrheiten: Gerechtigkeit,
.Wohlwollen, Wahrhaftigkeit und dergleidien.. Was Religion
°etrifft, sei sie eine personliche Liebhaberei, die einer sich
leisten kann, wenn er will, aber natiirlich misse er dann auch
-- Kosten dafiir tragen und dirfe sie nidit andern aufdran-
&en und ihr nicht auf eine Weise fronen, dal es andern lastig
Werde.
7er allgemeine Charakter dieses groBen Abfalls ist tberall
~Cr gleiche.. Indessen mufl man sich auch dartiber klar sein,
in der liberalen Auffassung viel Gutes und Wahres ist,
Aum Beispiel, um nicht mehr zu sagen, die Gebote der Geredi-
tlgkeit, Zuverlassigkeit, Nuditernheit, Selbstbeherrschung
Ond des Wohlwollens, die, wie schon bemerkt, zu den ausge-
sprochenen Leitgedanken des Liberalismus gehéren und die
Natlrlichen Gesetze der menschlichen Gemeinschaft bilden.
~rst wo wir feststellen missen, dafl diese Phalanx von
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Grundsatzen den Sinn hat, die Religion (berfliissig zu ma-
chen und auszusperren — erst dann erklaren wir sic als Ubel-
Nie war ein Anschlag des Feindes so listig ersonnen und ver-
sprach so viel Erfolg..

Man glaube nicht einen Augenblick, ich hatte Angst davor-
Ich beklage es tief, weil ich voraussehe, daB es wohl das Ver-
derben vieler Seelen sein wird; aber ich flirchte gar nicht, c$
kénne dem Worte Gottes, der heiligen Kirche., zu ernstem
Schaden gereichen. Das Christentum ist zu oft in scheinbar
todlicher Gefahr gewesen, als daB wir jetzt seinetwegen v°r
einer neuen Prifung Angst haben sollten.. Fir gewdhnlich
hat die Kirche nichts mehr zu tun, als in Vertrauen und Frif3'
den ihre Pflichten beharrlich zu erfiillen und stille zu sein,
um »das Heil Gottes zu schauen« (LK. 3,6).

1877/82. Die Flut steigt (Briefe)

6. Januar 1877: All diese Zeit Uber dachte ich, cs werde eine
Periode weitverbreiteten Unglaubens kommen; und all diese
Jahre hindurch sind tatsdchlich die Wasser wie eine Sintflut
gestiegen.

Ich sehe nach meinem Leben die Zeit kommen, wo nur noch
die Spitzen der Berge, Inseln gleich, in der Wasserwdiste sicht-
bar sein werden. Idi sprcdie vor allem von der protestanti'
sehen Welt — aber die geistigen Fuhrer des Katholizismus
mufRten sdion GroRes vollbringen und Grol3es erreichen, SIC
miiten hohe Weisheit und starken Mut von oben empfm!’
gen, soll die heilige Kirche vor dem schrecklichen Unheil bc*
wahrt bleiben.

Wohl kann die Prufung, die tber die Welt kommen wird»
zeitlich begrenzt sein, aber sie wird wohl Uberaus heftig sein»
solange sic dauert.

16. Juni 1877: Der religiése Skeptizismus greift schauerlich
um sich, und das grofRe Unglick ist, dal3 von vornherein ei’l
allgemeines Ubergewicht zum Unglauben hin gegeben ist
weil er verniinftiger und glaubhafter erscheint. Eine VVorstd'
lung gewinnt die Oberhand, daf} grofle Umwalzungen kom'
men werden, so dal3 die Menschen an den Atheismus glaubem
bevor sie die christliche Offenbarung entdeckt haben.
Januar/Juni 1882: Ich glaube, jene abstoRenden Vorstelim!'
gen gegen alles Ubernatiirliche und Heilige sind ebenso wirk'
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lieh Krankheiten der Seele, wie korperliche Beschwerden

Krankheiten sind; und sie schleichen sich ein und werden an-

steckend durch Beriihrung, durdi Umgang — mit unseren

eigentlichen Harcsiarchen den Predigern der unglaubigen

'Wissenschaft, den glaubenslosen Literaten und Philosophen..

'Welch ein Geheimnis ist das Leben, und wie empfindet unser-

eins die wehmutigen Zeilen des alten Nestor »Wie die Blatter

knospen und fallen, so die Geschlediter der Menschen«. Wie

innerlich elend muf das Leben des Menschen ohne das Evan-
gelium sein — und heute tut man das AuBerste, um unseren

e*nzigen Trost zu vernichten!

Kh halte es wirklich fir eine ansteckende Krankheit, und sie
greift seltsam um sidi. Sie verbreitet sich nicht durch Vernunft,
sondern bedient sich der' Vorstellungskraft. Die Phantasie
1-eigt dem Geist eine mdgliche, glaubhafte Ansicht der Dinge,
die ihn behext und schlieflich Uberwéltigt. Man fragt zuerst:
“Wie kdénnen wir sicher sein, daf? es nicht so ist?« Und dieser
Gedanke verhillt vor dem Geist die wirklidien Vernunft-
Sriinde, die unsern Glauben stutzen! Dann schwindet der
Glaube — und wie in aller Welt soll er je wieder gewonnen
Werden, wenn nicht Gott eine geradezu wunderbare Gnade
schenkt?

k'loge Gott uns alle vor dieser schrecddichen Tausdiung der

'etzten Tage bewahren!
'Was steht uns bevor? Ich schaue mit wehem Mitleid und ich

'Hochte sagen, mit Schaudern auf die néchste Generation09.
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V. BETRACHTUNGEN UND GEBETE

Sunde und Sammlung

Gott der Allsehende

Mein Gott, ich bete Dich an als den Allsehenden. Deine Er-
kenntnis ist eine ganz andere und viel héhere als die der Ge-
schépfe. Wir erkennen durch die Sinne und den Verstand.
Kaum etwas gelangt auf anderem 'Weg zu unserem Bewuf3t-
sein. Wie verschieden aber ist diese Erkenntnis nicht blofR
ihrem Umfang, sondern auch ihrer Natur und ihren Eigen'
schéaften nach von Deiner Erkenntnis! Die Engel sind reich an
Wissen, im Vergleich zu Deinem aber ist ihr Wissen Unwis-
senheit. Die menschliche Seele, die Du bei Deiner Menschwer-
dung selbst angenommen hast, war im Anfang mit allem dei
menschlichen Natur mdglichen Wissen ausgestattet; dodi
auch das war nur ein Tropfen verglichen mit dem Abgrund
des Wissens und seiner blendenden Helle, das Dir als Gott
eigen ist.

Mein Gott, wie konnte es anders sein? Von Anfang und von
Ewigkeit warst Du durch Dich selbst, und Deine Seligkeit be-
stand in der Erkenntnis und Betrachtung Deiner selbst; der
Vater schaute sich im Sohn und Geist, und der Sohn und dei
Geist erkannten sidi gegenseitig und im Vater — das unend-
liche Verstehen der Unendlichkeit. In dieser vollkommenen
Erkenntnis Deines unendlidien Selbst erkanntest Du, wc<is
alles andere unendlich Ubertrifft. Alles, was das ganze Welt-
all umfaldt, ist in seiner Gesamtheit nur endlich. Die Welt
selbst ist endlich, obwohl sie unbegrenzt, Uberaus mannig-
faltig und so wunderbar zweckmaBig, schén und herrlich ist-
Du aber bist der unendliche Gott und erkennst Dich selbst;
wieviel leichter durchschaust Du die Welt bei all ihrer Groéfie
und Mannigfaltigkeit und alles, was sie umschlief3t!

Mein grof3er Gott, Du weif3t alles, was in der Welt ist, denn
Du selbst hast sie erschaffen. Sie ist in Wahrheit ein Werk
Deiner Hand. Du bist allwissend, denn Du hast alles erschaf-
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fcn. Du kennst jeden, auch den kleinsten Teil ebenso genau
wie das Ganze. Du durchdringst den Geist so vollkommen
wie den Stoff. Du weil3t die Gedanken und Absichten jeder
einzelnen Seele so gut, als ob es in Deiner ganzen Schépfung
nur diese eine Seele gabe. Du kennst mich durch und durch.
Dein Blick umfa3t meine ganze Gegenwart, Vergangenheit
Und Zukunft als ein Ganzes. Du siehst alle leisesten und
fliichtigsten Regungen meines Denkens, die mir selbst ent-
gehen. Vor Dir liegt jede Handlung offen, ob sie geschehen
°der nur gedacht ist. Du kennst ihren Ursprung, ihre Ent-
haltung und ihre Folgen. Du weil3t, wie mein Ende sein wird;
Du sichst dic Stunde meines Todes und mein Gericht voraus.
Wie furchtbar ist der Gedanke, einst meinem Richter gegen-
Uberzustehen! Und dodi, mein Herr, wollte ich nicht, dal
ich Dir verborgen ware. Zu wissen, dal$ Du in meinem Her-
ren liest, ist mein bester Halt. O vermehre in mir die offen-
herzige Aufrichtigkeit, nadi der idi verlangt habe! Gib, daf3
"di Deinen Blidc nie zu firditen brauche! Bewahre mich vor
dem inneren BewuBtsein, daB ich nicht mit allem Ernst Dein
Wobhlgefallen suche! Lehre midi, Didi immer mehr zu lieben,
dann werde idi Frieden haben ohne jede Furdit vor Dir!70

Der Wandellose, des Wandelbaren "Ziel

Du allein, mein Gott, bist, was Du immer warst. Der Mensch
andert sich. Du bist unveranderlidi. Auch Mensch geworden,
hist Du immer derselbe.. Von Ewigkeit waren Vater und
Sohn und Heiliger Geist. Ich bete Dich an im Frieden und in
der Ruhe Deiner Unverénderlichkeit. Ich bete Dich an im
hdimmel Deiner Ruhe, der Du selbst bist. Du warst voll-
kommen von Anbeginn; Du konntest nichts gewinnen und
Nichts verlieren. Es gab nidits, was Dir gleichkommen konnte,
Jeil es nichts gab, als was Du erschaffen hast und vernichten
konntest. 1di bete Didi an in Deiner unendlichen Bestin-
digkeit, die der Ausgangs- und Stitzpunkt alles Geschaffe-
nen ist.

Der Mensch dagegen andert sidi immer. Kein Tag vergeht,
ohne daf idi dem Grabe ndher komme. Ob idi alt oder jung
b’n, der Zwischenraum zwischen Zeit und Ewigkeit nimmt
~stdndig ab. Idi dndere mich immer in mir selbst. Die Ju-
Send ist ganz anders als das Alter; ich &ndere mich immerfort



mit dem Lauf der Zeit, von der Jugend bis zum Lebens-
ende.. Auch die Geschicke der Welt &ndern sidi: was hoch
stand, sinkt, und das Niedrige erhebt sich. Die Reichtimei
leihen sida Schwingen und fliehen dahin; wer besal?, verarmt-
Freunde werden Feinde, und Feinde wieder Freunde. Unsere
Wiinsche, Absichten und Plane wechseln. Nichts hat Bestand,
auller Dir, 0 mein Gott! Du bist der Mittelpunkt und aas
Leben all derer, die sich andern, die Dir als Vater vertrauen,
zu Dir aufschauen und zufrieden sind, sich in Deiner Hand
Zu wissen.
Ich erkenne, o mein Gott, daf3 ich mich &ndern mul3, wenn id!
Dein Antlitz schauen will. Die Veranderung des Todes muR
Uber mieli kommen. Leib und Seele missen dieser Welt ab-
sterben. Mein wirkliches Sein, die Seele, muf} durch cme
wahre Wiedergeburt umgestaltet werden. Nur der Heihge
kann Dich schauen. Gleich dem heiligen Petrus kann ich nicht
schon jetzt eine Seligkeit genieRen, die mir einst zuteil wer-
den soll. »Du kannst mir jetzt nicht folgen, aber du wirst m’l
spater folgen« (Joh. 13,36). O starke mich in dieser grof3en,
furchtbaren und dodi gliickbringenden Veranderung mit dei
Gnade Deiner UnVerénderlichkeit! Meine Unverénderlich'
keit hienieden ist fortwéhrendes Sich-Verandern. Gib, dal}
ich Dir taglich ahnlicher und von Herrlichkeit zu Herrlich-
keit umgcwandelt werde durch den Aufblick zu Dir und dic
Kraft Deines Armes! Ich wei3, O Herr, dal ich Prifungen,
Versuchungen und viele K&mpfe zu bestehen habe, wenn ich
zu Dir gelangen will. Ich weil’ nicht, was mir bevorsteht, abet
ich weil3, dal3 es so ist. Ich weild auch, dal ich mich zum Bdsen,
nicht zum Guten wende, wenn Du nicht mit mir bist. Weldics
Los meiner wartet, ob ich reich bin oder arm, gesund odd'
krank, ob ich Freunde habe oder nicht, alles wird mir zum
Ubel gereichen, wenn der Unveranderliche mich nicht behi-
tet, alles wird mir zum Heile sein, wenn Jesus mit mir ist,

»Jesus, gestern und heute derselbe und fiir alle Ewigkeit«
(Hbr. 13,8).

Gott der Allheilige

Du bist heilig, Herr. Ein unendlicher Abstand besteht zwi-
schen Dir und allem auf3er Dir; Du bist gegeniiber allen Dcr
Andere. Ich bete Dielt an, o Herr, in dieser Deiner Heiligkeit
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und ewigen Reinheit; Deine ganze Seligkeit quillt aus Dei-
nem Innern; nidits Geschaffenes erreicht Didi. Ich bete Dich
an in Deiner unendlichen Seligkeit, die Du in Dir selbst hast.
Idi hete Dich an in jener vollkommensten und allerheiligsten
Erkenntnis Deiner selbst, in der wir die Zeugung Deines
Wortes erkennen. Idi bete Dich an in der unendlidien und
feinsten Liebe zu Dir selbst, in der Liebe zu Deinem Sohn
und in des Sohnes Liebe zu Dir, in der wir den Ausgang des
Heiligen Geistes erkennen. Ich bete Dich an in der Seligkeit,
die Du von Ewigkeit in Dir selbst hast. Mein Gott, meine
Einsicht reicht an diese himmlischen Dinge nicht heran, ich

gebrauche Worte, deren Sinn idi nicht zu meistern vermag.
Aber ich glaube, o Gott, daf? alles das Wabhrheit ist, was ich In

mUenschlidier Sprache kaum ausdriicken kann. L
Mein Gott, ich bete Dich an, weil Du audi nach aufien wie in
E>ir selbst heilig bist. Idi bete Dich an in der Heiligkeit Dei-
ner Werke wie in der Heiligkeit Deiner Natur. Kein Ge-
sdiépf kann sidi Deiner unmittelbaren Heiligkeit nahen. Du
aber nahst Dich ihnen, berlihrst und umschlieRest und besit-
zest alle Geschdpfe. Nichts lebt, auBer in Dir, und nur was
gut ist, hast Du erschaffen. Ich bete Dich an, weil Du alle
Hinge gut gemacht hast, jedes in seiner Art. Ich bete Dich an,
denn Du hast Deine helfende und erhaltende Kraft allem
Angehaucht, als Du es schufst, so daf alles, auch ohne Dem
Unmittelbares Eingreifen, Bestand hat und nichts zugrunde
geht. Ich bete Didi an, der Du Deinen Geschépfen die Macht
gegeben hast, zu handeln, zwar in Dir und mit Dir, und
doch aus sidi selbst. Ich bete Dich an, weil Du Deinen ver-
nunftbegabten Geschopfen die Fahigkeit gegeben hast, zu
Wollen, was recht ist, und dazu Deine heilige Gnade. Ich bete
Ehch an, weil Du den Menschen von Natur gerecht und voll-
kommen erschaffen und ihn mit Deiner freien Gnadengabc
ausgestattet hast, so dal er auf Erden einem Engel gleich
War. Nodi mehr bete ich Dich an, weil Du ihm durch Deinen
Uieiischgewordcnen Sohn Deine Gnade in noch reicherem
MaRe und mit dauernderen Friichten wiedergegeben hast. In
allen Deinen Werken bist Du heilig, o mein Gott, und ich
bete Dich in ihnen an.

Hu bist heilig in allen Deinen Werken, o Herr. Die Siinde in
der Welt ist nicht von Dir — sie kam von einem Feind, sie ist
ven mir selbst und dem Meinigen. Midi und alle Menschen
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trifft die Schmach, denn wir sollten das Gute wollen und sin®
dem Bosen ergeben. Welch eine Kluft ist zwischen Dir, mei-
nem Schoépfer, und mir, — nicht bloR der Natur, sondern auch
dem Willen nach! Dein Wille ist heilig von Ewigkeit zu
Ewigkeit. Wie darf ich wagen, mich Dir zu nahen, o Herr-
Was habe ich mit Dir gemein? Und doch, ich muR Dich
suchen; Du wirst mich zu Dir rufen, wenn ich sterbe, und
wirst mein Richter sein. »Wehe mir, denn ich bin ein Mensch
mit unreinen Lippen und wohne inmitten eines Volkes m”
unreinem Munde« (Is. 6,5). Dein Kreuz, o Herr, zeigt den
Abstand zwischen Dir und mir, indem es ihn Uberbriickt. Es
offenbart meine groRe Sindhaftigkeit und Deinen unbe-
schreiblichen Abscheu vor der Siinde. Prage mir die Lehre des
Kreuzes in ihrer ganzen Tiefe ein, o lieber Herr und Heiland»
daR ich nicht bloR einsehe, wie weit die Stinde mich von D»r
entfernt hat, sondern durdi Dein heiliges Kreuz die Gnade
der Versdhnung mit Dir erlange!

Wider Dich habe ich gesiindigt —

Du, o Herr, hast eine ganze Ewigkeit in unaussprechlidicr
Seligkeit gelebt, weil Du die einzige und hdchste Vollkoni'
menheit bist. Schlieflich hast Du Geister erschaffen, die DIl
angehdren und an Deiner Seligkeit teilnehmen sollten, jede!
nach seinem MaR. Statt dessen fingen sie alsbald an, sich z°
emporen. Zuerst erhob sich ein groBer Teil der Engel, dann
das Menschengesdiledit, sie lehnten sich wider Dich auf und
dienten anderen, nicht Dir. Wozu hast Du uns ersdiaffen, ajs
um uns glicklich zu machen? Konnte unsere Erschaffung De»n
Glick vermehren? Und worin konnte unser Glick bestehen»
auBer im Gehorsam gegen Didi? Wir aber suchten unser
Gluck auf eigenen Wegen, nicht dort, wo wir es nadi Deinen"»
Willen finden sollten — wir verlieen Dich. O mein Go«»
welch einen Lohn zahlen wir — zahle ich Dir, wenn wir sufd'
digen! Welch ein schrecklicher Undank! Und weldies wird d»c
Strafe sein dafur, wenn idi mein Gliick ausschlage und che
Holle dem Himmel vorziehe! Ich weil es; Du wirst saged:
»Lal ihm seinen Willen! Er sucht das Verderben, er mdgc
es finden! Er verachtet die Gnaden, die ich ihm gebe: sie sol'
len ihm zum Fluche werden!l«

Du, o mein Gott, hast ein Anrecht auf mich, ich bin ganz
Dein. Du bist der allméchtige Schépfer, und ich bin Dein
Werk, das Werk Deiner Hand; Du bist mein Herr.. 1di aber
hange ganz von Dir ab — idi sterbe, wenn Du mir Deinen
Odem nur fiir einen Augenblick entziehst. Ich bin ganz und
gar Dein Eigentum und Dein Werk, und meine einzige Pflicht

Dm%frq aloﬁ',elr(]:%rbekenne, dal ich dessen oft ganz vergal und
»mmer wieder vergesse. Ich habe meist gehandelt, als ob ich
mein eigener Herr ware, und mich in Widersetzlichkeit von
Dir gewandt. Idi habe getan, was mir gefiel, und nidit nach
Deinem Wohlgefallen gefragt. So weit geht meines Herzens
klarte, daf? ich kaum noch empfinde, welch ein Ubel das ist.
Ich sehe nicht ein, wie sdirecklidi die Slinde ist — idi hasse
und firchte sie nicht so, wie idi sollte. Sie fl63t mir weder
Abscheu noch Ekel ein, idi wende mich nicht mit Entriistung
v°m Bdsen ab, weil Du dadurch beleidigt wirst, sondern spiele
damit, und wenn ich mich audi vor schweren Siinden be-
wahre, so begehe ich doch lakliche ohne groBRes Widerstreben.
O mein Gott, weldi ein sdirecklidier, verhangnisvoller Unter-
schied besteht zwischen dem, was ich bin, und dem, was ich

Sc>n sollte!

1

Du bist der allsehende, allwissende Gott. Deine Augen, o0
Perr durchdringen alles. Du siehst alles, was geschieht. Du
hist mir immer zur Seite, siehst und weif3t alles, was ich
denke, spredie oder tue. »Du, Gott, der Du midi siehst«
(Gen. 16,13). Jede Handlung, so unbedeutend sie sein mag,
I'2des fluditig und zufallig gedulRerte Wort, die geheimsten
Gedanken des Herzens, die mit dem Augenblick auftauchen
und vergessen werden. Du siehst alles, o Herr, Du siehst cs
“nd zeichnest es auf. In Deinem Buch ist jeder Tag meines
hebens eingetragen. Ich vergesse, Du aber vergif3t nidits Die
beschichte all meiner vergangenen Jahre ist aufgezeichnet, und
s® wird es sein, bis idi sterbe —die Blatter fllen sich und wer-
den umgeschlagen, eins nach dem andern, bis endlich das Buch
vellist. »Wohin soll idi fliehen vor Deinem Geist?« (Ps. 138,7).
ich bin in Deiner Hand, o mein Gott, ganz und gar..

P mein geliebter Herr, habe Erbarmen mit mir! Idi hoffe, Du
hast mir meine Siinden nachgelassen — die Strafe aber bleibt.
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Bei all Deiner Liebe zu mir und, obwohl Du midi als
Dein Eigentum anerkennst, wirst Du mich in den Reini-
gungsort verweisen; dort werde ich meine Slnden noch
einmal durchkosten, um sie zu bifen. Dort muB ich leiden,
hier aber ist die Zeit fur eine griundliche Reue. Hier auf
Erden ist die Zeit, Gutes zu tun, Abldsse zu gewinnen, um
die Schuld auf jede mdgliche Weise zu tilgen. Deine Heiligen»
die in den Augen der Menschen doch ohne Suinde sind, hatten
viel zu buBen — sie tilgten ihre Schuld durdi fortwahrende
Prufungen in ihrem Erdenleben. Ich habe weder ihre Ver-
dienste noch ihre Leiden. Ich weil nidit, ob ich imstande bin,
solche Akte der Liebe zu erwedten, um Nachlassung fi'l
meine Siinden zu erlangen. Mein Ausblick ist dunkel — i
kann nur auf Deine unendliche Barmherzigkeit vertrauen-
Du, mein geliebter Herr und Meister, hast schon oft Deine
Milde und Giite an mir kundgetan, erbarme Dich meiner hiel
auf Erden! Sei barmherzig inmitten Deiner Gerechtigkeit!

Die Worte: »Herr, ich bin nicht wirdig« verstehst nur Du, zii
dem ich sie spreche, ihrem vollen Sinn nach. Du siehst,
unwirdig ein so grofRer Siinder ist, den allheiligen Gott zu
empfangen, den die Seraphim mit Zittern und Beben an-
beten. Du siehst nidit bloR die Fledcen und Narben meine'
begangenen Siinden, sondern auch die Verheerungen, d'e
Wunden und die dauernde Unordnung, die sie in meine!
Seele hinterlassen haben. Du siehst die unzahligen Sunde'l
des Tages, die zwar keine Todsiinden sind, mich aber m'r
ihrer Gewalt, ihrer Schuld und Strafe ganz bededeen. Pl
siehst alle meine schlechten Neigungen, meine niedrigen Be-
weggrinde, alle eigensinnigen und bdsen Gedanken, d'e
Menge meiner Schwéchen und Erbdrmlichkeiten, und
kommst doch. Du sichst, wie mangelhaft mein Verstdndmj
fur all das ist, was ich jetzt ausspreche, und doch kommst

zu mir. O mein Gott, mUBte ich, mir selbst Uberlassen, vor
der erhabenen Pracht und dem verzehrenden Feuer Deinel
Majestat nicht vergehen? Gib mir Kraft, Dich zu ertragell
sonst mul} ich mit Petrus sagen: »Geh weg von mir, Herl
denn ich bin ein stindhafter Mensch!« (Lk. 5,8).

Mein Gott, gib mir Kraft, Dich zu ertragen, denn Du alleill
kannst es! Reinige mein Herz und meinen Geist von allenl’
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Mvas idi Boses tat! Tilge jede Erinnerung an das Bose aus!
Befreie mich von aller Schlaffheit, Gebrechlidikeit, Reizbar-
keit und Sdiwéche der Seele! Gib mir wahres Verstédndnis
fur das Unsichtbare! Beféhige mich, Dich wahrhaft und wirk-
lich und in allen Einzelheiten' des tdglichen Lebens allem
Irdischen vorzuziehen und die kiinftige Welt Giber alles Zeit-
liche zu schatzen! Gib mir Tapferkeit, wahre Unterschei-
dungsgabe zwischen Recht und Unrecht, Demut in allem und

c'nc zértliche, verlangende Liebe zu Dir!

»Mein Herr und mein Gottl«

Ich bete Didi mit Thomas an, o mein Gott: und wenn ich

gleich ihm durch Unglauben gesiindigt habe, so bete idi Dich

um so mehr an. Idi bete Dich an, weil Du allein aller Anbe-

tung wiirdig bist, und preise Dich, denn Du bist glorreicher

1,1 Deiner Demiitigung, wenn die Menschen Didi schmahen

uud verachten, als wenn die Engel Dir huldigen. Mein Gott

und mein alles, Dich haben heif3t alles besitzen, was idi haben

kann. O mein ewiger Vater, gib mir Dich selbst! Ich durfte

n'cht wagen, eine so grof3e Bitte an Didi zu richten, ohne an-

maRend zu erscheinen, wenn Du nicht selbst mich dazu er-

mutigt hattest. Du hast midi so beten gelehrt, Du hast Dich

111 meine Natur gekleidet, bist mein Bruder geworden und

Sestorben wie andere Menschen, nur in viel groRerer Bitter-
keit, daB ich mich voll Vertrauen Dir nahen konne, statt in
I'urcht und Zittern von ferne meine Blicke zu Dir zu erheben.

I1”u spridist zu mir wie einst zu Thomas und forderst mich
mjf, an Dir festzuhalten? Mein Gott und mein alles, was
sann idi fur die ganze Ewigkeit GroReres aussprechen als
das! Ich bin zufrieden und reich, tberschwenglich reich, wenn
jdi Dich habe. Ohne Dich aber bin ich nichts — ich verdorre,
'di sterbe ab und gehe zugrunde. »Mein Herr und mein Gott«
(Job. 20,28) — mein Gott und mein alles, gib mir Didi selbst
Imd nichts anderes!

I bomas trat herzu und berthrte Deine heiligen Wunden. Oh,
'vH'd je der Tag kommen, wo audi ich zugelasscn werde, um
die Zeichen unserer Erlésung zu kiissen und zu betrachten?
Velch ein Tag, wenn ich von Ungerechtigkeit und Siinde voll-
standig gereinigt bin und gewirdigt werde, midi meinem
menschgewordenen Gott in seinem erhabenen Palast ewigen
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Lichtes zu nahen! Welch ein Morgen, wenn alle Leiden des
Fegfeuers tberstanden sind und ich Dich zum ersten Male m*c
eigenen Augen schaue, Dich von Angesicht zu Angesicht sehe,
Deine Aligen und Deinen gnadenreichen Mund ohne Zagen
betrachte und dann voll Freude midi niederwerfe, um Deine
FuRe zu kissen und in Deinen Armen zu ruhen! O meine
einzige wahre Liebe, Du einziger Liebhaber meiner Seele,
Dich will ich jetzt lieben, daf? ich einstens Dich lieben kann-
Welch ein Tag, weldi langer Tag ohne Abend, der Tag der
Ewigkeit, wenn idi so ganz anders sein werde als jetzt, wo
ich einen sterblichen Leib in mir fiihle, verwirrt und abgc*
lenkt werde durch tausend Gedanken, die mir alle den Him-
mel rauben wollen! O mein Gott und Herr; was wird das f*r
ein Tag sein, wenn alle Stinden von mir genommen sind, l1aR-
liche und schwere, wenn ich vollkommen und rein und wohl-
geféllig vor Dir stehe und imstande bin, Deine Gegenwart
zu ertragen, ohne vor Deinen Augen zuriickzusdireckcn, ohne
vor den reinen Blidcen der Engel und Erzengel zu zittern,
wenn idi in ihrer Mitte-s'tehe und sie rings um mich!

O mein Gott, obwohl ich nidit wiirdig bin, Didi zu sehen oder
mich Dir. zu nahen, so will idi doch wenigstens Dein Reich
suchen und nach dem verlangen, was mir in seiner Fulle noch
versagt ist. O mein Heiland und Erléser, Du sollst mein ein’
ziger Gott sein! — Ich will keinen Herrn haben aufer Dir. 1"
will zerschlagen alle Gotzenbilder in meinem Herzen, dic
Dich verdrangen wollen. Idi will nichts mein nennen als
Jesus den Gekreuzigten. Mein Leben soll sein, Dich anzu-
beten, midi selbst Dir darzubringen, Didi zu betrachten, D*!
in Deinem hodiheiligen Opfer zu huldigen und in der heil*'
gen Kommunion midi Dir hinzugeben.

Fihre mich..

Fahr, liebes Licht, im Ring der Dunkelheit,
fhr du mich an!
Die Nadit ist tief, noch ist die Heimat weit,
fhr du mich an!
Behiite du den FuB; der fernen Bilder Zug
begehr’ ich nidit zu sehn — ein Sdiritt ist mir genug.
Ich war nidit immer so, hab nicht gewuf3t
zu bitten: du fuhr an!

mDen Weg zu sdiaun, zu wahlen war mir Lust —
dodi nun: fuhr du mich an!
Den grellen Tag hab ich geliebt, und manches Jahr
regierte Stolz mein Herz, trotz Furcht: vergil3, was war.
So lang gesegnet hat midi deine Macht, gewil}
flhrst du midi weiter an,
durch Moor und Sumpf, durch Fels und Sturzbach, bis
die Nacht verrann
**nd morgendlidi der Engel Lacheln gléanzt am Tor,

die idi seit je geliebt, und unterweils verlor. )
Ubersetzung: 1. Fr. Gorres'

Der Dreieinige Gott

Gott der Allgeniigende

Der Sohn ist im Vater und der Vater im Sohn. O anbetungs-
wirdiges Geheimnis, das von Ewigkeit war! Ich bete Didi an,
0 unbegreiflicher Sdidpfer, vor dem ich eine Winzigkeit bin,
e*n Wesen von gestern oder der vergangenen Stunde. Schaue
nur einige Jahre zurtick, und ich war noch nidit; ich war nicht
Leben, und die Dinge gingen ohne midi ihren Lauf. Du
**er bist von Ewigkeit, und nidits kdnnte nur einen Augen-
blick ohne Dich bestehen. Von Ewigkeit besalest Du Deine
Natur; Du warst immer — o ehrwirdiges und herrliches Ge-
heimnis — der Sohn im Vater und der Vater im Sohn. Ob wir
s*nd oder nicht, Du bist allezeit derselbe, der Sohn dem Vater
geniigend, und der Vater dem Sohn — und alles andere ist
nUr Eitelkeit. Alles Geschaffene war einmal nicht, und wenn
Cs auch nidit existierte, wére es dem Vater dodi genug, den
Wesensgleichen Sohn gezeugt zu haben, und dem Sohn, im
Schol3e des ewigen Vaters eingeschlossen zu sein. O wunder-
bares Geheimnis! Menschliche Einsicht hat mir das nicht ein-
Segeben, aber ich glaube es. 1di glaube, weil Du es kundgetan
hast, o Herr. VVoll Freude nehme ich Dein Wort an, das mir
+bhdi selbst offenbart. Du weif3t, was Du bist —und wer auler
Dir?,.
G mein groBer Gott, von Ewigkeit hast Du Dir selbst genlgt.
Der Vater genugte dem Sohn und der Sohn dem Vater. Soll-
te$t Du also nicht auch mich armes Geschopf befriedigen kon-
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nen, Du, so grof3, und ich, so klein! Im Vater und Sohne finde
ich in doppelter Weise alles, was ich verlangen kann, darum
will ich mit dem Wort des Apostels Philippus sagen: »Zeig6
uns den Vater, und es genigt unsl« (Joh. 14,8). Es geniigt
uns, denn wenn wir Dich haben, ist all unser Verlangen tbet'
flieBend gestillt. O méchtiger Gott, starke mich mit Deiner
Kraft, troste midi mit Deinem unvcrganglidien Frieden,
séttige mich mit der Schonheit Deines Angesidites! Erleuchte
mich mit Deinem unerschaffenen Glanz! Reinige mich miC
dem Duft Deiner unaussprechlichen Heiligkeit! Laf? mich m
Dir unte"tauchen und gib mir, soviel ein sterblicher Mensdi
verlangen kann, von den Strémen der Gnade zu trinken, d>c
ausgehen vom Vater und Sohn: der Gnade Deiner wesensgle!’
dien, gleich-ewigen Liebel!..
Mein Gott, es ist von Ewigkeit zu Ewigkeit Deine héchste
Seligkeit, Dich zu erkennen, wie Du allein Dich erkennen
kannst. Du siehst Didi selbst in Deinem wesensgleichen Sohn
und in Deinem gleichewigen Geist, und Sohn und Geist sehen
Dich: darin ruht die unendliche Seligkeit, die der Vater, dcr
Sohn und der Heilige Geist, ein Gott in drei Personen, gc'
nieflt. Mein Gott, was bin ich, daf? Du mir eine Seligkeit g6"
ben willst, die in dem besteht, was Deine eigene Scligkcli
ausmacht? DaR Du mich nicht blo8 wirdigst, Dich ewig
anzuschauen, sondern auch an Deiner ewigen Freude teilzu-
nehmen! O bereite mich darauf vor und lehre mich, nach ihf
zu dursten!?

Der Sohn das grof3e Licht

Ich bete Dich an, o mein Gott, als das wahre und einzig6
Licht! Von Ewigkeit zu Ewigkeit, ehe es ein Geschopf gab>
warst Du allein — allein, aber nicht einsam, denn Du wars?
immer Drei in Einem, Du warst das unendliche Licht. Es g*b
nichts, was Dich anschauen konnte, als Du selbst. Der Vater
sah das Licht im Sohn, und der Sohn im Vater. Wie Du al*
Anfang warst, so bist Du noch heute: ganz verschieden von
den Geschopfen in Deinem unerschaffenen Glanze. Dein6
Vollkommenheiten sind so vielgestaltig und farbcnstrahlen<L
jede so vollkommen an Reinheit und Schénheit, als ware sie
die einzige und héchste Deiner Eigenschaften. Alles Geschaf-
fene ist nur ein Schaffen von Dir. Auch die Engel in all ihre!
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Fracht sind nidits als unvollkommene Abbilder von Du
Die hodisten Seraphim verhillen ihr Antlitz und tun so dure
Wort und Tat Deine unaussprechliche Herrlichkeit kund..
O gnadiger Gott, wer darf Dir nahen in Deiner Herrlidi eit
"s dodi wie soll ich Dir ferne bleiben?

Wie kann ich Dir ferne bleiben? Denn Du, der Engel Licht,
bist auch das einzige Licht meiner Seele. Du w»erleuchtest
jeden, da Du in diese Welt kommst« (Joh. 1,9). Ohne Dich
umgibt midi dunkle Nacht, eine Finsternis wie in der Holle,
«idi welke und verdorre, wenn Du ferne bist. Nur wenn Dein
Licht mir aufgeht, lebe idi wieder auf. Du aber kommst un
Sehst nach Deinem Gefallen. O mein Gott, ich kann Die
ficht halten. Ich kann Dich nur bitten, zu bleiben: »Herr,
bleibe bei uns, denn es will Abend werden.« (Lk. 24,29.) Ver-
teile bis zum Morgen und geh nidit fort, ohne mir Deinen
Segen zu geben! Bleibe bei mir in diesem dunklen Tal, bis zu
deinem Tode, wenn die Finsternis weicht! Bleibe, o Licht
'deiner Seele: sdion wird es Abend! Schon neigt sich dei Tag.
Das Dunkel, das nicht von Dir ist, kommt tiber mich. 1di bin
"fichts, habe wenig Gewalt uber midi selbst. Ich vermag nicht

tun, was idi will, bin trostlos und traurig; mir fehlt etwas,
Ur>d idi weil? nidit, was, Du bist cs, der m r fehlt, obwohl ich
Cs nicht recht begreife. Ich bekenne ¢s und nehme cs im Glau-
ben an; aber idi erfasse es nur zum Teil und in ganz armseli-
ger Weise. Leuchte mir, »brennendes, nie erléschendes Feuer«
(&V. 24,17) — und ich werde anfangen, durch Dein Licht und
ihm das Licht zu sehen und Dich wahrhaft zu erkennen

al$ die Quelle des Lichtes! Bleibe bei uns, guter Jesus, bleibe
fur immer! In diesem Verfall der Natur gib mir noch mehl
finado!

ffieibc bei mir! Dann werde ich selber audi leuchten, wie Du
beleuchtet hast, werde andern ein Licht sein. All dieses Licht
Ist von Dir, o Jesus. Nichts kommt von mir oder ist mein
Verdienst. Du bist es, der durch mich andern leuchtet. O gib,
fiaB ich Dich so verherrliche, wie es Dir am besten gefallt,
’ndem ich allen um mich leuchte! Gib ihnen Licht, so gut wie

nir! Erleuchte sie durch mich und mit mir! Lehre mich, Dein
Lob, Deine Wahrheit und Deinen Willen kundzutun! Gib,

finB ich Dich verkiinde, auch ohne zu predigen — nicht durch
worte, sondern durdi mein Beispiel, durch die weiterwir-
bende Kraft und den gewinnenden EinfluR dessen, was ich
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tue — durch meine sichtbare Ahnlichkeit mit Deinen Heilige*1
und die offenbare Fiille der Liebe, die mein Herz fir Dich

bewegt!

Der Heilige Geist Inbegriff der Liebe

Mein Gott, idi bete Didi an als die dritte Person der aller-
seligsten Dreieinigkeit unter dem Namen und als den Inbc'
griff der Liebe. Du bist die lebendige Liebe, womit Vater und
Sohn einander lieben. Du bist der Urheber der Ubcrnatii*
liehen Liebe in unseren Herzen, Lebensquelle, Licht, Liebc
und Glut. Als Feuer bist Du am Pfingsttag vom Himmel hc*'
abgekommen, und als Feuer tilgst Du die Sdilacken der Siinde
und Eitelkeit im Herzen aus und entziindest die reine Flam*1*
der Andacht und Hingebung. Du verbindest Himmel um
Erde, da Du uns dic Herrlichkeit und Schonheit der gottliche*!
Natur kundtust und uns lieben lehrst, was in sich selbst
herrlich und machtvoll anziehend ist. Ich bete Dich an, 0
unerschaffenes, ewiges Feuer, in dem unsere Seelen leben, und
das sie allein fur den Himmel bereitet.
Mein Gott und Troster, ich erkenne Dich als den Spender de*
grofRen Gnade, durch die wir allein gerettet werden konnen»
der Ubernaturlichen Liebe. Der Mensch ist von Natur blind
und unzugénglich fur alle geistigen Dinge. "Wie kann er den
Himmel erlangen? Durch die Flamme Deiner Gnade, die ih*!
verzehrt, um ihn neu zu gestalten, ist er imstande, sidi an de*!l
zu erfreuen, wofur ihm sonst der Sinn fehlt. Du, allméch'
tiger Troster, bist und warst die Kraft, Starke und Standhaft
tigkeit der Martyrer inmitten ihrer Qualen. Du bist der BeJ'
stand der Bekenner in ihren langen, mihevollen und dertiit*’
genden Arbeiten. Du bist das Feuer, wodurch der Glaubens'
bote bei seiner harten Missionstatigkeit Seelen gewinnt um
sich selbst vergifit. Du weckst uns auf vom Tode der Siinde»
um die Vergotterung der Geschopfe einzutauschen gegen d*e
reine Liebe zum Schépfer. Du hilfst uns, Akte des Glaubens»
der Hoffnung, der Liebe und Reue zu erwecken. Durch D*"
leben wir in der Welt und bleiben doch vor ihrer Ansteckun?
bewahrt. Du befahigst uns, dal wir uns dem heiligen Dienst
weihen und unsere erhabenen Pflichten in ihm erfillen. Durch
das Feuer, das Du in uns entziindest, pflegen wir Gebet um
Betrachtung und (iben BuRe. Sowenig unser Leib ohne d*c

tJU

tS)_onne leben kdnnte, sowenig unsere Seele, wenn Du ihr ferne
Ist.
Mein allerhéchster Herr und Heiligmacher, was immer in mir
gut ist, kommt von Dir. Ohne Dich wiirde idi mit den Jahren
*m Bdsen zunehmen und schlieflich damit enden, ein Teufel
sein. Wenn ich mich tberhaupt von der Welt unterscheide,
s° ist es, weil Du mich vor der Welt auserwéhlt und mir die
Liebe zu Gott ins Herz gelegt hast. Und wenn ich von Deinen

Lleiligen verschieden bin, so deshalb, weil idi nidit instdndig
genug um Deine Gnade und um Vermehrung derselben bete
und weil idi die Gaben, die Du mir gegeben hast, nidit mit
Lifer benltze. Vermehre in mir die Gnade der Liebe trotz

meiner Unwiirdigkeit! Sie ist kdstlicher als alles in der
~Nelt. O gib mir Liebe! Sie ist mein Leben.

immerwéhrende Opfer —
|

mein Gott, wem wére aus natlrlicher Einsicht der Gedanke
Bekommen, eine Deiner Vollkommenheiten bestehe darin,
*di selbst zu erniedrigen und Deine Absichten durdi eigene
emitigung und eigenes Leiden zur Ausfiihrung zu bringen?
u hattest von Ewigkeit in unaussprechlidier Seligkeit ge-

. t. Mein Gott, so viel hatte ich wohl verstanden: als Du
c*ne Welt von Geschopfen ins Dasein riefst und um Dich
~hartest, wurden Vollkommenheiten, die vorher keine Beté-
tigung hatten, in Dir offenbar. Du konntest Deine Macht
p*dit zeigen, weil es nichts gab, um sie zu gebrauchen. Audi
eine wunderbare, liebevolle Vorsehung, Deine Treue und
Werktatige Firsorge fur jene, die Du erschaffen hast, konn-
est Du jetzt erst kundtun. Wer aber ware auf den Gedan-
gekommen, die Erschaffung des Weltalls schlielRe zugleich
eine Erniedrigung ein? O Du groRer Gott, Du hast Didi
p', bst erniedrigt, hast Dich herabgelassen, unser Fleisch und
ut anzunehmen, und bist am Kreuz erhéht worden! Ich
Preise und verherrliche Didi tausendmal mehr, weil Du in
" “merzen Deine Macht kundgetan hast, als wenn Du Dein
erk ohne Leiden vollbracht héattest. Es ist Deiner Unend-
‘chkeit wirdig, so Ubér alle unsere Gedanken hinauszugeken
‘ud sie zu Ubersteigen. O mein Herr Jesus, ich glaube, daB
Idits Grolles gesdiieht ohne Leiden und Demitigung und
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daR durch Demiitigung und Leiden alles mdglich ist; das will
ich mit Deiner Gnade immer glauben.

1

Ich bete Didi mit tiefster Ehrfurcht an, o mein Gott und
Herr, weil Du als Opfer fur unsere Sinden Kreuz und Lei'
den auf Dich nahmst. Du littest in Deiner stindenloscn Seele
unbeschreibliche Qualen. Dein unschuldiger Leib war den
schméhlichsten Leiden und der bittersten Schmach preisgegC'
ben. Du wurdest entbl6f3t und blutig gegeiRRelt. Dein heiliger
Leib erzitterte unter den GeiRelstreichen wie Baume 11
Sturm. So zerfetzt wurdest Du am Kreuz erhoht, nackt und
bloB, ein Schauspiel fiir alle, die Dich so leiden und sterben
sahen. Warum wolltest Du alles das erdulden, o machtig/!
Gott! Welch eine Tiefe, die niemand ergriinden kann! Mc*n
Gott, idi weil wohl, Du héttest uns durch Dein Wort, ohne
eigenes Leiden, erlésen kdnnen, Du aber wolltest uns um dClt
Preis Deines Blutes erkaufen. Ich betrachte Dich, das Opfcr
auf Kaivaria dargebradit, ich erkenne und bezeuge, daf3 di«}"
ser Dein Tod eine Genugtuung war fir die Siinden der gaH'
zen Welt. Ich glaube und erkenne, dal Du allein eine vd"
dienstliche Suhne leisten konntest; denn Deine géttliche Na'
tur gab Deinen Leiden Wert..

Dies Opfer konnte nidit vollbracht werden, um in der Vci'
gangenheit unterzugehen und nur in seinen verborgenen)
nicht wahrnehmbaren Wirkungen weiterzuleben. Wenn dieSv
grof3e Tat war, was wir von ihr glauben und wissen, so muBiC
sie gegenwartig bleiben, audi wenn sie langst vergangen waG
sie mufite eine bestandige Tatsache sein fur alle Zeiten. Unserc
eigene, ernste Uberlegung sagt uns das. Die Lehre, daf Du.
o Herr, bis zum Ende der Welt Dein Opfer erneuern und
fortsetzen willst, obwohl Du in Deine Herrlichkeit eingegaP'
gen bist, ist nicht bloR Uberaus ergreifend und trostlich,
gibt nicht bloR von der Liebe unseres Herrn und Erldse”
Zeugnis, sie findet auch in unserer Vernunft Zustimmung unc
Beifall. Obwohl wir eine solch wunderbare Lehre weder hal'
ten vorausahnen kénnen noch durfen, so verehren wir jet?-1'
wo sie uns gelehrt wird, dodi ihre wunderbare Ubereinstinl’
mung mit Deiner Vollkommenheit und die unendliche Barn!'
Herzigkeit, die sie uns offenbart. Ja, mein Herr, obwohl P!
die Welt verlassen hast, wirst Du noch taglich in der MessC
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aufgeopfert; und obwohl Du weder leiden nocn steren
kannst, unterwirfst Du Dich dodi irdisdier Unwirdig eit
und Beschranktheit, um Deine Erbarmung in Fille Gber uns
auszugieflen. Du erniedrigst Didi taglich, denn in Deiner Un-
endlichkeit konntest Du Deiner Demiditigung kein Ende set-
zen, solange noch Menschen leben, fir die Du einst Dici
RBedemiitigt hast. So bleibst Du Priester ewiglich.

Heiligstes Herz Jesu

O heiliges Herz Jesu, ich bete Dich an in der Einheit der Per-
sonlichkeit mit der zweiten Person der hochheiligen rei
einigkeit. Was immer der Person Jesu angchort, gehort Gott
an und ist derselben Anbetung wurdig, die wir Jesus zollen.
Er hat die menschlidie Natur nidit angenommen a s etwas
ven ihm selbst Verschiedenes und Getrenntes, sondern sie ist
Sanz und gar und ewig sein eigen, so daf sie schon irn ¢
danken an ihn eingeschlossen ist. Idi bete Dich an, o erz
Jesu, weil Du Jesus selbst bist, das ewige Wort in mensch-
iicher Natur, die der Sohn Gottes ganz und vollkommen an-
genommen hat, in der er ganz lebt, und weil in ihr, le ter
aucli in Dir. Du bist das Herz des Allerhtchsten, dei Mcnsci
geworden ist. Wenn ich Dich anbete, bete idi meinen mensei
gewordenen Gott, den Emmanuel, an. Ich bete Dich an, wei.
Ehi teilgenommen hast an dem Leiden, das mein Le en ist,
E>u hast im Garten von Gethsemane in Todesangst geic t
ind gerungen. Dein kostbares Blut drang durch die Poien
und Adern der Haut und tropfte auf die Erde nieder. Am
Kreuz hast Du fast Dein ganzes Blut verloren, und nach dem
Eode wurdest Du von der Lanze durchbohrt und gabst den
letzten Tropfen hin von dem kostbaren Schatz, der unsere

ElEI'él’ﬁ”&%tltStUnd Erldser, ich bete Dein heiliges Herz an, denn
Gs ist der Sitz und die Quelle all Deiner menschlich zértlichen
Eiebe zu uns Suindern. Es ist das Werkzeug und Organ Deinei
Eiebe. Es schlug fur uns. Es sehnte sich nach uns. Es litt fur
uns und unser Heil. Es brannte vor Eifer, dal Gottes Ehre in
u'is und durch uns verkiindet werde. Es ist der Kanal, durch
oen uns alle Deine unendliche Menschenliebe und Deine gott-
liche Erbarmung zugeflossen ist. All Dein unbegreifliches Mit-
leid, das Du uns als Gott und Mensdi, als unser Schopfer,
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Erldser und Richter erwiesen hast, entspringt Deinem heiligen
Herzen und flielt uns zu durch dieses Herz in einem einzigen,
unldsbaren Strom. O hochheiliges Symbol und Sakrament der
Liebe, gottlicher und menschlicher Liebe in ihrer Fille, Dn
hast mieli erlést durch Deine géttliche Kraft und Deine
menschliche Liebe und durch Dein wundertétiges Blut, das
aus Dir quillt in Oberstromendem Reichtum.

O hochheiliges und gltigstes Herz Jesu, Du bist verborgen
in der heiligen Eucharistie und schlagst noch immer fir uns-
Jetzt wie einstmals sprichst Du: Desiderio desideravi — »nlr
Sehnsucht hat es mich verlangt«. Ich bete Dich an mit grotcr
Liebe und Ehrfurcht, mit glihender Hingabe, mit demitigen!
und festem Willen. O mein Gott, wenn Du mieli wirdigt’
Dich als Speise und Trank zu empfangen, und Du fir einc
Weile in mir Wohnung nimmst, dann gib, dal mein Her2
mit dem Deinen schldgt! Reinige es von allem Irdischen, von
allem Stolz und aller Sinnlichkeit, von aller Harte und Er'
barmungslosigkeit, von aller Verkehrtheit, Unordnung und
Gleichgltigkeit! Erfllle es so mit Dir, dall weder die Ereig'
nisse des Tages nodi die Umstande der Zeit die Macht haben»
es zu beunruhigen, und daf es in Deiner Liebe und in Deinel
Furcht den Frieden habe!

Gott uns mitgeteilt

Du, o Herr, besitzest eine unmitteilbare Vollkommenheit'
aber gerade die Allmacht, mit der Du erschaffen hast, ist aud!
hinreichend fur das Werk der Selbstmitteilung an die von D’!
erschaffenen Geister. Dein allméchtiges Leben gereicht uns
nicht zur Zerstérung, sondern zum Leben. Du bleibst immcl
der gleiche in Dir selbst, aber eine Macht und Kraft stréml
bestdndig von Dir aus, die auf uns ubergeht, uns zur Starks
und zum Wohl. Ich weil nicht, wie es mdglich ist, meine Vel"
nunft 1&3t midi hier im Stich, aber die Natur gibt mir All"
deutungen und der Glauben die volle Gewif3heit von dcf
Wabhrheit dieses Geheimnisses. Durch Dich Uberbricken Wil
den Abgrund, der zwischen Dir und uns liegt. Der lebendig6
Gott ist lebenspendend. Du bist der Quell, die Mitte und der
Sitz alles Guten. Die Spuren Deiner Herrlichkeit sind wie d>6
vielfarbigen Strahlen der Sonne tber das ganze Antlitz d
Natur ausgestreut, ohne Deine Vollkommenheiten zu beein'
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trachtigen oder Dein Uberweltliches, unnahbares Wesen zu
verletzen. Wie das mdglidi ist, weil3 ich nidit; aber so ist es.
Du bleibst der Eine und Einzige in unendlidier Ferne von
allen Dingen, und bist doch die Fille aller; in Dir bestehen
s»e, an Dir nehmen sie teil, in Dir gehen sic auf und bleiben
dodi, was sie sind. Wir leben durch Deinen Odem, wahrend
wir in unserer eigenen Natur vcrsdimachten und zugrun e
gehen. Und Deine Gnade gibt uns die Kraft, Deine Gegen-
wart zu ertragen.
Darum mache midi Dir &hnlich, o mein Gott, da Du unge
achtet meiner Niditigkeit midi Dir dhnlich machen kannst
und idi Dir ahnlich zu werden vermag. Sieh nudi an, Du
~ein Schopfer, erbarme Dich des Werkes Deiner Hande, a
'di nicht vergehe in meiner Sdiwédie. Nimm hinweg as
Stumpfe meiner Natur, damit mir moglich sei, was mir so
nétig ist. Du hast vor den Augen der ganzen Welt den uber-
zeugendsten Beweis erbracht, dal} es moglich ist, indem u
Nich selbst mit unserer gesdiaffenen Natur bekleidet und sie
'n Dir erhoht hast. LaR mir selbst die Wohltat dieser wun-
derbaren Wabhrheit zuteil werden, nun da sie so 6ffentlich e-
?eugt und bestétigt ist. Gib mir in meiner eigenen Person, was
mDu in Jesus Christus der mensdilichen Natur mitgeteilt hast.
DaB midi tcilnchmen an der gottlichen Natur mit a em
Reichtum ihrer VVollkommenheiten, die in wesenhafter Fi e
nd pcrsonlidicr Gegenwart nur dem Sohne Mariens zu
kamen. Gib mir nach dem MaR meiner Note von dem Leben,
dessen Fille er in sidi tragt, er, der das Leben der Menschen
'st- Befreie midi von der Schlaffheit, Reizbarkeit und Emp-
kndlidikeit, von der Sdiwéadie und Unordnung, die meine
"eele gefangen halten, und séattige sie mit Deiner Fille. Hau*-
che mich an, daf? die toten Gebeine leben. Hauche midi an mit
dem Hauche, der Willensstarke und Liebesglut einfldit.
'Venn ich um Glut bitte, bitte idi um alles, was ich braudie

'nd was Du geben kannst; denn sie ist die Krone aller Gaben

J'nd Tugenden. Wo diese fehlen, ist auch sie nicht in Wahr-
heit und Fille vorhanden. Sie ist die Sdiénheit und der

bulini, wie auch die treue Wachterin und »Reinigerin« aller.
‘Venn ich um Glut bitte, bitte ich um wahre Kraft, Beharr-
lichkeit und Ausdauer; ich bitte um Befreiung von allen
'Menschlichen Beweggriinden und um die aufrichtige Absicht,

zu gefallen; wenn ich um Glut bitte, bitte ich um Glau-
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ben, Hoffnung und Liebe in ihrem hdchsten, himmlischen Sinn.
Wenn ich um Glut bitte, bitte ich um Erlésung von Menschen-
furcht und Ehrsucht; ich bitte um die Gabe des Gebetes, weil
sie Uber alles suf3 ist; ich bitte um das treue Pflichtgefthl, das
aus sehnender Liebe entspringt; ich bitte um Heiligkeit, Frie-
den und Freude zugleich. Wenn ich um Glut bitte, bitte ich
um den Glanz der Cherubim und das Feuer der Seraphim und
um die Reinheit aller Heiligen. Wenn ich um Glut bitte, bitte
ich um alles, was mir fehlt, denn in ihr sind alle Gaben ent-
halten. Nichts wiirde midi beunruhigen, nichts mir schwecrfal'
len, wenn ich nur die Glut der Seele hatte.

Herr, wenn ich um Glut bitte, bitte ich um Dich selbst, unl
nichts anderes als um Dich, o mein Gott, der Du Didi fir uns
ganz hingegeben hast. Geh ein in mein Herz mit Deinen!
Wesen und Deiner Personlichkeit und erfulle es mit Glu*»
indem Du es erfullst mit Dir. Du allein kannst die Seele deS
Menschen ausfiillen und hast versprochen, es zu tun. Du bist
die lebendige Flamme, die immer in Liebe fur die Menschell
gluht. Komm in mein Herz und entflamme es nadi Deinenl

Vorbild und Beispiel.

Maria und die Heiligen

1832. Frilhe Summe der Marienverehrung

Wer kann die Heiligkeit und Vollkommenheit jener erme5'
sen, die ausersehen war, Mutter Christi zu werden? Wen!!
dem, der hat, noch mehr gegeben wird, und Heiligkeit unc
Gnade vereinigt sind (und das wird uns ausdriicklich gesagt
welches mul3 dann die Uberirdische Reinheit jener gewesc'l
sein, die der Heilige Geist mit seiner geheimnisvollen Goge*]"
wart zu Uberschatten sich gewirdigt hat? Weldies miissen chc
Gaben jener gewesen sein, die auserwahlt wurde, die einzig0
irdische Anverwandte des Sohnes Gottes zu sein, die einzig0'
die zu ehren und zu der emporzuschauen er von Natur vel”
pflichtet war; die einzige, die berufen war, ihn zu erziehell
zu belehren Tag fur Tag, als er zunahm an Weisheit uut
Alter? Diese Betrachtung leitet Gber auf einen hoheren

genstand, wenn wir zu folgen wagen. Welches war wohl dc*
geheiligte Stand der menschlichen Natur, aus der Gott seinell
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siindenlosen Sohn gebildet hat? Denn wir wissen, »was ge-
boren ist von Fleisch, ist Fleisch«, und »nichts Reines kann

nus Unreinem kommen«.. Nichts ist so geeignet, unserm
Geist cinzupragen, dal Christus wirklich an unserer Natur
tejl hatte und Mensch war in allem, die Siinde allein ausge-

nommen, als den Gedanken an ihn zu verbinden mit dem Ge-
danken an sie, durch deren Mithilfe er unser Bruder gewor-

den ist73,

J8j4. Die Heiligen als Flrsprecher

Vir dirfen annehmen, daB die abgeschiedenen Heiligen, un

sichtbar fr uns, fur den Sieg der Wahrheit auf Erden 1 ie
Fursprache einlegen; und ihre Gebete mdgen ebenso

liehe, unersetzliche Bedingungen dieses Sieges sein wie u
Mihen unserer zuriickbleibenden Geféhrten. Sie sind si ici

Feh fur irgendein Ziel hinweggenommen; ihre Gaben sind uns
nidit verloren, ihr erhabener Geist, die Glut ihres Schauens,
die Heiligkeit ihres Verlangens, die Kraft ihres Glaubens,
das Zartfiihlende und Giitige ihres Herzens, all das ist.nicht
Umsonst gegeben.. So ist uns so viel Licht durch das inspi-
rierte Wort der Geheimen Offenbarung gegeben, dafl wir
wissen, wie sehr sie an den Schicksalen der Kirche Antei

Uehmen (Geh. Offb. 11,17).

IS3j. Die Gemeinschaft der Heiligen als Trost
~as wird mit Gottes Gnade unseren Glauben aufrecht halten,

V'enn wir uns bestreben, der alten Wahrheit treu zu sein, und
Uns einsam vorkommen?.. Was anders als der Ausblick auf
a e Heiligen aller Zeiten, deren Spuren wir folgen? Was
andcrs als das Bild des mystischen Christus, das unseren Her-
?cn und Erinnerungen eingepragt ist? Die urchristlichen Zei-
r°n der Reinheit und Wahrheit sind nicht vorbei, sie sind
nod; immer gegenwartig! Wir sind nicht einsam, auch wenn
es uns so vorkommt. Mdégen auch wenige von denen, die jetzt
¢ en, uns verstehen und uns recht geben, aber jene Scharen
er Friihzeit, die gleich uns geglaubt, gelehrt und gebetet
la en, leben jetzt bei Gott, und mit ihren vergangenen Taten
Und ihren gegenwartigen Stimmen rufen sie vom Altare. Sie

0lmuntern uns durdi ihr Beispiel und erfreuen uns durch ihre
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Gesellschaft; sie sind uns zur Rechten und zur Linken: Mér-
tyrer, Bekenner und die andern alle, hoch und nieder, die

enselben Glauben bekannten, dieselben Geheimnisse feierten
und dasselbe Evangelium verkiindeten wie wir..74

1849. Die Heiligen als Vorbilder

Ein Heiliger kommt auf die Welt wie ein anderer Mensch.
Von Natur aus ein »Kind des Zornes« (Eph. 2,5), bedarf er
der Gnade Gottes zu seiner Wiedergeburt.. Er hat dieselben
Versuchungen zu bestehen wie andere, und vielleicht nodi
heftigere. Mensdien dieser Welt, unglédubige Menschen, kon-
nen cs gar nicht glauben, dal? man die Versuchungen, dic sie
selbst erfahren und denen sie nadigeben, tberwinden konne;
sie reden sich in die Vorstellung hinein, zu stindigen sei ganz
natirlich und also nidit ihre Schuld; mit anderen Worten, sie
leugnen die Wirklichkeit der Siinde. Und wenn sie nun etwas
von Heiligen oder ganz allgemein von frommen Menschen
lesen, so sdiliclen sie entweder, diese hatten nicht ihre Ver-
suchungen gehabt — oder auch, sie hatten sie nicht Gberwun-
den.. Aber nein, meine Brider, lest die Geschichte der Heil!'
gen, und ihr werdet sehen, wie falsch und beschrénkt diese
Meinung ist. Die Leute, die da meinen, sie kennten wahrlich
die Welt so gut und die menschliche Natur so griindlich, wis-
sen nichts von der einen groflen, verbreiteten Tatsadic lin
menschlichen Leben, ndmlich was die menschliche Natur unter

dem EinfluR der Gnade ist.

Gebet zum HI. Philipp Neri

Mein geliebter Patron, heiliger Philipp, ich gebe mich 10
Deine Héande, und bei der Liebe Jesu, um seiner Liebe wil-
len, die Didi auserwéhlt und zum Heiligen gemacht hat, fleh6
ich voll Inbrunst zu Dir, bitte fiir midi, daf3 er, der Dich jn
den Himmel aufgenommen hat, audi midi zu seiner Zeit
dorthin fihre!

Ich bitte Dich, erlange mir eine wahre Andacht zum Heilig6'l
Geist, durch die Gnade, weldie er selbst, die dritte Person
der hochheiligen Dreieinigkeit, verleiht. Erlange mir einen
Teil jener uberflieBenden Andacht, die Du selbst einst a«!
Erden zu ihm gepflegt hast!.. Denn das, mein teurer Vater,
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War eine Deiner besonderen Auszeichnungen.. Du hast ihn
nidit allein in der Einheit der Gottheit angebetet, sondern

audi als ausgehend vom Vater und Sohn, als die Gabe des
Allerhéchsten und den Geber des Lebens. Erlange mir, o hei-
liger Philipp, so viel von Deiner Andacht zu ihm, daf3 er, der
geruht hat, wunderbar in Dein Herz einzukehren und es mit

neni Feuer der Liebe zu entflammen, auch uns lohne mit einer
besonderen und entsprechenden Gnadengabe! O heiliger Phi-

JPP, gib nicht zu, daB wir kalte S6hne eines soldi liebeglii-
henden Vaters seien! Es gereicht Dir nicht zur Ehre, wenn Du
Uns nicht einigermaen Dir ahnlich machst. Erflene uns die
Gnade des Gebets und der Betraditung, die Kraft, unsere Ge-
danken zu beherrschen und vor aller Zerstreuung zu bewah-
ren, und die Gabe, mit Gott zu verkehren, ohne miide zu
~erden! Du feuriges Herz, Licht heiliger Freude, Opfer der
hiebe, bitte fiir uns!

1849/65. Verteidigung des Marienkultes

wird so hoch geehrt um Jesu willen. Es ziemte sich,

aB sie als Geschopf, wiewohl als das erste unter ihnen, ein
nit oder einen Dienst fur die andern zu versehen habe. Sie

[ a°i wie die andern in die Welt, um ein Werk zu tun, sie
?atte eine Sendung zu erfillen; ihre Gnade und Herrlichkeit
pSt ihr nidit um ihretwillen gegeben, sondern um ihres Sdiop-
ers willen. Ihr wurde die Menschwerdung zur Betreuung
ergeben; das ist ihr zugewiesenes Amt: »Eine Jungfrau
*rd empfangen und einen Sohn gebéren, und man wird sei-
en Namen Emanuel nennen« (Is. 7,14). Wie sie einst auf
s-.?n war und personlich ihr géttliches Kind betreute, wie
ihn in ihrem ScholRe trug, ihn in die Arme schlof und an

er Mutterbrust saugte, so wollen heute und bis zur letzten
~Unde der Kirche all die Lobpreisungen und Bekundungen
er Andacht, die ihr gelten, nur den rechten Glauben an ihn
Gott und Mensch verkiinden und in ganzem Ernst wah-
n- Jede Kirche, die ihr geweiht wird, jeder Altar, der mit
ied61! Anrufunt. errichtet wird, jedes Bild, das sie darstellt,
G X-Ltae* ZU ~rem “reise> jedes Ave Maria zu ihrem steten
edachtnis erinnert uns nur daran, dal Einer es war, der,
I e.”2neicb von a”er Ewigkeit selig, doch fir die Stinder »den

eib der Jungfrau nicht verschmahte«..
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Ren sollte, erwirkte er ihre Bewahrung vor der Sinde Adams,
schon ehe er am Kreuze fir sie genuggetan hatte. Darum
predigen wir von ihr, der Trégerin dieser wundervollen
Gnade..

O mildreichster Gott, Du hast den Siindern zum Heil und
den Verlorenen als Zufluchtsstétte das makellose Herz Marn!
an Liebe und Mitleid dem Herzen Jesu am ahnlichsten ge’
macht, verleihe, wir bitten Dich, dal} wir, die jetzt ihres siiRen
und liebenden Herzens eingedenk sind, durdi ihre Verdienste
und Furbitte immer in Gemeinschaft mit dem Herzen des
gottlichen Sohnes und seiner Mutter leben, durch denselben
Christus, unsern Herrn. Amen.

1874. Maria, »Pforte des Himmels«

Maria wird die Pforte des Himmels genannt, weil der Her"
durch sie vom Himmel zur Erde kam.. Unser Heiland und
Erléser nahm Fleisch von ihr an und wurde ihr Sohn; nod!

mehr, sie hat einen Platz im Erlésungswerk; das Wort hilt
sich in ihrem Geist und Willen, so gut wie in ihrem Leib er*
fallt.. Es war in dem Augenblick, als der Engel Gabriel Zi
ihr kam und ihr die groRBe Wirde ankindigte, die ihr zuge'
dacht war. Der heilige Paulus gebietet uns, »unsere Leiber G°tl
hinzugeben zu einem verninftigen Gottesdienst«.. So war
Gottes Wille, dal? die allerseligste Jungfrau freiwillig und
mit voller Erkenntnis die Mutter des Herrn werden und nid’f
bloR ein untétiges Werkzeug sein sollte, dessen Mutterscha’
weder verdienstvoll noch des Lohnes wert gewesen wére- Jc
hoher unsere Gaben, um so groRer unsere Pflichten. Es war
kein leichtes Los, dem Erldser der Menschen so nahe zu ste
hen, wie Maria spéater erfahren muBte, als sie mit ihm litt-'
»Siehe, die Magd des Herrn, mir geschehe nach Deinel5l
Wort.« Durch diese Einwilligung wurde sie die Pforte dcS
Himmels..

O Herr Jesus Christus, wahrer Gott und wahrer Mens™!
wir flehen zu Dir, daR Deine teure Mutter Maria, deren See‘c
in der Stunde Deines Leidens das Schwert des Schmerz”s
durchdrang, flr uns einstehe, jetzt und in der Stunde unsereS
Todes, durdi Deine eigenen Verdienste, O Erldser der WeK'
der Du mit dem Vater und dem Heiligen Geiste lebst 1l
regierst, Gott von Ewigkeit zu Ewigkeit. Amen.
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1874. Maria, atifgenommen in den Himmel

Sobald wir die grof3e, grundlegende Wahrheit, dall Maria die
Mutter Gottes ist, im Glauben erfa3t haben, sehen wir ihr
andere wunderbare Wahrheiten folgen. Eine dieser Wahr-
heiten ist die, dal3 sie vom gewodhnlichen Los der Menschen
ausgenommen wurde; wir missen nicht bloR sterben, sondern
Wr Erde wiederkehren, aus der wir gebildet sind. Staub zum
Staub und Asche zu Asche. Sterben muBte auch sie, und sie
starb, wie ihr Sohn gestorben ist, weil er Mensdi war.. A ei
‘hr Leib verblieb nicht im Grab, sondern wurde nach kurzer
*eit mit der Seele wieder vereinigt und von unserem Herrn
?u einem neuen und ewigen Leben in himmlischer Selig eit
aufgenommen.. Unser Herr Jesus Christus, der seine Mutter
durch sein Leiden vor der Siinde und deren Folgen bewa rte,
hat nicht gezdgert, das volle Verdienst dieses Leidens ebenso
Wie Uber ihre Seele auch Uber ihren Leib auszugiefien.. .
Me war unserm Heiland und Erléser nidit nur teuer wie eine
Mutter ihrem Sohne; sie besal Uberdies eine alles tberra-
gende Heiligkeit und war voll an Gnade. Adam und Eva
Waren rein und stindenlos aus der Hand des Schépfers her-
~orgegangen und hatten ein reiches MaR von Gnaden emp-
fangen. Darum wére ihr Leib vor der Verwesung bewa irt
Seblieben, wenn sie nicht gesundigt hatten.. Dirfen wn ann
n’dit annehmen, dal Maria, die nie gesindigt hat, der *°r_
*ug erhalten blieb, den Eva durch die Siinde verlor? Was at
Maria getan, um die Auszeichnung, die unsere Stammeltern

Anfang besalien, zu verlieren?..

ist von Anfang an und bis in unsere Zeit ein bemerkens-
werter und bezeichnender Zug der Kirche gewesen, den Ubel-
sten der Heiligen Liebe und Ehrfurcht zu erweisen. Unsere
Mebe Frau aber wiirde mehr als alle andern mit der gréfiten
$°rgfalt behitet worden sein. Warum héren wir gar nichts
v°ni Leib und den Reliquien der allerseligsten Jungfrau? War-
y*11 ist sie eine ganz »verborgene Rose«? Ist es denkbai, dal
Jene, die den Leibern der Heiligen und Martyrer so viel Ehi-
I?rcht und zarte Sorge angedeihen lieRen, sie vernachléssigt
Ratten, die Konigin der Martyrer und die Konigin aller Hei-
den, die wahre Mutter unseres Herrn?..
j arum sei gegrift, Gottesmutter, Konigin der Heiligen, er-
habene Frau, angetan mit der Sonne und gekrént mit den
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Sternen des Himmels, die alle Geschlechter selig gepriesen
haben und immerdar selig preisen werden. "Wir nehmen in

unserer Zeitund an unserem Ort teil an Deinem Lobpreis nuc
allen Erl6sten unseres Herrn, wir benedeien Dich in der vol-

len Versammlung der Heiligen und verherrlichen Dich i'll
himmlischen Jerusalem.

1874. Der Morgenstern
Endlich ist es Mariens Vorzug, der Morgenstern zu sein, dcr
die Sonne ankiindigt. Sie strahlt nicht fur sich selbst und nichi
aus sich selbst, sie ist vielmehr der Widerschein ihres und

unseres Erlosers und verherrlicht ihn. Wenn sie in_der Dun’
kelheit erscheint, wissen wir, daB er nahe ist. Er ist da?

Alpha und Omega, der Erste und der Letzte, Anfang und
Ende. Siehe, er kommt eilig, und sein Lohn folgt ihm nach»
um jedem zu vergelten nach seinen Werken: »Wabhrlich,
komme bald. Amen. — Komm, Herr Jesus!«70

Im Angesicht des Todes

1828. Beim Tode seiner Schwester Mary

Das Land ist so schon, das frische Laub, der Duft, dic Land
schéft im neuen Kleide. Aber nodi nie habe ich so stark dic
vergangliche Natur dieser Welt gefuihlt wie im hdchsten Enr
ziicken Gber diese landlichen Bilder. Und als idi heute aU$'
ritt, hatte ich einen stirkeren Eindruck, als ich es je fir mOg'

lieh gehalten hatte, von den zwei Zeilen:

»Lied, so feierlich grof,

mahnt an ein besseres Los« (Keble).
Ich konnte kaum glauben, daR die Verse nicht meine eige'
nen seien.. Es ist mir, als wére die liebe Mary in jedelll
Baum leibhaftig zugegen und hinter jedem Hiigel verborg6ll'
Was fur ein Schleier und Vorhang ist diese Welt der Sinne
schon, aber doch ein Schleier!

18j6. Nichtigkeit und Wert des irdischen Lebens

Unser irdisdies Leben verspricht etwas, was es nicht hélt, es

verheifst Unsterblidikeit und ist dodi sterblich; es birgt Leben
Tode und Ewigkeit in der Zeit; es zieht uns an durch
Anfange, die der Glaube allein zu Ende fuhrt.. Unabhéangig

von unserm Off_enbar_unflzglauben an diese _grofRe Wahrheit
dréngt sidi uns im wirklidien Leben eine Uberzeugung au ,

die geradezu eine Art splrbarer innerer Gewif3heit wir , a

W'r ein kunftiges Leben haben.. Gerade die Grof3e_unserer
Fahigkeiten 1alst dieses Leben armselig erscheinen; die Arm-

seligkeit dieses Lebens verweist unsere Gedanken nachdru

Idi auf ein anderes Ziel — und die Aussicht dieses an eren
gebens gibt unserem irdischen Leben, das jenes andere ver
hei3t, seine Wirde und seinen Wert. So ist dieses Leben zu-
Bleidi groB und Kklein; und wir tun redit, es gering zu a ten,
Wahrend wir es gleichzeitig in seiner Bedeutung hodisdiat-

*en..
Ut die Wertlosigkeit dieses Lebens, in sich selbst betrachtet,

s°lcherart, so ist klar, wie wir cs ansehen sollten, wairen
es durchwandern: wir sollten eingedenk sein, a es
;aum mehr ist als eine zuféllige Stufe unseres Seins; da es
fe>nen Wesensteil unseres Selbst bildet, das unsterbli ist,
‘wal wir unvergéngliche Geister sind, unabhangig von eit
und Raum, und dal dieses Leben nur eine Art Gastspiel ur
Uiie kurze Weile ist und.gerade hinreicht und nur den Zwo ¢

lat, der Prifung zu dienen, ob wir willens sind, Gott zu die-

nicht, \Wir solltten ups_in keine volle‘ren.Sinme in
chauspieler in einem

diesec\ﬂférlt gestellt erachtén denn- als

? chauspiel; uns bewuft sein, dal das Leben eine Art

Ist so getrennt und so verschieden von unserer wirklichen
e~igen Existenz, wie ein Traum vom Wachen verschieden ist
?? und dodi so handeln, als ware alles, was wir sehen,
Wahrheit und Wirklichkeit: weil alles, was uns begegnet, au
lllls einwirkt und unser Los beeinflul3t77.

P
"°ti, der einzige Halt fur ewig
Ncin Gott, idi glaube und weil3, daR Du in der Mannigfal-

I*8heit und Tiefe Deiner Vollkommenheit unendlich bist,
llud bete Dich an. Ich bete Dich an als den Inbegriff alles
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dessen, was die Seele erfreuen und befriedigen kann. Dagegen
sehe ich ein und weil} aus triiber Erfahrung, dal nichts Ge-
schaffenes und Irdisches ihr dauernd gefallt; es verliert mit
der Zeit an Reiz und wird zur Last. Ich glaube, daR es hic-
nieden nichts gibt, dessen ich nicht zuletzt miide wirde; ich
glaube, daR ich mit der Zeit des Lebens uberdriissig wirde,
es schal und 6de und trostlos fande, selbst wenn alle Mittel
zum Glick, Uber die es verfugt, in meiner Hand waren. Ich
glaube, wenn ich das lange vorsintflutliche Leben ohne Dich
ertragen mifite, ware idi am Ende dieses Lebens unsagbar
und unbegreiflidi ungliicklidi; ich vermute, daB ich versudit
waére, aus Midigkeit und Ekel mich selbst zu vernichten..
Du, 0 mein Gott, bist ewig jung, obwohl Du der Alteste bist
— Du allein bist die Speise fur die Ewigkeit. Ich soll ewig
leben, nicht bloR fur einige Zeit — und ich habe keine Madit
Uber mein Sein. Idi kann mich nicht zerstéren, selbst wenn
ich so bdse ware, es zu wollen. Ich muB gegen meinen Willen,
mit Verstand und BewuBtsein fir ewig fortleben. Ohne Dich
waére Ewigkeit nur ein anderer Name fir ewiges Elend. In
Dir allein besitze ich, was mich bestehen 4Rt fiir immer; Du
allein bist die Nahrung meiner Seele. Du allein bist uner-
schopflich und bietest mir immer Neues zu erkennen und
Neues zu lieben. Nach Millionen von Jahren werde ich Didi
so wenig erkennen, dal3 es mir scheinen wird, als stehe ich
nodi am Anfang. Am Ende von Millionen von Jahren werde
ich Dich noch von derselben, ja noch von groRerer Siiigkeit
finden als am Anfang, und es wird mir sein, als beginne ich
erst, mich Deiner zu freuen..

1837. Wir sind schon inmitten der unsichtbaren Welt

Es gibt eine zweifache Welt, »die sichtbare und die unsicht-
bare«, wie das Credo sagt: die Welt, die wir sehen, und die
Welt, die wir nicht sehen. Diese Welt, die wir nicht sehen, ist
ebenso wirklich da, wie die Welt, die wir sehen.. Neben die-
ser Welt des Universums, die wir sehen, gibt es eine andere
Welt. Sie ist ebenso grolR und uns ebenso innig nahe und ist
noch wundervoller. Eine andere Welt rings um uns her, ob-
schon wir sie nicht sehen, und wundervoller als die sichtbare
Welt, schon aus dem einen Grunde, weil wir sie nicht sehen-
Rings um uns sind zahllose Wesen, die kommen und gehen,
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wachenden Auges, wirkend oder wartend, ohne dal3 wir sie
sehen. Das ist eine Welt, die das Auge nicht erreicht, sondern
einzig der Glaube..

Der allméchtige Gott ist da, wie wir wissen; ist weit wirk-
licher und absoluter da als irgendeiner der Mitmenschen,
deren Dasein uns durch die Sinne vermittelt wird. Aber wir
sehen ihn nicht und héren ihn nicht; wir »erspiren« ihn nur
(vgl. Apg. 17,27).. Einmal und nur einmal fur dreiunddrei-
Rig Jahre hat er sich herabgelassen, eines von den Wesen zu
werden, die man sieht: damals, als er, die zweite Person der
allzeit hochgelobten Dreieinigkeit, aus unaussprechlichem Er-
barmen, von Maria der Jungfrau geboren, in diese Welt der
Sinne trat.. Diese kurze Zeit ausgenommen, war seine Ge-
genwart nie faf3bar; er hat uns nie durch unsere Sinne seines
Daseins bewult gemacht. Er kam und zog sich wieder hinter
den Schleier zuriick  und fur uns personlich ist es, wie wenn
er sich nie héatte sehen lassen: wir haben so wenig sinnenhafte
Erfahrung von seiner Gegenwart wie zuvor. Und doch »lebt
er ewig« (Hbr. 7,23). In jener andern Welt sind auch die
Seelen der Abgeschiedenen.. Audi die Engel sind Bewohner
der unsiditbaren Welt.., »dienende Geister, denen zur Hilfe
bestellt, die das Heil erben sollen« (Hbr. 1,14)..

Man redet gewdhnlich so, als ob die andere Welt nicht jetzt, son-
dern erst nach dem Tode Gegenwart ware. Aber nein, sie ist
jetzt da, obschon wir sie nicht sehen; sie ist mitten unter uns
und umschliet uns.. Das sahen die Hirten bei der Geburt
Christi; und sie sahen nicht nur, sondern hdrten auch. Sie
horten die Stimme jener seligen Geister, die Gott lobpreisen
»Tag und Nacht« (Geh. Offb. 4,8) und denen wir auf unserer
niederen Daseinsstufe es gleichtun und uns anschlieen dir-
fen. Wir sind also in einer Welt von Geistern wie in einer
Welt der sinnlichen Wahrnehmung, und wir stehen in Bezie-
hung mit ihr und haben teil an ihr, obschon wir uns dessen
nidit bewuRt sind. Wenn dies jemand sonderbar erscheint, so
denke er einmal nadi, ob wir nicht unleugbar an einer dritten
Welt teilhaben, die wir freilich sehen, Uber die wir aber nicht
mehr Bescheid wissen als tber die Engelsheere: die Welt der
Tiere. Kann etwas wunderbarer oder befremdlicher sein,
wenn wir nicht daran gewohnt waren — als dal wir eine Gat-
tung von Wesen um uns haben, die wir zwar sehen, von deren
innerem Zustand aber wir so wenig wissen, deren Interessen
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(oder deren Schicksal) wir so wenig beschreiben kénnen wie
das der Bewohner von Sonnen und Monden?.. Sollte es da
dem Glauben schwer sein, das Wort der Heiligen Schrift (iber
unsern Zusammenhang mit einer Welt anzunehmen, die
hoéher steht als wir?.. Die Welt der Geister ist gegenwartig,
wenn auch unsichtbar, — gegenwaértig, nicht zukiinftig, nicht
auf Abstand; sie ist nicht Giber dem Firmament, sie ist jenseits
des Grabes: sie ist hier, und dies jetzt. »Das Reich Gottes ist
unter uns« (Lk. 17,21). Davon spricht St. Paulus: »Wir sehen
nicht auf die Dinge, die man sieht, sondern auf die unsicht-
baren Dinge« (2. Kor. 4,18)..

Solcher Art ist das verborgene Reich Gottes — und wie es jetzt
verborgen ist, so wird es zu seiner Zeit offenbar werden.. Zur
bestimmten Zeit wird die »Offenbarung der Kinder Gottes«
geschehen (R6m. 8,19), und die verborgenen Heiligen »wer-
den leuchten wie die Sonne im Reich ihres Vaters« (Mt. 13,43)-
Als die Engel den Hirten erschienen, da war es eine plotz-
liche Erscheinung: »Plétzlich war da mit dem Engel eine
grofRe Schar himmlischer Geister« (Lk. 2,13)..

Maogen dies eure Gedanken sein, meine Brider, besonders zur
Frihlingszeit, wenn das ganze Antlitz der Natur so reich
und schon ist.. Diese Erde, die nun knospet zu Blattern und
Bliten, wird eines Tages hervorbrechen wie in eine neue Welt
von Licht und Glanz, in der wir die Heiligen und Engel
sehen werden. Wer wiirde auf den Gedanken kommen, wére
nicht seine Erfahrung vergangener Lenze sein ganzes Leben
hindurch — wer hétte es zwei oder drei Monate zuvor fassen
konnen, daR das Antlitz dieser scheinbar so leblosen Natur
so herrlich und farbenreich werden kénnte?.. So ist es mft
dem Kommen jenes Ewigen Frihlings, auf den alle Christen
harren. Kommen wird er, wenngleich er zdgert. Und obgleich
er zaudert, lalRt uns auf ihn warten, denn »er wird sicher
kommen und nicht zaudern« (Hbr. 10,37). Darum sprechen
wir Tag fur Tag: »Dein Reich komme!« und wollen dami-
sagen: Herr, zeige Dich, offenbare Dich! Du, der umgeben von
Cherubim thront, zeige Dich! »Riittle auf Deine Macht und
komm, uns zu helfen!« (Ps. 79,3). Die Erde, die wir sehen,
befriedigt uns nicht, sie ist nur ein Anfang, sie ist nur eine
Verheilung von etwas, was jenseits von ihr ist. Gerade wenn
sie am heitersten in all ihrem Blitenschmuck ist und am greif-
barsten zeigt, was in ihr verborgen ist, ist sie uns doch nicht
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genug. Wir wissen, es liegt viel mehr in ihr verborgen, als
wir sehen..

Leuchte durch, Herr, wie damals, als bei Deiner Geburt Deine
Engel sich den Hirten zeigten! LafR Deine Herrlichkeit auf-
blihen wie Bluten und Bléatter der Bdume!.. So leuchtend
Sonne und Himmelsgewdlbe und Wolken sind, so grin die
Bléatter und Felder, so suR das Lied der Vdgel — wir wissen,
es ist nicht alles, und wir wollen nicht einen Teil fir das
Ganze nehmen. Es geht hervor von einem Mittelpunkt der
Liebe und Gutheit, die Gott selbst ist; aber es ist nicht seine
Falle; es spricht vom Himmel, aber es ist nicht der Himmel;
es ist nur ein hinhuschender Lichtstreif und matter Wider-
schein seines Bildes; es sind nur Brosamen von der Tafel..
Wir wissen, daR das Vergehen der sichtbaren Welt das Her-
vortreten der unsichtbaren Welt sein wird; wir wissen, was
wirsehen, ist wie eine Zwischenwand, die uns Gott und Chri-
stus, seine Heiligen und Engel verbirgt. Und in tiefem Ernst
ersehnen und erflehen wir die Auflésung alles dessen, was wir
sehen, weil uns nach dem verlangt, was wir nicht sehen78,

Am 13. Marz 1864, Passionssonntag, 7 Uhr morgens

Ich schreibe im Angesicht und in der Erwartung des Todes.
Vermutlich ahnt dies niemand im Hause, noch sonst jemand
auBer den Arzten. Idi schreibe unverziiglich, denn nach mei-
nem korperlichen und geistigen Empfinden ist es mir jetzt
gerade, als ob mir Gberhaupt nichts fehle, aber ich weil? nicht,
wie lange dieser vollkommene Besitz meines Wohlbefindens
und meiner Kraft dauern wird.

Ich sterbe im Glauben an die eine, heilige, katholische und
apostolisdie Kirche. Ich hoffe, sterben zu kénnen wohl vor-
bereitet und gestéarkt durdi den Empfang der ihr von unserem
Herrn und Heiland Jesus Christus ibergebenen Sakramente
und in der Gemeinschaft der Heiligen, die er bei seiner Him-
melfahrt eingesetzt hat und die kein Ende haben wird. Ich
hoffe, zu sterben in der Kirche, die unser Herr auf den heili-
gen Petrus gegrundet hat und die bis zu seiner Wiederkunft
dauern soll.

Ich Uibergebe meine Seele und meinen Leib der allerheiligsten
Dreieinigkeit und den Verdiensten und der Gnade unseres
Herrn Jesus, dem menschgewordenen Gott, der Flrsprache
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und Liebe seiner teuren Mutter Maria, dem heiligen Joseph,
dem heiligen Philipp Neri, meinem Vater, dem Vater eines
unwirdigen Sohnes; dem heiligen Johannes, dem Evange-
listen, dem heiligen Johannes dem Taufer, den Heiligen Hein-
rich, Athanasius und Gregor von Nazianz, dem heiligen
Chrysostomus und Ambrosius. Auch empfehle ich mich dem
heiligen Petrus, dem heiligen Gregor 1., dem heiligen Leo und
dem grofRen Apostel Paulus. Ebenso meinem lieben Schutz-
engel und allen Engeln und Heiligen.

Und ich bete zu Gott, daB er uns alle im Himmel zu den
FuRen der Heiligen wieder vereine. Nach seinem Vorbild, der
so eifrig den Verirrten nachgeht, bitte ich ihn insténdig, sich
jener zu erbarmen, die auflerhalb der wahren Kirche leben,
und sie zu ihr zurtickzufiihren, ehe sie sterben.

Am 23. Juli 1876

Ich wiinsche von ganzem Herzen, im Grabe des Pater Am-
brose St. John begraben zu werden; das ist mein letzter, un-
widerruflicher Wille. (Vorstehendes bestétigt und bekraftigt
und aufs neue angeordnet am 13. Februar 1881.)

Wenn eine Gedéchtnistafel im Kloster aufgestellt werden
soll, &hnlich den drei andern, die schon dort angebracht sind,
so winsche ich folgende Aufschrift — vorausgesetzt, dal} das
Latein gut ist, und sonst kein Einwand erhoben wird: wenn
z. B. jemand, dessen Urteil mir etwas gilt, der Ansicht waére,
es sei skeptisch (J. H. N. 13. Februar 1881):

Joannes Henricus Newman
ex umbris et imaginibus in veritatem
Die........... A.S. 18..
Requiescat in pace

Aus Schatten und Bildern zur Wahrheit
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ANHANG

Zeittafel

1801 (22. Februar) John Henry Newman geboren in London

1808—16 Sdiule in Ealing (bei London) kalvinischen Gepréges

1816 (Herbst) Erste »Bekehrung«, »Realisierung Gottes«

1817 Studium in Oxford, klassische Sprachen, Literatur,
Mathematik, Jurisprudenz; ab 1821 Theologie

1822 zum Fellow am Oriel-Collegc gewahlt

1824 Ordination zum anglikanischen Geistlichen

1826 Tutor, 1827 offentlicher Examinator der Universitat

1828 Pfarrer von St. Mary in Oxford; 1831 Universitatsprediger

1830—33 »Die Arianer des 4. Jahrhunderts«

1832 (Dez.)—33 (Juli) Mittelmeerrcise mit H. Froude; Gedichte

1833-41 mit Keble und Pusey Fihrer der Oxford-Bewegung.
»ZeitgemaRe Traktate«; Pfarrpredigten; Universitatspre-
digten

1837 »Vorlesungen Uber das Lehramt der Kirche«

1838 »Vorlesungen (ber die Lehre von der Rechtfertigung«

1841 Ablehnung des »Tract 90« durch die anglikanischen Bischofe.
Pfarrpredigten; Tagespredigten; patristische Studien

1843 Niederlcgung aller Amter; Einsamkeit in Littlemore

1845 (Jan.—Okt.) »Die Entwicklung der christlichen Lehre«

1845 (8. Oktober) Konversion

1846-47 Studien in Rom; Priesterweihe

1848—90 Superior des Oratoriums in Birmingham

1849 »Vortrage vor gemischten Kongregationen«

1850 »Vorlesungen (ber die Schwierigkeiten der Anglikaner«

1851—58 Rektor der katholischen Universitat in Dublin. »Vor-
lesungen Uber die Idee der Universitat«

1859 Rambler-Krise; »Wolke« des MiBtrauens

1864 »Apologia pro vita sua«; Gedichte

1866 »Verteidigung des Marienkults«: »Papst und Revolution«

1870 »Grammatik der Zustimmung«

liyi—yy Gesamtausgabe giltiger Schriften, von N. selbst ausge-
wahlt und ausfihrlich kommentiert, in 36 Bénden

1879 Erhebung zum Kardinal

1885 »Essays zur HI. Schrift«; »Betrachtungen und Gebete«

1890 (11. August) gestorben zu Birmingham
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Abkurzungsschliussel der Hauptwerke

Apol.

Arians

Corr. Keble

Devcl.

Diff. Angl.

Disc. Arg.

Ess. cric.
Gramm.
Idea Un.
Justif.

Lett.

Med.
Mix. Congr.
Oxf. US.

PPS

Subj. Day
Tr.

Var. occ.
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Apologia pro vita sua, History of my religious
opinions, 1864 (benutzt Ed.’Longmans, London
1902)

The Arians of the fourth century, 1833 (benutzt
Ed. Longmans, London 1919)

Correspondence of John Henry Newman with
J. Kcblc and others 1839—45 (Ed. Longmans
i?17)

An essay on the development of Christian doc-
trine, 1845 (Ed. Longmans 1914)

Certain difficulties felt by Anglicans in submit-
ting to the Catholic Church, 1—I1 1850 (Ed.
Longmans 1901)

Discussions and arguments on various subjects
(Aufsatze der Jahre 1834—66), 1872 (Ed. Long-
mans 1918)

Essays critical and historical (Aufséitze 1836—46),
I—I1 1871 (Ed. Longmans 1919)

An essay in aid of a Grammar of assent, 1870
(Ed. Longmans 1913)

The idea of a university (Vorlesungen 1852—
58), 1873 (Ed. Longmans 1921)

Lectures on the doctrine of justification, 1838
(Ed. Longmans 1914)

Letters and correspondence of John Henry New-
man during his life in the Angl. Church (1801 —
45), hsgb. v. A. Mozley, I—Il London (Long-
mans) 1920

Meditations and devotions, 1893 (Ed. Longmans
1914)

Discourses addressed to mixed congregations,
1849 (Ed. Longmans 1921)

Fifteen sermons preached before the University
of Oxford, 1843 (Ed. Longmans 1909)

Parochial and plain sermons, I—I1l 1834—36,
IV—VIIl 1839—42 (Ed. Rivington, London
I—VIII 1870—73)

Sermons bearing on subjects of the day, 1843
(Ed. Longmans 1909)

Tracts for the Times, I—V 1834—41 (Ed. Riving-
ton, London 1839—41, 2. Aufl.)

Sermons preached on various occasions, 1857 (Ed-
Longmans 1927)

Via med.

Ward

= The via media of the Anglican Church, illustrat-
ed in lectures and tracts (1834—38) with preface
and notes, I—IIl 1877 (Ed. Longmans 1918)

= Wilfr. Ward, The life of John Henry Cardinal
Newman (enthommene Briefe und Tagebuch-
stellen jeweils unter ihrem Schreibdatum), 1—II
London (Longmans) 1913

Dank der seit 1920 in Deutschland tberaus intensiven Uberset-
zungs- und Forschungsarbeit, die alle Hauptwerke Newmans er-
faRt hat, konnten die Texte dieses Bandes folgenden Ubersetzungen
entnommen werden:

AW I =

AW Il =

AW Il =

AW IV =

Betr. —

Entw. —

HD =

HK =

KK =

Philos. =

John Henry Kardinal Newman, Ausgewdhlte Werke,
hsgb. v. M. Laros:

Bd. I: Apologia pro vita sua, Ubers, v. M. Knoepfler,
2. Aufl. (hsgb. v. M. Laros u. W. Becker) Mainz 1951
Bd. 1l: Zur Philosophie und Theologie des Glaubens,
Ubers, v. M. Hofmann, 1. Teil, Mainz 1936

Bd. I11: Zur Philosophie und Theologie des Glaubens,
Ubers, v. M. Hofmann, 2. Teil, Mainz 1940

Bd. IV: Kirdie und Wissenschaft, Ubers, v. E. Guter-
muth, Mainz 1927 (Samtlich M. Griinewald-Verlag)

J. H. Newman, Betrachtungen ur .4 Gebete, tbers, v. M.
Knoepfler, Kdsel-V., Mindien 1952, 3. Aufl.

J. H. Newman, Die Entwicklung der diristlichen Lehre
und der Begriff der Entwicklung, ubers, v. Th. Haecker,
Verlag H. Wiedimann, Minchen 1922 (unter Benut-
zung einer Uberarbeitung durdi W. Becker, die dem-
nachst im Kosel-V., Mindien, ersdieint)

J. H. Newman, Das Mysterium der Dreieinigkeit und
der Menschwerdung Gottes, Ubers, v. Th. Haecker,
Kosel-V., Mundien 1950, 2. Aufl.

J. H. Newman, Die Kirche und die Welt, Predigten,
Ubers, v. Th. Haecker, Kosel-V., Mindien 1950, 4. Aufl.
J. H. Newman, Die Kirdie, Ubers, v. O. Karrer, Ben-
zinger-V., Einsicdeln/Kéln, 2 Bde. 1945/46

J. H. Newman, Philosophie des Glaubens, ubers, v. Th.
Haecker, Verlag H. Wiechmann, Mindien 1921 (unter
Benutzung einer Uberarbeitung durch W. Becker, die
demnéchst im Kdosel-V., Minchen, ersdieint)

Wir danken den genannten Verlagen fir die freundliche Geneh-
migung des Abdrucks und namentlich Werner Becker fir die
freundlich gewahrte Benutzung von ihm revidierter Ubersetzungen.
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Anmerkungen zur Einleitung

1. Vollstandigster Nachweis der Schriften in Diet. Théol. Cath.
X, 327—98; der ungedruckten bei J. Guitton, La philosophic
de Newman, Paris 1933, 209—12. Die Werke Uber Newman
fullen bereits eine Bibliothek; beste Ubersicht in Newman-
Studien (im folgenden abgekirzt N-St.) I. Band, Nurnberg
(Glock und Lutz) 1948, 301—26, I11. Band, Nirnberg 1954, 325—
42. Unsere kurze Einfihrung kann hier nur einiges zusammen-
fassen, nicht neue Forschungsergebnisse vorlegen.

2. Vgl. in den Texten S. 129.
3. Vgl. in den Texten S. 31, 49 und 165.
4. Philos. (Nachwort von Th. Haecker) 442.

5. Vgl. E. Przywara, Kierkegaard—Newman, N-St. |, bes. 92 ff,;
W. Becker, Der Uberschritt von Kierkegaard zu Newman in der
Lebensentscheidung Theodor Haeckers, N-St. | 259: N. hat
»die gleiche Intensitat der ethischen Leidenschaft mit einer
ungleich groReren Kraft ehrfirchtiger Bewaltigung der objek-
tiven Wirklichkeit vereinigt«.

6. KK I (Vorwort von O. Karrer) 9.

7. Apol. 15, AW | 33.

8. Christopher Dawson, The Spirit of the Oxford Movement,
London 1931, 28, meint: N. hatte leicht entweder ein fihrender

Pietist oder ein fuhrender Liberalist werden kdnnen. Eine Ar-
beit von W. Becker will demgegeniber demnéchst zeigen, dal
der Weg Newmans aus subjektivistischem Pietismus zur Reali-
tat zunachst etwa gleichzeitig in Richtung auf den Liberalismus
der Universitatskreise und auf das Kirchenprinzip fuhrte.

9. Vgl. z. B. Gramm. 385 f., Philos. 329 f.

10. J. Friedrich, Ignaz von Déllinger, Minchen 1901, Il 777,
Ward | 444. Vgl. H. Fries, Die Dogmengeschichte des finften
Jahrhunderts im theologischen Werdegang von J. H. N., N-St.
11 67-99.

10 a. Es trafen zusammen die Ablehnung des »Tract 90« durch den
Anglikanismus, ja dessen Bundnis mit unzweifelhaften Haresien
in Jerusalem (vgl. Text S. 42 f.), und die Erkenntnis, daB selbst
die »Via media« in Vergleich mit den Prinzipien der Urkirchc
in haretischer Position stand. Der erregende Erkenntnisgang des
naheren in den Texten S. 36—53 und 149 f.

11. Vgl. die Zeugnisse, gesammelt bei H. Breucha, Newman als
Prediger, N-St. | 137—77-
12. Ward | 94 f.
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13. KKI (Vorwort) 26.

14. Ward | 584.

14 a. Des naheren vgl. die Einleitung von H. Fries zu: J. H. N.,
Christentum und Wissenschaft, Darmstadt 1958. Die Haupt-
linien der Vorlesungen hier in den Texten S. 94—102.

15. Es handelt sich um den in seinem Ertrag fir Rang und Bedeu-
tung dgs Laien in der Kirche heute eindringlich bestatigten Auf-
satz »Uber dic Befragung des Laien in Sachen der Lehre«, 1859;
vgl. den Auszug hier S. 128.

16. E. S. Purcell, Life of Cardinal Manning, London 1895, 11 323.

17. Ward | 499 und 439.

18. Ward 11 193 und 526. Unter seinen Schriften ist hier von beson-
derer Bedeutung das VVorwort zur 3. Auflage der »Via mediag,
deutsch: Die Einheit der Kirche und die Mannigfaltigkeit ihrer
Amter, Freiburg 1947.

19. Vgl. unten S. 162.

20. Ward Il 440 und 446.

21. E. Przywara a. a. O. 101.

22. Vgl. unten S. 100 f.

23. N. leistete die klassische Zusammenfassung seiner Erkenntnis-
und Religionsphilosophie in der »Grammatik der Zustim-
mung«. Beste Einfiihrungen: Th. Haecker, Nachwort zu Philos.;
H. Fries, Die Religionsphilosophie Newmans, Stuttgart 1948;
N. Theis und J. Artz, ErschlieBung der Grammatik der Zu-
stimmung, N-St. 11 165—245.

24.Vgl. hier S. 47, 50, 68—93, 147, 151 u. 0.

25. PPS VI 24, HD 19.

26. Die Nachweise mufiten aus Raumgriinden auBerst komprimiert-
oft fir mehrere Texte verschiedener Herkunft in einer Anmer-
kung zusammengefallt werden. Doch kann der Kenner rasch
jeden Text englisch wie deutsch verifizieren. Fir alle groReren
Werke sind die Seitenzahlen der englischen wie der deutschen
Ausgabe gegeben; bei Predigten (aus Raumgriinden) fir die
englische nur Bd. und Nr. des Stiickes, fir die deutsche auch die
Seitenzahl.
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Quellennachweis

Lett. 1 23 (Autobiographie geschr. 1874), KK | 36; der letzte
Absatz Apoi. 1, AW | 19. — Der Vater starb 1824, die Mutter
1836.

Apol. 3, AW | 21; Lett. I 19 (geschr. 1820), KK | 37. Der fol-
gende Abschnitt Apol. 4, AW | 21 f.

. Apol. 7, AW | 25. Den rationalen Gegenbeweis legte Newman

seinen anglikanischen Horern 1837 in vier Adventspredigten
vor: Der Antichrist nach der Lehre der Vater, deutsch von Th.
Haecker, Miinchen 1951.

. Apol. 9—11, AW | 27—9. Butler (1692—1752), einer der groRRen

anglikanischen Theologen, die fir Newmans kirchliche Richtung
entscheidend wurden. Der letzte Absatz Lett. | 96 (geschr.
1826), KK 164.

(1824 an seine Mutter) Lett. | 76, (1826 Tagebuch) Lett. | 132;
KK 1 41 f.

. (1828:) Apol. 18f, AW | 37—9; (1829:) Apol. 23—5 AW |

43—5; (1830:) Apol. 26, AW | 45 f.; (1831:) Apol. 31 f., AW I
51 f. — Eine Entfaltung der hier grundgelegten Glaubensphilo-
sophie Newmans bringt das I1. Kapitel.

. Lett. I 295 und 325, KKI 50 und 52; Apoi. 34L, AW | 55I-

Uber die Halfte aller Gedichte Newmans (Sammlung: Verses
on various occasions, 1868) sind auf dieser Fahrt entstanden-
»Lead, kindly light« hier S. 180 f. Der folgende Satz Corr. Keble
315, KK 11 266.

. Lett. | 379—81, KK I 52; Apol. 43, AW | 65. Kebles Predigt

und damit die »Oxfordbewegung« wurden ausgeldst von einer
»Reform-Bill« des englischen Parlaments, die zehn Bistlimer der
Staatskirche aufhob.

Fr.1 i, KK 57E Der folg. Abschnitt Apol. 48—56, AW I
70—-8.
Apol. 63—6, AW | 86—90. Der folg. Abschnitt Apol. 68, AW |

92 f.

ir. Viamed. | 39 f., 42 f., 85; KK | 63—6. — Dazu Newmans An-

merkung in der Neuausgabe 1877: »\Weder der Beweisgang nodi
die Tatsadien, wie sie hier niedergelegt sind, kdnnen zugegeben
werden. Die Kirche behauptet nicht, den >ganzen gottlichen
Gnadenplan< zu wissen; eine solche Behauptung mifte bewie-
sen, nidit einfach hingestellt werden.«

Apol. 105, AW |
I u8f.

131E Der folg. Abschnitt Apol. 93, A®

13.

14,

15.

16.

17.

18.

19.

20.

Die voranstehenden Abschnitte nach ihrer Reihenfolge aus:
Apol. 114E, AW | 140—2; Apol. n6f., AW | 143 f.; Corr.
Keble 2of., KK | 73; Apol. 119, AW | 147; Apol. 118,
AW | 146 f,

Selbstzitate aus Aufsdtzen in der von Newman redigierten
Zeitschrift »British Critic« Januar 1840 und Juli 1841; Apol.
126, 113, 153, 155; AW | 154, 139, i8of., 182.

Apol. 131, AW | 157 f. Zur Entstehung des Tract 90 vgl. aus-
fuhrlich AW | 102—15. Newmans Absicht war der Beweis, daR
die 39 Artikel des anglikanischen Glaubensbekenntnisses (1552
von Cranmer in 42 Artikeln formuliert, mehrfach unter Eli-
sabeth bearbeitet, 1571 vom Parlament gutgeheillen; ein Ge-
misdi von Katholizismus und Calvinismus) eine katholisdie
Deutung zulassen, um so eine Gemeinschaft der anglikanisdien
Kirche mit der Kirche der Vater und das eigene Verbleiben in
ihr zu ermoglichen. — Die beiden folg. Absédtze Via med. Il
271,386 f.; KK | 75, 76 f.

Apol. 142 und 87, AW | 169 und 113. Der folg. Abschnitt (sich
beziehend auf eine vom Parlament gutgeheiffene Abmachung
mit PreuBen, dessen protestantische Untertanen in Jerusalem
einem anglikanisdien Bischof zu unterstellen) Apol. 144, AW |
172 f.

Apol. 150 und 139, AW | 178 und 166 f. Der letzte Satz Selbst-
zitat aus einem Brief 1841. Torres Vedras: Festung bei Lissabon,
in der Wellington gegen Napoleons Truppen den Winter
1810/11 uUberstand. — Der folg. Abschnitt (Adventspredigt
1841) Subj. Day 21, KK | 79.

Briefe (1841 an Churdi) Apol. 164, AW | 191 f.; (1842 an Dr.
Russell, irisdier Priester) Apol. 188, 193, 194—6; AW | 221,
227, 228—30. — Forts.: »Spater schickte mir Dr. Russell (noch)
ein groRes Bundel billiger Andachtsheftchen, wie sie in den
Budihandlungen Roms aufliegen; und als ich sie durchsah, war
idi tief betroffen, daf sie ganz anders waren, als ich erwartet
hatte.« Das Argument der »von Rom anerkannten Abgdtterei«
brach zusammen. — Der folg. Abschnitt zit. Apol. 201, AW |
235 f.

Apol. 198 f., AW | 232—4. Diese berihmte Alternative wird im
einzelnen begrindet, entwickelt und gegen MiRRverstandnisse
abgegrenzt im Il. Kapitel dieses Bandes. — Die beiden folgen-
den Abschnitte Apol. 208, AW | 242; Subj. Day 26, KK | 83.
Die voranstehenden Abschnitte nach ihrer Reihenfolge aus:
Apol. 218, AW | 250; Apol. 197f., AW | 231 f.; Apol. 204,
AW | 238 E/254; Apol. 228 f., AW | 265 f.; Apol. 230 f., AW
1 267 f.; Apol. 228 f., AW | 264 f.
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26.
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29.

30.
31.

32.

33.

34.

35.
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Apoi. 234, AW | 271. Aus diesem Werk bringen wir im I11-
Kapitel die wichtigsten Gedankengénge. — Die folg, drei Ab-
schnitte Devel. 445, Enrw. 451; Apol. 238, AW | 275; Ward |
121, AW IX 28.

Lett. 1 70, KK Il 211 f. (Brief des 22jahrigen N. an einen Skep-
tiker); Oxf. US. 4, AW 1l 207; Times 1841, AW Il 142. —
Der folg. Abschnitt PPS | 15, AW Il 10f.,, 13, 16 f.

Justif. 267—72, KK | 105 f. — Der folg. Abschnitt PPS V111 6,
AW |1 43 (1830); Disc. Arg. 252, KK | 109 (1838/72).

Oxf. US. i2, AW Il 76 (1839); Mix. Congr. 11, AW Il 275
(1849).

Idea Un. | 5,6, 7, 8; AW IV 136 f., 145, 150, 195 f., 205, 208 f.,
139. — Hier geht es um Grundeinstellungen (»Dispositionen
des Herzens«); von der Wirksamkeit der Vernunft in religit-
sen Fragen handelt erst die zweite Halfte dieses Il. Kapitels.
Var. occ. 5, AW Il 319—21, 326 f.

Gramm. 63, 107, no; Philos. 51 f., 89, 91. Der folg. Abschnitt
Ward Il 572 f., KK | 126 f.

Apol. 26 f., AW | 46f.

Oxf. US. 2, PPS VIII 14; AW 111 12f, 15f, 18, 25, 30.
Disc. Arg. 3, KK Il 181—3. Ebenda der folg. Abschnitt.

Ess. crii. 11 12, KK Il 186—91. Das Verhaltnis von »Kirdie und
Welt« ausfihrlicher im 1V. Kapitel.

Devel. 355—9, 368, 372, 443; Entw. 361-5, 374!., 378, 449-
Genauere Erdrterung der »dogmatischen Entwicklung« bringt

das I1l1. Kapitel.

Gramm. 409 f., 413, 415; Philos. 351 f., 355, 357. — Um audi
in diesem Kapitel einen klaren Gedankengang zu erzielen, sind
im folgenden die Texte ausnahmsweise nicht chronologisch

angeordnet, sondern nach den Hauptgedanken der »Grammar
of assent« (1870), verdeutlicht durch eingestreute Texte friihe-
ren Entstehungsdatums. — Der nédchste Abschnitt aus Ward |
624, KK 1 140.

Gramm. 2, 7, 9, 33, 87; Philos. 2, 6, 7E, 27, 32L, 73E Ein-
dringliche Beweisfihrung fur diese »phanomenologische« Er-
kenntnislehre vgl. in Philos. — Der néchste Abschnitt aus der

Times 1841; AW |1l 147-51-

Gramm. 98!., 119-21, 142, 145—-53; Philos. 81, 99 f., U8,
121—27.

Gramm. 157, 170, 251, 276, 283, 311—3, 3IS E; Philos. 131’
142 f., 220, 242, 248, 270—2, 274 f. Sowie Apol. 198 f., 239;
AW | 233 f., 276.

37.

38.
39.
40.
41.

42.

43.

44,

45.

46.

47.

48.

Gramm. 423, 430!.; Philos. 361 f., 368 f. Sowie Gramm. 432 f.,
437, 444 f.; Philos. 370f., 374 f., 380 f. — Der folgende erlau-
ternde Abschnitt, in seiner Klarheit einmalig in der religidsen
Literatur, aus Mix. C.ngr. 13; AW Il 299, 309—15.

Gramm. 499 f., Philos. 425 f.; Disc. Arg. 6, KK | 142 f.
Idea Un. | 2 und 4; AW IV 33, 39f., 50f., 56, 87f., 112 f.
IdeaUn. 1 9, Il 7; AW IV 238—41, 281—3, *89.

Idea Un. 1 9; AW IV 246—53. Der folg. Abschnitt Idea Un. Il
8; AW IV 306—10, 315 f., 320, 323—7.

(1856:) Var. occ. 1, AW 111 117; (1874:) Diff. Angl. 11 344—6,
KK | 317E; (1877:) Via med. | pref., KK | 320f., 323—s5.

Gramm. 396—8, Philos. 339—41. — Nur sehr knapp werden im
folgenden Kapitel die zentralen Offenbarungs-Tatsachen und
-Lehren mit Newmans Worten beschrieben, da der Lehrent-
wicklung dieser zentralen Glaubenssétze seit den ersten Kon-
zilien audi durdi Newman nichts hinzuzufiigen war. Reiche
Ergénzungen in Betrachtungsform bringt das V. Kapitel. — Der
nadistc Absdinitt aus Apol. 242 f., 246—8; AW | 279 f., 283—6.

PPS VI 24 und 5; HD 9, 14f., 23!., 34f. Der letzte Absatz
PPS VI 23, AW Il 106 (1837).

(1836:) PPS IV 6; HD 51, 55f., 58. (1837:) Justif. 8 und 9;
KK 11 29, 44. Der letzte Absatz (1840:) PPS V io; KK | 161.

PPS Il 19und IV 11; HD 145 f., 148 f., 154 f., 157, 164. — Wei-
tere Darlegungen zum Wesen und Wirken der Kirche und ihrer
Leitung durch den HI. Geist, die der logisch Fragende zu Be-
ginn des folgenden Abschnitts vermissen konnte, finden sich zu
Beginn des 1V. Kapitels.

Disc. Arg. 3; KK | 196—202, 207. — Dieser Abschnitt wie der
folgende (Via med. | 34, 192 f.; KK | 192—5) belegt u. a., daB
es keinen Schriftbeweis fur den Grundsatz von der »Schrift
allein« gibt, wohl aber fur Tradition und Lehramt.

Oxf. US. 15; AW Il 227—32, 238, 240—42. — Mit diesem Vor-
trag nahm Newman Abschied von seinem Lehramt an der Uni-
versitat Oxford. Fir die weiterreichende Anwendung des Ent-
wicklungsprinzips audi auf die Naturreligionen vgl. oben
S. 68 ff.; fir die biographische Bedeutung oben S. 51 f.

49-Devel. 5, 7E, 29f., 55, 59f., 67, 73, 75, n8f.; Entw. 3, 5f,

2/E, 54, 58E, 67, 72, 74,120. — Dal} diese Lehrentwicklung
»ohne Korruption« geschah, ist bereits oben S. 73 ff. zitiert; zur
Notwendigkeit eines unfehlbaren Lehramts hierfir vgl. S. 123 ff.
— Der folgende Abschnitt aus Diff. Angl. I, KK I 269 f.
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jo.

51

52.

53.

54.
55.

56.

57.

58.

59.

60.

61.

214

PPS 11 25, Tr. 1 7, PPS 11l 16; KK Il 34-6, | 330-2, 335. —
Hier ansetzende Gedanken 711 w»sichtbare und unsichtbare
Kirche« folgen zu Beginn des IV. Kapitels.

Devel. 75, 77—9, 90, 148 f., 151, 157 f., 23, 154—7; Entw. 74,
76—8, 89, 149 f, 152, 158 f., 21, 155—8. — Der folgende Ab-
schnitt (aus dem berihmten »Rambler-Artikel«, vgi. Einleitung)
Arians 465, 446, 464; KK 1l 134 f., 137.

Vgl. den Abschnitt oben S. 106 f., der hier fortgesetzt wird:
Apol. 251—4, 259 f., 264—8; AW | 288—92, 298, 303—7.

Aus Briefen zur Definition des Vatikanischen Konzils 1870:
Ward 1l 310f» 379, 556, 311L; KK I 391, 398, 400 f. Des-
gleichen der folgende Abschnitt: Ward Il 563, 576; KK |
4i6f., 420.

(1834:) PPS 11 25; KK Il 37f. (1835:) PPS 11l 19; KK 11 48 f-
Der folgende Abschnitt Justif. 12 und 13; KK Il 45f.

Tr. 1 34, KK 11 70, 72 f.; der letzte Absatz (1850) Diff. Angl-
1 7, KKII81.

Aus Newmans Roman »Loss and gain. The story of a convert«
1848 (Ed. Bruns and Lambert 1858) 11 20, 265 f.; KK Il 58 f-
Der letzte Absatz (1857) Var. occ. 6; KK Il 62 f. Der folgende
Abschnitt Gramm. 487 f.; Philos. 416—18.

PPS 111 16, KK | 178—80. Die drei Punkte werden im Weiteren
entfaltet. Der folgende Abschnitt PPS IV 11, HD 167—72, i/4>
178. Dann (1843:) Subj. Day 10, HK 115—7, 119.

Var. occ. 9, KK 11 381—3; Gramm. 456, Philos. 390. Die letzten
drei Absatze aus Briefen 1874/77: Ward 1l 327, 573, 418;
KK 11 385, 387, 391.

Via med. | 199 f.; KK Il 244 f. Der Zusammenhang mit den
voranstehenden Texten ist der, dal3 der HI. Geist die Einheit
nur bei Zustimmung, nicht gegen den Willen der Christen be-
wahren kann.

Aus Tr. | 45 (1834), KK | 191 f.; und einem Aufsatz in »Bri-
tish Critic« (1839), zit. Apol. 102—4, AW | 127—9; also lang
vor der Konversion. Vgl. zum Bibelprinzip ausfihrlich oben
S. 113 ff. Der folgende Abschnitt Oxf. US. 15, AW Il 228.

Ess. crit. 11 10 (Note zum Aufsatz von 1840, geschrieben 1871)»
KK Il 250—2. Die beiden letzten Absétze Devel. 266, Entsv-
268; Loss 17, KK Il 254. Zur Fulle der Auseinandersetzung
vgl. die Texte des |. Kapitels. Die an dieses Kapitel zuriick'
erinnernden Briefstellen (an Anglikaner) des folgenden Ab-
schnitts Corr. Keble 316ft, 346 und Lett. 11 411; KK Il 266 f->
250, 269 f.

62.

63.

64.

65.

66.

67.

68.

69.
70.

71.

72.

Ward | 241, 238 f.; KK 11 274, 276; (1849:) Mix. Congr. 11,
AW 11 281 f. Der folgende Abschnitt Diff. Angl. | 11 und 3;
KK Il 226, 8, 30 ft; mit SchluB aus Ward | 623, KK 11 232.

(1864:) Apol. 340—2, AW | 342—4; (1870:) Gramm. 248 f., 251,
Philos. 210 f., 212 f. Die folgenden Briefstellen an den anglika-
nischen Rektor von Aberdeen Ward 11 393—5, KK Il 294—6.

PPS 1V io; KK | 180—5. Der folg. Abschnitt Subj. Day 7;
HK 28—30, 39—41.

Subj. Day 8; HK 19 f., 23—5. Der letzte Absatz PPS VI 7, HD
207. Die vier Absatze des folg. Abschnitts PPS V 20, KK II
339 f.; Subj. Day 17, HK 67—70, 73; Subj. Day 6, HK 182;
Devel. 444, Entw. 450.

Diff. Angl. | 235, 251; KK Il 357, 362. Die Gedanken der vor-
angegangenen Abschnitte finden sich historisch gewonnen und
entfaltet an der Alten Kirche in Gramm. 447—487; Philos.
383-416.

PPS | 24; HK 158—61, 163, 171. — Die beiden ersten Absatze
des folg. Abschnitts Ess. crit. 1 2, KK | 274—6; Apol. 191 f,,
288, AW | 225, 327; die beiden weiteren Tr. V 83, KK Il 393 f->
396 f.

Idea Un. Il 5; AW IV 354 ft, 358, 360 ft, 367, 369 ft, 372 f. Zur
positiven Antwort vgl. oben S. 96 ff. Der folgende Auszug aus
der Ansprache, die Newman als neuernannter Kardinal beim
offiziellen Empfang in Rom hielt, Ward 1l 460—2, KK I
400—4.

Ward 11 416, 477 ft; KK 11 400, 404.

Med. XVI1I1 118—20, Betr. 222—4. — Alle Gebete dieses Kapi-
tels sind dem Bande »Meditations and Devotions«, Teil »Medi-
tations on Christian Doctrine«, entnommen. Wir verdanken ihre
Erhaltung der Gepflogenheit Newmans, schriftlich zu beten, und
seiner Absicht, sie z. T. einem »Jahrbuch der Andacht« einzu-
flgen, derzufolgc sie drei Jahre nach seinem Tod von seinen
Mitbridern verdffentlicht wurden. Sie entstanden in der katho-
lischen Zeit, etwa 1848—80, im einzelnen nicht mehr datierbar.
— Die folgenden nach ihrer Reihenfolge aus Betr. 213 f., 217 f.,
62 f., 73 f., 205 f., 166—9.

Lead, kindly light (1833, vgl. oben S. 30); Ubersetzung entnom-
men: Ida Friederike Gorres, Der verborgene Schatz, Gedichte,
Verlag Josef Knecht, Frankfurt/M. 1949, S. 93, mit freundlicher
Genehmigung des Verlags.

Med. VIII 68f. und (der letzte Absatz) XX 125, Betr. 21 if.
und 228. Die folgenden Gebete, wiederum aus »Meditations on
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73.
74.

75.

76.

7.

78.

Christian Doctrine« der katholischen Zeit, Betr. 53—5, 199 f->
133, 202 f., 209 f., 231—3.

PPS Il i2, Betr. 312. Der folg. Abschnitt PPS Il 18, AW 111 56.
PPS 111 25, KK Il 409. Der folg. Abschnitt Mix. Congr. 15,
KK 11 156.

Ein Beispiel fir viele. Betr. 356. Der folg. Abschnitt Mix.
Congr. 17 und Diff. Angl. Il 1; KK Il 167 und 171—3.

Die voranstehenden Abschnitte aus »Betrachtungen Uber die
Lauretanische Litanei« (in Med.), mit Gebeten aus von Newman
verfaliten »Litaneien zur allerseligsten Jungfrau«, Betr. 247—50,
3r5> 27i-3> 320, 292-7, 321, 304.

Lett. I 161 und PPS IV 14; KK 11 406, 410 f. Das folg. Gebet
Betr. 234 f.

PPS IV 13, KK 11 415—20. Die folgenden beiden Testamente
Betr. 359 f., 361.

Nachwort zur 2. Auflage

In den sieben Jahren, die seit dem Erscheinen der 1. Auflage dieses
Buches vergangen sind, hat die Wirkung Newmans ihren bisher
nach aufRenhin sichtbarsten Hohepunkt erreicht. Der Leser der vor-
stehenden Texte mag empfunden haben, wie ,,aktuell* die Weisen
der Glaubenshaltung in innerlicher Realisierung, die Art der Glau-
bensbegrindung in Uberwindender Weitung des modernen Ratio-
nalismus und die Gesinnungen der Reform, des einsamen Dienens,
des 6kumenischen Betens sind, die Newman da vorgelebt und vor-
gedacht hat. Seit dem ersten Weltkrieg in stetig wachsenden Krei-
sen der Kirche weiterentwickelt, haben sie nun zu einem wesent-
lichen Teil ihren hochsten, die ganze Kirche ergreifenden Ausdruck
gefunden in den Reformschemata des Il. Vatikanischen Konzils.
Es war in einem tiefen Sinne gerecht, dal Papst Johannes XXIII.
in seiner ersten Enzyklika Newmans Namen als einzigen neben
der HI. Schrift und den Kirchenvéatern als Zeuge seiner Gesinnung
anfihrtc. Wahrend auf der andern Seite in der ,,Welt* (vgl. S. 156
bis 171) weithin die Einsichten, die aus den Erschitterungen des
zweiten Weltkriegs erwachsen waren, im Getriebe der Konsum-
gesellschaft zu ersticken drohen; wahrend der Unglaube wieder
deutlicher hervortritt und sidi weiterhin zu ;.eigen ansdiiekt, ,,wie
das in Wirklichkeit aussieht, wenn der Mensch sich von der Offen-
barung geldst hat und die NutznieBungen aufhéren* (R. Guardini,
Das Ende der Neuzeit); haben die Berufenen aus der Schar Christi
im Reformkonzil wie in den entspredienden Vorgangen auf evan-
gelischer Seite begonnen, den Glauben aus Halbheiten, Teilungen
und historischen Vermengungen herauszufiihren, die notige Festi-
gung in der religiosen Existenzmitte gesamtkirchlich zu formen.
Theologisch sind dabei genau die Probleme in den Mittelpunkt ge-
ruckt, die Newmans Hauptanliegen waren: Glaubensbegrindung
und Glaubenshaltung, Geschichtlidikeit der Kirche und Entwick-
lung des Dogmas, Aufgabe des Laien in der Kirche und deren Re-
form als Voraussetzung fur die Wiedervereinigung der Christen-
beit. Es bedeutet keine Unterschatzung der unzahligen Krafte des
Betens und Denkens, die in den letzten Jahrzehnten das innere
Leben der Kirche auf diese Entwicklung hingetragen haben, wenn
man feststellt, dal} dodi der umfassendste Vorentwurf dessen in
der Summe des Newmanschen Denkens vorgezeichnet ist.

So wird es begriRt werden, da der vorliegende Versuch einer
Einfiihrung in diese ,,Summe*®, der seit drei Jahren vergriffen war,
nun im Rahmen der Herder-Bicherei erneut weiteren Kreisen zu-
géanglich gemacht wird. Es konnte das nur in der Form eines foto-
mechanischen Abdrucks geschehen, so dall Verbesserungen in der
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Einleitung und an den Texten nicht méglich waren. Der in diesen
sieben Jahren iiberaus rege Fortgang der Ubersetzungsarbeit, ins-
besondere das Erscheinen von finf neuen Bénden der von Matthias
Laros und Werner Becker mustergultig betreuten ,,Ausgewahlten
Werke* und der AbschluB der von der Arbeitsgemeinschaft der
Benediktiner von Weingarten geschaffenen 11-bandigen Gesamt-
ausgabe der Predigten (vgl. unten zu S. 19f. und zu S. 207), hatte
es wiinschenswert gemacht, manche Texte in verbesserter Uberset-
zung zu bieten; und der intensive Fortgang der theologischen Er-
schlieBung, wie er sich vor allem in den seither erschienenen drei
stattlichen Folgen der ,,Newman-Studien* manifestiert, hatte zu
einem Ausbau der Einleitung verlockt. Die folgenden ,,Berichtigun-
gen und Ergénzungen“ versuchen in gebotener Kirze, wenigstens
fur die Textstellen, deren Verstandnis dadurch wesentlich vertieft
wird, Ubersetzungs-Verbesserungen zu geben, die z. T. ich liebens-
wirdigen Hinweisen von Werner Becker verdanke, und zur weite-
ren Lektlre auf einige der wichtigsten Neuerscheinungen hinzu-
weisen. Umfangreichere Veranderungen der Auswahl oder der
Einleitung hétte ich aber, auch ohne den &uReren Zwang, nicht
vorgenommen, ermutigt durch die Fulle der Zuschriften zur 1. Auf'
lage, die die Akzente in dieser ,,Summe* richtig gesetzt fanden,
deren einige vorn gedruckt sind und denen allen ich von Herzen
danke.

Grindlichere, aber unproportionale Beleuchtung einzelner Bereiche
war gerade nicht beabsichtigt. Eine Auswahl etwa nur auf die
Hauptthemen des Konzils hin ware eine Aufgabe fir sich. Viel-
mehr kann Newman gerade mit seiner ausgewogenen Thcolog>e
des Kirchlichen, in jeder Entfaltung wesentlich unveranderlichen
Glaubens- und Lehrgutes dem populéren MiRverstdndnis entgegen-
wirken, als sei mit der endlichen Wandlung von Formen und Fron-
ten ,,nun auch die katholische Kirche ins Schwimmen geraten®; cr
kann der gerade jetzt notwendigen dogmatischen Predigt wesent-
liche Hilfen bieten. So mdge weiterhin diese ,,Summe*, die bewuf3t
den Bereich der ,,Realisierung” mitumfaft, ohne die auch die besten
Konzilsbeschlisse fur uns einzelne umsonst wéren, Christen zur
»existenziellen Verwirklichung“ hilfreich sein und denen begegnen,
die aus der materiellen Verflachung der Zeit heraus nach einem
lebendigen Christentum Ausschau halten.

Heidelberg, im Fruhjahr 1965 W- L-
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Berichtigungen und Erganzungen

zu_Seite

7: Vertiefte Analysen der geistes- und thcologiegeschichtl. Stellung, Ver-
héltnis zu Augustinus, Thomas, Pascal,” engl. Tradition usw. in:
Newman-Studien (N-St.) I1l, hsg. von H. Fries und W. Becker,
Nirnberg 1957, bes. S. 18—202 (Vortrage auf der ersten ,,Interna-
tional Newman Conference” Luxemburg Juli 1956). )

8 unten: Vgl. W. Becker, Realisierung und ,,Realizing“ bei N., N-St.
V, Nirnberg 1962, S. 269—82.

9 und 13f: Das ,Fascinosum der Personlichkeit* und der leidvollc
Weg in der Kirche am emdrm?hchsten in: N., Briefe und Tagebuch-
aufzeichnungen aus der katholischen Zeit seines Lebens, ubers, von
M. Knoepfler (2. Aufl. als Band II'I1 der Ausgcwéhltcn Werke),
Mainz 1957; aus bisher ungedruckten Bestinden neuerdings: N.,
Sclbstbiographie nach seinen Tagebuchern, hsg. von H. Tristam und
St. Dcssain, Ubers, von den Benediktinern der Abtei Weingarten,
Stuttgart 1959. . ) . .

17: Die ,Zustimmungslehre" liegt nun in sorgféltig verbesserter Uber-
setzung, vor (vgl. zu S. 207); die wisscnschaftl. Analyse und Aneig-
nung dieses philos. Hauptwerkes ist fir den dt. Sprachbcrcich sehr
vorangebracht durdi die griindlichen Studien in: N-St. IV und V,
hsg. von H. Fries und W. Becker, Nirnberg 1960 und 1962. Zum
Verhéltnis von Naturwissenschaft, Philosophie und Theologie neuer-
dings bes. F. M. Willam, Aristotelisdie Erkcnntnislehre bei Whately
unct N., Freiburg 1960. ) )

19 f.: Den rcidisten Zugang zur Fiille von N.s Denken, nicht systematisch,
sondern in Sdirift-Exegese, bieten die nun in vollstandiger dt.
Ubersetzung vorliegenden: N., Predigten. Gesamtausgabe, "Eingcl.
und ubertr\?\?qn von der Newman-Arbeitsgemeinschaft der Benedik-
tiner von Weingarten, Bd. 1—11, Stuttgart 1948—64; leicht zugéng-
lich eine Auswahl von 12 bes. eindringlichen Predigten: N., Aus-
sdiau nach Gott, ausgewdhlt und eingcl. von W. Strolz, Freiburg
Hcrdcr-Bdicrei Bd. 85) 1961.

23, Zeile 3 v. o.: statt ,,24. Februar” lies ,,21. Februar®. ) )

24, Z. 9 v. 0.0 nach ,Mannes* ergénze; ,Rev. M. Mayers, sowie meine
Unterhaltungen mit ihm“ (weil widitiger als die Predigten M.s des-
sen Freundschaft fur N. war). .

25, Z. 7 v. 0.: statt_,,der Studentenzeit in Oxford“ lies ,,in der Oxfor-
der Studentenzeit”, . ] o

25, Z. 6 v. u.: Zu Butler jetzt bes. KI. Dick, Das Analogieprinzip bei

N.gungzgeme Quelle in J. Butlers ,,Analogy” (1736), in: N-St. V,

S
31, Z. 8 v. u.: Das ,Christliche Jahr“, Gedichtsammlung von Keble.
32, Z. 5v. o.: statt ,irriger Gewissenhaftigkeit” lies ,irrigen Gewissens”.
33, Z. 4 v. u.: hinter ,befriedigend” statt lies ,, .. °
34, Z. 2 v. u.: statt ,,geworden flr die Menge“ lies ,,fur alle, auBer fir
Manner von_hoher geistiger Religiositat®.
35, Z. | des 2. Textes: hinter ,und“ ergénze ,.den"“.
36, 2. Uberschrift: lies ,Ich war Monophysit*.
37, Z. 9 V. u.: statt ,ausgezeichneten” jics ,,dort zitierten*.
38, Z. 9 v. u.: statt ,System der Sakramente” lies ,sakramentale Sy-

—+

stem*,

40 Z. 9.v. u.: hinter ,dieselbe® ergénze ,geblieben®.

44, 1. Uberschrift;_statt ,,im“ lies ,,zum“, )

53: Aus spéteren Riickblicken sei wenigstens noch der Satz hinzugefigt,
den N. im hohen Alter, am 24.2.71887 an G. T. Edwards, schrieb:
,»Die groRen leuchtenden Wahrheiten, die ich als Knabe im evangeli-
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sehen Unterricht lernte, sind von der heiligen rémischen Kirche mei-
nem Herzen mit neuem und immer stérkerem Nachdruck cingeprégt
worden; diese Kirche hat das einfache Evangelium meiner ersten
Lehrmeister erweitert, aber sic hat nichts davon verkleinert, verdun-
kelt oder abgeschwacht® (Briefe, vgl. zu S. 9, S. 736).

benutzte) verbesserte und kommentierte Neuausgabe der Zustim-

76—94; Fr éede enauere Beschaftigung sei auf die (hier imMskr. bereits

85,
88:

128:

207

208,

220

mungslchrc verwiesen gvgl. 2u S, 207). .
Ende 1. Abschnitt; statt ", dic Grenze" lies ,das Ergebnis”.
N. hat hier, wie die gesamte Theologie seit Augustinus, einseitig nur
einen Aspekt der doppelten neutestamentlichcn Botschaft tber die
Juden hcrausgestcllt; der andere umgreift, daf ihre Erwahlung nidit
aufgehoben wurde, ihre religidse EXistenz auBerhalb der_ sichtbaren
Kirche gottgewollten Sinn hat als_ Ermdglichung der Hinzunahmc
der Heiden "und ihre endzeitliche Einheit mit der Kirdie gewif ist
Rom. 9—11) — einer der wenigen Punkte, wo N. der thcolofi
rbeit seines Jahrhunderts nidit voraus war und der erst seit 1945
(bes. durch Karl Thieme) erarbeitet und bis zum entsprechenden Kon-
zilsschema, gebracht wurde.

94—102: Fur jede tiefere Beschéftigung vgl.. Neuausgabe QJ/%I zu S. 207)-

Der ,,Rambler-Artikcl” in verbesserter Ubersetzung ,Uber das Zeug-
nis der Laien in Fragen der Glaubenslehre* vollstandig in: N., P®"
lemisdic Schriften (Bd. IV der Ausgewéhlten Werke), Mainz 1959,
S. 255—92: chd. S. 113—251 erstmals voIIstandlg die Schrift gegen
Gladstone uber die Unfehlbarkeit (das oben S. 178—32 Zusammen-
efallte breit ausfiihrend).

. 13 v. 0.: vor ,,Anglikanismus" ergénze ,,der*.

8, Z. 3 v. u. statt ,Religion der Natur* lies_,Naturreligion*.
: Vgl. auch den hier zu S. 53 hinzugefligten Text.

Z7 v. u.: statt ,sind” lies ,gebén sich®; N.s grindlidistc_Darstel-
lung zur Marienvcrchrung, 1866 in Antwort auf Pusey’s Eirenikon
gegeben, jetzt vollstdndig in: Polemische Sdiriften S. 3—109.

1801: statt ,22. Februar* lies ,21. Februar®. n o
1808—16: statt ,kalvinischcn Geprages™ lies ,,, kalvinische Einfliisse”1

, 1849: statt ,,Kongregationen® lies ,Gemeinden®,
: GroRschreibung fur die Hauptworter ware vorzuziehen.

Z. 3 v.q; statt ,I1—I" lies ,,I—I1* ) )
zu den Ubersetzungen: In der 2. Auflab(e/e bzw. im Fortgang cicr
uberaus verdienstvollen ,,Ausgewéhltcn Werke®, jetzt hsg.” von M-
Laros und W. Becker, mit verbesserten Ubersetzungen, sind die Band'
nummern geandert worden: Bd. 11/111 bilden fetzt die ,,Briefe" (VL
hier zu S.9), Bd. IV %mlt Stiicken aus AW I11) ,,Polemische Schn!'
ten” (vgl. hier zu S, 128); dicDubliner Vorlesungen (AW 1V) jetzt >n
Neuiibersetzung Bd. V ,Vom Wesen der Universitat”, ibers, v°"
FL Bohlen. Es ist also zu beachten, daf infolge des fotomcchanischerl
Nachdrucks die Quellennachweise S. 210—16 noch nicht auf ofC
neuen Bandnummern umgestellt werden konnten.

Philos.: Die von W. Becker und nochmals von J. Artz verbessert:
Ubersetzung ist unterdessen sinnvollerweise als Bd. VII der A»*
gewdhlten “Werke" im _Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz 196L
unter dem treffenderen Titel ,,Entwurf einer Zustimmungsichre* cr'
schienen; ebd. wird als Bd. VIII ,Die Entwicklung der christlich®
Lehre* erscheinen. . . . B i
Anm. 1: Die Blbllog[aphle der Schriften von und tber N. ist vo
W. Becker und G. Biemer fortgeftihrt in: N-St. 11l (S. 286—"
IV (345—52) und V (S. 303—16), insgesamt unerldRlich fiir jedC
Weiterarbeit. Zu noch ungedruckten Bestanden ferner: St. Dessaim
The Newman Archives of Birmingham, N-St. Ill, S. 269—73.

Walter Lipgens

Ferdinand August Graf Spiegel
und das Verhaltnis von Kirche und Staat
1789—1835

Die Wende vom Staatskirchentum zur Kirchenfreiheit. — Die historische
Wandlung Europas im Zeitalter der Franzésischen Revolution bestand u. a.
audi in einer entsdicidendcn Wende des Verhdltnisses von Kirche und
Staat. Hier wird diese Wende dargestellt im Rahmen einer Biographie. In
Ausschdpfung zahlreicher bisher unbenutzter Archivbestdndc entfaltet die
Darstellung ein fesselndes Zusammenspiel zwischen dem Weg eines Man-
nes, der von ,aufgeklarter* Weltanschauung zum christlichen Glauben
fand, und der Entwicklung des Verhéltnisses inshesondere von katholischer
Kirche und preuRisdiem Staat im Deutsdiland der Jahre 1789—1835, das
cr in wesentlichen Stadien mitgestaltctc. — (Verdffentlichungen der Histo-
rischen Kommission Westfalens XVI11: Westfalische Biographien IV.) Das
Werk erscheint in zwei Bénden, die nur zusammen bezogen werden kon-
nen. 1. Teilband: Darstellung — 2. Teilband: Quellen und Verzeichnisse.
XXII und 833 Seiten, 19 Tafeln, kart. DM 98.—, Leinen DM 110.—.

Kardinal Johannes Gropper (1503—1559)

und die Anfange der katholischen Reform
in Deutschland

Ein Lebensbild aus der Reformationszeit. — ,Ein wichtiger Zeuge fur die
von Lortz und Jedin beobachtete Wendung der katholischen deutschen
rheologic von der Polemik zur positiven Darstellung, die um 1540 ein-
atzt, ist der aus Westfalen gebiirtige Kélner Humanist und Kirchenpoli-
tiker Johannes Gropper . . . Die polemische Phase der Abwehr ist in ihm
Uberwunden; er ist unbefangen und frei genug, sowohl wertvolle Anrc-
Bungen von der Reformation avfzunehmen als auch gleichzeitig den der-
zeitigen Stand der katholisdien Kirche scharf zu kritisieren und den-
Poch ... all seine Kraft an den Neuaufbau der alten Kirche ... zu ver-
schwenden“ (E. W. Zeeden in Historisches Jahrbuch). ,Man legt diese
Reistesgeschichtliche Studie mit dem BewuRtsein aus der Hand, dal8 Grop-
Per hier einen guten Biographen gefunden hat* (B. Panzram in Histori-
sche Zeitschrift). — X und 260 Seiten, 1 Titelbild, kart. DM 14—, Leinen
DM 16.—. (Reformationsgeschichtlichc Studien und Texte, Heft 75).

Verlag Aschendorff Munster



Fir mindige
Christen:

Theologische
Meditationen

Herausgegeben von Prof. Dr. Hans Kiing. Jeder Band DM/Fr. 3.90.
Die Reihe wird fortgesetzt.

1 Hans Kiing: Freiheit in der Welt
Ist cs mdglich, in unserer heutigen Welt nadi dem Evangelium zu leben?

2 Herbert Haag: Am Morgen der Zeit

Die Schdpfungsgeschichte der Bibel ist dem modernen Menschen oft un-
verstindlich und dodi gibt sie — riditig verstanden, Antwort auf die
Frage nach Gottes Verhaltnis zum Menschen und der Welt.

3 Hans Kung: Theologe und Kirdie

Eine Meditation (ber die Theologie. Wer ist AuRenseiter, wer ist VVorhut
in der Theologie? Wer ist in der Theologie reprasentativ fiir die Kirdie?

4 Karl Hermann Schelkle: lhr alle seid Geistlidie
Eine Betrachtung (iber das allgemeine Priestertum der Laien.

5 Karl Rahner: Alltagliche Dinge
Wie sind Gott und seine Gnade im Alltag zu erfahren?

6 Hans Kiing: Kirche in Freiheit

Weldien Raum nimmt die Freiheit in der Kirche ein, wird sie in ihrer
Entfaltung gehindert oder ist die Kirche der Raum der wahren Freiheit?

Ihr Buchhéandler legt lhnen diese Bande gern vor.

Benziger Verlag

John Henry Kardinal Newman

Ausgewadhlte Werke in 8 Banden

Band |
Apologia pro vita sua

Geschichte meiner religidsen Uberzeugungen
Ubersetzt von Maria Knoepfler. 2. Auflage. 5.—7. Tausend. XVI und

372 Seiten. Leinen (flexibel) 12,50 DM

Band 1I/111

Briefe und Tagebuchaufzeichnungen

) aus der katholischen Zeit seines Lebens

Ubersetzt von Maria Knoepfler. Mit einem Beitrag von Josef Weiger
»Zum Charakterbild Newmans“ und einem Nachwort von Romano Guar-
ani. XX und 800 Seiten (mit 2 Bildern Kardinal Newmans). Leinen
(flexibel) 38,— DM

Band IV
Polemische Schriften

Abhandlungen zu Fragen der Zeit und der Glaubenslehre
Ubersetzt von Sr. Ercntrudis Kawa und Max Hofmann. XVIII und 318

Seiten. Leinen 19,80 DM
Band V
Vom Wesen der Universitat

Ihr Bildungszicl in Gehalt und Gestalt
Hcrausgcgeben von Matthias Laros, Werner Becker und Heinrich Bohlen.
Ubersetzt von Heinrich Bohlen. XX und 350 Seiten. Leinen 24,80 DM

Band VI

) Zur Philosophie und Theologie des Glaubens
Ubersetzt von Max Hofmann, M. Ignatia Breme, Franz Zimmer und
Werner Becker. 576 Seiten. Leinen 48.50 DM

Band VII

Entwurf einer Zustimmungslehre
/Ncrausgegeben von Werner Becker, Matthias Laros und Johannes Artz,

"ersetzt von Theodor Haecker. XII und 428 Seiten. Leinen 28,80 DM

Band Vili
Die Entwicklung der christlichen Lehre
in Vorbereitung

Matthias-Grunewald-Verlag + Mainz



John Henry Newman wurde 1801 in London als Sohn

eines Bankiers geboren. Er studierte in Oxford ab 1817 Literatur,
Mathematik und Jurisprudenz, ab 1821 Theologie.

1824 wurde er zum Geistlichen der anglikanischen
Staatskirche ordiniert; 1831 zum Universitatsprediger
ernannt. Als ,,Plato von Oxford", wie seine Zeitgenossen

ihn nannten, war er ein Jahrzehnt der geistige Fiihrer

der ,,Oxford-Bewegung", die dem neuzeitlichen Liberalismus
im Religidsen entgegenwirken und das dogmatische

Prinzip in Lehre und Praxis der anglikanischen Kirche
erneuern wollte. Nach schweren Prifungen aber trat er 1845
zur katholischen Kirche uber. Er begriindete diesen Schritt

in beriihmten Predigtreihen, in der ,,Entwicklung der
christlichen Lehre" und autobiographisch in der ,,Apologia
pro vita sua”. 1847 in Rom zum Priester geweiht, hat er

1848 bis 1890 einem Oratorium in Birmingham, 1851 bis 1858
auch der katholischen Universitat Dublin vorgestanden.

Sein umfangreiches Schrifttum, von unerschopflicher
Aktualitat, zumal seine fundamentaltheologische ,,Grammatik
der Zustimmung", gelangte zu weltweiter Wirksamkeit.

1879 zum Kardinal erhoben, starb er 1890 in Birmingham.

Zeichnung: G. Richmond, 1844
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