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Einleitung
Im Dienste des dreieinigen Gottes

Jeder Mensch sucht sein Leben so angenehm und schon als moglich zu leben. Er will aus
seinem Leben etwas machen und in seiner Jugend priift er seine Anlagen und je nach den
Moglichkeiten, die ihm gegeben sind, sucht er sich die Lebensform, den Beruf aus, der ihm am
ehesten ein gliickliches Leben bieten kann. Er irrt sich oft bei seiner Rechnung, die er
aufgestellt hat und denkt sich dann, ein anderer Beruf wire fiir ihn besser und aussichtsreicher
gewesen. Er bereut es hiufig, sein Leben an das eines bestimmten andern Menschen gebunden
zu haben und ist ungliicklich tiber seine schlechte Wahl. Selten sind die Menschen, die ohne
Einschrinkung sagen kénnen, wenn ich mein Leben noch vor mir hitte, ich hitte es nicht an-
ders gelebt.

Aber auch abgesehen von der eigenen Irrtumsfihigkeit, die uns leicht einen Weg beschreiten
lisst, der fir uns nicht der beste ist, ist unser irdisches Gliick von vielen Umstinden abhingig,
tiber die wir gar keine Gewalt haben; und sehr oft wandelt sich ein gliickliches Los in ein hartes
um.

Es ist klar, dass man danach streben wird, sein Leben so schén als méglich zu gestalten. Aber
die Erfahrung zeigt uns, dass die ,Annehmlichkeiten® des Daseins gar nicht die Bedeutung ftir
ein glickliches Leben haben, wie man gerne voraussetzt. Es ist doch eine Tatsache, dass die
reichsten und gesiindesten Menschen durchaus nicht immer die gliicklichsten sind; und es gibt
Menschen, denen das Leben, wie man sagt, fast nichts zu bieten hat, die aber dennoch
vollkommen zufrieden sind und mit ihrem Los sich ganz abgefunden haben.

Es darf nicht unsere alleinige Sorge, ja nicht einmal unsere erste Sorge sein, in jene Lebensum-
stinde zu gelangen, die ein angenehmes Leben ermoglichen. Dieses Gliick ist doch so wandel-
bar und geht so rasch voriiber, dass man, um ruhig leben zu kénnen, seinen Blick vor der Zu-
kunft immer verschlieflen und so tun muss, als ob ein gegenwirtiger gticklicher Augenblick gar
nicht vergehen koénnte. Es wire jedenfalls bedeutend kliiger, sich hier auf Erden ein un-
vergingliches Gliick zu sichern, ein Gluck, eine innere Zufriedenheit, die auch dann noch
bestehen kann, wenn ein Leid iber uns kommt, wenn Sorgen aller Art unser Herz erfiillen.

Die Seele des Menschen ist viel weiter und geriumiger, als es zunichst den Anschein haben
mag. Es sind zwar Tag fiir Tag die gleichen Nichtigkeiten, die sie ausfiillen, die sie erfreuen und
drgern; aber sie leidet auch unter dem Zwang der tiglichen Notwendigkeiten und zeigt damit
schon, dass sie hinausragt tiber die alltiglichen Ereignisse. Ja, die Seele des Menschen ist so
weit, dass sie das Universum in sich aufnehmen konnte, ohne deshalb gesittigt zu sein. Zur
Ruhe und zum Frieden kommt sie erst dann, wenn sie hingelangt bis zur Quelle des Gliicks, bis
sie diese Quelle in sich selbst gefunden hat. Solange ein Mensch Gott, die Quelle des Friedens,
nicht in sich gefunden hat, solange ist er nicht wahrhaft gliicklich, wie giinstig auch immer sein
Los ist. Und wenn er Gott gefunden hat, dann ist sein Frieden auch durch das bitterste Leid
nicht gestért. Konnten wir doch den verborgenen Schatz, von dem der Herr gesprochen hat,



finden. Der Herr hat uns versprochen, dass wir zum wahren Reichtum gelangen werden, wenn
wir nur wollen und uns bemiihen. ,Suchet, und ihr werdet finden.“ (Mt. 7, 7.)

Dieses Buch will ein Wegweiser sein zum geistigen Reichtum, es will helfen, den verborgenen
Schatz in der eigenen Seele zu finden. Die Gedanken, die hier vorgelegt werden, sind sehr ein-
fach und sehr alt, so alt wie das Christentum. Es ist eigentlich nur von einer einzigen Sache die
Rede, vom Dienst an Gott. Zuerst wird der Satz: der Mensch ist geschaffen, um Gott zu dienen,
erklirt und zu zeigen versucht, welchen Reichtum das Wort ,Dienst in sich schliefft und
welches Gliick, wenn man nur einmal bedacht hat, wer derjenige ist, dem gedient wird, und
wenn man sich verdeutlicht hat, worin im einzelnen der Dienst bestehen muss. Es wird dann
zweitens gezeigt, dass das Wort ,Dienst an Gott“ einen ganz besonderen Inhalt erhiilt durch die
Tatsache, dass Gott ein dreieiniger Gott ist und wir dazu berufen sind, nicht nur als Knechte,
sondern als Kinder seinen Willen zu erfiillen.

Der Dienst am dreieinigen Gott, d. h. die Erfiillung seines Willens, besteht nimlich im wesent-
lichen darin, dass wir uns in sein Reich hinein versetzen lassen, in Gemeinschaft treten mit
Jesus Christus und, von seinem Geiste bewegt, Abba, Vater, rufen lernen, um so zu seinen
yverborgenen Sohnen® gezeugt zu werden. Darin besteht unser edelster Dienst, dass wir uns
dem Sohne Gottes so gleichgestalten lassen, dass jenes Wort, das der Vater zu seinem Einge-
borenen spricht: tu es filius meus dilectus, in te complacui mihi, du bist mein vielgeliebter
Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen habe, auch fiir uns Geltung besitzt. Der zweite, der
Hauptteil beschiiftigt sich mit diesem edelsten ,Dienst“. Er handelt von den Bedingungen, die
unsererseits erfiillt sein miissen, damit wir ,Sohn“ Gottes im vollen Sinne werden kénnen; er
zeigt, worin das Wesen der Sohnschaft oder der Geburt Gottes im Herzen des Menschen
besteht und welches die Auswirkungen dieser Einigung mit Gott durch Jesus Christus sind.

Der Mensch ist geschaffen

Der Mensch ist geschaffen, um Gott zu loben, ihm Ehrfurcht zu erweisen und ihm zu dienen
und dadurch sein Heil zu wirken.“ Dieser Satz leitet das Exerzitienbuch des hl. Ignatius ein. Er
enthilt eine Wahrheit, die erkannt, anerkannt und verkostet sein will in ihrer ganzen Tiefe,
wenn das religidse Leben auf einer Grundlage ruhen soll, die allen Anfechtungen standhiilt,
und wenn es einen Ausgangspunkt haben soll, von dem es sich bis zur letzten Hohe mystischer
Gottverbundenheit aufschwingen kann.

Der Satz ist und klingt so einfach, ist vielleicht auch schon so oft gehort worden, dass man wohl
kaum vermuten kann, dass er uns eine neue Schau unseres religidsen Lebens vermitteln wird.
Schon das Wort ,Dienst” hat einen so dusteren Klang, auch dann, wenn es der Dienst Gott
gegeniiber ist, dass man nur schwer glauben kann, dass die ausgesprochene Wahrheit unser
Herz und Gemiit in Schwingungen bringen wird, wie sehr man auch versuchen mag, ihre
Bedeutung klarzulegen.

Lassen wir unsere Vorurteile beiseite! Vielleicht bertihrt Gott unser Herz, wenn er unsern guten
Willen sieht, und bentitzt gerade diese einfachen Worte, um uns etwas von seinem Geheimnis
und von dem Geheimnis unseres Lebens zu enthiillen.
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Der Mensch ist geschaffen! Die Durchdringung dieses Wortes kénnte gentigen, um dem Leben
eine neue Wendung zu geben, das Leben eines Heiligen zu leben. Diese Wahrheit besagt
nimlich eine vollkommene Abhingigkeit des Geschopfes von seinem Schopfer, eine Abhing-
igkeit, die nach dem ruhigen Urteil der Vernunft so weit reicht, dass auch die geringste Lebens-
julerung nicht ohne Gott méglich ist, sondern nur mit ihm. Jeder Herzschlag, jeder Atemzug,
jede Bewegung des Korpers ist nur dank der Mithilfe Gottes moglich; jeder Gedanke, jedes
Wort, jede gute Regung stammt zuletzt von Gott.

Freilich empfinde ich diese Abhingigkeit nicht, ich empfinde nur mehr oder weniger
schmerzlich die Abhiingigkeit von der Umwelt. Vom Anbeginn meines Lebens stand ich unter
ihrem bestimmenden Einfluss. Unsere korperlichen und geistigen Anlagen, die Art ihrer
Entwicklung ist zum groflen Teil bedingt durch den Einfluss, den Eltern, Lehrer und Kame-
raden auf uns genommen haben; tiglich sehen wir uns in unserm geistigen und leiblichen
Wohlbehagen in Abhingigkeit von der Gunst oder Missgunst der Mitmenschen, der Vorgesetz
ten und Untergebenen; stets sind wir in unserer Stimmung beeinflusst von Nahrung, Kleidung
und Witterung.

Diese Abhingigkeit, die wir zwar nicht immer empfinden, die wir aber, wenn wir wollen, doch
leicht wahrnehmen konnen, ist nur ein Schatten jener Abhiingigkeit, in der wir uns von Gott
befinden. Um ein Gefiihl dieser restlosen Abhiingigkeit zu verspiiren, miissten wir ein Erlebnis
haben, dhnlich jenem, das einst St. Franziskus im Traume hatte. Er sah seine Vaterstadt mit
allen ihren Gassen und Hiusern und Tiirmen, aber er sah sie alle in verkehrter Weise von oben
herabhingend. Wiirde man alle Dinge so sehen, sie machten auf uns den Eindruck absoluter
Hilflosigkeit, und dieser Eindruck wiire umso stiirker, je grofler und massiver die Dinge wiiren.
In diesem Zustand der Hilflosigkeit befinden sich alle Dinge, befindet sich auch mein eigenes
Leben. Stets schwebt es tiber dem Abgrund des Nichts, und Gott hilt es und trigt es allein.

Unsere allumfassende Abhingigkeit von Gott hat nur solange etwas Bedriickendes, solange
man nicht erkennt, wer Gott ist, solange man vergisst, dass der unumschrinkte Herr des
eigenen Lebens die unendliche Liebe ist. Man muss nur an Stelle des Wortes ,,Gott" unend-
liche Liebe setzen, um in der Abhiingigkeit von Gott den gro3en Trost des Lebens zu erkennen.

Die Abhingigkeit, in der alle Dinge zu Gott stehen, befreit den Menschen auch von jeder
Menschenfurcht. Sind doch alle Menschen in all ihrem Tun an die Zulassung Gottes ge-
bunden, sind sie doch alle, wie boshaft sie auch sein mdgen, ganz in ihrem Wirken von Gott
abhingig. Sie kénnen nur soweit Schaden stiften, als Gott ihnen dazu die Macht verleiht —
nicht mehr — und Gott wird sie nicht stirker auf mich in einer schidigenden Weise einwirken
lassen, als es fiir mich selbst von Vorteil ist, als es notwendig ist fiir die Reinigung und Liuter-
ung meiner Seele und die Sithne meiner Schwachheiten.

Die Geschopflichkeit hat nichts Bedriickendes, sondern etwas Befreiendes an sich. Sagt sie uns
doch, dass wir nicht nur von Gott geschaffen sind, sondern dass wir auch fir Gott geschaffen
sind, dass wir also nicht fiir ein endliches, sondern ein unendliches Gut da sind. Fur Gott
geschaffen sein, heifdt aber, dass das gesamte Tun und Lassen, das Leben in seinem ganzen Um-
fang fur Gott da ist, ihm dienen muss.



Gott ist das Leben

Die Tatsache, dass wir von Gott geschaffen sind, hat zur notwendigen Folge, dass wir das Eigen-
tum unseres Schopfers sind, dass wir fiir ihn geschaffen und zu seinem Dienste verpflichtet
sind. — Das Wort Dienst hat einen sehr verschiedenen Klang. Von der Art des Dienstes, die
wieder von der Person des Dienstgebers bedingt ist, hingt es ab, ob dieses Wort einen schonen
oder abstolenden Klang hat. Dienst am Kranken, Dienst am Kinde, Dienst am Volke, das
klingt wie ein Lobspruch; aber man spricht auch von einem Frondienst, einem erzwungenen
Dienst, und dann hat dieses Wort etwas Verichtliches an sich, etwas Menschenunwiirdiges. Die
Art des Dienstes ist abhingig vom Dienstgeber. Wenn man vom Dienst am Mitmenschen
spricht, kann dieses Wort sehr viel bedeuten, weil eben dem Mitmenschen in sehr verschieden-
er Weise gedient werden kann. Wenn man nun erst vom Dienst Gottes spricht, so kann man
sich denken, dass damit eine unendliche Fiille von Méglichkeiten angedeutet ist, und es wird
von der Tiefe und Weite des Gottesbildes eines Menschen abhingen, wie tief und wie weit er
den Dienst Gottes aufzufassen vermag. Um zu begreifen, in welcher Weise Gott am besten ge-
dient werden kann, muss also zuerst die Frage gestellt werden: Wer ist Gott!

Gott ist die unendliche Fiille und vereinigt alle Vollkommenheiten in sich, und zahllos sind die
Namen, mit denen wir sein Wesen auszudriicken suchen. Es sind Namen, mit denen wir die
Einzigartigkeit Gottes bezeichnen wollen. Wir sprechen daher stets von Gott in hochsten
Ausdriicken. Michtigster, Gewaltigster, Barmherzigster, Gerechtester, einziger Trost, einzige
Freude. Mit diesen und vielen andern Namen benennen wir Gott, und alle diese Namen
entspringen unserer Seele je nach der Verfassung, in der sie sich gerade befindet. Ein
kummervolles Herz spricht von Gott anders als ein von Freude erfiilltes, ein dngstliches anders
als ein zuversichtliches, ein schuldbeladenes anders als ein von Schuld gereinigtes. Daraus
ersehen wir, dass die verschiedenartigen seelischen Stimmungen Gnaden sind, die Gott uns
gibt, damit wir immer neue Seiten an seinem Wesen erkennen und in unserer Gotteserkennt-
nis wachsen.

Aber all diese Namen sind zu gering, um das Wesen Gottes wirklich auszudriicken, sie sind alle
mehr oder weniger der geschopflichen Welt entnommen, die ja doch nur ein Schatten der
Herrlichkeit Gottes ist. Weil man dies so sehr empfunden hat, hat man Gott als denjenigen
bezeichnet, der ganz anders ist als alles andere, der mit endlichen Mafistiben nicht zu messen
ist. Man hat ihn mit Namen genannt, die alles Endliche von ihm abstreichen. Das vierte Later-
an-Konzil nennt ihn daher den Zeitlosen, den Unermeflichen, den Unverinderlichen, den
Unbegreiflichen, den Unaussprechlichen. Es ist, wie wenn man Einhalt gebieten wollte, Gott
mit Namen zu nennen, wie wenn man Schweigen gebieten wollte vor dem Unnennbaren und
ganz Anderen. ,In dir ruht das All und schwingt sich zugleich dir entgegen, denn es miindet in
dir, der du Einer bist und Alles und doch wieder keines von Allen, weder eins noch alles; wie
soll ich dich also nennen, du allein Namenloser, den doch alle Namen bekennen“ (Gregor v.
Nazianz).

Trotz unseres Unvermdgens, das Wesen Gottes durch unsere Begriffe auszudriicken, suchen
wir doch nach Namen, die am ehesten das ausdriicken, was Gottes Wesen ist. Es handelt sich
dabei natiirlich nicht darum, irgendein Eigenschaftswort herauszugreifen und zu behaupten,
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dieses entspreche Gott am besten, sondern wir miissen zur Erkenntnis des Letzten gelangen,
was Gott ist; wir miissen dasjenige erfassen, aus dem sich die ganze Fiille Gottes herleitet, dann
wird sich von selbst der Name finden, der das Wesen Gottes am tiefsten zum Ausdruck bringen
kann.

Die Richtung, in der die Losung zu finden ist, gibt uns die Geschichte des alten Bundes, die das
allmihliche Heranreifen des Gottesbegriffes zeigt. Abraham, Jakob, Josef, Moses deuten
verschiedene Stufen in der Entfaltung des Gottesbegriffes an. Dem frommen Abraham war die
Einzigkeit und die Treue Gottes das Fundament seines Glaubens. Seinem Enkel Jakob erschien
Gott als der erschreckend nahe Gott und zugleich als der helfende Gott, der trotz aller
menschlichen Untreue seine segnende Hand nicht zuriickzieht. Fir den #gyptischen Josef war
Gott der Gott der Vorsehung und der unwandelbar gerechte Gott, der noch aus Bésem Gutes
hervorgehen lassen kann. In dem Maf}, als diese Minner, von Gott getrieben, bestimmte Tu-
genden iibten, erkannten sie diese nur in unendlicher Steigerung auch in Gott. Den ersten
ihrer Vorziige und damit auch den ,besten Namen Gottes fanden sie aber erst, als sie in héch-
ster Gefahr sich befanden, dieses ersten Vorzuges verlustig zu gehen. In den Tagen der dufler-
sten Sorge und Angst um die eigene Existenz, in den Tagen, da die minnliche Nachkom-
menschaft vernichtet werden musste und das Volk sich dem Sterben preisgegeben sah, da of-
fenbarte sich Gott dem Moses als der Gott des Lebens, als der Gott, dessen Name lautet ,Ich
bin®, als der Gott, der das absolute Sein ist.

Gott ist so sehr das Sein, dass man ihn gar nicht nichtseiend denken kann. Er ist das reine
Sein. Das kann fiir mich blofR ein Wort sein, es kann aber auch diese Erkenntnis fiir mich der
Anlass und der Beginn eines neuen Lebens bedeuten. Damit diese Wahrheit in mir Leben
gewinnt, wird es notwendig sein, in irgendeiner Weise den gleichen Weg zu gehen, den das
alttestamentliche Volk gegangen ist, d. h. nur auf dem Weg tber die Erkenntnis des eigenen
Nichts, des eigenen hinfilligen Daseins kommt man zu einer Erfahrung oder Ahnung, was es
heifdt, dass Gott das Sein selbst, das Leben ist. Den Weg zu dieser erfahrungsmifligen Erkennt-
nis kann man sich dadurch bahnen, dass man immer wieder der Zufilligkeit unseres Daseins
eingedenk bleibt.

Niemand hat nach uns gefragt, bevor wir das Licht der Welt erblickten, niemandem wiren wir
abgegangen. Plotzlich sind wir aus dem Nichts aufgetaucht. Man hat fiir uns gesorgt, bevor wir
noch selbst um unser Dasein wussten. Unfehlbar kommt eine Stunde, da wir uns in diesem
unserem Leben, das wir mit so grofler Selbstverstindlichkeit leben, bedroht sehen werden. Viel-
leicht wird die Titigkeit der Sinne gelihmt sein und wir werden in eine dunkle Nacht hinein-
starren, wir werden lauschen, etwas zu horen, aber keine menschliche Stimme wird an unser
Ohr dringen. Wir werden mit aller Anstrengung suchen, uns an etwas zu erinnern, und es wird
uns nicht gelingen. Wir werden versuchen zu bereuen und werden es vielleicht nicht vermégen.
Wir werden in der furchtbaren Angst sein, vernichtet, ausgeldscht zu werden. Wenn wir daran
denken, dann wird in uns die Gewissheit lebendig, dass wir in Wahrheit nichts sind, dass unser
zufilliges Dasein gar nicht verdient, Sein genannt zu werden; dann erfassen wir auch, was es
heifdt, Gott ist das Sein, der Ursachlose, Unabhingige. Gott selbst fithrt uns hin zu dieser
Erkenntnis, wenn er uns krank werden lisst, wenn er uns von unsern Mitmenschen bedringt
sein lisst, wenn er diesen gestattet, dass sie uns beiseite schieben. Diese Erlebnisse sollen mich
nicht niederdriicken. Gott lief diese an sich bitteren Erfahrungen nur zu, dass sie mich erken-
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nen lassen, dass Gott das alleinige wahre Sein ist. Damit beginnt fiir den Menschen erst das
Leben, zu dem er geschaffen ist, denn ,das ist das ewige Leben, Dich erkennen, den allein wah-

ren Gott* (Joh. 17, 3).

Manche Menschen werden von Gott auf einem andern Weg zur richtigen Selbsterkenntnis
gefiihrt. Nicht duflere Misserfolge und Schwierigkeiten lassen sie ihr Nichts erkennen, im Ge-
genteil, ihr dufleres Leben ist von Gliick begiinstigt, und tberall verstehen sie es, ihren Willen
durchzusetzen. Aber solche Menschen empfinden es oft tiberaus schmerzlich, wie gering trotz
juflerer Erfolge ihre Fihigkeiten sind. Deutlich sehen sie, wie sie ihre Erfolge mit der Hilfe
anderer errungen haben, sie erfassen ihre eigene Unzulinglichkeit und wissen, dass sie sich
selbst nichts zuschreiben kénnen. Und gerade dann, wenn sie sich einmal selbstzufrieden auf
ihren eigenen Leistungen ausruhen wollen, fallen sie auch schon wieder zuriick in ihre alten
Schwichen. Diese schmerzliche Erfahrung soll wieder nicht niederdriicken, sondern soll uns
Gott als den begreifen lassen, der ganz anders ist, der weder durch #uflere Umstinde noch auch
in sich selbst begrenzt ist. Die Theologen sagen, Gott ist das ens plenissimum, die Fiille des
Seins, indem er allen nicht nur das Sein schenkt, sondern in sich selbst keine Grenzen hat.

Noch auf einem dritten Weg fithrt uns Gott zur Erkenntnis unserer Unzulinglichkeit und zur
Erkenntnis seines reichen Lebens. Die meisten Menschen von heute leiden unter der Tatsache,
dass sie nicht das zu leisten vermdgen, was sie leisten wollten. In ihrer Phantasie stellen sie sich
die groflen Werke vor, die sie vollbringen wollen, durch die sie ihre Umwelt iberragen wollen,
und in Wirklichkeit verm&gen sie mit den Leistungen der Mitmenschen nicht einmal Schritt zu
halten. Aber auch jene Menschen, die seelisch gesiinder sind und nicht unter allen Umstinden
den andern tiberlegen sein wollen, leiden unter der Tatsache, dass die Wirklichkeit immer
hinter der Moglichkeit zurtickbleibt; die Ausfiihrung der Tat sieht immer anders, unvollkom-
mener aus als der Vorsatz. So haben auch die Gesunden Angst vor der Zukunft, weil sie wissen,
dass es auf ihre Leistungen ankommen wird und weil sie aus Erfahrung wissen, dass sie sound-
soviele Moglichkeiten zur Tat ungenutzt verstreichen lieen. Indem wir unsere Unzulinglich-
keit empfinden, in der Erkenntnis des Unterschiedes zwischen Moglichkeit und Wirklichkeit,
sollen wir unsern Blick zu Gott erheben, um hier zu sehen, dass es in Gott diesen Unterschied
nicht gibt. In Gott gibt es keine Moglichkeit, keine Entwicklung. Gott ist die reine Titigkeit,
das ens actualissimum, wie die Theologen sagen.

Indem wir bis zum Abgrund unseres Nichts hinabsteigen, finden wir den weisesten der
Gottesnamen: Gott ist das reine Sein, die lauterste Wirklichkeit. Diese Erkenntnis muss ihren
Einfluss im Alltagsleben geltend machen. Wenn ich nidmlich zur erfahrbaren Erkenntnis
meines Nichts gelangt bin, nicht nur durch die Betrachtung meines eigenen Versagens, sondern
noch vielmehr durch die Betrachtung der unendlichen Grofle Gottes, dann muss ich jede dng-
stliche Sorge um dieses ,Nichts“ ablegen, einmal, weil es diese ibertriebene Sorge, die der
Mensch gewohnlich fiir sich aufbringt, nicht verdient. Sodann aber, weil man erkennt, dass
man aus sich, unabhingig vom gottlichen Willen, gar nicht fur sich sorgen kann. Die Ablegung
jeder unverniinftigen Sorge und Furcht soll die erste Folge der Erkenntnis sein, dass ich
geschaffen bin, und zwar von dem geschaffen bin, der selbst das Leben, die Wirklichkeit ist.

Eine weitere Folge dieser Erkenntnis des ,weisesten Gottesnamens® ist die, dass in mir eine
gewisse Leidenschaft aufwachen muss fiir alles wahre und wirkliche Sein, ein steigendes Inter-

7



esse fiir die Quelle, aus der mein Leben flieft. Eine Bereitschaft und ein Drang, innerlich sich
nicht an Dinge zu binden, die uns nicht an sich binden wollen, sondern tiber sich hinaus wei-
sen, auf denjenigen, der sie geschaffen hat. Jeder Mensch hat ein unstillbares Verlangen nach
einem reichen, schénen, guten, erfiillten Leben. Die Erkenntnis, dass Gott selbst die Urwirk-
lichkeit und das Urleben ist, zeigt an, wo diese Sehnsucht allein ihre ganze Erfillung finden
kann. So miissen wir sprechen kénnen:

Keine Schonheit dieser Welt soll und wird mein Herz je fesseln, sondern nur - ich weifl nicht
was - das sich wohl noch einmal findet. (Joh. v. Kreuz.)

Wir sind geschaffen, Gott zu dienen, d. h. dem Sein, dem Leben zu dienen. Wie kénnte das
Leben etwas anderes von uns verlangen als wieder Leben? So muss man wissen, dass all das, was
man Gebot Gottes nennt, zugleich dasjenige ist, was uns vor dem Sterben oder der Bee-
intrichtigung des Lebens zurtickhalten will, was unserm eigenen Leben dient. Wie oft hat der
naive Mensch den Eindruck, wie wenn er in seinem Lebensdrang durch die Gebote gehindert
wire, aber dies ist nur ein Eindruck der halb erblindeten Natur; in Wirklichkeit sind alle Ge-
bote nichts anderes, als eine weitere Fortfiilhrung des ersten Gebotes, das die Menschheit von
Gott empfangen hat: ,,Wachset und mehret euch und macht euch die Erde untertan. Diese
Tatsache weif jeder, der die Gebote nicht nur hort, sondern hilt; er weif§ aus Erfahrung, dass
sich in ihrer Erfullung sein Leben gefestigt und gesteigert hat, dass die Gebote Gottes in

Wahrheit Gebote des Lebens sind

Gott ist die Einfachheit

Der Gott unseres Glaubens ist ein einfacher Gott. Wenn wir dieses Wort aussprechen, so emp-
finden wir zuerst tiberhaupt nichts. Wir sehen nicht einmal ein, dass damit von Gott etwas
Grofles und Vollkommenes ausgesagt wurde, etwas, was von uns nachgeahmt werden muss,
wenn wir Gott dienen wollen. Die Tatsache, dass wir bei dieser Vollkommenheit Gottes nichts
empfinden, kommt daher, weil es auch eine Einfachheit gibt, die keine Vollkommenbheit, keine
Fille, sondern einen Mangel ausdriickt. Auch eine Linie oder ein Punkt ist etwas Einfaches,
aber man vermag darin nichts Vollkommenes zu sehen. Ein Haus, das nur mit einer Farbe
angestrichen ist, macht einen einfacheren Eindruck als eines, das bunt bemalt ist. Kann ich
nun sagen, dass das erste ,besser”, vollkommener sei als das andere! Dann wire eine weifd
gettinchte Wand kostbarer als eine Wand, auf die ein Kiinstler ein Gemilde gemalt hat. Wenn
wir von einem Menschen sagen: dies ist ein einfacher Mensch, dann verstehen wir darunter
auch nicht immer einen solchen, den wir ob seiner Vollkommenheit nachahmenswert finden,
sondern meist einen Menschen von gutem Willen, aber nur geringen geistigen Interessen;
einen Menschen, der keine Probleme hat, aber nicht deshalb, weil er sie geldst, sondern weil er
sie sich nie gestellt hat. Es ist also nicht jede Einfachheit vollkommener als eine Zusammeng-
esetztheit, sonst wire schlieflich ein vernunftloses Tier vollkommener als ein Mensch, weil die-
ser aus einem Leib und einer geistigen Seele zusammengesetzt ist.

Wir sehen indes sofort ein, inwiefern die Einfachheit eine besondere Vollkommenheit ist,
wenn wir uns z. B. die Frage vorlegen, welches Sein vollkommener ist, jenes, das sein Ziel nur
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erreichen kann durch Aufwendung verschiedener Krifte, oder jenes, das einer Vielfalt von
Kriften zur Erreichung seines Zieles nicht bedarf. Was ist vollkommener, das Denken eines
Menschen, der, um zur Erkenntnis der Wahrheit zu gelangen, einer langen Reihe von Vorstel-
lungen und geistiger Bilder bedarf, oder die Erkenntnis eines Engels, der zum gleichen oder
besseren Resultat gelangt durch ein einfaches Schauen. Es ist ja auch der Sinn aller
Erfindungen, dass auf stets einfachere Weise eine gleiche oder bessere Wirkung erzielt werde.
Wenn wir dies bedenken, dann bekommen wir ein Gefiihl dafiir, dass Einfachheit ein Zeichen
besonderer Vollkommenheit ist. Bei Gott aber bewundern wir diese Einfachheit, weil hier
tiberhaupt keine Spur einer Zusammensetzung sein kann, obwohl in ihm die unendliche Fiille
wohnt. Freilich wenn wir blo8 philosophisch die Sache betrachten, dann sehen wir ein, dass
Unendlichkeit notwendig nach der Einfachheit verlangt, aber fiir unser Erleben ist es vielleicht
angebracht, zunichst die Einfachheit in der Unendlichkeit zu bewundern.

Diese Einfachheit Gottes ist fiir uns nicht nur bewunderswert, ist nicht nur ein Geheimnis,
sondern sie muss uns im Grunde der Seele bewegen.

Wir sollen doch alle einmal vor das unverhtillte Antlitz Gottes treten, mit ihm ein Leben leben,
mit ihm, der uns gerade in seiner Einfachheit so unzuginglich erscheint. In ihm ist ja nicht
einmal jene Zusammensetzung zu finden, die in den hochsten Cherubim und Seraphim an-
zutreffen ist, und die uns unterscheiden lisst zwischen dem Engel und den Tugenden, die er
besitzt. Am hochsten Engel kann ich immer noch seine Heiligkeit bewundern, seine Giite und
Weisheit, aber es ist mir nicht moglich, ,an“ Gott dies oder jenes zu bestaunen, denn bei ihm
gibt es kein dies und das; alles, was an ihm ist, das ist er selbst, alles, was er hat, das ist er. Ich
kann seine Weisheit nicht bewundern, ohne seine gottliche Substanz damit anzustaunen, denn
er ist nicht nur weise, sondern die Weisheit, und diese Weisheit ist wieder vollkommen eins
mit seiner Liebe und Gerechtigkeit. Liebe, Weisheit und Gerechtigkeit ist also dasselbe, was die
Substanz ist, und ist selbst untereinander und miteinander identisch; denn in Gott sind keine
Grenzen und Teile, sondern er ist eine unangreifbare Mafllosigkeit fiir unsern Verstand, eine
dunkle Nacht, eine in sich schwebende Finsternis und dennoch ist er fiir uns, den vergot-
tlichten Menschen, das Maf und das Ziel auch in seiner unbegreiflichen Einfachheit.

,Gott ist ein einig Ein, wer seiner will genief3en, muss sich nicht weniger als er in ihn einschlie-

Ren.“ (Angelus Silesius.)

Er muss sich also in die unergriindliche Einfachheit Gottes einschlieflen und einfach werden
mit dem Einfachen. Gott selbst gibt uns die Erkenntnis seiner Einfachheit nicht deshalb, damit
wir um eine Erkenntnis reicher seien, sondern um uns aufzufordern, nach der Weise dieses
Erkennens nun auch zu wirken. Wir sind gerufen, Gott zu dienen, und wie kénnte man dem
unendlich einfachen Gott besser dienen, als wenn man sich bestrebte, einfach zu werden mit
dem Einfachen. Wir kénnen natiirlich niemals einfach werden in dem Sinne, wie Gott einfach
ist. Wir werden immer aus Leib und Seele bestehen, und niemals werden unsere Tugenden mit
der Substanz unseres Wesens zusammenfallen. Aber dennoch kénnen wir zu einem Abbild der
gottlichen Einfachheit werden.

Um den einfachen Gott nachzuahmen, muss man zuerst erwigen, dass Gott so einfach ist, dass
es in ihm kein Nacheinander, kein Nebeneinander gibt, und dass die Dreiheit der Personen die
Einfachheit nicht stort, sondern begriindet.
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In Gott gibt es kein Nacheinander. Gott ist immer derselbe im Ruhen und im Wirken. Er ist
,die grole Stille, der Unverinderliche“. Wir miissen teilhaben an Gottes Unverinderlichkeit.
So lange ein Mensch nicht einfach ist, hat er eine Fiille von Gedanken und Plinen, die meist
sehr rasch wechseln. Er erstrebt stets das, was ihm als personlicher Vorteil erscheint. Der
Grund seines Wirkens ist sein eigenes zersplittertes, vielfiltiges Wesen. Er gehorcht seinen
Launen und dem Ruf seiner Begierden. Sein Leben hat keine Linie, und alle seine Werke fol-
gen aufeinander, ohne eine innere Beziehung zueinander zu haben, aufler der einen, dass es
Werke sind, die den augenblicklichen, stets wechselnden Bediirfnissen seiner Person entgegen-
kommen. Dies gilt auch von den Werken religidser Menschen, die sich die Einfachheit noch
nicht errungen haben. Heute dienen sie Gott und beten viel, weil es ihnen heute so gut er-
scheint, sie tiben Werke der Nichstenliebe und tiben bestimmte Tugenden, weil es ihnen
gerade so in den Sinn gekommen ist. Sie wechseln stets in den guten Vorsiitzen, ohne je einen
auch ganz ausgeftihrt zu haben.

Der einfache Mensch dagegen strebt stets einem einzigen Ziel zu und ordnet alles diesem einen
Ziel unter. Freilich, wenn dieses Ziel nicht das hochste ist, so konnen nicht alle Krifte der Seele
ihm dienstbar gemacht werden. Wird nicht Gott zum einzigen Ziel gemacht, so kommt in den
Menschen doch eine Zerrissenheit hinein, weil das Verlangen des Edelsten im Menschen, das
in Wirklichkeit Gott zustrebt, unterdriickt wird.

Der wahrhaft einfache und relativ unverinderliche Mensch ist daher jener, der Gott zur
Richtschnur seines Handelns gemacht hat. Stets fragt er nach seinem Willen. Er gehorcht
seinen Vorgesetzten, weil er Gott gehorchen will, er liebt seinen Nichsten, weil er ein Abbild
Gottes ist, er betet, weil dies eine Verherrlichung Gottes bedeutet. Er freut sich all der Schon-
heiten des Lebens, weil er in ihnen Gaben Gottes sieht, er weicht dem Kreuz nicht aus, weil
Gott es ist, der es auferlegt.

Der Mensch, der nicht einfach ist, hat den Blick seiner Seele stets auf sich gerichtet. Bei allen

Ereignissen stellt er die Frage: Was bedeutet dies fiir mich, wie kann ich mir einen Vorteil ver-
schaffen, ein Ubel abwenden?

Der einfache Mensch stellt stets die Frage: Was verlangt jetzt Gott von mir! Seine einzige Sorge
ist die Ehre Gottes. Eine Folge dieser seelischen Haltung ist eine relative Wunschlosigkeit in
allen indifferenten Dingen und eine gewisse ,Riicksichtslosigkeit®. Er ist nicht um sich besorgt,
er will in keiner Weise vor den andern auffallen. Er will seine Weisheit nicht vor andern leuch-
ten lassen und hat kein Interesse daran, seine Unterlegenheit éingstlich zu verbergen. Der ein-
fache Mensch ist der unbedingt verlissliche Mensch, er ist heute nicht anders als morgen, er ist
immer derselbe.

In Gott gibt es kein Nebeneinander von Vollkommenheiten, sondern alles ist eins. Er ist die
Einfachheit der Fille, die ,tonende Einsamkeit“. Auch in uns soll es kein ,Nebeneinander®
geben. Zu Beginn des geistlichen Lebens ist es noch so, dass man sich die einzelnen Tugenden
gesondert erwerben will. Zum Teil ist dies anfinglich auch notwendig, weil man nicht alle Feh-
ler auf einmal ablegen kann. Aber nach und nach kommt es dazu, dass man alle Tugenden
gleichzeitig tibt. Oder klarer ausgedriickt, die Liebe ist so sehr das vorherrschende und sie tritt
als die Form aller Tugenden so sehr in den Vordergrund, dass alle Tugenden nichts anderes zu
sein scheinen als verschiedene Erscheinungsweisen ein und derselben Grundtugend.
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Deshalb sah sich auch Paulus genétigt, da er von der Liebe sprach, alle andern Tugenden mit
anzufithren. Der einfache Mensch ist also derjenige, der die verschiedenen Tugenden nicht
gesondert (ibt, sondern weil er eine grofle Liebe hat, alle zu gleicher Zeit. Ein solcher Mensch
lebt ein wunderbares Leben, es scheint mit der Liebe zusammenzufallen. Sein Leben besteht
nur in der Liebe und ist doch fern von aller Einseitigkeit.

Der unendlich einfache Gott ist der Gott der drei Personen, der Drei-Einigkeit. Die Dreiheit
der Personen stort in keiner Weise die Einfachheit. Der einfache Mensch, der nur Gott
erstrebt, und daher heute und morgen derselbe ist, in dem sich alles zur Einheit zusam-
menschliefdt, weil alles von der Liebe bestimmt ist, dieser Mensch ist zugleich jener, der mit
Gott zu jener Vertraulichkeit und Liebe gelangt, in der er sagen kann, dass er mit Gott zu
einem Geist wird, insofern, als in ihm keine anderen Interessen mehr leben als die gottlichen,
kein anderer Wille mehr sich regt, als der Wille Christi. Die Einfachheit unseres Lebens ftihrt
zu jener Einheit mit Gott, die es bewirkt, dass unser Leben in allen seinen Auferungen nichts
anderes wird als ein Widerschein der gottlichen Wesenheit, ein Echo des ewigen Wortes. So
wie alles, was in Gott ist und was Gott hat, Gott ist, so soll und wird alles, was wir sind und
haben, zu Gott hinfithren, ein Abbild seiner Schonheit sein. Dann ist auch in uns alles ein und

dasselbe.

Gott ist die Allwissenheit

Wir sind geschaffen, um dem allwissenden Gott zu dienen. Wenn wir von der Allwissenheit
Gottes horen, dann erinnern wir uns zuerst immer der ersten kindlichen Vorstellungen, die wir
mit diesem Wort verkniipften. Wir erinnern uns der Tatsache, dass dem Blick Gottes nichts
verborgen ist, dass alle Dinge, die groflen und die unscheinbarsten, die gegenwirtigen und die
kommenden wie auch die gewesenen, in alle Ewigkeit vor seinem Auge stehen; wir erinnern
uns der Tatsache, dass auch unsere geheimsten Gedanken und feinsten Absichten vor ihm wie
im klarsten Licht ausgebreitet liegen.

Es ist ein Zeichen einer engenAuffassung, wenn man dieses Wissen Gottes einschrinken moch-
te, wenn man meint, dass es zu ,grofl“ ist, um allen Dingen und Ereignissen seine Auf-
merksamkeit zuzuwenden. Hinter dieser ,grofiziigigen“ Auffassung vom gottlichen Wissen ver-
birgt sich zuletzt nur eine eigene Ehrfurchtslosigkeit vor den Geschdpfen Gottes und tiberhaupt
vor dem Sein. Es bleibt unumstd3liche Wahrheit, dass kein Sperling vom Dach fillt, dass kein
Haar vom Haupte fillt, ohne Gottes allwissende Mitwirkung.

Mein Leben ist bis in die kleinsten Einzelheiten Gott bekannt. Die Tatsache, dass es neben mir
eine unzihlbare Menge anderer Wesen gibt, denen Gott ebenfalls seine Aufmerksamkeit
zuwendet, verringert durchaus nicht die unendliche Aufmerksamkeit, die Gott meinem Leben
schenkt.

Der Blick Gottes ruht so auf mir, wie wenn ich das einzige Geschopf Gottes wire, wie wenn
sich in meiner Erhaltung, in der Sorge um mein Leben das Wirken Gottes erschopfte. Der
Blick Gottes ist ein schopferischer Blick. Gott sieht mich ganz anders an, als irgendein Mensch
mich ansehen kann. Ein Mensch kann immer nur sehen, was schon da ist, oder wenn er etwas
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sieht, was nicht da ist, dann gewinnt dies deshalb kein Leben. Man sagt dann, der Mensch ist
ein Phantast, er bildet sich etwas ein. Nicht die Dinge bilden sich in ihm ab, sondern er selbst
bildet sich etwas ein. Mit dem Schauen Gottes ist es aber anders bestellt, denn hier erstehen
erst die Dinge unter seinem Blick; weil er die Dinge sieht, deshalb sind sie da. Dies geht freilich
tiber unsere Vorstellungskraft unendlich hinaus, aber vielleicht kommt uns diese Wahrheit
gefiihlsmifig niher, wenn wir an den ,schopferischen Blick mancher Menschen denken, die
durch ihr blofles Sehen etwas hervorrufen, was vorher nicht da war. Ein Blick kann geniigen,
um einem mutlosen Menschen wieder Kraft zu geben, er kann in einem Menschen die Reue
erstehen lassen, er kann in einer Seele Liebe, Furcht oder Scham aufstehen lassen. So miissen
wir uns den Blick Gottes denken, der auf uns hinblickt und uns durch seinen Blick Sein und
Leben, Gnade und Tugenden, das Verlangen nach ihm gibt. Alles Edle und Gute stammt von
diesem schopferischen Blick Gottes, auch unser Entschluss, ihm zu dienen.

Dieser Blick Gottes trifft mich nicht nur irgendwie zufillig, sondern es ist jener Blick, der die
ganze Unendlichkeit Gottes durchdringt. Indem Gott sich selbst sieht und damit die Unend-
lichkeit mit einem einfachen Blick durchdringt, schaut er damit auch alle wirklichen und
moglichen Nachahmungsweisen seines unendlichen Seins. Es ist so, wie wenn jemand seinen
Namen laut ruft und seine eigene Stimme hort, aber auch das Echo seiner Stimme und so
seinen Namen rufen hort; es ist so, wie wenn jemand in einen bewegten Wasserspiegel blickt
und sich selbst auf hundertfiltige Weise darin findet, so blickt Gott, indem er sich selbst
schaut, auch auf sein Bild, so hort Gott, indem er seinen Namen ausspricht, auch auf das Echo
seines Namens. So ist also der einfache unverinderliche, die ganze Unendlichkeit durchdrin-
gende Blick Gottes auf mich gerichtet. So schaut Gott also nie ,aus sich heraus®, sondern im-
mer nur in sich hinein, und in diesem ,nach innen“ gerichteten Blick bin ich miteinges-
chlossen.

Wir bewundern die Allwissenheit Gottes, noch mehr die Art seines schopferischen Wissens
und die Einfachheit dieses Wissens, das er gewinnt aus der Schau seiner eigenen Wesenheit.
Da sehen wir aber sofort, dass es also noch etwas Grofieres gibt als das Wissen um die vielen
Dinge, und dass man unter ,Allwissenheit® verstehen darf das ,All“ Gottes. Indem er sich
selbst schaut, schaut er alles, denn Gott ist Alles in Allem. Wenn er aber sich selbst schaut,
dann weif er auch, wer er ist, dann weif) er auch um sich selbst. Wenn ein Mensch nicht nur
bedeutend ist, sondern auch um seine Bedeutung weif}, dann verleiht dies seinem ganzen
Auftreten etwas majestitisches. Wir konnen daher an die ,Allwissenheit* Gottes nicht denken,
ohne uns dabei zugleich seiner unendlichen Majestit bewusst zu werden.

Gott kennt mich und er kennt mich nur als ein Abbild seiner selbst. Dieses Bild Gottes muss
immer mehr Gestalt gewinnen, muss im gesamten Sein und Wirken seinen Ausdruck finden.
Auch — und vielleicht zuerst — muss das Wissen des Menschen ein Gleichnis der gottlichen
Allwissenheit sein. Der Drang nach Wissen muss daher gepflegt werden, und die Schwierigkeit-
en, die mit der Aneignung des Wissens gegeben sind, miissen iberwunden werden. Das Studi-
um, die Aneignung des Wissens, die schopferische Gestaltung des erworbenen Wissensstoffes
ist also eine durchaus ethische Aufgabe, und ein Verzicht auf die Wissenschaft, ein resigniertes
ignoramus et ignorabimus, wie auch ein verichtliches Ablehnen der Wissenschaft, ist jedenfalls
nicht echter Gottesdienst.
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Wenn der Mensch ein Bild Gottes ist, dann soll er es wohl auch in der Art seines Wissens sein.
Gott aber erkennt sich selbst und alle Dinge als Nachahmungen seines Wesens. So soll auch
der Mensch die Gotteserkenntnis an die erste Stelle setzen und nicht an die letzte und soll in
allen Dingen nichts anderes sehen als das Bild Gottes. In allen Dingen und Ereignissen wird
man Gott zu suchen und zu finden haben. Man wird, wenn man die Welt nicht anders, denn
als ein Gleichnis Gottes ansieht, wohl oft vor Schwierigkeiten stehen, aber das hindert nicht,
dennoch zu glauben, dass sich tiberall die Weisheit Gottes verbirgt. Dann erinnert uns eben die
alltigliche Erfahrung, dass Gott uns in seiner Weisheit unendlich tiberlegen ist.

Gott weif}, wer er ist, und auch der Mensch soll wissen, wer er ist. Es gibt so viele gute Mensch-
en, die nicht zu wissen scheinen, wer sie sind. Wiissten sie es, dann konnten sie nicht so sehr
geplagt sein von dem Gefiihl ihrer Minderwertigkeit. Wenn man wiisste, was es bedeutet, ein
Kind Gottes zu sein, welche Ehre und welches Gliick darin liegt, von Gott angesehen zu sein,
Gott sich in uns finden zu lassen, man triige nicht so schwer daran, in dieser oder jener Bezi-
ehung weniger leisten zu konnen als manche andere. Man wire nicht so dngstlich bestrebt,
seine Fehler zu verdecken, oder die Anerkennung bei andern zu erzwingen oder ein Herabsink-
en der hohen Meinung, die man von uns hat, zu vermeiden. Deshalb, weil wir immer anders
sein wollen, als Gott uns haben will, weil wir nicht zufrieden sind mit der Rolle, die wir spielen,
sondern ohne Unterlass eine Bestitigung unseres Wertes von andern Menschen verlangen,
deshalb ist unser Auftreten so unsicher und furchtsam oder auch so auffallend und
unangenehm laut. Gewdhnt man sich immer mehr daran, die Dinge von oben aus anzusehen,
dann wird man nie erdriickt sein von der Last der Aufgaben, die gestellt werden, weil man
keine anderen Aufgaben kennt als die, die Gott uns stellt, und weil man weif}, dass Gott uns
nicht tiber unsere Kraft belastet. Dann wird man auch in seiner Selbstsicherheit nicht wankend
werden durch das ungtinstige Urteil der Umwelt.

Wir sind geschaffen, um dem allwissenden Gott zu dienen. Wir dienen ihm und ehren ihn,
wenn wir in seinem Blick ausruhen, wenn wir froh dariiber sind, dass unser Herz mit allen
Gedanken und Absichten, mit allen Versuchungen und Kimpfen von Gott gekannt ist. Wir
sollten uns oft bewusst dem Blick des Allwissenden aussetzen und mit Petrus sprechen: ,Herr

du weifdt alles” (Joh. 21, 17).

Wir dienen dem allwissenden Gott, wenn wir uns nie von ihm vergessen glauben, wenn wir uns
sagen, dass Gott uns mit demselben Blick ansieht, mit dem er sich selbst schaut. Wir ehren ihn,
wenn wir uns vor der Majestiit des selbstbewussten Gottes beugen. Wir ehren ihn und dienen
ihm, wenn wir uns wissen als Nachahmungen seines Wesens und wenn wir unser Wissen zu
bereichern suchen, unser Wissen tiber Gott an den ersten Platz stellen, in allen Dingen immer
nur Gleichnisse Gottes finden und vor allem in der richtigen Erkenntnis unseres eigensten
Wesens, in unserer gesamten Haltung etwas von der Majestiit Gottes zum Ausdruck bringen.

Gott ist die Giite

Was ist trostlicher als die Tatsache, dass Gott die lauterste Giite ist. Selbst wenn wir nur eine
verschwommene dunkle Ahnung haben von dem, was Giite ist, so geniigt doch dies Wenige,
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was wir davon erfassen, um uns Trost und Erleichterung zu bieten. Je genauer wir jedoch
erkennen, was Gite ist, umsomehr wichst unsere Freude dariiber, dass unser Gott nicht nur
ein guter oder gitiger Gott, sondern dass er die Giite selbst ist.

Was bezeichnen wir eigentlich als gut! — Fragen wir ein Kind, was gut ist, so nennt es uns
verschiedene Dinge, meist solche, die seine Gaumenlust befriedigt haben, auf jeden Fall Dinge,
die es gerne haben mochte und die es deshalb erstrebt. Aus dieser Erfahrung gewinnen wir also
die Erkenntnis, dass dasjenige gut heifdt, was erstrebt wird.

Das Strebevermdgen ist in uns sehr stark, es kann nie zur Ruhe kommen. Es wendet sich oft
mit grofler Gewalt bestimmten Dingen zu, wie wenn vom Besitz dieser Dinge alles Gliick ab-
hiangen wiirde. Und doch, sobald die erstrebte Sache sich in unserm Besitz befindet, haben wir
schon wieder ein Verlangen nach andern Freuden. Unser Strebevermégen kommt erst dann
zur Ruhe, wenn das Gliick, das es in Besitz nimmt, ein grenzenloses ist. Wir streben also, ohne
selbst daran zu denken, ja ohne es selbst zu wissen, nach dem uns ganz sittigenden Gut: wir
streben, ohne es selbst zu gewahren, nach Gott; denn Gott ist das grenzenlose Gut.

Bei Gott ist die Giite nicht eine zu seinem Wesen hinzukommende Eigenschaft, wie es bei den
Geschopfen der Fall ist, die gut oder weniger gut oder schlecht sein kénnen, sondern Gott ist
das gute Gut, die Quelle alles Guten. Wenn immer also etwas erstrebt wird vom Menschen, er
kann nur Gutes oder gut Scheinendes erstreben, etwas, was ein Abglanz der gottlichen Giite ist.
Auch der Stinder kann den Trieb zum Guten nicht verleugnen, nur erstrebt er das Gute auf
eine verkehrte Weise.

Wenn es sich so verhilt, dann ist es also moglich, ein genieflendes Leben zu leben und dabei
und dadurch auch Gott zu gefallen. Wenn ich in allen erstrebenswerten Dingen nur einen
Abglanz der gottlichen Schonheit gewahre, dann ist wohl eine Weltentsagung, ein
Voriibergehen an der von Gott geschaffenen Welt nicht die christliche Lebensform. Man kann
diese Frage sehr verschieden verstehen und sie daher sowohl bejahen wie verneinen. Zuerst
muss man wissen, dass Entsagung und Verneinung der Welt nicht dasselbe ist. Ich kann einer
Sache entsagen, ohne sie zu verneinen. Ich kann auf ein geringeres Gut verzichten, um ein
hoheres zu gewinnen, kann auf mein Leben verzichten, um das Leben der Familie zu erhalten;
deshalb verneine oder verachte ich nicht mein Leben. Man kann gewiss an allen schénen Ding-
en, die die Welt bietet, vortibergehen, und der Alltagschrist stellt sich unter einem Asketen
einen solchen Menschen vor, der seine hochste Lust darin sieht, keine Lust zu empfinden. Aber
eine solche Lebenshaltung, eine Entsagung um der Entsagung willen oder eine Entsagung an
irdischen Giitern nur deshalb, weil sie nicht ewig wihren, steht in Widerspruch mit einer
echten christlichen Lebensauffassung.

Freilich, im Genuss dieser Welt hat auch nie das christliche Lebensideal bestanden, und es ist
ein ganz schwerer Irrtum, in einem genussreichen Leben, in einem Aufgehen des Menschen im
Diesseits, das Zeichen der Weltbejahung zu sehen. Wie Entsagung nicht das Zeichen der
Weltverneinung ist, so ist das Genieflen dieser Welt nicht das Zeichen der Bejahung der Welt.
Diese kligliche Lebensauffassung des Epikuriers hat nur darin seinen Grund, dass nicht die
Welt, wie sie aus der Hand Gottes hervorgegangen ist, wie sie nach dem Plane des Schopfers
besteht, bejaht wird, sondern so wie sie den Sinnen erscheint oder wie man sie gerne haben
wollte.
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Gewiss, die Welt ist schon und sie zieht deshalb den Menschen an mit allen ihren Méglichkeit-
en, Gliick und Freude zu bereiten, aber ebenso weist sie auch den verntinftigen Geist iiber sich
hinaus. Sie ldsst uns erkennen, dass sie ihre Schonheit nicht von sich hat, sondern von Gott.
Sie ist nur ein Schatten der Herrlichkeit Gottes, nur ein Gleichnis seiner Schonheit und sie will
den Menschen nur anlocken, um ihn tber sich hinaus zu fithren. Der Anblick der geschaffenen
Schonheit soll den Menschen zur Sehnsucht nach der unerschaffenen Schonheit, zum Verlan-
gen nach Gott fithren.

Wem wird es einfallen, das Bild eines sehr lieben Menschen zu verachten, und doch wird es
nicht um seinetwillen, sondern um des Geliebten willen verehrt. So kann der Christ die
Freuden der Welt nicht gering achten, aber sie sind nur etwas Vorliufiges, in ihnen will er
einen Vorgeschmack der ewigen Freuden finden. Deshalb ist er auch nicht auf sie versessen
und kann sie entbehren. Deshalb erstrebt er sie nie so, wie wenn er meinte, sie kdnnten seine
Seele wirklich sittigen; sie nehmen nie seine ganze Seele in Besitz, oder mit anderen Worten:
Er genieflt die Freuden der Welt, die nun einmal endlich und voriibergehend sind, nicht
mafilos, sondern mit Maf3.

Vom hl. Franziskus wird erzihlt, dass er einst in der Nacht, da er von tiefem Leid gequilt nicht
schlafen konnte, von einem Engel heimgesucht wurde, der ihm auf einer Viola vorspielte. Nur
einmal strich dieser tiber sein Instrument, und die Seele des Heiligen war so von Sufligkeit
erfillt, dass er hitte sterben miissen, wenn der Engel sein Spiel fortgesetzt hitte. — Fiir den
echten Christen ist die Welt mit allem Erstrebenswerten, das sie bietet, nichts als ein
himmlischer Bote, der durch sein Spiel eine unbeschreibliche Freude und Sehnsucht nach der
unerschaffenen Schonheit hervorruft.

Wenn wir sagen, Gott ist die Giite, meinen wir aber nicht nur, dass er seines unendlichen Wer-
tes wegen von uns erstrebt werden muss, sondern wir verstehen darunter auch — und vielleicht
sogar zuerst —, dass er ein freigebiger und schenkender Gott ist. Wenn wir nur etwas verstiin-
den von dem Geheimnis unseres gegenwiirtigen Zustandes, dann wiissten wir, dass alles, was
wir unser eigen nennen, uns geschenkt wurde. Wir sind reicher, als wir meinen, wir kommen
aber immer erst zur Erkenntnis unseres Reichtums, wenn er uns hier und dort geschmilert
wird. Aber nicht der Reichtum macht uns gliicklich, sondern die Tatsache, dass wir mit ihm
von einem liebenden Gott beschenkt wurden. Es ist also die Tatsache, dass wir von Gott geliebt
werden, der Grund des menschlichen Gliickes. In dem Maf, als ein Mensch dies versteht, in
dem gleichen Maf$ ist er auch selig. Nicht der Wert des Geschenkes, sondern die Liebe, aus der
heraus es gegeben ist, macht das Gliick aus.

Alle schonen Stunden unseres Lebens — es gibt mehr, als wir beachten — sollen wir mit dank-
erfilltem Herzen annehmen; sie sollen uns sofort dazu anregen, die empfangene Liebe wieder
zuriickzugeben in den verschiedenen Opfern, die das Leben von uns verlangt. Diese
Bereitschaft zur Preisgabe muss aber nicht nur die Antwort sein auf den Liebeserweis des
schenkenden Gottes, das tatsichlich von uns gebrachte Opfer des Verzichtes soll uns frei ma-
chen, um Grofleres in Empfang nehmen zu konnen.

Der unbeschreiblich giitige Gott hat uns gerufen, ihn selbst, das gute Gut in Besitz zu nehmen
und uns daher von den Bildern und Gleichnissen seines Wesens, von den geschaffenen Giitern
innerlich frei zu machen. Gott will uns das erlangen lassen, was er von Ewigkeit besitzt. Er will
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sich uns zu eigen geben, wie er in sich selbst ist, ohne Vermittlung seiner Geschopfe. Er will
sich uns geben als die Quelle alles wirklichen und denkbaren Guten, auf dass wir gesittigt
werden von dem Anblick seiner Herrlichkeit, dass wir trunken werden von der Fiille des Haus-
es Gottes, dass wir zu leuchten beginnen wie die Sonne der Gerechtigkeit und getrinkt werden
von den Sturzbichen der Lust Gottes.

Es mag sein, dass wir das Verlangen nach dem Gut der Giiter in uns nicht verspiiren, dass wir
uns mit geringeren Giitern begniigen wollten, wenn diese nur ewig wihrten. Wir kommen uns
dabei noch sehr wirklichkeitsnahe vor, wenn wir die Augen vor der Wirklichkeit verschlielen,
wenn wir so tun, als kdnnte ein giitiges Geschick das Gliick auf dieser Welt verewigen. In guten
Stunden der Selbstbesinnung sehen wir aber doch ein, wie die Zeit und mit ihr auch alles
Glick und jede Freude dieser Zeit verrinnen muss; wir begreifen dann leichter, dass wir fur
hohere Freuden geschaffen sind.

Wir sind geschaffen, Gott zu dienen, Gott, der als das hochste Gut tiber alles erstrebt werden
muss, Gott, der als die unendliche Giite den Menschen in steigender Weise teilnehmen lassen
will an seiner eigenen Herrlichkeit. Es ist eine Pflicht, die erfiillt werden muss, weil die Nichter-
fillung mit Naturgewalt sich richt. Wie kann ich aber diesem Gott besser dienen als dadurch,
dass ich mich nie ganz fesseln lasse von den Giitern, die er geschaffen hat, sondern sie betrachte
als ein vorliufiges Gut, tiber das ich hinausstreben soll! Wie kann ich ihm besser dienen als
dadurch, dass ich gerade in den Stunden, wo mir ein Leid geschieht, wo mir etwas geraubt
wird, im Glauben mich befestige an den Gott, der niemals nimmt, um zu berauben, sondern
um zu schenken, um die Seele weit zu machen, so weit, dass sie schliefllich das Gute selbst in
sich aufzunehmen und zu genieflen vermag.

Da der Mensch ferner nichts anderes als ein Bild Gottes ist, so muss er auch ein Bild des giiti-
gen Gottes sein und darin seine Bestimmung sehen, andere Menschen zu beschenken, ihnen
das Leben zu erleichtern. Wie schon und licht wiirde das eigene Leben werden, wenn man sich
dieser Aufgabe, dieser Art des Gottesdienstes bewusst wire. Wie lisst man oft gerade den
besten Freunden, den Mitgliedern der eigenen Familie es fithlen, was man im Grund der Seele
ist, ein unverbesserlicher Egoist. Wenn man den nichsten Angehorigen, den Menschen, mit
denen man tiglich zusammenkommt, nicht eine Hilfe im schweren Lebenskampf sein will, Tag
fiir Tag, soll man dann die Hilfsbereitschaft, die man Fremden gegentiber an den Tag legt, fir
etwas anderes halten als eine Maske, die man sich umgehingt hat, und die nur die eigentliche
selbststichtige Einstellung verbirgt? Wir wollen oft eine Aufgabe in der Welt erfiillen, eine Rolle
spielen. Es gibt keine bessere und wichtigere und schénere als jene, die Gott uns stellt Tag fiir
Tag, der giitige Gott, der ohne Unterlass Gutes wirkt und von uns ein Gleiches erwartet.

Gott ist ein gegenwiirtiger Gott

Wie furchtbar ist dieser Ort! Hier ist die Pforte des Himmels, und ich wusste es nicht! Als
Jakob auf seiner Flucht vor seinem Bruder im Freien (ibernachten musste und dabei den
Traum von der Himmelsleiter hatte, kam ihm die Nihe Gottes zum Bewusstsein, und Furcht
erfillte ihn. Dieses Wort des Jakob ,wie furchtbar® wird von der Kirche wiederholt, wenn sie
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das Fest der Kirchweih begeht. Quam terribilis! Sie bringt damit ihren Gliubigen eine Tatsache
in Erinnerung, die man nicht vergessen kann, ohne in seinem religidsen Leben schweren
Schaden zu nehmen. Gott ist hier! Gibt es einen wahrhaft gliubigen Menschen, dem diese
Tatsache noch nie aufgegangen ist, der davon noch nicht erschiittert wurde! Gibt es einen
frommen Beter, der in der Stille einer menschenleeren Kirche noch nicht tiberwiltigt worden
wire von der Gewissheit: Es ist noch jemand da, und der dabei gefiihlt hitte, man kann diese
Kirche nicht so ohne weiters wieder verlassen, ohne von jenem Gegenwirtigen entlassen zu
sein, von dem Herrn dieses Hauses?

Das Erschiitternde an diesem Erlebnis aber liegt nun gerade darin, dass man nicht nur an der
heiligen Stitte festgebannt ist, sondern dass man weif3, es besteht tiberhaupt keine Méglichkeit,
je einmal aus dem Angesicht dieses gegenwirtigen Gottes zu verschwinden. Das Erlebnis des
Psalmensingers: Wohin soll ich gehen vor deinem Geist, wohin fliehen vor deinem Antlitz?
Stieg’ ich zum Himmel bist du da, fithr ich zur Hélle, bist du hier. Wihlt ich des Morgens
Siume, begab ich mich ans fernste Meer, auch dort ergriff mich deine Hand und deine Rechte
fasste mich®; dieses Erlebnis wird immer wieder vor der Seele jedes Beters lebendig.

Gott ist immer da, und es besteht keine Moglichkeit, ihm zu entrinnen. Er trigt in seiner Faust
alle Weltmeere, und mit der Spanne seiner Hand misst er alle Himmel, er wigt die Berge mit
seiner Waage und fasst den Staub der Erde in ein Drittelmaf}. Alle Dinge kommen und gehen
wieder an mir voriber, allen Dingen kann ich entfliehen, aber Gott bleibt immer gegenwirtig,
er ist immer der Zeuge all meines Tuns. Ich bin geschaffen, ihm zu dienen. Muss ich da nicht
all mein Tun bewusst unter seinem Blick verrichten? Muss ich dann nicht immer wieder auf
ihn schauen und fragen: Bist du mit mir zufrieden oder was willst du, dass ich tun soll?

Gott ist gegenwiirtig sagt mir aber nicht nur, dass er ,,da“ ist. Er ist mir nicht nur duflerlich na-
he wie eine andere menschliche Person, sondern er ist mir nahe, weil ich aus seiner Hand
hervorgegangen bin, und weil er mich stets im Dasein hilt. Er muss mir daher innerlichst
gegenwiirtig sein. Er ist ja der Grund dafiir, dass ich da bin; das tragende und mich erhaltende
Prinzip meines Lebens ist er. Er ist mir daher niher, als ein guter oder boser Engel mir sein
kann. Denn wie stark auch ein geschaffener Geist auf mich einzuwirken vermag, nie hat er
Zutritt in das Heiligtum meiner Seele. Der innerste Kern meines Herzens bleibt jedem
geschaffenen Geist verschlossen. Gott aber ist derjenige, der den Schliissel hat zu allen Dingen,
und er hat Zutritt in den Seelengrund und wohnt hier und wirkt hier und erhilt von hier aus
mein Leben. Er wohnt in mir so dhnlich, wie meine Seele im Leibe wohnt. Der Leib kann aus
sich nichts tun; tiberall wo er titig ist, ist es die Seele, die ihre Wirksamkeit ausiibt. Wie eng
sind sie miteinander verbunden, so eng, dass die Trennung von Leib und Seele das furchtbarste
Ereignis im Leben des Menschen bedeutet.

Gott ist nun mit der Seele in gewisser Weise noch enger verbunden als die Seele mit dem Leib.
Nattirlich bildet Gott mit dem Menschen, in dem er wohnt — und er wohnt in jedem Mensch-
en — nicht eine Wesenseinheit, so wie Leib und Seele eine Einheit bilden, aber nach einer Hin-
sicht ist die Verbindung noch enger. Der Leib ist nimlich nicht vollkommen von der Seele ab-
hingig. Er war schon in irgendeiner Form da, bevor die Seele ihn belebt hat, und er wird noch
sein, wenn die Seele ihn auch schon lange verlassen hat. Der Mensch aber ist in keiner Weise
unabhingig von dem in ihm wohnenden Gott.
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Gott wohnt also in mir, und von innen her ist nun sein Blick auf mich gerichtet. Sein schépfer-
ischer Blick, der mich im Dasein hilt, iberblickt von innen her mein ganzes Tun, durchschaut
mich und beherrscht mich und durchherrscht mich. Was ist die nichste Folge dieser Tatsache?
Das Leben, das meine Seele ganz eng mit Gott vereinen soll, das religiose Leben, muss ein dur-
chaus innerliches Leben sein. O Herr, ich finde dich nicht aufler mir, denn irriger Weise suchte
ich dich drauflen, wihrend du doch in meinem Innern warst (Augustin, Soliloquien). Ist dies
nicht ein groler Trost zu wissen, dass der Gott, der die Giite selbst ist, in meinem Innersten
wohnt, dass er also vom Grunde meiner Seele aus mir Gnade um Gnade zustromen ldsst, um
sich mir schliellich damit selbst zu schenken? Dadurch gewinnen wir auch die hochste Sicher-
heit, dass nichts in der Welt ein Hindernis aufrichten kann, um zu Gott und damit zu unserem
Gliick zu gelangen. Niemals ist es ein duferes Werk, das mich als solches zu Gott fithren kann.
Niemals kann daher die Behinderung im Wirken ein wirkliches Hindernis sein, um Gott zu
finden.

Aber geben wir damit nicht jenen Menschen recht, die da sagen, ich muss nicht zur Kirche
gehen, ich empfange keine Sakramente, ich kann meinen Gott auch in der Natur oder von mir
aus in meiner Seele finden? Wozu brauche ich noch Priester, wenn Gott in meinem Innersten
wohnt! Dies ist eine iberaus torichte Redeweise, und man kann diesen Menschen nur empfeh-
len, einen in ihren Augen sicher unverdichtigen Vertreter des innerlichen Christentums wie
Meister Eckhart anzuhdren, wie er, der immer wieder lehrt, dass man Gott in allen Dingen
finden konnen muss, dennoch auch hervorhebt: Unsere Meinung ist doch nicht die, dass alle
Beschiftigungen gleich seien und alle Stitten — das wire ganz verkehrt; denn freilich ist beten
ein besseres Werk als spinnen, und eine geeignetere Stiitte die Kirche als die Strale (Reden der
Unterscheidung).

Aber wir bendtigen gar nicht die Autoritit eines groffen innerlichen Menschen, unser eigener
Verstand sagt es uns, dass es wohl nicht auf das Werk, sondern auf die Gesinnung ankommt,
dass aber gerade das bewusste Unterlassen eines Werkes das Fehlen einer bestimmten notwen-
digen Gesinnung verrit. Jedes Kind kann es einsehen, dass — um nur ein Beispiel zu geben —
die Ablehnung der Beichte zugleich die Ablehnung ist, sich vor einem Menschen und o6ffen-
tlich vor der ganzen Gemeinde als Stinder zu bekennen, sich vor einem Menschen zu erniedri-
gen. Die Unterlassung deutet zugleich eine Gesinnung an, die zugleich das Tor zu dem ganz
nahen Gott zuschligt und den Menschen in einer grauenvollen Einsamkeit zurticklisst. Was
nitzt es mir, wenn mir Gott ganz nahe ist, wenn mich eine ganz diinne unsichtbare Scheide-
wand von ihm trennt, wenn diese Wand aber ein untibersteigliches Hindernis fiir mich bedeu-
tet!

Vergessen wir nicht, dass Gott auch den Verworfenen in der Weise nahe ist, dass er im inner-
sten ihrer Seele wohnt, obwohl ihnen das Wort von Christus zugerufen wurde: Weichet von

mir ihr Verfluchten! (Mt. 25, 41).

Gott ist mir nahe, er wohnt in meinem Innersten; dies soll mir sagen, dass ich mit meinem
Inneren, mit meiner Seele, der Spitze meines Geistes Gott finden kann und muss, dass es auf
die letzte Gesinnung ankommt, die mich bewegt. Ich kann aus der Tatsache, dass Gott in mir
wohnt, nicht den Schluss ziehen, dass ich mich also von dufleren Werken der Religionstibung
fiir befreit halten kann. Ich kann dies ebensowenig, wie ich mich von anderen #uferen
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Diensten an der Gemeinschaft fur dispensiert erachten darf. Diese Wahrheit sagt mir nur, dass
ich die mir als Pflicht auferlegten Werke in einer bestimmten reinen Absicht zu verrichten
habe. Nur dann, wenn ich dies zu tun versuche, wenn ich alles mit der gleichen Treue austibe
ohne Hintergedanken, nur dann wird nidmlich der in meinem Innersten wohnende Gott mir
auch ,nahe“ sein. Ich muss, mit anderen Worten, jenes Mafl an Tugend aufbringen, fiir das
mich Gott befihigt und berufen hat, nur dann wird mich Gott niher hinfithren zur absoluten

Wahrheit, Schénheit und Giite.

Das Wort: Gott ist mir nahe, hat also den Sinn: Gott will mir nahe sein. Er will mir sein ei-
genes gottliches Leben schenken, er will mich zum Mitbesitzer seines eigenen Lebens machen.
Wenn nun aber ein Mensch die Gnade, d. i. das Talent, das ihn befihigt, gut zu sein und im-
mer besser zu werden, das in ihm eine ewige Unruhe erzeugt und ihn antreibt, nach einem ,je
immer grofleren Gut® sich auszustrecken — wenn ein Mensch dieses Talent vergribt, auf die
Gnadenstimme nicht hort, wie sie ihn mahnt durch die Stimme des Gewissens sowohl wie
durch Menschen, die Gott gesetzt hat, um den Weg zum Leben zu zeigen, dann darf ein solcher
Mensch nicht erwarten, dass der gegenwirtige Gott ihm auch nahe sein wird, dass er ihm sich
auch selbst geben wird, da er nicht einmal ein geringeres Gut in Besitz zu nehmen vermag.

Ich habe Gott zu dienen, der ein gegenwirtiger Gott ist; daraus folgt, dass ich mir bewusst sein
muss, dass ich stets unter dem Blick Gottes stehe und einen Zeugen habe jeder Tat und auch
jeder Unterlassung einer Tat. Es ergibt sich daraus, dass ich nicht nur zu fragen habe, was willst
du, dass ich tun soll, sondern auch, dass ich immer wieder frage: wie soll ich mein Werk
wirken, in welcher Absicht! Es ergibt sich weiter daraus, dass ich den Weg in das unendliche
Reich Gottes nicht nach eigenem Gutdiinken beschreiten kann, sondern mich nur hineinfiih-
ren lassen kann und daher auf jenen Wegen wandeln muss, die Gott mir zu sich hin bereitet

hat.

Der Dienst Gottes in der Welt

Wenn man einmal ganz klar erfasst hat, dass der Mensch durch seine Erschaffung bis in das
Letzte von Gott abhiingig ist, dann begreift man auch, dass er ganz fiir Gott geschaffen ist, dass
er immer und tberall zum Lob Gottes und zum Dienst Gottes bestimmt ist. Wenn man weiter
zu ahnen beginnt, wer Gott ist, dann gewinnt man auch immer mehr die Uberzeugung, dass
die Erfullung dieser Bestimmung zugleich die Seligkeit des Menschen ausmacht. Man muss sich
nur erinnern, dass Gott das Leben ist und die Weisheit, die Giite und Allmacht, der Friede
und die Freude, um zu wissen, dass sein Dienst die hochste Seligkeit bewirken muss.

Der Mensch lebt in der Welt, weil Gott ihn in sie hineingestellt hat. Die Welt erscheint ihm
bald schon, bald hisslich, begehrenswert und verachtungswiirdig, als ein Tal der Lust und ein
Tal der Trianen. Die Welt erscheint dem Menschen als der Ort, auf dem er nun einmal zu leben
hat, und da sein Leben nichts anderes sein darf als ein Dienst Gottes, deshalb muss sein Leben
in der Welt, sein ganzes Leben, seine Arbeit und sein Ausruhen, sein Zusammenleben mit den
Menschen und mit allen Geschdpfen, sein Genieflen und Entbehren, sein Streben, Hoffen und
Bangen so aussehen, dass der allwissende und giitige und gerechte Gott daran sein Wohlgefall-
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en hat; d. h. das gesamte Leben in der Welt muss ein Gottesdienst sein. Gott hat alle Dinge nur
geschaffen, dass sie dem Menschen helfen, seine Bestimmung zu er-ftillen. Sie sollen ihn also
durchaus nicht von Gott abziehen, sondern zu Gott hinfiihren, sie sollen vielmehr die Seligkeit
des Menschen vermitteln helfen.

Es war eine fiir die Geschichte der christlichen Frommigkeit entscheidendeTat, dass Ignati-
usvon Loyola in das Fundament seines Exerzitienbuches den Satz aufgenommen hat: Die bri-
gen Dinge sind des Menschen wegen geschaffen, damit sie ihm helfen, das Ziel zu erreichen, fiir
das er geschaffen ist. Dieser Satz enthilt zwar durchaus keine Wahrheit, die neu wire oder die
man nicht auch frither gewusst und gelehrt hiitte, aber es gibt Wahrheiten, die von den from-
men Menschen, die ein geistliches Leben leben wollen, gerne vergessen werden. Dazu gehort
auch die Wahrheit, dass der Dienst Gottes nicht in der Weltflucht bestehen kann, und dass
man seine Seele nicht dadurch rettet, dass man sich von der Welt zuriickzieht. Ja nichts von
den geschaffenen Dingen ist an und fiir sich ein Hindernis fiir den echten Gottesdienst. Durch
den erwihnten Satz wird jedem Frommen klar, dass die Welt, in die er gestellt ist, fiir ihn eine
Aufgabe bedeutet, die man nicht l6sen kann, wenn man sich ihr entzieht. Die kleine und die
grofle Welt, das alltigliche Leben ist eine solche Aufgabe, die bewiltigt sein will.

Niemand ist so gro und so kithn in seiner Weltauffassung wie der Christ. Die Welt stellt sich
ihm nicht selbst gegentiber als eine unlésbare Aufgabe, sondern es ist Gott, der ihm die Welt
gegeniiberstellt und ihm den Auftrag gibt, aus ihr, aus seiner Welt, etwas zu schaffen. Da nun
alles auf Gott zuriickgeht, so gibt es nichts auf der Welt, nichts in meinem Leben, das sinnlos
wire, d. h. es gibt nichts, das nicht fiir mich zu einer Aufgabe werden kénnte. Der Christ sieht
daher noch Wirkmoglichkeiten, wo ein anderer keine Aufgabe und keine Daseinsberechtigung
mehr anerkennen will. Fiir den Christen sind selbst Krankheit, Leid und Sterben ,Dinge®, die
,beniitzt“ werden miissen, die ihm helfen konnen, sein Ziel zu erreichen. Aus dem ,Nichts®
weif er also noch etwas zu machen, er kann aus dem Ungliick noch einen Gottesdienst gestal-
ten und kann so aus seinem Leid seine Freude und Seligkeit wirken.

So sehr also die Giiter der Natur und Kultur in ihrem ganzen Umfang zu schitzen sind, und
wie aus diesen zeitlichen Giitern durch ihre richtige Beniitzung tiberzeitliche Werte gewonnen
werden, so wenig wird auch das Kreuz und das Leid, die Armut und der Tod gemieden, weil
selbst aus diesem Mangel an zeitlichem Gliick ein tiberzeitlicher Uberfluss zu gewinnen ist.

Der Christ bejaht also das geschaffene Sein in seinem ganzen Umfang, und man kann sich
keine Weltanschauung denken, in der mit der gleichen Begeisterung und Nachdriicklichkeit
die Welt nicht nur bejaht, sondern geliebt wird. Wenn dies so ist, dann erhebt sich die Frage,
wieso es kommen mag, dass der Christ dennoch sich meist im Gegensatz sieht zu der Weltauf-
fassung der andern Menschen. Wieso erscheint er den andern Menschen dennoch als der fin-
stere Asket, als der grofle Entsager und Freudenverderber? Der Unterschied zwischen der christ-
lichen und nichtchristlichen Weltauffassung ergibt sich aus dem Unterschied der ungetriibten
und getriibten Erkenntnis der Welt. Der Mensch, dessen Vernunft noch jene Wunde trigt, die
die erste Siinde mit sich gebracht hat, der durch seine eigene Stindhaftigkeit den Spiegel der
Seele triibt, kann die Wahrheit nicht so erfassen wie jener, der, durch die Gnade rein ge-
worden, das klare Licht der Wahrheit in sich abzuspiegeln vermag.
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Der Mensch, der nicht mit iiberlegender Vernunft an die Dinge der Welt herangeht, sondern
sie so nimmt, wie sie seinen Sinnen erscheinen, der sieht die Welt gar nicht in ihrer Abhing
igkeit von Gott. Sie erscheint ihm allein als Wirklichkeit, der er sich eben hingibt. Nun ist aber
die Welt von Gott abhiingig wie der Schatten von dem Ko&rper, der den Schatten wirft, wie das
Spiegelbild von dem Gegenstand, der sich abspiegelt. Ja es gehort zum Wesen der Dinge, dass
sie blof} ein Gleichnis Gottes sind. Man kann sagen, dass sie nur insoweit am Sein Gottes An-
teil haben, als sie eine Spur seines Wesens tragen. Wer dies tibersieht, lebt in einem gefihrli-
chen Irrtum. Es ist ungefihr so, wie wenn ein Mensch sich in das Wasser stiirzen wollte, um die
Sterne, die sich dort abspiegeln, mit seinen Hinden zu fassen. Der naive Mensch, der nur dem
Eindruck der Sinne folgt, und der es verlernt hat, seinen Blick zum Himmel zu wenden, der
krasse Materialist, fiir den nur das, was er sehen, fiihlen und greifen kann, Wirklichkeit ist,
muss sich daher in der Welt ganz anders benehmen als jener, der in allen Dingen einen Fiithrer
hin zu Gott sieht.

So werden beide Menschen die Welt bejahen, aber in verschiedener Weise: der eine ohne
Riicksicht auf Gott, der andere mit Riicksicht auf das hochste Gut; der eine, um die Welt als
das einzige Gut zu genieflen, der andere, um die Welt zu bentitzen; der eine fiir sich selbst, der
andere ftir Gott. So liegt also der wesentliche Unterschied der Art, wie man zur Welt steht,
darin, dass die Welt in einer verschiedenen Riicksicht gesehen wird. Unter der Riicksicht des
eigenen oder eines geschopflichen zeitlichen Vorteils oder unter der Riicksicht des gottlichen
Willens und des eigenen oder geschopflichen ewigen Vorteils.

Betrachtet man alles unter der Riicksicht des eigenen zeitlichen Vorteiles, dann ist es klar, dass
man vor soundsovielen Dingen fliehen muss, dass sie uns sinnlos scheinen miissen, und dass
einmal, wenn sich das Leben dem Ende zuneigt und die Beschwerden des Alters uns tiberfallen,
dass man dann sein Leben iiberhaupt sinnlos finden muss. Es ist aber auch klar, dass man im
andern Fall alles, was man erlebt, aus der Hand Gottes weif3, dass man sein ganzes Leben vom
ersten bis zum letzten Atemzug bejahen kann und mit Ehrfurcht aus seiner Hand anzunehmen
vermag.

Der Christ erscheint dem Nichtchristen als ein Mensch, der in manchen Dingen stark ge-
hemmt ist. Und es ist auch wahr, dass er sich von manchen Freuden zuriickzieht und stets auch
mitten im genieflenden Sichfreuen eine Bereitschaft zur Entsagung besitzt. Jeder Mensch, auch
der durch die Gnade geheilte Mensch, leidet noch unter den Folgen der ersten Stinde und un-
ter der Folge seiner persdnlichen Verletzungen des Sittengesetzes. Auch wenn er klar erkennt,
dass alle Dinge zur Ehre Gottes beniitzt werden miissen, weif er, dass er schwach werden und
entgegen seiner Einsicht handeln, dass er siindigen kann. Der Mensch der Gnade weif} es, wie
schwach er ist, und er erkennt, dass es manche Geschopfe gibt, die ihm zum Argernis, zur Stin-
de werden koénnen. Es gibt Menschen und Beschiftigungen, die ihn von seiner Pflicht abzieh-
en, die ihn dahinbringen, der Stimme seiner klaren Vernunft nicht zu gehorchen, sondern so
sinnlos zu handeln, wie wenn er der Gotteserkenntnis beraubt wire.

Es ist daher fiir jeden Menschen notwendig, in der demiitigen Erkenntnis seiner Schwiche
beziiglich seiner freien Betitigung sich zu priifen, ob sie fiir ihn eine Gefahr bedeutet oder
nicht, ob er dabei die Riicksicht auf Gott aus dem Auge verliert oder nicht. So darf also die
Erkenntnis, dass alle Dinge aus der Hand Gottes hervorgegangen sind, dennoch nicht dazu
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verleiten, sich wahllos den Geschopfen auszuliefern, ohne Hinblick darauf, dass alles nur soweit
geniitzt werden darf, als es mir hilft, Gott zu dienen.

Dienst Gottes und Kindschaftsgnade

Der Mensch ist geschaffen, um Gott zu dienen. Die Pflicht zum Dienst folgt aus der mit der
Erschaffung gegebenen absoluten Abhiingigkeit. Aber dem Worte ,Dienst” ist jeder
unangenehme Beigeschmack genommen, wenn man den Dienstherrn in seinem Wesen
betrachtet. Da wird es einleuchtend, dass der Dienst Gottes nicht nur harte Pflicht, sondern
Seligkeit ist. Denn Gott dienen heifdt der unendlichen Liebe dienen, heif3t der Weisheit und
Allmacht, Schonheit und Freude dienstbar sein. Und wie sollte dies nicht ein Glick und das
hochste Glick fiir den Menschen bedeuten?

Diener Gottes sein bedeutet ja nichts anderes als von der ewigen Liebe, der absoluten Wahrheit
und der erhabensten Schonheit beherrscht sein. Dieses Unterworfensein unter die Gewalt der
Liebe und Wahrheit und Schonheit oder, was das gleiche ist, der Drang nach der Liebe,
Wahrheit und Schonheit ist so sehr mit der menschlichen Natur gegeben, dass es ausges-
chlossen ist, den Dienst Gottes zu verweigern, ohne zugleich unnatiirlich zu handeln, seiner
eigenen Natur zu widersprechen. Diese Tatsache wird uns noch klarer durch die Betrachtung
einer allgemeinen Gesetzlichkeit in der Natur.

Es gilt der Grundsatz: Alles, was eine Regel und Norm hat, ist gut und schon, wenn es mit die-
ser Norm in Einklang steht. Wir sagen von einem Arzt, er sei gut, wenn er zu heilen versteht;
denn die Heilung ist das Ziel, dem seine Titigkeit dient. — Die Giite alles Seins besteht in der
Harmonie mit seinem Ziel, mit seiner Regel. Da nun die hochste Regel und das letzte Ziel aller
Dinge die gottliche Weisheit ist, so besteht die Giite und Schonheit alles Geschaffenen darin,
dass es im Einklang steht mit der ihm von der gottlichen Weisheit gegebenen Regel. Gott gibt
jedem Geschopf nicht nur sein Ziel und seine Regel, sondern auch die Naturanlage, der Regel
gemif! zu sein und zu handeln.

Bei den verschiedenen Geschoépfen wird nun die Anlage zum richtigen Handeln d. h. zum
Handeln im Sinne des Schopfers in verschiedener Weise gegeben. Die leblosen Korper nehmen
die Hinordnung auf ihr Ziel in ihre Wesensform auf und sind selbst in keiner Weise Mitursa-
che ihrer Hinordnung auf ihr Ziel. Anders ist es bei den Tieren. Diese besitzen nicht nur ihre
bestimmte Wesensform, sondern nehmen durch die Titigkeit ihrer Sinne verschiedene Bilder
in sich auf und betragen sich jetzt diesen verschiedenen Bildern entsprechend. Jeder Form, die
sie in sich aufnehmen, folgt ein bestimmtes Streben. Mit diesem Streben verbinden sie ein
gewisses Urteil. Sie handeln zwar nicht auf Grund einer bestimmten Uberlegung, aber kraft
einer ,natiirlichen Schitzung®. Sie erkennen den Grund ihres Urteils nicht, sie urteilen in-
stinktiv. Wie die leblosen Korper sich nicht von sich aus bewegen, so urteilen die Tiere auch
nicht von sich aus, sondern folgen dem ihnen von Gott eingegebenen Urteil. Durch die blinde
Gewalt des Instinktes werden die Tiere zu ihrem Ziel hingetrieben. Bei den Tieren senkt also
die gottliche Weisheit ihre Norm und Regel in die Erkenntnisfihigkeit und in das Strebever-
mogen hinein.
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Es ist nun klar, dass auch der Mensch Anteil haben muss an der hochsten Regel. Seiner Geisti-
gkeit wegen aber ist der Mensch frei. Es hingt von ihm ab, welche Formen er in sich aufneh-
men will, und er muss den in ihm aufsteigenden Wiinschen nicht Folge leisten. Der menschli-
che Intellekt ist also seiner Natur nach nicht auf ein bestimmtes Handeln hingeordnet, wie dies
beim Tier der Fall ist; die Norm, die ihm sein Handeln vorschreibt, muss daher zu seiner Natur
hinzutreten, so dass diese frei bleibt. Sie trigt die Norm, nach der sie handeln soll, als eine
bleibende Qualitit in ihrer Seele. Durch diese in die Seele hineingelegte Anlage vermag sie mit
Leichtigkeit auszuftihren, was recht, gut und schoén ist, was also der gottlichen Weisheit
entspricht.

Die menschliche Seele also hat in sich einen ,Habitus“, eine Anlage, die eine Teilnahme ist an
der héchsten Norm, an der hochsten Idee des Wahren, Schénen und Guten. Es ist die hochste
Anlage, die der Mensch besitzt. Von Gott geschaffen und mit der gottlichen Natur verwandyt,
fithrt sie allerweg Krieg wider alles, was nicht gottlich ist und hat ein zweifaches Werk: ,einmal
ist es ein Widerbiss wider alles, was nicht lauter ist, zum andern betitigt es sich mehr als
Lockung zum Guten® (Eckehart). Diese Anlage ist es, die von den Mystikern als der Seelen-
grund oder als das Fiinklein der Seele bezeichnet wird.

Worin dieser Funke, diese Anteilnahme an der gottlichen Norm besteht, wird uns noch klarer,
wenn wir einen Vergleich ziehen zwischen der menschlichen Erkenntnisweise und jener der
Engel. Was kann der Mensch erkennen! Der ganze Bereich des Seins gehért zu seinem
Erkenntnisgegenstand. Immer ist der menschliche Geist bereit, Neues in sich aufzunehmen.
Damit er etwas erkennen kann, muss ihm der Gegenstand der Erkenntnis vor die Seele gestellt
werden unter der Vermittlung seiner Sinne. Der Mensch ist angewiesen auf seine Sin-
neserkenntnis, denn wenn er zur Welt geboren ist, gleicht seine Seele einer leeren Tafel, auf die
noch nichts geschrieben ist. Erst allmihlich nimmt er durch die Titigkeit seiner Sinne
verschiedene Erkenntnisbilder in sich auf. Anders ist es beim Engel. Ihm ist mit seiner Erschaf-
fung auch schon eine bestimmte Erkenntnis mitgegeben, so dass er stets in Titigkeit ist. Er
wartet nicht erst darauf, dass ihm sein Erkenntnisgegenstand vorgestellt wird, er ist immer in
Tiatigkeit.

Aber nun sehen wir, dass der Mensch, obwohl er so ganz anders und viel unvollkommener
erkennt als der Engel, dennoch Anteil hat an der Engelerkenntnis. Gott hat nimlich die Ges-
chopfe in einer solchen Ordnung geschaffen, dass sie sich verhalten wie ibereinanderliegende
Korper, bei welchen der eine mit seiner Oberfliche stets die untere Fliche des tiber ihn gelager-
ten Korpers berithrt. Wie nimlich das Tier in seiner Titigkeit, die es durch sein
Schitzungsvermodgen vollbringt, dhnlich handelt wie der Mensch mit seinem verniinftigen Tun,
so besitzt der Mensch eine Erkenntnis, die der der Engel gleicht, insofern er gewisse Wahrheit-
en sofort und ohne Ableitung erfasst, und insofern gewisse Wahrheiten in ihm stets lebendig
sind.

Diese Erkenntnis ist der Keim aller anderen Erkenntnisse und der Angelpunkt des praktischen
Handelns. Immer weif} der Mensch, das Gute ist zu tun. Er kann sich irren in der Erkenntnis,
was im einzelnen Fall gut ist, aber er kann nicht den inneren Drang zum Schweigen bringen,
das Gute zu tun. So wenig er seine eigene Seele vernichten kann, so wenig kann er dieses
Streben seines Geistes, das sich aus einem Erkennen ergibt, vernichten. Er kann gegen seine
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Natur handeln, weil er frei ist, aber er kann seine Natur nicht vernichten. Der Mensch triigt
also in sich unverlierbar eine Einprigung und Besiegelung durch das gottliche Licht. So wie der
Stein nach abwirts fillt und stets die Tendenz hat, nach dem Mittelpunkt der Erde zu stiirzen,
so und noch mit viel groflerer Wucht verlangt die menschliche Seele nach dem Wahren, Guten
und Schoénen, d. i. nach dem Dienst Gottes.

Je mehr wir unsere Abhiingigkeit von Gott erfassen, je tiefer wir das Wesen Gottes erkennen, je
besser wir das Wesen unserer eigenen Seele begreifen, umso inhaltsreicher wird das Wort
Dienst Gottes und umso schéner und anziehender. Und doch, unsere bisherigen Ausfiihrung-
en reichen nicht hin, um die Beziehung, in der wir zu Gott stehen, zum Ausdruck zu bringen.
Dem Menschen obliegt noch eine andere Aufgabe, noch ein edlerer ,Dienst®.

Gott hat den Menschen nach seinem Ebenbild geschaffen, und gerade der Funke seines Geistes
ist es, was ihn besonders zum Ebenbild Gottes macht. Wie Thomas sagt: Das Licht der
Vernunft, durch welches uns die ersten Prinzipien des Denkens und Handelns leuchten und
das uns von Gott geschenkt ist, ist ein Abglanz der in uns sich widerspiegelnden, un-
erschaffenen Wahrheit, das Siegelbild des gottlichen Antlitzes. Von diesem Wesentlichsten in
unserer Seele, von diesem Fiinklein ist nun noch etwas zu sagen. Es wurde von Gott durch die
Gnade veredelt und gewinnt dadurch ein neues Sein, das man als ein tibernattirliches bezeich-
nen muss.

Durch die blofe Erschaffung haben wir in Gott unserm Schopfer das natiirliche Ziel, zu dem
wir unablissig hindringen. Durch die Gnade aber erhielten wir eine neue erhohte Natur und
dieser Natur entsprechend ein neues Streben und Driingen hin zu Gott. Kraft unserer Natur
haben wir das Streben zu Gott, dem unendlich guten und weisen und michtigen Schépfer; nie
aber kann in uns das Verlangen aufsteigen nach Gott, wie er unabhingig von seiner
Schopfertitigkeit ist. Durch die Gnade aber wacht ein neues Streben auf zu Gott hin, zu Gott,
wie er in sich ist, unabhingig von aller Schépfung, wie er war vor jeder Schépfung.

Der Mensch kann ohne Gnade, ohne heilig-machende Gnade ein sehr edles Streben haben, gut
und edel zu sein; aber er kann nicht nach den Gezelten Gottes hinstreben, so wenig ein Blinder
sehen kann. Jetzt aber, durch die Gnade ist ein neuer Trieb im Menschen lebendig geworden,
und es ist wie ein neues Schwergewicht, das den Menschen mit sicherem Instinkt hinverlangen
lasst nach Gott als seinem Vater, nach Gott als seinem Bruder und dem Briutigam seiner Seele,
nach Gott, dem Vater, dem Sohn und dem HI. Geist. So wie jeder Mensch die ersten Gesetze
des Denkens und praktischen Handelns in sich trigt, so erhilt der Getaufte jenes neue
Erkenntnislicht, das ihn befihigt, mit Sicherheit den dargelegten Wahrheiten des Glaubens
anzuhangen und die Selbstoffenbarung Gottes in sich aufzunehmen.

Dies ist also die eigentliche und wesentliche Aufgabe, die der Getaufte erhalten hat, und zu der
jeder Mensch gerufen ist, Kind Gottes zu sein und immer mehr zu werden; dies ist das
Christsein: die Fiille der Offenbarung Gottes in sich aufzunehmen und dadurch auf ganz neue
Weise zu erkennen und zu lieben, dem Sohne Gottes so innig vermihlt zu werden, dass die
Worte, die der Vater zu Jesus sprach: Tu es filius meus dilectus, in quo mihi bene complacui,
auch fur ihn Geltung besitzen. Der edelste Dienst an Gott wird darin bestehen, dem
Heilswillen der heiligsten Dreifaltigkeit sich zu beugen, sich erlésen zu lassen durch die Auf-
nahme in die Gemeinschaft Jesu Christi, sich heiligen und beseligen zu lassen durch das

24



Wirken des HI. Geistes, der die Sohne Gottes ,weiht“ und sie hineinversenkt in den Schof des
Vaters.

Die heiligste Dreifaltigkeit

Der Mensch ist von Gott geschaffen, um ihn zu verherrlichen. Diese Verherrlichung Gottes
aber, d. i. das Offenbarmachen seiner Herrlichkeit, geschieht dadurch, dass der Mensch zum
Kind Gottes geboren wird und die Gnade der Kindschaft in vollkommener Weise annimmt.

Die Berufung zum Kind bedeutet die Berufung zum vertrauten Umgang mit Gott, die Einfiih-
rung in die Geheimnisse Gottes, die von Grundlegung der Welt an verborgen waren. Es ist
klar, dass der ganze Inhalt des Wortes Kind Gottes erst zugiinglich werden kann, wenn man
Gott in seiner Vaterschaft erkennt, wenn man den Sohn Gottes, das Urbild jedes Gotteskindes,
erkannt hat.

Wir haben einige Namen, mit denen wir Gott zu benennen pflegen, erwihnt und haben ver-
sucht, die Wesensbezeichnungen Gottes zu betrachten. Aber wir wissen, dass es keinen Namen
gibt, der sein Wesen voll und ganz auszudriicken vermochte. Die Namen, die wir genannt ha-
ben, sind solche, die die Wirksamkeit Gottes, seine Herrschaft iber die Welt und tber die
Menschen ausdriicken oder die seine unendliche Uberlegenheit tiber alles Geschaffene an-
deuten wollen. Wenn wir uns aber bewusst sind, Kinder Gottes zu sein und damit den Ruf
erhalten zu haben, Einblick zu gewinnen in das Leben, das Gott in sich selbst unabhingig von
aller Schoépfung lebt, dann miissen wir jene Namen betrachten, die von jenem verborgenen
Leben Gottes etwas verraten.

Es sind Namen, die sich auf das Trinititsgeheimnis beziehen. Wir nennen Gott Vater; sicher
deshalb, weil er seinen Geschdpfen ein Vater ist, aber nicht zuerst deshalb, sondern wir nennen
ihn zuerst seines einzigen Sohnes wegen so. Die Vaterschaft in Gott ist das Urbild aller
irdischen Vaterschaft, und die irdischen Dinge kdénnen uns daher helfen, die Bedeutung, die
das Wort Vater und Sohn in Gott hat, zu begreifen. In welchem Sinn spricht man von Va-
terschaft’ Mit Vaterschaft bezeichnen wir oft nichts anderes als die Urheberschaft. Man sagt z.
B. dieser oder jener sei der Vater eines Gedankens und meint damit, der Gedanke habe seinen
Ursprung im Geiste dieses Menschen. Aber es ist nicht nur die Urheberschaft, die uns den
Namen Vater ersinnen lief, sondern die Tatsache, dass der Mensch seine Gedanken in seinem
Innern geborgen hilt und sie behiitet, sie nicht jedem preisgibt, sie liebt, dhnlich, wie ein Vater
sein Kind liebt. Und es ist ja auch eine tiefe Verwandtschaft da zwischen dem Menschen und
seinen Gedanken, so sehr, dass wir bestimmte Gedanken ohne weiteres bestimmten Menschen
zuschreiben, weil wir uns sagen, diese Gedanken besitzen Ahnlichkeit mit dem Geist eines bes-
timmten Menschen. Ja diese Ahnlichkeit ist so grof, dass man, um einen Menschen wirklich zu
kennen, nur seine Gedankenwelt erfassen miisste. Die Gedanken, die ein Mensch im Laufe
seines Lebens denkt, sind wie ein Bild, das in unvergleichlicher Weise das Wesen des Mensch-
en darstellt.

Wenn wir von der Vaterschaft Gottes sprechen, dann miissen wir zuerst an die unendliche Fiil-
le seiner Gedanken denken, oder besser — wegen der Einfachheit seines Wesens — an den un-
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endlichen Reichtum seines einzigen Gedankens, der das innerste Wesen Gottes ausdriickt, der
tatsichlich ein vollkommenes Bild seines Wesens ist. Man spricht von einem Urbild in Gott
und meint damit die Fulle des gottlichen Gedankens, der sein Wesen vollkommen wiedergibt.
Aber dieses Bild ist mehr als ein ,Bild“ in unserm gewdhnlichen Sinn. Wir sprechen zwar oft
von ,sprechenden® Bildern, aber diese sind in Wirklichkeit doch etwas Totes, sie lassen in uns
nur die Erinnerung an einen Menschen besonders lebendig werden. Und wenn wir selbst un-
sere Gedanken als ein Abbild unseres Wesens bezeichnen, so sind diese etwas anderes, als wir
selbst und weichen ab von der Kraft und Lebendigkeit unserer Person. Das Urbild aber, dessen
Urheber (Vater) Gott ist, und der das Wesen Gottes zum Ausdruck bringt, ist von der gleichen
Lebendigkeit und Kraft wie Gott selbst, ist die zweite der gottlichen Personen.

Wenn man von der irdischen Vaterschaft spricht, meint man die Urheberschaft von Dingen,
die man nicht nur in sich an seinem Herzen verborgen hilt, sondern die man ins Dasein setzt.
Man kann auch von einer Vaterschaft der Gedanken sprechen, insofern man diese Gedanken
in die Welt setzt, insofern man seine Gedanken in einem Wort ausspricht. Der Mensch hat das
Verlangen, nicht nur zu denken, sondern auch zu sagen, das Gedachte auszusprechen. Erst
wenn er seinen Gedanken ausspricht, ist dieser ganz geboren. Der Ausdruck der eigenen
Gedanken muss nicht durch das gesprochene Wort geschehen, es kann ein Mensch das inner-
ste seines Herzens auch niederschreiben oder in ein Kunstwerk hineingiefien. Jedenfalls kann
man wieder sagen, dass das Wort, das ein Mensch spricht, sein Wesen enthiillt.

Wir nennen Gott Vater, weil er die unendliche Fiille seines Gedankens nicht nur in sich er-
wogen, sondern sie auch zum Ausdruck gebracht hat, weil er sich selbst in vollkommenster und
lebendigster Weise in seinem Worte ausgesprochen hat. Wir sprechen vom ewigen Worte
Gottes und meinen damit Gott selbst, die zweite der gottlichen Personen.

Im irdischen Bereich sprechen wir von Vaterschaft im engeren Sinne nur dort, wo
selbstmichtiges Leben weiter geschenkt wird, wo das Kind wieder dem Vater gegentibertritt, wo
der Vater sich wieder im Kind finden kann, und wo das Kind sich von sich aus zum Vater hin-
wenden kann. So nennt man Gott auch vor allem deshalb Vater, weil der Reichtum seines
Gedankens, den er in seinem Herzen verborgen hat und der sein Wesen vollkommen
wiedergibt, weil der Gedanke, den er in seinem Wort ausgesprochen hat, sich ihm gegentiber-
stellt als das Licht vom Licht, als der wahre Gott vom wahren Gott; weil er in diesem Worte
nicht nur sich selbst wiederfindet, sondern auch wiedergefunden wird, weil hier nicht nur das
Wort gesprochen wird: Filius meus es tu, ego hodie genui te, mein Sohn bist du, heute habe ich
dich gezeugt, sondern auch geantwortet wird: Abba! quae placita sunt tibi faciam semper, Vater,
was dir gefillt, tue ich allezeit.

Der Vater zeugt seinen Sohn ohne Unterlass, der Sohn wird in einem ewigen Jetzt geboren.
Gott wird genannt das stromende Leben, das flieflende Licht, denn Gott sein heifdt eben, die
Unendlichkeit der Macht und Weisheit in einem ewigen Nun weiter schenken, heifit die
schrankenlose Fiille des Seins in Besitz nehmen, heif3t Vater und Sohn sein.

Wir haben noch andere Namen, die das innergéttliche Leben offenbaren. Man spricht in Gott
von einem osculum suavissimum et secretissimum, von einem stiffen und geheimen Kuss. Dam-
it ist gemeint, dass die Liebe des Vaters und des Sohnes ein Symbol gefunden hat, in einem
Pfand niedergelegt worden ist. Dieses osculum ist von ewiger Dauer. Um die Ewigkeit
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auszudriicken, deshalb wird dieses Symbol der Liebe auch als vinculum, als Umarmung bez-
eichnet. Es ist eine Umarmung, die nicht geschieht, um etwas an sich zu ziehen und es zu be-
sitzen, sondern eine solche, die sich dem andern zum Besitz tiberlassen will; deshalb wird dieses
osculum, dieses vinculum auch als das donum, als das Geschenk bezeichnet.

In der menschlichen Liebe sind der Kuss und die Umarmung und das Geschenk nur Zeichen,
die etwas, die Liebe, zum Ausdruck bringen wollen. Bei Gott aber sind es nicht unzureichende
schwache Symbole. Bei Gott ist der Ausdruck der Liebe so gewaltig und kraftvoll, von so un-
endlicher Tiefe, von solch genielender Seligkeit, von solcher Zartheit und Lebendigkeit wie
Gott selbst. Der siifle und geheime Kuss, die Umarmung in Gott, das Geschenk in ihm, ist
Gott selbst, die dritte der gottlichen Personen, der Heilige Geist.

Die Liebe in Gott hat daher nichts Unvollkommenes, nichts Suchendes und Leidenschaftliches
an sich wie die Liebe, auch die reine Liebe des Menschen zu Gott, die immer noch nach Vol-
lendung und Sittigung verlangt, sondern es ist eine ruhevolle, genieflende Liebe, die sich ihres
unverlierbaren Besitzes erfreut und zugleich unzerstdrbaren Frieden bedeutet. Gott sein heif3t
also Vater, Sohn und Heiliger Geist sein. Der Vater lebt ganz im Sohne, in dem er sich findet
und fir den Sohn, dem er alles ohne Unterlass schenkt; der Sohn lebt ganz im Vater, in dem er
ruht und ganz fiir den Vater, dessen Bild und Wort er sein will.

Ein Bild ist nie um seinetwillen da, sondern um dessentwillen, den es darstellt. So zeigt schon
der Name des Sohnes, dass er vom Vater und fiir den Vater lebt. Die Namen aber des Heiligen
Geistes deuten wieder darauf hin, dass er nicht fiir sich und nicht in sich, sondern fir den Va-
ter und Sohn und im Vater und Sohn lebt, denn niemand kiisst oder umarmt oder beschenkt
sich selbst.

Die Namen des Heiligen Geistes deuten also schon an, dass er alles im Vater und Sohn besitzt.
So kann man also sagen, dass Vater, Sohn und Geist jeweils ihr Selbst tiberschreiten, um im
andern zu leben. Das Aus-sich-heraustreten aber ist das, was man als Ekstase bezeichnet. So
kann man also in Gott von einer dreipersdonlichen Liebesekstase sprechen und darin das Wesen
des innergottlichen Lebens erblicken.

Unser Leben ist ein Gehen zu Gott. Als Kinder Gottes diirfen wir uns dem innergottlichen
Leben stets nihern und Anteil daran haben. Wir werden — das sagt uns unser Name Kind
Gottes — in einer besonderen Nihe stehen zum Sohne Gottes. Noch verstehen wir nicht voll
und ganz, wie dies geschehen mag, aber eines muss uns doch schon immer mehr aufgehen:
Wenn wir berlegen, dass das Leben in Gott eine dreipersdnliche Liebesekstase ist, und dass
wir uns diesem Gott von Tag zu Tag nihern, dann wird uns auch klar, dass nichts uns so sehr
reif machen kann fiir dieses gottliche Leben als das immer erneute Heraustreten aus uns selbst,
das Vergessen unseres Selbst, die Selbstlosigkeit und das eifrige Jasagen zum Willen Gottes, zu
seiner Ehre und Verherrlichung.
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Die Menschwerdung Gottes

Gott wohnt in einem unzuginglichen Licht. Auch wenn er sich uns als Vater, Sohn und
Heiliger Geist zu erkennen gibt und uns so das innerste seines Wesens aufschlieen will, ist er
fiir uns das grofle Geheimnis; auch dann, wenn wir uns durch Gnade berufen wissen, Anteil an
seinem Leben zu gewinnen, und wenn wir mit unserm ganzen Sein hineinstiirzen sollen in den
dreimal heiligen Gott, so sind wir noch immer gedringt zu fragen: Wie soll dies moglich sein?
Es soll dies nicht eine Frage sein, hinter der ein Zweifel steckt, sondern das Fragen eines nach
mehr Licht und Klarheit verlangenden Menschen. Die Antwort wird uns zuteil durch das Licht
Gottes, das in diese Welt hereinscheint und jeden Menschen erleuchtet: durch Christus.

Wir leben von frithen Kindertagen an von Uberraschungen. Als wir Kinder waren, hat uns die
heute alltigliche Welt soviel Neues geboten, dass wir aus dem Staunen nie ganz herauskamen.
Jetzt ist uns die Welt schon vertraut, und deshalb fragen wir stets, was es Neues gibt, und wir
erwarten, dass stets etwas geschieht. Wir wollen selbst titig sein und wollen auch Ereignisse und
Taten sehen. Achten wir einmal darauf, dass alles, was auf Erden geschieht, ein leiser
Nachklang eines gewaltigen Geschehens ist, einer urgewaltigen Tat! Achten wir darauf, dass
Gott selbst diese Tat ist, dass die Theologen von ihm sagen, er ist reine Titigkeit, actus purus!
Man kann die Titigkeit Gottes bezeichnen als ein liebendes Erkennen und ein erkennendes
Lieben von unvorstellbaren Dimensionen. Dies ist eigentlich ein falscher Ausdruck, denn in
Gott gibt es keine Dimensionen und kein Maf; es ist ein abgriindiges, grundloses in seiner
Weite und Intensitit uferloses, in einem Augenblick die ganze Unendlichkeit umfassendes
Erkennen. Es ist vollkommenes Ausdriicken dieser Erkenntnis in einem Bild, ein Aussprechen
dieser Erkenntnis in einem ewigen Wort, es ist das Zeugen, die Geburt des eingeborenen Soh-
nes, es ist das gleichzeitige Innewohnen des hervorgegangenen Sohnes im Schofle des Vaters, es
ist das gleichzeitige einander Umarmen und Durchdringen, das aneinander sich Verschenken,
so gewaltig, so ohne alles Mafl und so restlos, dass man mit besonderer Vorliebe sagt: Gott ist
die Liebe; dass man sagt: Dieses Lieben sei der Atem Gottes, hier sei das beseligende Geheimnis
seines Lebens verborgen. Wie grofl muss dieses Lieben sein, wenn der Ausdruck dieser Liebe,
das Symbol, das osculum selbst Gott ist! Es ist die wunderbarste Entdeckung, die wir machen
konnen, ,dass die Substanz aller Wirklichkeit die wechselseitige Liebe in der Gleichheit der-
selben Wesenheit ist“. Man kann an Gott nicht denken, ohne zugleich an ein unendliches Ges-
chehen zu denken.

Dieses Geschehen, dieses Leben des dreifaltigen Gottes wird nun nicht irgendwo gelebt, erfreut
und tréstet uns nicht nur durch sein Dasein, sondern gleich einem gewaltigen Sturzbach, einer
alles tiberflutenden Woge dringt dieses Leben an uns heran in duflerste Nihe. Man kann an der
Tatsache nicht voriibergehen, dass dieses gottliche Leben in unsere Welt eingetreten ist und
sich hineinversenkt hat in den Schof} des Menschengeschlechtes. Wenn wir im Introitus der
dritten Weihnachtsmesse lesen: puer natus est nobis, filius datus est nobis, ein Kind ist uns
geboren, ein Sohn ist uns geschenkt, so erinnern wir uns an die Tatsache, dass Gott seinen
Vielgeliebten nicht nur im Innern seines Schofles gezeugt hat, sondern ihn auch nach auflen in
eine Menschennatur hineingebiert, so dass er in einem Menschen, in einem unserer Briider,
sein natirliches Ebenbild, sich selbst schauen kann.
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Seit der Menschwerdung Gottes flutet der Strom der gottlichen Liebe zwischen Himmel und
Erde, und in der dunklen stiindhaften Welt schligt ein Herz, das zugleich das Herz eines
Menschen und das Herz Gottes ist, das gemeinsame Herz des Vaters und des Sohnes, aus dem
die unerschaffene Liebe hervorstromt. Vor dem Wunder der Menschwerdung stehen wir ratlos
da. Noch ratloser als Kinder, die am Weihnachtstag vor dem leuchtenden Christbaum und den
Geschenken dastehen und nicht wissen, was sie nun beginnen sollen. Wie immer man das got-
tliche Kind betrachten mag, es geht eine solche Lichtflut von ihm aus, die trotz ihrer
Ubergewalt so sanft und gerduschlos und still ist, dass man nichts Besseres zu tun weif als ,,nie-
derzufallen und zu weinen vor dem groflen Gott*.

Wir sehen nimlich in dem Kind, das uns in die Hinde gegeben ist, ein Wesen, das trotz seiner
Unscheinbarkeit und Armut sich an Liebe von dem allmichtigen Gott nicht tiberbieten lisst;
wir sehen, dafl die Liebe des Kindes zum Vater nicht erst die Antwort ist auf empfangene
Wohltaten, sondern dass sie schon da war, ehedem Abraham ward, und wir werden noch
erschiitterter sein, wenn einmal das gebrochene Herz und das vergossene Blut und der ausge-
mergelte Leib uns erzihlen werden, worin restlose Liebe besteht.

Noch mehr muss man betroffen sein, dass dieses Kind mit dem gleichen Liebesakt, mit dem es
den Vater liebt, auch uns gefallene Siinder umschlief}t, dass die Hingabe an den Vater und an
uns ein einziger Akt ist, so dass wir fast versucht sind zu fragen, ob dadurch dem Vater im
Himmel an seiner Ehre nicht Eintrag geschieht. Aber dies ist nicht so. Der Sohn driickt ja
vollkommen das Wesen des Vaters aus, will nichts, als was der Vater will, so dass wir aus der
Hingabe des Kindes an uns die Gesinnung des Vaters erraten. ,, Wer mich sieht, sieht auch den

Vater“ (Joh. 14, 9).

Wenn wir also das gottliche Kind auf unsere Arme nehmen und in seine Augen sehen, so kon-
nen wir aus ihnen den Willen des Vaters ablesen. Und wenn wir aus dem Herzen des Kindes
nur ein Liebesfeuer hervorbrechen sehen, das in gleicher Weise den Vater und die Welt
umgreift, so sehen wir darin die Wirklichkeit, dass Gott die ganze Schopfung in sein
Liebesmeer eintaucht.

Aber noch mehr enthillt sich unserm staunenden Auge. Wir sehen, dass Gott in dem Kind
von Bethlehem der ganzen Menschheit, die ja nicht blof} eine Summe von Einzelwesen dar-
stellt, sondern eine einzige grofie Einheit bildet, sein osculum aufgedriickt hat. Damit hat er das
ganze Menschengeschlecht zum Erwachen gebracht, zu dem Leben geweckt, das Gott selbst lebt,
so dass also der unaussprechliche Jubel Gottes nicht nur von Ferne an unser Ohr dringt, nicht
nur durch seine Nihe uns verwirrt, sondern aus unsern Herzen hervorklingt wie unser eigener
Freudenruf.

Gott wollte ndmlich nicht, dass unsere Welt blof von seinem Glanz erleuchtet werde, so wie
die Erde erleuchtet wird vom Licht der Sonne, sondern aus dem Innern der Erde sollte das
gleiche Liebesfeuer zuriickstrahlen, wie es in Gott flutet. Dies ist dadurch méglich geworden,
dass Gott, der michtig war, uns aus dem Nichts hervorzuholen, nun selbst Mensch wurde und
damit eingetreten ist in die grofle Einheit, die das Menschengeschlecht bildet, innerhalb dieser
Einheit nun die erste Stelle einnimmt und so das ganze Menschengeschlecht mit sich vereinig-
te, mit allen seinen Gliedern mit sich als dem Haupte einte und sich zu eigen machte und sich
selbst eingliederte als dem Haupte des ganzen Menschengeschlechtes.
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Ohne die Selbstindigkeit der Personen anzutasten, hat Christus der Herr grundsitzlich alle
Menschen so mit sich geeint, dass nun alle von seiner Person, von seinem Leben so beherrscht,
so durchherrscht werden kénnen, wenn sie nur wollen, dass ihre Einheit mit ihm so eng wird,
dass sie ihr Gleichnis nirgends besser finden kann als in der Einheit der Gottheit und Mensch-
heit in Jesus selbst.

Es mag einem Menschen schwer ankommen, sich vorzustellen, wie er sich mit dem unend-
lichen Gott vereinen konne; es kann ihm aber nicht schwer fallen, an eine innige Bindung an
einen Menschen zu glauben. Ist dieser Mensch nun zugleich der Gottmensch, so wird durch
diesen eben zugleich die Vereinigung mit Gott, mit seinem gottlichen Leben vollzogen.

Noch viele Fragen gibt es zu beantworten, auf welchem Weg die Vereinigung mit Christus sich
vollzieht. Aber dies kann keine Frage mehr sein, dass es keinen andern Weg geben kann,
hinaufzusteigen in die Gezelte des Dreipersonlichen Gottes als Christus den Herrn. Und es ist
ein Zeichen einer Torheit sondergleichen, ohne Riicksicht auf Christus den Weg in die Unend-
lichkeit gehen zu wollen, tiber einen unendlichen Abgrund hiniiberzugelangen, ohne die
einzige Briicke, die da von driiben in Christus heriibergeschlagen wurde, benutzen zu wollen.

Die Gemeinschaft mit Jesus Christus und ihre Bedingungen

Es gibt nur einen Weg zum Vater, Jesus Christus. Nur durch die wirkliche, reale Verbindung
mit ihm konnen wir das jenseitige Ufer erreichen und der Verzweiflung entgehen. Das Wort
yreale Verbindung® mit Christus lisst aber wieder so vielerlei Deutungen zu, dass ohne nihere
Erklirung, was darunter zu verstehen sei, so gut wie nichts gesagt ist. Man kann nur dann zum
Vater gelangen, wenn man mit Jesus in jene enge Verbindung tritt, die er selbst mit uns
eingehen will; wir konnen nur dann das jenseitige Ufer erreichen, wenn wir in jene Gemein-
schaft mit dem Herrn eintreten, die er fiir uns gewollt und bestimmt hat.

Um uns klar zu machen, welcher Art die Gemeinschaft mit dem Herrn ist, miissen wir daher
die Frage nach den Bedingungen, nach dem Wesen und nach den Auswirkungen der Gemein-
schaft mit Jesus Christus stellen. Wir gehen dabei von den Seligpreisungen Jesu aus. Wir neh-
men die ersten vier Seligpreisungen zum Anlass, um tiber die Bedingungen zu handeln, und
verdeutlichen das hier Gesagte durch die Heranziechung der Gleichnisse Jesu. Die letzten vier
Seligpreisungen sollen uns die Folgen einer engen Vereinigung mit Jesus klar machen.
Zwischen die Behandlung dieser Seligpreisungen schieben wir ein Kapitel tiber das Wesen der
Vereinigung mit Jesus Christus ein.

Selig die Armen im Geiste; denn ihrer ist das Himmelreich (Mt. 5, 3)

So lautet der erste Satz der Bergpredigt. Was geht in unserer Seele vor, wenn wir diese erste
Seligpreisung horen? Haben wir nicht wenigstens damals, als wir diese Worte das erstemal
horten und schon etwas zu eigener Uberlegung befihigt waren, ein beklemmendes Gefiihl
gehabt! Hatten wir nicht die geheime Furcht, es konnten hier die geistic Minderbegabten selig
gepriesen werden! Freilich, wir sind dann getrostet worden, als man uns erklirte, dass die Ar-
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men im Geiste bloff Menschen seien, die geistigerweise arm seien, d. h. dass darunter Mensch-
en gemeint seien, die an ihren Reichtiimern nicht hingen oder die, wenn sie wirklich arm sind,
mit ihrer Armut sich abgefunden haben. Aber ganz befriedigt hat uns diese Erklirung doch
nicht, und es blieb ein kleiner Verdacht tibrig, dass mit den Armen im Geiste vielleicht doch
auch noch andere Menschen gemeint sein kdnnten, und wir konnten uns des Eindruckes nicht
ganz erwehren, dass die Erklirung, die wir horten, zugleich auch so wie eine Entschuldigung
klang, das Wort Jesu abschwichte, um es uns noch annehmbar zu machen. Und dieser
Verdacht ist eigentlich nicht ganz unbegriindet gewesen.

Wenn wir wissen wollen, wen wir uns heute unter einem Armen im Geiste vorzustellen haben,
dann missen wir uns wohl zuerst die Mithe nehmen und uns klar werden, wen man zur Zeit
Jesu als einen solchen Armen bezeichnet hat; und indem wir das Wesentliche des geistig Armen
herausheben, werden wir uns einen klaren Begriff machen kénnen, wer auch heute noch zu
diesen Seliggepriesenen gehort.

Als Jesus seine Lehrtitigkeit begann, lief) er sich in der Synagoge von Nazareth die Buchrolle
reichen und aus der hl. Schrift die Stelle verlesen :

Der Geist des Herrn ruht auf mir, denn er hat mich gesalbt den Armen die frohe Botschaft zu
bringen. (Is. 61, 1.)

An diese Armen dachte er wohl, wenn er die Bergpredigt mit der Seligpreisung begann. Wir
konnen annehmen, dass Jesus mit den geistig Armen jene breite Volksschicht meinte, die we-
gen ihrer Unkenntnis der Schriftauslegung von den Schriftgelehrten verachtet und geringges-
chitzt wurde. ,Glaubt denn einer von den Ratsherrn oder den Pharisdern an ihn? Nein, nur
dieses verfluchte Volk, das vom Gesetz nichts versteht.“ (Joh. 7,48f.) Wie grof die Verachtung
war, die man dem unwissenden Volk entgegenbrachte, kann man aus verschiedenen Aussprii-
chen ermessen, die sich jidische Lehrer geleistet haben: Es ist verboten, sich eines Menschen zu
erbarmen, der kein Wissen hat. — Wer sein Brot dem gibt, der kein Wissen hat, tiber den
kommen Leiden. — Einen Amme-ha-arec = Armer im Geiste darf man zerreiflen wie einen
Fisch, man darf ihn selbst am Versohnungstag, der auf einen Sabbat fillt, durchbohren. — Nur
wegen dieser im Gesetz nicht Erfahrenen kommt die Strafe in die Welt (Strack I, 190). Diese
Menschen also, die von der fithrenden Schicht von oben herunter behandelt, ja gemieden
wurden und sich schliellich auch selbst schlecht vorkamen, diese waren die Armen im Geiste.
An sie wendet sich Jesus zuerst, und man kann sich wohl kaum vorstellen, welch ungeheures
Aufsehen diese Worte gemacht haben miissen.

Um die innere Gesinnung eines Armen im Geiste zu erkennen, muss man sich nur an das
Gleichnis vom Pharisier und Zollner erinnern. Der eine stellt sich vor Gott hin — der andere
wagt nicht einmal aufzuschauen im Bewusstsein seiner Unwiirdigkeit, seiner geistigen Armut.
Er hat nichts Gott anzubieten, er kann in seiner Armut nur das gottliche Erbarmen in Empfang
nehmen. Mit dieser Feststellung ist aber keineswegs, wie es zunichst scheinen mochte, jene
andere Auffassung hinfillig geworden, die unter einem Armen im Geiste einen Menschen ver-
steht, der nicht an irdischen Giitern hingt. Es ist kein Zweifel, dass Jesus nicht die Menschen
der Verachtung wegen, die sie ertragen mussten, selig gepriesen hat, sondern wegen der da-
durch vorbereiteten und bedingten Freiheit und Aufgeschlossenheit fiir das gottliche Leben.
Um der seelischen Bereitung willen also hat Jesus die Armen im Geiste selig gepriesen, und es
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ist klar, dass die tatsichliche oder geistige Freiheit von materiellen Giitern dieselbe Folge fiir
das religiose Leben haben muss, wie ja auch umgekehrt der gesuchte Reichtum an irdischen
Giitern jene Haltung erzeugt, die Jesus an den Pharisiern getadelt hat, und die diese fuir das
Reich Gottes unempfinglich machte.

Die tatsichliche Armut an irdischen Giitern kann in einem Menschen entweder eine prole-
tarische Gesinnung erzeugen, eine Abneigung und Verachtung gegen die Besitzenden einfléflen
und ihn dahinfiihren, dort Rechtsanspriiche zu stellen, wo kein Recht vorhanden ist. Sie kann
aber auch hinwider in ihm eine bescheidene Haltung erzeugen, ein Bewusstsein der
Hilfsbedirftigkeit und Abhingigkeit von andern und daher auch eine gewisse Hochachtung vor
den Menschen auslosen, auf deren Hilfe er angewiesen ist.

Umgekehrt hat der Reiche meist das Geftihl, sich etwas leisten zu kénnen; er fiithlt sich in
seiner Macht, er lisst seine Macht den andern fiithlen, und so erzeugt Reichtum wie von selbst
oft eine hochmiitige Gesinnung, Armut eine demdiitige; so macht Reichtum oft wie von selbst
unempfinglich fiir das Gottesreich, Armut dagegen aufgeschlossen. Freilich gibt es auch
Reiche, die arm im Geiste sind, die der Reichtum in keiner Weise hinwegtiuscht tiber ihre
wahre Stellung in der Welt und zu ihren Mitmenschen, die auch als Besitzende wissen, dass sie
den Nichtbesitzenden deshalb an innerem Wert nicht voraus sind, die ihr besseres Geschick als
unverdient empfinden und sich daher umso kleiner vor Gott und den Menschen vorkommen,
je reicher sie sind. So kann also materielle wirkliche und geistige Armut die gleiche Selig-
preisung auf sich beziehen, die im ersten Satz der Bergpredigt ausgesprochen wurde, und das ist
in ihr auch mitgemeint.

Dass Jesus bei seiner Seligpreisung nicht nur an eine bestimmte verachtete Volksschicht, die
zum Teil auch nicht wenig begiitert war, sondern sicher auch an wirklich materiell Arme
gedacht hat, das beweisen wohl zur Geniige seine Mahnungen und Ratschlige: ,Verkaufe alles,
was du hast und gib es den Armen, so wirst du einen Schatz im Himmel haben. Dann komm
und folge mir nach® (Lk. 18, 22). ,Leichter geht ein Kamel durch ein Nadelohr als ein Reicher
in das Reich Gottes® (Lk. 18, 25). ,Wer nicht allem entsagt, kann nicht mein Jiinger sein“ (Lk.
14, 33). — Diese und #hnliche Stellen beweisen uns, dass Jesus der freiwillig ertragenen oder
freiwillig ibernommenen Armut eine wichtige und wesentliche Rolle beigemessen hat zur Er-
langung des letzten Zieles. Man kann daher nicht so schnell an dem Problem der Armut
voriibergehen; und da das Reich Gottes nicht nur fiir Menschen eines bestimmten Standes
bestimmt ist, sondern fiir alle Menschen, so sind auch alle zu unterweisen tiber die Bedeutung
der Armut fiir das religidse Leben und tiber die Art, wie man die Armut auf sich nehmen kann,
um sagen zu konnen, dass man den Worten Jesu Gehor geschenkt hat.

Der enge Zusammenhang zwischen geistiger Armut und vollkommenem Leben wurde wohl
kaum von einem der groflen Lehrer des geistlichen Lebens geleugnet: Derjenige, der fiir den
Reichtum die Armut eintauscht, um vollkommen zu werden, wird zwar dadurch nicht schon
vollkommen, aber von diesem Tag an fithrt ihn die Betrachtung Gottes zu allen Tugenden. Die
freiwillige Armut ist die wirksame Ubung, um zur vollkommenen Liebe zu gelangen. Die frei-
willige Armut bereitet die Vollkommenheit vor. Sie bereitet den Geist fiir Gott und ist zugleich
auch eine Wirkung und das Zeichen der erlangten Vollkommenheit. Denn wenn der Geist von
Liebe und Verlangen zu einer Sache erfiillt ist, stellt er anderes zurtick. Daher ist es klar, dass
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ein Mensch, der von Liebe und Verlangen nach Gott erfiillt ist, alles, was ihm in seinem
Streben hinderlich sein kénnte, die Sorge um die irdischen Dinge und um sich selbst ablegt. Je
mehr jemand zu Gott emporsteigt, umsomehr verachtet er das Zeitliche. Mit Augustinus weif3
sich Thomas eins, wenn er die auf Erden erreichbare Vollkommenbheit als ein Freisein von all
dem bezeichnet, was der Liebe zu Gott widerspricht, und wenn er in diesem Zusammenhang
die Begierlichkeit, also das Besitzenwollen, als das Gift der Liebe bezeichnet (Thomas 2, 2, 9.
184, 186).

Man sieht auch, wie im Laufe der Geschichte ganz spontan aus dem Schofle der Kirche
Bewegungen entstehen, die die Armut und Entsagung mit einer besonderen Liebe erstreben
und ein Leben der Nachfolge Christi sich nicht anders denken kénnen als in Armut und
Entbehrungen. Wir werden uns noch eingehender damit befassen miissen, wie man in jedem
Stande ein armes Leben zu fithren vermag; zuerst wollen wir noch klarer sehen, warum die
Armut im religidsen Leben eine so grofie Rolle spielt.

Es ist eine Tatsache, dass in einem Menschen nicht gleichzeitig Gegensiitze beisammen wohnen
kénnen. Der Mensch kann nicht gleichzeitig zornig und sanftmiitig sein, kann nicht gleichzeitig
lachen und weinen, schlafen und arbeiten. Solch ein Gegensatz ist nun auch das Gefangensein
der Seele von irdischen Giitern und von Gott. Man kann nicht zugleich Gott und dem Mam-
mon dienen. Gottesdienst erfordert nimlich totale Selbstlosigkeit, Mammonsdienst aber ist
Selbstsucht. ,,Wer eingehen will in die Vereinigung mit Gott, in dessen Seele muss alles ster-
ben, was darin lebt, es sei wenig oder viel, groff oder klein® (Joh. vom Kreuz). Man kann leicht
einsehen, dass nicht der Reichtum an und fiir sich, sondern die Anhinglichkeit an ihn nicht
vereinbar ist mit der Gottesliebe. Es wire durchaus denkbar, dass jemand in allen seinen Gii-
tern blof} von Gott geliehene und fiir den Dienst Gottes zu verwertende Dinge sieht und frei ist
von jeder ungeordneten Anhinglichkeit.

In der Begierde nach den Reichtiimern dieser Welt steckt auch immer die Vorstellung, als wire
die Welt in sich etwas von Gott Unabhingiges, und als konnte man sich teils Gott, teils der
Welt hingeben. Es wird tibersehen, dass die Giiter dieser Welt einem hoheren Ziel zu dienen
haben, dass die Befriedigung der eigenen Lust nicht der Zweck ist, fiir den die irdischen Werte
geschaffen wurden. Indem man die Giiter dieser Welt nicht fiir Gott gebraucht, sondern fiir
sich selbst, d. h. sie geniefit, statt sie zu bentitzen, bewegt man sich nicht in der Richtung zu
Gott hin, fir den man geschaffen ist, sondern entfernt sich von ihm.

Wie es auch immer sei, jedenfalls gilt der eine Grundsatz, dass man mit vereinten Kriften mehr
ausrichtet als mit zersplitterten, und dass daher ein Mensch, der sich durch seine Begierden
nach den Reichtiimern dieser Welt fesseln lisst, nur mehr mit halber Kraft sich den ewigen
Dingen wird zuwenden kdnnen.

Wenn man sich die Frage vorlegt, ob die groflen Apostel der Armut, ein Franziskus und ein
Vinzenz von Paul durch philosophische Erwigungen oder auch nur durch Erwiigungen der
Niitzlichkeit zu ihrem Armutsideal und seiner praktischen Verwirklichung gekommen sind, so
wird man gewiss diese Frage verneinen miissen. Sie haben aus einem sicheren christlichen In-
stinkt heraus das arme und unscheinbare Leben geliebt und gelebt. Die einfache Tatsache, zur
Gemeinschaft mit Christus gerufen zu sein, und die Tatsache des armen Lebens Jesu hat sie mit
einer Gewissheit, die nicht durch Griinde gestiitzt werden muss, dazu gefiihrt, das eigene Leben
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auch beziiglich der Armut dem gottlichen Vorbild anzugleichen. Sie haben in schlichter Weise
betrachtet, wie das Ewige Wort die Herrlichkeit des Himmels vertauscht hat mit der Hiirte und
Kilte des irdischen Daseins; sie haben erwogen, dass der Sohn Gottes nicht in einem ko-
niglichen Palast, sondern in dem Stall von Bethlehem als Kind armer Leute geboren wurde,
durch 30 Jahre hindurch ein Leben in volliger Unbekanntheit in einem verachteten Bergdorf
zugebracht hat und withrend seiner offentlichen Titigkeit Entbehrungen aller Art auf sich zu
nehmen hatte. ,Die Fiichse haben ihre Hohlen, die Vogel des Himmels ihre Nester, der
Menschensohn aber hat nichts, wo er sein Haupt hinlegen kénnte“ (Lk. 9, 58). Diese einfachen
nackten Tatsachen lieflen es ihnen und ihren Nachfolgern unmaoglich erscheinen, sich hier auf
der Welt einzurichten, sich hier behaglich eine Ruhestitte zu bauen.

Eine schlichte Betrachtung der Wirklichkeit sagt uns, dass auch die Jiinger Jesu, die doch mit
ihm gezogen sind und ihr Leben in Gemeinschaft mit ihm zubringen mussten, nicht anders zu
leben vermochten als der Herr selbst. Wo wahre Gemeinschaft ist, da ist auch das Leben des
einen das des anderen. Am auffilligsten aber sehen wir an Maria, wie das Leben eines Mensch-
en bestellt ist, der in Gemeinschaft mit Christus lebt. Da der ewige Vater bestimmt hatte, dass
sein Sohn in Armut die Welt betreten sollte, deshalb musste auch die Mutter seines Sohnes
teilhaben an der Armut. Man bedenke einmal, wie Maria die Armut selbst driickend emp-
funden haben musste. Es wurde ihr nicht gesagt: Dein Kind wird in Bethlehem im Stalle ge-
boren werden, sondern sie folgte einem blof§ irdischen Zwecken dienenden Befehl der welt
lichen Obrigkeit und hat knapp vor der Geburt die beschwerliche Reise unternehmen miissen;
sie suchte dann Herberge und fand sie nicht. Musste sie nicht durch die Erfolglosigkeit ihres
Suchens erst die ganze Hirte ihres Zustandes empfinden!? Warum hat Gott ihr den Weg nicht
leichter gemacht! Warum hat er sie ihre Bediirftigkeit so sehr empfinden lassen? Weil sie eben
Gemeinschaft haben sollte mit seinem Sohne, dem armen Kind von Bethlehem.

Und warum wurden Maria und Joseph so spit verstindigt von der Gefahr, die dem Kinde
drohte! Hitten sie nicht sich schon viel frither auf den Weg machen konnen? Oder warum
wurde nicht wenigstens am Abend noch die Warnung gegeben: Begebt euch nicht zur Ruhe,
sondern bereitet die Flucht vor! Warum musste der Aufbruch mitten in der Nacht geschehen?
Sie sollten die ganze Aufregung einer nichtlichen Flucht empfinden, sollten die Feindschaft
mit erleiden, die Jesus galt.

Wir sehen ein, dass es kaum anders sein kann, wenn wir einmal Ernst machen mit unserm
Glauben an die Gemeinschaft mit dem Herrn, die doch eine reale und physische ist: Haupt
und Glieder — ein Christus.

Wenn diese Einheit mit dem Herrn da ist, dann muss auch notgedrungen der Satz: Er
entiuflerte sich selbst und nahm Knechtsgestalt an (Phil. 2, 7), ein Satz sein, der eine Wahrheit
und Wirklichkeit unseres eigenen Lebens zum Ausdruck bringt.

Stellen wir uns nun die Frage, was die freiwillig aus Liebe zu Gott auf sich genommene Armut
oder die mit Geduld aus Liebe zu Gott ertragene Armut eigentlich sagen will.

Vielleicht fillt uns, wenn wir die Armut der Geburt des Gottessohnes sehen, zuerst die
Wahrheit ein, die Angelus Silesius so késtlich in den Vers gekleidet hat:
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Gott ist das drmste Ding, er steht ganz blof und frei, Drum sag ich recht und wohl, dass Armut
gottlich sei.

Die Armut des Gottessohnes sagt uns, dass er in sich selbst so reich ist, dass er all unserer
Schitze nicht bedarf. Er wird durch sie nicht reicher und ihr Entzug macht ihn nicht drmer.
Wir bewundern am Herrn das Mysterium der gottlichen Bedurfnislosigkeit und es liegt in ihr
eine Mahnung an uns, die Fille und den Reichtum, den wir in Gott besitzen, wahrzunehmen
und den Mangel, den wir empfinden, dartiber zu vergessen.

Je reicher sich ein Mensch in Gott ftihlt, umso leichter kann er Verzicht leisten auf Dinge, die
sein Gliick nicht mehr vermehren kénnen. Liegt in dem Verlangen nach Besitz in allen seinen
Formen nicht versteckt eine groRe Undankbarkeit, ein Ubersehen des wahren Reichtumes, der
uns geschenkt wurde! Liegt darin nicht ein ganz schwacher Glaube, wenn nicht schon Un-
glaube, der von den wahren Giitern des Geistes nichts weif3? Wire dies nicht eine wunderbare
und wortlose Betitigung unseres Glaubens, wenn wir unserm Streben nach Verbesserung un-
serer eigenen Tage Einhalt gebieten wiirden in Erinnerung des Satzes: Wenn Gott seines
eigenen Sohnes nicht geschont, sondern ihn fiir uns alle dahingegeben hat, wie sollte er uns
mit ihm nicht alles andere schenken? (Rém. 8, 32).

Die freiwillige Armut ist fiir uns ferner von Nutzen, weil wir in unserer Erkenntnis und in un-
serm Willen durch die Erbschuld und die personlichen Stinden geschwicht, erst von allen
Dingen den richtigen Abstand gewinnen miissen, um sie im Sinne Gottes richtig bentitzen zu
konnen. So ist die Entsagung eine Ubung, die wir uns auferlegen, um dem Reiz der Sinne, der
sich nicht um die Stimme der Vernunft kiitmmert, und um dem Verlangen des stolzen Mensch-
en, in uns, der nicht nach dem Willen Gottes fragt, einen Widerstand zu leisten. Auch kann
die freiwillige Armut gefasst werden als notwendige Bufle fiir den schlechten Gebrauch der
Dinge.

Vor allem aber darf man in ihr eine Bereitschaft fiir das gottliche Leben sehen, das in der Mit-
teilung der Gottesliebe besteht. Echte Gottesliebe, die doch Schenkenwollen ist, und die nur
das nehmen will, was der andere wieder schenkt, lif3t sich mit einem habstichtigen Wesen nicht
vereinen. Die Furcht aber vor der Armut und Besitzlosigkeit ist nichts als das Zeichen eines
lieblosen, selbststichtigen Geistes, der nur auf seinen Vorteil zu sehen vermag.

Selig werden die Armen im Geiste gepriesen, weil sie die Menschen sind, die nicht mehr im
Banne der geschaffenen Dinge stehen, sondern von deren Herrschaft befreit, ihre Seele zu
offnen vermogen fir das geistige Licht von oben, fiir das ,flieende Licht“ und das stréomende
Leben, das Gott mitteilen will.

In der Nachfolge Christi findet sich der Satz: Was niitzt es, hoch tber die heiligste Dreifalti-
gkeit zu sprechen, wenn man die Demut nicht hat, durch die man allein der heiligsten Drei-
faltigkeit gefallen kann. Ahnlich muss man auch hier und in allen religitsen Gesprichen sich
sagen, dass uns hohe Gedanken nicht retten kdnnen, und dass es besser ist, nicht zu wissen, als
zu wissen und nicht zu tun. Daher wollen wir uns nicht nur allgemeine Gedanken tber die
Seligpreisung der Armen machen, sondern sofort die Frage stellen, wie man diese Armut auch
auf sich nehmen kann in unserer Zeit und unter den Bedingungen unseres gegenwirtigen Le-
bens.
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Wenn wir uns nun die Frage stellen, in welcher Weise die Armut ,getibt“ werden kann, so wol-
len wir uns zuerst an die Lage jener Menschen erinnern, die mit ihrer Aufnahme in einen Or-
den das Gelitbde der Armut abgelegt haben. Diese haben damit Verzicht auf eigenen Besitz
oder Eigentum geleistet, und die spiirbare Folge dieses Geltibdes ist darin gelegen, dass ihnen
nun kein Recht mehr zusteht, nach eigenem Gutdiinken und ohne Wissen und Willen ihres
Oberen tiber die Besitztiimer zu verfiigen. Es muss durchaus nicht so sein, dass das Geltibde der
Armut nun mit einem tatsichlichen Entbehren der Dinge vereint ist. In den meisten Fillen
wird der Mensch, der in einen Orden eintritt, nicht ,irmer“ sein oder werden, als er vorher
gewesen ist. Aber er weif§ doch, dass er nicht Herr seiner Giiter ist, und dass er eigentlich nur
mit Wissen seiner Oberen und im Gehorsam gegen sie tiber ein irdisches Gut verftigen darf.

In einer dhnlichen Lage muss sich ein Verheirateter fithlen, der sich zumindest nicht als al-
leinigen Herrn seines Eigentums fithlen wird, sondern immer das Wohl der ganzen Familie bei
den Ausgaben, die er fiir seine Person macht, mit berticksichtigt. In einer #hnlichen Lage wird
sich derjenige wissen, der sich selbst nur als den Verwalter der ihm von Gott geliehenen Giiter
ansieht und daher nicht anders als im Auftrag Gottes tiber irdische Werte verfiigen will. Das
Entscheidende dabei ist also nicht, wie grol im einzelnen Fall der Aufwand ist, sondern welch-
es die Grundhaltung bei der Verwendung des eigenen Gutes ist.

Es besteht auch die Moglichkeit, sich hier eine Bindung aufzuerlegen; damit diese Bindung zur
Armut nicht eine bloe Auflerlichkeit sei, kann man sich bei groferen Ausgaben dem Urteil
eines anderen beziiglich der Notwendigkeit und Verniinftigkeit seines Aufwandes unterwerfen.

Ist die ,Ubung“ der Armut also hauptsichlich eine Bindung, um einen verniinftigen Gebrauch
zu gewihrleisten, dann wird sie sich auch darin zeigen, dass das Geld nicht und nie in einer
sinnlosen Weise, auch nicht ,fiir gute Zwecke“, hinausgeworfen wird. Es wird dann nie zu
einem dhnlichen Verhalten kommen konnen, wie es St.Franziskus eingetibt hat, da er im
anfinglichen unbedachten Eifer das Vermdgen seines Vaters verschleuderte.

Man kann die Armut auch in einer anderen Weise sich zu eigen machen, indem man sich nicht
all das génnt, was man sich génnen konnte, indem man sich wirkliche Entsagung auferlegt. Es
lisst sich nicht so ohne weiteres sagen, ob die Gentligsamkeit mit einem moglichst niederen
Lebensstandard zu empfehlen sei oder nicht.Es ist sicher, dass eine allzu einfache Lebensweise
fiir manche Menschen verengend wirken miisste, dass das freiwillige Entbehren mancher Kul-
turgiiter sich nicht vorteilhaft fiir die Gesamtentwicklung der Personlichkeit erweisen wiirde.
Ftir Menschen, die dann bei jedem Genuss, den sie sich génnen, schon eine Unvollkommen-
heit wittern, miisste der Entschluss zur Entsagung jedenfalls besser unterbleiben.

Aber es gibt auch Menschen, die aus Erfahrung wissen, dass sie der Genuss auch reiner
Freuden nicht reicher, sondern immer d&rmer macht, dass ihre Seele eher gehemmt als gefordert
ist, wenn sie den Weg zu Gott noch immer tiber den Umweg der Geschopfe sucht, und fiir
solche Menschen kann es nur von Vorteil sein, sich in der Entsagung zu itben. Man muss hier
wohl die Freiheit der Personlichkeit achten und darf sich nicht vor dem Urteil anderer fiirch-
ten, die diese Lebensweise vielleicht nicht billigen. Freilich soll man auch nicht allein seine Le-
bensweise sich zurechtlegen, ohne einen Menschen in das Vertrauen zu ziehen und dessen Bil-
ligung zu finden und ohne sich von ihm auch beraten zu lassen. Wie immer man zur
Beniitzung der Giiter der Natur und Kultur stehen mag, fir alle wird es sich empfehlen, sich
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gelegentlich durch einen Verzicht zu vergewissern, dass man in der Tat frei und fihig ist, auch
zu entbehren.

Man kann ferner die Armut noch auf eine einfachere Weise sich zu eigen machen. Wir leben
alle in einer Gemeinschaft von Menschen, und in solchen Gemeinschaften wird eine ganz
gleiche Verteilung der Lebensgiiter nie vollkommen gelingen. Jedenfalls sind in jeder Gemein-
schaft jene Menschen besonders beliebt, die die geringsten Anspriiche stellen, und die am
ersten zur Stelle sind, wenn es Arbeiten zu verrichten gilt, die getan werden miissen, und fiir die
sich selten jemand freiwillig findet. Menschen, die also in der Familie oder an ihrer Arbeitsstit-
te zugunsten anderer zu verzichten wissen, anderen zuliebe drmer sind, tiben sicher auf eine
sehr schone Weise die Armut.

Schliellich kann man noch auf eine vierte Weise dem Ideal der Armut leben. Man kann es
Gott iiberlassen, wieviel er uns an irdischen Freuden und Annehmlichkeiten schenken will,
und kann aus seiner Hand die Armut ebenso annehmen wie den Reichtum. Es wird wohl fir
jeden Menschen die Stunde kommen, wo Gott ihm etwas entzieht und ihn in irgendeiner
Weise Mangel leiden lidsst. Wenn man sich da nun entschlief3t, die Armut aus der Hand Gottes
anzunehmen, sich in keiner Weise gegen die Schickungen Gottes zu empdren, dann ist dies
eine vortreffliche Art, sich den Armen im Geiste zuzugesellen. Es ist dies nicht immer ganz ein-
fach, nicht nur, weil es sehr hart sein kann, was man zu ertragen hat, sondern auch und vor
allem deshalb, weil Gott uns nicht unmittelbar priift, sondern auf dem Weg tiber unsere Mit-
menschen, weil er uns arm werden lidsst durch andere, deren Bosheit oder Kleinheit er zulisst.
Da heifdt es nun auch, den Menschen, die die unmittelbare Ursache der eigenen Armut sind,
nicht gram sein; denn wiire man ihnen gegentiber hasserfiillt, so konnte man schon nicht mehr
mit gutem Gewissen behaupten, alle Priifungen aus der Hand Gottes geduldig annehmen zu
wollen.

So kann man auf verschiedene Weise sich selbst priifen, ob und inwieweit man bereit ist, den
Rat Christi zur Armut anzunehmen.

Unsere Gesinnung darf nicht ohne sichtbares Werk bleiben, und unser Werk muss aus unserer
Gesinnung er flielen. Wozu regt uns also die Seligpreisung der Armen im Geiste an! Sie macht
uns klar, dass wir uns in keiner Weise einer Sache vor Gott rithmen diirfen. Wenn wir in un-
serm Wissen, in der Ehre, die wir genieflen, in der guten materiellen Lage, in der wir uns viel-
leicht befinden, unser Gentigen finden, dann gilt uns das Wort des Herrn: ,,Du sagst, ich bin
reich, ich habe Uberfluss und brauche nichts mehr. Und du weiflt nicht, dass du elend und
erbarmlich bist, arm, blind und blo“ (Apoc. 3, 17). Selbst wenn wir in dieser Welt ein gliickli-
ches Los gezogen haben, so sollen wir uns die Mahnung des Volkerapostels zum Bewusstsein
bringen. ,Was hast du, das du nicht empfangen hast’ Hast du es aber empfangen, was rithmst
du dich, als hittest du es nicht empfangen?” (1 Kor. 4, 7.) — Je reicher und glticklicher man sich
sieht, umso mehr soll man sich als Beschenkter fithlen, als einer, der in allem, was er hat, ganz
abhingig ist von seinem Gott.

Wenn man aber nicht zu den Gliicklichen im Sinne dieser Welt gehort, wenn man fihlt, wie
man gering geschitzt wird, wie man tiber uns hinweggeht, wie man unsern Rat nicht will, wenn
man sich zurtickgesetzt fiihlt oder wenn materielle Not uns driickt, dann sollen wir darin die
giitige Hand Gottes sehen, die uns losreiflt von der falschen Vorstellung, als kénnten wir etwas
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aus eigener Kraft. Dann sollen wir darin die Aufforderung Gottes sehen, uns an ihn, die Quelle
des Heiles, zu wenden als Menschen, die von Gott nichts fordern, die keine Anspriiche stellen,
sondern nur von seiner Giite etwas erwarten kénnen, ja die durch ihre Armut die Freigebigkeit
Gottes herausfordern. Dariiber hinaus mogen wir die innere Freiheit von allen Dingen lernen,
diese Freiheit durch tatsichliche Opfer der Entsagung stirken und dadurch empfinglich
werden fir das Wirken Gottes in uns.

Selig sind die Trauernden, sie werden getrdstet werden

Es wird wohl kaum einen Menschen geben, iiber den nicht gelegentlich eine grofle Trauer
kommt. Wenn ein Mensch von einem heftigen Schmerz erfullt ist und sich dabei zu be-
herrschen versteht, dann hat man eine besondere Ehrfurcht vor ihm. Wir haben meist eine
eigenartige Beklemmung in unserer Seele, wenn wir mit Trauernden beisammen sind. Obwohl
sie nimlich alle Pflichten der Hoflichkeit uns gegentiber erftillen und auch sonst ihr Tagewerk
in aller Gewissenhaftigkeit verrichten, ja vielleicht uns selbst ihre Aufmerksamkeit schenken, so
fithlen wir doch genau, dass der Alltag mit seinen Pflichten und alle jene Dinge, die uns ganz
beherrschen und fesseln, die Seele des Trauernden nicht auszuftillen vermogen. Man sagt, die
Seele lebt dort, wo sie liebt. Der Trauernde ist nun in dieser Lage, dass er verloren hat, was er
liebt. Was seine Freude ausgemacht hat, ist nicht mehr da. Daher gleicht er einem, der in das
Leere, in die Dunkelheit, in das Nichts hineinstarrt.

Wenn jemand trauert, dann ist er noch drmer daran, als wenn einer aus Liebe zu Gott ein
Armer im Geiste wird. Wenn einer ganz arm wiirde, so arm wie Franz von Assisi, so bleibt ihm
doch noch immer etwas zu eigen, was ihn erfreut, und immer bleibt noch etwas tibrig, was von
Gott noch genommen werden kann. Wir sehen daher auch die Tatsache, dass Franziscus wohl
der frohliche Arme war und seine Freude auch nicht unter den érgsten Entbehrungen verloren
hat, dafl aber auch tiber ihn, und zwar in spiten Tagen eine Stunde kam, da er zu trauern an-
fing. Es war damals, als Gott ihm nahm, was ihm am liebsten war, als er sehen musste, dass sein
Werk zusammenbrach, und dass es nur sehr wenige waren, die seine Idee ganz erfassten und
verwirklichten. Es war seine grof§e Trauer, Gott nicht so geliebt zu sehen, wie er es sich gewtin-
scht hitte.

Man trauert, wenn man einen Verlust erlitten hat. Was kann man nicht alles verlieren! Man
kann um eine Hoffnung drmer werden oder jede Hoffnung verlieren und so sehr darunter lei-
den, dass alles, was man sonst besitzen mag, diesen Verlust nicht aufwiegt. Der Verlust eines
Kindes kann fiir eine Mutter einen derartigen Verlust bedeuten. Die Unmoglichkeit, einen
Beruf zu finden oder seinen Beruf auszuiiben, kann fiir einen Mann ein unertriglich nagender
Schmerz sein. Ein Mensch, der seine Gesundheit verloren und keine Aussicht hat, sie je wieder
zu gewinnen, von welcher Trauer ist seine Seele erfiillt! Wie grofl kann die Trauer eines Jiingers
Christi sein, der am Abend seines Lebens sieht, dass er sein Ziel nicht erreicht hat, der sich arm
an Vollkommenbheit sieht, und dem es erscheint, wie wenn er sein Leben in Wahrheit gar nicht
auf den Felsen Christus, sondern auf Sand gebaut hiitte.

All diesen Menschen, die da trauern, ist dies gemeinsam, dass ihre Seele nichts erfiillen kann,
dass ihre Seele in eine grofle Finsternis hineinstarrt. Ist in einer Familie jemand gestorben,
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dann haben die Angehorigen das Gefithl der Leere im eigenen Haus. Dieses Gefiihl ist nicht
nur daher zu erkliren, dass ein lieber Mensch nicht gesehen wird, sondern vielmehr durch die
Leere, die in der eigenen Seele entstanden ist.

Selig sind die Trauernden, sagt der Herr. Sie sind nidmlich in besonderer Weise fiir Gott selbst
empfinglich. Gott ist der einzige, der die innere Leere der Trauernden ausfiillen kann und
ausfiillen will. Wer aber Gott empfingt, empfingt mit ihm alle Dinge, den verlorenen Freund,
die unerfillte Hoffnung, die ersehnte Vollkommenheit.

Wenn wir es genau nehmen, wird der Mensch immer nur fir Gott empfinglicher, wenn er
einer Sache zuerst beraubt wurde. Solange ein Mensch freiwillig auf manche Dinge verzichtet,
tauscht er immer etwas ein fiir das, was er gegeben hat. Fastet jemand, so hat er die Freude,
besser beten zu konnen oder die, eine Leistung vollbracht zu haben. Ist aber ein Mensch einer
Sache beraubt worden, und es tritt nichts an deren Stelle, dann ist seine Seele wirklich leer,
und Gott kann sich ihr schenken.

Seit der Seligpreisung Jesu ist jedem Schmerz das eigentlich Bittere genommen, und zugleich ist
sich der Trauernde bewusst, dass nun in dem Leid von ihm eine besondere Leistung verlangt
wird. Man kann sich keinen Heiligen vorstellen, der nicht das Leid tiberwunden, und nirgends
kann man so sehr das Maf} seiner Liebe und seines Glaubens priifen wie gerade im Leid;
nirgends auch kann man die wesentlich christlichen Tugenden so tiben und zur Reife bringen
wie gerade hier.

Den deutschen Mystikern verdanken wir viel Licht und Trost gerade was die Hilfe zur Uber-
windung des Leides anlangt, und das Trostbiichlein Meister Eckharts sollte auch heute noch
genauer betrachtet werden. Kaum anderswo findet man auf so kleinem Raum eine solche Fiille
trostreicher Gedanken. Man soll es nicht vergessen: Gott ist die unwandelbare mafilose Freude;
in ihm gibt es auch nicht einen Schatten von Traurigkeit. Da Gott nun ein sich selbst mit-
teilender Gott ist, so ist es klar, dass er auch die Freude sonder Mafy und ohne Moglichkeit der
Verinderung mitteilt, so dass alle, die sich von Gott beschenken lassen, einst leidensunfihig
sein werden wie Gott selbst. Solange wir noch in dieser Welt wandern, sind wir zwar dem Leide
ausgesetzt; aber in dem Mafd unserer Vereinigung mit Gott wird es nicht als Leid empfunden.
Ich kann den Schluss ziehen, dass Gott, die unendliche Freude, in mir insoweit noch nicht
geboren ist, als ich Grund finde zur Klage. Wire Gott in meiner Seele geboren, da wire die
Freude mitgeboren, die keine wirkliche Trauer mehr aufkommen lisst. Wenn ich mich also
gegen ein Leid wehre und mich beklage, so zeige ich damit, dass meine Stellung zu Gott noch
nicht vollkommen ist; und wenn dies so ist, verdiene ich dann nicht Leid zu erfahren? Leide ich
da nicht eigentlich um der Gerechtigkeit willen d. h. um Gottes willen? Und wenn ich danach
strebe, vollkommen zu werden, muss ich da nicht dem zustimmen, um der Gerechtigkeit willen
zu leiden?

Alle Trauer kommt nur daher, dass man nicht Gott allein, sondern seine Geschdépfe neben

Gott (und nicht in Gott) liebt. Es trifft mich nichts anderes, als was Gott iber mich kommen

lasst. Gott aber lisst nur Gutes tiber mich kommen. Tiglich beten wir: dein Wille geschehe, wie

kann man dann also dariiber ungehalten sein, dass der Wille Gottes wirklich geschieht. So eng

verbunden muss der eigene Wille mit dem Willen Gottes sein, dass man das gleiche will, was

Gott will. So erzogen zum Tod der Selbstheit, so dem eigenen Ich entbildet und in Gott
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ibergebildet muss der Fromme sein, dass er von sich und irgendwelchen Dingen nichts mehr
wissen will, sondern nur von Gott und seinem Willen.

Fillt dich ein Leid an, dann frage dich, ob Gott es so verhingt hat, und ob Gott will, dass du
leidest. Und dann frage dich, ob du etwas anderes willst, als was Gott will.

Wer ist Gott, und wer bin ich? Gott ist alles, und ich bin nichts. Was ich habe, ist mir von Gott
geliehen: ein gliickliches Temperament, meine Gesundheit, meine Stellung, das Ansehen, das
ich geniefle, meine Freunde, alles. Wenn Gott mir nun nimmt, was er mir geliehen hat und was
mir nicht gehort, kann ich dann dariiber ungehalten sein? Wenn ich einem Menschen etwas
geliehen habe und ich erbitte mir es wieder zuriick, kann er es mir verweigern! Nein, er wird es
mir mit Dank zuriickstellen. So miissen wir beim Verlust aller Guiter diese Gott mit Dank
zurtickstellen.

Der Verlust aller Giiter muss mich im tiefsten Frieden lassen, wenn ich wahren Glauben habe.
Jesus hat uns doch versprochen, dass wir unser Leben nur verlieren, um es wieder zu gewinnen,
und dass unser Leid in Freude verwandelt werden wird. Wire einer stark im Glauben, dann
miisste er schon wegen dieser Verheilung das Leid — das ist das Entbehren der Lebensgiiter —
nicht nur ertragen konnen, sondern sogar suchen. Denn je freier von allen Kreaturen, umso
empfinglicher fir Gott.

Treibt Gott mit uns sein Spiel, dass er uns zuerst leiden lisst, um uns dann trosten zu kénnen?
Nein, das Leid ist eigentlich fiir den, der nach Gott als seiner Heimat strebt, etwas ,Naturge-
mifles”, eine notwendige Begleiterscheinung seines Wanderns hin zu Gott. Das Leid folgt
niamlich aus unserer Ebenbildlichkeit mit Gott. Wie der Vater und der Sohn einander gleichen,
und wie aus ihrem gemeinschaftlichen Herzen die Frucht ihrer Liebe, der Heilige Geist,
hervorgeht, der Vater und Sohn zu etwas schlechthin Einigem verbindet, so entsteht auch aus
der tibernatiirlichen Ebenbildlichkeit unserer Seele mit Gott der Drang nach Einigung mit dem
Ursprung, aus dem wir hervorgegangen sind. Es ergibt sich ein innerliches Streben, eins zu
werden mit einer Natur, die uns unendlich tiberlegen ist.

Wie nun das Feuer darnach strebt, das Holz, das es ergriffen hat, sich gleichzugestalten und wie
es da erst ein Kimpfen und ein Streiten gibt, bis das Holz die Natur des Feuers angenommen
hat, so ist es auch mit Ach und Weh verbunden, bis der Mensch mit der Natur Gottes tiberk-
leidet ist und sie angenommen hat. Daher ist das Leid solange notwendig, bis der Mensch dem
Sohn Gottes gleich geworden ist, bis er Gott zum alleinigen Vater hat; und die Seele ruht nicht
eher, bis sie in den Einen hineingebildet ist. Das Leiden ist also das Zeichen der noch nicht
vollendeten Einswerdung, aber zugleich auch das Zeichen der sich vollziehenden Einigung, der
Erfilllung unserer tiefsten Sehnsucht.

Aber man hat nicht immer zu leiden, sondern verlebt auch sehr schone frohliche Zeiten, und
manche Menschen scheinen tiberhaupt unverhiltnismifig verschont zu bleiben vom Leid. Sind
diese dann nicht zu einer besonders engen Vereinigung mit Gott gerufen? Wie soll der einzelne
Mensch es wissen kénnen, zu welchem Grad der Vereinigung mit Gott gerade er bestimmt ist?
Aber eins ist sicher: Der Vater im Himmel sieht nicht auf das duflere Werk, auch nicht auf das
juflere Leid, sondern auf das innere Werk und auf die Bereitschaft, fiir ihn zu leiden und die
Geburt des Sohnes Gottes in der eigenen Seele zu ertragen. Das innere Werk, auf das alles
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ankommt, ist Gott lieben und soll ganz gottlicher Natur sein. Jedes innere Werk sucht nun
nach einem Ausdruck. Aber so wenig die ganze Schépfung die Grofle Gottes darzustellen ver-
mag, so wenig kann ein dufleres Werk und ein dufleres Leid, und wire es noch so grofi, die
Liebe zum Ausdruck bringen, die im Herzen des Frommen zu seinem Gott gliiht.

So kann der Fromme auch im herbsten Leid sagen: Mein Gott, meine Liebe zu dir ist weit
grofler als das Leid, das ich erdulde, und ich kann gar nicht so viel leiden, als ich dich in
meiner Seele lieben kann. Nimm aber hin mein Leid als ein kleines Zeichen meiner tiberaus
groflen Liebe zu dir! Der Fromme darf so reden, weil die Liebe, die er zu Gott hat, eigentlich
nicht seine menschliche Liebe oder nicht nur seine menschliche Liebe zu Gott ist, sondern die
Liebe des Heiligen Geistes. Je mehr nimlich der Mensch nach Gott gebildet und der ,Menge*
entfremdet wird, je mehr er sich dem Einen anvertraut, in dem gleichen Maf§ wird er auch
Sohn Gottes und in dem gleichen Mafl entspringt aus ihm der Liebesstrom des Heiligen
Geistes. ,Wer an mich glaubt, aus dessen Innern werden Stréme lebendigen Wassers flieflen®
(Joh. 7,38). Niemand kann daher eine reine und zureichende Liebe zu Gott haben, aufler wer
,Sohn“ ist, denn aus dem Sohn entspringt der Heilige Geist. Ein guter Mensch, als Sohn in
Gott geboren, liebt Gott durch Gott und in ihm selber.

Das innere Werk der Gottesliebe sucht also nach einem Ausdruck und kann ihn nie ganz
finden, weil diese Liebe etwas Gottliches ist. Es ist die gleiche Liebe, die im Herzen Jesu brannte
und die dieses Herz schliefilich brechen lie. In den Herzen der Frommen brennt die gleiche
Liebe und gestaltet ihr Leben nach dem Leben Jesu um; auch sie sind im Leiden wohl erfahren
und erginzen durch ihr Leid, was von den Leiden Christi noch aussteht fiir seinen Leib. Wie
Jesus aus Liebe gelitten hat, so geht auch ihr Leid aus der Liebe hervor, die Gott ist. So kénnen
sie sagen: Mein Leid wei3 Gott, zu meinem Leid dringt mich Gott, mein Leiden ist Gott, Gott
ist mein Leid. Wer wollte da nicht gerne leiden, wer konnte da noch darunter leiden, dass er
leidet? Wer so gesinnt ist, der ist reif fiir den Himmel. Er nimmt soweit dies hier auf Erden
moglich ist, teil an der Leidensunfihigkeit Gottes. Leid und Freude fallen in eins zusammen,
die Liebe hat beide miteinander geeint.

Selig sind die Trauernden, sie werden getrostet werden. Dieses Wort Jesu soll von uns nie
vergessen werden. Es ist wohl sehr schwer, einen leidenden Menschen daran zu erinnern. Man
wagt es nicht, wenn man selbst sich nicht in Schwierigkeiten befindet, daher ist es umso not-
wendiger, sich selbst dieses Wort ins Gedichtnis einzuhimmern und es von ganzem Herzen zu
glauben. Man muss dieses Wort so ernst nehmen, wie die andern Worte Jesu. Man kann es
nur, wenn man aus dem Glauben lebt und Ernst macht mit dem Bestreben, ein Kind, ein Sohn
Gottes zu werden.

Selig sind die Sanftmiitigen, denn sie werden das Land besitzen

Es ist nicht ganz leicht zu erkliren, was unter einem sanftmitigen Menschen zu verstehen ist.
Jedenfalls ist ein sanfter Mensch immer ein ruhiger und stiller Mensch; zumindest bleibt er dort
still, wo andere sehr laut werden. Aber es ist klar, dass nicht jeder stille auch ein sanftmiitiger
Mensch ist. Es gibt Menschen, die immer ganz still sind. Sie sind zu feig, um sich zu rithren,
und lassen sich ohne Widerrede jedes Unrecht gefallen. Vielleicht sind sie auch zu bequem, um
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sich zur Wehr zu setzen, denn jedenfalls ist da oft ein grofler Aufwand von Energie erforderlich,
und davor schreckt man zurtick. Es gibt auch ein Stillesein oder ein Stillewerden aus Zorn, aus
einer Ohnmacht heraus, sich zu richen; weil man spiirt, man kénnte seinen Hass und seine
Bitterkeit nicht in die entsprechenden Worte kleiden, deshalb schweigt man lieber. Auch diese
Stille ist nicht die des Sanften. Auch das Schweigen aus Unkenntnis und Unvernunft ist jeden-
falls nicht das Schweigen des sanftmiitigen Menschen.

Aber Sanftmut ist sicher Stille; nicht die Stille eines ruhigen Temperamentes, sondern die Stille
des Menschen, der vielleicht, ohne es selbst zu wissen, vor Gott steht, dem ganz Stillen. Von
diesem heifit es: Er gleicht der Nacht voll stiller Ruh, die schon dem Morgenlicht entgegeneilt;
er ist Musik, die kein Geriusch verbreitet, gleicht einer Einsamkeit, die lieblich tént (Joh. v.
Kreuz). Der sanfte Mensch ist der ruhige Mensch, der sich von der Unruhe der andern nicht
anstecken lisst. Weil die andern Menschen ihm nicht das Maf§ abgeben fiir seine eigene
Tatigkeit; weil er nicht deshalb, weil sein Nachbar zornig ist, auch zornig wird, oder weil er
tibervorteilt wurde, nicht seinerseits zu tibervorteilen sucht. Weil er nicht Gleiches mit Glei-
chem vergilt, deshalb scheint er in unbeweglicher Ruhe zu stehen ,wie ein breiter Berg in
einem kleinen Winde“.

Der sanftmiitige Mensch ist also der, der das Maf§ fiir sein Handeln von Gott nimmt, der im-
mer der gleiche ist, der seine Sonne aufgehen lisst tiber die Guten und Bosen und regnen lisst
tiber Gerechte und Ungerechte. So wird der Sanftmitige also nicht durch Auferlichkeiten bes-
timmt, sondern handelt von innen heraus. Er beantwortet nicht Gewalt mit Gewalt und leistet
dem Bosen nicht so leicht Widerstand. ,Wenn dich jemand auf die rechte Wange schligt, so
halte ihm auch die andere hin! Will jemand mit dir rechten und dir den Rock nehmen, so laf§
ihm auch den Mantel! Notigt dich jemand, eine Meile weit mitzugehen, so geh zwei mit ihm!*

(Mt. 5, 39—41.)

Es gibt vielleicht nur wenige Worte Jesu, bei deren Erklirung man sich so schwer tut, und die
man glaubt rechtfertigen zu miissen und damit leicht ihres Ernstes, in dem sie gesprochen sind,
beraubt. Es ist eigenartig, dass man immer versucht ist, gerade auf Grund dieser Worte klar zu
machen, unter welchen Umstinden ein Widerstand doch erlaubt sei, und dass man sich viel-
leicht zu wenig kitmmert um den innern Sinn dieses Gebotes. Bei allen Geboten kommt es
schlie8lich auf den Geist an, in dem sie erlassen sind. Wie will man sonst in dhnlichen Lagen
nach dem Geiste Christi handeln kénnen, wenn man nicht auch den inneren Sinn dieses Ge-
botes erfasst!

Das Gebot des Alten Testamentes: Aug um Aug, Zahn um Zahn, wo also Gleiches mit Glei-
chem vergolten wurde, hatte solange eine Berechtigung, als an eine unendliche Stihne aller
Stinden noch nicht geglaubt werden konnte, solange ferner eine personliche Feindschaft viel-
leicht sogar notwendig war, um die geistigen Gegensiitze zwischen Wahrheit und Irrtum,
Heiligkeit und Bosheit nicht zu verwischen. Jedenfalls hat dieser Grundsatz dazu beigetragen,
eine Vermischung des jiidischen Volkes mit den heidnischen hintanzuhalten.

Nun aber gilt ein anderer Grundsatz. Denn erstens wird in Wahrheit durch jedes Unrecht, das
einem Menschen zugefiigt, das mir zugeftigt wird, zuerst Gott beleidigt. Ihm steht es daher zu
und ihm allein, jedes Unrecht zu sithnen. Gott hat aber das Unrecht gestihnt durch die Sithne
seines Sohnes, und so bleibt nur das eine tbrig, dass derjenige, der Boses getan, zur Erkenntnis
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seiner Bosheit gelangt und bereit ist, die Sithne zu leisten oder sie in vollkommener Weise leis-
ten zu lassen durch Christus.

Wenn man Unrecht geduldig ertrigt und dazu schweigt oder zumindest nicht aus Krinkung
heraus dem Gegner scharf entgegentritt, dann ermoglicht man erst dem Gegner, zur Erkenntnis
seiner Bosheit und damit zur Reue zu gelangen. Nur die Ruhe des Sanftmiitigen lisst den un-
gerechten Menschen sein Unrecht einsehen. Nur so ladet man glithende Kohlen auf das Haupt
des Nichsten und bewirkt seine Umkehr. Wir mussen, um die Wahrheit dieser Behauptung zu
erfassen, nur an die eigene Erfahrung denken. Haben wir es nicht schon in irgendeiner Form
erlebt, dass ein Schlag, den wir jemandem in irgendeiner Form versetzt haben, nicht uns
zuriickversetzt wurde, und hat uns das Ausbleiben der erwarteten Reaktion nicht mit Scham
erftllt iber unsere eigene Ungerechtigkeit und Kleinheit?

Die Sanftmut ist aber nicht nur Ruhe und Stille, sie ist vor allem Mut. Es ist leicht einzusehen,
dass zur Ertragung von Schwierigkeiten, die wir uns nicht selbst auferlegt haben, sondern die
uns auferlegt wurden, besonders viel Kraft gehort. Dies gilt von allen Schwierigkeiten, die Gott
uns auferlegt, vielleicht am meisten von den Schwierigkeiten, die uns Menschen auferlegen. Es
ist das Zeichen eines sanften, mit Gott geeinten Geistes, wenn man nicht in Ungeduld geriit
iber die groflen und kleinen Torheiten der Mitwelt, wenn man ruhig bleibt, auch darin, wenn
die eigenen Pline immer wieder durch die Bosheit oder Ungeschicklichkeit der andern
durchkreuzt werden.

Die Bereitschaft, die anderen zu ertragen, der gute Wille, wenigstens sanftmiitig zu sein oder zu
werden, zeigt sich auch darin, dass man das gestorte innere Gleichgewicht wieder herstellen
will, dass man mit einer gewissen Leichtigkeit und Selbstverstindlichkeit dem Gegner wieder
die Hand reicht, den Weg der Versohnung betritt.

Die Versohnlichkeit ist eine Eigenschaft, die einem Christen nicht abgehen darf. Um von sich
aus bei einer Versohnung den Anfang zu machen, ist sicher kein kleiner Mut notwendig. Man
unternimmt ja ein Werk, dessen Ausgang noch gar nicht feststeht. Es kann ja sein, dass die
ausgestreckte Hand nicht ergriffen wird, dass der Schritt, den man unternimmt, durch eine
Verdemiitigung hindurchfiihrt, die man auf sich nehmen muss. Es mag schwer sein, seine
eigene Schuld vor einem anderen zu bekennen und nun auf die Gnade des andern angewiesen
zu sein, und doppelt schwer mag es sein, wenn man sich nicht mehr schuldig weif als der an-
dere und doch die ganze Schuld auf sich nehmen soll. Es kann daher nur ein Mensch wirklich
versdhnlich sein, dessen Geist sich in seiner Betitigung nicht bestimmen lisst von eigenem
Vorteil und der Laune, sondern fiir den allein der Wille Gottes mafigebend ist.

Jesus hat mit groffem Ernst jene Sanftmut verlangt, die dem Gegner zu verzeihen versteht. Wer
hier noch von dem alten Grundsatz: Wie du mir, so ich dir nicht loskommen kann, der soll
vom Opferalter fern bleiben. Vielleicht haben wir uns schon gewundert, dass der Mangel an
Bereitschaft, dem Gegner zu verzeihen, unfihig macht, mit gutem Gewissen Gott ein Opfer
darzubringen. Aber man versteht sofort den Zusammenhang, wenn man im Opfer eine symbol-
ische Handlung sieht, eine Handlung, bei der Gott etwas, was das eigene Leben, das eigene Ich
symbolisiert, (iberlassen wird. Beim Opfer also schenkt man sich selbst Gott, Gott der die Liebe
ist. Man ist also bereit, sich von der Liebe aufnehmen zu lassen, in die Liebe verwandeln zu
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lassen. Wenn man nun mit den Gedanken der Feindschaft oder in einer festgehaltenen Ab-
neigung diesen Schritt tut, so ist er nichts anderes als eine Komodie vor Gott.

Der sanftmiitige Mensch lisst durch seine Tugend eine wirkliche Feindschaft nicht aufkom-
men, er verurteilt ja immer nur die Bosheit, aber nicht den Menschen, der Boses tut, auch
wenn er selbst davon betroffen ist; und wenn eine Feindschaft dennoch einmal entstanden ist,
bemiiht er sich, sie wieder auszugleichen.

Die Hand dem Gegner reichen ist sicher ein Zeichen einer grolen Nichstenliebe. Wenn man
aber die Frage stellt, warum oft ein gespanntes Verhiltnis zum Mitmenschen nicht tiberwunden
wird, kommt man darauf, dass es nicht so sehr Mangel an Liebe ist — man wiinscht dem
Nichsten alles Gute und betet vielleicht sogar fiir ihn — sondern ein Mangel an Demut, der uns
hindert, bei unserm einstigen Gegner als Bittsteller zu erscheinen.

Der enge Zusammenhang zwischen Demut und Sanftmut erhellt schon aus den Worten Jesu:
,Lernet von mir, denn ich bin demiitig und sanftmiitig von Herzen!“ (Mt. 11, 29.)

Die Demut ist eine jener Tugenden, von denen man nicht allzugerne sprechen hért, und
manches Wort, das tiber sie gesagt wird, gleicht einer Art Entschuldigung, dass man sie iiber-
haupt als Tugend bezeichnet. Man begniigt sich vielleicht manchmal zu sehr damit, die falsche
Demut, die bucklige Demut abzulehnen, und wo immer dies geschieht, atmet man erleichtert
auf. Aber wenn man auch die falsche Demut ablehnt, so darf man deshalb nicht meinen, die
wahre Demut angenommen zu haben; und es bleibt wahr, dass ihre Ubung einen schweren
Kampf erfordert, weil nichts so sehr das Herz des Menschen gefangen nehmen will wie die
Eigenliebe und der Stolz.

Die Tugend der Demut ist, wie es schon oft gesagt wurde, im Grunde nichts anderes als die
Erkenntnis und die Anerkennung der Wahrheit. Aber gerade dies fillt dem Menschen sehr
schwer, die Wahrheit tiber sich selbst immer anzuerkennen.

Es ist Wahrheit, dass wir begrenzt sind und schwach, dass wir Mingel aller Art an uns haben
und Stinder sind. Wenn wir so sehr die Wahrheit lieben, warum suchen wir dann #ngstlich,
unsere Miingel zu verbergen; und wenn sie bemerkt werden, warum suchen wir uns dann zu
rechtfertigen? Wie bestrebt ist man, seine Niederlagen zu entschuldigen oder mittelmifige Leis-
tungen mit der eigenen Unpisslichkeit zu begriinden. Es soll eben im andern der Eindruck
erweckt werden, dass man mehr leisten kann, als es wahr ist. Es kommt zwar seltener vor, aber
es kommt doch auch vor, dass ein Mensch alle seine Fihigkeiten zur Schau stellt. Es miissen
alle Menschen wissen, was er alles kann, wie vielseitig er ist. Weil aber nur eine Seite des We-
sens so stark ins Licht gertickt, die andere jedoch nicht gezeigt wird, muss wieder im andern ein
falsches Bild entstehen, d. h. es entsteht eigentlich kein falsches Bild; nur der, der von sich re-
det, meint, bei der Umwelt in einem bestimmten Licht zu erscheinen, wenn diese aus Lange-
weile oder Uberdruss, scheinbar aber bewundernd schweigt. Auch dann, wenn jemand von
seiner Armut spricht, was hiufiger der Fall ist, kann im Grunde sogar Stolz die Ursache sein. Es
kann als ein Zeichen von Demut gelten, wenn er duldet, dass auch andere von ihr sprechen;
denn wenn es ein Thema ist, das ihn interessiert, dann diirfte er nicht ungehalten sein, wenn
von seiner Minderwertigkeit die Rede ist.
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Es ist Wahrheit, dass man die Gnaden Gottes nur schlecht bentitzt hat und dass man nicht
wiirdig ist, hohere Gnaden zu erlangen. Wer immer daher nicht zufrieden ist mit dem, was er
von Gott empfingt, ist nicht demiitig. Dies gilt auch von dem Maf§ irdischen Gliickes. Wer sich
mit seinem Lebensschicksal nicht versohnen kann und sich von Gott benachteiligt glaubt, ist
sicher nicht demiitig, weil er die Wahrheit nicht anerkennen will, dass er auf nichts Anspruch
hat oder sogar fiir sein Leben an Stelle von Lohn Strafe verdient und Bufe notwendig hiitte.

Es ist Wahrheit, dass der allgegenwiirtige Gott so grof} ist, dass der Mensch ihm gegentiber als
ein Nichts erscheint. Wer immer also viel von sich reden macht im guten oder schlechten Sinn,
ibersieht, dass es sich in Gegenwart des groflen Gottes zu schweigen geziemt, jedenfalls nicht
von sich zu reden.

Es ist Wahrheit, dass der unendlich grofle Gott Knechtsgestalt angenommen hat und den
Menschen gleich wurde und sich bis zum Kreuzestod erniedrigt hat, dass der Sohn Gottes
keinen Menschen zu schlecht fand, um mit ihm in Gemeinschaft zu treten. Man kann diese
Tatsache nicht genug betrachten. Man kann nicht vorgeben, ein Freund dieses Gottes zu sein,
wenn man dngstlich darauf bedacht ist, dass nur ja nichts von der eigenen Wiirde genommen
wird, wenn man es unter seiner Wiirde findet, bestimmte Arbeiten zu verrichten. Wenn man
sich besser diinkt als andere oder es unter seiner Wiirde findet, sie als gleichberechtigt neben
sich gelten zu lassen.

Jedes Verhalten, das bei den andern einen bestimmten Eindruck hervorrufen will, jedes sich
Distanzieren von den andern, jede Furcht vor Menschen, die uns tberlegen sind, jeder Ver-
such, diese Uberlegenheit durch irgend etwas zu kompensieren, jede Angst vor dem Triumph
des andern ist ein Zeichen eines hochmiitigen Geistes.

Der wahrhaft Demiitige ist bereit, sich tiberall auf den letzten Platz zu setzen. Aber er macht es
nicht gerduschvoll und ruft alle zusammen: Seht wie ich demditig bin ! Er nimmt diesen Platz
ein sowohl aus Selbsterkenntnis wie auch aus der Einsicht, dass der letzte Platz, den Menschen
zu vergeben haben, nicht weit entfernt ist von dem ersten, den sie zu bieten haben. Er hilt die
Dinge, die nichts sind, auch wirklich fiir nichts, und begniigt sich mit jedem Platz, sogar auch
mit dem ersten. Wenn ein Mensch demiitig ist, dann kommt es ihm nicht in den Sinn, in dem
ersten Platz, den er vielleicht einnehmen soll, einen persdénlichen Vorzug zu sehen, sondern er
fithlt sich ebenso wie auf dem letzten allen Kreaturen verpflichtet und weif3 sich nur dazu auf
der Welt, um den Geschdpfen Gottes zu dienen.

Die Sanftmiitigen und damit die Demiitigen werden selig gepriesen, weil sie das ,Land® be-
sitzen werden. ,Herr, darum, dass ich Untertan war allen Kreaturen, hast du mich gezogen tiber
alle Dinge zu dir" (Mechthild von Magdeburg).

Der Sanfte ist also jener, der aus tiefster Sammlung heraus, aus seiner Vereinigung mit Gott zu
wirken versteht, der sich in seinen Entschliissen und seinem Urteilen nicht von menschlichen
Riicksichten leiten lisst, sondern alle Dinge sub specie aeternitatis, aus der wigenden Schau des
Ewigen, zu sehen vermag.

Wenn wir uns noch die Frage stellen, wie wir es beginnen sollen, um zu dieser Sanftmut zu
gelangen, so ist es wohl am besten, sich gelegentlich Zeit zu nehmen, um in einer stillen Stunde

45



sich im Gebet mit dem ganz stillen Gott zu vereinen, um sich dabei auch ganz von der Schén-
heit der Kraft und Uberlegenheit eines Lebens in der Sanftmut zu durchdringen. Hernach wird
es nicht nur gut, sondern notwendig sein, sich zu fragen, bei welchen Gelegenheiten wir die
Geistesruhe verlieren. Dabei kann man sich sagen, dass entweder die verschiedenen oft
unerwarteten Tagesereignisse in uns Aufregung und Unzufriedenheit wachrufen, oder dass es
Menschen sind, die durch ihre Hirte oder Bosheit oder Dummbheit uns aufregen, und dass wir
schlieflich tiber uns selbst uns drgern, die Geduld mit unsern eigenen Schwichen verlieren
koénnen.

Hat man sich einmal selbst erkannt, dann wird ein fortgesetztes Bemithen auch zum Erfolg
fithren. Will man Erfolg haben, dann muss man die ersten Angriffe auf den Herzensfrieden
zuriickweisen. Wenn sich der Unmut in uns zu regen beginnt, bevor er sich noch in Wort oder
Tat zeigt, muss er schon tberwunden werden. Der plotzlich auflodernde Zorn ist nie eine
Bewegung des reinen Geistes, sondern eine Bewegung im niederen Bereich unseres Seins. Es ist
unwillkiirliche Reaktion oder auch ungelenkte Leidenschaft, die allzu leicht unseren Geist ge-
fangen nimmt.

Unter ihrem Druck beginnt die Vernunft anders zu urteilen, als sie sonst urteilen wiirde, und
daraus entstehen die vielen untiberlegten Handlungen, die man nachher als unklug einsieht,
die aber zur Zeit der Tat uns als sehr verniinftig erschienen und als einzig méglich und richtig.

Da der sanfte Mensch jener ist, der ruhig bleibt auch dann, wenn er von auflen bedringt wird,
so muss er umsomehr die Beunruhigungen, die von seiner eigenen Natur kommen, zu vermei-
den suchen. Das eigene Ich aber gerit in Unruhe durch die stets neu aufsteigenden Wiinsche
und Begierden. Es gibt Menschen, die immer in Unruhe sind, solange sie nicht erreicht haben,
wonach sie Verlangen haben; haben sie aber erlangt, was sie suchten, so sind sie wieder nicht
zufrieden, denn schon steht ein zweiter Wunsch vor ihrer Seele.

Bei andern wird die Ruhe stets durch die Furcht gestdrt, und kaum, dass sie sich erleichtert
fithlen, weil sie iiber eine Gefahr hiniibergekommen sind, sehen sie wieder eine Reihe anderer
Dinge vor sich, die ihnen Furcht einfloflen. Wieder andere verlieren die Ruhe, weil sie der Ar-
beit nicht nachkommen oder weil an sie gleichzeitig so viele Forderungen herantreten und sie
nicht wissen, wie sie alle erfiillen konnen. All diese Beunruhigungen soll man zu tiberwinden
trachten durch die Erinnerung daran, dass man Gott allein dienen will, ihm allein gefallen will,
dass nichts zu furchten ist als Gott und seine Unzufriedenheit, dass nichts uns hindern kann,
den Willen Gottes zu erfiillen. Vergessen wir nie die Wahrheit, dass uns grole Gedanken
nichts niitzen, wenn sie nicht im tiglichen Leben Gestalt gewinnen, und vergessen wir bei un-
sern kleinen Bemiihungen nie das grofle Ziel, dem diese zu dienen haben!

Selig sind, die Hunger und Durst haben nach der Gerechtigkeit, sie
werden gesittigt werden

Hunger und Durst sind Bediirfnisse, die gebieterisch nach Erftillung verlangen, Bediirfnisse, die
stets aufs neue auftreten und nur fiir kurze Zeit gestillt werden konnen. Je fihlbarer der Mangel
ist, desto stirker ist das Verlangen nach Sittigung.
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In der Seele jedes Menschen lebt das Verlangen nach Heiligkeit, und es ist ebenso gebieterisch
wie das Verlangen nach irdischer Speise. Wenn jenes Verlangen nicht bemerkt wird oder nicht
da zu sein scheint, dann kennt der Mensch sich selbst nicht. So wie der Stein stets darnach ver-
langt, tiefer zu fallen, so verlangt das Herz des Menschen nach gréflerer Vollkommenheit. Wie
aber der Stein in seinem Fallen aufgehalten werden kann, so wird auch die Seele des Menschen
leicht an ihrem Streben zu Gott hin gehindert, wenn sie durch ungéttliche Dinge allzustark
angezogen ist. Je grofler das Verlangen nach Gerechtigkeit und Heiligkeit ist, umso niher steht
der Mensch Gott; je mehr dieses Verlangen zuriicktritt, umso ferner ist er Gott. Wir wissen,
dass dieses Verlangen im Seelenleben eines Menschen, soweit er Herr dieses Lebens ist, ganz
erloschen kann, und dass das gelegentliche Erwachen des Pflichtgefiihles, nach dem Guten zu
streben, das Leben zu dndern, wirkungslos bleiben kann. Dies ist bei jenen Menschen der Fall,
die die Stinde von Gott getrennt hat. Das Kennzeichen des siindigen Lebens ist das Erléschen
jeder hoheren Sehnsucht.

Die Siinde im eigentlichen Sinne ist ein Mysterium, also etwas, das mit dem Licht der eigenen
Vernunft nicht durchschaut werden kann. Man kann zwei Gruppen von Siinden unter-
scheiden: ,natiirliche® und ,tibernattirliche®; das will sagen, Stinden gegen das natiirliche Sit-
tengesetz und die Siinden gegen die Gebote, die sich aus dem Kindschaftsverhiltnis zu Gott
ergeben. Die erste Art von Siinden besteht im Widerstand gegen die von Gott in unsere Natur
hineingelegte Ordnung. Sie ist eine Empdrung gegen denjenigen, der uns Sein und Leben ges-
chenkt hat und stets erhilt. Die Stinde ist so das Zeichen einer groRen Undankbarkeit, tiberaus
hisslich und insofern auch widernatirlich, als sie sich nicht gegen ein dufieres Gesetz richtet,
sondern gegen den von Gott in die Seele hineingelegten Drang zum Guten. Aber in diesen
Stinden des ,natirlichen Menschen, der noch nicht das Gliick der Gnade kennt, findet sich
ein mildernder Umstand. Die menschliche Natur in ihrem gegenwirtigen Zustand ist nicht
urspriinglich so aus der Hand Gottes hervorgegangen, sondern ist durch die Erbschuld in ih-
rem Erkennen und Wollen geschwicht. Diese Schwiche ergibt sich, von diesen Wunden
abgesehen, auch daraus, dass der Mensch aus dem Nichts hervorgezogen wurde und, tiber dem

Abgrund des Nichts schwebend, dem Nichts so nahe steht.

Aber innerhalb der Christenheit wenigstens gibt es keine Siinden mehr, die nur der
geschaffenen Natur widerstreiten. Alle Christen sind zu Kindern Gottes geworden und tragen
den Beruf des Gotteskindes unausloschlich in ihrem Herzen. Es ist leicht einzusehen, dass die
Siinde des Kindes anders zu bewerten ist als die des Knechtes. Wenn man als Kind Gottes siin-
digt, setzt man sich nicht nur in Widerspruch zur Gerechtigkeit, die von Natur aus in uns
wohnt, sondern widerspricht auch dem tibernatiirlichen Leben in uns. Das siindigende Kind
Gottes emport sich gegen seinen Vater, der es mit unsiglicher Liebe an sich zieht und ge-
meinsam mit seinem Eingeborenen in seinem Schofle umarmt, es wendet sich gegen den Sohn,
nach dessen Ebenbild es wiedergeboren wurde, es widerspricht dem HI. Geist, der ihm gegeben
ist, und zerreiflt so die Bande der Liebe, durch die es mit Gott verbunden ist. Die schwere Stin-
de ist so ein Widerspruch zum Leben der hl. Dreifaltigkeit, wie es durch die Gnade in der Seele
nachgebildet ist. Man kann nur leise ahnen, dass sie das grofite Ubel ist, und man kann das
Auftreten der grolen Buf§prediger verstehen, die von nichts anderem zu reden wussten, als von
der Notwendigkeit, umzukehren, solange es noch Zeit ist. Es ist klar, dass eine so grofie mor-
alische Katastrophe, wie es die Stinde ist, ihre Folgen haben muss. Die erste Folge ist die Ver-
nichtung des gottlichen Lebens in der Seele. Das Grundprinzip dieses Lebens ist nimlich die
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Liebe, die Gott dem Menschen geschenkt hat, und jede schwere Stinde 1dscht dieses gottliche
Liebesfeuer aus. Die Verheerung, die dadurch in der menschlichen Seele angerichtet wird,
kann man sich vielleicht nur durch einen Vergleich verdeutlichen. So wie ein Korper, der ein-
mal belebt war, durch das Zuriickweichen der Seele, die das Leben vermittelt, zu einem
Leichnam wird und uns Abscheu einflot, so ist es auch mit der Seele des Menschen bestellt,
der einst das Gnadenleben besal und dieses Leben verloren hat. Er sinkt jetzt nicht einfach
zuriick in den Zustand der blolen Natur, sondern er sinkt gleichsam, unter seine Natur herab.
Er befindet sich in einem dauernden Zustand der Gottentfremdung. So wie er frither immer
das Gotteskind war, ob er wachte oder schlief, so ist er nun durch diese eine Trennung von
Gott durch die schwere Siinde im Zustand der Feindschaft zu Gott. Der Stinder hat einen
gnadenhaften Zustand beendet und er kann nun von sich aus nicht mehr zurtickkehren, er
kann nur wieder um die Gnade bitten, die er vorher verschmiht hat. Der Weg zuriick ist im-
mer schwer, er setzt einen demiitigen Geist voraus.

Wie oft mag es vorkommen, dass sich der Mensch den Riickweg selbst dadurch versperrt, dass
er seine eigene Siinde leugnet und seine Handlungsweise vor sich zu rechtfertigen sucht, oder
dadurch, dass er nun durch ein ,hochst anstindiges Leben®, d. i. ein Leben wie es das natiirli-
che Sittengesetz erfordert, sich eine gewisse Selbstzufriedenheit erwirbt und damit jeden
Gedanken an eine Umkehr fallen lisst. Je linger ein Mensch wartet, je linger er dem Rufe
Gottes, seine Gnadenhand wieder zu ergreifen, das Gehor verschliefdt, umso triger wird sein
Geist und umso ungeschickter fiir die Dinge, die zum Heile notwendig sind. Da hort schlie-
Rlich der Hunger und der Durst nach der Gerechtigkeit auf, weil das Organ fiir das heilige Leb-
en abgestumpft ist.

Wenn wir das Wort horen, selig sind, die Hunger und Durst haben nach der Gerechtigkeit,
miissen wir vielleicht bekennen, dass wir nicht zu jenen gehoren, die da selig gepriesen werden,
obwohl wir uns keiner schweren Schuld bewusst sind. Dieser fiihlbare Mangel, den wir da
feststellen kénnen, soll uns zu denken geben. Woher kommt es, dass wir nicht Menschen des
groflen Verlangens nach der Heiligkeit sind? Dies wird meist einen zweifachen Grund haben:
einmal sind wir nidmlich nicht frei von stindhaften Gewohnheiten, die zwar nicht die
Kindesbeziehung zu Gott ausldschen, aber doch ein Wachstum an Liebe hindern, und zweitens
kann man diesen Mangel zurtickfithren auf die Missachtung der géttlichen Rufe zu einem bes-
seren Leben.

Wir sollten alle einmal unser Gewissen erforschen nicht nur tiber das vergangene Leben, um
hier mit grofer Genauigkeit Zahl und Gewicht der einzelnen Siinden abzuwigen, wir sollten
auch einmal den gegenwirtigen Zustand priifen. Ob es da nicht bestimmte stindhafte Ge-
wohnheiten gibt, die wir als solche erkennen, die wir aber, weil sie ,hochstens lisslich siin-
dhaft® sind, nicht wirklich abzulegen gewillt sind. Denken wir nur an die Gewohnheiten, an-
dere Menschen auszurichten, die Gewohnheit zu tibertreiben, um Effekt zu machen, die Ge-
wohnheit, zu spit zum heiligen Opfer zu kommen und vor seiner Beendigung die Kirche wieder
zu verlassen. Wenn man diese Gewohnheiten einmal als schlecht erkannt hat, sich aber doch
nicht bemiiht, sie abzulegen, so darf man nicht erwarten, dass das Verstindnis und die Be-
geisterung fiir ein heiliges Leben so stark werden wird, dass man es mit Sehnsucht erstrebt.
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Oft sind nicht einmal Siinden das eigentliche Hemmnis, sondern nur das Uberhoren der
Gnadenstimme Gottes, wenn sie zu einem Opfer anregt. So kann uns eine innere Stimme
sagen, dass wir unsere Zeit besser zubringen, dass wir den Verkehr mit bestimmten Personen
meiden oder einschrinken, dass wir unsere Arbeiten gewissenhafter machen sollten. Wenn nun
solche Mahnungen stets unberiicksichtigt bleiben, dann wird ebenfalls die Freude an der
Heiligkeit und das Verlangen darnach nicht wachsen.

Die Stinde kann noch in einem andern Sinn das grofle Hindernis werden, um im Menschen
das grofle Verlangen nach dem vollkommenen Leben auszuléschen. Man erstrebt nur die
Dinge, deren Erreichen man fiir méglich hilt; nun kann es gerade der trotz aller guten Vorsiitze
immer wiederkehrende Riickfall in die Stinde sein, der die Hoffnung schwinden lisst, was
schlieflich dazu ftihrt, dass der Kampf um die Heiligkeit aufgegeben wird.

Selig sind, die Hunger und Durst haben nach der Gerechtigkeit. Vielleicht diirfen wir ehrlich
sagen, dass wir zu jenen gehoren, die ein grofles Verlangen nach einem gottfdrmigen Leben
haben. Aber auch dann missen wir acht geben, da3 dieses Feuer nicht erlischt; wir miissen
erkennen, wo gerade flir uns die Gefahr liegt, zuriickzusinken in ein banales, alltigliches Leben.

Wir wollen uns selbst erkennen und die Heilige Schrift soll der Spiegel sein, in dem wir uns
finden konnen. Hier ist doch von Stindern und Stinden aller Art die Rede und zugleich auch
von Urteil und Verurteilung, aber auch von Verzeihung durch Gott. Eine eingehende Betrach-
tung der verschiedenen Lehren tiber Stinde und Siinder muss in uns das Gewissen schirfen
helfen und ein richtiges Verhalten ermdoglichen bei unserer schliefilich immer wieder not-
wendigen reuevollen Riickkehr zu Gott.

Beachten wir zuerst die eigenartige Tatsache, dass Jesus die Armen im Geiste selig preist. Wir
wissen, wer diese Armen waren, wie sie sich ihrer eigenen Stindhaftigkeit bewusst waren und
wie unerwartet ihnen die Seligpreisung kommen musste. Ein wenig spiter sagt der Herr in al-
lem Ernst: ,Wenn eure Gerechtigkeit nicht vollkommener sein wird als die der Schriftgelehrten
und Pharisder, werdet ihr in das Himmelreich nicht eingehen.” (Mt. 5, 20.) Diese Schrift-
gelehrten also, die sich, soweit sie Pharisier waren, das Leben nicht ganz leicht gemacht hatten,
und denen Paulus das Zeugnis ausstellt: Sie haben Eifer fir Gott (Rom. 10, 2), diese Minner,
an die man nicht heranzureichen glaubte mit seiner eigenen Gerechtigkeit, die galt es also,
noch zu tibertreffen.

Die Gebote der Schriftgelehrten waren in ihrer Hirte und Unvernunft nicht erfiillbar, es waren
eben menschliche Satzungen. Die Gebote Gottes sind zwar erfiillbar, weil sie der menschlichen
Natur angemessen sind, und weil Gott jedem auch die Kraft zur Erftllung gibt, weshalb Johan-
nes sagen konnte: Mandata eius gravia non sunt, seine Gebote sind nicht schwer (1. Joh. 5, 3).
Trotzdem aber muss man wissen, dass die Gebote des Herrn, die allen Menschen gegeben sind,
sittliche Hochstleistungen verlangen, Arbeit und Anstrengung von uns erfordern in einem weit
grofleren Ausmafl, als dies bei den Hiitern des Alten Testaments der Fall war. Wir tibersehen
dies vielleicht oft, wenn wir horen, dass es dem Herrn nicht auf das duflere Werk ankommt,
sondern auf die Gesinnung; aber unsere Geringschitzung duflerer Werke bedeutet durchaus
noch nicht, dass wir nun der Gesinnung nach das Wohlgefallen Gottes besitzen, und ein sehr
schwerer Irrtum wiire es, zu meinen, dass sich die edle Gesinnung ohne Kampf mit sich selbst
erwerben lisst, und dass sie sich nicht auch im Werke duflern miisste.
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Welch ernste Worte hat Jesus doch gefunden, um den in Schimpfworten sich zeigenden Hass
zu verurteilen. Mit welcher unerbittlichen Strenge verlangt er die Bekidmpfung der Ver-
suchungen, die zur Verletzung des sechsten Gebotes fithren kdnnen. In diesem Zusammenhang
lehrt er: ,Wenn dein rechtes Auge dir Anlass zur Siinde gibt, so reifl es aus und wirf es von dir !
Denn es ist besser, eines deiner Glieder geht verloren, als dass dein ganzer Leib in die Holle
geworfen wird.“ (Mt. 5, 29.) Beachten wir auch, dass das Gebot der Feindesliebe wirklich ein
Gebot und nicht ein blofler Rat ist. Beachten wir auch, wie oft Jesus drohend von der ewigen
Verdammnis gesprochen hat! Wir haben gar keinen Grund und noch weniger ein Recht, seine
Worte abzuschwichen und allzu ,human auszulegen und dabei den Sinn der Worte zu ver-
drehen. Es ist schon so: Jesus, der gekommen ist, die Stinder zu berufen, der sie nicht zuriick-
gestoflen hat, ist auch gekommen, die Stinder zu Heiligen zu berufen; daher ergeht an sie, die
Armen im Geiste, der Auftrag : Seid vollkommen wie euer Vater im Himmel vollkommen ist!

Wenn wir also unser Gewissen erforschen, dann machen wir uns klar, dass der ungetreue
Knecht in Stiicke gehauen wird (Lk. 12, 46), dass sich vor den torichten Jungfrauen der
Eingang in den Hochzeitssaal fiir immer verschlieit (Mt. 25, 10), dass der Herr, der zur Re-
chenschaft kommen wird, ein strenger Herr ist, der erntet, wo er nicht gesit hat, und nimmt,
wo er nicht hingelegt hat (Mt. 25, 24). Der Herr, der unendliches Erbarmen ist, ist zugleich
unendliche Gerechtigkeit und versichert, dass wir nicht aus dem Kerker herauskommen, bevor
wir den letzten Heller bezahlt haben (Mt. 5, 26). Dasjenige, wovor wir uns fiirchten miissen, ist
die Tatsache, dass wir uns selbst zuviel und zu leicht entschuldigen, dass wir uns selbst ein
Christentum nach unserem Geschmack zurechtrichten und uns nicht mehr unterrichten lassen
wollen von der menschgewordenen Weisheit.

Welches ist der gefihrlichste Fehler, den wir begehen koénnen? — Horen wir einmal, ob der
Vorwurf, der von Paulus den Heiden gemacht wird, nur fiir damals und nicht auch ftr heute,
wenn auch in anderer Form, Geltung hat. ,Gottes Zorn wird vom Himmel herab offenbar tiber
alle Gottlosigkeit und Ungerechtigkeit der Menschen, die durch ihre Ungerechtigkeit die
Wahrheit Gottes niederhalten. Denn was von Gott erkennbar ist, das ist ihnen offenkundig;
Gott hat es ihnen kundgetan. Lisst sich doch sein unsichtbares Wesen wie seine ewige Macht
und Gottlichkeit seit Erschaffung der Welt mit dem Auge des Geistes wahrnehmen. Darum
sind sie nicht zu entschuldigen. Obwohl sie nimlich Gott erkannt hatten, verherrlichten sie ihn
nicht als Gott, noch erwiesen sie ihm Dank. Vielmehr verfielen sie auf nichtige Gedanken, und
ihr unverstindiges Herz wurde verfinstert. Wihrend sie sich fiir Weise ausgaben, wurden sie zu
Toren. Sie vertauschten die Herrlichkeit des unverginglichen Gottes mit Abbildern von
verginglichen Menschen, von Végeln und von vierfifligen und kriechenden Tieren® (Rom. 1,

8t1).

Der hl. Paulus macht also den Heiden den Vorwurf, dass sie die Wahrheit Gottes durch ihre
Ungerechtigkeit niederhalten, d. h. durch ihre Stinden machen sie sich fiir das Licht Gottes
unempfinglich. Christus ist die Wahrheit; er sollte allmihlich in ihren Herzen Gestalt anneh-
men, und sie sollten so zu immer tieferer Klarheit der Erkenntnis gelangen. Aber dieser
Berufung, ,Sohn Gottes“ zu werden, entziehen sie sich durch ihre Bosheit und machen sich
dadurch immerunempfinglicher fir die Wahrheitserkenntnis. Die Unkenntnis ist also nicht
ein Grund der Entschuldigung, sondern macht ihre Schuld erst offenbar. Gott hat die Mensch-
en nicht geschaffen, damit sie ihn erst mithsam suchen miissen, sondern mit Leichtigkeit lisst

50



er sich durch das Licht der Vernunft erkennen. Ebenso wie er die Menschen mit den korper-
lichen Augen sehen lisst und wie sich alle Krifte der Seele ihren Gegenstinden mit Leichtigkeit
zuwenden, so hat auch der Menschengeist die Fihigkeit erhalten, Gott mit Sicherheit zu erken-
nen. Wo aber keine wahre Gotteserkenntnis mehr zu finden ist, dort hat der Mensch das hoch-
ste Talent verschleudert, dort hat er sein geistiges Auge selbst und schuldbarer Weise geblendet!

Wirerschrecken oftvorder religidsen Unwissenheit in weiten Kreisen der Christenheit, ebenso
iber die moralische Lauheit. Wir haben nicht zu verurteilen, das ist gewiss, aber, und das wird
oft vergessen, wir haben auch nicht freizusprechen. Das eine aber ist sicher, dass diese Unwis-
senheit nicht schuldlos auf uns lastet, und dass Gott sein Urteil nicht abhéingig macht von der
allgemeinen Meinung. Er hat Sodoma und Gomorrha nicht deshalb verschont, weil die Stinde
dort nun einmal gang und gebe war, weil man dort nichts mehr daran gefunden hat. So hat
Jesus gesprochen: Wehe dir Korozain! Wehe dir Betsaida! Wenn in Sidon und Tyrus die
Wunder geschehen wiren, welche in dir geschehen sind, es hitte lingst in Sack und Asche
Bufle getan.“ Zu seinen Jingern gewendet hat der Herr gesagt: ,Wo man euch nicht aufnimmt
und auf eure Worte nicht hort, da verlasst das Haus und die Stadt und schiittelt den Staub von
euren Fuflen. Wahrlich, ich sage euch, dem Lande Sodoma und Gomorrha wird es am Tage
des Gerichtes besser ergehen als einer solchen Stadt* (Mt. 10, 15).

Es ist nicht wahr, dass es dem heutigen Menschen so besonders schwer gemacht ist, die
Wahrheit zu finden. Es ist nicht wahr, dass er keine Verantwortung trigt fiir das, was er aus
sich macht. Er beginnt, wenn er selbstindig wird, ftr sich zu sorgen und sich sein Leben einzur-
ichten; er hat seine Vernunft, die ihn befihigt, tiber sein eigenes Grab hinaus zu denken. Und
auflerdem gilt auch heute noch das Wort: ,Herr, wer hat unserer Predigt geglaubt? ... Aber,
frage ich, haben sie diese vielleicht nicht gehort? Ganz gewiss! Uber die ganze Erde ist ihr Schall
gedrungen, bis an des Erdballs Grenzen ihr Wort“ (Rém. 10, 16. 18).

Vielleicht klingen diese Wort hart und unbarmherzig. Sie sind es nicht. Aber unbarmherzig ist
es, die Wahrheit nicht zu sagen und die Umwelt in Sicherheit zu wiegen. Ist es besser zu sagen:
Ihr habt keine Schuld? Wie toricht, so etwas anzunehmen! Wird vielleicht jemand deshalb ger-
ettet, weil er schuldlos ist? Wird deshalb jemand verdammt, weil er Schuld auf sich geladen hat?
Nein, nicht die Schuldlosigkeit, sondern das Verzeihen der Schuld ist die Ursache des Heiles;
und nicht die Schuld sondern der Mangel an Reue tiber die eigene Schuld ist der Grund der
Verdammnis. Wie soll man bereuen kénnen, wo man keine Schuld sieht! Wie soll ein Mensch
Schuld sehen, wenn ihm jede Schuld abgesprochen wird?

Der eigentliche Grund dieser ,Unwissenheit* aber ist der Stolz! Man kann es nicht ertragen,
einen unendlichen Gott tiber sich zu haben. Was also? Man macht sich selbst einen Gott, aber
einen solchen, der uns nicht tiberlegen ist; einen Gott, der nichts anderes ist als ein Erzeugnis
unseres Geistes.

So waren die Menschen immer, so sind sie auch heute. ,Sie vertauschen die Herrlichkeit Gottes
mit Bildern von Tieren!“ — Das tun wir nun nicht; aber ist der Fehler, den wir begehen, nicht
im Grunde derselbe! Wir machen uns auch ein Bild von Gott, und zwar nach unserem Ges-
chmack. Wehe, wenn Gott nicht so ist, wie wir uns ihn vorgestellt haben, wenn er von uns
nicht mehr verstanden wird, wenn er uns also in gewisser Weise nicht mehr Untertan ist.
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Geschieht es nicht allzu oft, dass der Glaube an Gott aufgegeben wird, weil er unsere Wiinsche
nicht erftllt, weil wir sein Wirken nicht anerkennen wollen? All die Fragen ,Warum?“ —
Warum hast du mir dies angetan? — beweisen, dass man Gott nicht als den Unendlichen und
daher Unbegreiflichen verehren will, sondern nur soweit er fiir den Menschen verstindlich ist.
Man will sich ihm nicht restlos unterwerfen und auch dort anbeten, wo man ihn nur mehr als
das mysterium tremendum anbeten konnte.

Wir stellen diese Erwiigungen an, um unser eigenes Gewissen zu erforschen. Wir wollen uns
daher zuerst fragen, ob wir auch wirklich Gott unterworfen sein wollen, ob wir ihn gerade dort
anbeten, wo seine Fiigungen fiir uns schwer zu ertragen sind, ob wir auch dort den Glauben an
den unendlich giitigen Gott festhalten und ,Ja, Vater®, sagen kdnnen. So miissen wir auch den
unbegreiflichen Gott anbeten kénnen, wie er uns in der Lehrverkiindigung durch die Kirche
entgegentritt. Jeder Unglaube ist nichts anderes als das Bestreben, sich seinen eigenen Gott zu
machen und nicht den Gott der Kirche, den Gott unseres Herrn Jesus Christus anzuerkennen.

Nur die gesamte Lehre Christi, wie sie uns durch die Lehrverkiindigung der Kirche nahege-
bracht wird, gibt uns die Moglichkeit, an unser Leben das Ma3 Gottes anzulegen und unsere
Abweichungen von dem geraden und engen Weg nach aufwirts festzustellen. Je klarer das Ideal
geschaut wird, umso klarer wird man dann auch sehen, wie weit man von ihm entfernt ist. Je
restloser das Bemiihen ist, den Willen Gottes allseits zu erfiillen, umso mehr wird man unter
der eigenen Schwiche zu leiden haben. Aber da gilt auch das Wort ,,Selig die Trauernden!*

Wenn wir unsere Stindhaftigkeit erkennen und der Wunsch nach einem reinen Leben in uns
lebendig wird, dann fangen wir an, uns aufzumachen und heimzukehren zum Vater. Damit wir
wissen, wie diese Heimkehr stattfinden soll, hat uns Jesus die Parabel vom verlorenen Sohn
erzihlt.

Unsere Heimkehr soll jener gleichen. Die Geschichte vom verlorenen Sohne ist mehr als
Gleichnis, sie ist fortgesetzte Wirklichkeit auch in unserem Leben. Der leichtlebige Verichter
seines Vaterhauses verzehrte sich vor Verlangen nach der Heimat; jetzt erschien ihm der
Knechtesdienst dort als tiberaus begehrenswert. Er kehrte heim mit dem Willen, jeden Platz im
Hause seines Vaters anzunehmen, aber nicht mit der Forderung, in all seine ,Rechte® eingesetzt
zu werden. Das Bewusstsein der eigenen Schuld macht klein und bescheiden vor Gott; es macht
auch klein, bescheiden, nachsichtig den Menschen gegeniiber.

Haben wir tibrigens schon einmal bedacht, dass es eine Haltung Gott gegeniiber gibt, die ganz
nach Demut aussieht und doch Hochmut ist? Das ist die Haltung jenes Menschen, der heim-
kehrt, um den Knechtesdienst zu verrichten, aber nur um diesen Dienst zu verrichten. Er ist zu
stolz, um sich eine groflere Gnade gewihren zu lassen; er will bei aller Gnade, die er empfingt,
doch auch das Bewusstsein haben, freiwillig auf etwas Verzicht geleistet zu haben. Die Zahl der
Frommen ist grof}, die wohl immer wieder heimkehren, die aber aus dem Beispiel des ver-
lorenen Sohnes nicht gelernt haben, was Vergebung der Schuld heif3t. Sie scheinen nicht zu
wissen, dass Vergebung der Schuld heif3t, dass das frithere Verhiltnis wiederhergestellt wird.
Hat ein Freund seinem Freund seine Schuld wirklich verziehen, so bedeutet dies, dass das
frithere Verhiltnis der Liebe und des Vertrauens wiederhergestellt ist. Hat der Herr seinem
Diener verziehen, dann lisst er diesen erkennen, dass sein Unmut gewichen ist, und dass er von
ihm nichts mehr zu befiirchten hat. Wenn Gott verzeiht, dann stellt er das urspriingliche Ver-
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hiltnis wieder her, jenes Verhiltnis viterlichen Vertrauens und Liebens, das Gott sich von
Ewigkeit her gedacht hat und das in der Parabel so wunderbar beschrieben ist. Der verlorene
Sohn wird in kostbare Gewinder gekleidet und von den Dienern des Vaters umsorgt, und man
hat den Eindruck, wie wenn der festliche Jubel nicht mehr verklingen sollte, um jenes wie-
dererworbene Verhiltnis ,mein Sohn, du bist immer bei mir, und all das Meinige ist dein®, zu
feiern. Der Heimkehrer, der sich mit dem Knechtesdienst zufrieden geben wollte, striubt sich
nun nicht, die unermessliche Vatergiite anzunehmen. ,,Sie fingen an, ein Freudenmahl zu hal-
ten.”

Unser Glaube muss so stark sein, dass wir, wenn wir uns vom Buf3gericht erheben, nicht nur in
dem Bewusstsein leben, den Frieden wieder erlangt zu haben, sondern wir miissen durchdrung-
en sein von der Uberzeugung, dass nun Freude herrscht im Himmel, dass wir jetzt Vertraute
unseres Vaters sind, dass wir mit unserm Vater nun tiber alles reden sollen, nur nicht tiber un-
sere Schuld, die ausgeldscht und getilgt ist, die der Vater hinter sich geworfen hat und von der
in Ewigkeit nicht mehr die Rede sein wird. Wir miissen darauf achten, dass der Vater uns in
sein Vertrauen ziehen will und erwartet, dass wir als seine Kinder und Freunde dieses Vertrau-
en auch genieflen wollen.

Selten sind die Menschen, die Gott in seiner verzeihenden Liebe nicht in die Arme fallen wol-
len. Die meisten wollen Vergebung finden, aber sie wollen nicht eintreten in das viterliche
Haus und wagen es nicht, das Fest der wiedererlangten Liebe zu feiern. Es liegt nicht an Gott,
wenn in uns nicht die Erfahrung lebendig wird, dass alles, was dem Vater gehort, nun auch
uns, seinen Kindern, zu eigen gegeben ist.

Hier sehen wir eine Aufgabe vor uns, die wir immer wieder zu l6sen versuchen miissen: die
Aufgabe, an den unermesslichen Reichtum zu glauben, der uns mit dem Bufigericht in den
Schof} geworfen ist, der Glaube an das wiedererlangte und vermehrte Vertrauen unseres Vaters
im Himmel, der Glaube an das Gliick der Liebe, das uns beschert wurde. Dieser Glaube kann
nicht grol und stark genug sein. Bevor man diesen Glauben erweckt, mag man Zweifel hegen,
ob man sich damit nicht blof} etwas einredet. Wenn man aber diese Leistung vollbracht hat,
weifl man, dass man nun erst den geschenkten Reichtum ,fltissig” gemacht hat.

Was niitzt einem Armen der Reichtum, den er geerbt hat, wenn er nichts von dem Erbe weifd?
Er verhungert, so wie wenn er nichts besifle. So hat auch derjenige, der an die im
Buf$sakrament geschenkte vertrauliche Liebe Gottes nicht glaubt, selbst nichts von seinem er-
langten Gliick, — ja dieses Gliick, dieser Reichtum wird sehr schnell verlorengehen. Er wird
nimlich nur dann bewahrt, wenn er weiter geschenkt wird. Wie aber soll ein Mensch etwas
schenken, wenn er nicht weif}, dass er etwas besitzt. So hat der geringe Glaube, mit dem die
Gaben Gottes in Empfang genommen werden, die Folge, dass wir uns so benehmen, wie es in
der Parabel vom unbarmherzigen Knecht beschrieben ist.

Eine ungeheure Schuld, die wir nie hitten bezahlen konnen, ist uns erlassen, und wir sind so
wenig eingedenk unseres wiedererlangten Gewinns, dass wir vergessen, nun freigebig sein zu
konnen gegen alle unsere Mitmenschen; wir gehen mit ihnen noch immer wie mit unseren
Schuldnern um. So ziehen wir keinen Gewinn oder nur sehr geringen aus unserm Beichten. Es
geniigt nicht blof}, den Vorsatz zu fassen, besser zu werden; um einen Erfolg zu haben, muss
man wissen, nun so reich zu sein, dass man auch mehr leisten kann; man muss wissen, dass
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man jetzt nicht mehr allein, sondern im Verein mit Gott reich geworden ist und teil hat an der
gottlichen Freigebigkeit.

Wir fassen in Kiirze die Gedanken dieses Kapitels zusammen. Der edelste Teil unserer Seele hat
ein immerwihrendes Verlangen nach dem vollkommenen Leben auch dann, wenn eigene
Schuld oder Nachlissigkeit oder das Uberhoren der gottlichen Rufe die Seele trige gemacht
hat. Auch wenn man das Gefiihl hat, man miisste sich Gewalt antun, um ein besseres Leben zu
leben; diese ,,Gewalttitigkeit” dient doch nur dazu, dass wir uns selbst finden lernen und zum
Bewusstsein des Kernes unseres Wesens gelangen.

Wenn wir uns aber auf dem Weg zum wahren Leben wissen und uns daran gewdhnt haben, im
Stande der Gnade zu leben, missen wir achtgeben, dass der Funke der Gottesliebe nicht
erlischt. Wir miissen daher immer wieder unser Streben an den Forderungen Jesu messen und
uns klar machen, dass der Herr bei allem Mitleid mit unserer Schwiche dennoch uns zu Heili-
gen berufen hat, dass es also gilt, einen harten Kampf mit sich selbst zu kimpfen. Dieser Kampf
wird von uns nicht gefithrt werden, wenn nicht vor unserm Geist das wahre Gottesbild steht in
seiner unendlichen Uberlegenheit. Wir miissen uns daher hiiten, das Bild Gottes zu ver-
menschlichen, wir dirfen Gott nicht nur soweit annehmen, als wir ihn begreifen kénnen,
sondern miissen es lernen, den unbegreiflichen, geheimnisvollen Gott anzunehmen, so wie er
uns durch Christus, durch die Lehrverkiindigung der Kirche und schlieflich in unsern eigenen,
oft schweren und dunklen Lebensschicksalen entgegentritt.

Je grofler wir Gott sehen, umso mehr werden wir auch die ,kleinen Abweichungen von seinem
heiligen Willen als driickend empfinden, und umso mehr werden wir in unserem Leben immer
wieder das Verlangen haben, Gott zu versdhnen. Dieses Heimwandern zu Gott muss jedoch so
geschehen, dass der auch in seiner Liebe tiberraschend grofle Gott geehrt wird, d. h. wir miissen
uns zu dem Glauben aufraffen, dass wir nicht blof von unserer Schuld befreit werden, wenn
wir darum bitten, sondern dass wir von Gott eingeladen werden, mit ihm das Fest der ewigen
Liebe und Vereinigung zu feiern.

Wenn wir die ersten vier Seligpreisungen tiberschauen, so sehen wir, dass hier Menschen ge-
meint sind, die von grofler Empfinglichkeit fir das Gottliche sind. Es sind Menschen, die ganz
frei sind: frei von Anhinglichkeit an die verschiedenen zeitlichen Giiter; sie haben den
verschiedenen Beraubungen Gottes ihre Zustimmung gegeben; sie sind selbst frei von sich
selbst und nicht aufgehalten durch die Riicksicht auf ihre eigene Person; sie sind frei in ihrem
Verlangen nach den hochsten Giitern. Je weniger sie gefesselt sind von den Giitern niederen
Grades, umso mehr gewahren sie die Weite und Tiefe ihrer eigenen Seele und daher auch das
unersittliche Verlangen nach den hochsten Giitern. Es scheint fast, wie wenn die Seele
schrankenlos wire in ihrem Bediirfnis nach Liebe und Wahrheit und Heiligkeit. Wir wissen,
dass Gott tiberall dort, wo Empfinglichkeit ist, sich mitteilt; und so ist es klar, dass die Armen
und Trauernden, die Sanftmiitigen und die nach Gerechtigkeit Hungernden jene Gliicklichen
sind, in denen sich die Geburt Gottes vollziehen kann, dass in ihnen jenes Licht aufstrahlt, das
keinen Namen hat, von dem es nur heifdt, dass es in die Welt kam, um jeden Menschen zu er-
leuchten

54



Die Grundhaltung der Empfinglichkeit fiir das Wirken Gottes in
Gleichnissen

Das grofle Gastmahl

Als Jesus irgendwo geladen war, bemerkte er, wie sich die Giste die besten Plitze aussuchten.
Dies nahm er zum Anlass, um in einer Weise, die diesen Menschen verstindlich sein musste,
eine Gesetzmifligkeit im Reiche Gottes zu besprechen. Ist es nicht, rein natiirlich gedacht,
kliiger, sich nicht um den besten Platz zu kitmmern? Gewinnt man nicht groflere Ehre, wenn
man aus seiner bescheidenen Stellung herausgeholt wird, als wenn man sich selbst einen bes-
timmten Rang gibt! Und ist es nicht weniger an Unehre, wenn man sich selbst einen gerin-
geren Rang beimisst, als wenn einem Menschen vor aller Welt diese geringere Ehre erwiesen
wird? Schon im weltlichen Getriebe, das schlieflich doch das wahre tibernatiirliche Leben ab-
bildet, ist ein Verzicht auf sich selbst eine Vorbedingung, um zu wirklicher Ehre zu gelangen;
um wieviel mehr wird dies erst im Reiche Gottes der Fall sein.

Aber ist es nicht unehrenhaft oder falsch, sich selbst zu erniedrigen, wenn man dafiir einen
umso grofleren Vorteil erwartet! Gewiss! Der Herr spricht auch des weiteren davon, wie man
jeden Gedanken an einen ,umso grofleren Vorteil bei seinen Handlungen ausschalten soll. Er
gibt dem Gastgeber den Rat, nichstens nicht seine Freunde, Briider und reiche Nachbarn ein-
zuladen, von denen er sich erwarten kann, dass sie mit Gegeneinladungen erwidern werden,
sondern er soll sich Bettler und Kriippel, Lahme und Blinde einladen, die die Wohltaten nicht
vergelten konnen. Es wird also geraten, sich auch der Hoffnung auf Ersatz der Kosten zu berau-
ben und sich so zu verhalten, dass man ,nichts davon hat“. Damit hat der Herr wieder ganz
allgemein einen Grundsatz ausgesprochen flir unsere guten Werke. Man soll sie verrichten
ohne Riicksicht auf zeitlichen Vorteil, ja in einer Weise, die zeitlichen Vorteil ausschliefit.

Nach diesen Mahnungen und Ratschligen bildet der Ruf eines Gastes: ,Selig, wer am Mahle im
Reiche Gottes teilnimmt!“ fiir den Herrn Anlass, von der verschiedenen Bereitschaft der
Menschen fiir das Reich Gottes zu sprechen. Ein reicher Mann gibt ein grofles Gastmahl und
ladet viele dazu ein. Als nun die Stunde des Mahles gekommen ist, sendet er seinen Knecht aus
und lisst sagen: Kommt, es ist schon alles bereit! Ist dies nicht sehr sonderbar? Gibt es ein
Land, in dem diese Gewohnheit herrscht, erst zur Stunde des Mahles die Géste zu rufen? Es ist
ein Zeichen der Saumseligkeit der Giste, aber auch der Geduld des Gastgebers und des Inter-
esses, das er am Kommen der Giste hat. Nun erst beginnt ein grofles Entschuldigen. Das Land-
gut, die fiinf Joch Ochsen, die man gekauft hat, die Frau, die man geheiratet hat, sind das Hin-
dernis. Es sind Ausfliichte, die vorgebracht werden, und man wundert sich, dass sich diese
Menschen nicht schimen, so schlechte Entschuldigungen vorzubringen. Aber dies sind nun
einmal die Griinde, die die Menschen, die an den Dingen hingen, vorbringen, wenn es sich
darum handelt, den Einladungen Gottes zu folgen. Es kommt ihnen so vor, wie wenn sie etwas
von ihrem Besitz aufgeben mussten. Es ist in Wirklichkeit nur eine voriibergehende Preisgabe,
oder besser, nur eine scheinbare Trennung von ihrem Gut, die von ihnen gefordert wird, aber
auch diese scheinbare Trennung kostet ihnen zu viel.
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Der Ruf des Herrn ergeht nun an die Armen, die Kriippel und die Lahmen; sie werden von
den Knechten hereingeholt; und als noch Platz ist im Saal, gehen diese im Auftrag des Herrn
noch einmal hinaus, um noch mehr Menschen ,hereinzudringen“. Man hat den Eindruck, wie
wenn hier gar nicht mehr eine Stellungnahme zur Einladung abgewartet wiirde; die Einladung
scheint so zu ergehen, dass ein Widerstand von vornherein nicht in Frage kommt. Daraus ist
ersichtlich, wie der Besitzlose, der Arme (arm im richtigen Sinne) geeignet ist, dem Rufe Gottes
zu folgen, wie er von Scheingiitern nicht geblendet ist und sie dem wahren Gut nicht voranstel-
len kann.

Wenn man dieses Gleichnis hort, erinnert man sich sogleich an die eigenartige Parabel vom
reichen Prasser und armen Lazarus. Es ist in ihr mit keinem Wort erwihnt, dass der Arme
irgendwelche Tugenden an sich hat, und doch wird er sofort nach seinem Tod von den Engeln
in den Schof3 Abrahams getragen; umgekehrt geht der reiche Prasser verloren und hat eigent-
lich nichts in die Augen fallendes Schlechte getan, er hat sich blof) nicht gekiimmert um den
Lazarus. Unheimlich ist die Wirkung, die der Besitz, das Wohlergehen auf den Menschen
ausiibt, wie er immer in die Versuchung kommt, sich dem Mammon zu versklaven.

Die finf Talente

Eine eigenartige Parabel! Ihr Ausgang ist anders, als wir zuerst erwarten mochten. Sind es nicht
gerade die Armen, die am besten im Sinne Gottes zu leben verstehen? Sollten wir nicht erwart-
en, dass der Mann mit den fiunf Talenten das Geld vergeudet, und dass der mit einem Talent
Begabte durch seinen Fleiff und seine Gewissenhaftigkeit etwas zustande bringt! Allerdings, es
steht nicht geschrieben, was unter den Talenten zu verstehen ist; und man kann sicher sein,
wenn der Herr hier Unterschiede macht, dass man vielleicht nicht so sehr an quantitative als
vielmehr an qualitative Unterschiede zu denken hat. Dann wire derjenige, der die finf Talente
bekommen hat, jener, der die wertvollsten Gaben, hohere geistige Giiter erhalten hat, wihrend
der mit einem Talent Begabte jener wiire, der mit den an sich leicht zu verwaltenden materiel-
len Giitern ausgezeichnet wurde. Wie es aber auch sein mag, jedenfalls wusste jeder dieser
Knechte, dass er fir seinen Herrn das Gut zu verwalten hatte. — Der erste und zweite Knecht
erhielten eine grofle Auszeichnung, weil sie (iber weniges getreu waren, der dritte Knecht aber
wurde bestraft, weil er das Gut brach liegen lief3. Fiir seinen Herrn brachte es keinen Vorteil.

Die Verantwortung des Knechtes ist nun sehr aufschlussreich und eigentlich das lehrreichste an
der Parabel. Er verantwortete sich so: Herr, ich kenne dich, du bist ein strenger Mann. Du
erntest, wo du nicht gesit hast, du sammelst ein, wo du nicht ausgestreut hast. Darum ftirchtete
ich mich, ging hin und vergrub das Talent in der Erde; hier hast du dein Eigentum! Der Knecht
verlor jede Freude an der Arbeit und Miihe, die nicht ihm, sondern seinem Herrn zugute
kommen sollte. Konnte er nicht fiir sich arbeiten, so wollte er tiberhaupt nicht arbeiten. Da
haben wir den habstichtigen Menschen, der fiir sich zusammenscharrt und stets auf seinen
Vorteil bedacht ist, der immer nur gibt, um wieder zu empfangen. Das geht so ein ganzes Leben
weiter, bis ihm im Tode alles genommen wird. Das Spiel ist aus, — ein nutzloses und fruchtloses
Leben ist abgelaufen. Warum erschien dem Knecht der Herr so hart! Weil er selbst ein harter
Mann war, der nur auf sich selbst schaute.
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Der ungerechte Verwalter

Die Geschichte des ungerechten Verwalters wirkt so wie ein Ritsel, das uns aufgegeben ist. Der
Verwalter wird seines Amtes entsetzt, weil er das Gut nicht richtig verwaltet hat. Zuvor will er
sich noch gute Freunde machen, um sorglos leben zu kénnen. Und er wihlt den Ausweg, dass
er die Schuldner seines Herrn kommen lisst und sie einen Teil ihrer Schuld auf ihrem
Schuldschein streichen heifdt. Der Herr, der Rechenschaft verlangt, anerkennt die Schlauheit
seines Verwalters.

Die Geschichte kann so niemals vorkommen und gerade deshalb fordert sie zum Nachdenken
heraus. Sie sagt uns, dass es im Reiche Gottes ganz anders zugeht, als man vermutet. Im Reiche
Gottes kann man sich das Lob seines Herrn wirklich dadurch erwerben, dass man die Schul-
den, die andere bei Gott haben, streicht. Wir sind nur Verwalter der von Gott gegebenen Gii-
ter, und daher schuldet man uns eigentlich nichts, sondern nur Gott. Ist mir mein Geld
geraubt worden, dann ist es Gott, der durch den Diebstahl zuerst beleidigt wurde; ist mir meine
Ehre geraubt worden, dann wieder ein Gut, das Gott mir blof§ zur Verwaltung anvertraut hat.
Aber dennoch ist es so, dass ich diese Schuld, die der andere eigentlich zuerst bei Gott hat,
schenken kann.

Man kann sich nicht gut denken, dass Gott strenger ins Gericht gehen wird als wir Menschen.
Habe ich meinem Beleidiger von Herzen verziehen, so wird auch Gott die Tilgung dieser
Schuld wohl anerkennen. Deshalb bemitht man sich auch oft, mit Sterbenden sich zu
versohnen, nicht um dem Sterbenden das Sterben leichter zu machen, sondern man will
driiben nicht jemanden haben, der von uns noch eine Schuld einzutreiben hat. Es ist also der
sanfte Mensch, der sich berauben lisst, hier verstanden, der Mensch, der grofmiitig zu
schenken weiff. Jesus gibt die Mahnung, sich Freunde zu machen mit dem ,ungerechten®
Mammon, damit man in die ewigen Wohnungen aufgenommen wird. Wir wissen, dass das
Leben im Himmel in vollster Harmonie sein wird mit dem Leben der hl. Dreifaltigkeit, und
dass dieses Leben wieder im wesentlichen darin besteht, zu Dritt in einer dreipersénlichen
Liebesekstase die gleiche Liebe zu haben; daher ist es klar, dass uns nichts so sehr bereiten kann
fiir dieses Leben wie die schenkende Selbstlosigkeit.

Dass diese Erklirung richtig ist, ergibt sich aus den folgenden Worten Jesu. Wer im Kleinsten
treu ist, der ist es auch im Grofen, wer im Kleinsten untreu ist, ist auch im Groflen untreu.
Wenn ihr den ungerechten Mammon nicht treu verwaltet, wer wird euch das wahre Gut anver-
trauen! Die Treue im Kleinen hat hier einen etwas anderen Sinn, als sonst gebriuchlich; es ist
damit nicht die treue Erfullung auch der kleinsten Alltagspflichten gemeint, sondern tiberhaupt
die richtige Verwendung der irdischen Giiter, die im Vergleich zu den himmlischen eben klein
sind.

Von den hochsten geistigen Giitern gilt es noch mehr als von den materiellen, dass sie Giiter
sind, die mitgeteilt werden wollen, dass es Gemeinschaftsgiiter sind. Eine richtige Verwendung
der hochsten Giter lisst sich also bei dem nicht erwarten, der im Kleinen nicht zu verwalten
versteht.
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Und weiter: Wer fremdes Gut nicht verwalten kann, der wird das eigene Gut noch viel weniger
zu verwalten wissen. Dies ist ein Satz, der uns aufthorchen lisst. Der Grundsatz, der hier
ausgesprochen ist, ist leicht verstindlich. Fremdes, geborgtes Gut, von dem man weif}, dass es
wieder zuriickverlangt wird, behiitet man besonders, weil man weif3, dass man ersatzpflichtig ist,
wenn man es beschidigt, und auch aus persoénlicher Riicksichtnahme. Wer hier nun
schleuderhaft umgeht, wird sein Eigentum noch unordentlicher verwalten. Es ist nun sehr
bedeutsam, wenn aus diesem Grunde der Mensch, der Irdisches nicht recht verwaltet, in die
himmlischen Wohnungen nicht aufgenommen werden kann. Damit ist nimlich gesagt, dass
unser gegenwirtiger Besitz (dazu gehort alles, was wir unser Eigen nennen, auch unser Leib und
unsere Seele) ganz anders uns zugehort, als dies bei den kiinftigen Giitern der Fall sein wird;
erst diese werden uns zu wahren Eigentiimern haben und nicht nur zu Verwaltern, und diese
himmlischen Giiter sind letzten Endes nichts anderes als Gott selbst! Wer wird euch dann
geben was euer ist! So wird mir das unendliche Gut einst mehr zu eigen sein als heute mein
Leib und meine Seele.

Alle Worte der Heiligen Schrift sind uns gesagt, dass sie uns Licht bringen in das Alltagsleben.
Es hitte keinen Sinn, wenn wir uns begeistern konnten an der vollkommenen Selbstlosigkeit,
aber die Gelegenheit, sie zu (iben, nicht wahrnehmen wiirden. Auflergewdhnliche Dinge
denken ist fruchtlos, wenn wir nicht die nichste sich bietende Moglichkeit bentitzen, um dar-
nach zu handeln. Wir missen nicht unsern Stand und unsere Beschiftigung dndern und kon-
nen doch unsere Bereitschaft zur schenkenden Selbstlosigkeit bewihren. Manche Berufe sind
tiberhaupt nur in dieser Gesinnung zu bewiltigen: der Priester- und Arzteberuf, der Beruf des
Lehrers und Fiirsorgers und Krankenpflegers; der Beruf, den jeder Verheiratete von Gott
erhalten hat, den jeder Mensch hat, der in einer Familiengemeinschaft oder auch in einer an-
dern Gemeinschaft von Menschen lebt, hat Gelegenheiten genug, sich in der Entsagung zu
titben. Dadurch erst, dass man sich immer wieder und immer mehr die Tatsache ins Bewusst-
sein ruft, dass man an seinen Mitmenschen, nicht an der ,Menschheit®, sondern zuerst an den
uns tiglich begegnenden Menschen — eine Aufgabe zu erfiillen hat, dass man ihnen zu dienen
hat, dadurch stirkt man in sich selbst die Fihigkeit der Entsagung, die, wie man sofort sieht,
nichts rein Negatives ist, sondern notwendige Vorbedingung fiir jede Art groSmiitigen Han-
delns.

Die Arbeiter im Weinberg

Wieder ein Gleichnis, das uns tber die Art, wie im Reiche Gottes ,gerechnet wird, in
Erstaunen setzt und das unverstindlich bleibt, wenn man nicht ganz genau zusieht. Ein Wein-
bergsbesitzer nimmt Arbeiter auf und einigt sich mit ihnen auf einen Taglohn von einem De-
nar. Um die dritte, sechste und neunte Stunde geht er aus und nimmt Arbeitslose auf und ver-
spricht ihnen zu geben, was recht ist. Sogar in der elften Stunde geht er noch aus, trifft wieder
Arbeitslose, die er auffordert, in seinen Weinberg zu gehen, und sie gehorchen. Dann kommt
die grofle Abrechnung, und es ist schon sehr eigenartig, dass die zuletzt gekommenen als erste
ihren Lohn erhalten, und noch sonderbarer, dass diese einen ganzen Denar erhalten; und es ist
beinahe unverstindlich, dass der Herr, der mit den letzten so gut ist, mit den ersten nach dem
strengen Recht vorgeht und auch ihnen nicht mehr als einen Denar gibt. Die Letzten begehren
auf, aber sie werden zurechtgewiesen; sie haben gar keinen Grund, sich fiir benachteiligt zu
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halten, sie bekommen ordnungsgemifl ihren Lohn, sie haben sich um sonst nichts zu
kiimmern, der Herr kann mit seinem Geld bezahlen, wie er will.

Es ist gut sich an die unumschrinkte Macht Gottes zu erinnern und sich zu sagen, dass man
dort, wo man kein Recht hat, auch nichts zu fordern hat, und dass man daher, weil man auf
nichts Anspruch hat, auch nicht murren darf. Aber nicht nur die Tatsache, dass der Herr mit
seinem Vermogen tun kann, was er will, ist uns angedeutet. Der Herr lisst uns auch erraten,
dass es nicht Willkiir ist, wenn er dem einen mehr gibt als dem andern.

Wie verschieden sind doch diese Arbeiter in den Weinberg gekommen. Die ersten sind in ein
Rechtsverhiltnis zum Herrn getreten, sie haben zuerst mit ihm den Lohn ausgemacht; die an-
dern, die um die dritte, sechste und neunte Stunde kamen, sind in den Weinberg gegangen im
Vertrauen auf das Wort des Herrn: ich werde euch geben was recht ist; sie arbeiteten also nur
in der Hoffnung auf einen Gewinn, ohne zu wissen, wie grof er sein wird; die aber um die elfte
Stunde kamen, gingen in den Weinberg bloff im Gehorsam. Sie haben nicht einmal das Wort:
ich werde euch geben, was recht ist, gehdrt und hofften vielleicht auf einen Lohn am niichsten
Tag. Sie tiberlielen also alles der Gnade des Herrn, sie hatten ja nichts, worauf sie hitten poch-
en kénnen, ohne sich zugleich vor sich selbst zu schimen. Wenn man aber Gott gegentiber tritt
und sich schimt, weil man nichts hat, weil man nur mit leeren Hinden kommt, ist man dann
nicht ein wahrhaft Armer, der nur von der Gnade lebt! So kamen alle Heiligen zu Gott, ihr
ganzes Leben erscheint ihnen wie ein Miifligstehen, und am Abend ihres Lebens sehen sie erst
ein, wie sie hitten arbeiten sollen. Aber sie sind so mutig und greifen auch in der letzten
Stunde noch zu, nicht in der Hoffnung auf Lohn, sondern um den Herrn zufriedenzustellen.

Das Wesen der Gemeinschaft mit Jesus Christus

Die Geburt Gottes im Herzen des Menschen

Das Ziel des Menschen besteht darin, Kind Gottes zu werden. Er soll zum Kind Gottes, zum
Sohne Gottes geboren werden, oder Gott soll in ihm geboren werden; dies sind alles
Ausdriicke, die das gleiche bedeuten. Da Gott die Mitteilsamkeit selbst ist und sich tiberall dort
mitteilt, wo die Empfinglichkeit fiir ihn da ist, deshalb ist die vornehmste Aufgabe, die der
Mensch zu erfiillen hat, die, sich fiir den Empfang Gottes zu bereiten. Freilich darf nicht
vergessen werden, dass diese Bereitung selbst wieder das Werk Gottes ist, der die Menschen auf
vielfiltige Weise dazu anregt, sich fiir ihn frei zu machen. Ist aber ein Mensch so weit gekom-
men, dass er sich mit Freude in der Entsagung in ihrer vielfiltigen Bedeutung getibt hat, dann
vollzieht sich mit Sicherheit die ,,Geburt Gottes® in seinem Herzen.

Wenn wir diesen Satz aussprechen, meinen wir, dass dann, wenn der Mensch frei wird von
irdischen Riicksichten, jener Keim des gottlichen Lebens, der mit der Taufe in sein Herz gelegt
wurde, zur Reife gelangt, dass jetzt erst das, was Gott mit der Taufe bezweckt hat, zur Vollen-
dung kommt, soweit hier auf Erden eben von Vollendung gesprochen werden kann.

Wenn wir von der Geburt Gottes im Herzen des Menschen reden horen oder, wie es gebriuch-
licher ist, von dem tbernatiirlichen Leben der Seele, dann schleicht sich oft etwas wie Er-
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miidung in unser Denken ein. Wir kdnnen uns darunter nichts Genaues vorstellen und wissen
nie recht, ob hier eine blof symbolische Ausdrucksweise vorliegt oder wirkliches Leben und
auch Erleben, das diese eigenartige Ausdrucksweise rechtfertigt. Um moglichst klar zu sehen,
missen wir uns zu verdeutlichen suchen, was unter diesem Wort zu verstehen ist, und worin
sich die Eigenart jenes Lebens zeigt, das ein Mensch auf Grund dieses tibernatiirlichen Gesche-
hens, wie die Gottesgeburt es darstellt, leben kann.

Jenes Gesprich, das Jesus mit Nikodemus gefiihrt hat, kann uns hier am besten Aufschluss
geben. Nikodemus mag sich in der Lage vieler befunden haben, fiir die die Frage nach dem
Jenseits das lebhafteste Interesse besitzt und die auch geneigt sind, das Fortleben nach dem
Tode zu bejahen. Jedenfalls hatte er eine Frage tiber das kiinftige Leben auf dem Herzen, als er
in jener Nacht an der Tiir Jesu anklopfte. Die Frage, was man tun miisse, um dieses ewige Leb-
en zu erlangen, machte ihm wohl kaum Schwierigkeiten. Er war ohne Zweifel iberzeugt, dass
ein anstindiges Leben geniige, um einmal dritben gut anzukommen, eine Einstellung, die auch
die heutigen Menschen, soweit sie noch annehmen, dass es nach dem Tode ,etwas gibt®,
durchwegs teilen, und diese ihre Annahme fiir einen Glauben halten.

Jesus zerstort diesen ,,Glauben®, dass ein ,gutes Leben® dazu hinreichen kénne, das ewige Leb-
en zu erlangen. Es muss zuerst eine Bedingung erfiillt werden, damit sich das jenseitige Tor
offnet, und diese Bedingung ist die Wiedergeburt, die Wiedergeburt im Wasser und im Geiste.
Als Nikodemus diese Worte horte, war er ebenso unwissend und ebenso unklar, wie wir es viel-
leicht sind, wenn wir diese Worte horen. Der einzige Unterschied mag darin gelegen sein, dass
uns das Wort von der Wiedergeburt geliufiger ist als ihm; ob aber der Inhalt dieses Wortes uns
klarer ist als ihm, lassen wir einmal dahingestellt.

Jesus suchte das dunkle Wort von der Wiedergeburt seinem nichtlichen Besucher durch ein
Gleichnis vertrauter zu machen. ,,Der Wind weht, wo er will; du horst sein Brausen, aber du
weiflt nicht, woher er kommt und wohin er geht. Ebenso verhilt es sich mit jedem, der aus dem
Geist geboren ist.“ Der aus dem Geist Geborene ist also ein Mensch, der den anderen unbe-
greiflich ist, er geht seinen Weg und kann von niemanden gehemmt werden, er verhilt sich
ganz anders als die andern Menschen, er lebt wohl unter den andern, er ist dort, wo die andern
sind und doch geht er an allem voriiber, wie der Wind gegenwiirtig ist und doch vortiberbraust.
Das Entscheidende aber ist: man weifl von dem aus dem Geist Geborenen nicht, woher er
kommt und wohin er geht. Nur er selbst kennt seinen Ausgang und kennt sein Ziel. Sein Aus-
gang nimlich, das heif3t der Grund, aus dem heraus er tiitig ist, ist Gott, und was immer er tut,
er zielt mit seinem Wirken wieder auf Gott hin: auf Gott, wie er in sich ist, auf Gott, wie er den
anderen, nicht wiedergeborenen Menschen verschlossen ist und unbekannt.

Der aus dem Geist Geborene handelt also anders als ein anderer, und zwar handelt er deshalb
anders, weil er anderes und mehr erkennt als andere, weil ihm ein Licht der Erkenntnis aufge-
gangen ist und weil er sein Auge vor diesem Licht nicht verschlossen hat. Das Neue, was in sein
Leben eingetreten ist, und seinem Leben eine andere Richtung gibt, dies ist der Glaube.

Was hat man doch iiber den Glauben ftir verschwommene Anschauungen. Wenn man einen
Menschen fragt: Bist du gliubig? wird er diese Frage vielleicht bejahen und damit meinen, dass
er an die Existenz Gottes glaubt, das heifdt, dass er annimmt, dass es einen Schépfer des Uni-
versums gibt. Vielleicht glaubt er auch nur an irgendeine ,,Kraft* im Universum, die er als Gott
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bezeichnet. Wie es aber auch sei, jedenfalls nimmt er seine Annahme oder seine Uberzeugung,
die er sich gebildet hat fir ,Glaube® und meint nun sich in nichts Wesentlichem von jenen
Menschen zu unterscheiden, die Christus der Herr und die die Kirche als gliubige Menschen
bezeichnet. Es ist klar, wenn man jeden Menschen mit irgendeiner Ansicht tiber Gott als
gliubigen Menschen anspricht, dann gibt es sehr viele Glaubige in der Welt; aber es ist nicht zu
sehen, wieso die Forderung des Heilandes von der geheimnisvollen Wiedergeburt bei diesen
vielen zutreffen sollte.

Nein, der Glaube des Christen ist etwas ganz anderes als irgendeine feste Uberzeugung, die der
Mensch sich gebildet hat. Der Glaube des Christen ist wohl eine feste Uberzeugung, eine
Erkenntnis tiber Gott, aber eine so tiefe und reiche Erkenntnis, dass sie viel gewaltiger ist, als
der Mensch sie sich je hitte durch eigene Uberlegung bilden kénnen. Der Glaube des Christen
ist nicht nur eine neue Erkenntnis, die zu den alten erworbenen Erkenntnissen dazu tritt,
sondern eine solche, die die bisherigen Erkenntnisse und das gesamte Leben in einem neuen
Licht erscheinen lisst und daher auch zu einer anderen Titigkeitsweise anregt. Der Glaube des
Christen ist ein Jasagen zu dem Worte, das Gott gesprochen hat, ein Ja, eine Annahme und
Aufnahme der Erkenntnis und Weisheit Gottes in das eigene Herz. Eine Erkenntnis, die so
sehr unseren Geist neu gestaltet, dass man mit Recht von einer Wiedergeburt sprechen kann.

Wie kann eine solche Wiedergeburt unseres Geistes geschehen?! Das ist die Frage, die Niko-
demus stellt, und die wir stellen wollen. Die Antwort Jesu ist zunichst eine Verwunderung tiber
die Unkenntnis des Lehrers in Israel, und es ist in der Tat so, dal man sich diese Frage sparen
kénnte, wenn man nur etwas Einsicht hat. Da es sich im Glauben um eine Erkenntnis ganz
neuer Art handelt, um eine solche, wie sie nie aus eigener Kraft moglich ist, so kann sie nicht
anders als durch Gott selbst vermittelt werden, durch Gott, insofern er sich uns Menschen
zugesellt hat als unser Bruder. ,Niemand ist in den Himmel aufgestiegen aufler jenem, der vom
Himmel herabgestiegen ist, dem Menschensohn.“ Noch ist niemand in das Gezelt Gottes
eingetreten mit Ausnahme der heiligen Menschheit Jesu, die durch die Menschwerdung Gottes
bis in den Himmel erhoben wurde. So ist also bis jetzt noch niemand hinaufgestiegen als
Christus seiner Menschheit nach, derjenige, der zuerst seiner Gottheit nach durch die
Menschwerdung vom Himmel herabgestiegen ist. Wie soll also ein Mensch auf einem andern
Weg teilhaben an dem geistigen Leben Gottes als dadurch, dass er in enge Verbindung tritt mit
jenem, der als erster in den Himmel aufgestiegen ist. Indem die Person Christi erkannt, aner-
kannt und geglaubt wird, wird damit zugleich das Jawort zu dem von Gott geoffenbarten Wort
Gottes gegeben.

Der Glaube ist eine Annahme der von Gott vorgelegten Wahrheiten tiber die Geheimnisse
Gottes. Diese Wahrheiten sind durch die Menschwerdung Christi uns Menschen zuginglich
geworden. Man kann zu ihnen und damit in die Gemeinschaft mit dem Dreifaltigen nicht an-
ders gelangen als durch die Einigung mit der Person Christi. Wer daher das ewige Leben erlan-
gen will, das heiflt das Leben des dreieinigen Gottes, kann es nur durch die geistige Gemein-
schaft erlangen mit dem Einzigen, der aus dem Schof des Vaters herabgekommen ist, ohne den
Schof} des Vaters zu verlassen. Dies aber ist unser Glaube. So wird es klar: Wer glaubt, der ist
vom Tod zum Leben tibergegangen; wer glaubt, hat das ewige Leben.
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Die Glaubenswahrheiten sind Wahrheiten, die mit dem natiirlichen Licht der Vernunft nie
hitten erfasst werden konnen. Aus dieser Tatsache ergibt sich, dass die Offenbarung des inner-
gottlichen Lebens nur so wirksam geschehen konnte, dass gleichzeitig mit der Darlegung dieser
Wahrheiten auch der menschliche Geist so weit gestirkt wurde, um tiberhaupt fihig zu werden,
das vorgelegte Glaubensgut auch in sich aufzunehmen. Auch der beste Lehrer kann nichts
niitzen, wenn nicht das Kind eine bestimmte Begabung mitbringt, weil es sonst mit der ge-
botenen Weisheit nichts anzufangen weifl. Gott hat dem Menschen nicht nur seine Weisheit
vorgelegt, sondern zugleich seinen Geist empfinglich gemacht, ihn disponiert fiir diese

Wahrheit.

Wir haben schon gesprochen von der Grundhaltung der Seele, die ein immerwihrendes
Dringen hat hin zur Wahrheit, Schonheit und Giite. Dieser geistigste Teil der Seele muss von
Gott mit seinem Licht begnadet sein, damit seine Wahrheit aufgenommen werden kann. Wir
wissen, dass der Mensch immer in sich zwar dieses Streben nach Wahrheit hat, dass es aber
stark tiberdeckt, ja ganz in den Hintergrund geriickt werden kann, nicht nur gelegentlich in
einer schwachen Stunde, wenn er siindigt (um dann gleich seine Siinde als solche zu erkennen
und sie als schlecht zu bedauern), sondern es gibt auch eine habituelle, gewohnheitsmifig
falsche Einstellung zu Gott, zu den Menschen und den Dingen, aber auch zu sich selbst.

Es gibt einen habituellen Widerspruch gegen die Anlage zur Wahrheit. Es ist vor allem der
stolze Mensch, der gewohnheitsmiflig nicht vor sich selbst anerkennt, wer er ist, und durch sein
gesamtes Auftreten zeigt, dass er der in ihm leuchtenden, natiirlichen Wahrheit widerspricht.
Dieser Mensch, der das Licht, das in ihm ist, zur Finsternis gemacht hat, ist nattrlich ftr das
weit stirkere Licht, das Gott ihm spenden will, um die gottlichen Wahrheiten annehmen zu
kénnen, unempfinglich. Er wendet sich dagegen mit allen moglichen Ausfliichten. Sein Stolz
ist so grofi, dass er auch hier verlangt, dass die dargebotenen Wahrheiten erst bestehen kénnen
vor dem Richterstuhl seiner eignen kleinen menschlichen Vernunft. Er will sich nicht einem
gottlichen Licht unterwerfen, sondern umgekehrt soll Gott ihm unterworfen sein. Er ist sich
selbst letzte Norm fuir die Erkenntnis der Wahrheit.

So geht das Gericht jetzt schon durch die Welt. Der Mensch, der den vorgelegten Glaubensleh-
ren seine Zustimmung verweigert, offenbart damit, dass sein Geist, der fiir die Wahrheit bes-
timmt ist, das Licht Gottes nicht aufzunehmen vermag, jenes Licht, das die dargebotenen
Wahrheiten sofort als wahr erfassen lisst. Er offenbart damit, dass er die nattirliche Anlage fiir
die Wahrheit unterdriickt hat, dass er sie aus irgendeinem Grunde nicht annehmen will,
zumindest dort nicht, wo sie in sein Leben eingreifen miisste. So kommt das Licht Gottes in
sein Eigentum, und die Seinen nehmen es nicht auf. So erklirt sich das furchtbar harte Wort
der menschgewordenen Milde: Wer nicht glaubrt, ist schon gerichtet!

Wie viele von uns haben schon erkannt und haben es allen ihren Bekannten und Freunden
gesagt, dass Glaube und Unglaube in Wahrheit eine eminent ethische Angelegenheit ist. Wie
viele gibt es, die da meinen, was einer glaubt, das heiflt welcher Uberzeugung einer ist, sei
gleichgiiltig, wenn er nur ein anstindiger Mensch wire. Dieser Satz ist wahr und falsch. Es ist
wohl wahr, dass es zuletzt gleichgiltig ist, ob ein Mensch sich selbst diese oder jene
Uberzeugung bildet, ob diese wahr oder falsch ist. Es ist menschlich, sich zu irren, und deshalb,
weil einer irrt, ist er nicht schlecht. Es ist aber dieser Satz insofern falsch, als der christliche
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Glaube nicht nur eine Uberzeugung ist, sondern eine Zustimmung, eine bejahende Antwort zu
der von Gott dargebotenen Wahrheit.

Wenn es eine solche Wahrheit gibt, dann ist es doch offensichtlich, dass man sich keine
groflere Beleidigung Gottes denken kann als die Ablehnung dieser Wahrheit, die noch dazu
von der Unendlichkeit der Liebe Gottes kiitndet. Wenn man noch weiter bedenkt, dass sich in
der Ablehnung zugleich der Widerspruch zu dem natiirlichen Wahrheitsdrang offenbart, dann
siecht man ein, wie sich im Glauben und Unglauben die Berufung zum Leben oder zum Tod
entscheidet, wie sich hier grundsitzlich Heiligkeit und Unheiligkeit eines Menschen zeigt. Wer
glaubt und sich taufen lisst, wird gerettet werden; wer aber nicht glaubt, wird verdammt
werden. Diese Worte stammen nicht von einem fanatischen Religionsgriinder, der keinen
Widerspruch dulden kann, sondern es ist das Wort der ewigen Weisheit.

Wenn wir vom Ubernatiirlichen gottlichen Leben horen, dann sollen wir uns sagen, dass ein
geistiges Erfassen der Geheimnisse Gottes nur dadurch moglich ist, dass uns Gott die Ge-
heimnisse vorlegt; es ist ein Erfassen, das nur dadurch zustande kommen kann, dass Gott zuerst
unsere Verstandeskraft zu grofleren Leistungen befihigt, begnadet. Aber Gnaden kénnen nicht
erzwungen werden, sie konnen aber auch nicht aufgezwungen werden, und daher ist der
Mensch zuletzt dafiir verantwortlich, ob er im Besitz des Glaubenslichtes ist oder nicht.

Wenn ein Mensch unter der Mitwirkung Gottes vorgelegte Glaubenswahrheiten annimmt, so
ist dies also eine Tat, die tiber die Kraft seiner Natur hinausgeht, und man kann sie daher eine
ibernatiirliche Tat nennen. — Aber wir sind nicht nur dazu gerufen, tibernatiirliche Werke zu
vollbringen, sondern es wird immer von einem tibernatiirlichen Leben gesprochen. Auf Grund
von einzelnen Taten kann man noch nicht von einer Wiedergeburt sprechen. Damit ein
Mensch wiedergeboren ist, ist erforderlich, dass das Neue in ihm, die neue gottliche Erkennt-
nis, dauernd in ihm ist. In einer dhnlichen Weise, wie im Menschen seine Erkenntniskraft dau-
ernd bleibt, wie er immer ein geistiges Wesen ist, auch wenn er nicht gerade geistig titig ist, z.
B. im Schlaf, so muss, damit man von einem gottlichen Leben sprechen kann, im Menschen
eine dauernde Fihigkeit zur Erkenntnis tibernatiirlicher Wahrheiten da sein. Die ibernatiirli-
che Erkenntnis muss dann ebenso zum tiglichen Bedirfnis gehodren wie die natiirliche
Verstandestitigkeit. Man spricht daher eigentlich erst dann von einem tibernattirlichen Leben,
wenn der menschliche Geist so umgeformt ist, dass er eine bleibende Anlage fiir die Erkenntnis
des Gottlichen in sich trigt, wenn er im Grunde der Seele so sehr vergeistigt ist, dass er den
Geist Gottes nicht als etwas Fremdes, sondern als etwas ihm Zugehoriges empfinden kann.
Diese Vergeistigung der Seele nun ist dasjenige, was man in der Sprache der Theologen die
heiligmachende Gnade nennt, was man oft auch schlechthin als Gnade bezeichnet. Und wenn
man sagt, ein Mensch ist im Stande der Gnade, dann meint man, seine Seele befindet sich in
diesem tibernatiirlichen vergeistigten Zustand, in welchem ihr die Erkenntnis der gottlichen
Wahrheiten ebenso angemessen erscheint wie dem natiirlichen Menschen die Erkenntnis der
weltlichen Dinge.”

" Die dauernde Befihigung zum Glauben, die mit der hl. Gnade verliechen wird, geht nur durch Stinden wider den
Glauben verloren
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Man hat mit zahlreichen Bildern und Gleichnissen den neuen Zustand, in dem sich die Seele
durch die heiligmachende Gnade versetzt sieht, beschrieben. Von diesem neuen Géttlichen in
der Seele hat Jesus mit der Samariterin gesprochen. Er hat zu ihr von dem lebendigen Wasser
gesprochen, das er ihr zu bieten vermag, ein Wasser, das gleich einer Quelle im Innersten des
Herzens entspringt und fortstromt ins ewige Leben. Weil dieses Wasser selbst zur Quelle wird,
deshalb wird derjenige, der es besitzt, auch niemals mehr dirsten. Die Frau bittet, ohne zu wis-
sen und ohne wissen zu kénnen, worum es sich eigentlich handelt, um dieses Wasser. Da wird
aber der Herr ernst und sagt ihr: Rufe mir deinen Mann! Es war hier nimlich ein Hindernis da
fiir die Spendung dieses geistigen Quellwassers. Die Frau lebte in einem unrechten und unwah-
ren Verhiltnis. Sie lebte so mit dem Mann, wie wenn sie mit ihm verheiratet wire, ohne es zu
sein. Es war also ein unwahrer Zustand, und sie empfand auch diese Unwahrheit und sagte
daher: Ich habe keinen Mann. Wir erinnern uns, was wir von der Vorbereitung fiir die Spen-
dung des tibernatiirlichen Glaubenslebens sagten, insbesondere, dass die nattirlichen Anlagen
fiir das Wahre und Gute und Schoéne nicht dauernd und halsstarrig unterdriickt werden
diirfen. Hier sehen wir einen Beweis, wie der Herr zuerst die Frau aus ihrer verkehrten Lebens-
weise herausfiihrt, bevor er ihr die Glaubensgnade spendet.

Die Viter haben es geliebt, den neuen Zustand der Seele mit einem durch die Sonne erleuch-
teten Kristall zu vergleichen. Wie dieser nun selbst zu leuchten beginnt und selbst zu einer
kleinen Sonne wird, so tritt auch mit der Seele eine Verinderung ein. Sie bleibt Geschopf, aber
ihre geistige Struktur verindert sich; sie wird so vergeistigt, dass sie in das Licht, das sie erleuch-
tet, umgewandelt zu sein scheint. Um diesen Vergleich noch treffender zu gestalten, miisste
man sich den Kristall erleuchtet und Licht spendend vorstellen infolge einer in seinem Innern
verborgenen, mit ihm nicht identischen Lichtquelle.

Man hat auch den Vergleich einer durch ein Bild besiegelten Wachsmasse gebraucht. Die Seele
im Gnadenstand trigt gleichsam das Bild Gottes in sich aufgepriigt. Aber sie trigt dieses Bild
nicht aus eigener Kraft. Es wiirde sofort verblassen, wenn das Siegel aus der Seele entfernt
wirde, so wie der Kristall sofort zu leuchten aufhort, wenn er nicht mehr vom Strahl des
Lichtes getroffen wird. So muss man also, und dies ist sehr wesentlich, sich vorstellen, wie nur
jener Mensch im Stande der Gnade ist, dem dieser Gnadenstand stets unmittelbar von Gott
her erhalten wird. Aus eigener Kraft kann sich die Seele weder diese Vergeistigung erwerben
noch, wenn sie diese empfangen hat, erhalten. So ist es notwendig, dass diese Vergeistigung der
Seele, diese neue Eigenschaft, die sie erhilt, durch einen ununterbrochenen Akt Gottes festge-
halten wird.

Durch einen immerwihrenden Akt Gottes wird also die Natur der Seele iberhoht, und die
Folge dieser zweiten Natur, die die Seele besitzt, ist die, dass sie nicht nur allen von Gott oder
im Auftrag Gottes durch die Kirche vorgelegten Wahrheiten zuzustimmen vermag, sondern
dass sie auch von sich aus sich jetzt diesen Wahrheiten zuwenden und sich in ihnen geistiger
Weise aufhalten kann. So wie dem gewdhnlichen Menschen die Gedanken an sein irdisches
Fortkommen, an die natiirliche Erholung, an seine Freunde, seine Familie naturgemif sind, so
sind nun dem wiedergeborenen Menschen die Gedanken an Gott, an den Vater, Sohn und
Geist, an das Opfer, an das Jenseits vertraute Gedanken, zu denen er gerne und wie aus einem
natiirlichen Antrieb stets wieder zurtickkehrt.
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Da es sich bei der geistigen Wiedergeburt um eine Uberhéhung der ganzen Natur handelt und
nicht nur der Verstandeskraft, so ist es weiter einleuchtend, dass durch sie alle Seelenkrifte, vor
allem der Wille, von der Gnade mitergriffen sind, dass der Wille nun dem neuen Ziel, das sich
der Erkenntnis bietet, nachstrebt, dass er Gott, wie er in sich ist, zustrebt, dass er auf eine neue
tibernatiirliche Weise liebt.

Beachten wir nun noch einmal, dass die Seele durch die Gnade in ihrem Kern tiberhoéht wird,
teil hat an der geistigen Natur Gottes wie der Kristall am Licht der Sonne, in dem er aufleuch-
tet, dass sich aus dieser Natur eine gewisse Leichtigkeit ergibt in der Erkenntnis der gottlichen
Geheimnisse, denen sich dann der Wille in Liebe hingibt. Wenn wir an diese Tatsachen
denken, dann sehen wir auch leicht ein, was man ausdriicken will, wenn man sagt, die Seele sei
durch die Gnade ein tibernatiirliches Bild Gottes des Dreifaltigen geworden. Wie nimlich der
Vater die unendliche Wesenheit der Gottheit in sich trigt und wie er aus seiner unendlichen
Fiille sein ihm wesensgleiches ewiges Wort spricht, so trigt die Seele durch die Gnade die got-
tliche Natur durch Teilhaben in sich, und aus dieser Vergeistigung nun vermag sie in neuer
Weise Gott zu erkennen, so wie er in sich ist. Wie Gott in sich nidmlich einer und dreifaltig ist,
so erkennt ihn auch die Seele als solchen und bekennt ihn als dreifaltigen und einfachen; wie
er ein Gott ist, der die Welt erlost, so erkennt ihn auch die Seele durch ihren Glauben. Im
Glauben spricht die Seele also gleichsam das ewige Wort Gottes nach. Und wie weiterhin der
Geist der Liebe Vater und Sohn umschlingt, so entsteht auch in der Seele aus ihrer durch die
Gnade moglich gewordenen Glaubenserkenntnis ein Liebesstrom, der sie hintrigt zu dem
geliebten Gegenstand, zu Gott, dem Dreieinigen und vereinigt sie mit ihm. Diese Liebe ist so
ein Bild des Heiligen Geistes.

Wir stellten oben die Frage, ob das Wort von der Wiedergeburt und von dem gottlichen Leben
in uns nicht am Ende blof} ein Wort ohne Inhalt sei, und wir kénnen nun auf Grund der
betrachteten Tatsachen sagen, dass mit dem Worte ,gottliches Leben® sehr viel gemeint ist, und
dass man auch sehr klar sagen kann, was man darunter zu verstehen hat. Die Tatsache aber,
dass das Glaubensleben wirklich ein tibernatiirliches Leben ist, unerreichbar fiir soviele, die
sich den Weg dazu versperrt haben, kann uns die tigliche Erfahrung lehren. Wenn wir mit
Menschen ohne wahren Glauben zusammenkommen, kénnen wir eine fiir religiose Dinge
schier unbegreifliche Verstindnislosigkeit entdecken. Soweit ein Gesprich tiber diesen Gegen-
stand tiberhaupt méglich ist, lisst sich nur von irgend welchen ganz nebensichlichen oder pe-
ripheren Dingen sprechen, eine wirkliche Auseinandersetzung tiber religiése Dinge ist aber
ebenso unmoglich wie eine Auseinandersetzung mit einem ganz gehdrlosen unmusikalischen
Menschen tber irgendeine Symphonie. Der Unterschied mag nun darin gelegen sein, dass der
Gehorlose weif3, dass er sich kein Urteil zutrauen kann, wihrend der Ungliubige meint, sein
Urteil dem des andern nicht nur entgegenhalten zu diirfen, sondern damit den andern noch
tiberwinden zu kénnen. Diese Erfahrung, die jeder gliubige Mensch machen kann, zeigt ihm
schon den Reichtum der Seele, den er sein eigen nennen darf.

Freilich, um zu einer ganz lebendigen Erfahrung des gottlichen Funkens unseres Glau-
benslebens zu gelangen, ist es notwendig, dass sich dieses Leben entfaltet. Jedes Leben strebt
nach Entfaltung und so auch das tbernatirliche. Seine Entfaltung wird vor allem darin
bestehen, dass Glaube, Hoffnung und Liebe, also jene Krifte, die unmittelbar aus der
tiberhohten geistigen Natur flielen, wachsen. — Das ist nun die Frage, die uns beschiftigen
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muss: Wie vollzieht sich das Wachstum dieser wesentlich christlichen Tugenden? Es ist wohl
eine praktisch sehr wichtige Frage; denn wenn man bestrebt ist, sein religidses Leben
zielbewusst zur Entfaltung zu bringen, dann muss man vor allem sich um das Wachstum dieser
gottlichen Tugenden mithen.

Die Betiitigung der drei gottlichen Tugenden ist eine Grundvoraussetzung, um die Tatsichlich-
keit unseres tibernattirlichen Lebens an sich zu erfahren. Wie wir uns unserer geistigen Natur
nicht unmittelbar, sondern nur auf Grund unserer geistigen Betitigung bewusst werden,
ebenso werden wir uns auch unserer Ubernatur nur durch die tbernatirliche Betitigung
bewusst. Mit dieser Betitigung ist zugleich auch eine wahre Gotteserfahrung verbunden. Wir
erinnern uns, dass der Gnadenstand zuriickzufiihren ist auf ein ununterbrochenes Wirken
Gottes in der Seele. Das tibernatiirliche Bild Gottes bleibt nur deshalb der Seele eingeprigt,
weil der gottliche Siegelring nicht aus der Substanz der Seele herausgezogen wird. So besitzt also
jeder mit der Gnade zugleich auch den Spender der Gnade. Fast dngstlich haben die groflen
Theologen und Kirchenlehrer dariiber gewacht, dass tiber der Lehre vom Gnadenstand nicht
vergessen wird, dass der Begnadigte mit der Gnade auch die Person des Gnadenspenders be-
sitzt. ,Die Liebe Gottes ist ausgegossen in unsern Herzen durch den Heiligen Geist, der uns
gegeben ist.“ (R6m.5,5.) Wo immer aber der Heilige Geist ist, dort muss auch der Sohn und
der Vater sein. Man darf nie vergessen, dass wir nicht durch Gaben, sondern durch Gott selbst
bereichert sind. Jesus hat davon gesprochen, dass er uns seinen Geist senden wird (Joh. 15, 26),
dass der Geist der Wahrheit, den die Welt nicht empfangen kann, von uns gekannt sein wird,
weil er dauernd in uns sein wird (Joh. 14, 17). Ebenso wie der Heilige Geist wird auch der Sohn
und der Vater im Gerechten wohnen. ,,Wer mich liebt, bewahrt mein Wort; mein Vater wird
ihn lieben, und wir werden kommen und Wohnung bei ihm nehmen.“ (Joh. 14, 23.)

Wir wissen also von der trostlichen Tatsache, dass mit der Gnade zugleich auch die gottlichen
Personen uns geschenkt sind, die das Werk der Gnade wirken und ohne deren Werk wir un-
moglich das tibernatiirliche Leben leben kénnen. Somit muss es auch moglich sein, nicht nur
zur Erfahrung der Ubernatiirlichkeit unseres Lebens zu gelangen, sondern auch zu einer
Erfahrung der gottlichen Personen, die uns unablissig dieses Leben schenken. Gewiss ist aber,
dass zu einer Gotteserfahrung im eigentlichen Sinn nicht nur eine blofle Aufmerksamkeit
gehort, nicht ein ,Lauschen®, wie man es vielleicht gelegentlich auszudriicken pflegt, sondern
ein ,Tun", die Tatsache also, dass dieses von Gott erméglichte Leben in besonderer Reinheit
gelebt wird. Soviel ist sicher: je vollkommener die gottlichen Tugenden getibt werden, umso
reicher ist auch die Titigkeit Gottes in uns, und umsomehr besteht die Moglichkeit, die
Wirksamkeit Gottes in der eigenen Seele auch zu erfahren. Ja, erst dann wird man zu einer
stindigen Erfahrung des gottlichen Lebens in der eigenen Seele gelangen. Um hier gar keine
[llusionen aufkommen zu lassen, wollen wir sofort hinzufiigen, dass dort, wo irgendeine Art
von Genusssucht, und wire es in der feinsten Weise, den Menschen nach einem Gotteserlebnis
streben lisst, dass er dort dieses Erlebnis nicht haben wird, oder wenn er etwas erlebt, so wird
es nicht Gott sein, den er erlebt. Man wird die unendliche Selbstlosigkeit Gottes nicht in einem
Zustand der Selbstsucht genieflen koénnen. Es gibt daher keinen andern Weg zum
,Gotteserlebnis“ als den Weg der vollkommenen Tugend, des vollkommenen Glaubens, der
vollkommenen Hoffnung und Liebe. Wollen wir unser Ziel ganz erreichen und zu Kindern
Gottes im vollen Sinne dieses Wortes werden, dann missen wir jenen Weg beschreiten, der

unser Glauben, Hoffen und Lieben zur Vollendung fiihrt.
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Das Wachstum der gottlichen Tugenden

Der Glaube

Wenn wir uns einmal die Wahrheit zu eigen gemacht haben, dass unser Glaube ein Jasagen ist
zu den uns von Gott vorgelegten Wahrheiten iiber das innergottliche Leben, dann begreifen
wir auch, dass der Glaube einen sehr verschieden hohen Grad haben kann. Denn es ist offen-
bar, dass die Zustimmung, die ich einem Menschen zu seiner Rede gebe, sehr ungleich sein
kann. Ich kann nur halb hinhéren, nur halb verstehen; ich kann das Wort im Gedichtnis be-
wahren und stets mit mir herumtragen oder auch, ohne es zu leugnen, wieder vergessen. So
kann auch der Glaube insofern einen verschieden hohen Grad haben, als die Glaubenstatsa-
chen mit verschiedenem Verstindnis angenommen werden. Ist es nicht so, dass fiir viele
Gliaubige nur ein sehr kleiner Teil der Glaubenswahrheiten lebendig ist? Es gibt einen Gott, er
belohnt das Gute und bestraft das Bose, er verzeiht im Buf3sakrament. Das sind oft die einzigen
wirklich ins religiose Leben des einzelnen eingreifenden Wahrheiten. Die andern werden nicht
geleugnet, aber man sieht nicht ein, welche Bedeutung sie fiir das Leben haben kénnen. Das
Wachstum des Glaubens wird somit darin bestehen, dass der Glaube in seinem ganzen Gehalt
in das Bewusstsein eintritt. Man darf sich nicht mit der Tatsache begniigen, dass man glaubrt,
sondern muss die Glaubenstugend so wie jede andere und vor allen anderen zu pflegen wissen.

Auf welche Weise kann der Glaube am besten entfaltet werden? Da es sich um eine Entfaltung
der hochsten geistigen Fihigkeit handelt, muss man sich sagen, dass diese Entfaltung nicht
ohne Miihe geschehen wird, nicht ohne Widerspruch des niederen, tierischen, selbststichtigen
Menschen. Welche Uberwindung muss man auf sich nehmen, um einmal soweit zu sein, sein
Leben selbstindig zu fiithren und eine Familie griinden zu kénnen! So ist es klar, dass man fir
sein Glaubensleben nicht nur so nebenbei etwas sorgen soll, sondern dass man mit Ernst da-
rangehen muss, hier weiterzukommen.

Die erste Mithe muss deshalb darauf gerichtet sein, den Glauben kennenzulernen. Dies kann
ziemlich einfach so geschehen, dass man sich fiir die kirchlichen Festzeiten mehr interessiert
und die Festgeheimnisse niher zu verstehen sucht, oder indem man einmal die kirchlichen
Gebete niher betrachtet und sich fragt, ob man ihren Inhalt auch wirklich versteht. Dabei geht
es nie um ein blo verstandesmifliges Begreifenwollen, sondern darum, die Bedeutung der
einzelnen geoffenbarten Tatsachen fiir das alltigliche Leben zu sehen. Solange die Wahrheiten
des Glaubens nicht Leitstern sind ftir die Lebensgestaltung, solange ist man auch noch nicht in
ihr Wesen eingedrungen; denn die Worte, die Jesus zu uns gesprochen hat, sind Geist und
Leben.

Es ist ferner auch leicht einzusehen, dass man sich dem Glaubensinhalt nicht so zuwenden darf
wie irgendeinem andern Gegenstand des Wissens. Denn der Glaube ist ein Jasagen zu einer
Wahrheit, die Gott selbst auf dem Weg tiber seine Kirche den Menschen vorlegt, und daher ist
grofle Ehrfurcht notwendig und eine kindliche Gesinnung, das heift, man muss den Willen
haben, sich in den Dingen, zu denen man nicht aus eigener Verstandeskraft gelangen kann,
unterweisen zu lassen, so wie eben ein Kind im Bewusstsein seiner Unfihigkeit sich un-
terrichten lisst.
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Es kann sein, dass ein Mensch ein grofles Interesse hat am Glauben und eine sehr eingehende
Kenntnis besitzt, und dass dennoch dieser Glaube in seinem Leben nicht Gestalt annimmt.
Dabher ist es eine sehr wichtige Aufgabe, aus den einzelnen tibernatiirlichen Wahrheiten auch
Folgerungen fiir das Leben zu ziehen. Dies geschieht durch das betrachtende Gebet.

Es wird jedem Menschen leicht moglich sein, dieses Gebet zu tiben, wenn er den Sinn des-
selben versteht. Das Ziel, dem das Gebet zustrebt, ist kein anderes, als eine Tatsache der Offen-
barung so sehr ins Gedichtnis zu rufen und so klar zu sehen, dass sie fiir das eigene Leben, fiir
das Leben des heutigen Tages Bedeutung gewinnt. Es ist doch klar, dass ein Tag, an dem man
sich morgens bewusst wurde, dass Christus der Herr gegenwirtig ist, dass er mein Leben in
seiner Hand hat und mir eine Aufgabe zuweist und verlangt, dass ich mit ihm das Kreuz trage,
anders aussehen wird als ein Tag, an dem dies nicht der Fall ist, an dem man sofort an seine
Arbeitsstiitte ging, ohne einen Gedanken an Gott gefasst zu haben. Das Entscheidende an dem
betrachtenden Gebet ist mein Wille, von den Tatsachen des Glaubens zu leben. Wenn die Zeit
auch ftir uns Heutige kurz bemessen ist, so besteht dennoch die Moglichkeit, sich die tiberna-
tiirliche Welt zu vergegenwiirtigen und sich zu erinnern, dass alles, auch der heutige Tag, der
Entfaltung dieses Lebens in mir zu dienen hat. Man muss soviel Zeit eriibrigen kénnen, um zu
sehen, wie man das Tagewerk einbauen kann in seine Glaubenswelt. Es kommt nicht so sehr
auf die Zeit an als auf jene Willenshaltung und Disziplin, die mich davor rettet, die vergingli-
chen Dinge hoher zu achten als die unverginglichen, um mir so die nétige Freiheit des Geistes
in der Hast der tiglichen Arbeit zu sichern.

Es sei an den Weg erinnert, den Franz von Sales den Anfinger zu gehen empfiehlt. Als
Vorbereitung auf das Gebet soll man sich in die Gegenwart Gottes versetzen. Dabei kann man
entweder an die Allgegenwart Gottes denken, die es uns unmoglich macht, je von ihm getrennt
zu sein, oder an die Gegenwart Gottes in der eigenen Seele, an Christus, der vom Himmel aus
seine Aufmerksamkeit uns unablissig, besonders bei unserm Gebet, schenkt, oder auch an
Christus im allerheiligsten Sakrament des Altares.

Nachdem man sich so in die Gegenwart Gottes versetzt hat oder besser — sich an die Wirklich-
keit Gottes erinnert hat, soll man den Herrn um Gnade und Hilfe bitten, um ihm durch das
Gebet zu dienen.

Auf diese Vorbereitung folgt nun die eigentliche Betrachtung, die im Wesentlichen darin
besteht, bestimmte Wahrheiten des Glaubens in das Gedichtnis zu rufen und die aus ihnen
sich ergebende religiose Haltung einzunehmen. Aus diesen Wahrheiten ergibt sich mit einer
gewissen Selbstverstindlichkeit bald eine dankbare oder demiitige Haltung, der Wunsch zur
Stihne oder zur Nachfolge Christi, ein Verlangen nach groferer Liebe oder besserem Dienst.
Diese religivse Haltung soll nun im eigentlichen Gebet zum Ausdruck kommen und gestiirkt
werden.

Die Echtheit dieser Haltung und des erstarkten Strebens wird deutlich in dem Willen, diese
Haltung mit hinaus in den Alltag zu nehmen und in der Berufsarbeit Dank, Sithne, Liebe und
Gottesdienst zu verwirklichen.

In einer vielleicht noch ansprechenderen Weise hat Theresia von Jesus ihre Nonnen das
betrachtende Gebet gelehrt. Ihre Worte sind umso wertvoller, als sie an Menschen gerichtet
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sind, die sich schwer tun mit dem Betrachten und erst dazu tiberredet werden miissen, sich
diesem Gebet hinzugeben. Theresia gibt ihren Mitschwestern zunichst den Trost, dass man
auch ohne besondere Betrachtung durch das blofle miindliche Gebet zur hochsten Vereinigung
mit Gott gelangen konne, und dass dazu nicht einmal sehr lange miindliche Gebete notwendig
seien. Sie findet bei ihren Schiilerinnen jedenfalls Zustimmung, wenn sie fordert, dass das ,,Va-
terunser”, ,Ave Maria“ und das ,,Credo“ aber doch jedem Christen geliufig sein muss. Auch
darin findet sie Zustimmung, wenn sie verlangt, dass man wissen muss, was man eigentlich be-
tet. Wenn man das Vater unser betet, dann ist es nur recht und billig, wenn man sich dabei
auch erinnert, wer uns dieses Gebet gelehrt hat. Sie macht sich nun selbst hier den Einwand, es
sei Uberfliissig, sich daran zu erinnern, weil es ohnedies eine bekannte Sache sei. Aber sie
entgegnet, es sei andern Lehrern gegentiber auch ein Undank, wenn man sich ihrer nicht mehr
erinnern wollte, um wie viel mehr wire es ein Undank Christus gegentiber. Wenn man sich
auch nicht ununterbrochen an den gottlichen Lehrer erinnert, so soll man es doch oft tun.
Man soll sich dabei auch seiner Lehre erinnern, dass man sich vor dem Gebet in die Einsamkeit
zurtickziehen solle. So hat er selbst auch gehandelt. Sich zuriickziehen heiflt sich in Gedanken
von der Welt des Alltags trennen, denn man kann sich nicht gleichzeitig mit ihr und mit Gott
beschiftigen. Nun geht Theresia noch einen Schritt weiter und lehrt, es sei sehr vorteilhaft, sich
vorzustellen, Christus habe mich dieses Gebet gelehrt und steht mich unterweisend mir zur
Seite. Der Lehrer ist ja nie weit von seinem Schiiler entfernt, so dass er laut rufen musste. In-
dem sie dies ausspricht, merkt sie wohl den Widerspruch bei ihrern Horern, dass dies doch
schon betrachtendes Gebet sei, und sie gibt dies zu, indem sie zugleich versichert, dass man
ohne betrachtendes Gebet auch das miindliche Gebet gar nicht verrichten kann. Wer immer
also gut beten will, muss auch dabei betrachten. Wie soll man nun das betrachtende Gebet
iben? Zuerst soll man sich seiner Stindhaftigkeit bewusst werden, das Confiteor sprechen und
sich mit dem Kreuz bezeichnen. Hernach soll man sich Christus gegenwirtig vorstellen, und
zwar wie er in Liebe und Demut uns unterweist. Man soll tiberhaupt an seiner Seite, soviel man
kann, verweilen. Das mag dem Beter anfinglich schwer vorkommen, aber im Verlauf von einig-
en Jahren hat er es gelernt. Man vermag ja auch in seinem Geist sehr hissliche Dinge an-
zusehen, warum also nicht das Schénste, was man sich vorstellen kann. Wenigstens mit einem
Blick soll man die Augen der Seele immer wieder auf Christus hinrichten, der in Wirklichkeit
auf diesen Blick der Seele wartet, wie es im Hohen Lied geschrieben steht.

Um nun die Art der Freundschaft, in der Christus zu der Seele steht, zu beschreiben, greift
Theresia zu einem kithnen Vergleich. Sie erinnert daran, wie sich eine Frau ihrem Mann
gegeniiber verhilt, wie sie sich seinen Stimmungen anbequemen muss, wie sie traurig sein
muss, wenn er es ist, wie sie sich zur Heiterkeit zwingen muss, wenn der Mann heiter ist.
Christus nun benimmt sich der Seele gegentiber wie die Frau dem Mann gegenitiber. Ist die
Seele im Leid, so findet sie sofort den leidenden Christus, ist sie in der Freude, so findet sie
den triumphierenden Herrn. Das eigene Leid verstummt sofort, wenn man es gemeinsam mit
dem leidenden Christus triigt, weil sein Leid unvergleichlich hirter ist. Gewiss kostet es etwas
Miihe, stets Christus zu folgen, aber man soll diese Miihe nicht scheuen. Auch fiir Magdalena
war es nicht leicht, Christus bis unter das Kreuz zu geleiten. Um sich diesen Wandel in der
Gegenwart Christi zu erleichtern, empfiehlt Theresia schone, zur Andacht stimmende Bilder
bei sich zu haben. Man soll sich also daran gewdhnen, mit dem gegenwiirtigen Christus zu
sprechen wie ein Freund zum Freunde spricht. Der erste Einwand, der sich dem modernen
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Menschen aufdringen mag, wird der sein, dass man sich auf diese Weise eigentlich doch in
[llusionen bewegt und sich Dinge einredet, die nicht da sind. Dies kann wohl der Fall sein —
wenn man sich z. B. Christus in einer bestimmten menschlichen Gestalt vorstellen wollte —
aber dies muss nicht der Fall sein. — Im allgemeinen lebt der ungliubige Mensch in der Illu-
sion, als wire Gott nicht gegenwirtig, obwohl er doch auch den unaufmerksamen Menschen
stets im Dasein erhilt. Christus aber ist tatsichlich seiner Gottheit nach nicht nur gegenwirtig
im Grunde der Seele, sondern auch seiner Menschheit nach, insofern er uns stindig seine
Aufmerksamkeit schenkt und insofern er jedes gute Werk, vor allem jedes Gebet, mit mir ver-
richtet. Es gibt kein Gebet, das zum Himmel dringt, wenn es nicht durch Christus unsern
Herrn dahin getragen wird. Durch die Unterweisung der hl. Theresia wird also der Mensch an
die Wirklichkeit gemahnt, dass er sein Wirken nie allein, sondern in Gemeinschaft mit
Christus verrichten soll. Es ist nichts anderes als die paulinische Mahnung: Tut alles im Namen
unseres Herrn Jesus!

Aber einen andern Einwand kénnen wir noch machen. Durch diese Art der Betrachtung wird
doch das Glaubensleben nicht gestirkt. Es wird doch dabei zu wenig Riicksicht darauf ge-
nommen, dass der ganze Glaubensinhalt allmihlich vor der Seele voriiberziehen und diese
erfilllen soll. Darauf aber kann man erwidern, dass erstens Christus alles in allem ist. Wer
Christus in seine Seele aufnimmt, hat damit auch die ganze Offenbarung in sich aufge-
nommen. Zweitens ist zu beachten, dass jeder Mensch bestimmte Glaubenswahrheiten be-
sonders tief zu erfassen vermag, und dass sie fiir ihn immer wieder der Ausgangspunkt seines
religidsen Strebens sein werden. Jeder hat soviel Freiheit, dass er sich seinen ,Standort“ frei
wihlen kann, von dem aus er die ganze Offenbarung tiberblickt. Drittens aber ist zu betonen,
dass das Wachstum des Glaubens nicht nur dadurch geschieht, dass der ganze Glaubensinhalt
lebendig gemacht wird, sondern noch in der anderen Weise, dass der Beweggrund fiir unser
Glauben immer reiner und eindeutig ein gottlicher wird.

Wir erinnern uns, dass gesagt wurde, dass Gott sowohl den Geist empfinglich macht fiir die
Tatsachen des Glaubens wie auch, dass diese Tatsachen durch ihn der Seele vorgestellt werden
miissen. Der wahre eigentliche Grund fiir den Glauben ist also Gott; seine Wahrheit ist es, die
geglaubt wird, und sein Licht ist es, durch das man zu glauben vermag. Der natiirliche Verstand
ist dabei erhellt, und unter dem Druck des Willens stimmt er den Wahrheiten zu. Der
Verstand sucht nun nach menschlichen Griinden, die ihm das Zustimmen erleichtern. Es ist
ihm eine grofe Erleichterung, dass verniinftige Uberlegungen ihm zeigen, dass die Glau-
benstatsachen der Grofle Gottes und den Bediirfnissen der Menschheit angemessen sind. Er
freut sich, dass seine Vernunft es ihm erméglicht — entgegen den Behauptungen Ungliubiger —
, beweisen zu konnen, dass zwischen den Tatsachen des Glaubens und den Forderungen der
menschlichen Vernunft kein Widerspruch besteht. Er mag sich freuen, dass durch wissenschaft-
liche Funde der Profangeschichte wertvolle Belege fiir die Wahrheit der biblischen Uber-
lieferung geliefert werden, und es ist ihm eine Stirkung in seiner Glaubensfreude, wenn er
sieht, dass die Lehren der groflen Geister der Menschheit sich in Harmonie mit den Lehren des
Christentums befinden und als natiirliche Grundlage der christlichen Weltanschauung
angesehen werden kénnen.

So wertvoll die verniinftigen Stiitzen des Glaubens sind — sie begriinden ihn nicht und daher —
dies wird oft tibersehen — vermag der Entzug dieser Stiitzen den Glauben auch nicht zu
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zerstoren. Es ist freilich ausgeschlossen, dass gesicherte Ergebnisse der Vernunft in direktem
Widerspruch stehen konnten zu den tibernatiirlichen Wahrheiten der Offenbarung; aber es ist
schon moglich, dass die irrende Vernunft des einzelnen glaubt, Widerspriiche feststellen zu
miissen. Oder wenn keine Widerspriiche festgestellt werden, so kann es zumindest sein, dass
dem einzelnen all das, was ihm eine Zeitlang als Stiitze seines Glaubens erschien, zusammen-

bricht.

Es gibt, um einige alltigliche Beispiele zu nennen, zahlreiche Menschen, die am Glauben irre
werden, weil der Priester, auf den sie grofle Stiicke gehalten haben, das Vertrauen nicht recht-
fertigt; sie werden irre, weil ihre Vorstellung von der gottlichen Gerechtigkeit nicht tiberein-
stimmt mit dem, was sich in der Welt ereignet; sie lesen ein Buch, in dem Beweise gegen das
Christentum gefiihrt werden, denen sie nichts zu entgegnen vermogen, und das bringt ihren
Glauben in Verwirrung. Dies ist ein Zeichen, dass ihr Glaube noch unentwickelt ist, dass er
sich zuerst auf Griinde zweiter Ordnung stiitzt, das heifdt auf die eigene Vernunfterkenntnis,
die ja nie den Glauben hitte hervorrufen kénnen; es zeigt sich da, dass auf die eigentliche und
einzige wahre Grundlage des Glaubens, die Wahrheit Gottes selbst, zu wenig geachtet wird.
Gott will nun den Menschen dazu erziehen, immer mehr auf sein Wort hin zu glauben, und
damit der gottlichen Erkenntnisweise immer niher zu kommen; deshalb zerschligt Gott selbst
dem einzelnen Menschen die blof natiirlichen Stiitzen seines Glaubens. So kommt jeder
Mensch frither oder spiter in Glaubensschwierigkeiten, alle natiirlichen Hilfsmittel versagen,
und es bleibt in der dunklen Nacht des Glaubens nichts anderes tibrig, als das Bewusstsein der
Glaubenspflicht. Wenn ein Mensch einmal dahin gelangt ist, mitten in allen inneren
Schwierigkeiten an seinem Glauben festzuhalten, dann ist dasjenige, was ihn am Glauben hil,
der Grund seines Glaubens, nur mehr Gott selbst. Man kann sich selbst zu dieser Entfaltung
des Glaubens erziehen, indem man in seinen Gebeten Gott als den wahren Grund des Glau-
bens bekennt, indem man trotz aller guten Griinde, die man fiir seinen Glauben hat, dennoch
immer wieder bekennt: Gott, ich glaube nicht, weil ich einsehe, sondern weil du, die unend-
liche Weisheit, gesprochen hast. Seitdem ich getauft bin, hast du meinen Geist fiir dein Wort
empfinglich gemacht, genau so wie du mir den Antrieb in die Seele gegeben hast, das Gute zu
tun und das Bose zu meiden.

Unsere Sinne sagen uns: die Erde steht still, und die Sonne dreht sich um die Erde; unsere
vernilinftige Erwigung sagt uns das Gegenteil. Besteht ein Widerspruch zwischen meinen Sin-
nen und meiner Vernunft! Ein Widerspruch besteht nur dann, wenn die Sinne sich ein Urteil
anmaflen wollen, das ihnen nicht zukommt. So besteht auch nur dort ein Widerspruch
zwischen Wissen und Glauben, wenn die natiirliche menschliche Vernunft sich ein Urteil
anmafit in Dingen, in denen sie nicht zustindig ist.

Die Glaubenspriifung, besser gesagt seine Liuterung, findet sich im Leben jedes Heiligen, ange-
fangen von Johannes dem Tiufer, der im Kerker an Jesus — dem er doch das Zeugnis der Mes-
sianitit ausgestellt hat, tiber den er doch die Geistestaube schweben sah und die Stimme des
Vaters vernahm — die Frage richtete: Bist du es ... bis hin zur liebenswiirdigen Theresia vom
Kinde Jesu, die zu Mutter Agnes von Jesus sagte: ,,Die Schwestern kennen meine Leiden nicht;
als ich zum blauen Firmament emporschaute, dachte ich nur daran, den materiellen Himmel zu
bewundern, der andere verschlie3t sich mir mehr und mehr.“
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Wir wissen, dass die Glaubenserkenntnis jene Erkenntnis vorbereitet, die wir einmal im Him-
mel haben werden, wo wir Gott schauen werden von Angesicht zu Angesicht. Je mehr der
Glaube geldutert wird, umso mehr verschwindet an ihm das rein menschliche Beiwerk. Jesus
hat es vorhergesagt : ,Bisher habe ich in Bildern und Gleichnissen zu euch gesprochen; es
kommt die Stunde, in der ich unverhiillt vom Vater Kunde geben werde® (Joh. 16, 25). Je mehr
der Mensch im Glauben voranschreitet, umso weniger benétigt er Bilder und Gedanken, um
seine Seele zu gottlichen Begierden zu entflammen; es geniigt ein einfacher Blick in das Innere
des eigenen Geistes und die Gewissheit, hier den unendlichen Dreifaltigen wohnen zu haben,
um Geist und Seele zu sittigen und sich zu jedem Opfer bereit zu machen.

Wenn man diese Weise des Wachstums des Glaubens beachtet, dann begreift man auch, dass
mit dem Rat zum betrachtenden Gebet und dem Bemiihen darum noch nicht alles getan ist,
dass man sich auch darum bemithen muss, in seinem betrachtenden Gebet immer einfacher zu
werden. Sehr von Nutzen ist hier Bossuets ,Kurze und leichte Anleitung, um das Gebet im
Glauben und der einfachen Gegenwart Gottes zu tiben.“’ Nach all dem, was wir oben tiber das
Wesen des Wachstums unseres Glaubens vorausgeschickt haben, werden diese Worte, die wir
in Auswahl bringen, in ihrer Bedeutung offenbar werden.

»sMan muss sich daran gewthnen, seine Seele mit einem einfachen und liebeatmenden Blick
auf Gott und auf Jesus Christus, unsern Herrn, zu nihren; und man muss sie deshalb sanft den
Erwigungen, dem Reden und der Menge von Affekten entziehen, um sie in Einfalt, Ehrfurcht
und Aufmerksamkeit zu erhalten und sie so Gott ihrem einzigen und hochsten Gut, ihrem
ersten Anfang und letzten Ziel niherzu bringen.

Die Betrachtung ist sehr gut zu ihrer Zeit und tiberaus niitzlich im Anfange des geistlichen Le-
bens; aber man darf nicht dabei stehenbleiben, weil die Seele durch ihre Treue, sich abzutéten
und zu sammeln, gewohnlich ein reineres und innigeres Gebet erhilt, welches man das Gebet
der Einfalt nennen kann. Dieses besteht in einem einfachen Blick oder liebeatmender Auf-
merksamkeit auf einen gottlichen Gegenstand, sei dies nun Gott selbst oder eines seiner Ge-
heimnisse, oder irgendeine andere christliche Wahrheit. Die Seele gibt also die Erwiigung auf
und bleibt in stiller Beschauung, welche sie friedlich, aufmerksam und empfinglich fiir die got-
tlichen Wirkungen und Eindriicke erhilt, die der Heilige Geist ihr mitteilt.

Die Ubung dieses Gebetes muss gleich mit dem Erwachen beginnen, indem man einen Akt des
Glaubens an den gegenwirtigen Gott erweckt, der tiberall ist, und an Jesus Christus, dessen
Blicke uns nie verlassen werden, wiren wir auch im Mittelpunkt der Erde verborgen. Man kann
diesen Akt in fihlbarer und gewohnlicher Weise erwecken, wie wenn jemand innerlich
spriche: Ich glaube, dass mein Gott gegenwiirtig ist; oder es ist eine einfache Vergegenwirtigung
im Glauben, welche in reinerer und geistigerer Weise vor sich geht.

Man soll sich dann nicht vervielfiltigen, um mehrere andere Akte zu erwecken, sondern man
muss einfach aufmerksam auf diese Gegenwart Gottes achten und seinem géttlichen Blick
ausgesetzt bleiben, indem man in dieser andichtigen Aufmerksamkeit verharrt, solange unser

" In Grou: Handbuch fiir innerliche Seelen
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Herr uns die Gnade dazu verleiht, ohne sich zu bemiihen, etwas anderes zu tun, als was uns
eben begegnet; denn dieses Gebet ist ein Gebet mit Gott allein und eine Vereinigung, welche
alle andern Sonderaffekte der Seele im hochsten Grade in sich enthilt und die Seele zur Passiv-
itit befihigt, indem Gott der einzige Herr ihres Innern wird und in ganz besonderer Weise
darin wirkt. Je weniger titig das Geschopf ist, umso michtiger wirkt Gott; und da das Wirken
Gottes eine Ruhe ist, so wird ihm auch die Seele in diesem Gebet einigermaflen dhnlich, und
es werden ihr dabei wunderbare Wirkungen zuteil. Ist die Zeit des Gebetes gekommen, so muss
man es mit groer Ehrfurcht mit dem einfachen Gedanken an Gott beginnen, indem man
seinen Geist anruft und sich innig vereinigt mit Jesus Christus, und es dann in derselben Weise
fortsetzen. Dasselbe gilt vom mindlichen Gebet der heiligen Messe und selbst der Gewis-
senserforschung. Das Licht des Glaubens, welches uns zur Aufmerksamkeit auf Gott stets wach
erhilt, zeigt uns unsere kleinsten Unvollkommenheiten und erftillt uns mit Reue.

In derselben Weise muss man sich bei allen seinen Handlungen und in seinem ganzen Wandel
verhalten.

Es ist zu bemerken, dass sich diese wahre Einfalt in einem bestindigen Absterben und in
vollkommener Losschilung auswirkt, weil sie uns in einer willkommenen Geradheit auf Gott
hinschreiten lisst. Diese Gnade erhilt man aber nicht durch Nachdenken und Forschen,
sondern durch grofle Reinheit des Herzens und die wahre Verachtung und Abtdtung seiner
selbst. Wer sich scheut zu leiden, sich zu demiitigen, sich selbst abzusterben, wird nie dazu ge-
langen.

Man darf nicht vergessen, dass es eines der gréfiten Geheimnisse des geistlichen Lebens ist, dass
der Hl. Geist uns nicht nur durch Erleuchtungen, Trostungen und fithlbare Gnadenhilfen-
fuhrt,sondernauchdurchFinsternisse, Blindheit, Uberdruss, Traurigkeit und Empérung der
Leidenschaften. Ich sage noch mehr, dass dieser kreuzigende Weg notwendig ist, dass er gut,
der beste, der sicherste ist und uns schnell zur Vollkommenheit fiihrt. Eine erleuchtete Seele
schitzt die Fihrung Gottes sehr hoch, welcher zulisst, dass sie von den Geschopfen erprobt
und von Versuchungen bedringt wird, und sie begreift sehr wohl, dass dies eher Gnaden als
Ubel sind, da sie lieber mit dem Kreuz auf Kalvaria sterben, als in Wonne auf dem Thabor leb-
en will.*

Die Hoffnung

Man versteht unter dieser Tugend die sichere Erwartung der notwendigen Gnadenhilfe von
oben und der ewigen Anschauung Gottes als Endzustand. Der Grund fiir diese Erwartung kann
kein anderer sein als das Wort Christi. Gnade lisst sich im eigentlichen Sinne nicht verdienen.
Nur insoferne kann man von einem Verdienen der Gnade reden, als Gott ,aus Gnade“ eine
bestimmte Gnadenordnung festgesetzt hat und fiir eine gut verwendete Gnade eine andere
versprochen hat. Aber die erste Gnade, die ein weiteres Verdienen von Gnade ermdglicht,
kann in keiner Weise vom Menschen aus seiner Kraft erworben oder von Gott erzwungen
werden. So wenig der christliche Glaube ist, so wenig ist die Hoffnung ein unsicheres vages
Erwarten eines kiinftigen Ereignisses, sondern ein ganz sicheres Erwarten, ein Rechnen mit der
Gnade, ein Rechnen mit der Glorie.
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Aus dem Ziel, das sich ein Mensch setzt, kann sein Charakter erkannt werden, seine innere
Grofe oder seine Erbiarmlichkeit. Man erhofft nur, was man erlangen will; Gnade und Glorie
sich erhoffen, heif}t sie ersehnen, das heifdt jetzt und fiir die Ewigkeit ein Leben herbeiwiinsch-
en, das in seiner Heiligkeit unendlich hinausgeht tiber die Krifte des rein Menschlichen. Aus
der Tugend der Hoffnung kann also auf gromiitigen und hochherzigen Charakter geschlossen
werden.

Ebenso wie der Glaube, kann und muss auch die Hoffnung sich allmihlich entfalten. Diese
Entfaltung wird wieder in zweifacher Weise vor sich gehen. Einmal dadurch, dass das erhoffte
Ziel klarer gesehen und damit inbriinstiger verlangt und erwartet wird. Diese Art des
Wachstums hingt ganz eng mit der Entfaltung des Glaubenslebens zusammen. Die andere Art
der Entfaltung wird dadurch geschehen, dass der Grund der Hoffnung immer ausschliefllicher
Gott wird.

Gewiss weifl man und bekennt es, dass der Grund der Hoffnung die Barmherzigkeit Gottes ist.
Aber etwas anderes ist es, etwas erkennen, und etwas anderes, eine Erkenntnis bis zu ihren letz-
ten Konsequenzen zu leben. So sehr man meint, auf Gott allein sich zu stiitzen, es ist doch im-
mer auch die eigene Tugend, die uns hoffen lisst. Es ist nun durchaus nicht verboten, in den
Erfolgen, die man auf sittlichem Gebiet erringen kann, eine Bestirkung der Hoffnung auf die
schliefliche Vollendung zu sehen. Aber es ist ein Irrtum, in der eigenen Sittlichkeit die Ursache

des Heiles zu erblicken. Die Ursache ist der hilfreiche Gott.

Vielleicht baut man nicht auf die eigene Heiligkeit, aber man ist doch in Ruhe, nicht weil man
auf das unendliche Erbarmen Gottes hofft, sondern weil man nicht so grofle Fehler gewahrt,
die wegen des kiinftigen Gerichtes Besorgnis erregen konnten. Woher kommt diese Ruhe?
Kommt sie nicht aus einem Mangel an Einsicht in das Wesen der Heiligkeit? Ist es nicht eine
dhnliche Einstellung, wie sie auch derjenige zu besitzen scheint, der sich als guten Christen bez-
eichnet, weil er gelegentlich in eine Kirche eintritt und an einem besonderen Festtag eine
Predigt anhort! Ja wir kdnnen sagen, unsere Einstellung kommt daher, weil wir unsere eigene
Schwiiche nicht erfasst haben. Je niher aber ein Mensch dem gottlichen Licht kommt, umso
mehr erschrickt er iiber seine eigene Unheiligkeit; je mehr er erfihrt, was es heifdt, Gott ist treu,
umso mehr leidet er unter seiner Untreue. Daher kommt es, dass sich die Heiligen ftir die un-
heiligsten Menschen gehalten haben, und dass sie in duflerste Verzagtheit kamen und nichts
hatten, woran sie sich klammern konnten als einzig und allein — die Unermesslichkeit des got-
tlichen Erbarmens.

Unsere Hoffnung ist umso vollkommener, je ausschliesslicher der Grund des eigenen Heiles in
Gott gesehen wird, je weniger der Schmerz tiber die eigene Niedrigkeit ein Hindernis ftr das
Vertrauen ist.

Heif3t dies aber nicht dem Streben nach Vollkommenheit die Spitze abbrechen und in die Ver-
suchung zu vermessentlichem Vertrauen fithren? Wer diese Frage stellt, weifd erstens nicht, dass
die Sorge um das eigene Heil erst dort aufsteht, wo die eigene Niedrigkeit driickend empfunden
wird, wo man sein eigenes Leben in einem unendlichen Abstand sieht vom Leben Gottes; und
zweitens, dass die Tugend der Hoffnung kein Mensch aus sich erwecken kann, sondern ebenso
wie den Glauben nur in Folgsamkeit gegen Gottes Gnade. Der Gnade Gottes kann man nicht
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gleichzeitig folgen und ihr widersprechen, und daher ist auch vollkommenes Hoffen nicht ver-
einbar mit dem Wunsch nach einem unheiligen Leben.

Weder soll uns das Bewusstsein, ohne Siinde zu sein, ein Hindernis bilden, in Gott den al-
leinigen Grund unseres Heiles zu sehen, noch auch soll die Erkenntnis der Stindhaftigkeit eine
Spur von Unsicherheit in uns zuriicklassen tiber die restlose Tilgung der Schuld durch Gott.
Der hoffende Mensch wartet nicht auf seinen Richter, sondern auf seinen Retter. Wer immer
mehr seine Hoffnung auf Gott allein setzt und immer weniger auf sich selbst oder ein Ges-
chopf, der geht damit auch immer mehr ein auf das Gnadenwirken Gottes und macht sich
damit immer mehr empfinglich fiir Gott selbst.

Die Liebe

Das erste aller Gebote und zugleich das Prinzip und Ziel der andern ist das Gebot der
Gottesliebe. Die Liebe ist das Band der Vollkommenheit. Sie einigt nimlich unsere Seele mit
Gott und gibt allen unseren Kriften und Betitigungen die Richtung hin auf Gott. Mit ihr sind
die andern Tugenden gegeben. Glaube und Hoffnung setzt sie voraus und schliefit auch alle
andern Tugenden in sich, die ihr untergeordnet und von ihr belebt werden. Daher kann Paulus
sagen: ,Die Liebe ist langmiitig, die Liebe ist giitig, die Liebe ist nicht eifersiichtig, sie handelt
nicht unbescheiden, sie prahlt nicht, sie (iberhebt sich nicht, sucht nicht das ihre, kennt keine
Erbitterung” (I Kor. 13, 4f.); daher gilt das Wort Augustins: ,ama et fac, quod vis — liebe und
tue, was du willst*.

Die christliche Vollkommenheit besteht daher in der immer vollkommener getibten Gottes-
und Nichstenliebe.

Wenn wir hier von der Gottesliebe reden, so meinen wir die aus der Gnade flieRende tiberna-
tiirliche Liebe. Wir sind uns bewusst, dass es auch eine nattirliche Liebe zu Gott gibt. Es ist gut,
sich dartiber klar zu werden, dass wir schon von Natur aus dazu angelegt sind, Gott zu lieben,
ihn nicht nur irgendwie, sondern tiber alles zu lieben. Was nimlich der Verstand als hochstes
Gut erkennt, das muss auch der Wille umfassen. Unser geistiges Erkenntnisvermdgen aber be-
greift, wenn auch unvollkommen, Gott als das héchste und grenzenlose Gut, und daher ent-
steht auch das Verlangen nach diesem Gut. Da der Wille das Gute wollen muss — dazu ist er ja
erschaffen —, so muss er auch das hochste Gut, die Quelle alles Guten, wollen. Ja, es ist sogar
das Streben da, Gott, als den Urheber alles Guten, mehr als sich selbst zu lieben. So wie die
Hand sich opfert, um den ganzen Leib, von dem sie abhingig ist, zu schiitzen, so will jeder vor
allem die Quelle seines eigenen Seins bejahen, und daher hat auch der Mensch zu Gott, von
dem er ganz abhingt, eine grofere Zuneigung als zu sich selbst. Freilich ist diese natiirliche
Hinneigung durch die Erbsiinde und die personlichen Stinden geschwiicht, so dass der Mensch
Gott ohne Gnade nicht mehr zu lieben vermag als sich selbst. Aber die Neigung dazu ist
vorhanden und ist selbst im Verdammten nicht ausgeldscht.

Das Urteil unserer Vernunft iiber die Hinneigung, die wir von Natur zu Gott haben, wird
durch die Erfahrung bestiitigt. Sie sagt uns, dass das Herz des Menschen fiir ein unendliches
Gut geschaffen ist. Der Wille hat in gewissem Sinn ein unendliches Verlangen. ,So schranken-
los Gott ist im Geben, so schrankenlos ist die Seele im Nehmen.“ Gott allein vermag auf ihn
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eine unwiderstehliche Anziehung auszuiiben; den Reizen der geschaffenen Welt gegeniiber

bleibt er frei.

Wir staunen tiber unsere eigene Natur, tiber die Hohe des sittlichen Strebens, wie es von Natur
in den Menschen hineingelegt wurde. Aber wir miissen hinzufiigen, dass Gott von uns eine
Uibernatiirliche Liebe verlangt. Diese Ubernatirliche Liebe zu Gott ist eine Liebe der
Freundschaft. Der natiirlichen Vernunft ist es unzuginglich, dass Gott und Mensch im
Freundschaftsverhiltnis stehen sollten. Der natiirliche Mensch kann es verstehen, dass man
Gott bewundert und achtet, dass man ihn durch einen dufleren Kult verehrt; dass man aber
Freundschaft haben kann mit dem unendlich Uberlegenen, Unbegreiflichen, scheint ihm un-
fassbar zu sein. Was der Vernunft unfassbar ist, das wird durch den Glauben auf Grund der
Offenbarung erfassbar. Durch unsern Glauben nimlich haben wir erkannt, dass die Grundlage
jeder echten und wahren Freundschaft — die Gemeinschaft des Lebens — durch die Gnade, die
dem Geschopf gegeben wird, vorhanden ist. Wihrend die Grundlage der natiirlichen
Gottesliebe die Erschaffung ist, so ist das Fundament der freundschaftlichen Gottesliebe die
Teilnahme am gottlichen Leben, die Gnade.

Die Liebe der Freundschaft ist die Liebe des Wohlgefallens, des Wohlwollens und Wohltuens;

sie ist eine titige und groimiitige Liebe und schliefit in sich eine dreifache Tat ein:

Ein Ausgehen aus sich selbst, um dem andern wohl zu tun.

Ein sich einigen mit dem andern durch die Mitteilung der eigenen Gedanken und Wiinsche.
Ein sich opfern fiir den andern, um dem andern die Erreichung seiner Ziele zu ermoglichen.

Diese Begriffsbestimmung der freundschaftlichen Liebe gewinnt erst Leben, wenn man sie in
der Verwirklichung von Seiten Gottes schaut.

Das Ausgehen aus sich selbst, um wohlzutun, das sich einigen und sich opfern, zeigt sich uns
am wunderbarsten in der Menschwerdung, in der sich das Wohltun an der Kreatur, das mit der
Erschaffung seinen Anfang genommen hat, vollendet in der Vereinigung der menschlichen mit
der gottlichen Natur. Die Selbstopferung hat im Kreuz seinen tiefsten Ausdruck gefunden.
Diese Liebe Gottes, des Urhebers der Gnade, ist das Fundament der iibernatirlichen
Gottesliebe, die daher die genannten drei Kennzeichen besitzen wird. Die Liebe Gottes zum
Kinde Gottes verlangt von diesem eine Antwort, verlangt die Liebe Gottes tiber alles bis zum
Selbstopfer.

Wir mussen Gott lieben durch die Erftllung seines Willens. Sein Wille wird uns aus den
verschiedenen Geboten klar. Es wird immer Zeiten und Gelegenheiten geben, wo die Erfillung
der allgemeinen Gebote uns schwer fillt, wo die gefallene Natur uns nach abwirts ziehen will.
Da verlangt die Liebe von uns, dass wir hart sind mit uns selbst. Es ist das Zeichen eines de-
miitigen Geistes, wenn man sich auch immer wieder mahnen lisst, sich vor der schweren Siin-
de zu hiiten und Furcht zu haben vor sich selbst. , Wer steht, sehe zu, dass er nicht falle.*

Aber trotz aller Demut und Selbsterkenntnis, dass wir nicht sicher sind vor der schweren Siin-
de, verlangen wir nach mehr, nach einem besseren Erweis unserer Gottesliebe als die Meidung
der schweren Siinde. Wir sind sogar enttiuscht, wenn man uns sagt, es sei ein hoher Grad von
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Gottesliebe, wenn man auch in unwichtigeren Dingen sich vom gottlichen Willen nicht ent-
fernt. Es ist klar, dass wir es gerne anerkennen, dass ein Mensch, der bewusst mit allen
Halbheiten im Dienste Gottes bricht, anders gesagt, der keine lisslichen Siinden zulassen will,
ein sehr frommer Mensch ist; aber es ist uns dies zu negativ ausgedriickt, und wir verlangen
nach einer besseren Erklirung, worin die Gottesliebe liegt. Es ist in der Tat so, dass diese Erkli-
rung, dass man sich vor Stinden aller Art hiiten muss, wenn man Gott lieben will, wie auch die
schonere Ausdrucksweise, dass man den gottlichen Willen ganz erfiillen muss, wenn man seine
Liebe beweisen will, richtig und gut ist; aber es kommt darin nicht das zum Ausdruck, was das
Kind Gottes vom Knecht Gottes unterscheidet; es ist damit nicht gesagt, worin sich die Liebe
des Gottesfreundes von der Liebe des bloRen Geschopfes unterscheidet.

Wir stellen also die Frage, worin zeigt sich die Liebe des Gotteskindes! Das erste und wichtigste,
was in der Seele des Gotteskindes vor sich gehen muss, ist die siiflschmerzliche Erkenntnis:
Deus caritas est, Gott ist die Liebe, und ich werde von der Liebe geliebt! Zuerst muss die Seele
aufwachen, um das Grofle, was der Herr ihr ohne Unterlass schenkt, zu gewahren. Die Erful-
lung der Gebote Gottes fithrt dazu, diese Liebe Gottes immer tiefer zu erfassen. Wenn wir seh-
en wollen, auf welchem Weg Jesus uns zu dieser Erkenntnis und damit auch zur ganz groflen
starken Liebe fithren will, miissen wir nur hinblicken auf die Weise, wie er seine Jiinger auf den
Weg der Gottesliebe gewiesen hat.

Lange hat Jesus gewartet, bevor er den Jiingern das Geheimnis seiner Liebe kundgetan hat.
Zuerst hat er ihnen den so hart scheinenden Auftrag gegeben, das Reich Gottes zu verkiinden,
dabei aber nichts mitzunehmen, was zum Lebensunterhalt notwendig ist: ,Nehmt weder Gold
noch Silber, noch sonstiges Geld in euren Giirteln mit, keine Reisetasche, nicht zwei Rocke,
keine Schuhe, keinen Stock.“ (Mt. 10, 9f.) Gelegentlich hat er sie dann gefragt: ,Hat euch etwas
gemangelt?“

Und sie bekannten: ,Es hat uns nicht gemangelt.“ (Lk. 22, 35 f.) Was war also der Sinn des
harten Gebotes? Sie hatten erfahren, dass nicht sie fiir sich sorgten, sondern der Herr. Immer
wieder aufs neue machten sie die iberraschende Erfahrung: Wir sind nicht verlassen! So haben
sie am eigenen Leib die Wahrheit des Heilandswortes erfahren: ,Suchet das Reich Gottes und
seine Gerechtigkeit, und alles wird euch hinzugegeben werden!“ Die Erfahrung, die die Apostel
hier machten, kann jeder von uns auch machen. Was erschwert denn die Erfiillung der
einzelnen Gebote manchmal so auflerordentlich? Ist es nicht die Furcht, man konnte dabei zu
kurz kommen! Ist es nicht die Angst vor irgendeiner Entbehrung, einem Schaden, den man
nimmt, wenn man sich so ganz an das Wort Gottes hilt? Wo immer aber dieses oft auch im
Alltagsleben so hart scheinende Gebot gehalten wird, gerade dort erfihrt man auch, wie man
gerade dadurch bereichert wird und den kostlichsten Frieden geniefien darf.

Der Herr gibt noch eine andere Unterweisung. Kaum sind die Jiinger von ihrer ersten Mission
zuriickgekehrt, so werden sie schon vor eine neue unldsbare Aufgabe gestellt. Ein Heer von
Menschen steht an wiister Stitte und hat den Worten Jesu gelauscht, und nun ist es spit, die
Leute sind hungrig, und die Apostel sollen fiir Nahrung sorgen. Zuerst sollen sie sich ganz klar
werden, wie weit sie helfen konnten. Sie zihlen alle Vorrite zusammen, und nachdem sie das
getan haben, kommen sie zu dem Schluss, es ist zu wenig, was wir tun kénnen, wir kénnen
nicht helfen. In diesem Augenblick erhalten sie vom Herrn den Auftrag: ,Geht, teilt das Brot
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und die Fische aus!“ Mit welchem inneren Widerstreben mogen sie diesen Auftrag ausgefiihrt
haben! Es gab hier auch wirklich viel, was man gegen diesen Befehl hitte einwenden kénnen.
Erstens ist die Hilfe soviel wie nichts; zweitens was werden die vielen andern, die nichts
bekommen, sagen! Sie werden nur zu murren anfangen. Jesus aber erzieht seine Jiinger dazu,
fiir die andern Menschen zu sorgen und dabei bis zur Grenze des Moglichen zu gehen. Bei ih-
nen soll es nicht so sein, dass Hilfe versagt wird, weil sie nur zum geringen Teil geleistet werden
kann. Die Jinger sollen stets tun, was sie tun kdonnen. Indem sie nun alle ihre Vorriite aus-
teilen, lernen sie dabei wieder, wie Gott dort hilfreich eingreift, wo man selbst das Letzte
geleistet hat; sie konnen die Fille und die Zartheit der Menschenliebe Jesu bewundern.

Wenige Stunden nachher erleben sie auf die eindrucksvollste Weise, wie der Herr fiir sie sorgt.
Wieder einmal sind sie allein auf dem See und haben mit widrigem Wind zu kimpfen. Da
kommt der Herr auf den Wellen schreitend zu ihnen. Die Jiinger, vor allem Petrus auf den
Wasserwogen, erfahren die hilfreiche Sorge des Herrn. Und was geschieht nach dieser inneren
Vorbereitung? Der Herr offenbart in der Synagoge von Kapharnaum seine nattirlich nicht mehr
fassbare Liebe, seinen Willen, alle Menschen mit dem Brot, das vom Himmel kommt, zu
speisen, den Menschen sein Fleisch und sein Blut zur Nahrung zu geben, und deutet damit an,
dass diese Speise erst durch sein Sterben moglich werden wird. Er enthillt also zugleich seine
Liebe bis zum Tod. Die Jiinger sind vorbereitet genug, um dieses Wort gliubig anzunehmen;
aber es ist noch zu hoch fiir sie, zu geistig, als dass ihr Gemiit auch davon bertihrt werden
konnte. Spiter aber werden sie von dieser Wahrheit, von der Wirklichkeit der Uberfiille der
Gottesliebe auch in ihrem Herzen getroffen werden. Es war bei der unmittelbaren Vorbereitung
auf ihre erste heilige Kommunion, da sie in ihrem Herzen und in ihrem ganzen Gemiit aufs
tiefste sich verwundet fithlten, als sie den Herrn sahen, wie er aufstand, um jedem einzelnen
von ihnen den niedersten Sklavendienst zu verrichten, wie er sich niederneigte, um ihnen die
Ftifle zu waschen. Da wachten sie erst ganz auf, da kam es ihnen erst zum Bewusstsein, dafl der
Herr, der doch wahrlich ihr Herr war, schon immer unter ihnen weilte, wie wenn er ihr Diener
wire. Da wurden sie so klein vor dem groflen Gott, dass sie sich nun nicht mehr striubten,
sondern einfach geschehen lieRen, wenn er nun ihnen auch sein Fleisch und sein Blut reichte,
das Sakrament der Liebe das erstemal spendete.

Soll die Liebe des Gotteskindes aufwachen, dann muss durch die treue Erfullung der gottlichen
Gebote immer klarer werden, mit welchem Ubermaf von Liebe Gott uns zuerst geliebt hat;
wenn man ganz kleinlaut geworden ist vor Gott und nur mehr vor ihm schweigen kann, dann
erst nimmt man auf, welche Gabe uns zuteil wird. ,Wenn du die Gabe ken ntest!“

Es ist klar, dass wir nicht immer ,erleben® kénnen, mit welcher Liebe wir geliebt werden, und
dass unser Empfinden immer wieder unendlich weit hinter der Wirklichkeit zurtickbleiben
wird. So geht es uns ja auch oft bei ganz natiirlichen Ereignissen, die an und fiir sich unser
ganzes Herz in Bewegung, in Freude oder Trauer stiirzen miissten; infolge der Grofle des Erleb-
nisses empfinden wir zunichst tiberhaupt nichts und wundern uns tber unsere Emp-
findungslosigkeit. Aber auch wenn ich nichts empfinde und mir ganz kalt und gleichgiiltig
vorkomme, so kann ich dennoch mir sagen, dass ich die héchste Gewissheit dariiber habe, von
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Gott in unbeschreiblicher Weise geliebt zu werden, von ihm bereichert zu sein, so reich zu sein,
dass ich eigentlich nicht imstande bin, mir noch etwas zu wiinschen.

Wenn meine Liebe zu Gott stark werden soll, dann muss also zuerst diese Einsicht, von der
Liebe geliebt zu sein, in uns Raum gewonnen haben. Man muss klar sein, dass uns Gott nichts
Geringeres als sich selbst zum Geschenk macht, und als notwendige Folge muss sich daraus
ergeben, dass man sich selbst nicht mehr gehdren will, sondern sein Selbst an Gott tibergibt.
Man muss es im Glauben festhalten, dass Gott ein Gott ist, der nur ,verwundet, um zu heilen,
und nur tdtet, um lebendig zu machen®, das heift, man muss in allen Schwierigkeiten des
Daseins und in allen Leiden Wirkungen der Liebe Gottes zu uns sehen. Wenn in der Seele
einmal diese Gesinnung sich Bahn bricht, dann entsteht in ihr wieder eine neue Bereitschaft
zur Entsagung. Sie weifd sich im Besitz so groler Gnaden, im Besitz Gottes selbst, weifd auch,
dass sie gegen ihren Willen, ohne ihre Zustimmung niemals dieses Gutes beraubt werden wird,
und so entsteht in ihr eine neue Gelassenheit den verschiedenen Schwierigkeiten und Zustin-
den in ihrem Innern gegeniiber. Sie ist iberzeugt, dass sich nichts Wesentliches dndert, solange
sie Gott liebt.

Es ist das Zeichen einer michtigen Gottesliebe, wenn der Mensch bereit ist, sich von Gott
lieben zu lassen, wenn er von der Uberschwenglichkeit seiner ununterbrochenen Liebe mehr
iberzeugt ist als von der eigenen Existenz. Es ist das Zeichen der Liebe und — wenn man sich so
ausdriicken darf — es ist das Zeichen, dass man es versteht, Gott eine Wohltat zu erweisen, Gott
zu erfreuen. Ist es fiir uns nicht eine Wohltat, wenn wir einen Menschen finden, dem wir uns
offenbaren kénnen, bei dem wir uns verstanden wissen, der uns mit Freude anhdrt und uns bis
zum Ende anhort! War es nicht eine Wohltat fiir Jesus, wenn in Bethanien Maria seinen
Worten hochste Aufmerksamkeit zuwandte, und hat sie damit dem Herrn nicht mehr ges-
chenkt als Martha, die sich bemiihte, Jesus zu bedienen?

Man kann nicht besser Gott seine Liebe erweisen, als wenn man selbst schweigt und Gott reden
lisst. Das heiflt nicht in alberner Weise seine eigene Verstandestitigkeit ausschalten und ein-
fach nichts tun, sondern das heifdt ohne Vorbehalt alles aufnehmen wollen, was Gott uns
durch seinen Sohn geoffenbart hat. Dabei ist es wesentlich, dass man Gott nicht sofort in die
Rede fillt, um seine Gedanken auszusprechen. Jene Menschen, die vor Gott schweigen, das
sind diejenigen, die Gott das Wertvollste schenken; sie tiberlassen ihm ihren Verstand, ihr
Gedichtnis, ihren freien Willen, und deshalb werden ihre Seelenkrifte ganz in Gott getaucht.
Wenn sich solche Menschen nun selbstindig betitigen, so tun sie dies nach der Weise Christi.
Mit sicherem Instinkt finden sie, was Gott angenehm ist, sie erhalten den Sinn Christi.

Haben wir schon einmal beachtet, wie verschieden die Freunde Christi sich dem Herrn
gegeniiber verhalten? Ein treffliches Beispiel zur Veranschaulichung des Gesagten ist die
Begebenheit, die vom letzten Besuch Jesu in Bethanien erzihlt wird. Jesus im Kreis seiner
Jinger — Maria, Martha und Lazarus sind auch anwesend. Woriiber die Unterhaltung ging,
wissen wir nicht, aber kaum einer wird gespiirt haben, dass dieses Gastmahl anders war als die
anderen, und dass es das letzte Mahl in Bethanien gewesen ist. Ja, wie wenig riicksichtsvoll und
laut sich die Jiinger benommen haben ohne Einfiihlung fiir das, was in der Seele Jesu vor sich
ging, siecht man aus ihren Reden, die sie nach der Salbung Jesu durch Maria fithrten. Auch jetzt,
da dies geschehen war, merkten sie kaum das Unschickliche ihres Betragens. Es wire doch
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schlieflich Sache des Herrn gewesen, eine abwehrende Geste zu machen; und mit dem Tadel,
den Judas und mit ihm viele andere gedankenlos aussprachen, haben sie doch auch Jesus ver-
letzt. Maria aber, die so gut zuzuhoren verstand, hat nun bei diesem Gastmahl das Schweigen
Jesu verstanden, und indem sie ihr kostbares Salbol tiber ihn ausgegossen hat, hat sie ihm jene
Aufmerksamkeit erwiesen, jenes Verstindnis fiir das, was seine Seele bewegte und was der Hei-
land vergebens bei seinen Jiingern gesucht hat. Diese Salbung war eine Handlung, die mit den
Gedanken des Herrn bei diesem letzten Mahl tibereinklang: ,Das ist die Salbe, die sie fiir mein
Begribnis aufbewahrt hat“. Also hat mich Maria zum Begribnis gesalbt. — Dieses Mitgehen
erfillte die Seele Jesu mit Trost. Da gab es in dem Kreis seiner Freunde doch wenigstens eine
Seele, die bei ihm war und ihn nicht verlie. Das Zeichen der echten tiefen Liebe zu Gott ist
also der Wille, von ihm sich das schenken zu lassen, was er schenken will, und wiederum ihm
dies zu tiberlassen, was ihn erfreuen kann. So wie die Liebe Gottes zu uns immer da ist, so soll
auch unsere Liebe immer da sein und sich bewihren. Nicht durch einmalige grole Opfer wird
daher Gott zufrieden gestellt, sondern durch die fortgesetzte Zustimmung zu den tiglichen
Opfern. Sind sie auch klein, so kénnen sie doch Zeichen einer groflen Liebe sein, und darauf
kommt es an. Aus der Bereitwilligkeit, mit der man den tiglichen Mithen zustimmt, mit der
man sich von Gott ,berauben® lisst, kann man das Maf seiner Liebe zu Gott erkennen. Da
kommt es immer wieder zu dem, was ja die Liebe kennzeichnet, zur Vereinigung mit Gott. Zur
Vereinigung gehort das volle Zusammenklingen des gottlichen und des geschopflichen Willens
(wer sich mit dem Willen Gottes vereint, ist mit Gott selbst vereint). Bei meinen Opfern, die
ich freiwillig darbringe, weifl ich nun nie, ob sie auch ganz nach dem Willen Gottes sind. Sie
bezeugen zwar meinen guten Willen, aber nie wird man jene Freude der vollkommenen Ver-
einigung mit Gold erleben, wie es dann der Fall ist, wenn man sich bei seinem Opfer bewusst
ist, das zu tun, was Gott verlangt. Die Ubung der Liebe Gott gegeniiber wird also vor allem da-
rin bestehen, das zu wollen, was Gott will; sie wird sich in einer peinlich genauen Pflichterfiil-
lung erweisen, im Gehorsam gegeniiber den Vorgesetzten, in der Treue gegeniiber tibernom-
menen Verpflichtungen, im Gehorsam gegeniiber dem Priester, den man sich zum Beichtvater
erwithlt hat.

Wenn man beachtet, was das gottliche Leben ist, dass es dabei darauf ankommt, mit Gott ,ein
Geist zu werden®, dann wird man diese religidse Haltung verstehen. Die vollkommene Unter-
werfung unter den Willen Gottes ftihrt naturgemifl dazu, dass der Mensch immer heiliger wird.
Denn ,dies ist der Wille Gottes, eure Heiligung“. Das Bild Christi, des Sohnes Gottes, zeichnet
sich immer klarer in ihm ab, die Gesinnungen Christi, sein Denken, Wollen und Fiihlen wa-
chen immer mehr in ihm auf, und aus dem passiven sich Gott Uberlassen und Gehorchen wird
die neue Aktivitit geboren, die Tatkraft Christi. Mit derselben Sicherheit, mit der der Wille
Gottes erkannt, geliebt und erfullt wird, mit der gleichen Sicherheit wird nun auch erkannt,
was den Menschen not tut, und auf welchem Weg ihnen geholfen werden kann. In dem
Menschen, der sich nicht gegen die Geburt Gottes in seiner Seele striubt, wird jene Nichsten-
liebe wach, die mit Weisheit und Klugheit gepaart ist und die, trotz aller Bereitschaft zum

Ganzopfer fiir das Wohl des Nichsten, dennoch nichts Krampfartiges und Krankhaftes an sich
hat.

Die grofle Aufgabe, die dem Menschen gestellt ist, besteht darin, sich durch die Entsagung
bereit zu machen fir Gott. Wo immer der Mensch frei ist von Eigenliebe, dort teilt sich Gott
ihm mit, da wird Gott in ihm geboren, und auf Grund dieser gottlichen Geburt vermag er das
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iber die menschliche Natur unendlich hinausgehende Leben des Glaubens, der Hoffnung und
der Liebe zu leben. Wie wir gesehen haben, bedeutet dieses Leben eine sehr weitgehende
Entsagung. Sie geht so weit, dass der Mensch schliefilich sagen kann: Ich habe alles gegeben, ich
laufe leicht.

Aber dennoch tritt keine Verarmung ein, sondern an Stelle jener Giiter, die man gewdhnlich
festhalten will, tritt nun der Reichtum des Lebens Gottes. Er lebt in tiefster Gemeinschaft mit
Gott, dem Dreieinigen. Er lebt kein Sonderleben mehr, er lebt nicht fur sich, sorgt nicht fiir
sich, er kennt nur eine Sorge, die Verherrlichung des Dreieinigen. Er lebt mit Christus ge-
meinsam ein Leben. Er lebt das Leben Christi. Seine Seele ist empfinglich fiir den leisesten
Hauch des Heiligen Geistes.

Sein Leben, das nur der Verherrlichung Gottes dienen will, kann nicht verborgen bleiben, so
wenig die Stadt auf dem Berge verborgen bleibt; sein Wort kann man nicht einfach iiberhéren,
wie man das ,Rauschen gewaltiger Wasser und das Rollen des Donners® nicht tiberhéren kann,
und dies ist der Fall, obwohl man seine Stimme nicht auf den Gassen hort, obwohl sie so sanft
ist, ,wie wenn der Harfenspieler seine Harfe schligt“. Der Reichtum der mit Christus geeinten
Seele tritt nach auflen in Erscheinung, und dieser Reichtum ist fiir Jesus ein Grund zur Selig-
preisung, denn, wer hat, dem wird gegeben werden, und er wird in Uberfluss haben. Der
Reichtum der Seele zeigt sich ausgedriickt in den letzten Seligpreisungen.

Die Auswirkung der Gemeinschaft mit Jesus Christus (Die Tu-

gendfiille)

Selig sind die Barmehrzigen, sie werden Barmherzigkeit erlangen!

Barmherzig ist ein Mensch, der sich zu dem Bediirftigen niederneigt, der mit seinem Reichtum
der Not des Nichsten abhilft. Das Erbarmen setzt die Moglichkeit, Hilfe zu leisten, voraus;
daher kommt es zuerst Gott zu, der sich tiber alle Kreaturen beugt und den Abgrund ihrer
Armut mit seinem Reichtum erfiillt. Kein Geschopf ist von der barmherzigen Liebe des
Schopfers ausgenommen. Eine andere Voraussetzung flir das Erbarmen ist die Erkenntnis der
Bediirftigkeit des anderen. Es missen uns zuerst die Augen aufgehen fiir die Not der Welt,
bevor wir uns um sie bekiimmern. Je mehr der Geist Gottes von uns Besitz ergreifen kann, je
mehr die Weisheit Gottes in uns ,hineingeboren“ wird, umso mehr sieht man auch hinein in
die Tiefen der menschlichen Armut und Bediirftigkeit, umso dhnlicher kann man auch Gott
sein in seinem Erbarmen.

Wer mit Gott die Welt betrachtet, sieht sie in einem weit bediirftigeren Zustand, als sie sich
selbst sieht. Er sieht den Bettler, der ihn um eine Gabe bittet, in einem viel 4&rmeren Zustand,
als dieser sich selbst erblickt, und auch in jenen, die sagen, ich bin reich und habe Uberfluss
und bedarf nichts, wird er nichts als Bediirftigkeit sehen.

Die erbarmende Nichstenliebe ist wesentlich mit dem Christentum verbunden; sie steht an der
Wiege des Christentums und ist ganz allgemein, sie nimmt also niemanden aus. Das Gebot des
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Herrn: ,Liebet eure Feinde, betet fiir die, die euch verfolgen, dann werdet ihr Kinder eures
himmlischen Vaters, der seine Sonne aufgehen lisst iiber Gute und Bose und regnen lisst iiber
Gerechte und Ungerechte® (Mt. 5, 44 f.), wurde von seinen Aposteln weiter getragen: ,Segnet,
die euch verfolgen, segnet und verflucht sie nicht!“ (Rém. 12, 14). ,Wenn deinen Feind hun-
gert, gib ihm vielmehr zu essen, wenn ihn durstet, gib ihm zu trinken! Wenn du das tust, sam-

melst du glithende Kohlen auf sein Haupt® (Rom. 12, 20).

Das Erbarmen mit dem Néchsten, auch mit seinem Feinde, ist nicht ein Rat, sondern ein Ge-
bot und gilt nicht nur fir die Vollkommenen, sondern fiir alle Christen. Es ist ein wahrhaft
ibernatiirliches Tun, aber wir Christen wissen ja, dass wir nicht auf unsere natiirliche Kraft
allein angewiesen sind, sondern dass wir eben tibermenschliche Krifte besitzen. Dieses Gebot
der erbarmenden Feindesliebe wird nicht erfiillt werden kénnen, wenn nicht zuerst die Liebe
auch dem Freund erwiesen wird, und wenn diese Liebe dem Freunde gegentiber nicht zuerst in
der leichten Form, das heifdt in materiellen Dingen geleistet wird.

Wir besitzen wohl tibernatiirliche Krifte, aber in uns steckt auch noch der alte Mensch mit
seinen niederen, selbstsiichtigen Geliisten, und daher wird oft dem notleidenden Bruder nicht
der geringste Dienst in rechter Weise geleistet. Jakobus beklagt diesen Fehler schon: ,Kommt
da in eure Versammlung ein Mann mit goldenem Ring und in prichtigem Gewande und auch
ein Armer in schmutzigem Kleid, und richtet ihr eure Blicke auf den mit dem prichtigen
Gewande und sagt zu ihm: Setz dich hieher auf den bequemen Platz! zu dem Armen aber: Stell
dich dorthin oder setz* dich da unten an meinen Schemel! — kommt ihr da nicht mit euch
selbst in Zweifel und lasst euch von bésen Gedanken leiten? .... Da ist ein Bruder oder eine
Schwester, denen es an der notigen Kleidung und an der tiglichen Nahrung fehlt. Wenn nun
einer von euch zu ihnen sagt: Geht in Frieden, wiirmt euch und sittigt euch! er aber ihnen
nicht gibt, was zum Leben notig ist, was ntitzt das ...“ (Jak. 2, 2 ff.; 2, 15 1))

Wir nennen die Unterstiitzung der Armen in materieller Weise die niederste und leichteste
Form der Nichstenliebe, weil sie im Vergleich zu den andern Formen der erbarmenden Liebe
die einfachste und leichteste Art darstellt. Tatsidchlich erfordert sie aber von uns sehr viel.
Freilich, wenn man glaubt, genug getan zu haben, indem man Geld, das man entbehren kann,
weiterschenkt, dann ist das Erbarmen nicht schwer; aber wie oft ist es mit wirklichen,
spiirbaren Opfern verbunden!

Wir kennen die Parabel vom barmherzigen Samaritan. Wir verurteilen den Priester und Le-
viten, die den halb Erschlagenen sehen und doch voriibergehen; wir finden es so selbstverstind-
lich, dass der Samariter nicht vortibergeht, sondern dem Armen hilft. Ist es auch so
selbstverstindlich, dass wir selbst in dhnlicher Lage dem Beispiel des Samariters folgen? Was
hitten wir in einer dhnlichen Lage getan? Wir hitten geholfen, aber wahrscheinlich auf eine
andere Weise. Wir hitten bei der Hilfeleistung nicht vergessen, dafl wir selbst auch noch
wichtige Geschifte zu besorgen und deshalb nicht viel Zeit haben; wir hitten die Lage des Ar-
men zu erleichtern gesucht, aber unsere Unwissenheit, wie man Verwundete behandelt, hitte
uns die Moglichkeit gegeben, mit ruhigem Gewissen wieder fortzugehen und blof§ das Notige zu
veranlassen; wir hitten moglichst rasch einem andern die Sorge fiir den Verwundeten
aufgebiirdet und hitten uns dann schnell aus dem Staub gemacht.
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Maoglich, dass wir auch in diesem Fall selbstloser gehandelt hiitten, aber kommt es nicht hiufig
vor, dass wir uns Menschen, die uns suchen, die von uns etwas wollen, entziehen? Wir sehen
uns selbst in bediirftigem Zustand. Wir sind eingedeckt mit Arbeit und wissen noch nicht, wie
wir sie bewiltigen konnen werden; da kommt jemand und will uns zum Mittriiger seiner Last
machen; wir brauchen unsere Zeit, und ein anderer will sie uns nehmen; wir miissen Ruhe ha-
ben, und ein anderer beansprucht uns. Ist es wichtiger, dass ich fiir mich sorge als fiir den an-
dern? Wie weit soll man da gehen im Verzicht auf sich selbst und in der Sorge fiir den andern?
Gewiss, man kann bald jenes Maf} an erbarmender Nichstenliebe finden, das dem Gebot
gerecht wird und das Gewissen beschwichtigt; aber man sieht auch, wie sich gerade hier im
Helfenwollen Méglichkeiten bieten, die Tugend bis zum Heroismus zu tiben. Es ist ein Hero-
ismus moglich im alltiglichen Gemeinschafts- und Familienleben, und es ist sicher, dass man
jene Menschen, die sich dem andern zuliebe zuriickstellen, als die wertvollsten und lieb-
wertesten ansieht.

Eine unzihlbare Schar von Menschen hat sich die Ubung der Nichstenliebe in dieser materiel-
len Form zu ihrem Lebensprogramm gemacht. Es sind die groflen Wohltiter der Menschen.
Man kann diesen Beruf in sich verspiiren und sich ihm auch hingeben, aber der Weg bis zur
Vollendung ist hier wie tiberall ein weiter Weg und erfordert immer wieder neue Anstrengung-
en. Zwei Menschen konnen sich entschlielen, mit dem Einsatz ihrer ganzen Kraft dem andern
zu dienen, und doch, wie verschieden fillt dieser Dienst aus! Einst hatten die Jiinger des Fran-
ziskus einen Aussitzigen zu betreuen und sicher haben sie sich die grofite Mithe gegeben. Aber
der Aussiitzige war mit ihrem Dienst nicht zufrieden und schimpfte und fluchte tiber sein Los
und verlangte schliefflich, vom heiligen Franz selbst gepflegt zu werden. Unter seiner Pflege
wurde er ruhig, ja unter der Berithrung seiner Hinde wurde er gesund. Daraus sieht man, dass
es bei allen Werken der Nichstenliebe nicht nur auf den guten Willen ankommt, sondern auch
auf den Grad der zustindlichen Heiligkeit, das heiflt auf den Grad der Gottverbundenheit.

Je inniger ein Mensch mit Gott geeint ist, umso tiefer ist sein Glaube, umso klarer, eindrucksv-
oller erfasst er seinen Mitmenschen als das bediirftige Glied am Leibe Christi, umso mehr ist er
erschiittert davon, dass Christus der Herr ihm selbst in der Gestalt dieses Armen erscheint, und
umso zarter und behutsamer, mit umso groéferer Liebe vermag er daher auch den Dienst am
Menschen zu versehen. Je mehr Gott in der Seele eines Menschen geboren ist, je berechtigter
sich der Mensch fiihlen kann als ,Sohn® Gottes, umso lebendiger ersteht auch in ihm die Liebe
Christi, die ihn dringt, umso mehr darf er den Nichsten lieben mit der Liebe Christi, als der
Jiinger Christi.

Man kann die erbarmende materielle Nichstenliebe bis zum Heroismus tiben, ohne besonders
in die Augen springende Werke zu tun, blo3 mit den allen Menschen moglichen Hilfeleistung-
en. So grofl und schén ein Leben ist, das in dieser Weise dem Nichsten zu dienen sucht, der
Dienst darf sich nicht in materieller Hilfe erschopfen. Christus der Herr ist nicht zuerst
gekommen, um die leibliche Not von den Menschen zu nehmen, sondern sie von dem Stin-
denelend zu befreien. So muss auch der Christ ein Erbarmen haben mit den Menschen, die tief
in der Stinde stecken. Auch hier darf nicht unterschieden werden zwischen Freund und Feind,
und eine notwendige Vorarbeit, die man leisten muss, um das christliche Denken zu férdern,
besteht darin, die Schranken, die durch angelernte Vorurteile gegen bestimmte Menschen und
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Menschengruppen aufgerichtet wurden, wieder niederzureiflen, so dass man den Weg zum
Menschen wieder findet.

Ein ergreifendes Beispiel, in welcher Weise man solche Hindernisse tiberwinden muss, hat uns
der Herr gegeben, als er in Sichar mit der Samariterin zusammentraf. Der Heiland sa} am
Brunnen, als die Frau kam, um Wasser zu schopfen. Die Regel, nach der ein Rabbi ein
Gesprich mit einer Frau vermied, durchbrach er und sprach sie an. Er scheute sich sogar nicht,
diese Samariterin um eine Gefilligkeit, um einen Trank Wasser zu bitten. Diese Bitte war nicht
nur eine ,kluge® Form, das Gesprich zu beginnen, sondern war darin begriindet, dass der Herr
von der weiten Wanderung ermiidet wirklich an Durst litt.

Wie schwer ist es oft, ein Gesprich mit einem Menschen zu beginnen, von dem man meint, er
sei einem nicht gut gesinnt, ihn um eine Hilfeleistung zu bitten und damit ihm den Triumph
zu gewihren, seinem Gegner eine Gnade erweisen zu konnen. Wie haben wir in dhnlichen
Fillen Furcht vor dieser Demiitigung und wie ziehen wir es vor, lieber zu leiden, als vom
Gegner uns einen Dienst erweisen zu lassen, von einem Gegner, den wir nicht einmal kennen,
von dem wir gar nichts wissen, ausgenommen vielleicht die Tatsache, dass er gegen unseren
Stand oder unsere Lebensauffassung ein Vorurteil hat. Wir werden den Menschen von diesem
Vorurteil aber nicht befreien, wenn wir ihm nicht die Méglichkeit geben, in uns selbst auch
den Menschen kennenzulernen, den Menschen, der so gliicklich ist, niemanden als seinen
Feind zu betrachten.

Wenn diese Vorarbeit geleistet ist, dann muss man noch weiter gehen und die offenbaren Siin-
den und Schwiichen von Freund und Feind mit den Augen Gottes betrachten. Dann wird man
sehen, dass sie das grofle Ungliick dieser Menschen sind. Sie werden noch einmal, frither oder
spiter, unter ihren Stinden zu leiden haben; ja sie leiden gegenwirtig schon darunter und
miussen den Frieden entbehren. Es ist also kein Anlass, auf die ohnehin schon leidenden
Menschen noch einen Stein zu werfen. Ja es ist sehr grausam, die andern Menschen zu
verurteilen. Was macht eigentlich einer, der den andern als Siinder bezeichnet, der vom andern
sagt: Das ist ein Liigner, ein Schwindler, ein Geizhals! Er gibt ein endgiiltiges Urteil ab tiber
den andern, tiber den Gott noch nicht das letzte Urteil gesprochen hat. Er urteilt tiber einen
Menschen, wie wenn dieser keine Moglichkeiten mehr hitte, sich zu dndern. Noch ist der
Mensch mitten auf der Reise zur Ewigkeit, noch sind in ihm viele Moglichkeiten, zur
Selbsterkenntnis und zur Umkehr zu gelangen, und durch das Urteil wird ihm der gute Wille
zur Umkehr abgesprochen. Er wird so behandelt, wie wenn er in jenem unverinderlichen
Zustand der Bosheit stiinde, wie wenn er bereits von Gott ausgestoen wiire.

Das Urteil, das tiber den Mitmenschen gefillt wird und das seine Minderwertigkeit feststellen
will, ist auch deshalb so widerlich, weil es immer nur die Minderwertigkeit hervorhebt und
durch diese Einseitigkeit schon ungerecht ist, weil es auch hier noch in der Beurteilung der
Krankheit oft ein Fehlurteil ist.

Finden wir unsere Art, iber andere zu urteilen, nicht wieder in der Behandlung, die Maria
Magdalena vom PharisderSimon erfuhr! Die Stinderin, die in sein Haus kommt und Jesus zu
Fuflen fillt, widert ihn an. Die Ruhe und Gelassenheit, mit der Jesus die Stinderin gewihren
1483¢, ist ihm ein deutlicher Beweis dafiir, dass Jesus kein Menschenkenner ist und kein Prophet.
Derartige missgiinstige Urteile gehen durchaus darauf zuriick, dass man sich selbst zum Mafd
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macht und den andern mit sich vergleicht, aber nur so weit den Vergleich anstellt, als er zu
eigenen Gunsten ausgeht. Oder auch darauf, dass man aus Neid die tatsichliche Uberlegenheit
des andern nicht gelten lassen will und seine Uberlegenheit zu einer relativen Unterlegenheit
macht, indem man das gute Handeln verdichtigt und minderwertige Motive unterschiebt. So
bezeichnet schon das lissige Schulkind seinen fleiligen Kameraden als Streber, und sehr hiufig
handeln auch Erwachsene so, indem sie jedes fleilige Arbeiten als Liebedienerei bezeichnen.
Ihnen allen sollen die Worte, die Jesus an Simon gerichtet hat, zur Mahnung sein.

Wenn der allwissende Gott den Vergleich anstellt, dann werden Licht und Schatten sich viel-
leicht ganz anders verteilen. Ja selbst wenn man im gegenwirtigen Zustand dem andern eindeu-
tig tiberlegen ist, ist man noch nicht am Ziel, und wie leicht kann es sein, dass die Ersten die
Letzten sein werden und die Letzten die Ersten! Ist auch meine Schuld vielleicht gering, eine
Schuld ist jedenfalls da, und sicher ist sie grofler als meine Sithnekraft, so dass ich auf das
Erbarmen des Herrn angewiesen bin. Ich bin also keineswegs in einer wesentlich andern Lage
als jener, der eine grolere Schuld an sich hat. Wenn nun der Herr diesem auch die groflere
Schuld erlassen sollte, wie leicht kann es dann sein, dass dieser nun ob der grofleren Wohltat
auch eine groflere Liebe, das ist Heiligkeit besitzt, mir also weit tiberlegen ist! So muss man sich
also hiiten vor dem Urteil, zumal ich heute noch nicht weif3, ob der Nichste mir nicht morgen
voran sein wird.

Aber wer kann wirklich beurteilen, ob ich heute tiberhaupt noch dem andern tiberlegen bin?
Vielleicht bin ich heute schon tief unter den von mir verachteten Menschen gesunken.
Wihrend ich mein Urteil tiber den andern spreche, gerade in diesem Augenblick mag der
,Stnder® als Gerechtfertigter aufstehen und den Tempel verlassen wie jener Zollner. Gerade in
dem Augenblick, da Simon der Pharisier sich seine Gedanken tiber die Siinderin macht, stehen
die Stinden des Pharisiers vor der Seele Jesu. ,Ich kam in dein Haus, und du gabst mir kein
Wasser fiir meine Fiife; du gabst mir keinen Kuss, du salbtest mein Haupt nicht mit OL. .“ In
dieser Sekunde stehen vor dem Auge des Gottmenschen die guten Werke der Stinderin: Sie hat
meine Fifle mit ihren Trinen benetzt, sie hat seit ihrem Eintritt nicht aufgehort, meine Fiifie
zu kiissen, sie hat mich mit Salbol gesalbt — jene Werke, die aus reiner Liebe hervorgehen und
alle Stinden tilgen. So muss man also zurtickhaltend sein mit seinem Urteil.

Aber selbst dort, wo kein Freispruch moglich ist, darf man noch nicht verurteilen; vielmehr
muss man Erbarmen haben aus der Erkenntnis heraus, dass die Stindhaftigkeit ja das tiefste
Elend des Menschen bedeutet, das mein Erbarmen herausfordert. Der Sanftmiitige tiberwindet
den eigenen Zorn und lisst sich auch durch erlittenes Unrecht nicht aus dem Gleichgewicht
bringen, er kann selbst den Tod noch ohne Groll hinnehmen. Der Barmherzige jedoch sieht
noch in seinem Feind den ,armen® Stinder und vermag noch mit seinem Tod die Armut seines
Feindes hinwegzunehmen und seine Blofle zu bedecken. , Vater, verzeih ihnen, sie wissen nicht,
was sie tun!“ spricht der Meister; ,Herr, rechne ihnen dies nicht zur Stinde an!“ spricht der
Jiinger und bereitet damit die Bekehrung des Paulus vor.
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Selig die ein reines Herz haben, sie werden Gott schauen

Wo immer ein Mensch sich empfinglich macht fiir Gott und daher von Gott erfullt wird, da
wird er mit der gottlichen Klarheit und Reinheit erfiillt, da ist sein Auge ungetriibt, und er
vermayg alle Dinge im gottlichen Licht zu schauen.

Wenn man von der Reinheit des Herzens spricht, dann meint man erstens jene Klarheit, die in
die Seele einzieht, wenn sie sich von allem, was sie verunreinigt, frei gemacht hat, und zweitens
die von Gott geschenkte tibernatiirliche Klarheit und neue Erkenntnisfihigkeit.

Selig sind jene Menschen, die sich durch die Befreiung von aller Unreinheit fiir das gottliche
Licht empfinglich gemacht haben. Wenn man die Armut im Geiste sich ganz zu eigen gemacht
hat, dann ist es sicher, dass man auch damit zugleich jene Reinheit besitzt, die Bedingung ist
fiir die besondere Begnadung mit dem gottlichen Licht. Es kénnte also gentigen, bloff von jener
neuen Schau Gottes, der Welt und aller Dinge zu sprechen, die den Menschen, die sich fiir die
Gottesgeburt durch die Armut des Geistes vorbereitet haben, zuteil wird. Vielleicht dient es
aber doch der Klarheit, wenn wir noch einmal von jener ,Armut® sprechen, insofern sie
nimlich eine Reinigung unserer Seele bedeutet.

Die Unreinheit der Seele, von der man sich befreien muss, besteht darin, dass sich der ,nie-
dere“ Mensch in uns gegen den ,héheren” immer wieder emport, und darin, dass der ,hohere®
Mensch sich immer wieder gegen den Gottesgeist entscheidet. Diese Unordnung in unserem
Seelenleben ist es, die es zu iiberwinden gilt; und da man eine Unreinheit des niederen und des
hoheren Menschen unterscheiden kann, so muss auch die Befreiung eine zweifache sein; der
sinnliche Mensch und der geistige Mensch muss rein werden, und daher kann man eine Rei-
nigung der Sinne und eine solche des Geistes unterscheiden.

Die Reinigung der Sinne bedeutet die Befreiung unseres Geistes vom Diktat der sinnlichen
Begierden ; sie besteht in der Herstellung der rechten Ordnung zwischen Vernunft und Lei-
denschaft, Vernunft und Triebleben. Wir wissen alle von dieser Disharmonie aus eigener
Erfahrung zu erzihlen. Wir wissen alle, dass es schon vorgekommen ist, dass wir anders gehan-
delt haben, als unsere Vernunft es verlangt hitte. Unsere Vernunft hat geraten, die Lebensfiih-
rung bescheidener zu gestalten, aber die Verschwendungssucht hat die Stimme der Vernunft
tibertont; die Vernunft hat eine Schonung unserer Gesundheit verlangt, aber wir haben, das
kommende Ubel voraussehend, dennoch nicht auf eine kurze vortibergehende Unterhaltung
verzichten wollen. Da ist die Vernunft eine Gefangene der Leidenschaft geworden. Ja die Lei-
denschaft kann so grofl werden, dass sie vollends blind macht. Wie oft kann man das Wort
eines Menschen horen, der sich eine schwere Verfehlung zu Schulden kommen lief3: Ich wusste
nicht, was ich tat! Die Leidenschaft kann so gewaltig werden, dass sie die Stimme der Vernunft
nicht nur iiberhort, sondern tiberhaupt ausschaltet, dass der Mensch, jeder verniinftigen Uber-
legung beraubrt, sich selbst vergisst. Nach der Tat kommt es dann zur Erntichterung, kommt es
zur reuevollen Scham; jetzt schmerzt es den Menschen, dass er sich wie ein unverntinftiges Tier
benommen hat.

Die Begierden dringen so unsere Vernunft zuriick oder schalten sie aus, noch hiufiger unter-
werfen sie sich die Vernunft und bringen sie dahin, Fehlurteile zu fillen. Es wacht in unserem
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Herzen ein Verlangen nach einer Sache auf, und sofort stiitzt die Vernunft dieses Verlangen
durch eine Fille von ,Griinden®. Plotzlich erwacht in der Seele der Wunsch, eine Arbeit, die
man sich vorgenommen hat, abzubrechen und sich zu unterhalten, und sofort behauptet die
Vernunft, es sei ein Gebot der Klugheit, auszuspannen; plotzlich erwacht der Wunsch, ins The-
ater zu gehen, und sofort urteilt die Vernunft: Du hast recht, das ist Kulturbediirfnis. Heute
erwacht eine Zuneigung zu einem Menschen, und sofort begriindet die Vernunft diese Zu-
neigung mit den auflerordentlichen Qualititen dieses Menschen ; morgen empfindet man aus
geringfiigigem Anlass eine Abneigung gegen denselben Menschen, und man rechtfertigt dies
mit den vielen Schattenseiten seines Charakters. — Heute entschlief3t sich einer in einen Ab-
stinenzverein einzutreten, aber nur deshalb, weil er heute keinen Durst hat, morgen zwingen
ihn schwerwiegende Griinde wieder auszutreten, aber in Wahrheit ist er nur wieder durstig
geworden. So kommt es dazu, dass die Leidenschaften unsere Vernunft unterjochen und sich
dienstbar machen.

Es soll also der sinnliche Mensch in uns gereinigt wer-den, und man sieht leicht ein, dass dies
in der Weise wird geschehen miissen, dass man nie gegen die bessere Einsicht handelt, dass
man nicht plétzlich ohne Uberlegung handelt, dass man sich selbst etwas misstraut und bei
Dingen von einiger Bedeutung nicht zu schnell handelt, sondern noch etwas zuwartet. Dies
besonders dann, wenn man merkt, dass man nicht ganz im Besitz seiner gewohnten Kraft ist,
wenn man merkt, dass man von Trauer oder Furcht erfiillt ist oder dass man aufgebracht und
zum Arger und Zorn aufgelegt ist. In diesen Féllen kann man sicher sein, dass die Vernunft
nicht ganz frei ist in ihren Entschliissen, auch wenn es nicht so erscheint.

Will man zu dieser inneren Freiheit gelangen, dann muss man sich darin erst tiben, und dies
wird wieder dadurch geschehen, dass man die Kraft seiner Entsagung priift. Man kann dies sehr
leicht tun, indem man die von der Kirche dazu ausersehenen Zeiten beniitzt, um sich in Speise
und Trank etwas zu entziehen, indem man sich gewdhnt, unangenehme Dinge nicht
aufzuschieben oder Dinge, die man begonnen hat, auch zu vollenden. Durch diese kleinen Mit-
tel bleibt der Mensch stets wachsam und wird nicht so leicht durch einen plotzlichen Ansturm
der Begierden tiberwunden werden. Man wird ferner auch auf jene Entsagungen achten, die
uns von Gott auferlegt werden. Indem man sich schnell in die Lage hineinfindet, in die man
hineingestellt wurde, die unangenehmen Ereignisse nimmt, wie sie kommen, wird man inner-
lich allmihlich frei von der Herrschaft der niederen Begierden.

Neben der Reinigung des sinnlichen Menschen ist auch die des geistigen notwendig. Wenn wir
uns der Herrschaft der niederen Begierden entzogen haben, so bleibt doch unsere Erkenntnis-
kraft verdunkelt und der Wille schwach. Wir sind immer versucht, alle Dinge an uns zu messen
und tbersehen, dass alles, was immer wir tun, in Unterordnung unter einen hoheren Willen zu
tun ist. Diesseits und Jenseits stehen einander nicht beziehungslos gegentiber, sondern das
diesseitige Leben muss ganz hingeordnet sein auf das kiinftige Leben in Gott. Es hat daher
jeder Christ bei all seinem Handeln sich die Frage zu stellen: Was bedeutet dies fiir die
Ewigkeit! Dabei wird er die Erfahrung machen, dass er sich gestehen muss, dass sehr vieles
ohne Bedeutung fiir die Ewigkeit ist oder dass die Art seines Wirkens, die Absicht, die ihn
dabei beseelt, vor Gott nicht bestehen kann.
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Immer dann, wenn der Gedanke an den Tod oder die Ewigkeit lihmend auf den Menschen
wirkt und die Freude an der Arbeit und am ganzen Leben zu bedrohen scheint, ist dies ein
sicheres Zeichen dafiir, dass sein Leben nicht in Harmonie ist mit dem letzten Ziel. Wo immer
jedoch der Gedanke an die Ewigkeit der Schaffensfreude, der Lebenslust einen Auftrieb gibt,
dort ist die richtige Unterordnung des Geistes unter den Geist Gottes gegeben. Man wird, um
seinen Geist zu reinigen, daher bestrebt sein miissen, die ,gute Meinung® immer wieder zu
erneuern, d. h. man wird bei seinem Tun und Leiden den Willen Gottes und seine Ehre zuerst
beriicksichtigen und sich immer mehr von selbststichtigen Motiven befreien miissen. All das,
was oben von dem Wachstum unseres Glaubens, Hoffens und Liebens gesagt wurde, gehort
auch zur Reinigung unseres Geistes.

In dem Maf} nun, als wir Menschen reinen Herzens sind in dem Sinne, dass wir frei sind von
der Herrschaft des niederen Menschen und frei sind von allen unlauteren, egoistischen Ab-
sichten, in dem gleichen Mafd werden wir auch rein im Herzen kraft der gottlichen Klarheit, die
uns zuteil wird.

Die neue Stellung zu Gott, zur Welt und allen Dingen, die mit der Reinheit des Herzens geg-
eben ist, offenbart sich auf vielfiltige Weise. Man kann bei diesen Menschen eine grofle
Furchtlosigkeit feststellen. Die Furcht vor dem Leben und dem Sterben, die Furcht vor Krank-
heit, die Furcht vor der Arbeit, vor den Menschen weicht immer mehr zuriick.

Freilich geschieht das nicht ohne eigene Anstrengung. Die Furcht wird tiberwunden nicht aus
dem eigenen Kraftgeftihl heraus, sondern aus der tiefen Erkenntnis der majestas divina, der
gottlichen Majestit. Das gottliche Licht Lisst uns Gott so grofl und gewaltig erscheinen, dass die
Gottesfurcht, das ist die Furcht, den unendlich grolen Gott zu beleidigen, die andern Arten
von Furcht zurticktreten ldsst. Es setzt sich die klare Erkenntnis immer mehr durch, dass es im
Grunde ein einziges Ubel gibt, dem man mit aller Kraft zu entrinnen suchen muss, und dies ist
die Stinde. Es ist dies nicht eine sklavische Furcht vor Gott, sondern eine Furcht, die aus der
Liebe stammt und die nichts so sehr ftirchtet, wie die Beleidigung des Geliebten. Die Furcht
Gottes wird zum Schattenbild jeder Tugend; denn da sich die Liebe auf alle Tugenden bezieht,
findet sich auch in jeder Tugend etwas von der Gottesfurcht, die Furcht, diese Tugend zu ver-
lieren. Je mehr die Seele rein ist, umso mehr tritt die Furcht um die eigene Person zurtick, um-
so grofler aber wird die liebende Furcht Gottes.

Die Majestit Gottes, von der die Seele bertihrt ist, ist die Majestiit des Vaters, des Sohnes und
des Heiligen Geistes, in dessen Nihe sie zitternd eintritt. Sie erfasst in neuer Weise, dass sie
Kind des Vaters im Himmel ist, und dass sie in Christus, ihrem gottlichen Bruder, stets Zutritt
hat bei ihm. Sie erfasst nun auch alle Menschen als Kinder dieses Vaters und als Erloste Jesu
Christi und steht ihnen daher in der nétigen Ehrfurcht gegentiber. Diese Ehrfurcht verhindert
ein freches Beniitzen aller Dinge nur fuir den eigenen Vorteil.

Dieses vertrauensvolle Verhiltnis, in dem sich der Mensch zu Gott seinem Vater sieht, bedeutet

fiir ihn eine Quelle der Kraft in allen schwierigen Tagen des Lebens. Es gibt eine Tugend, die

die Tugend der Stirke heifdt, und die darin besteht, Schwierigkeiten zu ertragen. Man braucht

diese Tugend sowohl, wenn man irgendein schwieriges Werk unternimmt, als besonders, wenn

man Schweres zu erleiden hat. Im Erleiden zeigt sich erst, wie weit es her ist mit der inneren

Kraft. Gewiss gehort auch Mut und Kraft dazu, ein Werk zu beginnen; aber hier hat man die
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Moglichkeit, seine Kraft erst zu priifen. Man unternimmt nur Dinge, zu deren Leistung man
sich befihigt glaubt; man wei3 auch meist, dass, falls das unternommene Werk zu schwer
werden sollte, man es unvollendet lassen kann; wenn man aber etwas erleiden muss, dann kann
man nicht die Art des Leidens noch seine Dauer bestimmen, und daher gehort zum Erleiden
eine groflere Kraft als zum Wirken. Wenn man die Sache so betrachtet, dann sieht man sofort
ein, dass die Lehre vom Erdulden und Leiden nicht eine Lehre fiir Schwiichlinge ist, sondern
fiir grofmiitige Seelen.

Die hochste Tat Christi bestand nicht in seiner gewaltigen Predigt und nicht in seinen Wun-
derwerken, sondern in seinem Kreuzestod. Diese Tugend der Stirke muss der Christ betitigen.
Der Glaube an den Gekreuzigten und seine Hilfe schafft ihm die Moglichkeit, seinem Meister
auch auf dem Kreuzweg idhnlich zu werden. Je reiner nun eine Seele ist, je mehr Gott in ihr
geboren werden kann, je niher sie zu Gott dem Dreifaltigen kommt und je heimischer sie sich
in ihm fithlt, umso mehr wichst auch ihre Stirke, umso mehr vermag sie sich auf die Kraft
Gottes selbst zu stiitzen. Es gibt eine besondere Geistesgabe, die Gabe der Stirke, die darin
besteht, dass sich der Mensch unter dem Antrieb des Geistes auf Gott selbst stiitzt bei seinem
Wirken und seinem Erleiden. Er lebt dann in dem Bewusstsein: Alles vermag ich in dem, der
mich stiarkt (Phil. 4, 13). Das Vertrauen zu Gott ist so gro}, dass man sich auf seine Stirke und
Macht so stiitzt, wie wenn es die eigene wiire.

Diese Fihigkeit, sich auf die Kraft Gottes selbst zu stiitzen, wird nicht nur einigen auserwihlten
Seelen zuteil, und es ist auch gar nicht eine Fihigkeit, die nur in ganz seltenen Fillen bei
auflerordentlichen Werken zur Tat werden miisste; das einfache, alltigliche Leben ist vielfach
so, dass eine heroische tibermenschliche Kraft notwendig ist, um es zu meistern. Man muss nur
an die schauerlichen und zermirbenden Leiden groler Massen der Menschheit denken, um
sich zu sagen, dass das Los vieler, vielleicht der meisten Menschen so ist, dass sie es nicht zu
ihrem Heil fruchtbar tragen konnten, wenn sie sich nicht auf die Allmacht Gottes selbst zu
stiitzen vermochten, die alles moglich macht.

Der Mensch mit dem reinen lauteren Herzen, der teilnehmen darf an der gottlichen Lauterkeit,
vermag mit Ruhe und Uberlegenheit die Dinge und die Ereignisse dieser Welt zu betrachten.
Er erhilt die Gabe der Wissenschaft. Dies bedeutet nicht, dass ihm nun mihelos ein Wissen
zufillt oder dass er fiir die verschiedenen Wissenschaften eine besondere Begabung erhilt,
sondern so wie die einzelnen Wissenschaften das Verhiltnis, in dem die Dinge zueinander
stehen, erforschen, so erhiilt er ein tiefes Verstindnis daftr, in welcher Bezogenheit alle Dinge
zu ihrer letzten Ursache sind. Unter dem sanften Wehen des Geistes erfasst der Mensch, dass
die Dinge nicht das sind, als was sie erscheinen, dass sie fiir sich, losgeldst von Gott, nichts
sind, dass sie nur Gleichnisse des Ewigen darstellen und tber sich selbst hinaus auf Gott hin-
weisen. Dies bewirkt eine innere Freiheit von allen Menschen und Dingen, so dass mit
Leichtigkeit in ihrem Gebrauch das rechte Maf} eingehalten werden kann; ja in vielen Fillen
kommt es dahin, dass die Dinge, die von Gott erzihlen, aber doch nicht Gott selbst sind, dass
diese Gleichnisse Gottes in heroischer Weise zuriickgelassen werden und eine Entsagung getibt
wird, die die Welt in Erstaunen setzt. Meistens aber wird die Welt nichts von dem Grad der
Entsagungsbereitschaft eines solchen Menschen erfahren, weil der Mensch, der vom Geist
Gottes geleitet wird, seine Wissenschaft vom Wert oder Unwert der Dinge in kluger und
mafdvoller Weise verwertet.
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Wenn der Mensch, vom gottlichen Licht erleuchtet, gelernt hat, alle Dinge auf ihren Platz zu
stellen, wenn er sie richtig zu bentitzen weif}, als Wegweiser hin zu Gott und bei ihnen nicht als
einen letzten Wert stehen bleibt, dann ist er ganz reif und geeignet fiir das Verstindnis der Of-
fenbarungswahrheiten. Der Glaube wichst in ihm in der Weise, wie dies oben beschrieben
wurde. Sein Glaube ist nicht nur ein Zustimmen zu den dargelegten Wahrheiten, sondern er
dringt tief ein in deren Sinn. Unter der Einwirkung der Verstandesgabe erfasst er, dass die
Dunkelheit des Glaubens nicht ein Dunkel der Sinnlosigkeit ist, sondern von dem hellen Licht
Gottes herrithrt. Die Einwinde, die man gegen den Glauben vorbringt und die frither Unruhe
erweckten, erscheinen ihm nun kindisch.

Den Menschen reinen Herzens ist verheiffen, dass sie Gott schauen werden. Es ist eine Ver-
heilung, die fiir das Jenseits gilt, aber auch ftir das Diesseits insofern Bedeutung hat, als diese
Menschen zu jener Erkenntnis Gottes auf Erden gelangen, die man als ein Schauen Gottes, als
Kontemplation bezeichnet. Freilich nicht in dem Sinn, dass Gott unmittelbar von Angesicht zu
Angesicht gesehen werden konnte, aber insofern, als der Mensch zu einem vorliufigen Ziel ge-
langt ist, nicht mehr tiber Gott nachdenkt, nicht mehr Erwiigungen anstellt iber seine Grofle
und Herrlichkeit, sondern von der Nihe des Unsichtbaren betroffen, vor ihm stille steht, tiber
sein Dasein gliicklich ist, sich in ihm geborgen weify und wie ein schlafendes Kind mit ges-
chlossenen Augen in seinen Armen sich ausruht. ,Es kommt die Stunde, in der ich nicht mehr
in Bildern zu euch sprechen, sondern unverhiillt euch vom Vater Kunde geben werde® (Joh. 16,
25). Diese vom Herrn angekiindigte Stunde scheint nun gekommen zu sein; es ist die Stunde,
in der der Mensch zur erfahrungsmifligen Erkenntnis kommt: Deus caritas est, Gott ist die
Liebe, eine Erkenntnis, die zugleich tiefste Weisheit schenkt. Gott als die unendliche Liebe
wird mit Klarheit erfasst als das Leben des eigenen Lebens, als die Seele der eigenen Seele. Die
Welt erscheint als ein Spiegel der unendlichen Giite, und das Bése in der Welt scheint nur die
Aufgabe zu haben, diese Liebe des Dreieinigen noch mehr hervortreten zu lassen. So erschrickt
der Mensch mit dem reinen Herzen, der die unendliche Liebe in sich und in der Welt schaut,
vor nichts mehr, auch nicht vor dem Kreuz, das er mit der menschgewordenen Weisheit
besteigt und im gleichen Augenblick weif, dass der Fiirst dieser Welt gerichtet ist.

Selig, die den Frieden bringen, sie werden Kinder Gottes genannt
werden

Wenn wir einmal im Jenseits die Vollendung erreicht haben werden, dann wird ein un-
zerstorbarer Friede unser sein; dann hat jedes Streben seine Erfiillung gefunden, denn Gott hat
uns dann ,iiber alle seine Giiter gesetzt“; und wer immer in Gott ruhen kann, der hat in Gott
alles gefunden und muss weder darauf ausgehen, irgendeinem Mangel abzuhelfen, noch muss
er in Sorge sein, dass ein Mangel je drohen konnte.

Hier auf Erden sind jene Menschen voll des Friedens und daher auch Bringer des Friedens,
deren Verlangen in Gott bis zu einem gewissen Grad gestillt ist, und die sich daher auf Grund
ihres Glaubens im Besitz Gottes wissen, in dem sie alle andern Giiter zu eigen haben. ,Deus
meus et omnia®, mein Gott und mein alles! hat Franz von Assisi gebetet. Es ist das Gebet eines
Menschen, der den verborgenen Schatz im Acker gefunden und alles verkauft hat, um ihn zu
gewinnen, eines Menschen, der nichts anderes mehr zu ersehnen vermag als Gott, von dem er
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sich schon tiberreich beschenkt weiff. Diese gliicklichen in Gott befriedeten Menschen sind
jene, die nicht nur alles in Gott gefunden haben, sondern die auch Gott in allen Dingen zu
finden vermogen. In allen Ereignissen, in allen Aufgaben, in allen Freuden und Widrigkeiten
sehen sie nur eine Botschaft Gottes an sie und lehnen sich daher gegen nichts auf und
vergessen in allen Freuden nicht den Geber dieser Freuden, die unerschaffene Freude selbst.
Die Menschen, die sich so in tiefem Einklang befinden mit dem Willen Gottes, haben auch in
sich selbst den Frieden, das heifit, sie haben unter allen ihren Kriften und Bestrebungen die
rechte Ordnung hergestellt; das Niedere in ihnen dient dem Héheren, und alles ist Gott un-
terworfen.

Diese mit Gott und mit sich selbst zur Ruhe gekommenen Menschen sind es auch, die den
andern den Frieden bringen. Was immer ein Mensch wirkt, hat ja nicht nur fiir ihn, sondern
fiir die Gesamtheit Bedeutung. Es gibt keine Stinde, die nicht ftir die Umwelt ihre Folgen hitte;
aber es gibt auch keine Tugend, an der nicht die Mitwelt Anteil bekime. So ist schon aus
diesem Grunde ersichtlich, dass ein Mensch, der sich zum Frieden mit Gott durchgerungen
hat, ftir viele andere zum Segen sein wird.

Es gibt Menschen, die so tief in Gott befriedet sind, dass ihre blofle Gegenwart geniigt, um in
andern das Verlangen nach dem Frieden mit Gott wachzurufen, um andern ein Anreiz zur
Bekehrung zu sein; in ihrer Gegenwart wird jeder Streit begraben, und Zank und Feindschaft
kénnen nicht entstehen. Es gentigte die Anwesenheit des heiligen Franz in seiner Vaterstadt,
um den langen Streit zwischen Bischof und Biirgermeister beizulegen.

Die Friedenbringer werden Kinder Gottes genannt. Es war ja die vornehmste Aufgabe des Soh-
nes Gottes, Frieden auf Erden herzustellen, Frieden der Menschen mit Gott und dadurch auch
den Frieden der Menschen untereinander. Wir wissen, auf welche Weise Christus den Frieden
hergestellt hat, dass der Schuldbrief durch das Kreuz getilgt wurde. So ist das Kreuz das Zeichen
des Sieges tiber die Entzweiung, das Zeichen, das die friedvolle Einigung ankiindet. Und die
Friedenbringer, die da Kinder Gottes genannt werden, haben daher auch einen besonderen
Anteil am Kreuz; und ihr Opfer ist es, das den eigenen Frieden mit Gott sichert und vertieft
und das auch an der Befriedung der Mitwelt mitwirkt.

Wenn sich der Mensch bereit gemacht hat fiir die Geburt Gottes in der eigenen Seele, und
wenn Gott in der eigenen Seele seinen Sohn gebiert, dann erwacht wie von selbst das Verlan-
gen nach Stihne und Bufle, das Verlangen nach dem Mitvollzug jenes Opfers, das Gott unend-
lich verherrlicht und die Stinden der Menschen stihnt. Die Teilnahme am hl. Messopfer ist fiir
diese Menschen nicht nur ein duflerliches Gebot, sondern ein tiefes seelisches Bediirfnis, und
die Gebete, die in der heiligen Messe gesprochen werden, driicken zugleich am besten aus, was
das Gotteskind unausgesprochen in sich trigt.

Es soll im Folgenden nun nicht eine ,Messerklirung” gegeben werden, es soll nur deutlich ge-
macht werden, inwiefern in den Gebeten der heiligen Messe das Wollen, Fithlen und Denken
des Gotteskindes zum Ausdruck kommt, und — da die Mitfeier dieses Opfers die beste Berei-
tung ist fur ,die Geburt Gottes im Seelengrund®, so kann diese Darlegung vielleicht auch eine
Anleitung fiir Gottsucher sein, wie sie sich seelisch stimmen sollen zu einer recht fruchtbaren
Mitfeier des Opfers, das durch seine unendliche Stthnekraft den Frieden vermittelt.
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Die Vormesse. Man beginnt die heilige Messe im Namen des Vaters, des Sohnes und des Heili-
gen Geistes und hat sich damit zum Bewusstsein gebracht, dass man zum Kinde, zum Freund
und Vertrauten Gottes erhoben wurde, dal man gerufen ist, Anteil zu haben am verborgenen
Leben Gottes, das heifdt am Leben, wie Gott es in sich unabhingig von aller Schépfung lebt.

Nach der Anrufung der heiligsten Dreieinigkeit beginnt der Psalm 42. ,Ich will hintreten zum
Altare Gottes, zu Gott, der meine Jugend erfreut.“ Das Hinzutreten zum Altar ist zugleich ein
Hinzutreten zu Gott selbst, und indem man sich seiner ,Jugend erinnert, macht man sich klar,
dass man seelisch stets jung bleiben muss. In der Jugend hat man grofie und kiithne Pline, man
hat das Leben vor sich und freut sich der Zeit, wo man es wird so ganz genieflen kénnen. Diese
Jugendlichkeit der Seele bewahrt sich das echte Gotteskind; denn Gott, sein Vater, beschert
ihm Gnade um Gnade, und es ist gar nicht auszudenken, wie reich man noch in dieser Welt
werden wird, da man doch Gott, die unendliche Freigebigkeit, zum Vater hat. Es ist so eine
zuversichtliche Seelenstimmung lebendig geworden. Nicht von selbst, sondern sie ist gewollt
hervorgebracht worden. Es ist gewiss nicht immer leicht, diese Freude in sich zu erwecken, aber
es ist notwendig und sogar eine Pflicht; die greisenhafte Seelenstimmung, die einen Menschen
schon in jungen Jahren erfiillen kann, ist nicht berechtigt. Sie kommt nur daher, dass man
seine Augen vor den Lichtseiten des wahren Lebens verschlielt, und dies ist nicht im Sinne
Gottes. Uberblickt man die ganze Glaubenswirklichkeit, dann ist die lihmende Freudlosigkeit
im Grunde schon tiberwunden.

,Schaffe mir Recht, o Gott, und schlichte meine Sache wider unheiliges Volk; vom bésen und
arglistigen Menschen errette mich!*

Die Freude und die Hoffnung tibersieht durchaus nichts. Sie schlie3t nicht die Augen vor der
dunklen Seite des menschlichen Lebens. Der Christ ist sich stets bewusst, von Feinden
umgeben zu sein, er fithlt sich nie ,gesichert”, er fiihlt sich in gewisser Weise sogar hilflos in
dem ungleichen Kampf mit den bdsen Michten, die ihn manchmal von aufien, stets aber von
innen bedringen; manchmal ist es eine ganz offenbare Versuchung zum Bésen, manchmal auch
eine ganz versteckte, ein langsames Durchdringen des irdischen Sinnes, ein allmihliches, an-
fangs kaum merkbares Herabg leiten von der Hohe. So machtlos der Mensch auch in diesem
Kampf auf die Dauer ist, so bleibt er doch siegreich, wenn er sich pflichtgemif8 stiitzt auf die
Macht Gottes, wenn er auf Gott vertraut.

,Denn du, o Gott, bist meine Stirke. Warum doch hast du mich zurtickgestoflen, und warum
geh® ich betriibt einher, da mich der Feind bedringt!* Dies ist die grofle Leistung, die von uns
immer wieder vollbracht werden muss, das Erfassen der unsichtbaren und nicht sptirbaren
Hilfe Gottes und die Sicherheit im Bewusstsein, in dem unsichtbaren Gott Hilfe zu finden.
Eine schwere Aufgabe, die uns da oft gestellt wird, weil es uns dem Empfinden nach so vork-
ommt, wie wenn wir von Gott verlassen wiiren, ja wie wenn wir von ihm zuriickgestofien wiiren
und ganz allein den Kampf gegen das Bose kiimpfen miissten. In diesem Vers werden wir im-
mer wieder an den Triumph erinnert, den der Glaube in uns feiern soll und das hoffende Ver-
trauen. Wie viele fromme Menschen mag es geben, die in schweren Stunden unausgesetzt zu
Gott beten, deren Gebet aber nichts ist als das Suchen nach einer fithlbaren Hilfe. Sie fiirchten,
Gott konnte ihnen die Hilfe versagen, wenn sie ihn nicht durch ihr Gebet gleichsam festhiel-
ten.
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In dem Kampf gegen das Bése wird aber nie der letzte Sinn des Daseins gesehen; die Tatsache,
dass man vor dem Bosen auf der Hut sein muss, hindert nicht ein positives starkes Streben
nach vorwirts, ein Sichausstrecken nach den hochsten Giitern.

,Sende aus dein Licht und deine Wahrheit; sie fithren und geleiten mich auf deinen heiligen
Berg und in dein Gezelt.“

Die Bitte um Licht und Klarheit ist hier ausgesprochen. Wie selten ist diese Bitte ernst gemeint.
Wie selten ist es der Fall, dass man wirklich an Erleuchtungen glaubt. Der Weg zu Gott ist
nicht so einfach, dass man ihn ohne Erleuchtungsgnade gehen konnte. Es handelt sich freilich
nicht um Erkenntnisse, die uns das Leben in dieser Welt erleichtern sollen, sondern um eine
Kenntnis des wahren Weges zu Gott, den gerade ich gehen soll. Aber — es ist in diesem Vers
noch um weit mehr gebeten als um Erleuchtung. Hat nicht Jesus sich bezeichnet als das wahre
Licht und als die Wahrheit? Die Bitte: ,Sende aus dein Licht und deine Wahrheit!“ bedeutet
also zutiefst: Sende mir deinen eingeborenen Sohn! Dies ist eine Bitte, die ganz dem Willen
Gottes entspricht. Die Sendungen der gottlichen Personen in die Seele des Menschen bedeuten
nicht eine Verinderung in Gott selbst, sondern eine Verinderung in der Seele, die durch diese
Sendung tiefer hineingezogen wird in Gott. Vergleichbar damit ist die Sendung des Sohnes
Gottes in die Welt, die nicht eine Verinderung des unverinderlichen Gottes, sondern die
Hineinversenkung der menschlichen Natur Jesu in Gott und ihre personale Vereinigung mit
dem Sohne Gottes bewirkte. Sende aus dein Licht und deine Wahrheit, ist die sehnstichtigste
Bitte des Gotteskindes; sie besagt: Lass mich eins werden mit dem ewigen Worte Gottes und
lass mich durch das ewige Wort Gottes hineingefithrt werden in die Hohen des unzuginglichen
Gottes und teilnehmen an seinen Geheimnissen!

Die Aussichten, die sich da ertffnen, sind so groff und schon, dass jedes zeitliche Ungemach
dazu in keinem Verhiltnis steht, daher: ,Lobpreisen will ich dich mit Saitenspiel, o Gott, mein
Gott. Warum bist du traurig, meine Seele, warum verwirrst du mich? Hoffe auf Gott, denn ihn
werde ich noch preisen, mein Heil und mein Gott.*

Die Kiithnheit der Bitte, die kindliche Vertraulichkeit, in der der Christ zu seinem Gott steht,
lisst aber doch nie den Abstand vergessen, in dem man sich Gott gegentiber dadurch befindet,
dass man sein Geschopf bleibt und vor allem dadurch, dass man stets vor ihm steht als der
Stinder. Mit der Liebe und dem Vertrauen bleibt daher immer die tiefste Zerknirschung ver-
bunden, und der Mensch bekennt sich als den Stinder, der viel durch Gedanken, Worte und
Werke gestindigt hat und stets um Verzeihung und Gnade zu bitten gezwungen ist. Diese in-
nere Zerknirschung darf nie vergessen werden. Man moge beachten, wie oft das Erbarmen
withrend der heiligen Messe angerufen wird! Freilich ist es nicht ein dngstliches Rufen um Ver-

zeihung. So wenig das Vertrauen das Bewusstsein der eigenen Schuld ausléscht, so wenig tilgt
der Ruf um Erbarmen die hoffende Liebe.

Wenn wir das Stufengebet betrachten, dann sehen wir sofort ein, dass die Mitfeier der heiligen
Messe von uns eine grofle seelische Leistung verlangt. Es ist natiirlich, dass man nicht jeden Tag
sich dieser Wahrheit und nicht aller Wahrheiten erinnern kann, aber man kann wohl in sich
jene innere Haltung, die aus diesen Gedanken sich ergibt, in sich erwecken. Man kann kraftvoll
sich erheben von allen niederdriickenden Gedanken, kann sich auf Gott stiitzen wollen, kann
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sich seines Zieles in Gott selbst, seiner Heimat in Gott bewusst werden und sich innerlich tief
verneigen vor dem unendlich groflen und heiligen Gott.

Die Demut des Gotteskindes ist in dem Kyrie auf die kiirzeste Formel gebracht, denn in dem
neu nmaligen Ruf um Erbarmen werden der Vater, der Sohn und der Heilige Geist angerufen;
da steht also der Mensch vor dem Gott, der ihm aus Liebe sein eigenstes Geheimnis, das Ge-
heimnis des innergottlichen dreifaltigen Lebens enthiillt hat, und dieser Gott wird um Erbar-
men angefleht.

Die Art, wie man zu Gott rufen, ihn preisen und ihn bitten soll, kommt unvergleichlich im
Gloria zum Ausdruck.

»Ehre sei Gott in der Héhe und Frieden den Menschen auf Erden, die guten Willens sind!“
Dieser Wille zur Verherrlichung des Vaters und zum Frieden durch die Kraft des Opfers Chris-
ti findet eine ergreifende Form. Die einzelnen Personen werden angerufen, und man hat den
Eindruck, wie wenn der Beter die Mangelhaftigkeit der menschlichen Sprache bedauern
miusste, weil sie nicht den Reichtum der Seele und die Glut der Liebe in Worte zu kleiden ver-
mag. Daher die Fulle der Ausrufe: Wir loben dich, wir preisen dich, wir beten dich an, wir ver-
herrlichen dich, wir danken dir ob deiner groflen Herrlichkeit! Was ist dies doch fiir ein
selbstloses Danken: Dank, nicht fiir eine empfangene Gnade, sondern ftr die Herrlichkeit
Gottes! Das Kind fiithlt sich heimisch im Haus seines Vaters und darf sich an seinen
Reichtiimern erfreuen, wie wenn es die eigenen wiren.

Die Herrlichkeit, die gepriesen wird, ist die Herrlichkeit des Vaters und des Sohnes und des
Heiligen Geistes. Gleichzeitig mit diesem Lobpreis wird die Bitte um Erbarmen ausgesprochen.
Sie richtet sich an den Sohn, an das Lamm Gottes. Das Lamm Gottes, das die Stinden hin-
wegnimmt, wird um Erbarmen angefleht. Also in dem Augenblick, da man um Erbarmen
bittet, steht das Bild des stindentilgenden Gottes vor der Seele. Es ist also eine Bitte, die das
erfleht, was Gott im Begriffe zu geben ist; es ist eine Bitte an den Menschensohn, der nicht nur
helfen will, sondern der auch die Macht hat, zu helfen, da er doch zur Rechten des Vaters sitzt,
also die Macht des Vaters, die Allmacht inne hat. Der Grund fiir die Sicherheit, Erhérung zu
finden, ist nicht unsere grofle Bedurftigkeit, sondern das Wesen Gottes selbst; die Bitten
werden ausgesprochen: denn du bist der Heilige, der Herr, der Allerhochste!

Im weiteren Verlauf der heiligen Handlung werden nun eine Reihe von Bittgebeten gesproch-
en, die im Namen Jesu verrichtet werden. Vielleicht hat man sich schon 6fter die Frage gestellt,
was es heifdt im Namen Jesu beten. Hier haben wir solche Gebete, deren Erhorung sicher ist. Es
sind Gebete im Namen Jesu nicht nur, weil sie verrichtet werden, ,per Christum dominum
nostrum", sondern deshalb, weil sie so geartet sind, dass sie wahrhaft durch Christus den Herrn
vor den Thron des Vaters gebracht werden kénnen.

Das Gebet ist eine Erhebung unseres Geistes zu Gott. Es ist aber ebenso das sich Herabneigen
Gottes zu unserer Seele. Die reinigende, erleuchtende und heiligende Kraft des Gebetes geht
immer zurtick auf eine Einwirkung Gottes auf unsere Seele. Dieser Tatsache, dass Gott viel
mehr uns helfen will, als wir zu bitten vermédgen, sollten wir nicht vergessen. Die Kirche selbst
lehrt uns diese Tatsache, indem sie dem Strom unseres Betens Einhalt gebietet und uns mahnt,
still zu sein und zu héren, was Gott nun uns zu sagen hat. Die Epistel und das Evangelium wol-
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len uns vorerst an diese Tatsache erinnern. Mag sein, dass uns das Wort des Evangeliums nicht
immer sehr viel sagt, besonders wenn wir es schon sehr oft gehort haben; aber immer soll mich
das Wort Gottes daran erinnern, dass Gott auf verborgene Weise zu mir sprechen will, dass er
auf mich einwirkt, und dass ich innerlich still und ruhig sein soll vor dem Gott, der alles in
allem wirkt.

Wenn immer Gott auf die eigene Seele einwirkt und wenn man diese Einwirkung wahrnimmt,
dann stellt sich als Folge davon eine innere Ruhe ein. Die Seele ist gesittigt und befriedet. So
schlie3t sich an das Evangelium bei den groeren Festen ein beschauliches Gebet der Ruhe, das
Credo, an, das in diesem Zusammenhang nicht so sehr ,Bekenntnis® ist, als ein Ruhen der
Seele in den Schonheiten der geoffenbarten Tatsachen des gottlichen Lebens.

Dergestalt ist die Seele also bereitet fiir einen neuen Anfang.

Die Opferung. Die Gebete, mit denen die Opferung von Brot und Wein begleitet ist, sind von
einer tiberraschenden Kithnheit und deuten an, dass vom Opfernden eine grofe Leistung, ein
wahres Opfer verlangt ist.

,Nimm auf, heiliger Vater, allmichtiger, ewiger Gott, diese makellose Opfergabe!“ Hier halten
wir schon inne und wundern uns tiber diese Sprache. — Makellose Opfergabe? Ist sie dies wirk-
lich? Sagen wir dies nur im Hinblick auf die Wandlung, durch die dieses Opfer ein makelloses
wird? Nein, auch jetzt schon wird die Opfergabe als eine makellose bezeichnet. Wie ist dies aber
moglich, da doch die Opfergabe den Opfernden symbolisiert, der opfernde Mensch aber eher
alles andere denn makellos ist? Ja, der Opfernde kann nicht von einer absoluten Reinheit sein,
aber er kann doch durch die Reinheit seiner Absicht, mit der er die Opferhandlung beginnt, als
heilig bezeichnet werden. Seine Absicht ist lauter. Er betet nimlich: ,Nimm diese Opfergabe
an, die ich, dein unwiirdiger Diener, dir meinem lebendigen und wahren Gott, darbringe fiir
meine unzihligen Stinden, Fehler und Nachlissigkeiten und fuir alle Umstehenden und fiir alle
gliubigen Christen, lebende und verstorbene, damit sie mir und ihnen zum Heile gereiche fiirs
ewige Leben!®

Der Opfernde hat die Absicht, zu sithnen, er anerkennt seine Unheiligkeit und ist deshalb vor
Gott rein. Sein Wille zur Abkehr von der Stinde ist ein vollkommener, denn er will nicht nur
seine Stinden, sondern alle Fehler und Nachlissigkeiten stihnen; er lehnt also jede, auch die
geringste Beleidigung Gottes ab und beweist damit die Reinheit seiner Absicht. Er denkt dabei
nicht nur an sich selbst, sondern an die Mitopfernden, ja an alle Menschen, auch an jene, die
schon hintibergegangen sind. Setzt dies nicht eine grofle innere Leistung voraus, wenn ein
Mensch so sprechen kann, einen entschiedenen Willen zur Vollkommenheit, einen festen

Entschluss zum Dienst an der Mitwelt, einen starken Glauben an den allgemeinen Wert seines
Opfers!

Und das Ziel des Opfers? Es soll mir und ihnen zum Heil fiirs ewige Leben dienen. Das ewige
Leben ist das Leben Gottes. Dieses soll auf Grund des Opfers in mir und in den andern erwa-
chen. Mit aller Entschiedenheit wird damit die Fiille des Glaubenslebens hier, und driiben die
Vollendung erstrebt.
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Es folgt nun mit der Vermischung von Wasser und Wein ein Gebet von kindlicher Einfalt.
,Gott, der du die Wiirde der menschlichen Natur wunderbar erschaffen und noch wunderbar-
er wiederhergestellt hast, lass uns durch das Geheimnis des Wassers und Weines an der
Gottheit desjenigen teilnehmen, der sich gewlrdigt hat, unsrer Menschheit teilhaft zu werden,
Jesus Christus, dein Sohn, unser Herr. . .“ Es gibt doch unméglich eine Bitte, die kithner und
yunbescheidener® sein konnte! Betrachten wir doch, mit welcher Selbstverstandlichkeit hier das
Gotteskind um Teilnahme an der Gottheit (!) bittet, und zwar bittet es nicht um einen
»Tropfen® der Gottheit, sondern umgekehrt um eine so reiche Teilnahme, daf dagegen das
eigene Leben in dem gottlichen verschwindet wie ein Tropfen Wasser im Wein! Das betende
Gotteskind denkt in seiner Bitte an eine Teilnahme an der Gottheit Christi und spricht damit
keine unverstandene Bitte aus. Es will nicht teilnehmen an der Gottheit, um wunderwirkende
Kraft, um Allwissenheit zu erlangen, sondern um rein und heilig und liebevoll zu werden, wie
Jesus Christus es war. Seine gottliche, jedes menschliche Maf tibersteigende Giite und Mensch-
enfreundlichkeit soll in ihm lebendig werden, jene Giite, die noch in der héchsten eigenen Not
an den Nichsten denkt und auf seinen Trost bedacht ist; dieses gottliche Leben, wie es sich am
ergreifendsten nicht auf Tabor, sondern auf dem Kreuzweg offenbart, das will das Gotteskind
in Empfang nehmen und zweifelt nicht an der Erfullung seiner Wiinsche.

Die Bitten, die hier ausgesprochen werden, sind wahrhaft grof und verraten eine adelige
Gesinnung. Die Grofle des Verlangens wird durch die folgende Bitte noch besonders deutlich.

»Wir opfern dir, o Herr, den Kelch des Heiles, indem wir zu deiner Milde flehen, dass er vor
deiner gottlichen Majestit fiir unser und der ganzen Welt Heil mit lieblichem Wohlgeruch em-
porsteige.“ Dieses Opfer soll vor der Majestas divina bestehen kénnen, es soll fur die ganze
Welt eine Bedeutung haben; dies ist ein Verlangen, das nur im Vertrauen auf die Milde Gottes
ausgesprochen werden kann, das nur sie gewihren kann.

Dass man mit all seinen Gaben nur sich selbst meint, kommt in dem nichsten Gebet zum
Ausdruck, in dem gebetet wird: ,Lass uns, o Herr, bei dir Aufnahme finden!* Dieses Opfer soll
also nichts anderes sein als die Ubergabe des eigenen Ich an Gott. Wieder ist dieses kiithne
Wagnis begleitet von der tiefsten Zerknirschung. Die Ubergabe des eigenen Ich, die Aufnahme
bei Gott geschieht ,,im Geist der Demut und mit zerknirschtem Herzen“. Es kann nur gescheh-
en, wenn der heiligmachende Geist dieses Opfer segnet.

Mit diesen Gebeten hat der Opfernde sich zur hochsten, ihm moglichen Leistung aufgerafft,
und nun tritt wieder eine gewisse Ruhe und Entspannung ein. ,Ich wasche mit den Unschuldi-
gen meine Hiande und will deinen Altar, o Herr, umgeben, auf dass ich die Stimme des Lobes
hore und deine Wunder erzihle.” Der Beter weifd sehr wohl, dass er sich nicht selbst den Heili-
gen beizihlen darf; aber dennoch ist er gewiss, aus Gnade ihnen von Gott zugesellt zu sein, und
die Tatsache, dass er in grofler Selbstlosigkeit ein Opfer zu bringen vermag, beweist, dass er von
der Gnade getragen ist. Aus Gnade also darf er in Verein stehen mit den Unschuldigen und
darf sich bereiten fir die Offenbarung des gottlichen Wortes. Immer wieder wird er sich
bewusst, dass er nicht nur Gott etwas gibt, sondern dass er von Gott etwas empfingt, dass es
seine Aufgabe ist, die Stimme des Lobes zu horen und erst nach dieser Empfingnis die Wun-
derwerke Gottes zu erzihlen.
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Der Beter ist sich seines Reichtums bewusst: ,O Herr, ich liebe deines Hauses Zier, den Ort der
Wohnung deiner Herrlichkeit.“ Der Altar ist fiir ihn die Stitte, an der er immer wieder sein
hochstes Gliick genielen kann; der Grund seiner Seele ist es, wo Gott in seiner Herrlichkeit
wohnt. Der Beter wird sich so des Reichtums bewusst, den er stets in sich trigt, den er aber
immer in den Zeiten seines Opfers aufs neue entdeckt. Mit innerer Gewissheit weif3 er auf dem
rechten Weg zu stehen und bittet seinen Gott, ihn auf diesem Weg zu erhalten und vor dem
Bosen zu bewahren. Der Abschluss der Opferung und der Auftakt zur letzten Vorbereitung auf
das Wesentliche des heiligen Opfers, auf die Wandlung, ist wieder ein Gebet der Ruhe und
Beschauung, in dem die Seele sich in der Betrachtung der Grofle und Herrlichkeit Gottes
ergeht. Dies ist die Prifation. Ein Gebet, das ausklingt im Sanktus und mit dem Preis
desjenigen schlielt, der da kommt im Namen des Herrn.

Wandlung. Vor der Wandlung der Opfergaben wird noch ein letztes Mal in innigster Weise die
Bitte vor Gott ausgesprochen, er moge dieses reine und selbstlose Opfer, das fiir die ganze
Kirche und ftir bestimmte Anliegen dargebracht wird, das in Gemeinschaft mit der ganzen tri-
umphierenden Kirche vor Gott hingetragen wird, annehmen. Die Innigkeit der Bitte kommt
durch den Altarkuss zum Ausdruck. Der Altar symbolisiert Christus. Christus also wird gekiisst!
Dabei wird gebetet: ,Dich also, mildester Vater, bitten wir durch Jesus Christus, deinen Sohn,
unsern Herrn, und flehen zu dir in Demut, dass du diese Gaben und unbefleckten Opfer
annehmen wollest.“ Es ist, wie wenn der Vater durch unsere Liebe, die wir zu seinem Sohn
haben, geriihrt werden sollte, unsere Bitte zu erfiillen. Die Erfiillung der Bitte bringt die Wand-
lung. Das ist der Augenblick, in dem die Annahme unseres Opfers geschieht, in dem unser
Opfer angenommen wird, indem es verwandelt wird in den sich selbst opfernden gottlichen
Hohenpriester. Unser Opfer ist gewandelt in das Kreuzopfer. Unser Opfer bleibt unser Opfer,
aber es ist zugleich aus unserm Opfer Christus geworden, der am Kreuz sich dem Vater schen-
kende Herr. Diese Tat Christi ist so gro3 und erschiitternd, dass man nur schweigen kann.
Diese Tat ist wie eine Botschaft an jeden Christen, so grof wie die Botschaft des Engels an Ma-
ria; denn durch diese Tat gibt sich Christus den einzelnen Menschen hin als ihr Eigentum, als
ihre Opfergabe, die sie nun mit Maria im Tempel darzustellen haben, die sie wie Maria unter
dem Kreuz als ihre Opfergabe dem Vater zu schenken haben. Hat Maria unter dem Kreuz nicht
wahrhaft und wirklich ihr Eigentum Gott dem Vater geschenkt! Ebenso darf der Christ in
Christus wahrhaft und wirklich sein Eigentum sehen, das er Gott schenken kann.

Dieser Opferwille ist nun geeint mit dem Opferwillen Christi. Wir kdnnen nie etwas aus uns
allein tun, aber nie fithlt man so wie hier, dass man nun gemeinsam mit Christus vor dem
Thron des Vaters steht und eine Handlung mit vollzieht, die zuerst Christus der Herr vollzieht.
Nie ist man sich so wie hier gewiss, die Schwelle dieser Erde tiberschritten zu haben und in das
unzugingliche Licht Gottes eingetreten zu sein. Da ziemt sich fiir uns nur ehrfiirchtiges
Schweigen, da muss jede selbstsiichtige, eigenwillige Geste verschwinden, da muss man sich
bewusst sein, dass man die Worte, die man spricht, eigentlich blof§ Christus nachspricht.

Die Bitten, die nun nach der Wandlung gesprochen werden, haben daher etwas von der Ruhe
und Sicherheit der Bitten Jesu Christi in sich. Man steht vor dem unendlichen Gott nicht nur
mit der reinsten Absicht, sondern mit einer Opfergabe, die Gott angenehm sein muss; es ist der
Mitvollzug der immerwihrenden Hingabe des Sohnes an den Vater. Man bittet um seine An-
nahme, wie das Opfer des Abel, Abraham und Melchisedech angenommen wurde. Dies waren
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Opfer, die Gott angenehm waren im Hinblick auf das kommende Opfer seines Sohnes, das sie
vorausbezeichneten. Es ist eine Bitte, die nicht, wie es bei andern Bitten der Fall sein kann, mit
der Moglichkeit einer nicht sofortigen Erhorung rechnet. Es ist eine Bitte in dem Sinne, wie
auch Jesus stets seine Bitten vor dem Vater ausgesprochen hat und gedankt hat fur die stindige
Erhérung, obwohl er wusste, dass der Vater stets das wollte, was der Sohn wollte. Welches
Gluck ist es, in dieser Vertraulichkeit zu Gott zu stehen und nun auch seine gelduterten
personlichen Wiinsche vor Gott hintragen zu kénnen! Auch diese personlichen Wiinsche sind
der Erhoérung gewiss. Die Vereinigung, in der wir zu Jesus Christus stehen, ist so eng, dass wir
seine Hingabe an den Vater zu unserer machen, dass aber auch er unsere Anliegen zu den
seinigen macht. Welche Freude und welches Gliick bedeutet es, wenn wir nun fiir unsere ver-
storbenen Freunde bitten und mit dieser Bitte nicht allein stehen, sondern diese Bitte mit dem
Sohne vor den Vater hintragen! Wie fithlen wir uns so geborgen, wenn wir wieder nicht allein,
sondern im Verein mit dem Sohne den Wunsch nach einer innigen Teilnahme an der Ge-
meinschaft der Heiligen aussprechen. Die Sicherheit ist so grof}, dass nicht einmal der
Gedanke, dass es auch anders sein konnte, sich aufzudringen vermag; betet doch gerade in
diesem Augenblick der Priester, indem er die heilige Hostie in Hinden hilt und zugleich den
Kelch erhebt: ,Durch ihn und mit ihm und in ihm ist dir, o Gott, allmichtiger Vater, in Ein-
heit mit dem Heiligen Geist alle Ehre und Herrlichkeit von Ewigkeit zu Ewigkeit!*

Kommunion. In der heiligen Kommunion geschieht die Vereinigung mit Jesus Christus, dem
sich opfernden und auf mystische Weise sterbenden Herrn. Das Ziel dieser Vereinigung kann
kein anderes sein, als dass der Herr nun im Grund des menschlichen Herzens als auf einem
neuen Altar sich weiterhin ganz und gar an den Vater hingibt.

Die Vorbereitung auf den erhabenen Augenblick der Einigung mit dem Gottmenschen ist das
Gebet des Herrn. Was hat man doch aus diesem Gebet gemacht! Wie hat man doch vielleicht
gerade hier tibersehen, mit welcher Warnung der Herr dieses Gebet seine Jiinger gelehrt hat!
Sie sollten nicht viele Worte machen wie die Heiden, sondern die sieben Bitten dem Vater im
Himmel vortragen. Mit diesen Worten ist jenen durchaus nicht das Wort geredet, die sich
gegen die ,langen Vaterunser-Reihen“ wenden, in der Erkenntnis, dass ein Gebet deshalb, weil
es blofl einmal gesprochen wird, durchaus nicht andichtiger, besser oder sinngemifler sein
muss, als wenn es ofter gesagt wird; und deshalb, weil ein Gebet oft gesagt wird, muss es nicht
sinnlos gesagt werden. Das oftmalige Beten eines Gebetes kann auch zum Ausdruck bringen die
Beharrlichkeit, mit der man bei bestimmten Gedanken bleibt. Es ist also durchaus nichts gegen
eine Wiederholung dieses Gebetes zu sagen, aber wir missen achten, dass wir gerade dieses
Gebet auch verstehen und dass wir es nicht geistlos beten. Geistlos beten wir aber, wenn wir
beten, um eine bestimmte Sache zu erlangen, ohne dabei auf den eigentlichen Inhalt des
Gebetes zu achten. Gewiss, man kann auch, um z. B. die Gesundheit zu erlangen oder um eine
Not abzuwenden, ein Vaterunser beten; aber man soll sich dabei bewusst bleiben, dass damit
nur eine der sieben Bitten niher umschrieben ist, die Bitte um das tigliche Brot, und dass man
nicht vergessen soll, was die andern Bitten noch sagen wollen.

Wir schalten hier eine Erklirung dieses Gebetes ein, nicht in der Meinung, dass alle Gedanken
bei dem Gebet stets vor unserm Geist stehen kénnen; aber wenn man blof einmal das Vate-
runser durchgedacht und einmal versucht hat, es betrachtend zu beten, dann sieht man erst,
aus welcher Grundstimmung und Grundhaltung heraus es zu sprechen ist. Und diese
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Grundhaltung kann man dann schon leicht immer wiederherstellen und damit dieses schonste
aller Gebete nicht geistlos, sondern geistvoll beten.

Vater unser: Diese Anrede muss uns erinnern, dass unser Schopfer besorgt ist wie ein Vater:
»Seid nicht dngstlich besorgt und fragt nicht, was sollen wir essen, was sollen wir trinken, womit
sollen wir uns bekleiden? . . . Euer Vater weifd ja, dass ihr dies alles nétig habt. . .“ (Mt. 6, 25).
Diese Anrede erinnert uns daran, auch dass wir ,von Gottes Geschlecht® sind, dass unser kost-
barster Besitz das geistige Leben ist, das ohne Unterlass von Gott in uns gezeugt wird, das
Gnadenleben, das uns erst im eigentlichen Sinne zu Kindern Gottes macht. Wir sprechen Gott
als unsern Vater an und wissen damit, dass wir in die Rechte des Kindes eingetreten sind, dass
wir ein ,Recht* haben auf Vergebung, wann immer wir ehrlich zuriickkehren von unsern Ir-
rwegen, dass wir Erben Gottes und Miterben Christi sind. Gott ist fiir uns nicht fremdes Land,
sondern unsere Heimat.

Wir bekennen mit dieser Anrede immer wieder, dass wir uns fithlen als eine Gemeinschaft von
Briiddern und Schwestern, betonen also damit die Verwandtschaft mit allen Menschen und mit
aller Kreatur.

Der du bist in dem Himmel. — Der Himmel ist dort, wo Gott ist. Gott ist tiberall, so ist auch
der Himmel tiberall; aber dennoch ist er sehr fern von der Erde, ferner noch als der sichtbare
Himmel tiber uns sieht wolbt. Gott, der in allen Dingen ist, ist doch auch tiber allen Dingen,
und wenn wir zu beten anfangen und unsern Geist zu Gott erheben, miissen wir uns zu unserm
Vater im Geiste erheben, der tiber allen Dingen ist, missen uns selbst innerlich tiber alle Dinge
erheben. Gott verlisst niemals den Himmel, ist immer weit tiber allen Dingen; dennoch ist er
auch in meinem Herzen und macht, insofern er hier wohnt, mein Herz zu seinem Himmel.
Welche Ehrfurcht muss ich da vor mir selbst haben, wie sehr erkenne ich es da als meine Auf-
gabe, in den Himmel, der in mir selbst ist, einzutreten !

Geheiligt werde dein Name. — Mit dem Namen bezeichnen wir das Wesen der Dinge. Der
Name des namenlosen Gottes bedeutet die gottliche Wesenheit. Der Name wird geheiligt,
heilig gehalten, wenn man die unendliche Weisheit und Gite, die gottliche Einfachheit und
Allmacht heilig hilt, wenn man sie tiber alles hochschiitzt und ihr zu dienen sucht. Der Name
Gottes ist Vater, Sohn und Geist; ich muss also die drei gottlichen Personen verehren, ich kann
dies tun, indem ich bewusst darnach strebe, immer mehr Kind Gottes zu werden. Ich bin im-
mer mehr Kind Gottes, je mehr ich das ewige Wort Gottes nachzusprechen imstande bin. Das
Nachsprechen des ewigen Wortes aber geschieht durch meinen Glauben. Je vollkommener
mein Glaube wird, umso vollkommener bin ich auch Kind Gottes. Der Glaube, jenes gottliche
Licht, wird aber in dem Maf in meinem Herzen zu leuchten beginnen, in dem ich bereit bin, je
empfinglicher ich dafir bin, je freier ich allen andern Dingen gegeniiber bin, je drmer ich bin.
Je ,iarmer“, umso gliubiger, je gliubiger, umso mehr Kind Gottes, je mehr Kind, umso grofler
die Heiligung des Vaternamens.

Der Name des Gottessohnes wird geheiligt, je mehr ich ihn erkenne als meinen gottlichen
Bruder, je mehr und je ausschlieflicher ich mich auf ihn stiitze auf allen meinen Wegen, be-
sonders auf meinem Weg zu Gott, je mehr ich also auf ihn meine Hoffnung setze. Je weniger
ich aber bei andern Stiitze und Trost suche, umso reiner bin ich. Je mehr ich mich auf den
Sohn Gottes stiitze, je inniger ich mich mit ihm zu vereinen wiinsche, umso mehr lésen sich
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alle Bindungen, in denen der irdische Mensch gefangen ist. ,Wenn ich ihn liebe, bin ich
keusch; wenn ich ihn beriihre, bin ich rein; wenn ich ihn empfange, bin ich jungfriaulich.”

Der Name Gottes des Heiligen Geistes wird geheiligt, je mehr ich mich dem Geist der Liebe
angleichen will, je mehr ich erfasse, dass mein Beruf darin besteht, die Liebe zu betitigen, je
mehr sie das Beherrschende in meinem Leben wird. Dies wird umso mehr der Fall sein, je
mehr mansich durch einen andern ,giirten lisst und sich fithren lisst auch dorthin, wohin man
selbst nicht will“, je mehr man dem Eigenwillen entsagt und im Gehorsam sich den Fiihrungen
Gottes hingibt.

Zu uns komme dein Reich. — Das Reich Gottes, das heifdt die Herrschaft Gottes, ist dort iber
uns gekommen, wo und in dem Maf§ der Heilswille Gottes an uns wirksam werden kann. Wir
bitten darum um eine Ausbreitung des Gottesreiches auf Erden, es soll tiber die ganze Erde und
in jedem einzelnen Menschen sich in moglichster Tiefe ausbreiten. Es ist die sehnsiichtige Bitte
nach jener Vollendung des Gottesreiches, die erst im kommenden Zeitalter zur Reife gelangen
kann. Der Christ gleicht, auch wenn er mitten in der Welt steht, doch auch einem Menschen,
der Ausschau hilt nach seinem Herrn, ob er noch nicht zuriickkehrt von seiner Hochzeit; er
gleicht den wachsamen Knechten, die sich gegiirtet haben und brennende Lampen in den
Hinden tragen und auf das Pochen warten des zurtickkehrenden Herrn.

Dein Wille geschehe wie im Himmel so auch auf Erden. — Wie arm und seufzend mag auch
von guten Christen dieses Wort gesprochen werden! Es kommt einem meist nur in den Sinn,
wenn eine schwere Priifung tiber uns kommt. Dann beten wir mit Ergebung: Dein Wille ges-
chehe. Aber vergessen wir nicht, dass der Wille Gottes unsere Heiligung, unsere Bereicherung
und Beseligung bedeutet. Das Gliick, das wir uns in unsern kithnsten Triumen ersehnen, ist
wie nichts, verglichen mit jener Seligkeit, die Gott uns geben will, wenn wir uns nur nicht
striuben, wenn wir nur verstehen, immer wieder unser Ja zu sagen. Diese Bitte driickt also die
Bereitschaft aus, dass der Heilswille Gottes an mir geschehen moge, und die Sehnsucht, Gott so
gehorsam sein zu konnen mit jener Freudigkeit und Schnelligkeit, mit der die Engel im Him-
mel seinem Willen nachkommen.

Gib uns heute unser tigliches Brot! — In diese Bitte kdnnen wir unsere persénlichen, materiel-
len Anliegen hineinlegen. Es wiire das Zeichen eines hochmiitigen Geistes, wenn man solche
Bitten ablehnen wollte, wenn man meinte, dariiber schon hinaus zu sein, und wenn man nur
um Hoheres bitten wollte. Ein solcher Mensch tibersieht seine Schwiiche und Gebrechlichkeit
und weifd nicht, wie sehr ihm der tigliche Lebensunterhalt, seine Gesundheit, seine Freunde,
seine Erholung helfen, ein guter Mensch zu bleiben. Es ist das Zeichen eines undankbaren
Geistes, der nicht weif, wieviel er von Gott tiglich an solchen ,niederen Giitern® erhilt, der
immer erst dann darauf kommt, etwas besessen zu haben, wenn ihm dies wieder genommen
wird.

Wenn wir die Bitte um das tigliche Brot aussprechen, so anerkennen wir damit unsere Ge-
brechlichkeit und zeigen damit an, dass wir die Gaben, die Gott uns gibt, nicht gering achten.
Aber wire es nicht vollkommener, diese Bitte zu unterlassen? Wire es nicht besser, so weit zu
kommen, dass man von vornherein einverstanden ist mit allem, was immer Gott verfiigt! So
spricht der stolze Mensch, der erstens meint, schon so weit zu sein, dass er aus eigener Kraft zu
allen Heimsuchungen Gottes Ja sagen kann, der zweitens, wenn er bittet, nicht demiitig und
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gottergeben bitten kann und auch, wenn er seine Bitte ausgesprochen hat, es nicht Gott iiber-
lisst, wann und wie er ihn erhéren will. Durch nichts wird ja unsere Abhingigkeit von Gott fir
uns selbst so deutlich wie gerade dadurch, dass wir um alles bitten miissen, auch um die Kraft,
Ja sagen zu kénnen.

Es mogen sich jene ,frommen* Seelen, die Gott um nichts zu bitten vermdgen, weil sie meinen,
mit seinem Willen schon so ganz geeint zu sein, fragen, ob sie imstande sind, ihre Mitmenschen
um etwas zu bitten, oder ob sie hier immer nur warten, bis diese ihnen von selbst helfen; ob sie,
wenn sie in Not sind, jene bitten kdnnen, die ihnen ihre Bitten auch abschlagen kdénnen; ob
sie, wenn sie bitten, auch wirklich bitten oder eigentlich mehr fordern oder ihre Bitte so ein-
zukleiden wissen, dass sie zugleich dem andern zu verstehen geben, dass sie seiner Hilfe eigent-
lich nicht bedtirfen. Man soll sich fragen, ob man innerlich hart und verbittert wird, wenn die
Menschen unsere Bitten abgeschlagen haben. Wenn dies der Fall ist, dann soll man wissen,
dass man noch einen weiten Weg vor sich hat, dass der volle Einklang mit Gott eine Illusion
ist, und dass man noch nicht einmal gelernt hat, Gott um etwas zu bitten.

Gib uns heute unser tigliches Brot. — Wir meinen damit natiirlich auch das Brot des Lebens,
das der Herr uns tiglich bricht. Die durch das hl. Sakrament uns tiglich gewihrte Vereinigung
mit Christus ist die unschitzbarste Gnade, und weil sie Gnade ist, muss sie erbeten werden.
Moge uns diese Gnade nie zur Alltiglichkeit werden und zur Selbstverstindlichkeit, und mégen
wir in der Bitte um diese grole Gnade verharren, damit Gott uns diese Gnade nicht wieder
einmal nimmt oder den Empfang des Allerheiligsten erschwert!

Vergib uns unsere Schuld, wie wir vergeben unsern Schuldigern. — Den ersten Teil dieser Bitte
sprechen wir gerne aus. Den zweiten Teil dagegen meist ohne viel zu denken, denn wir haben
doch eigentlich keine Menschen, die uns etwas schulden. Nur selten sind die Zeiten, in denen
es uns so scheint, als hitten wir bei den andern eine Schuld einzutreiben, und dann empfinden
und verstehen wir, um was wir Gott eigentlich bitten. Wir sehen dann, dass wir das Vaterunser
gar nicht sprechen kénnen, wenn wir einem Menschen feindselig gesinnt sind, dass wir dann
auch Gott gar nicht um sein Erbarmen anflehen, wie oft wir auch ,miserere” rufen mogen,
denn wir bitten doch ausdriicklich, vergib, wie auch ich vergebe. Vergebe ich nun nicht, dann
habe ich die Bitte, die im ersten Wort liegt, durch den folgenden Satz wieder aufgehoben; ich
bitte also gar nicht um Verzeihung.

Wir meinen schon sehr viel getan zu haben, wenn wir einem Menschen ein Unrecht, das er
begangen hat, nicht nachtragen oder nicht Gleiches mit Gleichem vergelten. Aber beachten
wir, dass man eine Schuld in sehr verschiedener Weise nachlassen kann. Wiren wir zufrieden,
wenn Gott uns unsere Siinden so erliefle, wie wir manchen Menschen ein hartes unbedachtes
Wort, eine unschone Handlung nicht nachtragen? Beachten wir in der Bitte das Wort ,wie®
und erwigen wir, dass wir damit nicht nur erinnert werden, dass wir verzeihen miissen, sondern
dass wir auch in groimiutiger Weise verzeihen miissen. Erlittenes Unrecht miissen wir vergessen
konnen, auch in Gedanken sollen wir nicht darauf zuriickkommen.

Fihre uns nicht in Versuchung. — Diese Bitte miissen wir richtig verstehen. Man kann in
verschiedener Weise versucht werden. Der bose Feind versucht uns, um uns zu verderben. Er
freut sich auf unsern Fall und legt alles darauf an, uns fallen zu sehen. Es gibt schlechte Er-
zieher, die ihre Schiitzlinge in Versuchung fiihren, das heiflt auf die Probe stellen, um zu sehen,
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wieviel sie sich von ihnen erwarten diirfen. Gott versucht nicht so. Er weiff, was in den
Menschen steckt, und will sie nicht ,erproben®. Aber manchmal will er ihnen selbst zum
Bewusstsein bringen, dass sie nicht soviel sich zutrauen diirfen, als sie selbst meinen, und zeigt
ihnen durch Schwierigkeiten, in die er sie fallen lisst, wie schwach sie sind, und gibt ihnen
damit Gelegenheit zur Selbsterkenntnis. Gott weif}, was in den Menschen steckt, welche Kraft
sie durch seine Gnade besitzen und wieviel sie mit seiner Hilfe leisten kodnnen. Deshalb fiihrt er
sie in jene Schwierigkeiten hinein, um ihre Tugend dadurch zur Vollendung zu fithren.

Sehr oft stellt Gott an den Menschen Aufgaben, die an und fir sich nicht schwierig sind, die
nur fiir diesen Menschen infolge seiner schuldbaren Schwiiche eine Gefahr bedeuten und eine
Versuchung zur Siinde sind. So kénnen ganz harmlose Dinge fiir den einen eine schwere Ver-
suchung sein. Wenn man nun bittet, fithre mich nicht in Versuchung, so heifdt dies, fiithre
mich heraus aus jenen Gelegenheiten, die fiir mich so leicht Anlass zur Stinde werden. Es ist
dies eine Bitte, die die Demut fordert, die uns immer an unsere Schwiche erinnert.

Erlése uns von dem Ubel. — Die Stinde wird als das eigentliche Ubel erkannt, deshalb auch
jener Zustand, in dem man Gott noch beleidigen kann. In dieser Hinsicht ist die Lebenszeit ein
tibler Zustand und schwerer ertriiglich als selbst jener der Seelen, die sich am Liuterungsort
befinden, von dem Verklirungszustand ganz abgesehen.

Die letzte Bitte des Vaterunser findet in den nichsten Gebeten ihre nihere Erklirung.

,Erlése uns, o Herr, wir bitten, von allen Ubeln, den vergangenen, gegenwirtigen und zu-
kiinftigen . . . gib gnidig Frieden in unsern Tagen, dass wir ... von Siinde frei und jeder Beun-
ruhigung sicher seien!*

Damit kommt der zu Beginn des Kapitels ausgesprochene Gedanke zum Ausdruck, dass mit der
Uberwindung der Siinde, die uns von Gott trennt, die Vereinigung mit Gott, der Friede uns
geschenkt wird. Der Friede, die Sittigung unserer Seele und aller ihrer Wiinsche kann in
diesem Leben nur unvollkommen erreicht werden. Je tiefer die Vereinigung mit Gott ist, umso
grofler daher auch der Friede. In dem Augenblick, da sich der Christ vorbereitet auf die
Einigung mit dem Mensch gewordenen Gott, dringt sich daher auch immer wieder die Bitte
um Frieden auf.

Bei der Vereinigung mit Jesus Christus im Sakrament wird aber weder tibersehen, dass sich der
Herr im verklirten Zustand befindet, noch auch, dass die Vereinigung geschieht mit jenem, der
sein Sterben auf mystische Weise darstellt.

Der Priester lisst einen Teil der Hostie in den Kelch fallen und betet in diesem Augenblick:
,Diese Mischung und Weihung des Leibes und Blutes unseres Herrn Jesus Christus gereiche
uns, den Empfingern, zum ewigen Leben.

Es ist ganz klar, dass nicht durch diese Handlung der Leib und das Blut Christi vermischt
werden, da in jeder der beiden Gestalten der ganze Christus gegenwiirtig ist; aber indem es bet-
ont wird, dass wir den Leib und das Blut empfangen, wird uns zum Bewusstsein gebracht, dass
unsere Vereinigung mit Christus eine Vereinigung mit dem geopferten Christus ist. Der sich
selbst fiir uns hinopfernde Herr ist vor uns auf dem Altar, und ihn bitten wir wieder: ,Erbarme
dich unser®. Welche Sicherheit empfinden wir bei dieser Bitte! Eine so grofle Sicherheit, wie
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man sie empfindet, wenn man einem Menschen um eine Gabe bittet und dabei sieht, dass sie
uns schon gereicht wird. Wir miissen uns gleichsam beeilen, diese Bitte noch aussprechen zu
konnen, da uns die Gabe schon zuteil wird. Die Gabe ist nicht nur das Erbarmen Gottes,
sondern auch der Friede; gib uns den Frieden!

Indem wir jetzt um den Frieden bitten, der aus der Vereinigung mit dem geopferten Heiland
kommt, sind wir uns auch bewusst, dass es ein Friede sein muss, der mit weltlichem Frieden
nichts mehr zu tun hat.

Die unmittelbare Vorbereitung auf die hl. Kommunion. ,Herr Jesus Christus, der du zu deinen
Aposteln gesagt hast, Frieden hinterlasse ich euch, meinen Frieden gebe ich euch, sieh nicht auf
meine Stinden, sondern auf den Glauben deiner Kirche und wiirdige dich, sie nach deinem
Willen in Frieden und in der Einheit zu befestigen.*

In dem Augenblick also, da man sich selbst bereitet auf die hl. Kommunion, denkt man an das
grofle, die Welt befriedende Werk Christi. Man denkt also nicht zuerst an sich, sondern an
Christi Reich und bittet, dass es Gestalt gewinnen moge, dass man selbst fiir das Wirken Chris-
ti nicht ein Hindernis darstellen moge. Es liegt hierin eine demiitige Selbsterkenntnis vor, man
anerkennt, dass die eigene Schwiiche an und fiir sich Gott bestimmen kénnte, die Gnaden
weniger reich flieflen zu lassen.

Nach diesem ersten Gebet fiir die Kirche betet man fiir sich selbst: ,,Herr Jesus Christus, der du
nach dem Willen des Vaters unter Mitwirkung des Heiligen Geistes durch deinen Tod der
Welt das Leben geschenkt hast, erldse mich durch diesen deinen hochheiligen Leib und dein
hochheiliges Blut von allen meinen Siinden und simtlichen Ubeln und mache, dass ich allzeit
deinen Geboten anhange und lass nicht zu, dass ich je von dir getrennt werde.*

Das sterbende Lamm ist es, das der Welt und mir das Leben gibt. Es gibt mir dieses Leben
erstens durch die Befreiung von all dem, was ein Hindernis ist fiir die Vereinigung mit Gott,
und vor allem dadurch, dass es mich in ein anderes Lebensprinzip hineinversetzt. Lass mich
deinen Geboten anhangen, das heifdt, lass mein Wollen in deinem heiligsten Willen verankert
sein als einem mir nicht mehr fremden dufieren, sondern meiner geliuterten Natur gemiiflen
Willen. Es soll mir zur zweiten Natur geworden sein oder zur zweiten Natur werden, den Wil-
len des Vaters zu erfiillen, jenen Willen, den der Sohn schon fiir sich erfiillt hat, und der im
wesentlichen darin besteht, per mortem mundum vivificare, durch den eigenen Tod der Welt
das Leben zu schenken.

,Lass nicht zu, dass ich von dir geschieden werde!* Christus ist der Herr, der zu befehlen hat,
und der alles wirkt. Lass mich also, das ist der Inhalt der Bitte, stets dein Gefangener sein, der
Gefangene desjenigen, der nach dem Willen des Vaters unter Mitwirkung des Heiligen Geistes
durch seinen Tod der Welt das Leben gibt. Lass mich an diesem deinem Leben, das du nun
durch die hl. Kommunion nicht irgendwo, sondern in mir selbst weiter lebst, Anteil haben!

Es ist in der Tat eine grofle und kiihne Bitte, die hier ausgesprochen wird, und der Mensch ist
auflerstande, so zu beten, wenn Gott ihm nicht hilft. Und noch weniger ist er imstande, diesem
seinem Wunsch entsprechend zu leben, wenn er nicht von der Gnade gestiitzt wird. Daher
noch die demiitige Bitte: ,Der Genuss deines Leibes, den ich Unwiirdiger zu empfangen wage,
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gereiche mir nicht zum Gerichte und zur Verdammnis, sondern diene mir nach deiner Giite
zum Schutz der Seele und des Leibes und zur Heilung.“

Nach dem Empfang der hl. Kommunion unter der Gestalt des Brotes wird gebetet: ,Was soll
ich dem Herrn vergelten fuir alles, was er mir erwiesen hat’* Ja was kann man Gott dafiir geben,
in welcher Weise kann man seinen Dank abstatten? Nicht besser als dadurch, dass man Gott
ganz und gar gewihren lisst, dadurch, dass man anerkennt, nichts vergelten zu kénnen, und
immer bereiter sich macht fir die Gaben des unendlich freigebigen Gottes. ,Den Kelch des
Heiles will ich ergreifen und den Namen des Herrn anrufen.®

Nach dem Genuss des heiligen Blutes wird gebetet: ,Der Leib des Herrn, den ich genossen,
und das Blut, das ich getrunken, hafte stets in meinem Innern und verleihe, dass kein Makel
der Stinde in mir zuriickbleibe, da die reinen und heiligen Geheimnisse mich erquickten.
Christus soll also immer in mir leben, Christus, der sich hingibt fiir das Leben der Welt. Dabei
sind die beiden Gedanken, die immer wiederkehren in den Briefen des Volkerapostels: ,Ich
bin in Christus Jesus, und Christus lebt in mir®, im Kommunionteil der hl. Messe in Form
einer Bitte ausgesprochen. ,Lass mich deinen Geboten anhangen®, ,dein Leib und Blut hafte
in meinem Innern!“

,So oft ihr dieses Brot esset und den Kelch trinkt, sollt ihr den Tod des Herrn feiern, bis er
wiederkommt“ (1. Kor. 11, 26).

Diese grof3e Aufgabe, die uns Paulus stellt, den Tod des Herrn zu feiern, bis er wiederkommt,
erfilllen wir vor allem durch das Miterleben des unblutigen Kreuzesmysteriums der hl. Messe.
Wir erfiillen diesen Auftrag auch durch das neue Leben, das wir durch diesen Genuss gewin-
nen; denn dieses neue Leben ist nichts anderes als ein Hingen mit Christus am Kreuz. Dies
ergibt sich mit aller Klarheit aus der ersten Wirkung, die die hl. Kommunion in uns hervor-
bringt. Die erste Wirkung ist die Vermehrung der Liebe. Die Liebe aber zeigt sich zuerst in der
Tat, die man zugunsten des andern wirkt, in der Tat, die mit dem Verzicht auf das eigene
Wohl, auf die Erftllung der eigenen Wiinsche stets verbunden sein wird. Diese Liebe, die
hervor stromt aus der Vereinigung, in der man mit Christus lebt, wird immer klarer eingehen
lassen, dass man den Mitmenschen nichts Besseres zu geben vermag als den Frieden mit Gott,
als das neue Leben in Christus, jenes Leben, das immer nur aus einem Sterben emporwichst.
Immer klarer erfasst man, dass das Sterben in uns im andern das Leben wirkt, und daher muss
in dem durch die hiufige Kommunion mit Christus Geeinten das Verlangen wach werden,
durch das eigene Lob-, Sithn- und Bittopfer, das in Gemeinschaft mit Christus immer wieder
und ohne Unterlass gebracht wird, daran mitzuhelfen, der Welt das neue Leben zu vermitteln,
den Frieden mit Gott.

Selig sind, die Verfolgung leiden um der Gerechtigkeit willen, denn ih-
rer ist das Himmelreich

Uber die letzte der Seligpreisungen pflegt man am schnellsten hinwegzugehen; selten nimmt
man sie ganz ernst. lhr Inhalt ist dem nur nattirlich denkenden Menschen allzu fern. Meist
fithlt man sich nicht verfolgt, man findet in seinem persdnlichen Bereich die Welt sehr freun-
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dlich und sieht auch die anderen Menschen im ruhigen Besitz all ihrer Giiter. Bemerkt man
aber eine schlechte, ungerechte Behandlung, die anderen zuteil wird, glaubt man entweder
nicht an Ungerechtigkeit oder man sieht darin ein Ubel, dem man nicht entrinnen kann und
an das man am besten nicht viel denkt.

Menschen, die sich selbst ungerecht behandelt wissen, vergessen erst recht auf die letzte Selig-
preisung, ja sie ist ihnen unverstindlich. Man kann die Seligpreisungen der Barmherzigen, der
Reinen, der Friedfertigen verstehen, ja sogar jener, die arm sind, wenngleich dies schon bedeu-
tend schwieriger ist; aber die Seligpreisung Verfolgter, ungerecht Verfolgter scheint mit dem
Selbsterhaltungsgesetz in unversdhnlichem Gegensatz zu stehen. Jeder Mensch hat in sich ein
so ausgesprochenes Empfinden fiir das Recht, dass er, wenn er selbst Unrecht tut, dafiir noch
einen Rechtsgrund sucht. Mit einem Unrecht, das er leidet, wird er sich schon um dessentwil-
len schwer abfinden; er wehrt sich dagegen mit allen Kriften, und wenn seine Mittel nicht
ausreichen, schreit er zu Gott um Hilfe und wartet auf einen Eingriff des Himmels.

Hierin liegt ja auch einer der gewohnlichsten Zweifel Gott gegeniiber: Wenn es einen Gott
gibe, so konnte er dieses oder jenes Unrecht nicht zulassen. Der gewdhnliche Mensch will sich
mit einer ausgleichenden Gerechtigkeit im Jenseits nicht zufrieden geben, und wenn er es
schlieflich tut, so geschieht es mit Seufzen; aber er hort nicht auf, erlittenes Unrecht als ein
Ungliick zu empfinden, und ist weit entfernt, die achte Seligpreisung fiir sich in Anspruch zu
nehmen. Und doch ist es ein wesentlicher Grundzug christlicher Seelenhaltung, das Verstind-
nis daftir und die Kraft aufzubringen, im gegebenen Augenblick dieser Erkenntnis gemif sich
zu verhalten. Wer sich hier nicht zurechtfinden kann, dem geht jedenfalls die Fille religitsen
Lebens ab.

Wir miissen uns freimachen von der kindlichen Vorstellung, als bestiinde das Wesen des
Christentums in einer neuen Lehre und neuen Geboten, tber deren Einhaltung oder
Nichteinhaltung am Ende der Zeiten das letzte Gericht entscheiden und Lohn oder Strafe
verteilen wird. Mit dem Christentum ist unendlich mehr in die Welt gekommen als eine neue
Lehre. Mit der Menschwerdung des Gottessohnes, mit der Hereinziechung der menschlichen
Natur in die Gottheit, durch die Einigung dieser Natur mit der gottlichen Natur in der Person
des Sohnes Gottes beginnt eine neue Schopfung sich auf Erden zu vollziehen. Diese neue
Schopfung besteht darin, dass die Menschen hineinversetzt werden in das Licht Gottes, das
nun in der Menschheit zu leuchten beginnt, dass die Menschen, soweit sie guten Willens sind,
mit Jesus Christus verbunden werden, von ihm wahrhaft und wirklich ergriffen werden.

Wie ein Magnet das Eisenteilchen ergreift und wie dieses dann selbst magnetisch wird, so wirkt
Christus auf die Menschen ein; und soweit sie sich nicht vor ihm verschlieffen, soweit nimmt er
sie in sich auf, so dass ihre Natur dadurch umgewandelt wird, dass sie unter dem stindigen
Einfluss Christi nun die Welt und alle ihre Aufgaben anders zu werten beginnen, wie eben der
Gottessohn die Dinge dieser Welt anders sieht und wertet als derjenige, der ,den Geist dieser

Welt“ besitzt.

In dem gleichen Mafle nun, als Christus uns ergreift und unsere ganze Lebensauffassung da-
durch gewandelt wird, in dem gleichen Maf} haben wir auch Anteil an seinem Leben in allen
seinen Auswirkungen. So weit ist einer Christ, als er in Wahrheit sagen kann: ,Christus lebt in
mir.“ Wie inhaltsreich ist dieses Wort: Christus lebt in mir! Wir wollen seine Bedeutung nur
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andeuten; aber diese kurze Andeutung wird geniigen, um uns hinzufithren zum tiefen
Verstindnis der letzten aller Seligpreisungen.

Um die Berechtigung des Wortes: Christus lebt in mir, zu erweisen, miissen wir uns erinnern,
was oben (iber die Geburt Gottes im Herzen des Menschen gesagt wurde. Durch die Taufe sind
wir Christus eingegliedert, lebt er in uns, nicht nur in der stillen Verborgenheit, in der der Herr
in den Tabernakeln unserer Kirchen wohnt, sondern als das Leben unseres Lebens, die Seele
unserer Seele. Meine Person ist es, die fiir die freien Handlungen verantwortlich ist; sie ist die
Trigerin meiner Gedanken und Wiinsche, meiner Hoffnungen und Pline. Im Getauften, der
die Taufgnade in sich wirken lisst, wachen Gedanken und Wiinsche auf, die niemals von ihm
allein getragen werden konnten, weil sie tiber seine nattirliche Leistungsfihigkeit und Erkennt-
nisfihigkeit hinausgehen; diese wahrhaft tibernatiirlichen Wiinsche sind zugleich mitgetragen
von Jesus Christus.

Jedes Gebet zum Vater im Himmel, jedes gute Werk zum wahren Heil des Nichsten, aus Liebe
zu Gott gewirkt, jeder Gedanke, der zur Feindesliebe stimmt, all das sind Tétigkeiten der Seele,
die mehr von Christus als von ihr selbst her rithren.

Wenn die Betrachtung der Welt den Menschen dahin fiihrt, die Liebe Gottes zu finden, wenn
er in ihr nicht nur Hass und Kampf und Entzweiung sieht, sondern mitten in der Verderbtheit
die Spuren der gottlichen Wirksamkeit gewahrt, wenn er nicht nur in der leblosen Natur,
sondern auch in der belebten, ja sogar in den oft harten Schligen, die ihm widerfahren, die
giitige Vaterhand Gottes zu erblicken vermag, wenn er ganz ehrlich vorzudringen weifd bis zu
jenem ,Gepriesen sei Gott fiir unsern Bruder, den Tod"“, dann zeigt sich darin, dass nicht mehr
er selbst mit seinen natiirlichen Kriiften erkennt, sondern dass er erleuchtet ist von Jesus
Christus, dass in ihm Jesus Christus lebt, der die Welt ganz anders sah als wir.

Hat nicht Christus, der Herr, seine Apostel dazu gefiihrt, in dieser ganz neuen Weise die Dinge
zu sehen? Hat er nicht gesagt: ,Betrachtet die Lilien des Feldes und die Vogel des Himmels®,
wie fur sie gesorgt wird vom Vater im Himmel? Hat er ihnen nicht erst die Augen gedffnet fiir
den Wert der Demut des Kindes und diese ihnen als Ziel vorgestellt, dem nachzustreben ist?
Hat nicht er die Apostel zusammengerufen und auf eine ganz unscheinbare, arme Frau hingew-
iesen, die ihr Geldstiick in den Opferkasten warf, um seinen Jiingern den tberragenden Wert
dieser von der Welt nicht gesehenen Tat zu zeigen! — So ist es also ein Zeichen, dass Christus
wahrhaft in uns lebt, wenn wir in einer ganz neuen Weise die Dinge zu bewerten verstehen,
wenn wir tiberall den Wertmafdstab Christi anzulegen vermdogen.

Als sicherstes Kennzeichen dafiir, dass Christus in uns lebt, kann man die Erkenntnis ansehen,
dass ,das Torichte auf Seiten Gottes weiser ist als die Menschen® (1. Kor. 1, 25). Die Liebe zur
Krippe von Bethlehem, zum verborgenen Leben in Nazareth, zur ,Verriicktheit des Kreuzes®,
die Liebe zur Kirche der Unbedeutenden und Verichtlichen, zur Kirche der Stinder und
Zollner, diese Liebe ist nicht etwas rein Menschliches; man kann sich dazu nicht zwingen; sie ist
das Zeichen, dass Christus in uns Gestalt gewinnt.

Wenn ich ganz Christ bin, wenn Christus in mir lebt, dann muss auch der Geist immer-
withrender Danksagung in mir sein. Ist es nicht erstaunlich, wie das Leben Jesu ein Leben
fortwihrenden Dankes gewesen ist! Ein Mensch dankt nur dann, wenn er sich beschenkt sieht;
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so muss sich Christus der Herr also auch ohne Unterlass beschenkt gefithlt haben. Beachten
wir, bei welchen Gelegenheiten Jesus stets ein Gebet des Dankes gesprochen hat! Jesus hat
seinem Vater gedankt ftir seine Sorge um die Kleinen und unbedeutenden Menschen, fiir seine
Weisheit, die sich den Weisen und Klugen dieser Welt verschlie3t; er hat gedankt, als er im
Begriffe stand, Lazarus die Wohltat des Lebens wieder zu schenken; er hat gedankt, als er im
Begriffe stand, eine grofle Zahl von Menschen auf wunderbare Weise zu sittigen, — und er
dankte, bevor er sich selbst den Aposteln zur Speise hingab und auf verborgene Weise das
Opfer seines Lebens brachte.

So hat Jesus stets gedankt fiir das der Welt verborgene Wirken seines Vaters und hat gedankt
fiir die Aufgabe, die er vom Vater erhalten hat, Gutes zu tun und dadurch die Herrlichkeit des
Vaters zu offenbaren, eine Herrlichkeit, die nirgends deutlicher wurde als dort, wo der Herr
sich uns geschenkt und seine Liebe bis zum Tode bewiesen hat, und zwar zur Zeit, da wir noch
seine Feinde waren.

Wenn der Geist Christi in uns wohnt, dann wohnt auch der Geist der Danksagung in uns;
dann fithlen auch wir uns von Gott stets beschenkt und werten es als beste Gabe, dass wir aus
Gnade berufen sind, die Herrlichkeit Gottes an unserm Leben zeigen zu diirfen.

Es ist klar, dass man nicht auf Grund eines eigenen Entschlusses die Fiille dieses Christuslebens
leben kann. Nirgends wird vielleicht deutlicher greifbar, dass das Leben der Gnade ein {iberna-
tiirliches Leben ist und zugleich ein Leben von hochster Realitit wie gerade hier. Wenn
nimlich in einem Menschen einmal der vorherrschende Wunsch dahin geht, auch den lei-
denden und verfolgten Christus in sich sein zu lassen, wenn dies nicht ein blofler Wunsch-
traum ist, sondern ein Gedanke im niichternen Alltag, dann weif} er zugleich: Nicht ich lebe,
Christus lebt in mir.

Wenn man diese Worte Christen von heute sagt, werden sie nicht darauf entgegnen: Dies ist
mir zu hoch? Haben wir aber ein Recht dazu, so zu antworten? Es ist doch nicht die Frage, ob
mir etwas zu hoch oder zu niedrig ist, sondern ob ich mich beugen will unter die allgewaltige
Hand Gottes, ob ich bereit bin, ihn sein Werk auch in mir wirken zu lassen. Nun aber ist es
eben sein Werk und sein Wille, uns dem Bild seines eingeborenen Sohnes Jesus Christus
gleichzugestalten; nun ist es sein Wille, seinen Geist in uns auszugieen, so dass wir dadurch
ein neues Geschopf werden.

Wenn wir diese Zusammenhiinge betrachten, dann kann uns die letzte der Seligpreisungen
nicht mehr unverstindlich sein. Nicht deshalb werden ja die um Jesu willen oder um der
Gerechtigkeit willen Verfolgten selig gepriesen, weil das Verfolgtsein ein beneidenswertes Los
ist, sondern weil darin sich am deutlichsten offenbart, dass die Gemeinschaft mit Christus ganz
innig geworden ist. Wenn Christus wirklich in uns lebt, immer wieder durch sein Wirken in
uns Gestalt gewinnt, dann sind auch die Geheimnisse seines Lebens stets unter uns wieder
Wirklichkeit; dann kann es gar nicht anders sein, als dass sich das Drama von Golgatha in un-
serm eigenen Leben bemerkbar macht, dass sich auch das Eigentiimliche am Leiden Christi in
unserem eigenen Leben widerspiegelt.

Freilich nicht alles, was wie Verfolgung aussieht oder auch wirklich Verfolgung ist, ist deshalb
schon ein getreues Nachbild des Golgathaereignisses .— Um uns ein wahres Bild zu machen
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vom Wesen des christlichen Leidens, miissen wir uns noch eine fiir uns Menschen schmerzli-
che Tatsache in Erinnerung rufen, dass nimlich das Leiden Christi ein Leiden ohne jeden
Trost war. Das Sterben Christi war nicht das Sterben eines Freiheitshelden, der fir sein Ideal
stirbt, und den auch sein Gegner bis zu einem gewissen Grad achten muss. Jesus war nicht ein
,Mirtyrer seiner Uberzeugung® wie mancher Hiretiker, der bereit war, eher den schrecklichsten
Tod zu erleiden, bevor er seine Meinung aufgegeben hitte. Christus ist nicht als Heros seines
Glaubens gestorben, sondern als der ,treue Zeuge“ seines Vaters, als Zeuge einer Liebe, die kei-
ne Grenzen kennt, die auch dort noch liebt, wo der gegnerische Hass soweit geht, dass er das
Wertvollste raubt, was ein Mensch hier auf Erden hat: die Ehre und die Achtung der Mitwelt.
Christus ist gestorben als einer, der aus der Stadt, aus der menschlichen Gesellschaft hinaus-
gefithrt wurde, um dort als Verbrecher unter Verbrechern zu sterben. So und nicht anders
stirbt er noch in jenen, in denen er sein Leben ganz zur Entfaltung bringt.

Von Anbeginn an waren die Christen ,von allen Seiten bedringt, in Verlegenheit, zu Boden
geworfen; stindig trugen sie das Todesleiden Jesu an ihrem Leibe herum; immer wurden sie als
Betriiger geschmiiht und doch waren sie wahrhaft, unbekannt und doch wohlbekannt, dem
Tode nahe, und siehe, wir leben® (2. Kor. 3, 8; 6, 8). — Der leidende, verfolgte Christ hat nicht
den Trost, vom Gegner als Gegner geachtet zu sein; er hat keinen anderen Halt als den der
Gemeinschaft mit Jesus Christus, keinen anderen Ausblick als jenen: ,Mit Christus hinge ich
am Kreuz“ (Gal. 2, 19). Ja, in der letzten Auswirkung des Christuslebens tritt selbst noch das
sptrbar Trostliche dieser Wahrheit zurtick, so dass er mit dem Heiland vor seinem: ,,In deine
Hinde empfehle ich meinen Geist* noch zu klagen hat: ;Mein Gott, mein Gott, wie hast du
mich verlassen!“

Kann die Mafilosigkeit der gottlichen Liebe besser geoffenbart werden als dadurch, dass ihre U
niberwindlichkeit sichtbar gemacht wird? Zeigt sich doch am Leben Christi, dass die Wogen
des Hasses die Liebe des Gottmenschen nur noch greifbarer machen. Wir haben aber das letzte
Geheimnis des Christusleidens noch nicht erfasst, wenn wir uns nicht von Johannes, dem
Evangelisten, hinfithren lassen zu dem am Kreuze Gestorbenen, und die feierlichen Worte
vernehmen: ,,... So kamen die Soldaten und zerschlugen dem einen wie dem andern der
Mitgekreuzigten die Gebeine. Als sie aber zu Jesus kamen, sahen sie, dass er schon tot war. Da-
rum zerschlugen sie ihm die Gebeine nicht, sondern einer der Soldaten durchbohrte seine Seite
mit einer Lanze, und sogleich floss Blut und Wasser heraus. Der dies gesehen hat, ist Zeuge
davon geworden, und sein Zeugnis ist wahr. Er weif, dass er die Wahrheit spricht, damit auch
ihr glaubt. Denn das ist geschehen, damit die Schrift in Erfiillung geht: ,Kein Gebein soll ihm
zerbrochen werden® und ferner die andere Schriftstelle: ,Sie werden aufblicken zu dem, den sie

durchbohrt haben‘.“ (Joh. 19, 32 ff.)

Der hl. Johannes, der Jinger, den Jesus liebte, der uns das pneumatische Evangelium
geschrieben hat, lag beim letzten Abendmahl an der Brust Jesu und stand damit augenschein-
lich auch den Herzensgeheimnissen Jesu am nichsten. Ihm ist es vorbehalten geblieben, uns zu
offenbaren: Das Herz des Gekreuzigten, das Herz unseres Gottes ist verwundet!

Das Herz ist das Organ, das als das Symbol des Lebens angesehen werden kann. So lange das
Herz eines Menschen schligt, so lange lebt dieser Mensch. Wenn auch einzelne Glieder
abgestorben sind, wenn selbst das Bewusstsein geschwunden ist, das Leben ist da, so lange das
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Herz noch nicht ausgesetzt hat. Mit dem Stillstand des Herzens ist der Tod eingetreten, auch
wenn noch in den einzelnen Gliedern Leben sein sollte. Man spricht nun auch im geistigen
Sinne vom Herzen eines Menschen und meint damit das Tiefste in ihm, dasjenige, woraus seine
Gedanken und Wiinsche, seine Hoffnungen und Pline hervorquellen, den Kern seines We-
sens. So lange dieses Herz unverletzt ist, so lange vermag der Mensch sein geistiges Leben weiter
zu leben. Viel Trauer und Schmerz mag tiber ihn kommen, er wird immer in sich selbst noch
eine Quelle des Friedens finden, aus der er schopfen kann. Wenn ein Mensch aber einmal im
Tiefsten verletzt ist, wenn sein Herz verwundet ist, dann stirbt er dahin unter diesem
betiubenden Schmerz. Dann kann er nichts mehr finden, wohin er sich zurtickziehen konnte,
um wieder Trost zu finden.

Die geoffnete Seitenwunde sagt uns, dass das Herz Christi verwundet wurde, dass sein Herz
unter dem Schmerz, der ihm bereitet wurde, gebrochen ist. Dieser Schmerz, der sein menschli-
ches Herz brechen lief}, war die Trauer dariber, dass die Menschen seine eigene Liebe
verschmiht, und sich dadurch das Tor zum Frieden und zum Gliick verschlossen haben. Dies
ist das grofite Geheimnis, dass Christus dem Herrn soviel an unserer Liebe gelegen ist, wihrend
unser Hass, unsere Gleichgiiltigkeit ihn im Tiefsten verletzt. Er beantwortet unsere Kilte nicht
mit Gleichgiiltigkeit, ja unser Hass und die bis zum dufiersten gehende Bosheit, die nicht frither
ruht, bis sie den traurigen Triumph einer physischen und moralischen Vernichtung des
Menschensohnes erleben kann, auch diese Bosheit kann Christus, den Herrn, nicht bewegen,
sich von den Menschen zuriickzuziehen und sie sich selbst zu tiberlassen. Wihrend die
Menschen ihm korperlich die grofiten Schmerzen zufiigen und geistig sein Herz verwunden,
bittet er fir sie. So offenbart sich im Gekreuzigten die Mafllosigkeit der gottlichen Liebe, die
niemand verwirft und zur Hélle schickt, die aber, weil Liebe nicht erzwungen sein will, es ges-
chehen lasst, wenn der Mensch die Bosheit der Liebe, die Holle dem Himmel vorzieht.

Die Liebe Gottes musste sich uns zeigen in ihrer Mafllosigkeit: Nur so ist es uns in unserer
Verderbtheit aufgegangen, wie grol unsere Schuld ist; nur so konnten wir in unserer Hirte und
in unserm Trotz tiberwunden werden.

,Herr, gedenke meiner, wenn du in dein Reich kommst!*

»Wabhrlich, dieser war ein Gerechter!* — Das Volk floh mit Entsetzen von der Stitte des Grau-
ens und bekannte seine Schuld. So begann die Einsicht dort, wo durch und in dem Tod des
Gottessohnes die Liebe ohne Mafd offenbar wurde.

Christus lebt sein Leben weiter in seinen Gerechten. Auch hier will er seinen Vater verherrli-
chen. Die Verherrlichung geschieht nirgends vollkommener als dort, wo der Christ
hineingestellt wird in den Kampf, in die Entzweiung, wo dieser Kampf nicht mehr ein ehrlicher
Kampf, sondern ein Kampf blinder boser Leidenschaft ist, wo in dem Kampf die Bosheit ihre
Triumphe feiert. Was ist naheliegender, als dass nun auch in dem Christen die blinden In-
stinkte wach werden, dass er seine edlen, menschlichen Grundsitze vergisst, sich selbst vergisst
und Béses mit Bosem vergilt oder, wenn er dies nicht vermag, dass er seinen Peiniger mit un-
duldsamem Hass verfolgt?

Wenn aber Christus in uns lebt, dann lisst er diese Schwierigkeiten zu, nicht nur, um uns zu
priifen, sondern um sich selbst zu offenbaren. In dem Leiden des Gerechten, in den
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Schwierigkeiten, die man um der Gerechtigkeit willen auf sich nehmen muss, zeigt sich immer
wieder die Wahrheit ausgedriickt: Das Licht kommt in die Welt, und die Welt erkennt es
nicht; es kommt in sein Eigentum, und die Seinigen nehmen es nicht auf; hier im Ertragenko-
nnen, ohne innerlich verbittert zu werden, zeigt es sich, dass Christus selbst in uns lebt und
dass er unser Leben und Denken umgewandelt hat. Ja in diesen Schwierigkeiten wichst erst das
Leben der vollkommenen Liebe heran; da feiert die Selbstlosigkeit erst ihren Sieg. Da zeigt es
sich namlich auch, dass das Licht in die Finsternis kommt, und die Finsternis das Licht nicht
zu ergreifen vermag, das heifdt wie auch immer das Bose das Gute zu verschlingen sucht, es
gelingt ihm nicht; und das Gute erscheint nur umso klarer, je mehr es dem Bosen ausgesetzt ist.

Was hier gesagt ist, das ist dort, wo Christen gelebt haben, auch immer verwirklicht worden. So
waren die einst so furchtsamen Apostel voll der Freude, als sie die entehrende Geifelstrafe
erhielten, weil sie fiir wiirdig befunden worden waren, um Jesu willen Schmach zu erleiden. So
hat ein Stephanus frei von jeder Verbitterung wihrend seiner Steinigung bitten kénnen: ,Herr,
rechne es ihnen nicht zur Siinde an!“ So verwirrten Paulus und Timotheus die Gefangenen von
Philippi, weil sie im Kerker ihre Loblieder zu singen wussten. Daher kann auch Paulus an die
Philipper schreiben: ,Euch ist die Gnade verliehen, nicht nur an Christus zu glauben, sondern

auch fur Christus zu leiden“ (Phil. 1, 29).

Diese Grundhaltung ist in der Christenheit stets lebendig geblieben. Erinnert sei an Franziskus
und seine Lehre von der vollkommenen Freude. ,O Bruder Leone®, so sprach er zu seinem
gelehrigen Schiiler, ,wenn wir Briider auch tber die ganze Welt gute Vorbilder der Heiligkeit
und Erbauung abgeben, dann merke dir genau und schreib es auf, dass darin nicht die
vollkommene Freude ist, ... und wenn wir Briider auch den Blinden das Gesicht wiedergeben,
die Lahmen heilen, Teufel austreiben ... so liegt darin nicht die vollkommene Freude ... aber
wenn wir jetzt nach Portiunkula kommen und vom Regen durchweicht und von der Kilte
erstarrt und vom Kot der Wege beschmutzt und vor Hunger ermattet sind und wir an die
Klosterpforte anklopfen und der Pfértner kommt und bose wird, uns fiir Straflenrduber hilt
und uns nicht einlisst, sondern draulen in Schnee und Kilte hungrig stehen lisst. ... und
wenn wir dann eine solche Behandlung ertragen, ohne bose zu werden — o Bruder Leone,
merke dir, dass dies die vollkommene Freude ist.“

Es sei erinnert an Ignatius von Loyola und jenes Gebet, das er nicht nur selbst gesprochen hat,
sondern das er nach einer entsprechenden Vorbereitung alle echten Nachfolger Christi gelehrt
hat: ,Ewiger Herr aller Dinge, ich bringe mit deiner Gunst und Hilfe, vor deiner unendlichen
Giite und in Gegenwart deiner glorreichen Mutter und aller Heiligen des himmlischen Hofes
mein Opfer dar, dass ich nimlich will, und dass es mein wohltiberlegter Entschluss ist, wofern
es nur zu deinem gréfleren Dienst und Lob gereicht, dich nachzuahmen in Ertragung jeglicher
Unbilden, jeglicher Schmach und jeglicher Armut, der wirklichen sowohl wie der geistigen,
wenn deine heiligste Majestit mich zu solchem Leben und Stande erwihlen will.*

Diese Wiinsche sind rein menschlich nicht verstindlich. Sie konnen nur von jemanden begriff-
en und selbst ausgesprochen werden, der Christus so sehr liebt, dass er sein Leben mit ihm
teilen will, nur von demjenigen, in dem Christus selbst Gestalt zu werden beginnt. Man kann
nicht zur Rechten und Linken Christi sitzen in seinem Reich, wenn man nicht bereit ist, den
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Kelch Christi zu trinken und mit der Taufe Christi getauft zu werden. Sein Kelch aber war ein
Kelch des Leidens, und seine Taufe war eine Bluttaufe.

Diese Zusammenhiinge von Gemeinschaft mit Christus und Leidenslos sollen uns nicht mutlos
machen. Das Kreuz ist ja nie das Letzte. Auch fur Christus ist nicht das Kreuz das Letzte,
sondern Durchgang zur Verklirung. Der verklirte, der im Schofle des Vaters ruhende Sohn
ruft uns zu wie einst dem Petrus: Folge mir nach! Folge mir nach nicht nur auf meinen Wan-
derungen tber die verstaubten Wege Palistinas, sondern folge mir dorthin nach, wo ich jetzt
bin, komm mit mir heim zum Vater! Dorthin ruft uns also der Herr, wo er mit dem Vater und
dem Geist in der dreipersdnlichen Liebesekstase lebt. Der Weg dorthin ist allerdings ein
Kreuzweg; aber das Leid ist doch nur eine voriibergehende Episode, allerdings eine solche von
entscheidender Wichtigkeit; sie ist der Preis, der gezahlt wird, um teilhaben zu kénnen an der

Herrlichkeit Christi.

Die Leidensaussichten diirfen uns nicht traurig stimmen. Christus selbst ruft uns zu: Seid
getrost, ich habe die Welt tiberwunden, ... eure Trauer wird sich in Freude wandeln ... ich ver-
lasse euch nicht, ich bin bei euch bis zum Ende der Welt!

Wir diirfen nicht unsicher und dngstlich werden und uns fragen: Kann ich denn so grofles
Leid, wie es mit der Christusgemeinschaft gegeben ist, ertragen? Gott weif§ doch, was wir tragen
konnen; er ist es, der das Mafd bestimmt und sonst niemand. Ihm kommt es nicht auf Grofe
und Zahl an, sondern auf das Wie, auf die Weise, wie wir das uns zugedachte Leid tragen wol-
len, vor allem auf den Glauben, mit dem wir das Kreuz umfassen. Die Leiden dieser Zeit stehen
in keinem Verhiltnis zur kiinftigen Herrlichkeit, die da ausgedriickt ist in dem Wort: ,Wer
siegt, wird dies zum Erbe erhalten. Ich will ihm Gott sein, und er soll mein Sohn sein®“ (Offb.

21, 7).
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