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»KR INNERE SINN DER SELIGPREISUNGEN

Selig sind, die imGeiste arm sind, denn ihrer ist d:
der Himmel. Selig sind, die da Leid tragen, denn sie sollen
getrostet werden. Selig sind die Sanftmitigen, denn sie wer-
den das Erdreich ererben. Selig sind, die da hungert und diir-
stet nach Gerechtigkeit, denn sie sollen satt werden. Selig
sind die Barmherzigen, denn sie sollen Barmherzigkeit erlan-
gen. Selig sind, die reinen Herzens sind, denn sie werden
Gottschauen. Selig sind die Friedensstifter, denn sie werden
Gottes S6hne heilen. (Matth. 5, 3-9).

Die Seligpreisungen gehéren zu den gewaltigsten Bibeltexten -
dartiber sind sich alle einig. Aber diese allgemeine Wertschat-
zung beruht doch mehr auf einem unklaren Gefuhl, das auf diese
unvergleichlichen Worte einfach anspricht, als auf wirklicher
Einsicht. Und dieses an sich richtige Gefuhl scheint leider noch
immer Hand in Hand zu gehen mit einer nicht ungefahrlichen
Scheinwahrheit, einer Scheinwahrheit, die der Sache des Chri-
stentums in der Welt mehr geschadet als genutzt hat: der weit
verbreiteten Ansicht, &ulRere Armut, irdisches Leid in seinen
mannigfachen Formen, irdische Schwache und Machtlosigkeit
und dergleichen mehr, wirden im Reiche Gottes, in der anderen
Welt, um ihrer selbst willen mit der ewigen Seligkeit honoriert.
Sagt der Herr bei Lukas nicht ganz eindeutig: Doch wehe euch,

ihrReichen; denn ihrhabt euren Trost dahin. Wehe «
jetzt satt seid; denn ihr werdet hungern. Wehe euch, die ihrjetzt
lacht; denn ihrwerdet weinen und trauern. (6, 24 f)?

Wie oft haben deshalb die Kirchen Christi ihren Glaubigen zu-
gerufen: "Harret aus, ihr Armen, ertragt eure Leiden, eure Er-
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niedrigung, strebt nicht nach irdischem Gut, nach Linderung eu-
rer Leiden, verachtet vielmehr jene, die euch einreden wollen, in
einer Verbesserung eurer irdischen Verhaltnisse lage euer Ilei 1"
Der Marxismus mit seiner Parole ,,Religion ist Opium fir das
Volk* erscheint als Gegenstrémung gegen diese unechte Religi-
on geschichtlich als gerechtfertigt.

Schon der Evangelist Matthdus hat mdglicherweise dieser Fehl-
deutung der Seligpreisungen Jesu wehren wollen. Jedenfalls
Uberliefert er Jesu Worte nicht wie Lukas, bei dem es einfach
heilt: selig seid ihr Armen, sondern: selig sind, die im Geiste
arm sind! Moge es sich dabei nun um einen erlduternden Zusatz
des Matthdus zu den urspringlichen Worten des Herrn handeln,
oder mag es vielmehr so sein, dal3 Lukas die Rede des Ilernt nur
luckenhaft wiedergegeben hat - gleichviel, die Form, in der uns
Lukas die erste Seligpreisung vorgelegt hat, und nicht nur die er-
ste, fihrte nun einmal zu jener Fehldeutung. So liest man bei
Adolf Schiatter, einem angesehenen modernen Bibelausleger:
»Armen wird die gute Botschaft angesagt. DaR3 ihre Armut ihnen
von ihr nichts raubt, war Jesu helle Freude. Hoch hebt er die
Armen Uber ihren gedruckten Sinn empor, dem die Armut als
Not und Schande erscheint, als waren sie auch von Gott verach-
tet, weil die Menschen sie verachten, als erwiese sich mit ihrem
kérglichen Anteil an irdischem Gut Gottes Liebe gegen sie karg.
Sie sollen horen und ermessen, was ihnen gegeben ist; alles, was
Gottes konigliche Herrschaft den Menschen gewahrt, ist ihr Be-
sitz; mit seiner vollkommenen Gnade nimmt Er sich ihrer des-
halb an, weil sie arm sind.”

Dieses Milverstandnis der Seligpreisungen, deren erste ja
gleichsam das Thema aller Ubrigen in sich enthalt, verréat jenes
Kleben am Buchstaben der jeweiligen Stelle, das flr den geisti-
gen Sinn, fur die ewige Bedeutung der betreffenden Stelle oft-
mals geradezu blind macht - besonders, wo sich dieser Sinn, wie
in unserem Falle, nur aus dein Vergleich mit entsprechenden an-
dern Stellen ergibt.



Der Herr hat bei seinen Seligpreisungen offenbar nicht &uRere
Armut, irdisches Leiden, irdische Entrechtung, Machtlosigkeit
im Auge, sondern etwas ganz anderes, namlich die verschiede-
nen Zustédnde, die ein jeder durchlaufen muf, der in der Nach-
folge Jesu wahrhaft Mensch werden will, der nach dem Vorbilde
Jesu das urspriingliche Gottesbild in sich gegen alle Widerstande
herausarbeiten mdéchte. Nur sofern sich aus diesem gewaltigen
inneren Ringen um das wahre Menschentum &uf3ere Armut, irdi-
sches Leid und andere Nachteile als unvermeidliche Folge erge-
ben. lassen sich die Seligpreisungen selbstredend auch buchstéb-
lich verstehen. Aber auch nur dann! Niemand wird darum selig,
weil er hienieden leibliche Entbehrungen, Leiden und Note zu
ertragen hatte. Nur auf wenige Menschen &Rt sich doch das ge-
fligelte, allzu gefliigelte Wort anwenden: ,,Not lehrt beten!* In
sein- vielen Féllen lehrt Not im Gegenteil fluchen und Gott ver-
gessen. Wer das nicht wahr haben will, der miifte ja eigentlich
die Bek&mpfung jeder Form von Not ablehnen, weil er befirch-
ten mufRte, dadurch die Menschen von Gott weg, statt zu ihm
hinzufthren.

Die Armut im Geiste, welcher nach der ersten Seligpreisung die
Verheillung des Himmelreichs gegeben ist, hat auf der anderen
Seite ebenso wenig mit Geistesarmut zu tun, sondern bezeichnet
jenen Zustand, da der Mensch vor Gott seine geistige Armut,
besser, wortlicher mit dem entsprechenden Wort des Urtexts
Ubereinstimmend: sein geistiges Bettlertum bekennt und damit
zugleich Gottes grenzenlosen Reichtum. Die Einsicht in die Ar-
mut. das Bettlertum des Menschen vor Gott - Gott ist das Leben,
der Mensch ein Empféanger des Lebens - ist die erste, grundle-
gende Stufe der Wiedergeburt. Und sie ist keineswegs etwas, das
im Zuge des Fortschreitens auf dem langen, beschwerlichen
Wege der Nachfolge Jesu irgendwann einmal tberwunden wer-
den miilite, um etwa einem hoheren BewuBtsein Platz zu ma-
chen. Sie bleibt vielmehr die Grundhaltung auf allen Stufen, sie
wird nie Uberwunden, aber sie wird von Stufe zu Stufe weiter
ausgebaut.



Zuerst ist ndmlich das BewuRtsein ,,Gott ist alles, ich hin ein
Nichts, Gott ist das Leben, ich bin ein bloRer Aufnehmer des
Lebens, und zwar ein verdorbener, den Gott allein in Ordnung
bringen kann*, noch schwach, nur eine Theorie. Anders ausge-
drickt: Im ersten Zustand der Wiedergeburt entspricht das Be-
wuldtsein der Armut vor Gott zunachst noch dem Bilde des er-
sten Schopfungstages: Die gdas ist der
Wiedergeburt, war eine Leere und Ode, und Finsternis lag
den Angesichten des Abgrunds. Bei dieser Ausgangslage ist
nichts vom Menschen selber zu erwarten, sondern nur von Gott.
Darum heilst es im Schopfungsbericht weiter: Und der Geist
Gottes schwebte Uber den Angesichten der Wasser. Gottes
Barmherzigkeit legt sich tber die Erde, also tber den &uf3eren
Menschen, um den Schépfungsakt mit Hilfe der dort gleichsam
bereitgelegten Elemente in Gang zu bringen und Sein Schop-
fungswort zusprechen: Es werde Aber merkwurdig genug:
gerade dieses gottliche Schopfungswort, wenn es in der Seele
des Menschen aufleuchtet wie das Licht des ersten Tages, ver-
gif’t der Mensch bald wieder oder deutet seinen Ursprung um. Er
paldt das gottliche Licht seinem schon so lange bestehenden Zu-
stande, seiner Leere und Ode, seinem finsteren Abgrunde licht-
loser Begierden so weit als moglich an, er redet sich ein, er habe
diese Erkenntnis aus Eigenem errungen. Nun, das kann gar nicht
anders sein, und Gott in Seiner barmherzigen Weisheit a3t es
auch geschehen. Er sieht weiter, Er weil: dies ist nur der An-
fang, der Mensch muf3 sein lichtscheues Auge erst nach und
nach an das helle Sonnenlicht der Wahrheit gewohnen. Schreitet
der Mensch auf der einmal erdoffneten Bahn weiter fort, oder,
was dasselbe ist, 1&4Rt er Gott, der ihn von seinem Inneren her
gleichsam Uberrumpelt, ihn in die Lebenskrise gefiihrt hat, wei-
ter an sich arbeiten, so ergeben sich die n&chsten Stationen fol-
gerichtig; niemals kann der Mensch die eine oder andere davon
uberspringen oder umgehen.

Die Wiedergeburt beginnt im Inneren mit der Einsicht und
schreitet fort zum AuReren. Das heift, was oben ist, muB herab-
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steigen. Wurzeln fassen. Der Geist drangt zum Leib, die Theorie
zur Praxis. ,,Alles Wahre wird im inneren Menschen gesat und
wurzelt im &uReren. Wenn daher das gesate Wahre nicht im &u-
Reren Menschen Wurzeln falit, was durch das Tun geschieht,
gleicht es einem Baum, der nicht im Boden, sondern (iber dem
Boden steht und in der Sonnenhitze sogleich verwelkt. Das
Verwurzelte nimmt der Mensch, der die Wahrheiten ausgeubt
hatte, nach dem Tod mit sich fort; solches aber hat derjenige
nicht, der sie blo im Glauben erkannt und anerkannt hatte.*
(EO 17)

Aus dem allen Wahren innewohnenden, géttlichen Drang zur
Verwirklichung heraus erwdchst dem Menschen dann im zwei-
ten Zustand der Wiedergeburt geistiges Leiden. Es drangt ihn
zur Anwendung der Wahrheit, aber da er noch kein reines Geféal3
flr den Geist ist, sondern aus seinem Eigenen heraus zu handeln
versucht, das doch noch immer bdse und selbstsiichtig ist, erlebt
er schwere Enttduschungen. Die Geschichte des Volkes Israel
stellt den ganzen Weg der Wiedergeburt im Gleichnis dar: Zu-
nachst, bis hin zum Auszug aus Agypten unter Moses, wird die
Vorbereitung der Wiedergeburt, die Bildung der Kirche Gottes
im Menschen und in der Menschheit, bildhaft geschildert. Der
Auszug selbst bis zur Gesetzgebung auf dem Sinai bildet das er-
ste Stadium dieses Prozesses vor. Und jedermann weil3: auf die-
se erhebenden Erlebnisse folgt eine Leidenszeit sondergleichen,
die vierzigjahrige WistenWanderung, die Folge der Untreue, der
Unwiirdigkeit des Volkes angesichts so hoher Bestimmung.
Aber in dieser Leidenszeit - in dieser Periode, da sie ,Leid tra-
gen®. wie die zweite Seligpreisung sagt - bereitet sich die dritte
Stufe vor: das Volk erstarkt fir den bevorstehenden Kampf, zu
dem es. so wie es aus Agyptens Knechtschaft hervorgegangen
war. einfach noch nicht taugte. Die ganze agyptische Generati-
on, einschlieBlich Moses selbst, mul? erst sterben. Die S6hne und
Tochter aber, unter den harten Bedingungen des Wistenlebens
aufgewachsen, sind fahig, den Kampf auf Leben und Tod zu
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fihren. lhnen gilt die VerheiBung, das Gelobte Land einzuneh-
men.

Dem entspricht die dritte Seligpreisung: sind die SifnBmu-
tigen; denn sie werden das Land, das Erdreich, ererben. Wir
durfen uns nicht durch den falschen, oberflachlichen Gebrauch
beirren lassen, der das Wort der Sanftmitige in die Nahe des
haRlichen Wortes der Trottel geriickt hat. Das Wort in der grie-
chischen Ursprache, praos, bedeutet nicht allein sanftmtig, son-
dern auch: gelassen, mitGelassenheit,
Entristung, ohne Bitterkeit, wohlwollend. Haben aber so die Is-
raeliten das Gelobte Land erobert, das doch voll von erbitterten
Feinden steckte? Nun, ihr Kampf stellt in der Bibel jenen Kampf
dar, den der Mensch in seinem Inneren auszutragen hat. Und der
innere Sinn der K&mpfe, Siege und Eroberungen der Israeliten
wird ganz deutlich, sobald man bedenkt, daB sie - wenigstens in
der Sicht der biblischen Erzéhler all ihre gewaltigen Erfolge ge-
genliber den Ureinwohnern Kanaans immer dann, und nur dann,
erzielten, wenn sie nicht im Vertrauen auf ihre eigene Kraft,
sondern auf die Kraft Gottes kdmpften.

Das Gelobte Land ist das Gleichnis der Bibel fiir den &uReren
Menschen, das ,,Erdreich®, in dem der innere Wurzeln schlagen
soll, damit innerer und duBerer Mensch ein Mensch seien. Denn
die Wiedergeburt kann erst dann als vollendet angesehen wer-
den, wenn Gottes einstrdmendes Leben vom Innern bis ins Au-
Rere, das heildt bis ins alltdgliche Wollen und Denken und Han-
deln hindurchdringen kann. Das Volk Israel war solange, bis es
festen FulR im Lande Kanaan gefal3t hatte, ein unstetes Noma-
denvolk, gleichsam eine unverwirklichte Idee. So ist auch das
Beste, Edelste in uns, das Gott dort durch Sein Schépferwort
entstehen liel3, gleichsam heimatlos, bis wir ihm das Land unse-
res duBeren Menschen erobert haben. Doch nur der Sanftmut,
der Gelassenheit, dem Gleichmut, der ruhigen Ausdauer, nicht
dem voreilig zudringenden Gewaltstreich aus dem Eigenen ist
dies Ziel erreichbar.
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Daraus ergibt sich der vierte Zustand, wie er in der nachsten Se-
ligpreisung beschrieben wird: Selig sind, die da hungert und
durstet nach Gerechtigkeit; denn sie sollen satt werden. Wer mit
der gebotenen Sanftmdtigkeit an die Eroberung seines Gelobten
Landes geht, wer dabei immer deutlicher die zahllosen Greuel
und den heimtiickischen Widerstand erlebt, die ihm bei seinem
Eindringen entgegenschlagen, wird der nicht erst ganz klar er-
kennen, dal’ gegen diese Greuel, gegen diese Heimtlicke mit ei-
gener Kraft nicht anzukommen ist, und wird er nicht Gott immer
wieder um geistigen Trank und geistige Speise bitten? Und wird
der Mensch aus diesem ganz personlichen Erleben heraus nicht
erst zur rechten Liebe und zum ungeteilten Glauben gelangen,
der zuvor noch gar nicht méglich war? ,,Im vierten Zustand*, so
sagt Swedenborg bei seiner Auslegung des vierten Schépfungs-
tages. an dem Sonne, Mond und Sterne am inneren Himmel des
Menschen aufgehen, ,,wird der Mensch von der Liebe ergriffen
und vom Glauben erleuchtet. Wenn er auch vorher fromm redete
und (in(es tat, so geschah es doch aus dem Zustand der Versu-
chung und Beéngstigung und nicht aus wahrem Glauben und
wahrer Nachstenliebe.” (HG 10) Im vierten Zustand erlebt der
Mensch aufgrund seiner praktischen Erfahrungen mit dem
Feind, den er aus seiner, eigenen Brust auszutreiben trachtet, dal}
alles Gute aus der gottlichen Liebessonne gleichsam von oben
her in ihn einstrahlt und er davon als von seiner eigentlichen
Nahrung lebt. Er erlebt es, er weil3 es nicht nur. Und darum
wachst jetzt sein Hunger und Durst nach dieser Speise, diesem
Trank.

Im daraus hervorgehenden flinften Zustand keimt die erste wirk-
liche Frucht des Geistes: Selig sind die Barmherzigen; denn sie
werden Barmherzigkeit erlangen. Jetzt ist schon eine hohe Stufe
erreicht. Mehr und mehr fallt dem Menschen das Gelobte Land
in die 1lande. Mehr und mehr wird sein duReres Leben, sein all-
tagliches Wollen, Denken und Tun vom Géttlichen durchdrun-
gen, das er mit gedffneten Handen und vollem Bewulitsein emp-
fangt: Gottes Barmherzigkeit beginnt, sich in seinem eigenen
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Wesen zu spiegeln. Die Wahrheit des Lebens aus Gott drangt
nun immer entscheidender zu entsprechender Gestaltung in dem
Lande, das heiRt im AuReren der Seele. Zwar gibt es noch man-
ches, was das Leben des neuen Menschen stort, was es unvoll-
kommen macht: noch sind nicht alle alten Bewohner ansgetrie-
ben, noch ist der Mensch nicht rein und unverzerrt das Spiegel-
bild der Gottlichen Barmherzigkeit, noch lebt er aus (Hauben,
das heist noch muf} er sich zwingen zum Guten. Mil dem ent-
sprechenden Beispiel der gottlichen Gleichnisse der alllesta-
mentlichen Geschichte zu reden: noch sind die Philister nicht
endgultig besiegt, jenes groRe und starke Volk, das im geistigen
Sinne den Zustand des Glaubens allein, das heil3t des von der
Liebe getrennten Glaubens darstellt. Darum heif3t es in Sweden-
borgs Auslegung des funften Schopfungstages: ,,Der funfte Zu-
stand besteht darin, da der Mensch aus dem Glauben heraus
spricht und sich im Wahren und Guten bestarkt. Was er nun her-
vorbringt, ist beseelt und wird ,Fische des Wassers* und ,Vogel
der Luft* genannt* (HG 11)

Auch dieser Zustand drangt aus sich heraus weiter. Mit dem Phi-
lister im Lande kann man auf die Dauer nicht leben, der ,,Pfahl
im Fleische* mul} heraus. Aus diesem ihm von Gott eingegebe-
nen Wunsch und Trieb entbrennt nun der letzte Kampf, der
Kampf um den vollen, ungeschmélerten Besitz des Landes, um
die wirkliche Reinheit: Seligsind, die reines He
sie werden Gott schauen. In der alttestamentlichen Geschichte
bildet David diesen letzten Kampf und den krénenden, endgulti-
gen Sieg vor. Im sechsten Zustande der Wiedergeburt, so lesen
wir, ,,beginnt der Mensch, nicht nur aus Glauben, sondern zu-
gleich aus der Liebe zu handeln. Was er jetzt hervorbringt, heif3t
gebende Seele4 und ,Tier’. Nun wird er ein geistiger Mensch,
der ,Bild Gottes4 genannt wird.” Nur wer Gott sein ganzes, un-
geteiltes Herz 6ffnet, nur wer alles, auch den ,,Philister” im Lan-
de seiner Seele, unterjocht hat wie einst David die Philister in
Kanaan, nur der kann Gott wirklich ,schauen.” Weil er jetzt
Gott in sich tragt, das heilt Seinem EinflieRen alles bis zum &u-
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Bereu Leben offensteht, sieht er 1hn in Seiner unendlichen Giite,
Reinheit und Heiligkeit.

Daraus ergibt sich notwendig der siebente, endgiltige Zustand
der Wiedergeburt: der Friede der Seele in Gott. sind die
Friedensstifter (oder Friedfertigen); denn sie werden Gottes
Sohne heil3en. Der Friede, das ist der Zustand der vollkommenen
Harmonie, der Einung der menschlichen Seele mit Gott. Er ist
unbeschreiblich. Paulus, der ihn erlebt hat, nennt diesen Frieden
héher alsalle Vernunft. Was uns alle grof3en Mystiker aus ihrem
Erleben heraus darlber in stammelnden Worten mitgeteilt ha-
ben. bleibt nach ihrem eigenen Eingestandnis unendlich weit
hinter der Wirklichkeit zurtick. Jene, die den Frieden Gottes ge-
schmeckt haben, sind damit zugleich die groRen, ja die einzigen
wahren Friedensstifter in dieser Welt. Sie sind die Mittler des
Friedens, der ewig aus Gott hervorquillt und seinem innersten
Wesen nach die vollkommene Verbindung von Liebe und Weis-
heit, von Gutem und Wahrem ist, wie sie sich in allen schop-
fungsgemalien Werken verwirklicht.
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DER INNERE SINN DER SELIGPREISUNGEN
1.

Als Erdas Volk sah, stieg Er aufden Berg, und sich
niedersetzte, traten Seine Junger zu ihm. Da Er Seinen
Mund auf, lehrte sie und sprach.

Was unser Herr und Heiland zur Zeit seines Wandels auf Ifden
sichtbar vor Seinen Jingern tat, das tut Er auch heute noch fur
alle, die sich IThm im Geiste nahen. Wenn wir nach Seinen Seg-
nungen Verlangen tragen, dann mussen wir zu IThm auf den Berg
steigen, auf dem Er sitzt. Das heil3t, wir missen uns aus den nie-
deren, selbstsuchtigen Neigungen unseres Gemuts in hdéliere und
reinere Regionen des Empfindens und Denkens erheben, um die
gottliche Stimme in unserem Innern vernehmen zu kénnen. ,Er
wohnt in der Hohe*, ,,Ihr sollt Séhne des Hochsten heiRen”, ,,Ich
will Gott den Hochsten anrufen®, ,,Der Hochste immerdar®, ,,Du
bist der HOchste, Uber der ganzen Erde*, all das wird uns Klar,
wenn wir erkennen, dal’ in der Bibel Uberall natiirliche Bilder
gebraucht werden, um uns geistige Begriffe beizubringen, dal} in
ihr, in Allem und Jedem, ein gottlicher Sinn enthalten ist, wel-
chen diejenigen innewerden, die reines Herzens sind. ,,Selig
sind, die reines Herzens sind, denn sie werden Gott schauen”, sie
werden Ihn schauen mit erleuchteten Augen, Uberall, in Seinem
Worte sowohl als in Seinen Werken. Die hohe und heilige Woh-
nung Gottes ist ein hoher und heiliger Zustand, und wir ndhern
uns dem Herrn in dem MaRe, wie wir uns aus einem bosen und
niederen in einen guten und hoheren Zustand erheben. Ein bdser
Mensch kommt dem Herrn nicht néher, ob er gleich den Gipfel
des hochsten Berges auf Erden erklomme, wahrend ein guter
Mensch sich in Seiner unmittelbaren Gegenwart befindet, wenn-
gleich er im tiefsten Tale leben mag. ,,In der Hohe wohnen* be-
deutet also: sich in einem reinen und heiligen Zustand befinden.
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Wir missen ,,auf den Berg steigen, wo der Herr sitzt und unser
wartet, um uns zu lehren, das heif8t wir mussen uns aus den Té&-
lern der Selbstliebe und der Liebe zu weltlichen, unreinen und
niederen Dingen erheben, wenn wir Seine Stimme héren und
Seine Gebote verstehen wollen.

Die Rede Jesu, die man die Bergpredigt nennt, enthalt die ersten
Lehren, die der Herr Seinen Jingern gab, die Gesetze, von wel-
chen diejenigen, die Ihm nachfolgen wollen, sich leiten lassen
mussen. Beim erstmaligen Lesen scheint uns alles hdchst ein-
fach zu sein und wir sind eifrig bestrebt, jede Vorschrift zu be-
folgen. Im Anfang ist unser Gehorsam jedoch nur ein aufRerer,
einer ersten Auffassung des Wortes gemaR. Durch diesen Ge-
horsam aber werden wir ndher mit dem Herrn verbunden, wer-
den durch denselben geldutert und empfangen klarere Einsich-
ten. Dann beginnen wir, tiefer in die Heilige Schrift einzudrin-
gen und das zu entdecken, was uns nitzlich ist zur Lehre und
notwendig zur Erhaltung des innerlichen Geisteslebens, in das
wir durch die Wiedergeburt eintreten.

Selig sind die Annen im Geiste,
denn das Reich der Himmel ist ihr

Diese Worte handeln vom Anfang des neuen Lebens, vorn er-
sten Zustand der Wiedergeburt und von dem ersten daraus ent-
springenden Segen. Paulus redet oft von Reichtlimern hoherer
Art, als Gold, Silber oder irdische Glter es sind; so spricht er
z.B. von dem ,,unerforschlichen Reichtum Christi* und ruft aus:
,»O. welch eine Tiefe des Reichtums und der Erkenntnis Gottes!*
Folglich gibt es zweierlei Reichtum, einen natlrlichen und einen
geistigen, und ebenso auch zweierlei Armut. Arme im Natdrli-
chen sind solche, die keine irdischen Giter besitzen, Arme im
Geiste hingegen solche, denen die himmlischen Guter fehlen.
Warum aber ist ihnen das Reich der Himmel zugesagt? Alles,
was wir haben, ist vom Herrn, und die Armen im Geist sind die-
jenigen, welche dies flihlen und anerkennen. Sie erkennen, dal3
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sie in und von sich selbst Nichts sind und dal3 alles (inte, des
Geistes sowohl als des Korpers, ein Geschenk des Herrn ist. Sie
sind demditig und dankbar. Und nur solchen kann der Herr aus
Seiner gottlichen Fulle mitteilen, nur solche kann Er segnen mit
den Schatzen Seines Reiches. Andere aber kann Er nicht so be-
schenken, weil sie sich nicht geistig arm, sondern reich dinken.
In ihrem Hochmut und Eigendinkel erscheinen sie sich selbst
als weise und erhaben. Das Vermdgen zu denken und die Kraft
zu handeln betrachten sie als ihr Eigentum und verachten alle
neben sich, die einfaltiger an Geist, geringer an Einsicht oder
weniger angesehen in der Offentlichkeit sind. In ihnen ist keine
wahre Armut oder Demut des Geistes, und deshalb kann der
Herr ihnen auch nicht die Schatze Seines Reiches zuteil werden
lassen.

Warum aber heil3t es ,,Reich* der Himmel? Zum Reich oder Ko-
nigreich gehort eine Regierung. Auf Erden hat jede Regierung
ihre Gesetze, und wer im Gehorsam gegen diese Gesetze lebt,
erfreut sich des Schutzes und geniel3t die Wohltaten, die dem
Volke durch dieselben zuteil werden sollen. Ebenso gibt es auch
im Himmelreich, wo der Herr herrscht, eine Regierung mit Ge-
setzen, welche, weil sie gottliche Gesetze sind, vollkommen sind
und durch welche den Menschen und Engeln, wenn sie densel-
ben gehorchen, Segnungen und Wonnen zuteil werden, die alles
menschliche Fassungsvermdgen Ubersteigen. Das Gottlich-
Wahre herrscht dort, und die gottlichen Wahrheiten bilden die
Gesetze, die gottliche Liebe aber regiert durch diese ewigen und
unendlichen Gesetze. Wer darf in dieses Reich eingehen und fir
immer darin wohnen? Nur die ,,Amen im Geist“, nur die, welche
fihlen und anerkennen, was sie sind und wozu der Herr sie er-
schaffen hat: Wesen, mit der Fahigkeit begabt, die Liebe, Weis-
heit und Glickseligkeit, fur die Er sie bestimmt hat, von Ihm
aufzunehmen, also keine in sich bestehenden und aus sieh le-
benden Wesen. Denn der Herr allein ist das Sein und das | eben
in sich und aus sich. Die ,,Armen im Geiste* erkennen an, dal}
sie aus sich selbst Nichts sind, daf alles, was sie besitzen, des
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Herrn ist und vom Herrn kommt. Sie sind auch nicht stolz auf
ihre eigene Klugheit, denn sie wissen, dal? auch das Denkver-
mogen ein fortwéhrendes Geschenk des Herrn ist. So wenden sie
sich bestandig dem Herrn zu, wie die Blumen ihre Kelche der
Sonne Offnen. Und Er gibt ihnen alle Schatze, alle Herrlichkeit
und alle Wonnen Seines Reiches. Sie werden ,,Erben Gottes sein
und die ewigen Reichtiimer besitzen*, wie Paulus sagt. Nur den
»Armen* kann der Herr diese Schatze mitteilen, denn alle an-
dern. die aus dem Dinkel eigener Einsicht weise sein wollen,
stol3en die guten Gaben, die Er fortwahrend einer jeden mensch-
lichen Seele anbietet, zuriick.

Das Erste ist also, dalR wir uns dem Herrn in geistiger Weise
ebenso nahen missen wie Seine Jinger es in natlrlicher Weise
taten: wir mussen zu Ihm ,,auf den Berg gehen®, das heifl3t, wir
mussen durch wahre und reine Gedanken uns tber unsere bdsen
und selbststichtigen Zustdnde erheben und Ihn demdtig bitten,
uns auf den Weg des Lebens zu fihren. Dann wird Er ,,Seinen
Mund 6ffnen und uns lehren®, das heil3t Er wird unserem geisti-
gen Auge den Weg des Heils offenbaren, jetzt wie damals wer-
den Seine ersten Worte lauten: ,,Selig sind die Armen im Geist,
denn das Reich der Himmel ist ihr*, woraus wir lernen sollen,
dal3 wir, ehe wir in den Himmel eingehen und dessen Seligkeit
geniellen konnen, zuvor anerkennen und fiihlen massen, dal wir
nichts Gutes und Wahres aus uns selbst haben. Nur wenn wir
uns unserer geistigen Armut bewult sind, kann Er uns die
Schétze Seiner gottlichen Weisheit und Barmherzigkeit mittei-
len, und nur durch diese Ture kdnnen wir in’s Himmelreich ein-
geben, denn ,,es ist leichter, daf} ein Kamel durch ein Nadelohr
gebe, denn daR ein Reicher in’s Reich Gottes komme.* Und weil
nur die geistig Armen in’s Himmelreich kommen kdnnen, mis-
sen die geistig Reichen alles, was sie haben, ,,verkaufen®, bevor
sie zugelassen werden konnen. Dies ist die Bedeutung jener Ge-
schichte von dem reichen Jingling, welcher zum Herrn kam und
sprach: ,,Guter Meister, was muB ich tun, daf ich das ewige Le-
ben ererbe?* Aus seinen Antworten auf die Fragen des Herrn er-
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kennen wir deutlich, daf’ er sich selbst fiir weise und gut hielt,
denn ,.er hatte das Gesetz von seiner Jugend auf gekannt und
gehalten.” Aber der Herr sah, daB in seinem Guten Selbstgerech-
tigkeit verborgen lag, und daR Er ihm, wenn er dieser nicht ent-
sagte, die himmlischen Guter nicht geben kénne. Der Jungling
ging betriibt von dannen, denn ,.er hatte viele Giter*, das heif3t -
im geistigen Sinn - er war sehr weise und gut in seinen eigenen
Augen.

Das Himmelreich ist ein geistiges Reich, in welches wir nur
durch eine neue Geburt eingehen. Nackt wurden wir in diese na-
tirliche Welt geboren, und bei der neuen Geburt, auf welche uns
der Herr hinweist, wenn Er sagt: ,,Wabhrlich, ich sage euch, ihr
muRt von neuem geboren werden*, bei dieser neuen Geburt muf}
unser Geist gleichfalls nackt ins Himmelreich eingehen. Nichts,
was dieser Welt angehort, nichts von unserem Eigenen, nichts
von Selbstgerechtigkeit kann in die reine Sphére des geistigen
Lebens eingehen. Wir missen vollstdndig arm im Geiste sein
und demiitig anerkennen, daR alles, was wir haben, alle unsere
aulleren Guter und alle unsere geistigen Gaben und Kréfte, vom
Herrn sind. Dadurch 6ffnet sich uns der Himmel, und unser Ge-
mit kommt, obgleich wir es nicht wissen, da unser geistiges
Auge wéhrend unseres Erdenlebens verschlossen ist, in Verbin-
dung mit den Engeln, und wir empfinden die Mitteilung ihrer
Seligkeit. Obgleich unserem Korper nach noch in der natdrli-
chen Welt, treten wir doch mehr und mehr in den Himmel ein,
und zwar je nachdem wir den geistigen Gesetzen gehorchen, die
uns in der Bibel gegeben sind.

Selig sind, die da Leid tragen, denn sie sollen getrdstet werden

Aus Abend und Morgen wird ein Tag in der Wiedergeburt wie
im natlrlichen Leben. Das neue geistige Leben, in das jeder ge-
boren wird, wenn er injenen Zustand der Demut kommt, in wel-
chem er sich selbst in geistiger Armut erblickt und zum Herrn
um Hilfe aufsieht, ist im Anfénge sehr schwach, so schwach wie
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das | eben eines S&uglings. Die friiheren bdsen Neigungen des
Gemutes sind nicht tot, sondern werden nur vom Herrn nieder-
gehalten. Der neue Mensch aber mu3 nun mit Ernst durch die
vom Herrn erhaltene Kraft diese bosen Neigungen tberwinden
und sie in Unterwirfigkeit erhalten. Als die Kinder Israel ins
Land Kanaan einzogen, durch welches das Reich des Herrn auf
Erden bezeichnet wird, fanden sie es voller Feinde, und der Herr
verhie ihnen den Besitz desselben nur insoweit, als sie diese
Feinde besiegen und vertreiben wirden. Jede menschliche Seele
ist von Feinden besetzt, von den Neigungen des Bdsen und den
Beredungen des Falschen, uni der geistige Israelit, der durch die
neue Geburt in die Kirche eingefthrt wird, muf gegen sie kamp-
fen und sie vertreiben, wenn er das Land besitzen will Wie stand
es bei ihrem ersten Eintritt in’s Land Kanaan um die Kinder Is-
rael? Nach ihrem Durchgang durch den Jordan war eine Weile
Frieden und Ruhe unter ihnen. Dann fielen die Mauern der star-
ken Stadt Jericho vor ihrem Herannahen zusammen. Bei Ai aber
wurden sie von ihren Feinden geschlagen und zurlickgetrieben,
weil inmitten ihres Lagers etwas Bdses begangen worden war.
Achan, aus dem Stamme Juda, hatte unter der Beute von Jericho
,,ein schones babylonisches Gewand, 200 Schekel Silber und ei-
nen Klumpen Goldes* gefunden, wonach ihn gellstete und das
er nahm und in seinem Zelte verbarg, obgleich Josua beim
Schall der Posaune hatte verklndigen lassen, daf3 alles Silber
und Gold und alle GeféRe aus Eisen oder Erz dem Herrn gehei-
ligt und geweiht sein sollten. Auch war das Volk gewarnt wor-
den. sich etwas von der Beute anzueignen, auf da3 sie nicht das
Lager Israels zum Fluch machten und es verderbten. Und erst
nachdem das ganze Volk die Siinde Achans verworfen hatte und
der Schuldige dem Tode Uberliefert worden war, wurde Israel
die Kraft gegeben, Ai zu Uberwaltigen. Ebenso schnell geht uns
das klare BewuBtsein unserer geistigen Armut verloren. Wie
Achan eignen wir uns irgend einen Lehrbegriff, irgend etwas
Wahresoder Gutes, das allein des Herrn ist und IThm allein zuge-
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schrieben werden soll, selbst zu und lassen geistigen Hochmut in
unser Herz eindringen.

Aber unser himmlischer Vater verlaRt und verstéRt uns niemals.
Auch in unseren dunklen Stunden ist Er nie von uns geschieden,
sondern war nur mit einem Schleier umhullt, der Thn vor unse-
rem Blick verbarg. In der Mitternacht geistiger Versuchung ist
Er uns nur um so naher, denn Er sieht die Angst unserer Seele.
Er sieht unseren Kampf unseren Kampf gegen das Bose und un-
sere Verzweiflung, wenn die menschliche Kraft zu wanken be-
ginnt, und dann wird Seine Liebe géttliches Erbarmen.

Bei der ersten oder natirlichen Geburt tritt ein Gemdit mit einem
Korper umkleidet ins Dasein ein. Dieses Gemiit ist rein natlr-
lich. Es sieht, versteht und liebt nur natirliche Dinge, und da es
von seinen Eltern und Vorfahren bdse und selbstsiichtige Nei-
gungen ererbt hat, so liebt es die natlrlichen Dinge in selbst-
stichtiger Weise. In dem Male, wie das Kind heranwachst,
nimmt dies nattrliche Leben an Starke zu. Die Selbst- und Welt-
liebe herrscht vor und will Gber alle herrschen und die Guter al-
ler besitzen. Wie bos dieses natiirliche Leben ist, kann man ,,an
seinen Frichten erkennen.” Durch dasselbe ist der Schmerz und
das Elend in die Welt gekommen. Alle Kriege, alle Unterdrik-
kungen und Grausamkeiten haben ihren Ursprung in den unge-
zéhmten Leidenschaften des natlrlichen Menschen. Innerhalb
oder oberhalb dieses natiirlichen Gemdts aber ist ein geistiges
Gemit, und die Tur zwischen beiden wird vom Herrn verwahrt,
so daB nichts von dem Bdsen des natlrlichen Gemiits in diese
reine Region der Seele eindringen kann. Wiedergeburt bedeutet
den Anfang eines neuen Lebens. Das erste Leben ist natirlich
und bose. Das zweite Leben aber ist geistig. Die neue Geburt ge-
schieht durch die Wahrheiten des Glaubens, denn ehe wir auf
dem Wege zum Himmel wandeln kénnen, missen wir denselben
kennen lernen. ,,Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben*,
spricht der Herr, und daher missen wir zu IThm in Seinem Worte
kommen und aus demselben lernen, was wir zu tun haben, um
das ewige Leben zu erlangen. ,,Wenn du zum Leben eingehen
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willst“, spricht Er zu dem Jungling, ,,s0 halte die Gebote.” Das
ist einfach und deutlich. Den geistigen Sinn aller Gebote offen-
barte der Herr in den Worten: ,,Du sollst lieben deinen Ndchsten
wie dich selbst®, womit Er zeigte, da zu einem wahren Gehor-
sam gegen Seine Gebote noch etwas mehr gehort als die blof3
auBerliche Handlung. Zuerst miissen wir aus der heiligen Schrift
lernen, welches Bdse wir fliehen und welches Gute wir tun sol-
len, dann missen wir im Geist des Gehorsams jenes fliehen und
dieses tun. Das allererste und kindlichste Bemihen, einem gott-
lichen Gebote aus aufrichtigem Herzen, eben weil es ein gottli-
ches Gebot ist, zu gehorchen, gerade das ist es, worin jenes neue
geistige Leben geboren wird. Es ist anfangs sehr schwach, so
schwach wie das Leben eines neugeborenen Kindes. Der Herr
aber wacht dartiber mit groRRerer Sorgfalt als die zartlichste Mut-
ter Gber ihr Kind, denn jetzt ist die Tur, welche abwaérts ins na-
tirliche Gemut fuhrt, gedffnet, und das Bose daselbst strebt,
hervorzubrechen, und es wirde das zarte Kind verderben, wenn
es nicht vom Herrn beschitzt wiirde. Warum aber muR3 diese Tur
geOffnet werden? Weil der ganze Mensch wiedergeboren wer-
den mui3. Unten im natirlichen Gemdat herrscht das Bose, dort
ist die Herrschaft der Selbst- und Weltliebe, eine furchtbare
Ilenschuft, deren Vorstellung Grauen erweckt. Dieses nattrliche
Gemiit ist gleich dem Lande Kanaan, ehe die Kinder Israel tber
den Jordan gingen und es in Besitz nahmen: voll von Gotzen-
dienern und Volkern, welche Gott verachten und Boses aller Art
tun. Diese alle mussen unterjocht und vertrieben werden, ehe der
neue geistige Mensch, der in der hoheren Region des Gemiits
von Gott geboren ist, zur vollen Herrschaft gelangen kann. Die
Geschichte der israelitischen Kirche und ihrer Errichtung im
Lande Kanaan ist das Vorbild des Aufbaues der Kirche injedem
wiedergeborenen Gemdit. Als bloRe Aufzeichnung von histori-
schen Begebenheiten ware die Geschichte der Kinder Israel von
keinem hoheren Nutzen fur uns als jede andere Erzdhlung von
Ereignissen, die vor Jahrtausenden in der Welt stattgefunden ha-
ben; als Wort Gottes aber, das in jedem einzelnen Vers eine
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gottliche Bedeutung birgt, ist sie, wie Paulus sagt, «nitzlich zur
Lehre, zur Ermahnung, zur Besserung, zur Unterweisung in der
Gerechtigkeit». Ebenso wie den Kindern lIsrael in ihren Kriegen
der Sieg gewil war, wenn sie den Geboten Gottes gehorchten
und nicht auf ihre eigene Kraft vertrauten, ebenso wird es auch
uns bei unserem Kampfe gegen das Bose in unserem Gemut er-
gehen. Dagegen werden wir ebenso wie sie von unseren Feinden
unterjocht werden, wenn wir Boses tun und auf uns selbst ver-
trauen.

Das neue Leben der Liebe zu Gott und zum Né&chsten, welches
in der inneren Region unseres Gemits durch Gehorsam gegen
die gottlichen Gebote geboren wird, ist dazu bestimmt, unser
ganzes Sein zu durchdringen und in die &ul3ersten Regionen un-
seres natiirlichen Gemuts herabzusteigen, um alles und jedes da-
selbst in die Ordnung des Himmels zurlickzubringen. Wenn es
aber herabzusteigen beginnt, setzen sich alle unsere natirlichen
Neigungen, die nur das Eigene und die Welt im Auge haben, zur
Wehr. Sie fallen die reinere Liebe zu Gott und zum Né&chsten
mit Heftigkeit an und versuchen, sie zu zerstoren. In den ersten
Zusténden dieses neuen Lebens fuhlen wir uns noch stark. Unse-
re Seele ist von dem neuen Lichte und der Liebe Gottes, die in
uns eingedrungen, so voller Frieden und Kraft, da wir uns zu-
versichtlich wie Sieger fihlen. Das Werk scheint vollendet. Wir
haben den Jordan Uberschritten und besitzen das Land. Die
Mauern Jerichos sturzen nieder vor dem Schall unserer Posau-
nen. Im ersten schweren Kampfe aber werden wir Uberwunden.
Wir ,tragen Leid* und Betrlbnis, ja Verzweiflung beméchtigen
sich unseres Gemites. Die neu geborene Liebe scheint zu ster-
ben. Wir sind untrostlich und gedngstigt. Aber es ist nicht alles
verloren, denn Gber die neue Geburt des geistigen Lebens in un-
serem Gemdit wacht der Herr mit der zartlichsten Sorgfalt. Er
verbirgt das schwache Kindlein, welches dazu bestimmt ist, ein
starker Mann zu werden, in einer inwendigeren Region unseres
Gemiits, wo kein Feind es zu erreichen vermag. Er trostet den
aufrichtig Trauernden, nachdem dieser gelernt hat, im Kampfe
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gegen seine Feinde allein zu Ihm aufzusehen, durch Wiederher-
stellung jenes neuen Lebens. Ein wahrhaft Leidtragender ist ein
Mensch, der sich tber den Verlust eines himmlischen Gemits-
zustandes, eines klareren Innewerdens gottlicher Wahrheiten
oder (ber verlorene Kraft zur Uberwindung des Bosen betriibt.
Bei all denen aber, welche in dieser Weise Leid tragen, stellt der
Ileii den himmlischen Gemutszustand, das klarere Innewerden
und die Kraft zur Uberwindung des Bdsen wieder her, und so
werden sie getrostet.

Selig sind die Sanftmatigen,
denn sie werden das Erdreich ererben

Auf den Zustand der Dunkelheit, des Zweifels und der Betrub-
nis, den die Seele in ihrem neugeborenen geistigen Leben auf ih-
reni Wege zum Himmel durchmacht, folgt nach dem Trost durch
die Ruckkehr reiner, demutiger und ruhiger Empfindungen der
Zustand der Sanftmut. Die erste schmerzvolle Erfahrung hat ei-
nen liefen Eindruck hinterlassen. Wir haben nun endgdltig er-
kannt, dal3 unser Eigenes nichts als Boses ist und dal3 auch die
leiseste Regung zum Guten allein vom Herrn stammt, dal wir
selbst uns rasch vom Himmel abwenden und in die Holle stlrzen
wirden, dal, wer auf dem Wege zum Himmel wandeln will,
dies einzig und allein vermag durch die Kraft, die ihm von Au-
genblick zu Augenblick vom Herrn geschenkt wird. Und so wird
das Gemit demdtig, geduldig, milde, sanft und verséhnlich.

»,Denn sie werden das Erdreich ererben®, was hat der Zustand
der.'Sanftmut mit dem Ererben des Erdreichs zu schaffen? Das
aulRere Gemut ist unterhalb und naturlich, in ihm herrscht das
Bose, das innere dagegen befindet sich oberhalb in der geistigen
Region, in der ein neuer Mensch geboren wird. Von diesen zwei
Gemutern sagt Paulus: ,,Denn ich habe Lust zum Gesetz des
Herrn nach dem inwendigen Menschen, aber ich sehe ein ande-
res Gesetz in meinen Gliedern, das gegen das Gesetz in meinem
Geist streitet und mich unter das Joch des Gesetzes der Siinde
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bringt, das in meinen Gliedern ist.”“ Diese niedere oder natirli-
che Lebensstufe, die Erde in unseren Gemutern, meint Paulus,
wenn er vom ,Fleische“ oder dem ,fleischlichen Gemit*
spricht, von dem er sagt, dal} es ,,in Feindschaft gegen Gott“ sei.
»Fleischlich gesinnt sein“, fugt er hinzu, ,,ist der Tod, aber gei-
stig gesinnt sein ist Leben und Friede.” Die héhere Region des
Gemits ist sein Himmel, die niedere ist seine Erde. Paulus sagt
in Bezug auf unsere Wiedergeburt: ,,Der erste Mensch ist von
der Erde, irdisch; der andere Mensch ist der Herr aus dem Him-
mel ... Und wie wir das Bild des irdischen getragen haben, so
werden wir auch das Bild des himmlischen tragen.” Die untere
Region oder die Erde unseres Gemiits ist das Land Kanaan in
uns, wo die Kirche oder das Reich Gottes vollstandig aulgebaut
werden mul} durch die Herabkunft oder den Eintritt des neuen
geistigen Menschen oder Israels, der in der inneren Region unse-
res Gemutes aus Gott geboren ist. Dieser neue Mensch nahm bei
dem ersten Bestreben nach Besitznahme des Landes noch etwas
fur sich selbst in Anspruch, er schrieb seine guten Neigungen
und wahren Gedanken zum Teil sich selbst zu, worauf er von
seinen Feinden Uberwunden und besiegt wurde. Darauf folgte
Betrlibnis und Demiitigung, und in diesem Zustand konnte ihm
vom Herrn ein klareres Innewerden gegeben werden. Fr wurde
tief gedemutigt bis zum Bewul3tsein und zur Erkenntnis seiner
volligen Armut, Hilflosigkeit und Stndhaftigkeit. In diesem Zu-
stand aber kann der Herr mit Seiner gottlichen Kraft in ihn ein-
flieBen und ihn beféhigen, auf die Erde seines Gemuts herabzu-
steigen und das Land der VerheilRung in Besitz zu nehmen, wel-
ches Erbteil all derer ist, die aus dem Geist geboren sind. Mit
anderen Worten: das geistige Gemut, in welchem das Gesetz
Gottes herrscht, kann nun herabsteigen in das natirliche oder
untere Gemdit, das in der Welt lebt, und es kann durch gottliche
Kraft dieses Gemut zum Gehorsam gegen die himmlische Ord-
nung bringen. Als die Kinder Israel ins Land Kanaan einzogen,
wurde ihnen nicht geboten zu zerstdren, sondern zu erobern. Es
war ein Land, in welchem Milch und Honig floB, und alle seine
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Schétze und Reichtiimer waren ihnen zum Besitz und zum Ge-
nuB verheilBen unter der einzigen Bedingung, dal} sie die gbtzen-
dienerischen Volker daraus vertreiben und alles zur Ehre Gottes
benutzen sollten. Ebenso ist es mit dem geistigen Israel. Auch
dieses kommt nicht in die untere Region des Gemdits hinab, um
das land zu zerstoren, sondern um das Bose darin zu tberwin-
den und das Land zur Ehre Gottes zu besitzen und zu gebrau-
chen. ljje Sinne sollen nicht ihrer Annehmlichkeiten beraubt
werden. Das Auge soll nicht des Gesichts, noch das Ohr des Ge-
hors. noch der Mund des Geschmacks oder der Korper des Ge-
fuhls verlustig gehen, und das Gemut soll nicht des Vergnigens,
die natdrlichen Dinge zu besitzen und zu gebrauchen, beraubt
werden, sondern durch den Aufbau einer neuen himmlischen
Ordnung auf der Erde, in der unteren Region unseres Gemdits, in
welche die Seele herabkommt, um auf den &uReren Dingen der
Schopfung als auf einer Grundlage zu ruhen und davon Ge-
brauch zu machen, wird der ganze Mensch von der innersten
Region bis herab zum AuRersten oder Letzten mit Freude erfullt.
Dann ist er erneuert oder zuruickgefihrt in den himmlischen Zu-
stand der Ordnung, in welchem das ganze Leben bis herab zu
den Sinnen des Koérpers befahigt wird, die Seligkeit aufzuneh-
men. Jetzt erst und nicht friiher kann er das ,,Erdreich ererben.*

Die selbstsuchtig und weltlich Gesinnten besitzen nicht in
Wahrheit das Erdreich, gleichviel welcher Wohlstand, welcher
Einflul und welche irdische Macht auch immerhin ihr Teil sein
moge. Sie sind nur Fremdlinge, nicht Erben, und da sie im Wi-
derstreit gegen die wahre Ordnung des Himmels leben, kann ih-
nen der Herr nicht jenen tiefen Frieden mitteilen, der aus der
Unterordnung der natlrlichen Krafte und Giter unter die héhe-
ren und edleren Vermdgen der Seele entspringt. Nur die Wie-
dergeborenen koénnen tatséchlich in allen drei Lebensgraden ste-
hen und ihre Freuden geniel3en, weil nur sie allein im Sinnlichen
sein konnen, ohne es ins Bose zu versenken. Denn die sinnlichen
Dinge, ins Bose versenkt, sind gleich dem BiRR einer Schlange
oder Natter; in Unterordnung unter die Gesetze des Himmels
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gebraucht und genossen tragen sie eine Fille von Wonne in sich.
In allen Worten, die der Herr gesprochen hat, liegt ein tieferer
innerer Sinn verborgen, je nach dem Lebenszustande desjenigen,
der sie liest. Der Herr spricht durch das Wort zu allen Menschen,
aber zu einem jeden seinem Zustand gemaR. Zu den Bosen, die
in weiter Ferne stehen, spricht Er als ziirnender Gott und hiillt
sich in Schrecken, um sie durch Furcht von den Sunden abzuhal-
ten, da diese, wenn sie nicht bereut und entfernt werden, auf
ewig ungliicklich machen. Die Bdsen kénnen nur durch Furcht
vor Strafe zuruickgehalten werden, und so ist fur sie die Liebe
Gottes, die stets nur zu erretten und zu segnen bestrebt ist, von
Wolken verhullt, gleichwie oft die alles belebende Sonne. Der
Herr aber ist immer derselbe, ist sich stets selbst gleich in un-
endlicher Liebe, Geduld und Erbarmung. Weit entfernt von Zorn
und Grimm streckt Er immerdar Seine Hand aus nach denen, die
willens sind, zu Ihm aufzublicken, und ruft allen zu, die Ihn ho-
ren wollen: ,,Warum wollt ihr sterben, ihr vom Hause Israel?*
Der Unterschied liegt einzig und allein im Menschen und nicht
im Herrn. Er ist unverénderlich. Doch hinter den dichten Wol-
ken des untersten naturlichen Sinnes der heiligen Schrift, der
dem gefallenen und sundhaften Zustande des Menschen weitge-
hend angepal’t ist und den Glanz der unendlichen Liebe Gottes
verbirgt, vermogen die Augen all derer, die von ihren bdsen
Wegen ablassen und zu Ihm aufblicken, eine klarere Offenba-
rung des Gottlichen zu erblicken. Zu ihnen dringt der liebevolle
und gnadige Vaterruf, umzukehren und alle die Segnungen auf-
zunehmen, welche Er stets zu geben bereit ist. Vor ihnen er-
scheint Er nicht mehr als zorniger Gott, sondern als ein Gott voll
liebender Erbarmung, als ein Vater, der sich Seiner Kinder im-
mer wieder mitleidsvoll annimmt. Hinter den ziirnenden Worten
vernehmen sie die Stimme wohlwollender Liebe.

Fur das unterste natirliche Denken wird unter ,,Erde” die Erd-
kugel verstanden, welche wir bewohnen. Doch bei den Worten:
,HOrt es, ihr Himmel, und vernimm es, o Erde* erheben wir uns
zu der Vorstellung, dal? durch Himmel und Erde Engel und
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Menschen bezeichnet werden. Weiter ist mit ,,Erde der natirli-
che oder untere Grad des menschlichen Gemuts gemeint, woge-
gen die innere Region in Entsprechung mit dem Himmel steht.
161 1 es. ihr Himmel, und vernimm es, o Erde*, dies soll also
jeder Einzelne als an sich selbst gerichtet betrachten. Ferner aber
wird in der géttlichen Sprache durch ,,Erde* und durch das Land
Kanaan auch die Kirche, das ,,Haus des Herrn*, die Wohnung
des Herrn, bezeichnet. Da aber die Kirche im Himmel wie auf
Erden eins ausmacht wie das Innere und das AuBere, wenn bei-
des in Ordnung ist, so steigt in eben dem Mal, wie die himmli-
sche Ordnung in den unteren Regionen unseres Gemiits und Le-
bens -Gestalt gewinnt, die Form und Liebe des Himmels in die-
selben herab, bis das natirliche Gemat, von himmlischen Ein-
flussen erfullt, ganz und gar zum Aufnahmegefdl des Himmels
gebildet wird.

Der Glaube ist nichts Geheimnisvolles, sondern er ist das Ge-
sicht des Geistes oder, richtiger noch, ein geistiges Schauen.
Zweierlei ist es, wodurch das Gesicht bedingt wird: durch Ge-
genstande, die geschaut werden, und durch das Vermogen, zu
sehen. Ohne dieses ware das Auge blind. Der Glaube sieht den
Weg, den Weg zum Himmel. Auf gewissen Gemalden sieht man
den Glauben als ein Kind dargestellt, welches an, der Hand eines
Engels mit geschlossenen Augen ein gefahrvolle. Tal durchwan-
delt. So soll es aber nicht sein, wir miussen den Weg sehen und
verstdndig, nicht in Blindheit, darauf wandeln. ,,Dein Wort ist
meines Fulles Leuchte und ein Licht auf meinem Wege“, und die
funf klugen Jungfrauen trugen brennende Lampen in den Han-
den, als sie dem Brédutigam entgegengingen. Jesus sprach: ,,Ich
bin das Licht der Welt.” Lind ,,das ist das Gericht, daR3 das Licht
in die Welt gekommen ist und die Menschen liebten die Finster-
nis mehr als das Licht, denn ihre Werke waren bdse.” David
sagt: ,,Du wirst mir den Weg des Lebens zeigen.* Der Glaube ist
also keine blinde Zuversicht, sondern ein klares Schauen und ein
unverriicktes Wandeln auf dem Wege zum Himmel. Er ist ein
Schauen vermdge des Lichtes, das der Herr dem Auge verleiht,
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und er ist ein Wandeln vermdge der Kraft, die Er taglich, stiind-
lich, ja in jedem Augenblick unseren Fuflien gibt, denn ,in Ihm
leben, weben und sind wir.*

Selig sind, die da hungert und dirstet
nach Gerechtigkeit, denn sie sollen satt werden

Der neue geistige Mensch bedarf, der Speise und des Tranks,
wenn er leben und wachsen und Starke gewinnen soll zur Uber-
winkung der Feinde, die noch im Lande wohnen. Er ist hungrig
und durstig, seine Seele verlangt nach geistiger Speise und gei-
stigem Trank. Gottliche Wahrheit ist geistiger Trank. Das Was-
ser des Lebens, der Wein, die Milch, welche in der Heiligen
Schrift genannt werden, wird allen umsonst dargereicht, die da-
nach dursten. Das Gottlich-Gute aber ist das geistige Brot oder
die geistige Speise, das eigentliche Leben der Liebe des Herrn In
unseren Seelen. Wenn wir das Wahre oder das, was das Gottli-
che Gesetz lehrt, einsehen und wenn wir begehren, das Gute zu
tun, dann dursten und hungern wir nach der Gerechtigkeit und
werden geséttigt. Dann wachsen wir und gewinnen Kraft und
néhern uns Tag flr Tag mehr dem Stande eines vollkommenen
Menschen, ,,wachsend in allen Stiicken an Dem, welcher das
Haupt ist, Christus.*

Nun ist aber dies Hungern und Dursten, dies Essen und Trinken,
dies Leben und Wachsen des neuen Menschen, der nicht aus
dem Fleisch, sondern aus dem Geist geboren ist, nicht etwas
bloRR ldeales, eine bloRe Denkvorstellung oder ein anmutiges
Gleichnis, sondern es ist etwas Wirkliches. Unsere natirlichen
Korper wachsen und genieRen der Gesundheit, entsprechend
dem Malie und der Beschaffenheit von Speise und Trank. Ist die
Nahrung schlecht oder unzureichend, so wird der Kérper unge-
sund und schwach, im entgegengesetzten Fall jedoch stark und
gesund. Ebenso verhdlt es sich mit dem geistigen Menschen. Er
muf} essen und trinken, das heil3t er muR die Gottlichen Wahr-
heiten kennen lernen, sie lieben und tun, denn das Tun des Wah-
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reu, das wir erkennen und lieben, ist fir den geistigen Menschen
das, was fur den natiirlichen Menschen das Umsetzen der Nah-
rung ist. Die Nahrung des natiirlichen Menschen wird im Magen
verdaut und geht von dort aus durch die Arterien in den ganzen
Kdrper bis zu den entferntesten und verborgensten Teilen, und
jeder Teil entnimmt aus dem Blute seinen Bedarf an Nahrungs-
stoff. das Lieben und Tun der Gebote des Herrn aber ist geisti-
ges F.ssen und Trinken, wodurch das Gute Seiner Gottlichen
Liebe und das Wahre Seiner Gottlichen Weisheit uns so ange-
eignet wird, daR wir Ahnlichkeiten und Bilder Gottes werden.
Dann wird das ganze Leben erneuert. In dem Mafe wie der neue
Mensch durch den Gehorsam gegen die Gottlichen Gebote
wadchst und an Kraft zunimmt, unterjocht und entfernt er das Bo-
se in seinem alten oder natlrlichen Wollen und bringt das Leben
des I'limmels in seinen taglichen Handel und Wandel herab. Die
geistigen und gottlichen Dinge sind ebenso wirklich wie die ma-
teriellen. ja sie haben mehr Realitét als irgend etwas in der duRe-
ren Natur, denn sie bilden die inneren Ursachen aller &ufReren
Dinge. Sie sind die eigentliche Seele und das Leben der Natur,
in welcher sie wie in einem Spiegel geschaut werden kénnen.

In seinem vierten Zustande fanden wir den neuen geistigen
Menschen, nach dem Herabsinken in die unteren Grade des Le-
bens, hungernd und durstend nach Gerechtigkeit. VVorauf ging
Armut im Geiste, dann folgte Betrtibnis, dann Sanftmut: alles
Zustande der Passivitat, in denen die Seele, im tiefen Gefhl ih-
rer ganzlichen Hilflosigkeit, dalag wie ein schwaches Kind,
kaum ihres Daseins sich bewuft. Nun aber erwacht das Verlan-
gen, ein Hunger und Durst, eine Sehnsucht nach der Nahrung,
durch welche das geistige Leben erhalten wird. In diesem Zu-
stand liegt die in der Wiedergeburt begriffene Seele ein Verlan-
gen, den gottlichen Willen zu erkennen, um nach demselben zu
leben. Jede Wahrheit, die im Verstande aufgenommen wurde,
steigt ins Leben herab. Ihre Hande arbeiten, ihre FiRe gehen, ih-
re Augen sehen und ihre Ohren horen infolge der Lebenskraft,
die ans der himmlischen Speise entspringt. ,,Ich bin das Brot des
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Lebens. Eure Véter haben in der Wiiste Manna gegessen und
sind gestorben. Das ist das Brot, das vorn Himmel herabkommt,
auf dal, wer davon it, nicht sterbe. Ich bin das lebendige Brot,
das vom Himmel herabgekommen. Wenn einer von diesem Brot
i%t, wird er in Ewigkeit leben. Das Brot, das ich ihm geben wer-
de, ist mein Fleisch, das ich fur das Leben der Welt hingeben
werde.” Da stritten die Juden untereinander und sagten: ,,Wie
kann dieser uns sein Fleisch zu essen geben?* Jesus sprach zu
ihnen: ,,Wahrlich, wahrlich, ich sage euch: Wenn ihr nicht esset
das Fleisch des Menschensohns und trinket Sein Blut, so habt
ihr kein Leben in euch. Wer mein Fleisch isset und trinket mein
Blut, hat ewiges Leben, und ich werde ihn am letzten Tage auf-
erwecken. Denn mein Fleisch ist wahrhafte Speise und mein
Blut ist wahrhafter Trank. Wer mein Fleisch isset und trinket
mein Blut, der bleibet in mir und ich in ihm. Wie mich der le-
bendige Vater gesandt hat und ich durch den Vater lebe, also
wird auch, wer mich isset, leben durch mich. Dies ist das Brot,
das vom Himmel herabgekommen ist, nicht wie eure Véter das
Manna al’en und starben. Wer dies mein Brot isset, wird leben in
Ewigkeit.” Selbstverstandlich meinte der Herr nicht naturliches
Fleisch und Blut, denn als Er den Kelch beim Abendmahl nahm,
sprach Er von dem Wein als von Seinem Blut, und als Er das
Brot brach und dankte, sagte Er: ,,Nehmet, esset, das ist mein
Leib.” Es missen daher in der Sprache der Entsprechungen
durch Fleisch und Blut sowie durch Brot und Wein die gleichen
Dinge bezeichnet werden. Welche aber?

Das Gemit besteht aus zwei Vermdgen, dem Wollen und dem
Denken. Der Wille liebt und der Verstand denkt. Ersterer be-
gehrt, letzterer begrindet. Sowohl der naturliche als auch der
geistige Mensch besitzt diese beiden Vermdgen, von denen ein
jedes seiner besonderen Nahrung bedarf. Der Verstand wachst
und gewinnt Starke durch das, was er erlernt, worlber er nach-
denkt, was er begriindet, der Wille hingegen wachst und gewinnt
Kraft durch das, was er mit seiner Liebe umfal3t. Die natlrliche
Welt mit ihren mannigfachen Berufszweigen, Amtern, gesell-
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schaftlichen Beziehungen, Kkiinstlerischen und wissenschaftli-
chen Bestrebungen, bietet dem natirlichen Gemiit die Speise
und den Trank dar, durch welche sein natiirliches Leben erhalten
wird. Das geistige Gemit aber bedarf geistiger Nahrung und
geistigen Trankes. Seine Liebe, seine Neigungen missen durch
die Gottliche Liebe erwédrmt und belebt, sein Verstand, sein
Denken mufl3 durch die Gottliche Wahrheit erleuchtet werden,
und wenn wir Sein Gutes oder Seine Liebe in unseren Willen
oder in unser Herz aufnehmen, dann essen wir das Fleisch des
Herrn, wenn wir aber die Gottliche Wahrheit in unseren
Verstand aufnehmen, dann trinken wir Sein Blut. Durch solches
Essen und Trinken wohnt Er in uns und wir in Ihm. Das
Abendmahl ist ein Vorbild dieser geistigen Verbindung, und die
es wirdig begehen, werden dadurch enger mit dem Herrn ver-
bunden. Wenn der Herr die hungrige Seele mit Sattigung segnet,
speist und trankt Er sie mit Seinem eigenen Fleisch und Blut.
Die hungrige Seele empfangt durch die Gottliche Speise, mit der
sie ernahrt wird, eine neue Beschaffenheit. Anstatt wie zuvor aus
dem alten natlrlichen und selbstischen Leben zu wollen und zu
denken, will und denkt sie jetzt dem neuen Leben gemaR, wel-
ches bestandig vom Herrn her einflielt, ebenso wie das Leben
des Weinstocks in die Reben einflieit und sie befruchtet. Der
Ilen ist die Liebe, unendliche, ewige Liebe, Uns Sein Fleisch zu
essen zu geben heift, uns mit Seiner Liebe zu erflllen. Wenn
wir geistige Nahrung und geistigen Trank aus Ihm aufnehmen,
so muf} eine Liebe, héher und reiner als jede menschliche Liebe,
unser ganzes Wesen durchdringen und eine Weisheit, héher als
alle Vernunft, jeden unserer Gedanken und jede unserer Hand-
lungen legieren.

Selig sind die Barmherzigen,
denn sie werden Barmherzigkeit erlangen

Was konnte uns retten, wenn Gott nicht allméchtig und barm-
herzig ware? Wenn Er nur flr einen Augenblick Seine Hand zu-
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rickzoge, so mifiten wir sogleich zugrunde gehen. Er erbarmt
sich aller Seiner Werke. Zuweilen gestattet das Wirken der un-
endlichen Barmherzigkeit des Herrn den bosen Leidenscharten,
in den Herzen der Menschen hervorzubrechen, doch alles wird
so gelenkt, dal daraus anstatt Verderben letztlich Segen ent-
springt. Die Stiirme in der menschlichen Seele wie die Stirme in
der Natur stehen alle unter der Leitung der Gottlichen Barmher-
zigkeit und werden stets nur uni eines guten Endzwecks willen
zugelassen. Sie zerstreuen die bosen Einflisse, die zerstérend
fiir das Leben sind. ,,Die Erde ist voll der Gte des Herrn®, ,,Du,
Herr, bist voller Barmherzigkeit®, ,,Der Herr ist gut: Seine
Barmherzigkeit wéhret ewiglich.” Und doch spricht die Heilige
Schrift an vielen anderen Stellen von Seinem Zorn, aber Sein
Zorn ist, wie wir schon vorhin gesehen haben, nur ein Anschein,
in den Seine Liebe sich Kkleidet, um die Bosen vom &rgeren BO-
sen zuriickzuhalten. Im Herrn kann kein Zorn gegen uns sein,
denn Zorn und Lust am Strafen sind selbstische menschliche,
nicht gottliche Eigenschaften. ,,Gottlicher Zorn“ ist daher sei-
nem Wesen nach Liebe, welche durch Furcht und Schmerzen ih-
re verirrten Kinder zurlickzubringen sucht, wenn sie so weit ver-
irrt sind, dal3 sie den Ton der Liebe nicht vernehmen und Sein
erbarmungsvolles Antlitz nicht sehen kénnen. Fir die, welche
sich nicht durch Liebe regieren lassen wollen, ist Sein Antlitz
schrecklich. Nur durch eine derartige Offenbarung, richtiger ge-
sagt: Verhullung Seiner Selbst kann Er sie von ihren bésen We-
gen zuruckhalten und sie erretten. Es ist nicht die Gottliche Lie-
be, welche Strafen verhangt, sondern es ist die Siinde, welche ih-
re Strafe in sich selbst trégt. Ein unendliches Erbarmen bewahrt
sie durch die Schmerzen, die sie sich durch Ubertreten der Ge-
bote selbst bereiten, vor noch schrecklicheren Leiden, in die sie
sich stiirzen wirden ohne Leitung durch die Liebe. Die mensch-
liche Seele ist wie ein Spiegel, der Gottes Bild zurtickstrahlt,
und Jedem offenbart Er sich gemal der Beschaffenheit und dem
Zustande dieses Spiegels. Die gefallene und entartete menschli-
che Seele, einst geschaffen in die Ahnlichkeit und in das Eben-
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bild Gottes, hat heute die gottliche Form in sich so entstellt und
verletzt, daR diese nur zu oft ins Ungeheuerliche und Schreckli-
che verzerrt erscheint. Die Heiden haben ihre abschreckenden
Vorstellungen von Gott tatsdchlich in Holz und Stein geschnitzt,
um sie als Gotzenbilder zu verehren. Aber ein jeder von uns, die
wir uns Christen nennen, erblickt genau in dem Male, in dem
seine Seele durch Selbstliebe und bése Handlungen entstellt ist,
das Bild Gottes nicht im wahren Lichte Seiner Gottlichen Eigen-
schaften. Auch wir sind Gotzendiener, wenn wir dieses falsche
Bild anstatt des wahren Gottes anbeten.

,»Selig sind die Barmherzigen, denn sie werden Barmherzigkeit
erlangen®, nicht jedoch als besonderes Geschenk des Herrn oder
gar als Belohnung, sondern als die Folge eines neuen Gemitszu-
standes. Der Herr gibt stets sich selbst und wiinscht, daR jede
menschliche Seele Ihn fortwéhrend aufnehmen mdége. Dal} der
Herr nur denen Barmherzigkeit erweisen werde, die selbst
barmherzig sind, nicht aber anderen, ist nur die niederste Auf-
fassung und nur ein Ausdruck dem Schein nach flr solche, die
noch keine echte l.iebe gegen andere haben und daher unféhig
sind, zugefugte Beleidigungen von Herzen zu vergeben. Um den
Zorn zu besénftigen, den nach ihrer Meinung Gott gegen sie
liegt, maRigen sie ihren Grimm und ihre Rachlust gegen diejeni-
gen. die sie beleidigt oder verletzt haben, und so tben sie Barm-
herzigkeit, um Barmherzigkeit zu erlangen. Das aber heif3t, dem
gottlichen Gebot auf der niedersten Stufe des Lebens gehorchen,
und es ist insoweit gut. Denn es ist besser, barmherzig statt
rachgierig zu handeln, selbst wenn nur Furcht und nicht Liebe
die innere Triebfeder ist. Wer dieses tut, kann dadurch die F&-
higkeit erlangen, héheres Wahres aufzunehmen. Er wird dann in
dem Gelret ,,Vergib uns unsere Schulden, wie auch wir vergeben
unseren Schuldnern® eine tiefere Bedeutung erblicken als zuvor
und wird die Worte ,,Wenn ihr den Menschen ihre Fehler nicht
vergebt, so wird auch euer himmlischer Vater eure Fehler nicht
vergeben* mit einem tieferen Verstandnisse dessen erfassen,
was sie von uns fordern. Er wird erkennen, da3 Versohnlichkeit
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in unserem Herzen leben muB und daR wir Barmherzigkeit iben
sollen im Tun. Und jeder, der dies erkennt, wird eine hohere An-
schauung von der Gottlichen Giite gewinnen. Er wird innewer-
den, daR der Herr nicht nur gnadig, sondern auch barmherzig ist,
er wird erkennen, daB der scheinbare Zorn des Herrn gegen die-
jenigen, die Seine Gebote Ubertreten und Boses tun, eben nur ein
Schein ist, dal Er aber in seinem Wesen die reinste Liebe ist.

Unter der Barmherzigkeit des Herrn wird Seine Gottliche Liebe
gegen das ganze menschliche Geschlecht verstanden. Und in
dem Grade, wie wir Leben von Ihm aufnehmen, haben wir das
Verlangen derselben Liebe in uns. Wir blicken nicht auf uns
selbst, sondern sind fiir das Wohl anderer besorgt. Wir bemitlei-
den alle Leidenden und reichen den Schwachen eine hilfreiche
Hand. Und so werden wir, wenngleich in geringer Weise, Mitar-
beiter des Herrn und der Engel zur Erlésung der Seelen anderer.
Inwieweit wir dies tun, sind auch wir barmherzig. Die Barmher-
zigkeit des Herrn, welche in uns und durch uns als willige Mit-
arbeiter wirkt, macht auch uns barmherzig. ,,Selig sind die
Barmherzigen, denn sie werden Barmherzigkeit erlangen™ heif3t:
die Liebe des Herrn wird mit unaussprechlicher Wonne in unse-
re Herzen einflielen, wenn wir uns dem Wirken fir das Wohl
anderer widmen; und je ungeteilter wir uns aus der Neigung der
Liebe einem solchen Wirken hingeben, desto mehr von Seiner
Liebe wird in unsere Herzen einflieBen und um so reiner und
hoher wird unsere Freude sein. In dem Male, in dem wir Frucht
bringen, wird uns das Vermdgen gegeben werden, noch mehr
Frucht zu bringen. ,,Ich bin der rechte Weinstock und mein Va-
ter ist der Weingéartner. Jede Rebe an mir, die nicht Frucht
bringt, wird Er wegnehmen, und jede Rebe, die da Frucht bringt,
wird Er reinigen, auf dal sie mehr Frucht bringe.”“ Wir durfen
das einflieBende gottliche Leben nicht fur uns allein behalten,
sondern missen Friichte der Liebe, gute Werke, hervorbringen,
sonst gehen wir unserer Verbindung mit dem Weinstock verlu-
stig und werden als verdorrt und nutzlos hinausgeworfen. Wenn
wir aber aus der Liebe, mit welcher der Herr unsere Herzen er-
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fullt, das Wohl anderer im Auge haben und so Friichte der Lieb-
tatigkeit bringen, wird neues Leben mit unaussprechlichen Won-
nen in uns einflielen, und das fort und fort in Ewigkeit.

Selig sind, die reinen Herzens sind,
denn sie werden Gott schauen

Wo in der Heiligen Schrift vom Herzen die Rede ist, da wird
darunter das Wollen oder das Vermogen zu lieben verstanden. In
der sechsten Seligpreisung wird gezeigt, wie diese beiden Ver-
mogen. wenn sie in Ordnung sind, in Beziehung zu einander
stellen. Denn bei denen, die reinen Herzens sind, ist der
Verstand so erleuchtet, daf sie Gott schauen kdnnen.

Wie aber wird das Herz gelautert? Durch ein Leben gemal den
Geboten des Herrn, die uns in der Bibel gegeben sind. VVon ih-
nen heil3t es: ,.Die Worte des Herrn sind lauter, wie Silber geldu-
tert im Schmelzofen der Erde, gereinigt siebenmal®, ,Ihr seid
jetzt rein um des Wortes willen, das ich zu euch geredet habe.*
Vor der Wiedergeburt steht der Verstand noch nicht im Lichte
des Himmels und das Herz ist von unreinen Neigungen erfllt.
Wenn wir aber dem bestandigen Streben des Herrn, uns zu erret-
ten, nachgeben, und wenn der Verstand sich in das Licht erhebt,
Welches jeden Menschen erleuchtet, der in diese Welt kommt,
dann wird er befdhigt, das Herz in seiner Bosheit und volligen
Verderbtheit zu erblicken. Wenn die alsdann im Verstdnde durch
den gottlichen Beistand des Herrn zu lebendigen Wahrheiten im
Herzen werden, dann wird dieses dadurch geldutert und gerei-
nigt. Das Blut Christi, welches Seine Gottliche Wahrheit be-
zeichnet, reinigt, wie es heif3t, von aller Siinde. Dieser Vorgang
der Reinigung ist ein Vorgang der Aufnahme oder Aneignung.
Wir miissen Sein Blut trinken, das heif3t wir miissen des Herrn
Gottliche Wahrheit in unserem Verstdnde aufnehmen, und wenn
wir dann dieser Wahrheit gehorchen und sie auf’s Leben an-
wenden, dann wird sie unser Herz reinigen und es zu einem
Tempel Gottes machen. ,,Wer mein Blut trinket, der bleibet in

37



mir und ich in ihm.* All denen, die in dieser Weise geldutert
wurden, offenbart sich der Herr unaufhorlich. Wenn sie die Na-
tur und ihre verborgenen Kréfte betrachten, wenn sie darin die
wunderbaren Gesetze der Ordnung und das Bild des Unendli-
chen in ihren zahllosen Formen entdecken, wenn sie sehen, wie
alles und jedes, von den niedersten bis zu den hochsten Dingen,
sich auf ein unfehlbares Gesetz griindet und wie alles und jedes
sich vereinigt zum Dienst des Menschen, des hochsten Gliedes
in der Kette der Schopfung, zu welchem Gott selbst herabsteigt,
auf daR in ihm das Werk der Schopfung vollendet sei und Seine
Gottliche Liebe einen ewigen Kreislauf bilde - dann werden sie
die Offenbarung Gottes in allen Seinen Werken erblicken. [Eben-
so sehen sie Ihn in den Flgungen Seiner Gottlichen Vorsehung.
In den Leiden und Schmerzen, von denen sie betroffen werden,
in den Verlusten und Tduschungen, durch die sie auf ihrem Le-
bensweg entmutigt und betruibt werden, ebenso wie in den Freu-
den und Segnungen, erblicken sie die unendliche Barmherzig-
keit und Liebe, die stets bemuht ist, auf den Weg zu leiten, der
zum Frieden fihrt. Endlich sehen alle, ,die reinen Herzens
sind“, den Herrn in jener Offenbarung Seiner selbst, die wir die
»Heilige Schrift” nennen. Der Herr verbirgt diese Dinge vor de-
nen, die sich selbst weise und klug diinken, auf dal? sie dieselben
nicht entweihen, und ,,offenbart sie den Unmindigen®: ,,Wer
nicht das Reich Gottes aufnimmt als ein kleines Kind, wird nicht
hineinkommen.* Wenn wir in Zustdnden der Unschuld sind, die
durch ein kleines Kind dargestellt werden, und wahrend des Le-
sens unser Gemut dem Herrn, 6ffnen, dann wird Er uns unter-
weisen. ,,Selig sind, die reinen Herzens sind, denn sie werden
Gott schauen.”

Selig sind die Friedensstifter,
denn sie werden Gottes S6hne heiflten

So lange noch Falsches und Boses im Gemiite haftet, ist der in
der Wiedergeburt stehende Mensch noch im Kampf. Gutes und
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Boses kann nicht in Frieden neben einander wohnen, denn das
eine stammt vom Himmel, das andere aus der Holle. Zwischen
beiden besteht ein bestandiger Widerstreit, und wenn sie zu-
sammenstolRen, ist Kampf unausbleiblich. Entweder das eine
oder das andere mul3 vollstandigen Besitz von der Seele ergrei-
fen. nur dadurch kann der Streit beigelegt werden. Entweder das
fleischliche oder aber das geistige Gemut muR die Herrschaft
gewinnen. ,,Der Herr, euer Gott, streitet fiir euch”, ,,Du glrtest
mich mit Kraft zum Streite.“ Nur die ihrer eigenen Kraft ver-
trauen, werden Uberwunden und besiegt. Darum darf keiner, der
auf den Herrn vertraut, sich firchten vor den Heerscharen des
Bosen, die aufstehen zum Streite, in seiner eigenen Seele sich
erhebend und ihn bedrohend mit pl6tzlichem Untergang. Er darf
nicht vor dem Kampf zurtickbeben, denn alles ist verloren, wenn
er es tut. Der Streit mull ausgefochten, der Sieg muf errungen
werden, der Mensch mu3 k&mpfen wie aus eigener Kraft, den-
noch aber aus der Kraft des Herrn, welcher durch Seinen Arm
fur ihn kdmpfen wird, wenn er um Gottlichen Beistand und um
Mut lieht, nicht im bloRen Gebet der Lippen, sondern aus inner-
stem Verlangen des Herzens, im BewuRtsein drohender Gefahr
und eigener Schwache. Dann wird er Zwischenzeiten der Ruhe
und des Friedens erfahren, um neue geistige Kraft fur neue
Ké&mpfe zu gewinnen. Den Frieden der Seele kénnen wir nur
durch Streit und Kampf erlangen, aber ,,selig sind die Friedens-
stifter, denn sie werden Gottes S6hne heiRen.” Nach langen und
wiederholten Kdmpfen mit dem Bosen, welche die in der Wie-
dergeburt begriffene Seele durchmachen muf, werden wir end-
lich, nachdem jeder Feind unterjocht ist, nachdem auch die nie-
dersten und &ufersten Prinzipien in uns den gottlichen Gesetzen
unterworfen sind, in der Tat zu ,,S6hnen Gottes”, gespeist mit
Seiner Liebe, dem Brote, welches vom Himmel herabkommt,
und getrankt mit dem Wein, den Er uns zu trinken gibt. Diese
Seligpreisung ist das Bild des vollendeten Zustandes der Wie-
dergeburt, jenes Friedensstandes nach langem Kampf gegen das
Bose, in welchem der Herr mit Seiner Gottlichen Fille in Seine
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Kinder einflielit und sie mit jenem Frieden des Himmels segnet,
den Worte nicht auszudriicken vermogen. Friede - Gottlicher
Friede! Wir kdnnen uns mit unserem Denkvermdgen nicht ein-
mal bis zur schwéchsten Vorstellung dessen erheben, was diese
Worte in sich schliel3en. ,,Frieden lasse ich euch; meinen Frieden
gebe ich euch; nicht wie die Welt gibt, gebe ich euch. Euer Herz
erbebe nicht und zage nicht. In der Welt habt ihr Angst, aber
seid getrost, ich habe die Welt berwunden.*

Selig sind, die um der Gerechtigkeit willen verfolgt werden,
denn das Reich der Himmel ist ihr

Der Feind ist zwar Gberwunden, doch nicht vernichtet. Er isl nur
unterjocht und besiegt. Das alte Leben des Bdsen ist nicht airsge-
I6scht, sondern nur zurlickgedrangt durch die gottliche Kraft des
Herrn in uns und der Macht beraubt, Schaden zuzufiigen. Dieses
alte Leben aber steht im Gegensatz zu dem neuen Leben, und
wenn es kdnnte, so wirde es sich erheben und dasselbe zersto-
ren. Da es aber hierzu keine Macht mehr hat, kann es dasselbe
nur verfolgen oder angreifen. Diejenigen aber, welche, um der
Gerechtigkeit, das ist, um des Guten willen verfolgt werden das
sie lieben und tun, ruhen unter dem Schutz und Schirm Gottes.
Sie empfinden die Wonne, welche der Seele als ,,Lohn™ flr al-
les, was himmlischen Grundsatzen gemal} geschieht, zuteil wird.
Unter Verfolgung wird in dem Sinne, in dem diese gottlichen
Lehren zu verstehen sind, etwas anderes, Tieferes ausgedriickt,
als nur die Anfeindungen, denen ein Mensch in der Welt ausge-
setzt ist. Haben die bdsen Geister auch nicht die Macht, durch
bdse Menschen unsere irdischen Gliter zu zerstdren oder unsere
Kaorper zu verletzen, so kénnen sie doch Versuchungen zum B6-
sen in uns aufregen und uns auf diese Weise unaufhorlich ver-
folgen. Sie hassen alles Gute in uns, und so lange wir in dieser
Welt sind und sie einige Hoffnung haben, uns vom Guten abzu-
ziehen und uns so bdse zu machen, wie sie selbst sind, werden
sie uns umschwarmen, stets auf einen Augenblick der Schwéche
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oder der Unachtsamkeit lauernd, wo sie sich eindrangen und uns
Schmerz bereiten konnen, selbst wenn es ihnen nicht mehr ge-
lingt, uns zum Bodsen herabzuziehen. Der Herr aber lenkt es so,
dal3 diese Anfechtungen uns zum Nutzen gereichen, indem sie
unsere Seelen in der Demut und im Gefiihl der Abhéngigkeit
von Ihm erhalten.

Arm im Geiste werden wir ins Reich Gottes geboren, und in
dem Malle, in dem wir innewerden und anerkennen, daR ,,jede
gute und vollkommene Gabe von Gott kommt* und dal3 wir ,,in
Ihm leben, weben und sind“, gelangen wir immer mehr und
mehr zur inneren Besitznahme und zum Genul} der Freuden Sei-
nes Reiches. Und so geschieht es, dall die bdsen Geister durch
ihre arglistigen Anfechtungen dem hdchsten Wohl und Nutzen
derjenigen dienen mussen, die ein Leben des Himmels fiihren.
Ohne Versuchungen wiirde unser geistiges Leben nicht vervoll-
kommnet werden. Alle Versuchung aber oder alle geistige An-
fechtung stammt aus der Holle. Die Wiedergeburt ist ein stu-
fenweise fortschreitendes Werk, bedingt durch unseren Wider-
stand und durch unsere Siege Uber das Bose in den Versuchun-
gen.

Selig seid ihr, wenn euch die Menschen um meinetwillen
schelten und verfolgen und reden allerlei Ubles wider euch,
so sie daran liigen. Freuet euch undfrohlocket, viel ist eures

Lohns im Himmel, denn also verfolgten sie die Propheten,

die vor euch gewesen sind

Diese letzte Seligpreisung scheint fast eine Wiederholung der
vorhergehenden zu sein. Doch sie schlielt viel mehr in sich,
denn sie bezeichnet jenen vollendeten Stand der Wiedergeburt,
in dem die Gerechten das Reich besitzen und alle Grade ihres
Lebens der Seligkeit teilhaftig sind. Kein selbstisches Verlangen
lebt mehr im Willen, der Verstand wird nicht mehr durch falsche
Gedanken verdunkelt, und das Leben ist befreit von der Knecht-
schaft des Bosen. Gegen eine so gelduterte Seele aber entbrennt
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die ganze Holle in Hall und Feindschaft und verlangt nichts
sehnlicher als ihr Verderben. Indes sie mag dieselbe schmahen,
verfolgen und alles mdgliche Bose falschlich um des Herrn wil-
len wider sie reden - sie ist doch nicht imstande, ihr ernstlich
Schaden zuzufiigen. Schelten und verfolgen «um meinetwillen«
heil’t es, weil alles Gute vom Herrn kommt. Der reine Wille, der
erleuchtete Verstand und die guten Handlungen stammen aus
der dem Menschen innewohnenden Gegenwart des Herrn, und
eben diese gottliche Gegenwart in der Seele ist es, welche die
bosen Geister antreibt, dieselbe zu schelten und zu verfolgen.
Und wahrlich dirfen die sich freuen und frohlocken, welche, im
Herrn wohnend und der Herr in ihnen, von den bdsen Geistern
der Holle nur noch gescholten, verfolgt und talschlich angeklagt
werden konnen. Diese ,,schelten®, indem sie in einem unbe-
wachten Augenblick irgendeine alte bose Neigung des Willens,
die bereits aus dem herrschenden Mittelpunkte in die dienenden
Umkreise des Lebens verdrdngt wurde, wieder aufregen. Sie
verfolgen, indem sie dem Verstdnde einen falschen Gedanken
einfloBen. Sie reden falschlich allerlei Ubles wider jene, indem
sie ihnen das Gefuhl eingeben, daR alles, was sie tun, aus selbst-
stichtigen Zwecken geschehe, und dal? sie Heuchler seien. Aber
weil dies alles falsch ist und um des Herrn willen geschieht, der
in ihnen wohnt, heil3t es, dal? sie sich freuen und frohlocken sol-
len. Freude wird vom Willen, Frohlocken vom Verstande ausge-
sagt, und beides wird empfunden, wenn der Herr uns verleiht,
Seine Gottliche Gegenwart in unseren Seelen wahrzunehmen.
Dann haben wir Ruhe und jenen tiefen Frieden, welcher das Le-
ben der Engel zu einer ewigen Wonne macht. ,,Lohn im Him-
mel* bezeichnet jenen himmlischen Zustand des Gemiits, der
durch eine vollstandige Aufnahme und Aneignung des Gottli-
chen Lebens bedingt wird.

Der erste Zustand der Wiedergeburt wird beschrieben in dem
Vers: «Selig sind di e Armenim Geist, denn das Reic
mel ist ihr". Wenn der Mensch sieht, daf} er nichts Gutes und
keine Macht Uber seine geistigen Feinde aus sich selbst hat, daf}
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jede seiner Neigungen fortwéhrend nichts als Boses ist, dal3 er
vollstdndig zu Grunde gehen muB, wenn ihm nicht Hilfe vom
Herrn kommt, dann weist er alle Selbstgerechtigkeit von sich
und bittet in demitigem Aufblick zum Herrn um Gaéttliche
Kraft. In diesem Zustand kann der Herr ihm geistiges Leben mit-
teilen, und in diesem Bewul3tsein geistiger Armut findet die
neue Geburt statt. So tritt er Uber die Schwelle des Himmel-
reichs. Im zweiten Zustande steigt das neue geistige Leben in
den natiirlichen Grad, wo das anererbte Bdse seinen Sitz hat,
herab, um das Land in Besitz zu nehmen und die Kirche oder die
himmlische Ordnung darin aufzubauen. In diesem Zustand aber
ist das Innewerden noch dunkel. Das neue Leben oder das Leben
des 1lerrn in der Seele erscheint so ahnlich dem eigenen Leben
des Menschen, daR geistiger Stolz in der Seele aufsteigt und der
Mensch anfangt, sich selbst Verdienst beizumessen. Im ersten
ernsten Kampf gegen das Bose wird er Gberwunden und besiegt
und versinkt in einen Zustand des , der Dunkelheit und
Verzweiflung, er gerét in Betribnis Gber die verlorenen Wonnen
der himmlischen Liebe, in die sein neuer Mensch geboren wur-
de.

Dann folgt der dritte Zustand, die Sanftmut. Der Mensch ist ge-
demutigt, das verdunkelte Innewerden wird klarer, er sieht, daf}
er Nichts aus sich selbst tun kann, daB er, um die Erde seines
Gemiits zu besitzen und so den Himmel in die untersten Grade
des Lebens herabzubringen, das Vertrauen auf sich selbst und
den Stolz auf eigene Klugheit entfernen muB3, um in tiefer De-
mut vom Herrn jene Gottliche Kraft zu empfangen, durch die al-
lein das Bose Uberwunden und besiegt werden kann.

Dann, imvierten Zustand, hungert und dirstet der neue geistige
Mensch, doch der Herr speist ihn mit Seinem Fleisch und Blut,
wodurch er Stéarke fiir neue Kampfe mit seinen geistigen Fein-
den gewinnt.

Und wie der Herr Seinem innersten Wesen nach Liebe ist, so
wird der neue, geistige Mensch, der aus dem Herrn Leben emp-
fangt. im funftenZustand wie die Rebe aus dem Weinstock Sei-
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ner Natur teilhaftig, welche sich stets in Barmherzigkeit und
Liebe gegen das menschliche Geschlecht offenbart. Wie der gei-
stige Mensch empfangt, so gibt er auch, und so empféngt er, je
wie er gibt, fortwahrend Liebe und Barmherzigkeit vom Herrn.
Aus der Aufnahme von des Herrn Leben wird im sechsten Zu-
stand Reinheit des Herzens geboren und bei denen, welche Ihn
aufnehmen, wird das Auge ihres Geistes so weit getffnet, dal}
sie Seine gottliche Vorsehung in allen Vorfallen des Lebens
schauen und Seiner Gegenwart in ihren Seelen inne werden.
Wenn der geistige Mensch durch die auf sein Leben Ubertragene
gottliche Kraft des Herrn alle seine Feinde Uberwunden und alles
und jedes in seinem natdrlichen Gemdt in Ordnung gebracht hat,
dann hat er Ruhe und Frieden, den siebenten Zustand. Fr ist
dann in der Tat ein Kind Gottes, denn kein anderes Leben als
das Leben des Herrn herrscht in 1Thm, weil jede selbstsiichtige
und bdse Neigung Uberwunden und entfernt ist. ,,Er schafft frie-
den in deinen Grenzen und fillet dich mit feinstem Weizen.*
Die Anfechtung, welche selbst in diesem vollendeten Zustand
der Wiedergeburt noch stattfindet, ist nur ein vergebliches Be-
mihen boser Geister, die Kinder Gottes zu schadigen, weil sie
dieselben um der Ahnlichkeit und des Ebenbildes des 1lernt wil-
len hassen. Anstatt den Seelen, die sie zerstoren wirden, wenn
dieselben in ihrer Gewalt waren, Schaden zuzufiigen, dienen ih-
re  Verfolgungenjetzt nur noch dazu, il denselben ein lebhafteres
BewuBtsein der Schwachheit und Abh&ngigkeit vom Herrn zu
erzeugen und so dazu beizutragen, dal3 sie IThm immer naher
kommen und immer vollstandiger in Sein Reich eintreten. In
diesem Zustande darf in der Tat die Seele sich undfroh-
locken, denn grof} ist ihr Lohn im Himmel.
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DAS REINE HERZ

Selig sind, die reinen Herzens sind, denn sie werden Gott
sdunien (Matth&us 5, 8).

,Ich bin klein, mein Herz ist rein, soll niemand drin wohnen als
Jesus allein®, so haben wir als kleine Kinder gebetet. Wir wuR-
ten noch nicht, was beten heif3t, wuBten noch nichts von unse-
rem Herzen und wuf3ten noch nicht, wer Jesus war. Dennoch, die
Mutter oder die ganze Familie, die die gefalteten Fingerchen sah
und das kleine Simmchen horte, war bewegt und gerihrt von
dem Anblick der Unschuld. Wir werden aber belehrt, dal die
Engel den Kindern ndher sein kdnnen als der Erwachsenen, da
sie, anders als die Erwachsenen, noch nicht in einem aktiven
Bdsen sind. Die Engel werden mehr angeregt, wenn Kinder das
Wort lesen und beten, als wenn Erwachsene es tun. Was wir
beim Kindergebet splren, ist die groRere N&he der Engel.

Ebenso wie wir heute nicht mehr sagen kdnnen: ich bin klein,
ebensowenig kénnen wir noch sagen: mein Herz ist rein. Jeder
weil, dal} da so vieles hineingekommen ist, was die Reinheit
trubt. Nun, da wir wissen, wer Jesus ist, mdchten wir freilich sa-
gen: soll niemand drin wohnen als Jesus allein, aber jeder weiB,
daR in seinem Hetzen vieles gewohnt hat und noch wohnt, das
die Gegenwart des Herrn scheut. Ein reines Herz scheint in un-
serer bosen Welt wie unmdglich. Keiner kann sich dem Bdsen
entziehen, ja jeder hat ein Verlangen danach. Da es nun unter
Menschen so etwas wie ein reines Herz praktisch nicht gibt,
konnte man auf den Gedanken kommen, dal3 es zwecklos sei,
sieb darum zu bemuhen. Wir sind eben alle Menschen, sagt man.
Richtig ist, dal® wir erst Menschen werden sollen, denn nach den
Worten der Schrift hat der Mensch ,,das Mal3 eines Engels.” Wir
mussen deshalb fragen, was die Heilige Schrift mit einem reinen
Herzen wirklich meint.

Die Schrift sagt: wir sollen Gott den Herrn von ganzem Herzen
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lieben, Thn suchen und anrufen, zu Ihm flehen und Ihm danken.
Sich mit ganzem Herzen dem Herrn zuwenden, das isi die
Grundhaltung eines reinen Herzens, des reinen Herzens, das wir
Menschen haben kénnen. So manches Bdse kommt in das llerz,
doch das Herz kann sich immer wieder davon losreiRen. (iewild
ist das nicht immer leicht, es geht zuweilen hart her. 1in reines
Herz schwebt nicht im himmlischen Frieden und in himmlischer
Ruhe dahin, Uber alles erhaben. Das reine Herz sucht, Hehl und
ruft, oft wie in Todesangst. Danach aber kommt dann jene Slille,
die einst Elias auf dem Berge Horeb erlebte, da der Herr voriber
ging: Erst der groRe starke Wind, der die Berge zerril} und die
Felsen zerbrach danach das Erdbeben, danach das Feuer und
der Herr war nicht darin. Nach dem Erdbeben aber kam eine
Stimme, still und sanft. Da Elias sie horte, verhillte er sein Ant-
litz. Das Elias-Erlebnis wird jedem zuteil, der mit ganzem Her-
zen den Herrn sucht, Ihn anruft und zu Ihm fleht. Jedes suchende
Herz erlebt das Toben der bosen Machte in der ihm eigenen
Welt, in standig sich wandelnden Szenerien und Erlebnissen.
Dem jungen Menschen, der fromm und gottesfurchtig in die
Welt tritt, begegnet, der groRe, starke, bose Wind weltlicher
Klugheit und Siichte, der die Liebe zum Reinen erschittern und
den Glauben an das Hochste zerbrechen will. Dann wankt das
Herz wie in einem Erdbeben und schwankt hin und her zwischen
dem Glanz und Schein der Welt und dem ,.fernen Land“, noch
unnahbar unseren Schritten. Ein Feuer der Lust und des Taumels
droht das Herz zu (greifen, und jedes Herz muf lernen: in all
dem ist nicht der Herr. Aber auch die Stimme still und sanft, in
der der Herr ist, kommt in jedes Herz, das trotzdem sucht und
fleht und ruft. Sie kommt in einer Form und in einem Ton, die
gerade dieses Herz héren und verstehen kann. Der Herr ist unser
aller Vater, doch jedem einzelnen von uns sagt Er: ,,Ich bin der
Herr, dein Gott.”

,»,Das Herz ist ein trotziges und verzagtes Ding, wer kann es er-
grinden?“ Die Antwort lautet: ,,Ich, der Herr, kann das Herz er-
grinden.” Deshalb darfjedes Herz flehen: Heile Du mich, Herr,
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so werde ich heil, hilf Du mir, so ist mir geholfen. Doch was
hier in zwei Sétzen gesagt wird, ist in Wirklichkeit ein langer
Weg. Das Herz ist unser eigentliches Verlangen und Begehren,
unser innerstes Wollen, der Wille, der uns beherrscht und all un-
ser Denken, Hoffen und Planen auf ein Ziel lenkt. Jeder stellt
einmal die Frage: wozu, wofur lebe ich? Diese Frage ist wie ein
Pochen an der Herzenstlr. Und dabei pocht auch Der, der da
spricht: ,,Siehe, ich stehe an der Tur und klopfe an.* Unser in-
nerstes Wollen ist die Liebeskraft, mir der wir ein Ziel, einen
selbst gewahlten Zweck, Vorsatz und Plan erfassen und umfas-
sen. Niemand und nichts zwingt uns zuinnerst zur Wahl eines
bestimmten Zieles, wenn es auch manchmal so erscheint, als ob
die | Imstande einen bestimmenden EinfluR ausiibten. Und unse-
re Wahl schwankt immer zwischen Gut und Bose. Freilich gibt
es wohl kaum einen, der das Bose will; denn alles, was wir wol-
len. nennen wir gut, weil es uns gefallt.

Wer kann uns aber sagen, was wahrhaft gut und was bdse ist?
Das kann nur Einer: der Herr selbst. Damit wir wissen kdnnen,
was gut und was bose ist, hat uns der Herr Sein Wort gegeben.
Menschliche Gesetze sind wandelbar. Gottliche Gesetze sind
ewig. I>e gottlichen Gesetze sind die Gesetze des himmlischen
Lebens, die nicht etwa nur fur das Jenseits gelten. Die himmli-
schen Gesetze sind die einzigen Lebensregeln, welche, wenn sie
befolgt werden, uns zu Menschen machen kénnen, zu Men-
schen. die das MaR eines Engels haben. Sie sind in den Zehn
Geboten zusammengefalt. In ihrem inneren Sinn enthalten diese
Gebote alles, was man wissen und tun muf3, um ein himmlisches
| eben auf Erden und in Ewigkeit zu erreichen.

Der innere Sinn der Zehn Gebote a3t sich in den Seligpreisun-
gen erkennen. Die Zehn Gebote richten sich an das naturliche
Denken des Menschen. Dieses sieht in Gott nur den befehlenden
und Gehorsam heischenden Herrscher. Daher das ,,Du sollst* der
Zehn Gebote. Die Seligpreisungen dagegen wenden sich an das
innere oder geistige Verstandnis. Anstelle des ,,Du sollst* tritt
das ..Selig sind.” Anders gesagt: die Zehn Gebote verkiinden das
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MuR, die Pflicht; die Seligpreisungen offenbaren die Freude und
Wonne eines Lebens nach den Geboten.

»ES gibt eine hdllische und eine himmlische Freiheit. Aus der
hollischen Freiheit entspringt das Wollen und Denken des Bo-
sen, aus der himmlischen Freiheit stammt das Denken und Wol-
len des Guten. Alles, was der Mensch aus Freiheit will, denkt,
redet und tut, das empfindet er als das Seinige. Denn alle Frei-
heit ist bei jedem aus seiner Liebe. Diejenigen, welche in der
Liebe zum Bosen sind, sehen daher nichts anderes, als ob Die
hollische Freiheit die Freiheit selbst ware. Diejenigen hingegen,
welche in der Liebe zum Guten sind, sehen, dal} die himmlische
Freiheit die wahre Freiheit, und dal das Entgegengesetzte, die
hollische Freiheit, in Wahrheit Sklaverei ist. Vom Guten geflhrt
werden, ist Freiheit, vom Bosen geflihrt werden, Knechtschaft.
Denn vom Guten geflihrt werden, ist vom Herrn, vom Bdsen ge-
fihrt werden, vom Teufel. (GV 43) Selig sind, die reinen Her-
zens sind, denn sie werden Gott schauen. Das reine Herz sucht
Gott, ruft Ihn an, fleht zu Ihm, ja liebt Ihn, ist doch Gott das
Reinste und Hdéchste, dem sich ein Herz zuwenden kann. Das
Herz ist so beschaffen, wie seine Liebe beschaffen ist. Deshalb
sagte der Herr: ,,Der gute Mensch bringt Gutes hervor aus dem
guten Schatz seines Herzens.” Aber aus sich selbst kann kein
Mensch Gutes tun, denn Gutes finden wir nur beim Herrn allein.
Nur ,Einer ist gut: Gott.“ Wer das Gute vom Herrn sucht, wird
nicht geblendet von den sogenannten geschichtlichen Ereignis-
sen, er l&Rt sich nicht verfiihren von duRerlichem Glanz, und er
lai3t sich nicht von den Schicksalen des eigenen Lebens irre ma-
chen. Denn in all dem Glitzern, L&rmen und Getimmel lauscht
er auf die stille, sanfte Stimme, auf das Pochen an der Tur zur
letzten Kammer des Herzens. Und ganz allmahlich, nach langem
Suchen, Flehen und Rufen bis zur Verzweiflung, darf er begin-
nen, Gott schauen, heif3t: die Wahrheit schauen. Die Wahrheit,
die hier gemeint ist, kann nicht durch bloRes Wissen oder durch
eine Anhdufung von Wissen erlangt werden, obwohl auch Wis-
sen notig ist. Man kann sie mit Worten und Bildern beschreiben,
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aber nur das Herz kann sie schauen. ,,Schaffe in mir, Gott, ein
reines Ilerz und einen festen Geist erneuere in meinem Inneren®,
lautet die Bitte eines Psalms. Sie meint: mein Herz ist nicht rein

Du. llerr, kannst ein neues Verlangen in ihm schaffen. Da all
mein Denken und all mein Verstehen aus dem Sehnen meines
Herzens kommt, gib mir einen festen Geist, ein neues Verstand-
nis fur Dein Gutes, Herr, das lauter Liebe ist. Wenn ich dann in
meinem Dasein lerne, Deine Liebe zu sehen - in dem, das da
war und was da ist - dann werde ich gewil3: Herr, Du wirkst an
allen Enden, weit Gber mein kleines Erkennen und Verstehen
hinaus waltet und wirkt Deine unendliche Liebe. Sie will nichts
anderes, als mein winziges Dasein und das aller Menschen Zu
einem glucklichen und beseligenden Schaffen fuhren in einem
jetzt noch fernen Land, das doch so nah ist, ndher als mir Hand
und Ful sind. Gott schauen heif3t., den Schein durchbrechen, mit
dem die irdische Sicht uns umgibt, heilSt Heimat finden in der
Ewigkeit des Lebens, in der Ewigkeit, die nicht erst kommt,
sondern in der wir von Geburt sind. Die Worte des Herrn spre-
chen nicht von etwas Zukinftigen. Er sagt, was jetzt, heute und
in dieser Welt ewig und unvergédnglich sein kann und soll. Die
Tage und Jahre zerrinnen, Was bleibt? Das, was Gott uns gab,
das Leben von Gott. Der Herr ist nahe denen, die gebrochenen
llerzens sind, Er kam in unsere Welt, um zu verbinden, die ge-
brochenen Herzens sind, wie die Schrift sagt. Keiner geht durch
sein irdisches Dasein ohne Enttauschungen, ohne Kimmernis,
ohne Sorgen und Leiden mancherlei Art. Nicht Gott schickt Leid
und Not - diese Idee ist unvereinbar mit der Offenbarung der
Liebe Gottes, wie wir sie jetzt kennen - sondern unser Verken-
nen, unsere Nichtachtung der Liebe Gottes flihrt unsere Herzen
auf eine falsche Bahn. Auch wenn wir wissen, was richtig ist,
tun wir doch nicht immer das Rechte. Aber Er gibt uns immer
von neuem Kraft zum Erkennen und zum Tun des Guten. ,,Hof-
fet auf Ihn allezeit und schiittet euer Herz vor IThm aus.” Mit dem
klaren Licht Seiner Wahrheit erleuchtet Er uns, dal wir lhn
schauen und unsere Augen sich flr ein wahres Verstandnis Sei-
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nes Wortes 6ffnen, dal wir erkennen, was uns der Alltag mit
seinen Pflichten, Sorgen und seiner Zerstreuung verbirgt. Wie
wir stdndig von Tonen und Botschaften umgeben sind, die wir
nur horen kdnnen, wenn wir das Gerat einstellen, so sind wir
auch stdndig umhegt von Seiner Liebe und ihrem himmlischen
Wirken, das wir nicht gewahr werden, wenn wir nicht unser
Herz flr lhn reinigen.

50



GUTE WERKE

Ihr seiddas Licht der Welt. Eine Stadt, die aufdein Berge
liegtl&X sich nicht verbergen. Auch ziindet man nicht eine
Kerze an und setzt sie unter einen Scheffel, sondern aufeinen
Leuchter-so leuchtet sie allen, die im Hause sind. Also lasset
euer Licht leuchten vor den Menschen, dal sie eure guten
Werke sehen und euren Vater in den Himmeln preisen
(Matthdus 5, 14-16)

Wie jeder Kenner der Lehren der neuen Kirche des Herrn weil,
besagt einer der wichtigsten und am meisten betonten Grundsat-
ze derselben, daB «alle Religion eine Sache des Lebens ist", also
des Tuns und nicht nur des Glaubens. Mit heiliger Leidenschaft
zieht der Apostel der neuen Kirche in allen seinen in gottlichem
Auftrag verfaBten Schriften gegen die Uberspitzte sogenannte
Rechtfertigungslehre zu Felde, wonach es nicht auf’s Leben,
sondern ,,allein auf den Glauben* ankomme. Diese Lehre gab ja
einem ganzen Zeitalter das Geprage und sie wirkt bis heute
nach. Walter Niggs Buch »Heimliche Weisheit«, in dem erst-
mals eine Ubersicht Giber das ,,mystische Leben in der evangeli-
schen Christenheit” versucht wird, zeigt auf eindringliche Wei-
se, dal Swedenborg mit seinem Protest keineswegs allein da-
stand. Schon Martin Luther verlor eine Reihe von bedeutenden
Mitstreitern, weil er deren Hinweisen auf die Gefahr einer Uber-
spitzung des ,,sola fide“, des Prinzips der alleinigen Bedeutung
des Glaubens fir das Seelenheil des Menschen, kein Gehor
schenkte. Dies ist aus mehreren Griinden wichtig flr uns:

Erstens, weil es eine Bestdtigung jenes Luther-Bildes darstellt,
das uns Swedenborg aufgrund seines jahrelangen Umgangs mit
dem Reformator in der geistigen Welt gezeichnet und in den
letzten Abschnitten der »Wahren Christlichen Religion« be-
schrieben hat. Nach seiner Schilderung war Luther keineswegs
»verloren®, sondern durchschaute nach einiger Zeit in der geisti-
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gen Welt seine Uberspitzte Rechtfertigungslehre, legte sie ab, ja
wunderte sich darlber, wie er iberhaupt dazu gekommen war,
sie in dieser Form aufzustellen.

Zweitens ist an der erwéhnten Tatsache fir uns wichtig, dal jene
Ménner, die Luther nach anféanglicher Freundschaft verlieR3en,
dies damit begriindeten, dafl seine Rechtfertigungslehre sich
nicht mit dem decke, was der Herr im Evangelium lehrt, und
wonach es seht wohl aufs Tun ankomme.

Und drittens ist daran wichtig, daR diese Manner ,,Mystiker" wa-
ren. Man macht sich gewohnlich von einem Mystiker ganz fal-
sche Vorstellungen, hélt ihn fur einen Schwarmer und Phanta-
sten, der den Boden der Wirklichkeit verlassen habe und standig
in den Wolken schwebe. In Wirklichkeit ist ein Mystiker ein
Mensch, dem eine unmittelbare Gotteserfahrung zuteil geworden
ist, und der nun versucht, sein und seiner Mitmenschen Leben
von dort, von Gott her, zu gestalten. Alle echten Mystiker waren
das genaue Gegenteil von dem, was ihnen nachgesagt wird, sie
waren hochst tatige und von aufopfernder Liebe zu allen Men-
schen und aller Kreatur erflllte Christen. Ja, wollte man einen
gemeinsamen Nenner der Lehre der echten Mystiker aller Zeiten
aufzeigen, so konnte man sagen, dal} sie allesamt in der Beto-
nung des Vorrangs der Liebe und des Liebewirkens vor dem
bloRen Glauben Ubereinstimmen. Wie kommt das? Die Air!'wort
liegt auf der Hand: Es ist nicht bloe Gemeinsamkeit der Er-
kenntnis, sondern Gemeinschaft des Erlebens, des Erlebens des
Gottlichen, was sie in diesem entscheidenden Punkt (berein-
stimmen 1&Bt. Schon der Apostel Paulus schrieb als Mystiker je-
nes herrliche ,,Hohelied der Liebe*, das in die bekannten Worte
ausmindet: ,,Nun aber bleibet Glaube, Hoffnung, Liebe, diese
drei, 12 aber die Liebe ist die grolte unter ihnen.” (L Kor. 13
13)

Aus dem innigen Erleben Gottes heraus quillt die Gewillheit
dessen, was unsere Lehre einmal mit den oft zitierten Worten
umschreibt: ,,Der Glaube ist das erste der Zeit, die Liebe aber
das erste dem Zweck nach.” Wer mit Gott verbunden ist, der
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kann den Glauben nur noch als Mittel zum Zweck, nicht aber als
Zweck, als Ziel, betrachten. So schreibt Swedenborg aus der in-
nigen Gottverbundenheit und Gemeinschaft mit dem Himmel
heraus: «Wulten jene, die in der Lehre vom Seligwerden durch
den Glauben allein befangen sind, wieviel Friede, Freude und
Seligkeit in der N&chstenliebe liegt, so witen sie auch, was der
Himmel ist. Aber es ist ihnen géanzlich verborgen. (HG 4783)
Damit sind nicht jene gemeint, die die Lehre von der Rechtferti-
gung durch den bloRBen Glauben fir wahr halten, weil sie es
nicht anders wissen, sondern jene, die sich darauf versteifen, die
ihr Leben darauf griinden und danach leben, das heif3t die ,,guten
Werke* als Uberflissig meiden. lhnen ist freilich verborgen,
wieviel Friede, Freude und Seligkeit im Tun liegt. Und an ande-
rer Stelle heif3t es: ,,Nur der vom Herrn gefuhrte und sich durch
Ihn fiihren lassende Mensch ist in der eigentlichen Freiheit, Lust
und Seligkeit; erwird mit dem Guten und Wahren begabt, mit
der Neigung und dem Verlangen, Gutes zu tun. Nichts macht ihn
gluckseliger, als Nutzen zu stiften.” Swedenborg hatte dabei
nicht in erster Linie eine theologische Uberzeugung, sondern ei-
ne lebendige Erfahrung vor Augen. Er wullte aus unmittelbarer
Beruhrung mit dem Herrn und Seinem Reiche in den Himmeln,
dal3 nicht die Wabhrheit fir sich allein, sondern nur die gelebte
Wahrheit ber Wert oder Unwert unseres menschlichen Lebens
entscheidet.

Es ist kaum zu zéhlen, wie oft dies der Herr in den Evangelien
zum Ausdruck gebracht hat. Eine der eindrucksvollsten Stellen
dieser Art ist wohl das Wort der Bergpredigt: ,,1hr seid das Licht
der Welt. Eine Stadt, die auf dem Berge liegt, 1aBt sich nicht ver-
bergen.” ,,Das Licht der Welt* heiRen die Jinger, weil sie der
Well von Gott, von Jesus her, der sich selbst das Licht der Welt
nennt, die Wahrheit und, damit verbunden, das Gute von Gott
bezeugen. Der Mensch weist, indem er dies Licht leuchten laft,
von sich weg auf Gott, den Ursprung des Lichtes, hin: Das wird
im einzelnen vom Herrn durch die Beispiele erklart, die Er fol-
gen I&Rt: ..Die Stadt, die auf dem Berge liegt” ist ein Gleichnis
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fur das Lehrgebdude, das aber nur einen Sinn und Zweck hat,
wenn im Zentrum dieser ,,Stadt", so wie im Zentrum Jerusalems,
an das hier zweifellos gedacht ist, der Tempel der Verbindung
des Menschen mit Gott und Gottes mit dem Menschen steht.
Sonst ist das Lehrgebdude wie eine taube NufB, der der Kern
fehit.

Der Berg ist das Gleichnis fur die Erhebung des Menschen zu
Gott. Wie man auf einen Berg mit Miihe und Anstrengung hi-
naufsteigen mul}, so mull man sich innerlich zu Gott hin erhe-
ben. Swedenborg berichtete deshalb: ,,Wenn die Alten einen ho-
hen Berg sahen, so erfalsten sie dabei nicht die Vorstellung des
Berges, sondern die Vorstellung der Hohe, und diese erweckte in
ihnen die Vorstellung des Himmels und des Herrn, weshalb
dann auch der Herr der Hochste und Erhabenste genannt und
spater der Dienst des Herrn auf den Bergen abgehalten wurde.
Wenn sie den Morgen wahrnahmen, dachten sie dabei nicht an
den eigentlichen Morgen des Tages, sondern an das Himmli-
sche, das gleich dem Morgen und der Morgenréte in den Gemu-
tern ist, weshalb der Herr auch der Morgen, der Aufgang und die
Morgenréte genannt wurde. Wenn sie einen Baum oder dessen
Frichte und Blatter sahen, beachteten sie nicht die Friichte und
Blatter an sich, sondern erblickten darin den Menschen; in der
Frucht die Liebe und Liebestatigkeit, in den Blattern den Glau-
ben abgebildet.”

Andererseits aber spricht der Berg auch von der Herabkinli (iot-
tes zu den Menschen, beispielsweise der Berg Sinai, auf den
Moses hinaufsteigen mulite, wéhrend Gott seinerseits auf ihn he-
rabstieg. Geistig gesprochen ist daher der Berg gleichbedeutend
mit der Liebe; denn die Liebe ist der ,,Ort“, an dem Gott und
Mensch einander begegnen. Damit ist also klar: ,,die Stadt auf
dem Berge* ist die Lehre, die Zusammenfassung der Wahl bei-
ten, die auf die Liebe gegrindet ist, diese ,laBt sich nicht ver-
bergen.”

Der Herr braucht jedoch noch weitere Beispiele: das der Kerze
und des Scheffels. ,,Niemand ziindet eine Kerze an und stellt sie

54



unter einen Scheffel.” Die Flamme der Kerze ist heil} und hell,
sie strahlt Wéarme und Licht aus. Die Warme entspricht geistig
der Liebe, den Neigungen, das Licht den Wahrheiten, dem Den-
ken. Das Licht, von dem der Herr hier spricht, ist also ein war-
mes Licht, es sind die aus der Liebe, den Neigungen lebenden,
von ihnen durchwarmten Wahrheiten. Darum sagt Er: ,,Lasset
euer Licht leuchten vor den Leuten, dal sie - gleichzeitig damit,
darin - eure guten Werke sehen.” Der Scheffel aber ist ein Hohl-
mal3, mit dem man Getreide maR. Wenn man eine Kerze unter
einen Scheffel stellt, so leuchtet sie nicht nur nicht, sondern sie
wird in kirzester Zeit ausgeldscht. Sie zehrt den wenigen, im
umgestiilpten Hohlmal3 vorhandenen Sauerstoff auf und muR
verloschen. So ist es, wenn wir unser Licht unter den Scheffel
stellen. Der Scheffel als ein HohlmalR ist ndmlich ein Gleichnis
fur die Neigungen in uns, die ja im Grunde Gefal3e sind, mit de-
ren Hilfe wir das Gottliche aufnehmen. Sind sie nach unten
gekehrt, zum Bdsen, Selbstischen hin, sind wir in der Neigung
der Selbst- und Weltliebe, so wird zwangslaufig unser Licht, das
heillt die Wahrheiten, die wir von Jesus her aus Seinem Wort
und aus der Lehre Seines Wortes haben, ausgeléscht. So sehr
wir auch meinen, wir hatten die Wahrheit und lieRen sie leuch-
ten. so sehr zeigt es sich in der Praxis, da3 sie den anderen Men-
schen eben dann nicht leuchtet, wenn sie genau merken, da wir
diese  Wahrheit nicht um ihrer selbst und um Jesu willen,
sondern um unseretwillen leuchten lassen wollen - sei es, um
unsere eigene Sache zu verfechten, sei es, um uns darin zu be-
spiegeln. Es ist sehr gefahrlich, so zu handeln. Die echte Lehre
ist nicht unsere Sache, sondern einzig und allein Sache des
Hei in. aber wir kénnen und dirfen ihre Diener sein, und das
heil3t dann ,,das Licht auf einen Leuchter stellen.” Es ist mehr als
bezeichnend flr das Unverstandnis, mit dem der Durchschnitts-
mensch und -christ Jesu Gleichnisreden gegenibersteht, dal3 er
mit der Redensart ,,man soll sein Licht nicht unter den Scheffel
stellen*, genau das Gegenteil von dem meint, was Jesus damit
sagen will: die Redensart ist geradezu eine Aufforderung, seine
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eigenen Leistungen mdoglichst sichtbar vor aller Well lieraoszu-
streichen, Jesus will gerade davor warnen, das zu tun ...

So ist der letzte Vers zu verstehen: ,,Also lasset euer Licht leuch-
ten vor den Leuten, dal3 sie eure guten Werke sehen und euren
Vater in den Himmeln preisen.” Eben das sind unsere guten
Werke, oder sollten es sein, dal3 wir uns ganz selbstlos an unsere
Aufgabe machen, das Licht Christi leuchten zu lassen in dieser
Welt.

Gutes Werk im Sinne des Herrn ist zundchst einmal Sache des
einzelnen Menschen. Jeder muR3 in seinem Lebenskreis sein
Licht auf den Leuchter stellen und leuchten lassen. Dann sehen
die Leute die guten Werke und werden dazu gefuhrt, aufgrund
dieses lebendigen Zeugnisses, den Vater in den Himmeln zu
preisen. Nicht der Christ wird gepriesen, wenn er sein Licht
leuchten laRt, sondern der Vater; denn der Christ weist von sich
weg auf den Herrn, von den alle gute Gabe stammt; und so allein
ist der Christ, was er sein soll. Aber es gibt, wie wir wissen, auf-
steigende Grade des Nachsten, der Verpflichtung gegentiber un-
serem Nachsten: es gibt den Einzelnen, den wir lieben sollen,
dann die verschiedenen menschlichen Gesellschaften, das Vater-
land, die Kirche und das Reich Gottes, die unsere Liebe fordern,
und vor denen wir gleichsam das Licht Christi leuchten machen
sollen. Und mir diesen aufsteigenden Graden des Né&chsten er-
geben sich ganz selbstverstandlich die groReren Nutzwirkungen.
Die Kirche etwa, als ein aus vielen einzelnen Menschen zusam-
mengesetzter N&chster ist in einem hoheren Sinne unser N&ch-
ster als irgend ein einzelner Mitmensch es je sein kann. Weil er,
dieser aus vielen Einzelnen zusammengesetzte Nachste, die gro-
Reren Nutzwirkungen in der Welt, im Reiche Gottes, hat, darum
sollen wir ihn mehr lieben als den Einzelnen. Vieles, was wir als
Einzelne nicht tun kdnnen, kdénnen wir als Glieder eines gréRe-
ren Verbandes von Menschen, also etwa der Kirche, sehr wohl
zustande bringen.

Das gemeinsame Band der Liebe zum Herrn und zum Bruder
verbindet alle echten Menschen, das heif3t alle, die in Seinem
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Sinne leben. Die verschiedenen Lehren, denen die Einzelnen
aufgrund ihres Herkommens oder ganz personlicher Uberzeu-
gung aiihéngen, sollen sie nicht unuberbrickbar trennen. ,,Das
Reich des Herrn auf Erden, das heif3t Seine Kirche, ist, weil die-
se ihre Lehren aus dem Buchstabensinn des Wortes entnimmt, in
bezug auf dieselben nicht anders als verschieden und geteilt, so
daR die eine Gemeinschaft sagt, dies sei das Wahre des Glau-
bens, weil im Wort so gesagt wird, wahrend die andere erklart,
jenes sei die Wahrheit, weil auch so gesagt wird im Wort, und so
fort. Die Kirche des Herrn ist mithin berall verschieden, weil
sie ihre Lehren aus dem Wort hat, verschieden nicht nur nach
den Gemeinschaften, sondern auch bei den einzelnen Mitglie-
dern der Gemeinschaften. Aber die Nichtubereinstimmung in
den Glaubenslehren hindert nicht, dal3 eine einzige Kirche ist,
wenn nur Einmatigkeit besteht im Wollen und Tun des Guten.*
(HG 3451)

Das Gute aber, dessen Wollen und Tun alle miteinander in den
Augen Gottes zu einer einzigen Kirche, einem einzigen Reich
und ..I laus des Herrn®, verbindet, ist nichts anderes als die Liebe
zum Néchsten, wie sie aus der Liebe zu Gott, dem gemeinsamen
Schopfer und Heiland, entspringt. Wo Menschen dieses Gute
wollen und Tun, koénnen keine unbehebbaren Spaltungen und
keine wirklich, Irrlehren entstehen. Das soll nicht heilen, dal3
unter dieser Voraussetzung immer alle einer Meinung sein wur-
den. aller, um wieder Swedenborg zu zitieren, ,,man wirde eine
Spaltung nicht einmal eine Spaltung nennen, noch eine Irrlehre
eine; Irrlehre, sondern nur eine Verschiedenheit der Lehre auf-
grund personlicher Meinung, die man dem Gewissen eines jeden
Uberlassen wirde, wenn er nur nicht die Grundlehren, das heif3t
den Herrn, das ewige Leben, das Wort, leugnete und nicht gegen
die gottliche Ordnung, ndmlich gegen die Vorschriften der Zehn
Gebote verstielle.”“ (HG 1834) Und ein andermal sagt Sweden-
borg. ..daB die Lehren nichts seien, wenn man nicht danach, le-
be. dal’ die Kirche verschieden sei hinsichtlich der Wahrheiten,
aber eine einzige durch die tétige Liebe, dal die Kirche eins wé-
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re, wenn alle in ihr Liebe zum N&chsten héatten, obwohl sic in
bezug auf Gottesdienst und Lehre einander unterschieden, daR es
nur eine einzige Lehre gibt, ndmlich die der Liebe zum Ilerrn
und der Liebe zum Ndchsten.” (HG 1515, 3267, 1799, 3445). Ja,
wenn man das Ganze seiner Schriften ins Auge fal’t, so sieht
man, daR an dieser Einheit in der Gottes und Néchstenliebe nicht
allein alle christlichen Kirchen teilnehmen kénnen, sondern auch
die aulRerchristlichen, sofern sie ihre Feindschaft gegen den
Herrn Gberwinden.



JA, JA-NEIN, NEIN

Ihrhabt gehort, dal zu den Alten gesagt ist: Du sollst keinen
falschen Eid tunund sollst Gott deinen Eid halten.
sage euch, daR ihriberhaupt nicht schworen sollt
dem Himmel, denn er ist Gottes Thron, noch bei der Erde,
denn sie ist Seiner Fif3e Schemel, noch bei Jerusalem, denn
sie ist des groflen Konigs Stadt. Auch bei deinem Haupte
sollst dunicht schwdren, denn du vermagst nicht ein einzige
|  kawal oder schwarz zu machen. Eure Rede sei: Ja, ja -
nein. nein. Was dartiber ist, das ist vom Ubel

(Matth&us 5, 33-37)

In der Bergpredigt erschloR der Herr die innere Bedeutung des
..den Allen“ gegebenen Gesetzes und offenbarte die Liebe, die in
ihm verborgen ist. So kann man die Bergpredigt eine neue Ge-
setzgebung nennen. In den Seligpreisungen wird der innere Sinn
der Zehn Gebote gezeigt, an Stelle des ,,Du sollst* tritt das ,,Se-
lig sind.” Das alte Gesetz gilt fur den naturlichen Menschen,
dessen Inneres noch nicht erschlossen ist, und der daher nur aus
Furcht dem Hoheren gehorchen kann. Das neue Gesetz gilt fur
den geistigen oder inneren Menschen. Er ist ,,das Salz der Erde,
as Liclvt der Welt.” ,,Das Himmelreich®, schreibt Heinrich
Lhotzky. ,.ist wie das Salz. Es verschwindet vollig, wenn es zur
Wirksamkeit gelangt, man sieht es nicht, aber man schmeckt es,
und wo .es in der Welt ist, da bewahrt es die Welt vor der Faul-
nis.“ So ist auch das Wirken eines innerlichen Menschen. Er
fallt nicht auf, er tut wohl. Freilich versucht jeder, sein Licht
leuchten zu lassen, aber das ist nicht das Licht, das der Herr
meinte. Der innere Mensch ist Trager des Himmelslichtes, und
dieses Licht dirfen wir tragen und sollen wir leuchten lassen.
Der Herr gab ein neues Gesetz, doch ,,nicht, um das alte aufzu-
I6sen, sondern um es zu erfillen.” Im alten Gesetz hatten
Schriftgelehrte und Phariséer nur eine duRerliche Gerechtigkeit
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erblickt, sie ahnten nicht, daR es in Wahrheit eine Hulle der Lie-
be ist. Der Herr zeigte seinen inneren Sinn auf. Das alte. Gesetz
meint nichts AuRerliches, doch die Menschen nahmen die Iliille
fur den Kern. Der Herr enthullte die Liebe, welche das Gesetz
birgt. Die Liebe ist der vollige Gegensatz zu allem Hal3 und je-
der Abneigung. Die Gebote der Liebe erheben den Menschen
zur Erkenntnis und zur Wohltat. Und wenn der innere Lebens-
kreis eine neue Daseinsebene und Heimstatte gefunden hat-, wird
auch Wort und Rede nicht mehr sein wie vordem, denn sie sind
eine Betitigung und AuRerung der Seele. Wenn nun der llerr
sagt: ,,Eure Rede sei Ja, ja - nein, nein*, so meint er natdrlich
nicht, dal® unser ganzes Reden auf die beiden Worte ja und nein
beschrankt sein soll. Er sprach vorher von dem Schwur und den
Gelibden, welche die Kinder Israel Gott leisteten. Das natrli-
che und aulerliche Gemut, welches das Gottliche Gesetz ledig-
lich in seiner buchstablichen Bedeutung erl&f3t, ist nur auf per-
sonlichen Vorteil bedacht. Es kann sich Gott nur als Beschiitzer,
Retter und Erflller eigener Wiinsche vorstellen. VVon dieser Ein-
stellung spricht der Herr. Man glaubt, mit Gott einen Vertrag
eingehen, das heil3t Gott Bedingungen stellen zu konnen: Ich
will gehorsam sein und alle Gebote erftllen, wenn Du mich seg-
nest und beschutzt und alle meine Feinde vernichtest. Wie oft
erklingt dieses Thema in den Psalmen. In einer der schonsten
Geschichten des Alten Testaments, der Geschichte von der
Himmelsleiter, bestlrzt uns das Gel6bnis, mit welchem diese
wunderbare Erz&hlung schlieft. Nach seinem schonen Traum
mit der herrlichen VerheiBung, die nur demitigen Dank hétte
ausldsen darfen, tut Jakob folgendes Geluibde: ,,So Gott wird mit
mir sein und mich behiten auf dem Wege, den ich reise, und mir
Brot zu essen geben und Kleider anzuziehen und mich in Frie-
den wieder heim zu meinem Vater bringen, so soll der Herr
mein Gott sein.” So endet das grofRartige Erlebnis mit einem vol-
lig ichhaften Geliibde, das nur auf den eigenen Vorteil bedacht
ist. Es erinnert an Kinder, die alles beteuern, nur damit ihre
Winsche erfillt werden.
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Nun sagt der Herr: lIhr sollt gar nicht schworen, weder bei dem
Himmel, denn er ist Gottes Thron, noch bei der Erde, noch bei
Jerusalem. Er sagt damit: man kann Gott nicht an Versprechen
binden, man kann IThm keine Bedingungen stellen. Gott ist nicht
dadurch unser Gott, daR Er unsere Winsche erfullt. Himmel und
Erde sind allein des Herrn, und alles Heilige auf Erden, darge-
stellf durch Jerusalem, ist vom Herrn allein. Weder menschli-
ches Verstandnis noch menschliches Kdnnen reichen aus, um
Himmel und Erde etwas hinzuzufiigen oder etwas wegzuneh-
men. Und sie kénnen von keinem Menschen oder Engel véllig
erkannt und durchschaut werden. Bei dem Himmel und all sei-
nem Heiligen schwdren, hieRe also, etwas als wahr zu bekrafti-
gen. was jenseits unserer Urteilskraft liegt. Wir wiirden ja immer
nur das, was uns angenehm ist und geféallt, was uns als recht und
richtig erscheint, was unseren Neigungen entspricht, als himm-
lisch bekennen und bekréftigen. Wie viele Theologen und Philo-
sophen. ldeologen und Politiker meinten schon, in ihrem System
das Ilimmlische oder die Wahrheit oder das Gluck der Mensch-
heit gefunden zu haben. Doch der Herr sagt: auch nicht bei dei-
nem Haupte sollst du schworen.

Der lleir trifft eine reinliche Scheidung zwischen dem duf3eren
und dem inneren Menschen: ,,Der Mensch ist so geschaffen, daf}
er zugleich in der geistigen und in der naturlichen Welt ist, und
weil der Mensch so geschaffen ist, darum ist ihm auch ein Irme-
les und ein AuReres gegeben. Durch das Innere ist er in der gei-
stigen und durch das AuRere in der natiirlichen Welt. Das Innere
und das AuBere ist anders bei den Guten als bei den Bosen. Das
Innere bei den Guten ist im Himmel und in dessen Licht, das
AuRere in der Welt und in deren Licht, und dieses Licht wird bei
ithnen vom Licht des Himmels erleuchtet. Beide wirken bei ih-
nen in Eins zusammen. Bei den Bosen ist das Innere in der Welt
und deren Licht, ebenso wie auch das AuRere. Deshalb sehen sie
nicht aus dem Lichte des Himmels, sondern allein aus dem Licht
der Welt, und die Dinge des Himmels sind fir sie in Dunkelheit,
die Dinge der Welt dagegen im Licht. Ein Mensch, dessen Inne-
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res im Lichte des Himmels und dessen AuReres im Licht der
Welt ist, denkt sowohl geistig als auch natirlich, sein geistiges
Denken flieRt in das natirliche ein. Ein Mensch hingegen, des-
sen Inneres mit dem AuBeren im Lichte der Welt ist, denkt nicht
geistig, sondern nur materiell. Der geistige Innere Mensch ist an
sich betrachtet ein Engel des Himmels und ist auch, solange er
im Korper lebt, in der Gesellschaft mit Engeln, obgleich er es
nicht weil3, und nach der Trennung vom Korper kommt er unter
die Engel.* (NJ 36) Der duRere Mensch wird immer von der
Ichbaftigkeit und Weltklugheit beherrscht. Nur durch den inne-
ren Menschen haben wir die F&higkeit, uns dem Herrn und Sei-
nem Wirken unterzuordnen. Denn nur durch den inneren Men-
schen konnen wir lernen, Gott und den Nachsten zu lieben. An
ihn wendet sich der Herr mit den Worten: ,,Eure Rede sei Ja ja

nein, nein.” Er spricht von etwas Wunderbarem, von dem die
Menschenweisheit sich nichts trdumen 1&8t und nichts .ahnt. Er
spricht von einer Fahigkeit, die jedem Menschen verliehen wird.
Mag nun einer in dieser Welt erscheinen wie er will, hoch oder
niedrig, gut oder bose, jedem Menschen verleiht der Herr die in-
nere F&higkeit zum Himmlischen. Jeder kann lernen, Ja zu sagen
zu allem, was vom Herrn aus dem Himmel ist, und Nein zu al-
lem, was aus Menschenwitz und Holle stammt. Um das [limmli-
sche des Lebens bejahen zu kénnen, muR man es freilich erken-
nen. Der Herr unterrichtet uns durch Sein Wort (ber alles, was
wir vom Himmel oder vom Guten und Wahren wissen miissen
und konnen. Dartber hinaus gibt uns der Herr die Kraft, uns
Seinem Wort zu beugen und Ihn lieben zu lernen. Es ist Sein in-
nigstes Verlangen, dal3 wir hier auf Erden das himmlische I eben
erwéhlen, denn Er hat uns fiir den Himmel bestimmt. Fir jeden
Beruf muf? man sich vorbereiten, muf sich in ihm Gben. Wenn
wir den Himmel wahlen, dann mussen wir uns auf ihn vm berei-
ten und uns in der Art des himmlischen Lebens Gben. Mit ande-
ren Worten: man kann nicht warten, bis man ,in den Himmel
kommt.* Denn wenn der Himmel nicht auf Erden in uns beginnt,
dann beginnt er in der Ewigkeit auch nicht. Deshalb mahnt uns
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der Herr zur unerldBlichen und unbedingten Ehrlichkeit gegen
uns selbst, die darin besteht, im Inneren immer bei dem Ja zu
bleiben, das dem Himmlischen zustimmt, und bei dem Nein, das
wir dem Bosen und Falschen entgegensetzen. Der Volksmund
sagt: Wenn man dem Teufel den kleinen Finger reicht, dann
nimmt er die ganze Hand. Man kann es nicht verhindern, dali
das Tagesgeschwatz in unsere Kammer und an unseren Tisch
dringt, aber man kann darauf halten, dal das Vergangliche nicht
das Innere verdrangt. Wir sind dazu geschaffen, in dem zu sein,
was unseres himmlischen Vaters ist, in dem, was die ganze
Weisheit und Errungenschaft der Welt uns nicht geben kann, in
dem. was im Himmel herrscht, ndmlich in der Liebe zu Gott und
zum Nachsten. Gottes Wille geht schweigend durch die Welt,
aber jeder hat eine innere Kammer seines Herzens, deren Tur er
schlielen kann, damit der Vater, der in’s Verborgene sieht, mit
ihm Zwiesprache halten kann.

Wir haben die Botschaft von der himmlischen Bestimmung je-
des Menschen, wir haben die Gewil3heit von der allbarmherzi-
gen Fuhrung des Herrn bei jedem Menschen. Wir wissen auch,
dalR die Gotteskindschaft nicht mit einer Glaubensformel und
mit Frommtun beginnt noch darin besteht. Gottesnahe ist in je-
dem guten Werk der Pflicht und am N&chsten und in einer Liebe
zu Gott, die sich nicht in Konfessionsrichtungen zwingen l&Rt.
Unsere Herzen konnen sich zu dem Ja erheben, welches das
Himmlische vom Herrn erkennt und auch splrt, wenn es uns in
einem Nachbarn begegnet, dessen Denkart und Gebarden anders
sind als die unsrigen. Wir dirfen und sollen ,,Salz* und ,,Licht*
sein, mit unserer Freude am Himmlischen den eigenen Lebens-
kreis durchdringen und Licht sein fur Mitmenschen, die nur das
Dunkel erfahren haben. Vielleicht missen viele ubliche christli-
che Gebéarden aufgegeben werden, um der Wahrheit der Liebe
Raum zu schaffen. Die Formen sind zeitlich. Unveranderlich ist
die Liebe, die Eine gottliche Liebe, die alle Menschen selig ma-
chen will.

Zuerst kommt das Gesetz, das Gehorsam fordert, dann erst kann
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die Liebe zu Gott und dem Né&chsten wachsen, die Ja sagt zu al-
lem Himmlischen und Nein zu allem, was uns davon trennen
will. Kinder mussen erst gehorchen lernen, erst viel spater ver-
stehen sie, dal} sie von ihren Eltern und anderen viel Liebe emp-
fangen haben, viel mehr als sie ermessen kdnnen. So geht es uns
allen auch in der Gotteskindschaft. Wir haben dieselben Aus-
fliichte wie die kleinen Kinder, um uns gegen den Gehorsam,
gegen das ,,Du sollst* aufzulehnen, und wir brauchen lange Jah-
re, um zu erkennen und zu spiiren, wie nahe und wie unendlich
grol die Liebe Gottes ist, die uns ,von Mutterleib und Kindes-
beinen an* umhegt. Dann begreifen wir, daf} alles in unserem
Dasein um das Ja und Nein geht - und wie alles vom Ubel war
und ist, was darlber ist. Zuerst erschlief3t sich das Herz ganz
dem Irdischen, bis wir das Wort des Herrn vernehmen und von
Ihm ein neues Herz empfangen, das Welt und Himmel um-
schlielt. Dann werden die Herzen zu Himmelsboten und zu
Dienern des Himmels, von denen der Herr sagt: lhr sollt dem
Ubel nicht widerstehen, nicht rechten, die zweite Meile gehen,
bis zum ,,Liebet eure Feinde.” Das Wohlwollen, das BewuRtsein
von der himmlischen Bestimmung, die Bereitschaft zu verste-
hen, zu verzeihen und selbst dem Feind mit Glte zu begegnen,
das ist der Himmel, der durch den inneren Menschen zur Erde
dringt, das ist die Wandlung und Erneuerung, das Werden des
geistigen Menschen. Diese Wandlung und Erneuerung ist nicht
auf einige tausend Heilige begrenzt, sie ist die Aufgabe jedes
einzelnen Menschen, sie ist das Neu-Gebot, das uns der Herr
gegeben hat.
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WIDERSTEHT NICHT DEM UBEL

Ihrhabt gehort, dal} gesagt ist: Auge um Auge, Zahn um
Zahn. Ich aber sage euch: Widersteht nicht dem Ubel, son-
dern, so dir jemand einen Streich gibt aufdie rechte Backe,
so biete ihm auch die andere dar, und sojemand mit dir rech-
ten und deinen Rock nehmen will, dem lal} auch den Mantel,
und so dichjemand zu einer Meile Weges nétigt, mit dem ge-
he zwei. (Matth&us 5, 38-41)

Das Bose, das jemand gegen andere beabsichtigt, fallt auf ihn
selbst zurlick, und zwar infolge des gottlichen Ordnungsgeset-
zes: Alles nun, was ihr wollt, daf3 es euch die Menschen tun, das
sollt auch ihr ihnen tun; denn darin besteht das Gesetz und die
Propheten (Matth. 7, 12). Aus diesem Gesetz, das aus der geisti-
gen Welt stammt und allumfassende Gultigkeit hat, sind die Ge-
setze der Wiedervergeltung hervorgegangen, die in der vorbil-
denden Kirche bestanden, z.B. Auge um Auge, Zahn um Zahn,
Hand um Hand, FuB um FuB, (2. Mose 21, 23 bis 25) sowie
Wenn der Zeuge Lugen gegen seinen Bruder ausgesagt hat, so
soll man ihm tun, wie er gedachte, seinem Bruder zu tun. (5.
Mose 19, 18.19) Hieraus geht deutlich hervor, daf diese Gesetze
aus jenem allgemeinen Ordnungsgesetz hervorgehen, wonach
man anderen nichts tun soll, auler was man will, dal} es einem
die anderen auch tun. Dies zeigt, wie zu verstehen ist, dal3 das
Falsche aus dem Bdsen, das man anderen zu tun beabsichtigt,
auf den Urheber selbst zuriickfallt. Die Vergeltung des Bdsen
mit Bosem wird jedoch im anderen Leben nur von den Bdsen,
niemals von den Guten vollzogen, das heif3t sie kommt aus den
Hollen, niemals aus den Himmeln. Die Hollen und ihre Bewoh-
ner brennen namlich fortwahrend vor Begierde, anderen Bdses
zuzufugen, weil dies der eigentliche Lustreiz ihres Lebens ist.
Sobald es ihnen daher gestattet wird, tun sie Boses, ohne sich
darum zu kimmern, ob sie es einem Bosen oder einem Guten,
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einem Freund oder Feind zufiigen. Die Guten, also die Himmli-
schen, hingegen hegen fortwéhrend das Verlangen, den anderen
Gutes zu tun, denn dies ist der Lustreiz ihres Lebens. Sobald ih-
nen dazu Gelegenheit gegeben wird, tun sie Gutes, sowohl
Freunden wie Feinden. Ja, sie widerstehen nicht einmal dem Bo-
sen, denn sie wissen, daR die Ordnungsgesetze das Gute und
Wahre verteidigen und beschiitzen. Deshalb sagt der Herr: lhr
habt gehort, daR gesagt ist: Auge um Auge und Zahn um Zahn.
Ich aber sage euch: ihr sollt dem Ubel nicht widerstehen. Hier-
aus erhellt, was unter dem Gesetz der Wiedervergeltung, das
vom Herrn nicht aufgehoben, sondern erkléart wurde, zu verste-
hen ist: Diejenigen ndmlich, die in der himmlischen Liebe sind,
sollen keine Freude an der Wiedervergeltung oder Rache haben,
sondern allein am Wohltun. Das Ordnungsgesetz, das die
schitzt, die im Guten sind, straft das Bose, und zwar vermittelst
des Bosen. (HG 8223)

Unser Text gehért zu jenem Teil der Bergpredigt, in dem der
Herr die urspringliche Schopfungsordnung des Menschen dar-
legt. Und zwar bedient Er sich dazu der Methode des Kiinstlers,
der in seinem Bilde das Licht durch den Schatten und das Scho-
ne durch das danebengemalte HaRliche umso deutlicher hervor-
treten lakt. So tritt die urspringliche, seit dem Sindenfall nur
noch im Himmel gultige Ordnung auf dem dunklen Hintergriin-
de der Ordnung fiir den gefallenen Menschen hervor. Die erstere
ist eine Ordnung der Freiheit, die andere eine solche des Zwan-
ges, und es bleibt ein Wunder, wie es Gott gelingt, in dieser
Zwangsordnung doch noch jenes fur das Menschsein unerlafli-
che Minimum an Freiheit, aufrechtzuerhalten. Jesus hebt die
Ordnung fur eine gefallene Menschheit, das ,,den Alten Gesag-
te” nicht auf. Das Gesetz der Wiedervergeltung bleibt vielmehr
in Kraft, solange es gefallene Menschen, solange es das Bose
gibt, das nicht anders in Schranken gehalten werden kann. Aber
dieser gefallene Mensch darf nun, da der Herr von Ewigkeit, Je-
hovah oder Jahweh, in Jesus Christus herabgekommen ist, um
ihn vor der unausweichlichen Verdammnis zu retten, die ur-
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spriingliche Schopfungsordnung wieder kennen, auf daB er sich
danach sehne und strecke und Gott bei seiner Rettung in die
Hand arbeite. Die Verhaltnisse in der Welt bleiben &uRerlich die
gleichen wie vor der Menschwerdung Gottes, weil der ,,Stinden-
fall“ ja nicht riickgangig gemacht, sondern ,,nur” seine vernich-
tende Folge durch den Herrn beseitigt wurde. Mit anderen Wor-
ten: nach wie vor wird kein einziger Mensch mit dem Hang zum
Guten geboren, nach wie vor muf daher jeder einzelne Mensch
und jede menschliche Gesellschaft am eigenen Leibe erst bitter
erfahren und lernen, daB das Bose, das man anderen Menschen
zufligt, in der einen oder anderen Form unvermeidlich auf einen
selbst zuriickfallt. Nach wie vor muf} daher auch jeder Mensch,
der sich in die himmlische Ordnung vom Herrn zurtickfuhren
laBt, durch erbitterte Kampfe mit seinem angestammten und
durch lange Gewohnheit eingewurzelten und geliebten Bdsen
und Falschen hindurchgehen, bis er der Zwangsordnung ent-
wachsen ist und sich ungeteilten Herzens willig in die Ordnung
der himmlischen Freiheit flgt.

An diese Kémpfe nun denkt der Herr, wenn Er die Forderung
der Widerstandslosigkeit erhebt und sie mit dem Gesetz der
Vergeltung kontrastiert: ,,Ihr habt gehort, dall gesagt ist: Auge
um Auge und Zahn um Zahn. Ich aber sage euch: Ihr sollt dem
Ubel nicht widerstehen.“ Was heit Auge um Auge und Zahn
um Zahn? Der buchstabliche Sinn dieses den Alten gegebenen
Gesetzes ist klar: Das Bose sollte dadurch eingedammt werden,
daR man den Missetdter das, was er anderen zugefiigt hatte,
selbst erleiden lieR. Aber warum zitiert der Herr nur den Ab-
schnitt ,,Auge um Auge” und ,,Zahn um Zahn“ und nicht das
Ganze oder andere Teile? Das wird deutlich, sobald man die
Entsprechung von Auge und Zahn bedenkt: Das Auge des Kor-
pers dient der Wahrnehmung der aufieren Wirklichkeit, das Au-
ge des Geistes jedoch der Wahrnehmung der geistigen Wahrheit.
Die Z&hne des irdischen Leibes dienen der Zerkleinerung und
Zubereitung der lebensnotwendigen Nahrung, die Z&hne des
Geistes entsprechen dem Sinn fir das, was wahr oder falsch ist
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und sich dementsprechend fir die Erndhrung des geistigen Le-
bens eignet oder nicht eignet. Ahnlich wie wir es verschmahen,
einen Bestandteil unserer Speise herunterzuschlucken, den wir
nicht oder nur mit Muhe zerbeien und kauen kénnen, so neh-
men wir geistig nicht auf, was unserem Sinn fiir das Wahre un-
durchdringlich hart erscheint. Nun geschieht es dem Menschen,
der sich darum bemiht, ein Leben des Geistes zu fuhren, sehr
haufig, dal’ er eben darum angegriffen wird, sei es von seinen ir-
dischen Mitmenschen, sei es von den ihm unsichtbaren, aber
durch sein Bdses bei ihm weilenden bosen Geistern. Die erfolg-
versprechendste Methode nun, einen Gegner auBer Gefecht zu
setzen, wenn man ihm schon anders nicht beikommen kann, be-
steht zweifellos darin, dalR man ihm das Auge verletzt. So richtet
sich der Angriff des Bosen in erster Linie gegen unser geistiges
Wahrnehmungsvermdgen und unseren Unterscheidungssinn fur
Wahr und Falsch. Wehe uns, wenn dieser Angriff ganzlich ge-
lange! Wir wirden augenblicklich, in die tiefste Finsternis stir-
zen und hinfort unvermdégend sein, das fur unseren geistigen Or-
ganismus Zutragliche und Lebensnotwendige aufzunehmen. Wir
wirden zwangslaufig geistig zugrunde gehen und dem Bdsen
anheimfallen.

Welchen Schutz gibt es gegen einen solchen Angriff, der, wie
gesagt, von auf’en oder von innen kommen kann? Es gibt keinen
anderen Schutz als den des Herrn. Er aber schutzt niemanden,
der zurtickschlagt und Boses mit Bosem vergilt. Wieder und
wieder hei3t es darum im Wort in &hnlicher Weise: ,,Mein ist die
Rache, ich will vergelten, spricht der Herr.”“ (5. Mose 32, 35)
Die hochste Lektion, die wir Menschen zu lernen haben, ist die
auf Gottes Schutz zu vertrauen. Solches Vertrauen ist billig in
Zeiten, da alles nach Wunsch geht, aber es ist im hochsten Malie
kostbar und schwer zu bewahren in Zeiten der Anfechtung und
Versuchung.

Vertrauen wir wirklich und nicht bloR theoretisch auf Seinen
allméchtigen Schutz und Beistand, dann erleben Wir die Wahr-
heit der Worte des 121. Psalmes: ,Jehovah l&Bt nicht wanken
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deinen Ful, dein Huter schlummert nicht. Jehovah ist dein
Schatten Uber deiner rechten Hand. Jehovah ist dein Schatten
uber deiner rechten Hand. Jehovah wird vor allem Bdsen dich
behiten. Er wird behuten deine Seele.” Die Holle hat keine
Macht tber die Guten, ja nicht einmal tber die, die erst teilweise
im Guten, die erst auf dem Wege zur himmlischen Freiheit be-
griffen sind. Wohl vermag sie zu versuchen und zu &ngstigen,
aber auch die Versuchungen sind dann Mittel, um den Menschen
zu Gott zurlckzufiihren. Haben wir erst einmal sehende geistige
Augen, die auf Gott und Sein Reich schauen, und gesunde gei-
stige Kauwerkzeuge, die himmlische Speise aufnehmbar ma-
chen, dann konnen uns auch die vereinten Anstrengungen aller
Hollen nichts mehr anhaben. Nur wir selbst vermdchten dies
noch zu bewirken, wir selbst, wenn wir untreu wirden, uns von
Gott ab und wieder dem Bdsen zuwendeten. Dies aber waére
eben dann der Fall, wenn wir Feindschaft mit Feindschaft be-
antworteten, Auge um Auge, Zahn um Zahn fordern wirden.
Dann widerstiinden ja wirdem Ubel und lieRen
Allméchtigen, wirken!

Betrachten wir nun die tbrigen Gleichnisse des Textes, so wird
uns klar, daB sie in genauer Entsprechung gerade zu diesem Ab-
schnitt des judischen Vergeltungsrechtes - Auge um Auge, Zahn
um Zahn - stehen. Da heil3t es zunéchst: ,,Gibt dir einer einen
Streich auf die rechte Backe, so biete ihm auch die andere dar.*
Dazu lesen wir: ,,Alles was zum Munde gehort, zum Beispiel
Kehle, Mund, Lippen, Backen und Z&hne, entspricht solchem,
was zum Fihlen und Verstehen des Wahren gehort. Darum wird
es durch diese Partien des Gesichts im buchstablichen Sinne des
Gottlichen Wortes zum Ausdruck gebracht.* (OE 556) Es mag
uns zundchst fremd erscheinen, dalR nach diesen Erklarungen
,»die Neigung zum Wahren des Guten und das lebendige Gefiihl
dafiir bedeutet”, der Backenstreich also die Verletzung oder
Beeintrachtigung dieser Neigung oder dieses Gefihls. Es wird
uns aber klar, wenn wir, vom Nutzen der einzelnen Organe des
Kopfes ausgehend, die Entsprechung der Backe erschlie3en: die

69



Wahrheit wird mit dem Gehirn erkannt. Arbeitet das Gehirn, so
laRt das vor allem Stirn und Auge, also die obere Hélfte des Ge-
sichtes erkennen. Doch mag auch die Wahrheit zunéchst mit
dem Gehirn gedacht werden, erst wenn wir sie in der einen oder
anderen Form weitergeben und duBern, was vor allem durch den
Mund und die mit dem Mund zusammenwirkenden Teile der un-
teren Gesichtshélfte geschieht, dann erreicht sie die volle Reife
des Geflihls und das lebendigen Verstandnisses in uns. Erst
wenn die erkannte Wahrheit in solcher Weise ihren Weg durch
die verschiedenen Stufen oder Grade unseres Inneren, bis herab
zum Letzten, zum Praktischen genommen hat, ist sie auch wirk-
lich unsere Wahrheit, das heif3t eine Einheit mit unserem leben-
digen Verstandnis.

Nun ist aber nicht allein von der Backe, sondern von der rechten
und linken Backe, die Rede: Wenn uns jemand einen Streich auf
die rechte Backe gegeben hat, so sollen wir ihm auch die linke
darbieten! Was ist damit gemeint? Rechts und Links im mensch-
lichen Kdrper entsprechen immer dem Inneren und dem, relativ
dazu, AuReren. Rechts entspricht dem Guten, dem Bereich des
Fuhlens und Wollens, links dem Wahren, dem Bereich des Den-
kens, des Verstandes, die rechte Backe also dem Gefiihl, der
Neigung zum Wahren, die linke Backe dem Verstandnis des
Wahren. Zweifellos ist Geflihl und Neigung das Innerlichere,
Tiefere, und im Vergleich dazu Verstdndnis das weniger Innerli-
che. Aber beides hangt untrennbar zusammen. Das Gleichnis
vom Backenstreich meint also: Trachtet ein innerer oder dufBerer
Feind danach, dir dein Geflhl fur das Wahre, die Neigung zum
Wahren zu verletzen, so lal3 es ruhig geschehen, wehre dich
nicht aus deiner eigenen Kraft dadurch dagegen, dal du Boses
mit Bosem vergiltst und auf diese Weise die Hilfe des Allmé&ch-
tigen einbiflt! Du sollst wissen, dal du ruhig auch die linke
Backe, dein Verstandnis des Wahren, der Probe aussetzen darfst,
denn solange du mit dem Herrn verbunden bleibst, kann es nicht
beschadigt oder zerstort werden.

Dem folgt das gewil3 ebenso merkwirdige Wort: ,,Dem, der mit
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dir rechten und dir den Rock nehmen will, dem laR auch den
Mantel.“ Buchstéblich genommen, ware das nicht einmal eine
taugliche Lebensregel fur einen wahren Heiligen und Asketen.
Auch hier haben wir es also mit einem Gleichnis zu tun. Der
Rock und Mantel kénnen durch’s ganze Wort hindurch muhelos
in ihrer geistigen Bedeutung verfolgt werden. Der Rock, das den
Alten wichtigste Kleidungsstiick, lag unmittelbar dem Korper
an. Es stellt die inwendigeren Wahrheiten dar, mit denen unser
geistiger Organismus bekleidet ist. Der Rock des Herrn war des-
halb aus einem Stiick von oben bis unten durchgewirkt, und die
Vorsehung verhinderte, dal3 die romischen Soldaten ihn zerteil-
ten. Weil er die inneren Wahrheiten des Wortes darstellte - denn
der Herr war das fleischgewordene Wort war er unteilbar. Der
Mantel hingegen, das ist von hier aus gesehen klar, entspricht
den Buchstabenwahrheiten des Wortes. ,,So jemand mit dir rech-
ten und dir den Rock nehmen will, dem laR auch den Mantel*
heilt also: Wenn es jemandem gelingen sollte, dir das inwendi-
gere Wahre zu nehmen, dem kannst du dann getrost auch die
aulleren Wahrheiten hinzugeben, sie sind dann fir dich ohnehin
wertlos. Aber in dem Augenblick, da wir uns auf das Bdse ein-
lassen, da wir herabsteigen zur Stufe des Hasses und der Vergel-
tung, aus der der Angriff gegen uns erfolgt, haben wir gar keinen
geistigen Besitz mehr. Unser Wahres ist dann nicht mehr wahr,
da es nicht mehr im Guten verankert ist. Ja, Wahres, sobald es
nicht mehr mit Gutem verbunden ist, wird zu Falschen, obwohl
es der &uBeren Form nach die gleiche Wahrheit bleibt. Bleiben
wir aber mit dem Herrn verbunden durch Liebe und Treue, so
wird es niemandem gelingen, uns geistig zu entkleiden.

SchlieBlich das dritte Gleichnis: ,,So dich einer eine Meile n6-
tigt, so gehe mit ihm zwei.” Jeder Weg und jede Wegstrecke wie
die Meile bezeichnet im urspriinglichen inneren Sinn den Weg
oder eine Wegstrecke zum Guten, zu Gott hin. Wie oft spricht
die Bibel vom ,Weg des Herrn“! Umgekehrt, wo vom Bdsen
und seinem Kampf gegen das Gute und gegen Gott gehandelt
wird, stellt ein Weg oder eine Wegstrecke das Abweichen vom
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Guten und vom Wahren zum Falschen dar. Gegen jede Verlok-
kung, den Weg des Herrn zu verlassen, schitzt uns wieder die
gleiche Grundhaltung, die schon die bisherigen Gleichnisse un-
seres Textes beschrieben haben: Festes Vertrauen auf den
Schutz des Herrn, Verzicht auf die Reaktion mit gleichen Mit-
teln, Verzicht auf Vergeltung!
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LIEBET EURE FEINDE

Ihrhabt gehort, dald gesagt ist: Du sollst deinen N&chsten lie-

ben und deinen Feind hassen. Ich aber sage euch: Liebet
eure Feinde und betetflir eure Verfolger, aufdal ihr Stihne
werdet eures Vaters in den Himmeln. Denn Er laRt Seine
Sonne aufgehen Uber Schlechte und Gute, und lalt regnen
Uber Gerechte und Ungerechte. Denn wenn ihr liebet, die
euch lieben, wasfiir Lohn habt ihr? Tun nicht dasselbe auch
die Z6llner? Und wenn ihr nur eure Brider griRet, was tut
ihr Besonderes? Tun nicht die Zo6llner auch also? Darum
sollt ihr vollkommen sein, gleichwie euer Vater in den Him-
meln vollkommen ist. (Matthdus 5, 43-48)

Diese Worte des Herrn fiihren uns ins eigentliche Zentrum des
christlichen Glaubens. Ohne Zweifel ist das Gebot der Feindes-
liebe von allen biblischen Geboten das schwerste - es sei denn,
dalR man, was kaum jemandem in den Sinn kommt, mit dem
,obersten Gebot4 Gott ,uber alles zu lieben4 wirklich Ernst
machte (man vergleiche Matthdaus 22, 34-40). Und ohne Zweifel
gibt es unter denen, die mehr als nur Namenschristen sind, nie-
manden, der beim Horen dieser Worte nicht an seine Brust
schlagen miRte; denn wer in seine gegenwartige und vergange-
ne Gedanken und Empfindungsweit mit der Leuchte dieser Wor-
te hineinleuchten Iait, kann nicht ohne brennendes Schamgefuhl
bleiben. Der Herr weil} das, deshalb &3t Er Seine Forderung in
die Worte ausmunden: ,,Darum sollt ihr vollkommen sein,
gleichwie euer himmlischer Vater vollkommen ist.”

Nie zuvor in der Geschichte der Menschheit wurde ein héheres
Ziel aufgerichtet als dies, nach der Vollkommenheit des himmli-
schen Vaters zu streben.

Hohe und hochste Ziele sind schén und erhebend nur in der
»Theorie” der gottesdienstlichen Feierstunde, oder dann, wenn
sie, nach langem und mihevollem Kampf, wirklich erreicht sind.
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Die dazwischen liegende ,,Praxis* aber l&Rt sie h&ufig in einem
ganz anderen Lichte erscheinen. So ist es denn kein Wunder,
daf3 die Christen immer wieder nach Mitteln und Wegen gesucht
haben, diese Forderung zu umgehen und aus dem Zentrum des
religiésen Bewul3tseins zu verdrangen, in die sie gehort. Sie be-
tatigten damit einen der Grundtriebe der menschlichen Natur,
der dafir sorgt, dal alles aus dem BewuBtsein verdrangt wird,
was sie bedrangt, was ihren ,,Schlaf4stort und sie zu einem ho-
heren, einem geistigen Leben emporzureifRen trachtet. Was ver-
maochte nun aber die menschliche Natur mehr zu stéren, als Jesu
Gebot, nicht nur unseren Néchsten, sondern auch, ja in gewis-
sem Sinne vorzugsweise, unsere Feinde zu lieben? Unsere
Né&chsten zu lieben, wenigstens wie wir solche Liebe gewdhn-
lich verstehen, und wie es der Herr auch - in Anpassung an un-
sere Vorstellungsweise - in unserem Text unterstellt, ist keines-
wegs gegen unsere Natur, aber daf} wir unsere Feinde, das heil3t
die Menschen oder Menschengruppen, Interessengemeinschaf-
ten, Volker, Rassen, Religionsanhénger lieben sollen, die unsere
Liebe nicht nur nicht erwidern, sondern uns, wie Jesus an der
entsprechenden Stelle des Lukasevangeliums sagt, ,,fluchen,
hassen, beleidigen und verfolgen* - das ist ganz und gar gegen
unsere Natur. Und doch zeigt sich erst in den Fallen, wo wir
vom Herrn aufgerufen sind, gegen unsere Natur zu handeln, ob
wir zu wirklichem Gehorsam bereit sind.

Der erste und erfolgreichste Versuch der Christen, sich um das
Gebot der Feindesliebe herumzudriicken, war die Behauptung,
es handele sich dabei um eines der sogenannten Vollkommen-
heits-Gebot, die von einem Gotte, der fur die Schwéche der
menschlichen Natur liebevolles Verstandnis habe, nicht fir die
grofRRe Masse der Christen, sondern nur fir den kleinen Kreis der
nach der wirklichen Vollkommenheit Strebenden, fur die Heili-
gen und die es werden wollen, aufgestellt worden seien. Dassel-
be gelte ja zum Beispiel auch fir die Forderungen der sexuellen
Enthaltsamkeit, der Ehelosigkeit und der selbstgewéhlten Ar-
mut. Wie hatte Gott etwas so Schwieriges von allen Seinen
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Glaubigen verlangen konnen? Diese sogenannte Deutung er-
scheint wieder und wieder durch all die Jahrhunderte der Ge-
schichte der christlichen Kirche. Aber Christus hat Seine Forde-
rung der Feindesliebe allen Menschen gestellt, die Ihm nachfol-
gen wollen, ohne Riicksicht auf lhre ,,Schwéche* oder ,,Stérke*;
denn eben da, wo die Feindesliebe anfangt, fangt das wahre
Christentum an; eben darin unterscheiden sich die wahren Chri-
sten von den Nicht- und Namenschristen, daf sie ihre Feinde lie-
ben, oder dal3 sie zumindest mit ganzem Herzen nach dieser
Vollkommenheit streben. Horen wir nicht den Meister sagen:
»Denn wenn ihr liebt, die euch lieben, was fir Lohn habt ihr?
Tun nicht dasselbe auch die Z6llner? Und wenn ihr nur eure
Briider grifet, was tut ihr Besonderes? Tun nicht die Zollner
auch also?“ Bezeichnenderweise gebraucht Jesus nach gewichti-
gen alten Textzeugen im zweiten Falle statt ,,Z6lIner* den Aus-
druck ,,Heiden, woraus sich die Lesart ergibt: ,,Tun nicht das-
selbe auch die Heiden?“

Ein anderer Versuch, das Gebot zu umgehen, war ebenfalls sehr
erfolgreich, und ist es bis heute geblieben: Man redete sich ein,
zusammen mit den anderen schwierigen Forderungen Jesu in der
Bergpredigt gelte auch das Gebot der Feindesliebe weniger fiir
diese als flr die andere Welt. ,,Spater, im Himmel, wollen wir
dieses und alle anderen Gebote des Herrn halten, die gegen die
Natur sind*, spricht man - aber aller Wahrscheinlichkeit nach
wird es ja dort gar keine Feinde mehr geben, da nur gute Men-
schen in den Himmel kommen - womit sich besagte Behauptung
selbst widerlegt. Uberdies lauft, wer des Herrn Gebote erst im
Jenseits halten mochte, Gefahr, sich dort unversehens unter lau-
ter Teufeln wiederzufinden, denen gegeniber das Gebot der
Feindesliebe erst recht unerfillbar wird. Aber Jesus hat Seine
Bergpredigt nicht vor Engeln, sondern vor Menschen gehalten,
sogar vor ganz gewohnlichen Menschen ohne besondere Fahig-
keiten.

Ein dritter Versuch endlich, das Gebot der Feindesliebe zu ent-
schérfen, besteht darin, dal? man es zwar im allgemeinen aner-
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kennt, aber im besonderen relativiert, das heillt Ausnahmen von
der Regel als unerlédBlich, ja gottgewollt bezeichnet. Aber auf
diese Weise 6ffnet man nur der Willkdr Tur und Tor, denn jeder
wird die Ausnahmen als gottgewollt bezeichnen, die sein Hal3
fordert, und so werden die Aushahmen schlieflich zur Regel,
wie man denn auch in der Geschichte der Kirche und in der Pra-
xis der einzelnen Christen beobachten kann. Aber schlief3t sich
nicht auch Swedenborg dieser Entscharfung des Gebotes Jesu
an, wenn er schreibt:

,Den Nachsten zu lieben heilt nicht nur, daB man dem Ver-
wandten, dem Freund und dem Guten, sondern auch dem Feind
und dem Bdsen Gutes will und tut; doch ist die N&chstenliebe
gegen einen Menschen ersterer Art anders zu ben als gegen ei-
nen solchen der letzteren. Dem Verwandten und Freund soll sie
durch unmittelbare Wohltaten, dem Feind und dem Bdsen aber
durch mittelbare Wohltaten erwiesen werden, und zwar durch
Ermahnungen, Zichtigungen und Strafen, also durch Besse-
rungsmanahmen. Der Richter, der einen Ubeltiter nach Gesetz
und Gerechtigkeit bestraft, liebt den Nachsten; denn einmal
sorgt er auf diese Weise dafiir, daR der Ubeltater gebessert wird,
und zum anderen sorgt er fir die Mitblrger, daB jener ihnen
nicht noch einmal Ubles tun kann. Jeder weiR auch, daB ein Va-
ter, der seine Kinder liebt, sie zluchtigt, wenn sie Boses getan
haben, und da umgekehrt ein Vater, der sie nicht dafur straft,
ihr Boses liebt, was man keinesfalls als Nachstenliebe bezeich-
nen kann. Wenn ferner jemand einen auf ihn eindringenden
Feind zurlcktreibt, ihn aus Notwehr schldgt oder dem Richter
Ubergibt, um Schaden von sich abzuwenden, dabei aber doch je-
derzeit zur Freundschaft bereit ist, so handelt er aus dem Geist
der Né&chstenliebe. Kriege, deren Endzweck der Schutz des Va-
terlandes und der Kirche ist, verstol3en ebenfalls nicht gegen die
Né&chstenliebe. Der Endzweck zeigt an, ob sie mit der Nachsten-
liebe in Einklang zu bringen sind oder nicht.“ Mit dem letzten
Satz, so einleuchtend er ist, beginnen die eigentlichen Schwie-
rigkeiten: Konnen wir die Endzwecke eines einzelnen Menschen
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oder gar eines menschlichen Kollektivs wirklich mit gentigender
Klarheit erkennen? Oder anders ausgedriickt: Wen betrachten
wir als bose und Was betrachten wir als bose? Ist es erlaubt, un-
sere Feinde grundsatzlich fir bose zu halten, einfach deshalb,
weil sie unsere Feinde sind? Der natirliche oder unwiedergebo-
rene Mensch nennt ja alles bdse, was den Trieben und Neigun-
gen und den daraus hervorgehenden Anschauungen seiner
Selbst- und Weltliebe entgegengesetzt ist. Der Unwiedergebore-
ne Mensch, modern ausgedriickt: der Massenmensch hat eine
feine Witterung dafiir, wenn auch seine Wahrnehmung fiir ande-
res, Hoheres, oft vollig abgestumpft ist. Der Massenmensch rea-
giert wie die Tiere: alles, was nicht so riecht wie ich und die
Meinen, ist bose, ist feindlich. Viele Christen stehen einer sol-
chen Haltung bedenklich nahe, und wenn wir aufrichtig mit uns
selbst sind, so kann es durchaus sein, daf wir auch bei uns dhn-
liche Verhaltensweisen feststellen mussen. Wie leicht geschieht
es uns, dal} wir einen Menschen ablehnen - Uber alle Stufen bis
hin zum regelrechten Hal3 - nur weil er andere Lebens- oder
Denk-Gewohnheiten hat! Als Menschen, die auf dem Weg der
Wiedergeburt, das hei3t in der Nachfolge Christi begriffen sein
sollen, kénnen wir uns nicht oft genug das Wort unseres Mei-
sters vorsagen: ,,Richtet nicht, auf dal} ihr nicht gerichtet wer-
det.”

Der Herr allein ist der Herzenskiindiger und sieht den Menschen
ins Herz, ob und wieweit es bdse ist, Wir kénnen nur ganz of-
fenkundige Taten des Bosen, fleischgewordenes Boses also, er-
kennen und nach unseren Gesetzen fir das menschliche Zu-
sammenleben richten, und sogar dabei missen wir uns immer
wieder klar machen, daR so manche bdse Tat weniger aus einem
bdsen Herzen als aus tiefem menschlichen Elend, unverschulde-
ter Not Leibes und der Seele hervorgeht. Wir sind viel zu kurz-
sichtig und urteilen viel zu sehr nach &uReren Gesichtspunkten,
als dal3 wir das Innere, die Beweggriinde unserer Mitmenschen
wirklich genligend ergriinden konnten, um ein endgultiges Urteil
uber ihren inneren Zustand féllen zu kdnnen. Nicht einmal uns
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selbst kennen wir geniigend, geschweige denn unsere engsten
Freunde und Verwandten. Und doch: wie schnell sind wir mit
dem Urteil bei der Hand: der Soundso ist bdse, ist ein schlechter
Charakter; nur weil dieser Mensch uns irgendwie unbequem ist,
uns vielleicht daran hindert, unserer Selbst- und Weltliebe nach
der einen oder anderen Richtung die Zigel schieBen zu lassen.
Und umgekehrt: wie leichtfertig sind wir h&ufig mit unserem Ur-
teil: der Soundso aber, der ist ein guter Mensch, wenn doch alle
so waren! Dabei ist vielleicht der einzige Grund unserer Begei-
sterung, dalR der betreffende Mensch sich unseren Planen so
hibsch einordnen l&Bt, uns fordert, schatzt oder schmeichelt.
Beide Arten von Urteilen sind nicht allein falsch, sondern auch
geféhrlich, ja in ihren Auswirkungen oft geradezu verheerend.

Huten wir uns also davor, unsere Gegner oder Feinde ohne ganz
zwingende Griunde fir wirklich bése zu halten! Und selbst wo
solche Grunde gegeben sein mdgen, missen wir uns noch fra-
gen, ob der betreffende Mensch nicht vielleicht durch seine be-
sonderen Lebensumsténde weitgehend dafir entschuldigt ist. Ein
etwas krasses Beispiel: Jemand hat uns das Haus iber dem Kopf
angesteckt. Welch ein Schurke! Hoffentlich wird er sobald als
maoglich Gberfuhrt und solange als maoglich hinter SchloR und
Riegel gesetzt! Aber selbst in einem so eindeutigen Fall mogen
ganz besondere Umstande vorliegen, die wir als Christen zu be-
ricksichtigen haben. Der grofRe deutsche Missionar und Helfer
der Armsten Friedrich von Bodelschwingh, muRte sich einmal
in einer solchen Situation als Christ bewahren: Kaum hatte er
seine heute weltberihmte Anstalt flir Gebrechliche gegriindet,
da mufite er auch schon auf Erweiterung sinnen, so grof} war die
Anzahl der Bedirftigen damals. Da ihm andererseits aber auch
grolRe Mittel zur Verfligung gestellt wurden, konnte er eine Rei-
he umliegender Hauser aufkaufen und seinen Zwecken dienstbar
machen. Eines Nachts brach im Hauptgebdude Feuer aus, und es
war klar, dal es sich nur um Brandstiftung handeln konnte.
Wahrend von Bodelschwingh Zusehen mufite, wie das Ergebnis
seiner selbstlosen Bemiihungen fiir die Armsten der Armen zu
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Asche zerfiel, horte er aus den Reihen der Umstehenden AuRe-
rungen der Befriedigung, die einen seltsamen Kontrast zur Situa-
tion darstellten. Es tonte wie: ,,Das geschieht ihm recht - warum
hat er uns aus unseren Wohnungen herausgetrieben!” Bo-
delschwingh war im ersten Augenblick empdrt, dann tberlegte
er sich: Er hatte diese Leute, einfache Arbeiter, ja tatsachlich auf
die Stralle gesetzt, als er die Hauser aufkaufte, in denen sie zu
angemessenen Preisen wohnten. Um seiner Schutzbedurftigen
willen hatte er das getan. Aber konnte man Gutes auf Kosten
anderer Menschen, noch dazu armer, schwer um die nackte Exi-
stenz kampfender Menschen, tun? War die Wut, die sich offen-
bar in einigen dieser Leute bis zur Tat der Brandstiftung ver-
dichtet hatte, so unverstandlich? Er beschloB, von sich aus kei-
nen Finger zur Ermittlung und Aburteilung der Téater zu krum-
men - denn wo lag hier die groRte Schuld? Aber damit nicht ge-
nug! Er ging sofort daran, eine Baugenossenschaft fir Arbeiter
zu griinden, die erste ihrer Art, die sich bald tiber ganz Deutsch-
land ausbreitete und Zehntausende von Arbeitern mit Wohnraum
zu erschwinglichen Preisen versorgte. Dies war seine, man darf
wohl sagen, christliche Antwort auf den Hal seiner Feinde, flr
den er sich mitverantwortlich fihlte, weil er - freilich in bester
Absicht - gehandelt hatte, als ob ihr Wohl ihn nichts anginge.

Dies fihrt uns zu einer weiteren Uberlegung: Haben wir als
Christen Uberhaupt das Recht, unsere Mitmenschen so s&uber-
lich in Freunde und Feinde einzuteilen? Bilden wir uns nicht oft
lediglich ein, jemand sei unser Feind, weil er sich unseren Be-
strebungen nicht anbequemt, sondern sich dagegen sperrt? Was
berechtigt uns berhaupt, unsere Bestrebungen, und mdgen sie
unserer Ansicht nach noch so selbstlos und edel sein, so ohne
weiteres als gut und der ungehinderten Verwirklichung im Le-
ben wert zu achten? Bodelschwinghs Anstalten der Inneren Mis-
sion waren gewil} eine edle Sache, aber Bodelschwingh erkannte
in jener Brandnacht die Wahrheit des bekannten Wortes, dal der
Zweck nicht die Mittel heiligt, gleichgltig, wie gut er auch sei.
Ohne Zweifel hat Bodelschwingh in diesem Falle als ein wahrer
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Christ gehandelt. Er hat nicht nur darauf verzichtet, Béses mit
Bdsem zu vergelten, sondern er hat ganz sachlich gehandelt in
jener Nacht und danach, einfach indem er die Ursachen des
feindseligen Verhaltens der Arbeiter erkannte, anerkannte und
sein Teil dazu tat, sie aus der Welt zu schaffen. Er hat also die
ihm so massiv entgegenschlagende Feindschaft nicht akzeptiert
und betribt festgestellt: Dies sind jetzt also meine Feinde, ich
werde auf der Hut sein missen vor ihnen. Er hat sich aber auch
nicht als frommer Scheinchrist in sein stilles Kdmmerlein zu-
riickgezogen, sich die Worte unseres Textes hergesagt und nun
in der Theorie versucht zu segnen, die ihm fluchten und zu beten
fur die, die ihn schmahten und verfolgten. Es ist ja ganz schon
und fromm, wenn jemand seines Feindes wegen zum Herrn be-
tet, Er moge doch ihm den Hal aus dem Herzen nehmen und ihn
zum Guten leiten. Es kann auch durchaus angebracht sein, dann
nédmlich, wenn der Betreffende ein wirklicher Feind und Hasser
ist und wenn man seinerseits wirklich schon alles getan hat, oder
zu tun bereit ist, was der Herr im gleichen Zusammenhang ge-
bietet: ,, Tut wohl denen, die euch hassen!” Bodelschwingh tat
es, und das Ergebnis war, daB aus seinen Feinden Freunde wur-
den. Der wahre Nachfolger des Herrn ist so sachlich, dal er tber
das ihm personlich zugeflgte Leid hinwegsieht und immer und
Uberall die eine Sache im Auge behalt, um die es ihm als einem
Nachfolger des Herrn geht, weil es dem Herrn darum geht. Und
diese Sache ist nichts anderes als die Verwirklichung des Guten
der Liebe samt dem dazu gehdrigen Wahren der Weisheit in
dem, was wir das Reich Gottes nennen. Dieses Reich Gottes ist
ja nicht rein jenseitig, sondern beginnt hier und jetzt, und es ist
nicht ein Zustand ewigen Betens, Psalmodierens und Lobprei-
sens Gottes, sondern der tatigen Liebe seiner Bewohner, ihres
Dienstes an einander und fir einander. Der in diesem Sinne
sachliche Mensch tut das Gute um des Guten, das heif3t um des
Herrn und seiner Mitgeschopfe willen, als ,,Haushalter Gottes*
also. Er hat keine personlichen Ziele bei all dem, was er tut, und
darum trifft die Feindschaft, die ihm seiner Ziele wegen entge-

80



gengebracht wird, nicht derart im Kern, wie es bei dem Men-
schen der Fall ist, der letztlich sich selbst im Auge hat - auch,
oder gerade, wenn er sich religiés betatigt. Man kann deshalb
ebenso gut sagen: der Mensch, dem es wirklich nur um die Sa-
che des Herrn geht, hat keine Feinde. Alle Mitmenschen be-
trachtet er als seine N&chsten, denen er wohl will, gleichgiltig
ob sie ihm wohl wollen oder nicht. Aber er wird dennoch sorg-
faltig zwischen ihnen unterscheiden, damit er ihnen seine Liebe,
sein Wohlwollen auf die rechte Weise bezeigen kann, das heift,
da er immer die eine Sache im Auge hat, wird er denen gegen-
uber, die offenbar noch in der Selbst- und Weltsucht, also im
,Bosen befangen sind, seinen Dienst in andere Formen Kkleiden
mussen als gegeniber den anderen, den ,,Guten.”

Wenn man dies alles zusammenfalst, kommt man zwangslaufig
zu dem Schlu?, daBR Jesu Gebot der Feindesliebe nichts anderes
ist als eine Auslegung des inneren, das heif3t einzig wahren Sin-
nes des ,den Alten gegebenen®“ Gebotes der Nachstenliebe.
Feindesliebe, also Verzicht auf HaR und statt dessen Wohlwol-
len ihm gegenlber, setzt also im tiefsten Grunde voraus, dad der
Feind in Wirklichkeit gar kein Feind, sondern als Mitmensch -
geschaffen fir den Himmel wie man selbst - Freund und Nach-
ster ist.

Aber dies ist noch nicht alles, die groRartigste und folgenreichste
Konsequenz dieses alt-neuen Gebotes Jesu haben wir bisher
noch nicht gezogen! Jesus fordert von Seinen Nachfolgern Fein-
desliebe, damit sie solchermalRen ,,vollkommen seien wie der
himmlische Vater.” Das bedeutet aber nicht mehr und nicht we-
niger, als daR Gottes VVollkommenheit in Seiner eigenen Fein-
desliebe zum Ausdruck kommt. Wenn es noch eines Beweises
bedirfte, dal? dies Jesu Meinung ist, so fanden wir sie im Paral-
leltext bei Lukas, wo Jesus sagt: ,,Liebet vielmehr eure Feinde,
tut Gutes und leihet, wo ihr nichts daflr hoffet, und eures Loh-
nes wird viel sein, und ihr werdet S6hne des Hochsten sein;
denn Er  istgutig auch gegen die Undankbaren und Bdsen. * (I
35) Mit anderen Worten: Gott liebt alle Menschen. Er ist nicht,
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wie man noch heute von maligebenden christlichen Theologen
der Uberkommenen Konfessionen héren kann, ,,flammender
Zorn“, ,leidenschaftlicher HalR* gegeniber denen, die Ihn und
Sein in Christus aufgerichtetes Heil ablehnen. Damit aber fallt
eine der wesentlichsten Voraussetzungen der ganzen bisherigen
christlichen Theologie dahin. Davon freilich wére in groReren
Zusammenhangen zu sprechen.*

* Dies geschieht in dem Band 3 der Swedenborg-Biicherei.
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VOM GEBEN

Gib dem,der dich bittet, und wende dich nicht ab von dem,
der dir abborgen will. (Matthdus 5, 42)

Immer wieder, wenn wir die Bergpredigt lesen, haben wir das
Gefiihl, als ob Unerreichbares verkiindet werde. Es erscheint, als
ob die darin enthaltenen Gebote praktisch undurchfiihrbar seien.
Die Bergpredigt verkiindet geistige Gesetze, das ist Weisungen
fir das Denken und Streben des Menschen. So eindeutig der
Herr auch erklarte, daR Er gekommen sei, das Gesetz und die
Propheten zu erfullen, das heif3t die Liebe Gottes in ihnen dem
menschlichen Verstdndnis zu offenbaren, es ist doch nur wenig
von dieser All-Liebe erfalst worden. Im Alten Testament finden
wir die strengen Gesetze und ihre Strafen bis zur Vergeltung.
Der Herr lehrt, daB auch in diesen alten Gesetzen die Liebe Got-
tes geborgen ist. ,,Das Gesetz ist durch Moses gegeben, die Gna-
de und Wahrheit durch Jesus Christus geworden.*

Dennoch erscheinen uns die Worte des Herrn: ,Ihr sollt dem
Ubel nicht widerstehen®, schwer zu fassen. Der Mensch ist weit
von der Liebe entfernt. Der erste Gedanke, der sich bei diesen
Worten meldet, ist etwa: wo kamen wir hin, wenn wir dem Ubel
freien Lauf lielRen, jede Ordnung wiirde aufgel6st. Das ist ein
natirlicher Gedanke, der auf3er acht last, dal3 der Herr nicht von
der natdrlichen Ordnung spricht, sondern geistige Gesetze ver-
kiindet. Nach diesen Gesetzen leben die Engel. Nach diesen Ge-
setzen mull der Mensch leben lernen, und zwar als erstes, dal}
kein Engel und kein Mensch dem Bdsen aus sich widerstehen
kann, denn der Herr allein hat alle Macht gegen das Bose. Er un-
terjochte die Hohen, und Er allein gibt den Engeln und den
Menschen die Kraft, sich dem Guten zuzuwenden. Der Mensch
lebt in der irdischen Welt, trotzdem gilt fiir ihn das gleiche gei-
stige Gesetz des Lebens wie fur die Engel. Die Aufgabe des
Menschen wie die des Engels ist, nach dem Guten zu streben
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und das Bdse zu meiden und zu fliehen. Mit dem Bdsen gibt es
uberhaupt kein Verhandeln, man muf sich von ihm abwenden,
es aus jedem Gedanken und jedem Streben entfernen. Dieses
Abwenden mag uns wohl wie der Kampf mit dem Drachen er-
scheinen, doch im Abwenden ist die Kraft des Herrn am Werke,
nicht die unsrige, da wir gar keine Kraft gegen das Bose besit-
zen, sondern nur eine Hinneigung zu ihm. Der gesamte Himmel
lebt nach diesem geistigen Gesetz. Die irdische Welt ist gewif3
kein Himmel, aber sie ist die Grundlage und gleichsam die
Keimzelle des Himmels. Wir werden belehrt, unser irdisches
Denken im Vergleich zum himmlischen sei wie Finsternis, nicht
undhnlich dem Samen im dunklen Schol? der Erde. Dennoch
kann unser Denken schon hier in dieser Welt zum geistigen
Licht erhoben werden.

Der praktische Wert eines himmlischen Inneren in dieser Welt
ist weder fiir den Einzelnen noch fiir die Gesamtheit tGberhaupt
zu ermessen. Das himmlische Innere des Menschen ist das Chri-
stentum, welches noch gar nicht erprobt worden ist. Wir begin-
nen es jetzt erst zu ahnen und zu sehen. Ferner ist zu beachten,
dal} der ganze Mensch, sein ganzes Denken, Streben und Han-
deln, so beschaffen ist, wie sein Inneres. Worte und Taten, die
aus einem himmlischen Inneren hervorgehen, so unvollkommen
sie auch sein mogen, bringen den Himmel zur Erde. Das Him-
melswirken geht oft in einem durftigen Gewand durch die Zeit
und ist dabei doch der Segen und die Kraft, die kein menschli-
ches Kdénnen hervorbringen kann.

In den gemeinsamen Stunden Gleichgesinnter kdnnen wir, die
Worte des Herrn innerlich erfullen. Hier sind wir alle Wegge-
nossen auf der rechten Bahn, die zum ewigen Leben flhrt. Wir
brauchen diese Schulung im Wandern nicht nur fur das Jenseits,
sondern auch fiir das irdische Dasein.

Es ist nutzlich und gut, wenn der Mensch schon friihzeitig lernt,
dal} seine Kraft nicht zur Meisterung der Lebensaufgabe aus-
reicht. Aber gerade in der Unvollkommenheit unserer irdischen
Gemeinschaft konnen wir die beste Gelegenheit finden, das Gute
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zu fordern. Der unfreundliche Gedanke wére uns dann vollig
fremd und jedes unnlitze, spitze Wort unmdglich. Gerade hier in
dieser Gemeinschaft konnten wir am ersten lernen, was es heif3t,
»den anderen Backen darbieten, ,,Rock und Mantel hergeben*
und ,statt einer Meile zweie zu gehen.” Niemand hat etwas von
der Erkenntnis der geistigen Bedeutung dieser Worte des Herrn,
wenn nicht sein Herz davon beruhrt wird. Dann aber wird er sich
selbst dafur verantwortlich machen, dal? in dieser Gemeinschaft
das unlautere Denken und das unheilige Trachten unmdglich
wird. Diese Gemeinschaft hort das Wort: ,,Komm herein, du Ge-
segneter des Herrn, warum willst du drauf3en stehen!*

Eine solche Gemeinschaft ruft jedem einzelnen zu: ,,Gib dem,
der dich bittet, und wende dich nicht ab von dem, der dir abbor-
gen will.“ Jeder hier bittet den anderen, denn jeder braucht die
Himmelskraft, die durch jeden Einzelnen in diese Gemeinschatft,
und so zur Erde kommen soll. Die Gemeinschaft, das heif3t wir
alle, brauchen die Treue jedes Einzelnen, wir brauchen seine
Aufrichtigkeit, wir brauchen seine Hingabe, wir brauchen sein
ganzes himmlisches Denken und Streben. Und nicht nur diese
Gemeinschaft bedarf der Himmelskréfte, die durch den Einzel-
nen zur Welt kommen, die ganze Menschheit braucht sie, und
die ganze Menschheit bittet darum. Jedes Ubel in der Welt, jede
Ungerechtigkeit, ist eine heile Bitte, ein stummes Flehen um
Kraft von oben und um Erlésung. Die Unvollkommenheiten in
unserer eigenen Gemeinschaft jedoch sind eine laute Bitte, die
jedem einzelnen tief zu Herzen gehen muf3 und ihn unabldssig
mahnt: wir brauchen dich, deine Treue, deine Reinheit, deine
Liebe! Sei zuerst in diesem Kreis der Mensch, der du sein sollst,
gib uns die Himmelskrafte, die nur Du allein vom Herrn zur Er-
de bringen kannst!

Weil aber keiner mit seiner eigenen Kraft, sondern nur mit der
Kraft des Herrn dem Guten dienen kann, so ist alle himmlische
Kraft eine entlehnte oder geborgte. Nichts, was der Mensch hat
ist nur sein eigen. Auch sein Wissen ist von anderen oder aus
Biichern erworben. Was sich der Mensch erwirbt, erwirbt er sich
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mit geborgten Kréften. Deshalb sollten wir unser ganzes Leben
wie ein Lehen betreuen und es so verwalten, dal} damit das Gute
gefordert wird. Jeder mul} zuerst danach trachten, sich selbst im
Guten und Wahren zu festigen. Je besser er selbst wird, desto
mehr kann er durch seine Besserung seinen Mitmenschen bor-
gen, weitergeben, das heil’t die eigene Treue, Hingabe und Lau-
terkeit kommt nicht nur dem zugute, der sie Ubt, sie dient auch
der Gesamtheit. Man darf aber nicht fragen: wer ist meiner
Treue, meiner Aufrichtigkeit, meiner Lauterkeit wert, wem soll
ich sie zuwenden, wem nicht? Das Gute ist nur dann gut, wenn
es um des Guten willen geschieht. Was daraus wird, was die
Menschen damit machen, steht allein in des Herrn Hand. Denn
es soll ja nicht unser Gutes oder das Gute, das wir meinen, er-
folgreich sein, sondern nur das Gute vom Herrn.

Jeder mul3 seinen Weg gehen, um das Ziel zu erreichen, das er
sieht und anstrebt. Damit er das Ziel sehe und erreiche, hat ihm
der Herr das Wort gegeben, dal es ihn fiihre und ihm die rechte
Bahn weise. Dieses Wort zeigt uns den Weg der Liebe, einen
anderen kennt es nicht. Wenn nun diese Liebe des Herrn gebie-
tet: ,,Liebet eure Feinde, segnet, die euch fluchen, tut wohl de-
nen, die euch hassen, bittet fur die, welche euch beleidigen und
verfolgen®, so gibt uns Seine Liebe auch ein Verstehen dieses
Gebots. Es heilt nicht, daR wir die Feinde mit ruhrseligen Ge-
fuhlen betrachten sollen. Eine wahre und groRe Liebe hat mit
sogenannten Geflihlchen nichts zu tun. Eine grofl3e Liebe erzeugt
ein tiefes Verstehen, sie allein kann uns zeigen und erkennen
lassen, dall die Erde eine Pflanzstatte des Himmels ist und
bleibt, wie auch immer die Menschen sich gebdrden mogen.
»Liebet eure Feinde* heilst vor allem: Vergelt nicht, dal eure
Mitmenschen geradeso wie ihr selber fir den Himmel geschaf-
fen sind, und dal’ ihr eine Mitverantwortung fiir sie tragt. Denn
in dem Malie, in dem ihr in eurem eigenen Leben und Werk den
Himmel zur Erde bringt, erweist ihr auch euren Feinden die
groRte Liebe, deren Menschen fahig sind. Kein Hal3, kein Fluch,
keine Verfolgung koénnen den Himmel und das Himmlische im
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Gemdt beruhren, geschweige denn triilben oder verletzen. Alles
Ubel ist fiir das himmlische Gemit nur Anla zu mehr Liebe,
mehr Wohltun, mehr Gebet, das Kraft und Segen vom Himmel
herabholt.

»Alle Welt soll der Herrlichkeit des Herrn voll werden®“, die
Welt, in der wir jetzt sind und die, in der wir einst sein werden.
Sie wird es, wenn wir das Wort halten: ,,Gib dem, der dich bittet,
und wende dich nicht ab von dem, der dir abborgen will.* Denn
der Herr hat uns geschaffen, damit wir Seine Himmelskraft zur
Erde bringen, damit wir die Liebe, die Er uns darreicht, Uben
und in ihr und mit ihr unseren Mitmenschen dienen, um das Gu-
te aus den Himmeln hienieden und in Ewigkeit zu stiitzen und zu
fordern. ,,Der Herr hat Grofles an uns getan®, aber wir fallen
immer wieder, zurtick und verdrdngen Sein Liebewirken mit
kleinlichen Wunschen und engherzigen Gedanken. Doch Er
kennt uns und verleiht uns immer von neuem die Kraft, unsere
Fehler zu erkennen und Seine rettende Hand zu ergreifen. Aus
Seinem Wort strahlt uns die allméchtige Liebe entgegen, die uns
und alle Menschen umfaft. Diese Liebe will nur unser und aller
Menschen Gutes. Sie will uns stitzen, wenn wir verzagen, sie
will uns die rechte Bahn weisen, wenn wir irren, sie will uns er-
freuen, wenn wir traurig sind, und sie ist bei uns alle Tage unse-
res Lebens.

So wie Seine Liebe auf unser Leben blickt, so sollen wir lernen,
auf das Leben aller zu blicken. Er erflllt uns mit dem inbrunsti-
gen Verlangen, allen Menschen Gutes zu erweisen, aber nur in
Seiner Kraft konnen wir die Menschen werden und sein, die ein
Leben haben, in dem Sein Wille geschieht.
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DAS RECHTE BETEN

Wenndu betest, sollst du nicht sein wie die Heuchler. Wahr-
lich, ich sage euch: sie haben ihren Lohn dahin. Wenn du
aber betest, so geh in deine Kammer und schlieRe die Tiire zu
und bete zu deinem Vater im Verborgenen. Wenn ihr betet,
sollt ihr nicht viel plappern wie die Heiden, denn sie meinen,
sie werden erhort, wenn sie viel Worte machen. Darum sollt
ihr euch ihnen nicht gleichstellen. Euer Vater weil3 was ihr
bedrfet, ehe ihr ihn bittet. (Matth. .6, 5-8)

Wie selten doch ist ein Gebet ein Reden mit Gott, wie oft brin-
gen wir nur personliche Winsche vor, die aus unserem engen
Gesichtskreis hervorgehen. Das Gebet ist etwas Frommes, und
ein Mensch, der betet, halt sich oft schon fir besser als den, der
nicht betet. Dabei gibt es Menschen, die viel beten und doch viel
hassen und viel Unrecht tun, und es gibt solche, die so gut wie
gar nicht beten und doch gerechter sind als die Beter. Deutlich
lehrt dies der Herr im Gleichnis vom Phariséer und ZélIner.

Wie viele Menschen sagen: Ich bin kein Schuft, kein Gauner
und Betrtger, ich tue meine Arbeit, wie jeder andere auch und
helfe, wo ich helfen kann. In der Kirche beten sie flr Frieden,
fir die Regierung und vieles mehr. Aber hilft es denn etwas?
Soll man etwa aus Angst beten, wenn man nicht mehr weiter
kann? Soll ich beten, wenn mein Kind krank ist, wenn ich die
Miete nicht bezahlen kann, wenn ich keine Arbeit habe oder
wenn mein Haus brennt? Ihr Beter sagt, der Herr weil3 und sieht
alles, und wenn die Not am groften, ist Gottes Hilfe am néch-
sten, und: Euer ,,himmlischer Vater weil3, da3 ihr dies alles be-
durfet.“ Aber wir leben doch in einer Welt, in der trotz aller so-
zialen Errungenschaften das Elend und der Hunger nicht zu mei-
stern sind - und auch das Beten hilft da nichts. Ich beneide den
Betenden, der da glaubt, dal3 sein Beten an der rauhen Wirklich-
keit irgend etwas andert. Ich will gar nicht daran erinnern, daf3
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man den Leuten vorgemacht hat, durch fleiBiges Beten wirden
sie sich ein besseres Los im Jenseits bereiten oder kdnnten sie
die Dauer des Fegfeuers abkirzen. Mir geht es um die Wirklich-
keit, wie ich sie sehe. Das Gebet ist doch nur ein Ventil fir die
Lebensangst, auch fiir die Angst vor dem Tode. Nun, wir mis-
sen alle einmal hinweg, dagegen hilft auch kein Beten. Das kann
schon morgen sein. Dann ist eben alles vorbei. Ich habe keine
Ahnung, ob danach noch etwas kommt. lhr sagt, Gebet sei ,,Re-
den mit Gott“ - wie macht man das? Kannst du, als ganz ge-
wohnlicher Mensch, auch nur mit einem irdischen GrofRen spre-
chen? Da sind die Sprechstunden und die VVorzimmer, und wenn
du zu einer bestimmten Zeit vorgelassen wirst - vergil} das Wort
»vorgelassen® nicht! dann heif3t es: Bitte, nehmen Sie drauf’en
Platz. Und nun meinst du, man koénnte gleich so mit Gott los-
sprechen, wenn es einem gerade einfallt. Du hast irgend eine
Angst, einen Kummer und wendest dich an Gott, ohne Vorzim-
mer und Wartezeit, faltest die Hande und redest darauf los, und
gleich per Du. Dartber hinaus verlangst du, dal’ du gleich gehort
und erhort wirst. Der liebe Gott, und das ist ja dein Gebet, soll
nun helfen und alles einrenken. Wenn du nicht weiter kommst
mit deinen Kinsten, dann wendest du dich an Gott und nennst
das beten, flhlst dich fromm und bist dankbar, dal3 du nicht bist
wie wir ,,Z6lIner und Siinder.”

Haben wir nicht alle - mehr oder weniger - einmal so gedacht?
Aber da horten wir die Worte des Herrn: ,,Wenn du betest ...*
Diese Worte sprach Er zu den Juden, denen ein bestimmter Ge-
betsritus vorgeschrieben und vertraut war. In den Psalmen fin-
den wir ihre Gebete, und eines der groRen Gebete des Alten Te-
staments ist das des Konigs Salomo zur Einweihung des Tem-
pels. Darin kehrt eine Wendung stdndig wieder: Wenn sich ein
Mensch in irgend einer Not zum Tempel Gottes wendet und
breitet seine Hande aus zu diesem Hause, wenn er betet vor die-
sem Hause, dann werde Gott ihn héren und erhéren. Man kann
dies wortlich auffassen, wie es die Juden taten. Doch jeder ver-
steht, dal} wir uns nicht mehr zum Tempel Salomos wenden
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kdnnen - er ist langst verschwunden. Aber jeder kann ebenso
verstehen, dal3 wir uns heute und in alle Ewigkeit dem Heiligtu-
me zuwenden konnen, das der Herr fiir alle Menschen bereitet
hat. Dieses Heiligtum der Schopfung wird im ersten Satz des
Gebets des Herrn angesprochen, wir alle kennen diesen Satz:
»unser Vater, der Du bist in den Himmeln.*

Das rechte Gebet beginnt mit dem Wissen und dem BewuRtsein
von unser aller Vater, unserem Schopfer und Erhalter. Es richtet
sich nicht an irgendwelche Gotter, es wendet sich an den einen
Schopfer und Herrn, an den einen Heiland und Erléser. Wie ein
Kind zu seinem irdischen Vater mit irgend einem Verlangen
kommen kann, so ist jedem Menschen erlaubt, zu Gott zu flehen.
Jeder kann wissen, dal3 Er uns geschaffen bat, und jeder kann
den Versuch machen, so zu leben, so zu denken und zu handeln,
als ob Gott ihn geschaffen habe. Wéhrend aber der irdische Va-
ter nur unter begrenzten Mdoglichkeiten fir sein Kind sorgen
kann, sorgt der himmlische Vater mit unendlicher Liebe und
Weisheit fur alle Seine Geschopfe. Jeder irdische Vater mul} er-
leben, daB er keines seiner Kinder zwingen kann, zu lieben und
zu denken, was er fir richtig und gut halt. Wenn man aber weil,
dal3 die Freiheit des Wollens und Denkens ein Geschenk der
Schopferliebe ist, und erkennt, da} Gott niemanden zwingt, gut
zu sein, dall Er jedoch jeden wohl ausstattet mit allen himmli-
schen Fahigkeiten, so dal jeder ein Himmelsbirger werden
kann, dann koénnen wir etwas von der Liebe Gottes ahnen. In
Seinen Geboten gibt der Herr jedem Menschen Himmelswei-
sungen und Himmelskrafte. Wer diesen Weisungen folgt, fur
den kann der Herr alles tun, und wenn er auf Irrwege gerét, so
kann Gott helfen und die Kraft spenden, damit er auf den richti-
gen Weg zuriickfmdet.

Die Schopferliebe hat die Menschen nicht als Maschinen und
Roboter geschaffen. Jeder kann mit seinem von Gott stammen-
den Leben beginnen, was er will und wie es ihm gut und schon
erscheint. Jeder kann bei sich denken - und jeder tut es wohl -
das Leben wére schén, wenn ich ein Haus und einen Garten hét-
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te wie jener. Oder: Wenn ich reich ware, dann wirde ich den
Armen geben, ja, wirde das ganze Elend aus der Welt schaffen
und alle Menschen glicklich machen. So will jeder die Mensch-
heit auf seine Weise und nach seiner Klugheit beglicken. Und
gerade weil die Menschen einander mit Gewalt beglicken wol-
len, deshalb ist die Welt heute da, wo sie ist. Deshalb werden
Atombomben am laufenden Band hergestellt, damit der eine den
anderen daran hindern kann, die Menschheit auf seine Weise zu
begliicken, ykber so ist es ja nun nicht nur in der Welt. In den ei-
genen vier Wanden ist es nicht anders. Auch da gehen die Mei-
nungen Uber das Bessere und Richtige auseinander, auch hier ist
Krieg und Leid, nur in kleinerem Mafstab. Hier in den eigenen
vier Wanden 1&Rt sich die Sache leichter tbersehen. Sage ich
nun hier: wenn du betest - so erscheint uns der Anlal zu trivial.
SchlieBlich hat man doch recht und will nur das Beste und ist
selbst verantwortlich. Kommt der Kleine mit einem Splitter im
Finger zum Vater, so zieht der Vater den Splitter heraus. Das ist
doch selbstverstandlich. Ja! Darum sagt der Herr: ,,Welcher ist
unter euch Menschen, der, so ihn sein Sohn um Brot bate, ihm
einen Stein gabe? Oder der, wenn er ihn um einen Fisch bate,
eine Schlange gabe?* Aber Er féahrt fort: ,So denn ihr, die ihr
doch bose seid, euren Kindern gute Gaben zu geben wisset, wie
viel mehr wird euer himmlischer Vater Gutes geben denen, die
Ihn darum bitten*! Der Herr sagt also: Du Mensch hast trotz
deines angeborenen Verlangens, alles nach deinen Winschen zu
lenken, die Fahigkeit und Kraft, dein eigenes Begehren zurlick-
zustellen und Liebe zu erweisen statt harte Worte, Brot zu geben
und nicht Steine. Du hast die Fahigkeit und Kraft, ein Wissen
von Gott und vom Himmel zu spenden statt irdische Schlauheit
(einen Fisch statt eine Schlange!), obgleich du doch gern deine
Uberlegenheit bei jeder Gelegenheit zeigen mochtest. Und diese
Kraft ist immer da fur alle, die den Vater in den Himmeln um
das Gute bitten.

Und wieder horen wir den Herrn: ,,Wenn du betest, sollst du
nicht sein, wie die Heuchler.“ Was tun denn die Heuchler? Die
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Heuchler wollen nicht das Gute aus dem Himmel, sie begehren
allein nach irdischem Wohlergehen und tun dabei so, als ob ih-
ren allein an den himmlischen Segnungen gelegen wadre. Sie
meinen, ,,allezeit beten* bestiinde darin, dal} man taglich zu fest-
gesetzten Zeiten die Hande faltet und Gebetsformeln hersagt,
daB man in Angsten und Noten recht lange und inbriinstig betet.
Doch dabei sind ihre Herzen nur auf ihr eigenes Wohlergehen
bedacht. Sie haben nichts von einem himmlischen Verlangen in
sich. Denn jedes himmlische Verlangen, auch das geringste, er-
hebt uns ber die Ichgrenze und richtet sich auf das Wohl ande-
rer. In der himmlischen Sphdre geht es nicht an, dal} der Mund
Worte spricht, von denen das Herz nichts weil3; dort ist das
Herz, das innerste, geheimste Denken und Verlangen, erfillt von
dem Bewulitsein der Nahe, der Gite, der Barmherzigkeit, der
unendlichen Liebe des Herrn. Aus diesem Innersten fliet das
Gebet, spricht der Mund, falten sich die Hande, beugen sich die
Knie. Die Wirkung oder das Erhéren ist dann ein Einflie3en des
Guten vom Herrn in das Gemiit, wie das des Sonnenscheins und
der Sonnenwarme in die Blte.

Das rechte Gebet kommt von innen. Es kann aber nur von innen
kommen, wenn man Gott im Herzen hat. Es ist in jedem Men-
schen ein Innerstes, durch das der Herr bei ihm ist und bleibt auf
Erden, im Himmel und in der Holle. Ohne dieses Innerste kénn-
te der Mensch gar nicht leben, weder auf Erden, noch im Him-
mel, noch in der Holle. Durch dieses Innerste kann jeder Mensch
fuhlen, dafll Gott ist, kann er Gott zu denken und erkennen ler-
nen, dal} Gott die Liebe ist, aus der alles Leben kommt.

Wenn man recht betet, kann man nicht sein ,,wie die Heuchler*
und ,,plappern wie die Heiden*, dann mu man ,,in die Kammer
gehen®, die im Verborgenen ist, in der Gott ist. Kann man denn
aber beten lernen? Da der Mensch unwissend zur Welt kommt,
muB er alles erst lernen. Beten ist das Kostbarste und Hochste,
das wir in dieser Welt lernen konnen. Aber wenn wir immer &l-
ter werden und noch nicht beten kénnen, was ist dann? Dann
kdénnen wir ganz verninftig und ruhig feststellen, dal} wir uns

92



gegen die himmlische Einwirkung wehren, dall wir die Liebe
des Herrn nicht anerkennen und sehen wollen, und daR wir die
Heiligkeit des eigenen Lebens miflachten. Das ist noch kein
Grund zum Jammern und zum Verzagen. Und wenn wir keine
eigenen Worte zum Gebet haben, dann hilft uns der Herr und
spricht; ,,1hr sollt also beten: Unser Vater in den Himmeln.” Da
ist unser Vater in Seinem Heiligtum - dann schweigt die ganze
Erde und alle Kimmernis verstummt. Da ist das Heiligtum, das
Er flr uns geschaffen hat. Wir sind wohl noch weit von diesem
Heiligtum, aber es ist da fur uns wie Sonne, Luft, Felder und
Waélder, wie Bliten und Friichte, wie die ganze Gottesschop-
fung, in der wir taglich atmen, meist ohne uns ihrer ganz bewul3t
zu werden.

Und wenn du betest: ,,Unser Vater in den Himmeln*, dann wird
das Innerste wach. Freilich nur, wenn wir nicht sind ,,wie die
Heuchler®, das heil3t an uns und unser Ungemach, statt an Gott,
an die Liebe denken. Richten wir aber unseren Sinn auf Ihn,
dann werden wir die himmlische Kraft spiren, dann wird das
Gebet zum Tréger des himmlischen Lebens im irdischen Dasein
und in aller Ewigkeit. Dann ist das Gebet Gottes Dienst an uns
und ein Segen fur alle, denen wir auf unserem irdischen Pfad
begegnen. Beten heil3t dann, eine Briicke zum Himmel schlagen,
damit durch unsere Herzen und somit durch all unser Streben,
Denken und Tun ,,Sein Reich komme* und ,,Sein Wille gesche-
he wie im Himmel also auch auf Erden.*

Aber ich darf doch fur mein krankes Kind beten?, fragt eine be-
sorgte Mutter. Wohl weil3 der himmlische Vater, ,was wir be-
durfen, ehe wir Ihn darum bitten“, und Er tut auch alles fur uns,
auch furr das kranke Kind, ehe wir Thn darum bitten. Wenn aber
das eigene Herz zur Bahn fiir den Willen des Vaters wird, wenn
das eigene Herz beten kann: ,,nicht mein, sondern Dein Wille
geschehe®, dann &Rt der Herr durch uns die Himmelskraft und
das Himmelslicht zur Erde dringen. Und diese Erhérung, diese
Eingebung vom Herrn spiren wir daran, dal} die Angst weicht,
die Zuversicht sieht, die eigenen Winsche schweigen und nur
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noch ein Wunsch, ein Sehnen, ein Hoffen uns beseelt: ,,Dein
Wille geschehe!™

»Jesus sprach: Alles, was ihr im Gebet bittet, glaubet nur, dafi
ihr’'s empfangen werdet, so wird es euch werden, hier wird
durch beten, bitten und flehen im geistigen Sinn ein Leben der
Liebe und Liebtatigkeit verstanden, denn denen, welche im Le-
ben der Liebe und Liebtatigkeit sind, wird vom Herrn eingege-
ben, was sie bitten sollen. Darum bitten sie um nichts anderes,
als was gut ist, und das wird ihnen auch zuteil.“ (OE 325)
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GESUNDE AUGEN

DesLeibes Licht ist das Auge. Wenn nun dein Auge einfaltig
ist, so ist dein ganzer Leib voll Licht; wenn aber dein Auge
arg ist, so ist dein ganzer Leibfinster. Wenn aber das Licht in
dir Finsternis ist, wie grof3 ist dann die Finsternis!

(Matthdus 6, 22f).

,Das Schonste am Menschen ist sein Auge. Es empfangt den
Quell des Lebens, das Licht, und gibt es wieder zuriick als Strahl
der Dankbarkeit. Die Sonne schuf das Menschenherz, um sich
selbst und ihre Schénheit darin zu bewundern. Das Weltall gliht
in unseren Augen, und es vergllht in unseren Trénen.” Mit die-
sen Worten pries Carl Ludwig Schleich das Wunder des Men-
schenauges. Wir verstehen den Uberschwang seiner Worte. Der
schonste Sonnentag konnte anbrechen, ein Tag voll tberfluten-
der Lichtfulle, hatten wir keine Augen oder waren sie krank, so
dal3 wir sie vor dem Licht schiitzen mdften, wir spirten nichts
von der Schonheit der im Lichte gebadeten Welt. Sind aber un-
sere Augen gesund, dann nehmen sie dankbar die Lichtstrome in
sich auf, die das Gestirn, das den Tag regiert, in sie einflieRen
14Rt.

,Die Sonne schuf das Menschenauge®, sagt Carl Ludwig
Schleich. Und Goethe: ,,Wér’ nicht das Auge sonnenhaft, die
Sonne konnt” es nicht erblicken!* Beide meinten nicht, dal3 ein
toter, glihender Gasball das Wunder des menschlichen Auges
auf rein mechanischem Wege im Laufe der Entwicklung aus
kleinsten Anfangen heraus gebildet habe. Vielmehr sahen sie
hinter der natiirlichen Sonne die geistige Sonne, von welcher uns
Swedenborg Genaueres mitteilt.

»ZWei Sonnen gibt es, eine, aus der alles Geistige, und eine an-
dere, aus der alles Natirliche hervorgeht. Die Sonne, der alles
Geistige entstromt, ist die reine Liebe aus Jehovah Gott, der in
ihrer Mitte ist, wéhrend die Sonne, der alles Natirliche ent-
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stromt, reines Feuer ist. Von Jehovah Gott wurde durch die Son-
ne, in deren Mitte Er ist, das Weltall geschaffen, und zwar, weil
die Liebe nur zugleich mit der Weisheit denkbar ist, aus der Lie-
be durch die Weisheit. Weil aber dieses geistige Weltall nicht
bestehen kann ohne ein naturliches Weltall, in dem es seine
Wirkungen hervorbringen kann, wurde zugleich eine Sonne ge-
schaffen, aus der alles Naturliche hervorging.” (WCR 76) ,,Die
Tatigkeit der naturlichen Sonne geschieht nicht aus ihr selbst,
sondern aus der lebendigen Kraft, die aus der Sonne der geisti-
gen Welt hervorgeht; wirde die lebendige Kraft dieser Sonne
zuriickgezogen oder weggenommen werden, so wirde jene Son-
ne zusammenfallen.” (GLW 157)

Somit durfen wir wohl sagen, dal} unser Auge von der Sonne ge-
schaffen worden ist und die Sonne nicht erblicken konnte, wenn
es nicht sonnenhaft wére, dal3 es aber letzten Endes geschaffen
wurde vom Herrn aus Seiner Liebe heraus durch Seine unendli-
che Weisheit. ,,So ist“, nach Goethes Wort zu Eckermann, ,,die
gottliche Kraft Gberall verbreitet und die ewige Liebe tberall
wirksam. Ich frage nicht, ob dieses hdchste Wesen Verstand und
Vernunft habe, sondern ich fihle, es ist der Verstand, Ver-
nunft selber. Alle Geschopfe sind davon durchdrungen, und der
Mensch hat davon so viel, dal er Teile des Hochsten erkennen
mag.”“ Damit drlckt er in schlichten Worten das aus, was David
im 37. Psalm zum Lobpreis des Herrn hinreifl3t: ,,Bei Dir ist die
Quelle des Lebens, und in Deinem Lichte sehen wir das Licht.*
,Das Auge ist des Leibes Leuchte”, sagt der Heiland. Es leuchtet
wie eine Lampe und taucht den ganzen Leib in Helligkeit, wenn
unser Auge einfaltig ist, das heit mit sich selbst eins, hell und
gesund. Ist unser Auge arg, das hei3t mit sich selbst uneins, bose
und krank, dann versagt seine Funktion, es ist finster um uns
herum, der eigene Korper ist sogar fir uns in Finsternis gehiillt.
Ja, unser Auge kann, mit den Hilfsmitteln der &rztlichen Kunst
untersucht, vollig gesund erscheinen, aber dennoch ,,sieht* es
nicht. Das kommt daher, dal der Zusammenhang mit dem Ge-
hirn unterbrochen ist. Ein solches Auge sieht gar nichts oder
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nimmt nur wirre Spukgestalten wahr. ,,Seelenblindheit” nennt
das der Arzt. So ist, ohne dal3 wir zundchst ausdriicklich darauf
achten, unser Verstand beim Sehen tétig. Der Korper tut nichts
von sich aus, sondern aus dem Geiste, der in ihm ist. So ist denn,
ohne dal} wir es wissen, unser Geist stets beteiligt, wenn wir ein
Gemalde betrachten, dem Vogel folgen auf seinem Flug durch
das Blau des Himmels oder den zarten Kelch einer Blume be-
wundern. ,,Dal} alles Sehen der Augen vom Verstande her-
kommt, erscheint denen als widersinnig, welche die inneren Ur-
sachen der Dinge, deren Wirkungen sich im Korper darstellen,
nicht kennen. Sie glauben, das Auge sehe von selbst, das Ohr
hore von selbst, die Zunge schmecke von selbst und der Kérper
fahle von selbst, wéhrend doch das inwendigere Leben, das Le-
ben des Geistes und somit des Verstandes und Willens oder des
Denkens und seiner Neigung, durch die Organe des Korpers
empfindet, was in der Welt ist, und es dadurch in natirlicher
Weise inne wird. Der ganze Korper mit allen seinen Sinnen ist
nur das Werkzeug der Seele oder des Geistes, darum fiihlt bei
der Trennung des Menschengeistes vom Kdorper dieser gar nichts
mehr, der Geist aber fuhlt nachher wie zuvor. Er sieht, hort und
fihlt wie vor der Ablosung vom Korper.“ (OE 152) Es ist
schlimm, wenn der Mensch leiblich erblindet. Doch wem infol-
ge seiner Erblindung die naturliche Sonne fur immer unterge-
gangen ist, dem kann doch immer noch, und vielleicht heller als
friher, die geistige Sonne leuchten. Das ,,Licht in ihm*, wie der
Herr sagt, taucht den inneren Menschen in strahlenden Glanz.
Doch wenn die Nacht auch in die Seele zog, wenn dort kein
Licht mehr inneres Leben weckt und Freude schafft, ,,wie grof3
ist dann die Finsternis!* Dann ist es Nacht um den inneren Men-
schen, mag auch sein leibliches Auge gesund sein und ihm das
naturliche Licht leuchten. In solcher Finsternis leben viele Men-
schen. Der geistige, innere Mensch ist bei ihnen verschlossen,
sie sind nur im Lichte der Welt und in der Erleuchtung von da
her. Da ihnen der gottliche Lebensstrom, der das All durchflieft,
verborgen bleibt, weil sie ihn nicht sehen wollen, so ist die Folge
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davon, dafl’ sie ihn auch tatséchlich nicht wahrnehmen konnen.
»,Das Auge heillt Leuchte oder eine leuchtende Lampe, weil das
Auge das Verstandnis des Wahren und daher auch das Wahre
des Glaubens bedeutet. Der Verstand hat all das Seine vom Wil-
len her, denn wie dieser, so ist auch jener beschaffen, da das
Wabhre des Glaubens all das Seine von dem Guten der Liebe her
hat. Wenn also das Verstandnis des Wahren vom Guten des Wil-
lens herstammt, dann ist der ganze Mensch geistig. Dies wird
bezeichnet durch ,ist das Auge gut, so ist der ganze Leib licht.4
Das Gegenteil ist der Fall, wenn der Verstand aus dem Bdsen
des Willens gebildet wird; dann ist er alsbald in lauter Falschem.
Das wird bezeichnet durch ,ist dein Auge bdse, so ist der ganze
Leib verfinstert; ist nun das Licht in dir Finsternis, wie grof3 ist
dann die Finsternis.” (OE 274)

»Diejenigen, bei denen der geistige innere Mensch in den Him-
mel zum Herrn hin aufgeschlossen ist, sind im Lichte des Him-
mels und in der Erleuchtung vom Herrn und von daher in Ein-
sicht und Weisheit. Sie sehen das Wahre, weil es wahr ist, und
werden des Guten inne, weil es gut ist. Die anderen hingegen,
bei denen der geistige innere Mensch verschlossen ist, wissen
gar nicht, daB es einen inneren Menschen gibt, noch weniger,
was der innere Mensch ist. Sie glauben auch nicht, dal es ein
Gottliches, noch dal’ es ein Leben nach dem Tode gibt, somit
auch nicht an die Dinge des Himmels und der Kirche. Und weil
sie bloR im Licht der Welt sind und in der Erleuchtung von da-
her, so halten sie die Natur flr das Goéttliche, sehen Falsches fur
Wahres an und empfinden Boses als Gutes.” (NJ 44)

Wie viele unserer Zeitgenossen leugnen die Gegenwart und
Wirksamkeit der geistigen Welt! lhr Seelenauge ist nicht ge-
sund, und bei Unzéhligen ist es erblindet. Es gibt wohlmeinende
Menschen, die ihre Kraft im Suchen verschwenden, aus einem
falsch verstandenen ldealismus heraus, die mit Lessing das Su-
chen nach der Wahrheit dem Finden und ihrem endgultigem Be-
sitz vorziehen. Auch sie sind in der Finsternis, aber es ist noch
nicht die Finsternis, die das Falsche des Bdsen bedeutet, sondern
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sie ist das Falsche der Unwissenheit, das an sich Gutes zum
Zweck hat, ndmlich das Suchen nach der Wahrheit. Sie kénnen
in der Wahrheit unterrichtet werden und, wenn sie diese erkannt
haben, sie von Herzen aufnehmen. Allerdings, wenn sie mit Pi-
latus achselzuckend fragen: ,Was ist Wahrheit?*, dann stehen
sie sich selbst im Licht und begeben sich in die sichere Gefahr,
ihren inneren Menschen in die Finsternis hineinzudrangen, die
das Falsche des Bosen bedeutet. Immer wieder missen wir den
Herrn bitten, dal® Er uns gesunde Augen schenke. Man kann mit
Bibel, Gesangbuch und theologischen Schriften leben, und den-
noch schlagt kein Funke aus dem Wort in unser Herz hinein und
entzlindet in ihm das lebensschaffende und heilbringende Licht.
Wir lassen den Herrn, der selbst im Wort zu uns kommt, drau-
Ren stehen, weil unsere Seele, von sulRen Gefiihlen eingelullt,
sich ,,fromm* in sich selbst versenkt. Stdndig missen wir die
Mahnung, ja die Warnung des Herrn beherzigen: ,,Wenn nun das
Licht in dir Finsternis ist, wie grof3 ist dann die Finsternis.” Und
unsere Bitte kann nur lauten:

Jesus, gib gesunde Augen,
Die was taugen,
Ruhre meine Augen an!
Denn das ist die groRte Plage,
/ Wenn am Tage
Man das Licht nicht sehen kann!
Chr. Fr. Richter

Es begegnen uns im Leben Menschen, denen wir anmerken, daf3
sie bewul3t in der geistig-gottlichen Welt leben, denen das Licht
im Herzen scheint und alle Finsternis vertreibt. Es sind Men-
schen, von denen wir lernen kdnnen, Menschen, die zu tun hat-
ten oder zu tun haben mit denselben No6ten, wie wir alle, die
aber innerlich nicht so verwirrt und beunruhigt werden wie an-
dere. lhr Herz bleibt reiner, klarer, freier und heller durch alle
Wechselfélle des Lebens hindurch. Sie lassen sich innerlich
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nicht so leicht erschittern, entmutigen und aufregen, obwohl
dieselben Sturme von Versuchung, Gefahr, Drohendem und L&-
stigem sie umwehen. Es ist ein Gebiet in ihrem Herzen, das ru-
hig bleibt. Sie stehen fest im Wahren der Lehre und des Glau-
bens und im Guten der Liebe und der Liebtatigkeit. Eine solche
Gestalt war der Denker SOren Kierkegaard. Er stand in heftigem
Kampf.. Die Kirche bek&mpfte ihn, Zeitungen schmahten ihn,
Witzblatter machten sich auf seine Kosten lustig. Aber dann
kam der Augenblick, da die Streitschriften und Kampflosungen
schwiegen, das ruhelose Herz zur Ruhe kam, in den verschlun-
genen Wegen seines Lebens sich die innere Richtung leuchtend
kund tat. Das war der Augenblick seines Sterbens. Da wurde
von Kierkegaard das erlebt, was der glaubensstarke Mann so
manchmal in dem Worte ,,Verklarung“ zusammengefalit hatte,
der Durchbruch der geistigen Welt in seinem irdischen Leben.
Davon wird berichtet: ,,Er strahlte mit einem erhabenen, seligen,
verklarten Glanz so daB es schien, als werde das ganze Zimmer
hell. Alles war in dem Lichtquell dieser Augen gesammelt: inni-
ge Liebe, selige, aufgeloste Wehmut, durchschauende Klarheit
und ein scherzendes Lé&cheln. Es war wie eine himmlische Of-
fenbarung.” In Kierkegaards Augen spiegelte sich das Licht der
Ewigkeit, denn sie waren gesund geworden. Er wufite um die
Wirklichkeit der geistigen Welt und lebte mit allen Fasern seines
Wesens in ihr. Er hat in seinem Leben und Sterben etwas erfah-
ren durfen von jenem erhabenen Wort des Herrn: ,,Selig sind,
die reinen Herzens sind, denn sie werden Gott schauen.*

,Das reine Herz* - das ist ja nur ein anderer Ausdruck fir das,
was der Herr das ,,Licht in dir“ nennt. Gott leuchtet und spiegelt
sich im reinen Herzen, einem von Liebe zu Ihm erfllten Herzen
wie die Sonne in einem klaren Wasserspiegel. Das ist der geisti-
ge, innere Mensch, in den Himmel zum Herrn hin aufgeschlos-
sen. Obwohl Gott das Allerverborgenste ist hier auf Erden, ob-
wohl Er der Mittelpunkt der Schépfung, ein unsichtbarer Mittel-
punkt, ist, wenn es auch heilt, dafl Er in einem unzugénglichen
Licht wohnt, so will Er sich doch nicht unbezeugt bei uns lassen.
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Er ist die Weisheit selber, ,,Er ist aber auch das Licht selbst, weil
Er die Sonne des Engelshimmels ist, welche den Verstand aller,
sowohl der Engel als auch der Menschen, erleuchtet. Denn wie
das Auge vom Lichte der natlrlichen Sonne, so wird der
Verstand vom Lichte der geistigen Sonne erleuchtet, und nicht
blol? erleuchtet, sondern auch mit Einsicht erflllt, weil dieses
Licht seinem Wesen nach Weisheit ist.”“ (WCR 59) Gewil3 weist
dieses Wort Swedenborgs hinaus Uber unser irdisches Leuen,
aber es wird doch auch hier schon Wahrheit. Wo das Herz rein
ist, lauter und klar, wo es sich dem géttlichen EinfluR 6ffnet, wo
die Wirbel unserer Leidenschaften sich auflésen und die trage
Dumpfheit des rein irdischen Ichs weicht, da werden wir reif da-
fiir, zu merken, daR Gott unter uns und in uns waltet. Wir warten
dann nicht auf Beweise und folgen nicht Beweisen, wollen Gott
nicht begreifen und kdnnen Ihn auch nicht begreifen, aber wir
erleben etwas wie ein Schauen Gottes.

In stillen, tiefen Stunden, an besonderer Stellen unseres Le-
bensweges, da ist es, als kdme die Gegenwart Gottes iber uns.
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UNSERE PFLICHT HEUTE

Trachtet am ersten nach dem Reiche Gottes und seiner Ge-
rechtigkeit, dann wird euch dies alles hinzugefligt werden
(Matth&us 6, 33).

Dies ist sicherlich eines der bekanntesten, zugleich aber auch ei-
nes der am meisten verkannten Worte unseres Herrn! Seine Tie-
fe und Allgemeingdiltigkeit fir den gesamten Bereich christli-
chen Glaubens wird nur von wenigen anderen Worten Jesu tber-
troffen. Emanuel Swedenborg hat es daher mehreren seiner in
gottlicher Erleuchtung verfaten Schriften, so den »Himmli-
schen Geheimnissen im Worte Gottes« als Leitsatz vorange-
stellt. Man konnte dieses Wort des Meisters geradezu als die
Summe des christlichen Glaubens bezeichnen.

Auf der anderen Seite haben es die Gegner des Christentums
wieder und wieder angeftihrt, um ihm Weltflucht und mangeln-
des soziales Verantwortungsbewul3tsein an einem Worte seines
Grinders nachzuweisen. Aber dem von der Wahrheit Erleuchte-
ten zeigt sich in Jesu Botschaft, wie sie in unserem Wort so mei-
sterhaft in der kirzesten, und doch unverkirzten Form zum
Ausdruck kommt, keine Spur von Weltflucht, kein Hauch einer
Aufforderung, weltliche Notwendigkeiten zu mif3achten und al-
lein nach dem Himmelreich zu trachten! Was Jesus lehrt, ist ein-
zig: ,,Trachtet am ersten, das hei3t vor allem anderen, nach dem
Reiche Gottes.” Es geht dem Herrn um die wahre, schépfungs-
gemale Rangordnung der Werte. Zuerst das eine, dann das an-
dere, zuerst das Reich Gottes, dann die irdischen Notwendigkei-
ten. Wenn der Meister in den vorhergehenden Versen immer
wieder sagt, sie sollten sich nicht Sorgen machen um das tagli-
che Brot, um die Notwendigkeiten des irdischen Lebens, so ist
er weit davon entfernt, ihnen zu empfehlen, die Hande in den
SchoR zu legen und darauf zu warten, daR der himmlische Vater
selbst sie kleide und ernéhre, ohne dal} sie ihr Teil dazu beitra-
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gen mufBten. Es ist gut, sich daran zu erinnern, dal} die Arbeit
dem Menschen schon vor dem Sundenfall, man ist versucht zu
sagen: nicht verordnet, sondern erlaubt, als Vorrecht verliehen
wurde. Der Herr will aber, dal3 den Jiingern die irdischen Not-
wendigkeiten an zweiter Stelle stehen und dal3 sie ihnen keine
»Sorgen” machen sollen: ,,Euer himmlischer Vater weil} ja, daf3
ihr dies alles bedirfet.” Wer bei allem, besonders auch bei seiner
taglichen Arbeit, ,,am ersten nach dem Reiche Gottes trachtet™,
dem werden die irdischen Notwendigkeiten ,,hinzugetan* wer-
den, das heilt ohne innere Not und Pein als Frucht gern voll-
brachter Arbeit in den Schol? fallen. Wer nach dem Reich Gottes
trachtet, so wie es der Herr versteht, der arbeitet gern, wer gern
arbeitet, arbeitet schopferisch, er braucht sich um den Erfolg und
um den irdischen Lohn keine Sorge zu machen. Das mag etwas
allzu vereinfacht klingen, aber durchdenkt man diese Lebensre-
gel genau, vor allem den Vordersatz ,,wer nach dem Reich Got-
tes trachtet, wie der Herr es versteht”, so wird man zugeben
massen, daB sie stimmt und durch die scheinbaren ,,Ausnahmen
von der Regel” nur bestatigt wird.

Aber die Marxisten hatten und haben mit ihrem Vorwurf der
Weltflucht des Christentums gar nicht so unrecht, wie es auf den
ersten Blick scheinen konnte. Haben nicht die christlichen Kir-
chen bis in die neueste Zeit hinein die Botschaft des Herrn tber
die wahre Rangordnung der Werte immer wieder mif3verstanden
und verfalscht, als laute sie: ,, Trachtet allein nach dem Reiche
Gottes, betrachtet alles andere, alles Irdische als wertlos, ja
schéadlich!?* War nicht die Gleichgltigkeit, ja Gewissenlosig-
keit weiter christlicher Kreise gegenuber dem Elend des mit dem
Maschinenzeitalter heraufkommenden Proletariats der unmittel-
bare Anlal flir den Protest von seiten Karl Marx und seiner
Freunde? Und hielten es nicht die christlichen Kirchen tatsach-
lich - von rihmlichen, aber leider wenigen Ausnahmen einzel-
ner Theologen und Laien abgesehen stets mit den besitzenden
Standen? Fuhlten sich die Kirchen nicht berufen, fir die altiber-
kommene ,,Ordnung*, in der es neben den Wohlhabenden und
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Reichen immer auch die Armen und Armsten gegeben hat, ein-
zutreten? Und diente ihnen dazu nicht auch immer wieder unser
Textwort als Beglaubigung: ,, Trachtet am ersten nach dem Rei-
che Gottes*?

Freilich kann man auch Griinde anfuhren, die das Versagen der
Kirchen im Zeitalter der sozialen Reformen verstandlich er-
scheinen lassen und jedenfalls teilweise entschuldigen: man muf
sich namlich nur einmal fragen, woher die Kirchen ihre haupt-
séchlichen Argumente bezogen fur eine derartige Einstellung zu
den drangenden NOten des heraufkommenden vierten Standes,
flr eine derart verzerrte Auslegung der Worte des Herrn. Sie
fanden sie vor allem in gewissen Stellen der Paulusbriefe, die
man in ihrer Zeitbedingtheit nicht durchschaute. Man hat dabei
nicht nur an das bekannte und in verhdngnisvoller Weise vor al-
lem vom deutschen Protestantismus verstandene Pauluswort zu
denken: Jedermann sei untertan den Obrigkeiten, die Gewalt
uber ihn haben; denn es ist keine Obrigkeit auf3er von Gott. Die
bestehenden Obrigkeiten sind von Gott verordnet.” (Rém. 13, 1)
Heute weil3 auch der deutsche Protestantismus, dal® man solche
Worte des Paulus nicht absolut setzen darf, weil das unter ge-
wissen Umstanden bedeuten kann, dem Satan willfahrig werden.
Aber die Verfechter der alten sozialen ,,Ordnung®, in der fir die
neu entstehende Klasse der Industriearbeiter einfach kein men-
schenwaurdiger Platz war, bezogen ihre Argumente noch aus je-
nen anderen Partien der Paulischen Briefe, in denen der Apostel
das soziale System seiner Zeit trotz der damit verbundenen kras-
sen Ungerechtigkeit, ja Unmenschlichkeit als unabanderlich und
gottgewollt hinnimmt. So hatte bekanntlich der Apostel den Phi-
lemonbrief nur geschrieben, um dem entladenen, durch ihn zum
Christentum bekehrten Sklaven Onesimus den Weg zuriick zu
seinem Herren Philemon, ebenfalls seinem ,,geistlichen Kinde®,
zu ebnen. Wenn nun Paulus, dessen Wort man ja auch sonst dem
Wort des Herrn gleich- oder gar uberordnete, die soziale Ord-
nung seiner Zeit trotz all ihrer Unmenschlichkeit anerkannte,
warum sollte dann die Kirche des 19. Jahrhunderts sich gegen
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die vermeintlich viel menschlichere Ordnung ihrer Zeit erheben
und sich auf die Seite derer stellen, die dagegen revoltierten?
Paulus steht den Vertretern eines salzlos gewordenen Christen-
tums gegeniiber jedoch ungleich gerechtfertigter da, denn er war
zutiefst davon Uberzeugt, daR es sich gar nicht mehr verlohne, an
der bestehenden Weltordnung noch das geringste zu dndern, sei-
ne besten Kréfte daran zu verschwenden, daja doch der Morgen
einer ganz neuen Weltordnung und das Ende der bestehenden
Welt unmittelbar vor der Tdr stiinden. Fur Paulus war, was etwa
80 Jahre nach ihm der Verfasser des zweiten Petrusbriefes den
Zweiflern seiner Tage entgegenhielt, noch felsenfeste Gewil3-
heit, deren Verwirklichung er té&glich, ja stindlich erwartete:
,Wir erwarten nach Seiner VerheiBung neue Himmel und eine
neue Erde, in denen Gerechtigkeit wohnt.” (2. Petrus 3, 13) Er-
wartet man aber auf diese Weise das unmittelbare Eingreifen
Gottes, so darf man wirklich fragen, ob es dann noch einen Sinn
hat, Kraft und Zeit an die Anderung der bestehenden, bereits
vom Untergang gezeichneten Weltordnung zu verschwenden.
Wird denn ein Hausbesitzer an seinem bereits fur den Abbruch
vorgesehenen Hause noch tiefgreifende Reparaturen oder Um-
bauten vornehmen? Die Christen des 19. Jahrhunderts aber hat-
ten diese Entschuldigung fur ihre Haltung gegentber der sozia-
len Not keineswegs! An ein baldiges Weitende glaubten sie
durchaus nicht mehr, und auch die heutigen Christen kdnnten
sich mit nichts entschuldigen, wenn sie etwa noch auf der Seite
offenkundiger sozialer und menschlicher - und das bedeutet zu-
gleich: politischer erfunden wirden.

Wir sind uns nun klar: Der Herr hat mit Seinem Wort nie und
nimmer der Weltflucht und sozialen Gleichgultigkeit VVorschub
leisten wollen. Nur christlicher Unglaube, nur krasser religioser
Egoismus konnte eine derartige Verdrehung bewerkstelligen!
Wie konnte der Christ gegenliber der Not seines Bruders einfach
die Hande in den Schol3 legen dirfen und sagen: es ist Gottes
Wille?! Damit kommen wir zu einem anderen, wichtigen Ge-
sichtspunkt. Immer wieder haben Christen das Gebot des Herrn,
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zuerst nach dem Gottesreich zu trachten, als Aufforderung mif3-
verstanden, sich weniger um den Mitmenschen zu kiimmern,
vielmehr mit aller Kraft danach zu trachten, auf dem ,,schmalen
Wege“ und durch die ,,enge Pforte” Einlall ins Himmelreich zu
erlangen. Als ob irgend jemand sich auf dem schmalen Wege
uberhaupt halten und sich mit einem so grof3en Gepéck von reli-
gitser Selbstsucht auf dem Buckel durch die enge Pforte Zwan-
gen konnte! Einer der wichtigsten Griinde dafir, daB Jesu Forde-
rung, zuerst nach dem Reiche Gottes zu trachten, in dieser Wei-
se miRverstanden werden konnte, liegt darin, daf3 die christliche
Kirche keine deutliche Vorstellung davon hegte, was Reich Got-
tes eigentlich ist. Da man allgemein der Meinung war und offi-
ziell lehrte, das Dasein der Seligen im Reiche Gottes sei aus-
schlieBlich dem Lobe und der unausgesetzten Anbetung Gottes
gewidmet, so verbannte man aus der Lehre vom Gottesreich ge-
rade das, was allein geeignet ist, das Zusammensein menschli-
cher Wesen zu jener Gemeinschaft werden zu lassen, von der
der Herr so haufig im Evangelium spricht, namlich des gegen-
seitigen Liebesdienstes des Bruders am Bruder. Gustav Regler
beschreibt in seinem Buche »Das Ohr des Malchus« ein dafir
tief bezeichnendes Erlebnis aus seiner Kindheit: In seiner Saar-
brickener Heimat pflegte am Fronleichnamsfest ein gemeinsa-
mer Kniefall mit einem KanonenschulR er6ffnet und beschlossen
zu werden. Zusammen mit den Eltern und GrolReltern wohnt er
am Fenster des Hauses den Ereignissen bei. Die Mutter erklért.
»Als es zum ersten Mal Uber das Tal dréhnte, kniete Mutter so-
fort nieder und zog mich mit sich; sie nahm meine Hand und
machte mit ihr ein Kreuzeszeichen iber meine Brust.,Jetzt kniet
die ganze Stadt4sagte sie singend. Ich fiihlte einen Schauer mei-
nen Ricken hinunterlaufen; etwas Unheimliches geschah. Zur
Seite sehend, stellte ich fest, daf auch die GroReltern hinter der
Fensterbank knieten. Wir taten alle dasselbe, aber alle waren mir
erschreckend fremd, denn keiner sah den anderen an. Ich hatte
Angst, da tonte ein neuer Kanonenschuf3, und alle standen wie-
der auf. Es war das grofite Erlebnis der Gemeinde: eine Einheit
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schwemmte ber uns wie eine warme Flut; gleichzeitig machte
sie jeden einsam, es war nichts, worliber man sich freuen konn-
te.” Die vielfach herrschende Auffassung vom Gottesdienst, wie
sie Regler hier exemplarisch beschreibt, vereinzelte den Men-
schen, der Herr aber lehrt wieder und wieder, daf es im Reiche
Gottes nur eine einzige Art von Rang und von Gerechtigkeit
gibt: den Dienst des Bruders am Bruder. ,,Wer unter euch will
grof3 sein, der soll euer Diener sein, wer unter euch der Erste
sein will, der sei euer Knecht.”“ Welch ein Irrtum, darin nur eine
Regel fir die irdische Vorbereitungszeit zum Reiche Gottes zu
erblicken! In Gottes Schule lernt man nicht Dinge, die man im
spateren, im ewigen Leben nicht brauchen konnte! Und steckt
dahinter nicht der Lohngedanke, namlich, dafl man sich durch
den Dienst auf Erden die himmlische Herrschaft an der Seite
Christi verdienen kénne? Erst durch Emanuel Swedenborg wur-
de diese deutliche Lehre des Herrn iber das Wesen Seines Rei-
ches in der neuen Offenbarung tber die Himmel und ihr Gegen-
bild, die Hollen, ins volle Licht gertickt. Nun erst wissen wir
eindeutig, was wir uns unter dem Gottesreich vorzustellen ha-
ben: nédmlich die vollkommene Gemeinschaft derer, die in und
aus Gott leben, der einzigen Quelle aller Liebe und alles Lebens;
die vollkommene Gemeinschaft derer, die die empfangene Liebe
und das aufgenommene Leben in der Auspragung ihrer eigenen
individuellen Besonderheit an ihre Mitbriider und -Schwestern
weitergeben. Diese Gemeinschaft des vollkommenen Dienstes,
der den Dienenden zur hdchsten Menschenwirde emporhebt, ja
der den Menschen Uberhaupt erst zum Menschen macht, meint
auch der Herr mit jenen meist wenig beachteten Worten, die Er
dem Hauptsatz ,,trachtet am ersten nach dem Reiche Gottes* an-
flgt: ,,und nach seiner Gerechtigkeit.”

Die Reich-Gottes-Gerechtigkeit besteht nicht darin, dall man
beim Eingang den richtigen Eintrittsschein vorzuweisen hat, et-
wa die Mitgliedschaft zur einen oder anderen Kirche samt zuge-
horiger ,,Frommigkeit“ oder eine Liste vermeintlich guter Wer-
ke. Die Reich-Gottes-Gerechtigkeit besteht allein und aus-
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schlielich darin, daR man das Gesetz des gegenseitigen Dien-
stes zu seinem eigenen Gesetz gemacht hat: ,,Ihr wisset”, so sagt
der Herr zu den, Jiingern, als sie tUber den mdtterlichen Egois-
mus der Zebedaiden-Mutter empdrt sind, ,,daf} die Firsten der
Volker herrschen uber sie und die Grof3en Gewalt Uben (ber sie.
So soll es nicht sein unter euch, sondern wer unter euch will
grol3 sein, der soll euer Diener sein, wer unter euch der Erste
sein will, der sei euer Knecht.” (Matth. 20, 26f und 0Ofter)

Was heil3t das nun alles heute, an der Schwelle eines ganz neuen
Zeitalters, das man nach seiner im Letzten, Materiellen, am
deutlichsten hervortretenden Eigenart das Atomzeitalter nennt,
das aber im Inneren fir den geistig Klarsichtigen identisch ist
mit jenem Zeitalter der neuen Kirche des Herrn, dessen Kiinder
Emanuel Swedenborg war? Welches ist unsere erste Pflicht an
der Schwelle dieses neuen Zeitalters? Im Kern kann diese Pflicht
nichts anderes sein, als das, was schon immer die erste Pflicht
des Christen war - oder hatte sein sollen. Aber sie kann im neu-
en Zeitalter neu begriffen, dringlicher gestellt und auf &uRerlich
andere Weise erfillt werden.

Die Welt entwickelt sich, verglichen mit der Langsamkeit friihe-
rer geschichtlicher Entwicklungen, mit unwahrscheinlicher
Schnelligkeit zu einer wirtschaftlichen, politischen und kulturel-
len Einheit. Man spricht heute im politischen Bereich viel von
der Interdependenz der Volker, das heillt man weily um die ge-
genseitige Abhangigkeit der einzelnen Volker der ganzen Welt.
Eine solche gegenseitige Abhangigkeit besteht heute nicht mehr
allein zwischen einem Teil der Volker, sondern - und das ist ja
gerade unser Problem - zwischen allen Vélkern, gleichgultig, zu
welcher Gruppe sie zdhlen. Wenn heute irgendwo in der Welt
eine Not herrscht, eine Hungersnot oder eine politische oder gei-
stige Not, so beriihrt das in kirzester Zeit alle anderen Volker
der Erde, auch jene, die selber ,,weit vom SchuR* sind. Wir ha-
ben das in den letzten Jahrzehnten an vielen Beispielen und im
wachsenden Malie erlebt. Und diese Interdependenz wird, je
weiter wir in das Atomzeitalter eintreten, nur um so gréRer wer-
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den. Friher konnten in Indien oder China Millionen Menschen
Hungers sterben, wir erfuhren davon in Europa nichts. Heute
tragen Telegraf, Bildtelegraf und Radio (und Fernsehen) die
Nachricht dieser Not in Sekundenschnelle um den ganzen Erd-
ball. Es geht deshalb heute nicht mehr an, nur fir sich selbst und
die Seinen und nur fir sein eigenes sogenanntes Seelenheil zu
sorgen. Emanuel Swedenborg hat ber die Né&chstenliebe im
neuen christlichen Zeitalter gesagt: ,,Jedes Besondere lebt aus
dem Gemeinsamen, jedes Einzelne lebt aus dem Allgemeinen.
Das ist die Lage aller im Himmel und auf Erden, daR sie in Ge-
meinschaft leben und dafll es ohne Gemeinschaft kein Leben
gibt. Jeder Mensch ist der Nachste, der geliebt werden soll, je-
doch nach der Beschaffenheit seines Guten. Der Mensch ist
nicht um seiner selbst willen, sondern um Anderer willen gebo-
ren, das hei3t nicht um sich allein, sondern den anderen zu le-
ben, sonst gabe es gar keine zusammenhangende Gesellschaft,
noch irgend etwas Gutes in ihr. Aber nicht nur der Mensch in
der Einzahl ist unser N&chster, sondern auch der Mensch in der
Mehrzahl, das heilt die kleinere und groRere Gesellschaft,
schlielflich das Vaterland und in noch héherer Hinsicht das
Reich Gottes, im allerhdchsten Sinne aber der Herr. Diese auf-
steigenden Grade sind wie die Sprossen einer Leiter, auf deren
Gipfel der Herr steht. Er ist alles in allem Seines Reiches. So
verbindet sich die Liebe zum Herrn mit der Liebe zum N&ch-
sten.” (NJ 84 ff) ,,.Die Liebe zum Reiche des Herrn ist die Nach-
stenliebe in ihrer Fille. Wer das Reich des Herrn liebt, liebt
nicht nur den Herrn Gber alles, sondern auch ,den Né&chsten wie
sich selbst*, denn die Liebe zum Herrn ist die allumfassende
Liebe, sie ist in allem und jedem des geistigen Lebens und von
daher in allem und jedem des natirlicher. Lebens. Diese Liebe
hat ihren Sitz im Obersten des Menschen und dies Oberste flief3t
in das Untere ein und belebt es, so wie das Wollen in alles und
jedes der Absichten und von daher der Handlungen einflieRt und
sie belebt. Deshalb sagte der Herr: »Suchet zuerst das Reich Got-
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tes und seine Gerechtigkeit, so wird euch dies alles hinzugege-
ben werden.” (WCR 416) /

Wir kénnen dem heute hinzufligen: es ist seit Swedenborgs Ta-
gen immer deutlicher geworden, dal auch die Vaterlandsliebe
im alten Sinne nicht mehr ausreicht, sondern dafl die ganze
Menschheit mit all ihren Vaterlandern in noch héherem Sinne
unser Né&chster ist, um dessen Wohl wir uns zu kiimmern haben.
Alle Menschen, so sagt uns Swedenborg wieder und wieder,
sind fiir den Himmel geschaffen, das heil3t fir das Reich Gottes.
Man kann seinen Egoismus also nicht bemanteln, indem man
sagt: Christen sind etwas Besonderes, sie haben sich um das
Wohl und Wehe der Christenheit zu kiimmern und um die ande-
ren VOlker nur insoweit, als sie sich von uns zum Christentum
bekehren lassen. Wir werden heute auf eine sehr handgreifliche
Weise belehrt, wie egoistisch diese Einstellung ist, daf namlich
auch das Wohl der Christenheit abhéngig ist vom Wohl der gan-
zen Menschheit. Arnold Toynbee, der britische Historiker und
Philosoph, bat in seinen historischen Analysen hingewiesen auf
die verhdngnisvolle Erbschaft der Intoleranz, die das Christen-
tum antrat, indem es das Alte Testament ubernahm und, so fu-
gen wir von unserer Sicht aus als sehr wesentlich hinzu: wortlich
auslegte. Im Alten Testament erscheint Ein Volk als das ,,auser-
wahlte.” Das Christentum hat diese vermeintliche Vorzugsstel-
lung unbesehen einfach auf die christliche Kirche, ja oftmals so-
gar auf bestimmte, ,,allein seligmachende* unter allen anderen
kirchlichen Kdrperschaften, tbertragen. Alle anderen Religionen
oder ,,Unglaubigen* (wer zieht die Grenzen, wer entscheidet
uber Glaubig und Unglaubig?!) hélt man dann fur Spreu oder
Abfall, von Gott flir nichts geachtet, wenn es sich darum han-
delt, Seinem ,,Auserwahlten* die Vorzugsstellung zu erhalten.
Heute ist es notwendig, dal} wir mit dem Gedanken einer wahr-
haft allumfassenden Liebe Ernst machen. Swedenborg war ge-
wil3 der erste Denker, der diesen Gedanken in allen seinen Kon-
sequenzen dargelegt und zu einem Grundsatz des durch ihn in
gottlichem Auftrag neu formulierten Glaubens erhoben hat. Gott
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liebt alle Menschen, beruft alle Menschen zu Seinem Reich, kei-
neswegs nur die Christen oder jene, die sich wéhrend ihres irdi-
schen Lebens durch Missionare des Christentums bekehren lie-
Ren. Alle Religionen sind Wege zu Gott. Es kommt nur darauf
an, dafl} die Menschen diese Wege auch wirklich beschreiten. Al-
le Religionen enthalten die Forderungen, deren Erflllung den
Menschen vorbereitet zur Aufnahme des Einen Gottes Himmels
und der Erden: Gottesverehrung, Abkehr vom Bosen, Nachsten-
liebe. In der anderen Welt erkennt ein jeder, der den Weg seiner
angestammten Religion mit Ernst und Hingabe beschritten hat,
die hohere Wahrheit des Herrn an, wie sie in jener Welt, frei von
allen Schlacken des irdischen Kirchenglaubens besteht. Auch
diese Auffassung enthalt selbstverstandlich eine Wertung, stellt
sie doch die Lehre Christi in ihrer reinen Form, wie sie der
Menschheit in der »Himmlischen Lehre des Neuen Jerusalem«
zu Beginn des neuen Zeitalters vom Herrn durch Swedenborg
vermittelt wurde, an die Spitze aller Religionen. Diese Wertung
aber erlaubt gleichwohl eine wirkliche und nicht nur scheinbare
Toleranz, genauer besehen, Gberblrdet sie uns sogar nur grofliere
Pflichten: wir, die das Ziel schon hier und jetzt kennen, haben
keine Entschuldigung fir irgendeine Lauheit, ,,von jedem, dem
viel gegeben ist, wird viel gefordert werden, und dem man viel
anvertraut hat, von dem wird man desto mehr verlangen.* (Luk.
12,48) |/

Beim Einzelnen mu es beginnen, zu einer grundlegenden Er-
neuerung des Lebens mufl} es fuhren. Eine ganz neue An des
Denkens und Reagierens auf die Note und Sorgen unserer Mit-
menschen in allen Teilen der Welt mu3 an die Stelle der alten,
engherzigen Nationalismen treten - was keineswegs bedeutet,
daR die Vaterlandsliebe der Vergangenheit angehoért, sondern
nur, dal3 sie eingeordnet werden muf} in die hoheren Zusam-
menh&nge. Wenn es bei Swedenborg heil3t: ,,Jene, die das Vater-
land lieben und aus Wohlwollen ihm wohltun, lieben nach dem
Tode das Reich des Herrn, weil dieses dort das Vaterland ist*, so
sehen wir heute, worauf die Betonung liegt, namlich darauf, daf}
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man, wie Swedenborg nicht mide wird hervorzuheben, wirklich
nur das Gute seines Vaterlandes liebt, sein Boses aber aus Liebe
bekdmpft. Wahre Vaterlandsliebe kann heute weniger denn je
auf Kosten des Wohls der anderen Vaterlander verwirklicht
werden, denn alle Vaterlander sind auf Gedeih und Verderb auf-
einander angewiesen. Das Wohl des eigenen Vaterlandes, das
wird nun immer deutlicher werden, je wie wir fortschreiten im
neuen Zeitalter, 1aRt sich nur als Bestandteil und auf dem Wege
uber eine allumfassende Menschheitsliebe fordern. Schon jetzt
zeigt sich, dal die wohlhabenden Staaten nichts besseres fiir die
Erhaltung ihres Wohlstandes tun kdénnen, als daR sie von ihrem
Reichtum abgeben zur Forderung der sogenannten unterentwik-
kelten Lander. Noch scheint die Haupttriebfeder dieses Tuns die
Selbstsucht, der nackte Selbsterhaltungstrieb zu sein. Aber das
kann sich andern. Wirkliche Einsicht, echte Bruderliebe, kdnnen
mehr und mehr an die Stelle treten, und hier ist es, wo die Rolle
des einzelnen Christen beginnt! ,,.Der Kosmos ist nicht abge-
schlossen und als ,fertig4einigen Sachbearbeitern und Amtsver-
waltern Ubergeben, sondern die Schopfung erweist sich als ein
Wachstumsprozel3, der weiter geht. In ihm ist der Mensch als
Mitarbeiter Gottes berufen, den Schol? der Schopfung gleichzei-
tig zu hegen, zu schiitzen vor unreiner Enthillung, vor verbote-
nen Eingriffen, wie ihn, in Prozessen der ,Geburt4 zu erschlie-
Ren zu neuem Wachstum, dem ,neuen Himmel und der neuen
Erde4zu. Diese Mitarbeit des Menschen in der Schopfung kann
vor jeglicher Hybris nur gefeit werden durch ein Leben in der
Erfahrung der Maxime ,Wir mit Gott4 statt ,Gott mit uns4 ,Wir
mit Gott4bedeutet das riickhaltlose Bekenntnis zur Kommunika-
tion mit allen Menschen, in denen Gott auf uns zukommt; Chri-
stus, unser Bruder. Die Grunderfahrung dieser Kommunikation
macht das Leben der Person zwar schwerer, hérter, geféhrlicher,
als ein Leben im grofen Nein; es macht dieses Leben aber
gleichzeitig ,leichter4 ja unbefangen, froh, heiter und offen. In
eben dieser unserer Zeit beginnt die grof’e Auseinandersetzung
zwischen den Menschen einer letzten Angst und denen eines
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letzten Vertrauens. Quer durch alle Fronten hindurch.” (Fried-
rich Heer)

,Am ersten nach dem Reiche Gottes und seiner Gerechtigkeit
trachten®, heil3t also heute: in jedem Menschen auf der ganzen
weiten Erde, ungeachtet seiner volkischen, rassischen, ideologi-
schen oder religiésen Zugehorigkeit, den potentiellen Mitbirger
im Gottesreich sehen und dazu mitzuhelfen, dal3 er es werden
kann, so wie er ja schon jetzt und hier ein gleichberechtigter
Mitbdrger der einen, gemeinsamen Erde ist. Es heil3t ferner: al-
les tun zum allgemeinen Besten, auf dal die Erde immer voll-
kommener eine der ,Pflanzschulen des Himmels* sein kann.
Werden solch heiligem Streben zur Erneuerung nicht ,alle tibri-
gen Dinge<’, alle irdischen Notwendigkeiten, ,,hinzugetan wer-
den®, also auch der Friede, unsere dringendste Notwendigkeit?
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DIESSEITS UND JENSEITS

Es wirdnichtjeder, der zu mir sagt: Herr, Herr, ins Reich
der Himmel kommen, sondern der den Willen tut meines Va-
ters in den Himmeln (Matth. 7, 21).

»In der Christenheit ist unbekannt, da® Himmel und Hélle aus
dem menschlichen Geschlecht sind. Man glaubt, die Engel seien
von Anbeginn erschaffen, und daher stamme der Himmel. Und:
der Teufel oder Satan sei ein Engel des Lichts gewesen; weil er
sich aber emporte, sei er mit seiner Rotte hinabgestoRen worden,
und daher stamme die Holle. Die Engel wundern sich gar sehr,
daB in der Christenheit ein solcher Glaube herrscht, und sie
wundern sich noch mehr dariiber, da man nichts vom Himmel
weil3, der doch ein Hauptpunkt der Lehre in der Kirche ist. Ich
soll aus ihrem Munde versichern, dal3 im ganzen Himmel nicht
ein einziger Engel ist, der von Anbeginn erschaffen, noch in der
Holle irgend ein Teufel, der als Engel des Lichts erschaffen und
hinabgestolRen worden ware. Alle, sowohl im Himmel als auch
in der Holle, sind aus dem menschlichen Geschlecht, im Himmel
diejenigen, die in der Welt in himmlischem Lieben und Glauben
gelebt, in der Holle diejenigen, die in hollischem Lieben und
Glauben gelebt hatten.” (HH 311)

Die Tatsache, da Himmel und Hoélle von Menschen aller Erden
bevolkert werden, wird mit dem Wesen des Menschen begrin-
det. Der Mensch ist so geschaffen, dal er nicht sterben kann.
»ES sind zwei F&higkeiten vom Herrn beim Menschen. Die eine:
der Mensch kann einsehen, was wahr und gut ist. Diese Fahig-
keit heillt Vernunft, sie ist eine Fahigkeit seines Verstandes. Die
andere: er kann das Wahre und Gute tun. Diese F&higkeit heif3t
die Freiheit, sie ist eine Fahigkeit seines Willens. In diesen bei-
den F&higkeiten ist der Herr bei jedem Menschen, sie sind die
Wohnung des Herrn im Menschengeschlecht, und daher kommt,
dal? der Mensch in Ewigkeit fortlebt.” (LW 240)
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Wohl kann der Mensch die Ewigkeit leugnen. Niemand kann ihn
zwingen einzusehen, was gut und wahr ist, und ebenso wenig
kann er gezwungen werden, danach zu handeln. Aus irdischem,
rein naturlichem Denken, mit einer materiellen Wissenschaft
lait sich die Tatsache der Ewigkeit nicht nachweisen. Wer die
Ewigkeit leugnet, erlebt nach dem Tode des Korpers die Enttau-
schung, dal’ er weiterlebt. Tatsdchlich gibt es Menschen in der
anderen Welt, die nicht glauben, daR sie gestorben sind. Sie
kdnnen erst nach und nach davon tberzeugt werden, daR sie in
einer anderen Welt leben.

Wir hier in der irdischen Welt denken meist, die Ewigkeit und
das Jenseits sei etwas, was irgend wann einmal kommt - oder
auch nicht, etwas, das jedenfalls in weiter Ferne, in unbestimm-
ter Zukunft liege. Besonders in jungen Jahren fihlt sich kaum
einer gedrungen, sich Uber die Ewigkeit und Uber das Jenseits
Gedanken zu machen. Die irdische Welt ist dann noch so groRB,
so weit und verlockend, daR es ganz abwegig erscheint, sich mit
Dingen abzugeben, die in so weiter Ferne liegen. In der natirli-
chen Welt ist unser Bewul3tsein auf diese Welt beschrankt. Da-
her stammt das Gefiihl des Getrenntseins vom Jenseits. ,,Alle
Menschen in der Welt denken aus der Vorstellung des Raumes.
Deshalb haben sie keine andere Wahrnehmung, als ob die Holle
in weiter Entfernung vom Menschen sei, ebenso der Himmel.
Allein die Sache verhalt sich anders. Holle und Himmel sind na-
he beim Menschen, ja im Menschen. Jeder kommt nach dem
Tode in die Holle oder in den Himmel, in welchen er in der Welt
war. Dann aber andert sich sein Bewuftsein. Die Holle und der
Himmel, die in der Welt nicht wahrgenommen wurden, werden
jetzt wahrnehmbar, der Himmel voll von Glickseligkeit, die
Holle voll von Unglickseligkeit. (HG 919)

Wenn aber Himmel und Holle im Menschen sind, also bereits im
Erdenleben vorhanden und nicht erst kommend, dann mussen
beide schon auf der Erde erkennbar sein. Das sagen die Worte:
,Die Holle ist das Bdse beim Menschen. Denn ob man sagt, das
Bose oder die Holle, ist einerlei.”
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Aus dieser Tatsache ergibt sich eine Folgerung, die bisher wenig
beachtet wurde und kaum bekannt war: ,Weil der Mensch der
Urheber seines Bosen ist, so ist auch er es, der sich selbst in die
Holle bringt, und nicht der Herr. Der Herr ist weit davon ent-
fernt, einen Menschen in die Holle zu flhren, vielmehr befreit
Er den Menschen von der Hoélle, soweit der Mensch nicht im
Bosen sein will und darin zu sein liebt. Alles, was zum Willen
und zur Liebe des Menschen gehort, bleibt ihm nach dem Tode.
Wer das Bose will und liebt in der Welt, der will und liebt es
auch im anderen Leben und lait sich dann nicht mehr davon ab-
bringen. Der Mensch, der im Bdsen ist, ist an die Holle gekettet
und ist wirklich seinem Geiste nach darin. Er wiinscht nach sei-
nem Tode nichts sehnlicher als dort zu sein, wo sein Boses ist.
Deshalb sturzt sich der Mensch nach dem Tode selber in die
Holle.” (HH 547)

Aber selbst wenn wir uns dessen bewuft sind, dal? das Bose aus
dem eigenen Herzen und Gemut stammt, bleibt die Schwierig-
keit, im ,,Inneren“ oder im ,,Geist” etwas Wesenhaftes zu sehen.
Diese Schwierigkeit hat ihre Ursache im natirlichen Denken,
das an die Vorstellung des Raumes gebunden ist. Diese Schwie-
rigkeit wird wesentlich behoben, sobald man weil, dafl} Geist die
eigentliche Substanz ist: ,,Das Universum ist im allgemeinen in
zwei Welten abgeteilt, eine geistige und eine natirliche. In der
geistigen Welt sind die Engel und Geister, in der nattrlichen die
Menschen. Diese beiden Welten sind einander vollig &hnlich in
der &uReren Gestalt. Der inneren Gestalt nach sind sie hingegen
ganz verschieden. Die Menschen in der geistigen Welt, welche
Engel und Geister heilRen, sind geistig, sie denkeri und reden
geistig. Die Menschen in der nattrlichen Welt sind naturlich, sie
denken und reden natirlich. Das geistige Reden und Denken hat
mit dem natdrlichen Reden und Denken nichts gemeinsam.*
(LW 163)

So verschieden nun diese beiden Welten ihrem Wesen nach auch
sind, so sind sie doch derart eng mit einander verbunden, daR die
eine nicht ohne die andere sein kann. Die beiden Welten verhal-
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ten sich zueinander wie Seele und Korper. ,,Die geistige Welt
flieBt in die natirliche ein, wie die Ursache in die Wirkung. Wer
da meint, dal3 die natirliche Warme ihre Triebe (in der Natur)
hervorbringe, téuscht sich sehr, denn es findet wohl ein Einfluf3
der geistigen in die natdrliche, nicht aber ein EinfluR der natirli-
chen in die geistige Welt statt. Nichts in der nattrlichen Welt
entsteht ohne einen EinflulR aus der geistigen Welt. Das Naturli-
che entsteht und besteht nur aus dem Geistigen.” (HH 567)

Der Mensch lebt schon jetzt in der geistigen Welt, obgleich er
sich dessen nicht bewul3t ist. Wenn der Korper stirbt, wird unser
BewulRtsein frei fur die geistige Welt. Dann erfassen wir die gei-
stige Welt unmittelbar durch den geistigen Korper. Dieser ist der
geistigen Welt angepaft. Kurz nach dem Ableben des irdischen
Kdrpers erwacht der Mensch in der anderen Welt zum Bewul3t-
sein. Der Ubergang ist wie ein sanfter Schlaf. Das Erwachen
wird von Menschen betreut, deren Freude es ist, Neuankémm-
linge in der anderen Welt zu begrufRen und einzufuhren. Keiner
aber geht als vollkommener Mensch in die andere Welt hintber.
Es gibt solche, die in der irdischen Welt nicht zur geistigen Ent-
wicklung kamen, aber sich nicht gegen sie straubten. Sie haben
nach ihrem Hinschiede noch die Entscheidung zu treffen. Die
Besten sind sich bewuR3t, da sich in ithrem Gemlit vieles findet,
das sie nicht mit in den Himmel nehmen kdnnen. Die Schlimm-
sten dagegen haben noch hofliche Umgangsformen, die sie ihren
eigenen Zwecken dienstbar machten, die aber mit ihrem Wesen
nicht Gbereinstimmen. In der anderen Welt wird der Charakter
des Menschen eindeutig und klar herausgestellt. Hier fallt die
endgultige Entscheidung. Das oberste Gesetz kommt hier zur
vollen Geltung: der Mensch ist nur das, was er seinem Inneren
nach ist, und auch seine Umgebung in der geistigen Welt richtet
sich nach seinem Inneren. Hier herrscht vollkommene Entspre-
chung zwischen dem Inneren und dem AuReren.

Freilich kommt der Mensch nach seinem Ableben nicht sofort in
den Himmel oder in die Holle. Er kénnte weder hier noch dort
uberhaupt atmen, denn in der geistigen Welt findet er vollig an-
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dere Lebensbedingungen vor, in die er sich nur langsam hinein-
finden, in die er nur langsam hineinwachsen kann. ,Jeder
Mensch kommt nach dem Tode zuerst in die Geisterwelt, welche
in der Mitte zwischen Himmel und Hoélle ist. Hier bringt er seine
Zeiten oder Zustande zu und wird seinem Leben gemaR entwe-
der zum Himmel oder zur Holle vorbereitet. So lange er in die-
ser Welt weilt, heil3t er ein Geist. Wer aus dieser Welt erhoben
ist in den Himmel, heif3t ein Engel, wer, sich hingegen in die
Holle stirzt, heilt Satan oder Teufel. Wer zum Himmel zuberei-
tet wird, hei8t ein Engel-Geist, wer zur Holle zubereitet wird,
ein hollischer Geist. Alle Geister in der Geisterwelt sind mit Er-
denmenschen zusammen, weil die Menschen dem Inwendigen
ihres Gemdtes nach in gleicher Weise zwischen Himmel und
Holle sind. Durch jene Geister haben sie Gemeinschaft mit dem
Himmel oder mit der Hélle, je nach ihrem Leben Die Geister-
welt ist etwas anderes als die geistige Welt: diese umfalit die
Geisterwelt, den Himmel und die Hoélle.* (LW 140) In dieser
groRen Eingangshalle zur geistigen Welt, die Welt der Geister
oder Geisterwelt genannt, vollzieht sich die Anpassung des
Menschen an seine eigentliche, innere Welt, die jetzt gleichzei-
tig seine &ulere wird. Die Anpassung geschieht allmahlich und
in Stufen. Durch Wiedersehen mit Freunden und Verwandten,
die ihm in der natirlichen Welt nahestanden, durch langsam
fortschreitende Enthillung seines Inneren gelangt der Mensch
von einer verhaltnismaRig &ulerlichen Lebensart zu einem sei-
ner Wesensart entsprechenden Dasein, in dem er sich wohlfuhlt,
wie nie zuvor auf Erden. V6llig seinem Inneren, seinem wahren
Selbstentsprechend neigt sich seine Entwicklung dem Himmel
oder der Holle zu. Jeder geht dorthin und gelangt dorthin, wo er
sich am wohlsten flhlt, sei es nun der Himmel oder die Holle.

Die Féhigkeit zum geistigen Leben, die jeder Mensch besitzt,
verbirgt die Unsterblichkeit. Sowohl die guten Menschen als
auch die bosen sind unsterblich. Das Fortleben nach dem Tode
hangt nicht von der Wiedergeburt, von der Wandlung des nur
natlrlichen Lebens zum geistigen Leben ab. Der Mensch ist ein
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Geist. Deshalb ist sein Leben unverganglich. Das geistige Leben
ist die Erfillung unseres Daseins. Es gibt solche, die diese Erful-
lung nicht erreichen, ja sie nicht haben wollen, aber auch das
ungeistige Leben im Jenseits ist von der goéttlichen Barmherzig-
keit umgeben in der Verhiitung des Schlimmsten. Es gibt Chri-
sten, die glauben, der Himmel sei ein reines Gnadengeschenk,
gleichgultig, wie ein Mensch lebe; allein maligebend sei der
Glaube. Jenen gelten die Worte des Herrn: ,,Es wird nicht jeder,
der zu mir sagt: Herr, Herr, in’s Reich der Himmel kommen,
sondern der den Willen tut meines Vaters in den Himmeln.” Den
Willen des Vaters in den Himmeln tun heil3t, aus Liebe zur Red-
lichkeit und Gerechtigkeit handeln und leben. ,,Alles, was zum
Menschen und seinem Geist gehort, ist in seinen Taten, in sei-
nem Wirken.* Der Mensch ist das, was er liebt und lebt. Dies
bleibt ihm nach dem Tode in Ewigkeit. Hat er eine himmlische
und geistige Liebe, so geht er zum Himmel ein; hat er aber nur
eine fleischliche und weltliche Liebe, so macht er die Holle zu
seinem Heim.

So ist nun die Hiille, die bisher das Jenseits verbarg, hinwegge-
nommen. Schon hier auf Erden sollen wir erkennen, wie nahe
das Ewige Reich unserem Wollen und Denken und Tun ist.
Nichts trennt den Erdenwandler von den Menschen, die in die
ewige Heimat gegangen sind. Nur die dunne Schicht irdischen
Bewulitseins, welches nur fur eine Zeit da ist, halt unsere Augen.
Im Geist und im Leben aber sind auch wir in der geistigen Welt.
Im irdischen Dasein schon beginnen wir ein ewiges Leben.
Himmelskréfte wollen uns dienen, damit wir die irdischen Unzu-
langlichkeiten und Leiden Gberwinden.
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Nachwort

Die hier von mehreren Theologen der Neuen Kirche vorgelegte
Auslegung des ,,inneren Sinnes* wichtiger Abschnitte der Berg-
predigt ist, wie schon ein fluchtiger Blick zeigt, in mannigfacher
Weise dem schwedischen Naturforscher und Seher Emanuel
Swedenborg (1688-1772) verpflichtet. Seine weiteren Kreisen
noch wenig bekannte Auslegungsmethode haben sie vor allem
angewandt und damit einen Zugang zu jenem sonst groRtenteils
verschlossenen Sinn eroffnet.

Worin besteht diese Methode? Im Unterschied zur herkommli-
chen, gerade in unseren Tagen zur hochsten Perfektion getriebe-
nen Auslegungsweise, die sich ohne den erhofften Erfolg damit
abmunht, den Abgrund der Jahrtausende zwischen der Bibel und
ihren heutigen Lesern durch umstandliche geschichtliche Erkla-
rungen zu Uberbricken, fuhrt sie den Leser auf einem viel un-
mittelbareren Wege zum Sinn der ihm oft schwer verstandlichen
Texte. In der ihm zuteil gewordenen Erleuchtung durfte Swe-
denborg erkennen, dal der buchstéblich, oder geschichtliche
Sinn der Bibel, der uns heute trotz aller gelehrten Erklarungen
immer weniger anspricht, Schatze tieferer und tiefster Sinnbez-
ge in sich birgt, die jeden Menschen - gleichgltig, in welcher
Zeit und in welchen soziologischen Bindungen er lebt - unmit-
telbar angehen und Uberhaupt erst begreifen lassen, warum die
Bibel das ,Wort Gottes* genannt wird. Die Aufdeckung dieses
»geistigen und himmlischen Sinnes* der Heiligen Schrift ge-
schieht auf eine Weise, die fir den mitgehenden Leser stets
nachprifbar bleibt, - obwohl Swedenborg sich ausdrticklich auf
Offenbarung beruft. Ein Widerspruch? Keineswegs! im Unter-
schied namlich zu den sogenannten allegorischen Bibelausle-
gern. deren Deutungen des ,,geheimen® Schriftsinnes einfach Im
Glauben angenommen sein wollen, besteht die Swedenborg zu-
teilgewordene Offenbarung oder ,,Erleuchtung® vor allem darin,
dal? er bei seinem mit groRter Verstandesschéarfe und Sorgfalt
durchgefiihrten Studium des Urtextes eine grundlegende, bisher
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Ubersehene Struktur in der Bibel erkennen und allgemeinver-
stdndlich darlegen darf. Diese Struktur nennt er das ,,Gesetz der
Entsprechungen.” Was ist damit gemeint? Mit einem Wort: alle
Erscheinungen der Natur und der Geschichte, besonders diejeni-
gen, die in der Bibel erwéhnt werden, sind genauer und bildhaf-
ter Ausdruck der ihnen entsprechenden geistigen, himmlischen
und gottlichen Wirklichkeiten. Die Bibel hétte an bloR &uRerli-
chen Dingen oder Vorgéangen kein Interesse, wenn sie nicht in-
nere Dinge und VVorgange bzw. Zustande im Bilde darstellten.
Namentlich Jesus bedient sich dieser ,,Bildersprache®, um jene
ewigen und unausschopflichen Wahrheiten darzustellen, die der
durren Begriffssprache spotten. Es gehort mit zu den verhei-
Rungsvollen Zeichen unserer Zeit, die so stiirmisch vom Alten
weg zu einem einstweilen noch unbekannten Neuen hinstrebt,
daB diese grundlegende Erkenntnis Swedenborgs heute gewis-
sermaflen in der Luft liegt und wenigstens die Religionswissen-
schafter und Tiefenpsychologen beginnen, die Bibel von daher
zu verstehen. Einer von ihnen, Professor W. Kretschmer, nennt
den grofRen Schweden mit Recht den ,,klassischen Meister sym-
bolischer Bibelauslegung in der Neuzeit.” (Geleitwort zu Band 2
der Swedenborg-Buicherei)

Wie berechtigt dieser Ehrentitel ist, davon zeugt auf seine Weise
diese, B&ndchen, das als eine Anregung zu weiterem Forschen
gedacht ist.
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