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Zur Einfuhrung

In und aufler dem Karmel ristet man zur Feier des
zweiten Zentenariums der Kanonisation (27. Dez. 1726)
des heiligen Johannes vom Kreuz, des groben Lehrers der
Mystik. Und wie kdnnte man diese Feier besser einleiten
als dadurch, daR man seine unverganglichen Werke wieder
ins rechte Licht stellt? Eben deshalb haben sich die geist-
lichen Stéhne des grolRen Reformators des Karmeliter-
ordens entschlossen, dieselben auch im deutschen Sprach-
gebiet neu herauszugeben, nachdem es ohnehin schon an
die siebzig Jahre sind, seit die letzte deutsche Uber-
setzung der Schriften des unsterblichen Mystikers er-
schienen ist.

Doch bevor wir zu einer kurzen Wiuirdigung des
Schrifttums des Heiligen Ubergehen, mag es angebracht
sein, dem Leser eine gedrangte Lebensskizze desselben
Zu geben.

Juan de Yepes — dieses der urspringliche Name des
Heiligen — einem verarmten spanischen Adelsgeschlechte
entstammend, ward 1542 zu Hontiveros in Alt-Kastilien
geboren. Nach dem frihen Tod des Vaters, eines Seiden-
webers. siedelte die fast mittellose Mutter mit ihren
Kindern nach Medina del Campo Uber und brachte den
kleinen, etwa zwdlfjahrigen Johannes im dortigen Spital
unter, wo er Hilfsdienste im Hause verrichtete und von
dem Kuraten des Krankenhauses in den Elementen der
humanistischen Studien unterwiesen wurde. Mit einund-
zwanzig Jahren trat Johannes in den .Orden der aller-
seligsten Jungfrau vom Berge Karmel ein, der in Medina
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ein Kloster hatte, und legte 1564 dortselbst unter dem
Namen Johannes a s. Mathia die Ordensgeltbde ab. Darauf
bezog er die altberihmte, damals bedeutendste Universitat
Spaniens, Salamanka, und wurde nach grindlichen philo-
sophischen und theologischen Studien 1567 zum Priester
geweiht. Nach seiner Ruckkehr nach Medina del Campo
lernte er die ihm geistesverwandte Theresia von Jesus
kennen, die bereits mit der Durchfihrung einer grind-
lichen Reform des Karmeliterordens in seinem weiblichen
Zweige begonnen hatte. Begeistert von ihren Planen, lief3
sich Johannes von der ihm geistig ebenbirtigen heiligen
Reformatorin bestimmen, die Reform des mannlichen
Zweiges seines Ordens in Angriff zu nehmen. Der Orden,
um die Wende des dreizehnten Jahrhunderts im Orient
gegriindet, spater nach Europa verpflanzt, wurde von
verschiedenen Péapsten in seiner urspringlichen Regel-
strenge betrachtlich gemildert, um ihn européischen Ver-
héltnissen anzupassen. AufBerdem war er im Laufe der
Jahrhunderte von seiner Regelstrenge immer mehr abge-
kommen wie auch alle Ubrigen damals bestehenden alten
Orden. Von der Kirche sowohl wie von der Oberleitung
des Ordens wurde nun eben zu jener Zeit eine grindliche
Reform des Ordens angestrebt. Johannes erhielt auch
tatséchlich die Erlaubnis von seinen Ordensoberen, eine
solche Reform einzuleiten bezw. Kldster nach den Reform-
planen det heiligen Theresia in Andalusien zu grinden.
nter den denkbar &rmlichsten Verhaltnissen begann denn
0 annes vom Kreuz, wie er sich nannte, mit noch zwei
anderen Mitbridern des bisherigen Ordens die Reform
durch Grundung der Niederlassung von Durvelo. Gar
schlossen sich ihm mehr und mehr aszetisch ernst
g i tete Schiler an, so dal? sich das Reformwerk immer
mehr auszubreiten versprach.
Allem plétzlich erhob sich gegen die aufbliihende
orm und ihren Fihrer Johannes vom Kreuz ein ge-

vin

waltiger Sturm, der das ganze Werk zu vernichten drohte,
und das gerade von einer Seite, von der man es am
wenigsten erwartet hatte, ndmlich von Seiten seiner ehe-
maligen Oberen und Mitbriider. Es wurde ihm geboten,
weitere Grindungen von Kléstern nach der neuen Reform
zu unterlassen und zur alten Observanz zuriickzukehren.
Da Johannes, sich auf die ihm gewahrte Erlaubnis be-
rufend, der Verordnung nicht Folge leistete, wurde er als
Rebell betrachtet und als solcher in dem Kloster der alten
Observanz zu Toledo gefangengesetzt, um so ein weiteres
Umsichgreifen der Reform unmdglich zu machen. Nachdem
er Uber ein halbes Jahr lang (Dez. 1577 bis Aug. 1578)
an Leib und Seele unsagliche Leiden mit wankeiloser
Standhaftigkeit erduldet hatte, gelang es ihm, aus seinem
Kerker zu entfliehen. Er kehrte zu seinen Mitbridern
zuriick, wirkte neuerdings an der Ausbreitung und Festi-
gung der Reform, selber zu verschiedenen Malen die Amter
eines Novizenmeisters, Priors, Rektors des Studienhauses
und auch das eines Provinzials vorbildlich versehend, und
zog sich, allzufriih von den erlittenen Verfolgungen und
von freiwilliger unglaublicher Bulistrenge aufgerieben,
krank in das Kloster Ubeda zuriick, wo er schlieRlich,
graBliche Schmerzen heldenhaft tragend, am 14. Dezember
1591 starb.

Die kurze Lebensspanne des heiligen Johannes vom
Kreuz fallt in die Zeit des hochsten Aufstieges der spani-
schen Nation unter den Koénigen Karl V. und Philipp II.
und des darauf unmittelbar folgenden Niedergangs. Die
neuentdeckten Uberseeischen Lander hatten grof3en Reich-
tum ins Land gebracht, aber ebendadurch auch Luxus und
Lockerung des sittlichen Lebens herbeigefuihrt. Dadurch
ward auch der religitse Geist, der bis dahin das gesamte
Offentliche und private Leben des spanischen Volkes be-
herrscht hatte, bedenklich in Mitleidenschaft gezogen.
Zwar fand der Geist der Haresie, wie er sich in den Nach-
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barlandern um diese Zeit geltendmachte, in Spanien nicht
die gleiche Ausbreitung. Gleichwohl machte sich auch
hier eine gewisse hdretische Richtung bemerkbar, und
zwar am meisten in Andalusien, wo die ersten Kldster
des reformierten Karmel erstanden. Ich habe da vor
allem die Alumbrados, die ,,Erleuchteten®, im Auge, welche
behaupteten, unmittelbar vom Heiligen Geist erleuchtet
zu sein und darum jeglicher Fihrung und Unterweisung
im religiésen und geistlichen Leben entraten zu kénnen.
Aus dieser verkehrten Lehre, die besonders von den
Kléstern ausging, entwickelte sich ganz natirlich ein Geist
der Unabhéngigkeit in religidser Hinsicht, ein starker
Individualismus, nicht unahnlich demModernismus unserer
Tage. AuBerdem behaupteten die Alumbrados, die theolo-
gischen Tugenden seien geradezu ein Hindernis fir die
Uneigennutzigkeit der guten Werke; Bufie und Abtdtung
seien wertlos fiir das hohere geistliche Leben usw.
Johannes vom Kreuz, der diese verderblichen Lehren
und ihren schadlichen EinfluR aus néchster Nahe kannte,
suchte denselben als treuer Sohn seiner Kirche mit aller
Macht entgegenzutreten durch seine Werke und durch
seine personliche Unterweisung, deren schriftlicher Nieder-
schlag die ersteren sind. Tiefgegriindet und tiichtig ge-
schult in der katholischen Lehre und in engstem Einklang
mit ihr, verficht Johannes im Gegensatz zu obengenannten
Alumbrados und Pseudomystikern die Lehre, dal die theo-
ogischen Tugenden geradezu das Fundament des ganzen
geistlichen Lebens bilden, riickt immer wieder den groRen
' ert von Bulle und Abtdtung der Sinne fir das Streben
nach Vollkommenheit ins rechte Licht und stellt dem
eser in seinen Schriften die wichtige Stellung und hohe
eutung des geistlichen Lebens vor Augen. Er zeigt
~ann mit unwiderstehlicher Logik, wie die Seele uns dazu
°'n  c"®P"er gegeben wurde, damit sie schon im Men-
schenleibe durch beharrliche Vervollkommnung nach Ver-
X
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&hnlichung mit Gott streben soll, und fihrt die Seele mit
sicherer Hand von Stufe zu Stufe empor zu diesem hohen
Ziel, einem ldeal, das sich mit dem Ablauf derJahrhunderte
nicht andert. Darum spricht Johannes vom Kreuz in seinen
Werken nicht bloR zu den Bridern und Schwestern seines
Ordens, fir die jene Schriften in erster Linie bestimmt
waren, und nicht blof3 zu seinen Landsleuten und Zeit-
genossen, sondern zu den heilsbegierigen Seelen aller
Jahrhunderte. In der allgemeinen Bedeutung und Giultig-
keit seiner Lehre hat sich in den dreihundert Jahren, seit
sie der Welt geschenkt wurden, nichts geéandert.

Allerdings unterscheidet sich Juan de la Cruz wesent-
lich von den Ubrigen aszetischen Schriftstellern. Er setzt
erst da ein mit der Fuhrung der Seele, wo andere ihre
Leitung abbrechen, nadmlich in dem Moment, wo Gott
selbst ihre Fuhrung Gbernimmt und sie durch die gnaden-
volle Beschauung einfiihrt zur Vereinigung mit sich in der
Liebe, hinan durch alle Stufen des mystischen Gnaden-
lebens, bis sie schlieBlich durch die geistliche Vermahlung
ganz eins wird mit ihm.

Die Werke nun, in denen Johannes vom Kreuz diese
Lehre niedergelegt hat, sind folgende:

1. Der Aufstieg zum Berge Karmel (La
Subido del Monte Carmelo),

2. Die dunkle Nacht (La Noche obscura),
welche beide zwar gesondert und unter verschiedenen
Titeln erschienen, in Wirklichkeit aber nur ein Ganzes
bilden.

Den ,,Aufstieg zum Karmel“ begann Johannes im Jahre
1578 (Oct.), kurze Zeit, nachdem er aus seiner Gefangen-
schaft zu Toledo entronnen und als Oberer des Klosters
von Calvario eingesetzt worden war. Die wildromantische
Einsamkeit des Guadalquivir, an dessen Ufern Calvario
lag. war so recht geeignet fir Monche, die nichts anderes
suchen, als in stiller Weltabgescbiedenheit einzig mit Gott
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zu verkehren. Dort hoérte Johannes in erhabenster Be-
schauung die Stimme Gottes, die ihn eine Wissenschaft
lehrte, wie sie bei den Weisen dieser Welt und in den
geistreichsten Biichern umsonst gesucht wird. Diese Uber-
irdische Weisheit, in tiefer Beschauung gewonnen, teilte
Johannes als Vorgesetzter seinen Untergebenen mit und
regte sie dadurch an, unermudlich dem Gipfel der
hochsten Vollkommenheit zuzustreben. Auf die instandigen
Bitten seiner Mitbriider hin schrieb er das, was er ihnen
bereits mindlich aus dem reichen Schatze seiner himm-
lischen Weisheit gegeben, in Buchform nieder und betitelte
es: ,,Aufstieg zum Berge Karmel*, schon durch diesen
geheimnisvollen Titel das Ziel andeutend, zu dem er die
Seinen fiihren wollte. Obwohl er im Juni 1579 zurGriindung
des Kollegs von Baeza entsandt wurde, wo er das Amt
eines Studienrektors versah, und wiederum im Jahre 1582
an der Grundung des Klosters von Granada teilnahm, wo
er in der Folge als Prior aufgestellt wurde, und trotz vielen
anderen Arbeiten vollendete er doch dieses grofite und
umfangreichste Werk bereits im Jahre 1583 zugleich mit
der ,,.Dunklen Nacht".

Wenn auch, wie manche wollen, die ,,Dunkle Nacht"
die Fortsetzung des ,Aufstiegs zum Karmel* bildet, so
lakt sich doch nicht leugnen, dal letzteres Werk un-
vollendet geblieben ist. Im dritten Buch des ,,Aufstiegs”
stellt Johannes in Aussicht, alle vier Leidenschaften.
Freude, Schmerz. Hoffnung und Furcht, in gleicher Weise
in ihrem Verhéltnis zur L&uterung der Seele behandeln
zu wollen. In Wirklichkeit bricht er aber nach der Be-
sprechung der ersten Leidenschaft, der Freude, pl6tzlich
und unvermittelt ab. Ja, er behandelt selbst diese nach
seinem im 34. Kapitel aufgestellten Plan nur unvolistandig,
indem er von den verschiedenen geistigen Gutern der
Seele, die er in anregende, ermunternde, leitende und
vollendende einteilt, wieder nur die beiden ersten Gat-
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tungen bespricht. Ob nun der Heilige wirklich nicht mehr
geschrieben hat, als was von ihm im , Aufstieg! auf uns
gekommen ist, oder ob das, was er in Aussicht ge-
stellt hatte und vielleicht wirklich geschrieben hat, ver-
lorengegangen ist, wissen wir nicht und 4Rt sich durch
nichts mehr mit Sicherheit feststellen.

Freilich bildet die ,,Dunkle Nacht" eine Ergéanzung
zum ,Aufstieg” und ist in gewisser Beziehung die Voll-
endung desselben. Denn nach seinem dort aufgestellten
Plan behandelt der Verfasser im ersten Buch des ,Auf-
stieg“ die Lauterung des sinnlichen Teiles der Seele
(L. Teil), im zweiten und dritten Buch die L&auterung des
geistigen Teiles der Seele in aktiver Hinsicht, soweit die
Seele selber daran teilnimmt (II. Teil), wéahrend er im
HL und IV. Teil des ganzen Werkes die passive Laute-
rung der Seele in sinnlicher und geistiger Beziehung
bringt. Diesen Ill. und IV. Teil bildet aber die ,,Dunkle
Nacht“. Insofern kann man allerdings mit P. Wenceslao
del S. Sacramento (Fisonomia de un Doctor, Salamanca
1912, t. Il. p. 44) sagen, der ,Aufstieg zum Karmel* sei
nicht unvollendet geblieben, sondern durch die ,,Dunkle
Nacht" ergénzt.

3. Ein drittes Werk, das wiederum zu den beiden
vorausgehenden in engster Beziehung steht, ist ,Die
lebendige Liebesflamme® (Llama de amor viva).
Der mystische Lehrer befand sich eben in Granada, als er
die vier Strophen der ,,Lebendigen Liebesflamme" dichtete,
in denen er die erhabensten Geheimnisse der mystischen
Theologie, die innigsten Beziehungen Gottes und der Seele
zueinander, in nuce niederlegte. Anna de Penalosa, der
dieses Lied gewidmet war. damit noch nicht zufrieden, bat
Johannes, diese Strophen nach dem Vorgang im ,, Aufstieg
zum Karmelll gleichfalls zu erklaren. Der Heilige willfahrte
der Bitte und schrieb in nicht weniger als vierzehn Tagen
die ,,Lebendige Liebesflamme"”, eine Erlduterung jener vier
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Strophen (1584). Die Schrift bat zum Inhalt, wie die Seele,
nachdem sie den schmalen Pfad der Selbstverleugnung hin-
durch durch die Finsternisse der dunklen Nacht gewandert,
in den Garten der gottlichen Liebe gelangt und dort in den
stflen Armen des gottlichen Geliebten entschlummert.

4. Diese Abhandlung wird wiederum erganzt und voll-
endet durch eine weitere Schrift des Heiligen, betitelt
,»Der geistliche Gesang' (Cantico espiritual), den
man das Brautlied der Seele bei ihrer mystischen Vermah-
lung mit dem gottlichen Brautigam nennen kann. Der Ur-
sprung dieses wundervollen Buches geht zurtick auf die
Zeit, da der Heilige zu Toledo im finsteren Kerker saf3.
Dort war es namlich, wo Johannes vom Kreuz, vom Liebes-
feuer des Heiligen Geistes erfallt, dieses unvergleichlich
schéne Brautlied der Seele sang, in vielen Stellen an-
klingend an das ,,Hohe Lied“ Salomons. Die ausfuhrliche
Erkladrung des Liedes schrieb er freilich erst im Jahre
1584 auf ausdrickliche!. Wunsch der ehrwirdigen Anna
von Jesus.

Diese vier Werke erganzen sich gegenseitig harmo-
nisch und enthalten in sich das ganze System der mysti-
schen Theologie. Der ,,Aufstieg zum Karmel* umfafit die
via purgativa, den L&uterungsweg, die ,,Dunkle Nacht*
hingegen die via illuminativa, den Reinigungsweg, die bei-
den letzteren endlich, ,Liebesflamme* und ,,Geistlicher Ge-
sang , die via unitiva, den Einigungsweg, nédmlich die in-
nigste Vereinigung mit Gott und Umformung in Gott.

5. AuBer diesen seinen Hauptwerken verfalsite der
grof3e Lehrer der Mystik noch verschiedene kleinere Schrif-
ten, so das Buchlein von den ,,Dornen desGeistes"
(Espinas de espiritu) oder auch genannt: ,,Unterredungen
zwischen Christus und der Braut“. Auch dieses Werkchen
hat der Heilige nach glaubwiirdiger Uberlieferung in seiner
Einsamkeit von Calvario zur Unterweisung der Karmelite-
rinnen von Beas geschrieben, deren Beichtvater er war.
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6. Ferner stammt aus seiner Feder die ebenfalls kurze
Abhandlung ,,Uber die dunkle Erkenntnis
Gottes" und ,,Uber die Artund Weise, wiesich
die Seele durch die Liebe mit Gott vereinen
so11*

7. AuBerdem sind von ihm noch folgende Abhandlun-
gen kirzeren Umfangs erhalten: ,,U nterweisungen
und VVerhaltungsmaf3regeln fur einen wah-
ren Ordensmann® (Instruccion y cautelas para ser
verdadero religioso) — ,,Mlitteilungen an einen
Ordensmann® (Avisos a un religioso) — ,,Geist-
liche Mitteilungen und Sinnspriuche* (Avi-
s0s y sentencias espirituales) — eine Anzahl von geist-
lichen Briefen, von denen leider der grofliere Teil in
den Stirmen der Ordensreform zugrunde gegangen bzw.
von ihm selbst oder denen, an die sie gerichtet waren, ver-
nichtet worden sind—,,Gutachten Uber den Geist
einer Ordensfrau“ (Dictamen sobre el espiritu de
una religiosa) — verschiedene mystische und geistliche
Gedichte, von denen gleichfalls nur einige der Nach-
welt erhalten sind—,,Zuséatze zur Unterweisung
der Novizen der ersten unbeschuhten Kar-
meliter® — ein ,,Gebet an die allerseligste
Jungfrau“ und schlieBlich ein kurzer ,,Bericht
Uuber die Griundung des Klosters der un be-
schuhten Karmeliterinnen von Malaga“

All diese grofReren und kleineren Werke des Heiligen
sind auf uns gekommen und werden in vorliegender deut-
scher Ausgabe neuerdings der Offentlichkeit (ibergeben.
Sie alle zeugen von dem erhabenen Geiste des Verfassers
und von dem grof’en Reichtum seiner gottliebenden Seele.

Leider sind uns verschiedene Schriften des
Heiligen, von denen wir bestimmt wissen, dal3 er sie ver-
falt hat, verlorengegangen, so z B. die Schrift:
-Richtpunkte zur Erkenntnis der echten
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und unechten Wunder und zur Unterschei-
dung des guten und schlechten Geistes";
ferner eine Erkléarung der Worte: Buscate en mi (Suchet
in mir ...1); Propiedades del pajaro solitario
(Eigenschaften des einsamen Sperlings); eine ,,Abhand-
lung Uber die Beschauung“ (Discorso sobre la
contemplacion).

Von einigen weiteren Schriften, die von manchen Bio-
graphen dem Heiligen zugeschrieben werden, ist es sehr
zweiielhaft. ob sie ihn wirklich zum Verfasser haben.
Es kam némlich damals héufig vor, daft manche geistliche
Schriftsteller ihre Geistesprodukte unter dem Namen des
Johannes vom Kreuz drucken lieften, um ihnen so ein
gréReres Ansehen und weitere Verbreitung zu verschaffen.
Zu diesen zweifelhaften Werken des Heiligen gehoren:
El Secretario espiritual (der geistliche Sekre-
tdir) — Communicacion del Espiritu de Dios
en su Iglesia — Breve Compendio de la emi-
nentisima perfeccidn cristiana (,Kurzer Ab-
ri Uber die héchste christliche Vollkommenheit*).

Daraus geht aber auch hervor, welch hohes Ansehen
der Heilige als aszetischer und mystischer Schriftsteller
schon zu Lebzeiten und kurz nach seinem Tode genoR.

Davon legen auch Zeugnis ab die vielen Abschrif-
ten, welche schon zu Lebzeiten des Verfassers seitens
verschiedener geistlicher und weltlicher Personen von den
Originalhandschriften seiner Werke gemacht wurden. Wa-
ren doch alle, welche die Handschriften selbst lesen durf-
ten, voll Begeisterung tiber die herrlichen Lehren und den
kernkatholischen Geist, der sich darin offenbarte, sowie
Uber die groRe Klarheit und Verstdndlichkeit, mit der sie
geschrieben waren, wie man sie sonst in ahnlichen Wer-
ken vergeblich suchte. Und viele, die den Geist dieser
Lehre in sich aufnahmen, zeugten durch ihr vorbildliches
Streben nach wahrer Vollkommenheit von der Gediegen-
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heil und dem hohen moralischen Wert derselben. Und
diese Begeisterung und Wertschatzung der Schriften des
Heiligen wuchs immer mehr, je weiter sie bekannt wur-
den. Nicht nur in den Kldstern der reformierten Karme-
liter, nicht bloR von geistlichen und frommen weltlichen
Personen wurden sie gelesen und férmlich verschlungen,
sondern selbst in den hdchsten Kreisen des Hofes.
Freilich, je mehr die Schriften des groRen Mystikers
in Abschriften verbreitet wurden, desto mehr wurden sie
auch entstellt, desto mehr Fehler schlichen sich allmahlich
ein, so daR es spater, als man nach ungeféhr dreiig Jah-
ren seit ihrem Erscheinen sie dem Drucke Ubergeben woll-
te, schwer hielt, den urspringlichen Text wieder zu finden.
Die erste Drucklegung der Werke des Johannes vom Kreuz
erfolgte ndmlich erst merkwuirdig spéat, im Jahre 1618, auf
Veranlassung des Generals der unbeschuhten Karmeliter
P. Joseph a Jesu Maria durch P. Diego de Jesus, Prior der
Karmeliter von Toledo. Allerdings enthielt diese Erst-
lingsausgabe nur die drei Werke: ,,Aufstieg zum Karmel*,
»Dunkle Nacht“ wund ,Lebendige Liebesflamme*. Die
nachste Ausgabe, gleichfalls wie auch die folgenden nur
die drei genannten Werke enthaltend, erschien im folgen-
den Jahre (1619) zu Barcelona, eine weitere 1630 zu Ma-
drid. Alle Ausgaben, die nun weiterhin noch erschienen
— bis zum Jahre 1701 wurden sie noch siebenmal ge-
druckt — trugen, da sie meist nach jener von 1630 her-
gestellt wurden, auch die gleichen Fehler der Verstimme-
lung und Unvollstdndigkeit an der Stirne. Erst die Aus-
gabe von 1703, gedruckt zu Sevilla, bedeutete einen Fort-
schritt gegenliber den vorausgehenden. Besorgt wurde sie
von P. Andreas a Jesu Mr., C. D., und enthielt zum ersten-
mal den bisher noch immer unterdriickten ,,Geistlichen
Gesang“. Auch die vielen Fehler der friheren Ausgaben
fanden darin eine wesentliche Richtigstellung. Ebenso
waren darin auch die Gedichte, Briefe und Sentenzen um
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einige vermehrt. Weitere Ausgaben folgten 1703 (Sevilla)
und 1724 (Pamplona).

Ein Beweis, wie hoch die Schriften des heiligen Jo-
hannes vom Kreuz in Spanien in literarischen Kreisen ge-
wertet wurden, durfte auch der Umstand sein, daR sie im
Jahre 1853 in die Sammlung spanischer Autoren (Colleccion
de Autores Espafioles, Madrid-Rivadeneyra) aufgenommen
wurden, worin der Rationalist Pi y Margall in der Ein-
flhrung die Uberragende literarische Bedeutung des Jo-
hannes vom Kreuz zugibt, wenngleich er anderseits als
Rationalist die mystischen Phanomene, die an ihm zutage
traten, ins Gebiet des Naturlichen verlegen zu missen
glaubt.

Dieser letzteren Ausgabe folgten weitere 1872, 1883
und 1906 (samtlich Madrid), bis uns zuletzt P. Gerardo de
San Juan de la Cruz, O. C. D,, die herrliche kritische Aus-
gabe der Werke des Heiligen in drei Banden schenkte
(Toledo 1912), die alle bisherigen weit tberragt. Nach den
altesten und zuverléssigsten Handschriften wurde der ur-
springliche Text kritisch gesichtet, und wurden ausfihr-
liche Einleitungen zum Gesamtwerke wie zu den einzelnen

Schriften mit einer kurzen Biographie der Ausgabe beige-
geben.

Nach dieser letzten und besten, historisch-kritischen
Ausgabe von 1912 wurde denn auch die vorliegende
deutsche Ubersetzung gegeben. Es ist aber auch
hohe Zeit, daR die unsterblichen Werke des grofien Leh-
rers der Mystik endlich wieder in deutscher Sprache er-
scheinen, da die beiden letzten deutschen Ubersetzungen
von P. Lechner, O. S. B. (Regensburg-Manz 1859) und von
Dr. M. Jocham (Regensburg-Pustet 1858) schon langst im
Buchhandel vergriffen sind und auBerdem modernen An-
spriichen nicht mehr genligen. Letztere Ausgabe von Dr.
Jocham ist eigentlich nur eine Neubearbeitung der alteren
Ubersetzung des Gallus Schwab (Sulzbach 1832). Die erste
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deutsche Ubersetzung stammt aus dem Jahre 1697, besorgt
von P. Modestus a s. Joh. Ev.,, O. C. D. (Prag), welche
in zweiter und dritter Auflage 1725 und 1750 zu Augsburg
erschien. . .

Vor ihr waren die Schriften des Johannes vom Kreuz
in Deutschland nur in lateinischer Ubersetzung bekannt, die
aus der Feder des polnischen Karmeliten P. Andreas a
Jesu stammte und in den Jahren 1622, 1639 und 1710 in
Koln gedruckt wurde. .

In italienischer Ubersetzung erschienen
die Werke des Heiligen 1627 und 1637 in Rom, 1643, 1658,
1671, 1682, 1707, 1719, 1729, 1739, 1748 in Venedig, 1858 in
Genua, 1912 in Mailand; in flamischer Uberset-
zung zu Amsterdam 1637 und Gent 1693; in eng-
lischer zu London 1864 und 1888, zuletzt durch P. Bene-
dikt Zimmermann, O. C. D., besorgt 1906 ff.; in fran-
zOsischer zu Paris 1621, 1641, 1665, 1694, 1850, 1864,
1875, zu Poitiers 1880,- 1890, 1903 und 1910. Eine letzte
franzosische Ubersetzung, die allerdings mehr dem Sinn
als dem Wortlaut des Originals gerecht wird, schuf nach
eben der neuesten kritischen Ausgabe von 1912 der Kano-
nikus H. Hoornaert (Brissel 1923).

Dieser kurze Uberblick (iber die Verbreitung der
Schriften des heiligenJohannesvom Kreuz, der natirlich auf
Vollstandigkeit keinen Anspruch erheben will, zeigt uns,
wie diese von Anfang an geschéatzt und gesucht waren, ob-
wohl es sich dabei nur um einen verhéltnismaRig kleinen
Leserkreis handeln konnte, der sich daflr interessierte.
Sie. waren ja nicht fir die groRe Masse geschrieben, son-
dern fur die allzeit wenigen, die mit Jesus den Weg des
Kreuzes wandeln, um zum Gipfel der Vollkommenheit zu
gelangen. Denn daR sie fir alle heilsbegierigen Seelen von
groBem Werte waren und sind, 1&Rt sich nicht bestreiten.
Viele Seelen haben sich aus ihnen Ansporn und sichere
Fuhrung bei der Besteigung des Berges der Vollkommen-
L XIX



heit geholt; und die Seelenfuhrer kénnen aus ihnen lernen,
wie die Seelen auf diesem Weg vor Gefahren und T&u-
schungen am sichersten zu bewahren sind. Gegeniiber allen
anderen Werken aus dem Gebiete der Mystik bietet uns
wohl Johannes vom Kreuz neben der heiligen Theresia die
sicherste Lehre. Das kirchliche Lehramt selbst hat dies be-
zeugt durch Kanonisation des mystischen Lehrersl) und hat
dabei ausdricklich bekundet, daR ,,Johannes vom Kreuz, er-
fallt vom Geiste Gottes, Bucher voll himmlischer Weisheit
geschrieben“ habe. Damit hat die Kirche zugleich alle Ein-
wande und Angriffe verstummen gemacht, die anfangs ge-
gen die Lehre des Heiligen erhoben wurden. Immer steht
der Heilige auf dem festen Boden der kirchlichen Lehre,
wahrend so manche andere Mystiker, selbst solche, deren
Name einen guten Klang hat, des Ofteren den Weg der
reinen katholischen Glaubenslehre verlassen haben und
eigene Wege gegangen sind und dadurch nicht blof3 selbst
auf abschissige Pfade geraten sind, sondern auch andere
in Irrtimer und Gefahren gefiihrt haben. Darum haben
sich auch alle bedeutenderen Schriftsteller auf dem Ge-
biete der Mystik in den letzten drei Jahrhunderten auf
Johannes vom Kreuz und St. Theresia gestiitzt, wohl wis-
send, daR diese beiden auf diesem gefahrvollen Gebiet die
sichersten Fuhrer sind. Das ist der beste Beweis dafiir,
dafl Johannes vom Kreuz nicht blofR seinen Zeitgenossen,
nicht blofR seinen Mitbriidern von damals und den Kloster-
frauen, deren Beichtvater und Fuhrer er war, das Rechte
zu sagen wuldte, sondern dal3 seine Lehre fiir alle Zeiten
Geltung hat.

Johannes vom Kreuz ist ein Lehrer der Mystik im emi-
nenten Sinn desWortes. Was ihn zu diesererhabenen Tatig-
keit besonders geeignet machte, war vor allem seine grind-
liche Schulung in der scholastischen Theologie, sein tiefer

*) Inzwischen wurde Johannes v. Kr. sogar unter die Kirchen-
lehrer eingereiht.
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Gebetsgeist, sein inniger und liebender Verkehr mit Gott,
seine ernste Bufstrenge, sein klarer, scharfer Verstand,
sowie seine reiche Erfahrung im geistlichen Leben, die er
sich als Seelenfihrer und durch fortgesetzte Selbstbeob-
achtung gesammelt hatte. Und diese wertvollen Gaben
waren es auch, die es ihm mdoglich machten, daR er mit
solcher Klarheit und Bestimmtheit und doch in so einfach
schlichter Art, ohne Wortkinstelei Uber die erhabensten
Ringe sprach, die sich nur denken lassen, so daf? sie allen
verstandlich sind.

Wohl hat er sich auf dem Gebiete der Mystik auch

nach grolRen Vorbildern umgesehen, um sie zu studieren.
So wissen wir aus zuverldssigen Quellen, dal3 er Gregor

d. Gr., Pseudo-Dionysius, Dionysius den Karthduser und
vielleicht Ruysbrock gekannt hat, dessen Werke bereits
im 16. Jahrhundert in Spanien in lateinischer Ubersetzung
bekannt waren. Er hat sie wohl gekannt, aber er hat sie
nicht ausgeschrieben und nicht kopiert, sondern er hat auf
ihnen nur aufgebaut und hat sich seine eigene Originalitat
bei all seinem schriftstellerischen Schaffen bewahrt, nicht
nur die Originalitat der ldeen, sondern auch die Originali-
tat der Ausdrucksformen, der Einkleidung dieser ldeen.
Diese Originalitat gibt auch der schon erwéhnte Rationa-
list Pi y Margall in seinem Juicio critico zu den Schriften
des Johannes vom Kreuz unumwunden zu. ,,St. Johannes
vom Kreuz*, heif3t es da, ,,steht unter den Geistesménnern
seiner Zeit in Uberragender Grofie vor uns als wahre Per-
sonlichkeit, als vollendetes Original, als echter Typus. Wir
suchen in der Geschichte unserer Literatur vergeblich nach
solchen, die ihm auf diesem Gebiete in der Vorzeit gleich-
kdmen oder die ihm in der Jetztzeit ebenbirtig wéren, und
auch in der Folgezeit wird er allein dastehen... Er ¢ruckte
all seinenWerken das Siegel seines ganz einzigartigen Cha-
rakters auf, und ohne es zu wollen und zu wissen, verliel3
er die Pfade, die die ihm Zunachststehenden begingen.” ...
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Tatsachlich haben auch seine grofen Vorganger auf dem
Gebiete der Mystik wenig EinfluR auf sein Schrifttum aus-
gelibt; er hat sich frei zu halten verstanden von den ver-
schiedenen Systemen und Methoden der Friheren.

Wenn wir schon einmal von den Vorziigen seiner
Schriften reden, so soll auch nicht unerwéahnt bleiben, was
seinen Stil und seine Darstellungsweise so anziehend
macht; und das sind vor allem die anschaulichen Bilder,
die er Uberall einstreut, und die er aus seiner unmittelbaren
Umgebungswelt nimmt, so recht geeignet, das zu behan-
delnde Objekt erst ins rechte Licht zu stellen. Es verrat
sich darin seine feine Beobachtungsgabe. Dazu die packen-
den Vergleiche, die er trefflich anzuwenden versteht, wel-
che zeigen, wie der Heilige trotz seiner innigen Vertraut-
heit mit der Ubersinnlichen Welt doch auch ein offenes
Auge hatte fiir die Dinge in der Natur, fir das reale Leben.

Freilich dirfen wir Gber diesen Vorziigen, wie sie den
Werken des heiligenJohannes vomKreuzunstreitigzueigen
sind — es wurden deren nur die bedeutendsten aufge-
fuhrt — unser Auge auch nicht verschlieBen vor manchen
Méangeln, die ihnen anhaften wie jedem Menschenwerk.
Dazu mdchte ich eine gewisse Weitschweifigkeit und Wie-
derholung mancher zu behandelnder Gedanken zéhlen; fer-
ner eine gewisse Ungenauigkeit und Nachldssigkeit, die der
mystische Lehrer sich bisweilen zuschulden kommen 14R3t,
indem er nicht genau das bringt, was er einleitend zu be-
handeln versprochen hatte. Auerdem finden sich bei ihm
auch gewisse literarische Manieren, wie sie den spanischen
zeitgendssischen Schriftstellern eigen und grof3tenteils aus
Italien importiert waren. Doch diese und etwa noch manch
andere kleinere Unvollkommenheiten vermdgen die grof3en
Vorzige seiner Werke nicht zu verdunkeln.

So sei denn hiemit auch der erste und zugleich um-
fangreichste Band der Werke des heiligen Johannes vom
Kreuz der Offentlichkeit (ibergeben! Einen groRen Teil des
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I11. Buches hat P. Aloysius ab imm. Conc. zu Ubersetzen
Ubernommen, da mir infolge anderweitiger Arbeiten die
nétige Zeit fehlte. Thm sei an dieser Stelle der gebihrende
Dank gesagt!

Mégen die Schriften des grofRen Heiligen auch in un-
serer Zeit, die einer Durchdringung mit den ewigen Ideen
des Ubernatiirlichen mehr denn je bedarf, so reichen Nut-
zen stiften wie in den vorausgehenden Jahrhunderten und
recht liebevolle Aufnahme finden! Wenn die vorliegende
Ubersetzung nicht in alleweg den an sie gestellten An-
sprichen entsprechen sollte, so mége man bedenken, dal
es kein Leichtes war, gewisse sprachliche Eigentimlich-
keiten, die im Laufe der Jahrhunderte veraltet sind, getreu
und zugleich gut ins Deutsche zu Ubertragen. Die beiden
Ubersetzer haben sich wenigstens bemiiht, eine dem mo-
dernen Stand der deutschen Sprache mdglichst nahekom-
mende Ubersetzung zu bieten, damit die Lektiire dieser an
sich schwierigen Materie nicht allzu beschwerlich falle.

Regensburg, am 30. Juli 1925,

P. Ambrosius a S. Theresia
0. C. D.
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1. Willst du dahin gelangen, alles zu kosten, suche in nichts GenuR.

2. Willst du dahin gelangen, alles zu wissen, verlange in nichts etwas zu wissen.

3. Willst du dahin gelangen, alles zu besitzen, verlange in nichts etwas zu besitzen.

4- Willst du dahin gelangen, alles zu sein, verlange in nidits etwas zu sein.

5. Willst du erlangen, was du nicht genief3est, muf3 du hingehen, wo du nichts genief3est.
6. Willst du gelangen zu dem, was du nicht weif3t, mu3t du hingehen, wo du nichts weif3t.

7. Willst du gelangen zu dem, was du nicht besitzest, muf3t du hingehen, wo du nichts besitzest.

8. Willst du erlangen, was du nicht bist, mut du hingehen, wo du nidits bist.

Obige schematische Zeichnung des Herges der VVollkommenheit stammt vom
heiligen Johannes vom Kreuz. Darunter standen die angefihrten Sentenzen.

Inhaltsangabe

Die ganze Lehre, die ich in vorliegendem ,,Aufstieg

zum Berge Karmel“ zu behandeln gedenke, ist im nach-
folgenden Liede zusammengefa&t. Es ist ndmlich in dem-
selben angegeben, wie man zum Gipfel des Berges gelangt.
Unter diesem Berge ist der erhabene Stand der Vollkom-
menheit zu verstehen, die wir im folgenden ,,Vereinigung
der Seele mit Gott* nennen. Da nun das Lied die Grund-
lage zu meinen Erdrterungen bilden soll, so stelle ich es
hier zusammenhéangend voran, damit man auf einen Blick
den Inhalt dessen, was hier behandelt werden soll, tber-
schauen kann. Bei der Erklarung desselben wird es jedoch
gut sein, wenn wir jede Strophe gesondert bringen, ebenso
auch die einzelnen Verse jeder Strophe, wie es gerade der
zu erklérende Gegenstand erheischt.

Es folgt das Lied, in welchem die Seele das beseligen-
de Los besingt, das sie beim Wandel durch die dunkle
Nacht des Glaubens in Selbstentdu&erung und Lauterung
empfand, bis sie zur Vereinigung mit dem Geliebten ge-
langte.



Canciones

. En una noche oscura

Con ansias en amores inflamada,
iO dichosa ventura!

Sali sin ser notada,

Estando ya mi casa sosegada.

. A oscuras, y segura

Por la secreta escala disfrazada,
i O dichosa ventura!

A oscuras, en celada,

Estando ya mi casa sosegada.

. En la Noche dichosa

En secreto, que nadie me veia,
Ni yo miraba cosa,

Sin otra luz, ni guia,

Sino ]a que en el corazon ardia.

. Aquesta me guiaba

Mas cierto que la luz de medio dia,
A donde me esperaba,

Quien yo bien me sabia,

En parte, donde nadie parecia.

. iO Noche, que guiaste,

Oh Noche amable méas que el alborada;
Oh Noche, que juntaste

Amado con amada,

Amada en el Amado trasformada!

. En mi pecho florido,

Que entero para él sélo se guardaba,
Alli queddé dormido,

Y yo le regalaba,

Y el ventalle de cedros aire daba.

Lied

. Es war in dunkler Nacht,

Ich brannt’ von Liebeswehen,

— O Glick, das selig macht! —
Entwich ich ungesehen

Und lieh mein Haus in Ruhe stehen.

. Gehillt in dunkle Nacht,

Vermummt, muft’ ich entsteigen.
— O Glick, das selig macht! —
In heimlich dunklem Schweigen
Lag still das Haus, das mir zu eigen.

. In jener Nacht voll Gliick,

Da sich kein Aug’ mir wandte,

Der Augen bldder Blick

Kein weisend Licht erkannte

Als das, so mir im Herzen brannte.

. Mit ihm fand sichrer ich

Als in des Mittags Schimmer

lhn, der geharrt auf mich,

Den ich geliebt schon immer.

Ein ander Gut traf ich dort nimmer.

. Du warst mir Fuhrer, Nacht;

Nacht, sif3er als der Morgen,

Hast Herz zu Herz gebracht,

Hast uns in Lieb’ geborgen,

Mich im Geliebten, ihn in mir verborgen.

. An meiner seligen Brust,

Die ihm allein zu eigen,

Ruht er in stBer Lust.

Und ich: mich liebend zu ihm neigen,
Ihm Kuhlung wehn mit Zedernzweigen.



7. Als schon der Morgenwind

7. El aire de el almena, Begann sein Haar zu spreiten,
Cuando ya sus cabellos esparcia, Um meinen Nacken lind
Con su mano serena LieR er die Rechte gleiten:
En mi cuello heria, Mir schmolz das Herz in Seligkeiten.

Y todos mis sentidos suspendia. 8. Ich gab, ergab mich ganz,

8. Quedéme, y olvidome, Das Haupt air Lieb geborgen.
El rostro recliné sobre el Amado, Es schwand der Dinge Glanz,
Ces6 todo, y dejome, Vergessen war mein Sorgen,
Dejando mi cuidado Da ich in Lilienduft geborgen.

Entre las azucenas olvidado.



Vorrede
(des heiligen Verfassers)

Um jene dunkle Nacht zu deuten, welche die Seele
durchwandern muf, wenn sie zum Gotteslichtdervollkomme-
nen Liebesvereinigung mit Gott gelangen will, — soweit sol-
ches natirlich hienieden Uberhaupt erreichbar ist, — sollte
man freilich mehr Wissen und Erfahrung haben als ich.
Denn in geistlicher wie leiblicher Hinsicht sind der licht-
losen und dornenvollen Wege, welche gemeiniglich jene
begnadeten Seelen zuriicklegen mussen, um zu diesem
Stand der Vollkommenheit zu gelangen, gar viele. Da
reicht menschliches Wissen nicht hin, sie verstandlich zu
machen, noch auch Erfahrung, um dariber reden zu kén-
nen. Ich sage ausdriicklich: Erfahrung, um dariber reden
zu kdénnen, denn nur, wer solches durchgemacht hat, weil3,
was es darum ist, und doch wird es auch ihm an ent-
sprechenden Ausdriicken mangeln. Wenn ich nun uber
diese dunkle Nacht etwas sagen will, so baue ich dabei
weder auf meine Erfahrung, noch auf mein Wissen; denn
beides kann mich im Stiche lassen und tduschen. Ich will
vielmehr, ohne dabei ganz abzusehen von diesen beiden
Stiitzen, mich ganz und gar von der Gnade Gottes fiihren
lassen, zumal da, wo es sich handelt um wichtige und fir
das Verstéandnis dunkle Stellen der Heiligen Schrift. Denn
sofern wir uns ihrer Fihrung Uberlassen, kénnen wir nicht
irregehen, da aus ihr der Heilige Geist zu uns spricht.
Sollte ich trotzdem in irgendeinem Punkte nicht das
Rechte treffen, sei es nun hinsichtlich der richtigen Er-
klarung der Heiligen Schrift oder sonstwie, so méchte
ich mich hierin durchaus nicht von dem Pfade der unver-
félschten Lehre unserer heiligen Mutter, der katholischen
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Kirche, entfernen. In diesem Fall {berlasse und unter-
werfe ich mich ruckhaltlos ihrer Entscheidung, ja sogar
dem besseren Urteil eines jeden anderen.

Was mich bewogen hat, diese Schrift abzufassen, war
nicht etwa die Einbildung, daR ich mich fiir ein so hohes
und schwieriges Unternehmen eigne. Nein, ich vertraue
vielmehr auf den Herrn; der wird mir beistehen, daf} ich
etwas bringen kann, was der groRen Bedrangnis so
mancher Seelen abzuhelfen imstande ist. Denn es gibt so
viele Seelen, welche den Pfad der Tugend betreten haben,
die aber, sobald sie von Gott in jene dunkle Nacht einge-
fuhrt werden, durch die sie zur Vereinigung mit Gott
gelangen sollen, nicht mehr weiterfinden. Die einen
wollen dann nicht eingehen in jene dunkle Nacht oder
sich nicht einfuhren lassen, die anderen finden sich nicht
zurecht oder es fehlt ihnen an tichtigen und erfahrenen
Fuhrern, die sie bis zum Gipfel des Berges leiten kénnten.
Ist es doch bedauerlich, so viele Seelen sehen zu mussen,
denen Gott Fahigkeit und Gnade verliehen hat, um Fort-
schritte zu machen, die, wenn sie sich nur etwas ermannen
wollten, sicher auf diese hohe Stufe gelangen wirden. So
aber bleiben sie auf einer niedrigeren Stufe des Verkehrs
mit Gott stecken, weil es ihnen entweder an der nétigen
Willenskraft oder Einsicht fehlt, oder weil sie niemand
haben, der sie fuhrt und belehrt, wie sie sich von diesen
ersten Anfangen losmachen sollen. Und selbst wenn unser
Herr sie schlieBlich derart begnadigt, dall er sie ohne
eigenes Wagen und ohne belehrende Fuhrung in diese
Nacht eingehen laf3t, so gelangen sie erst sehr spat und
mit groRerem Kraftaufwand und mit weniger Verdienst
ans Ziel, weil sie sich nicht Gott Uberlassen haben und
sich nicht willig auf den reinen und sicheren Weg der
Vereinigung fuhren lielen. Es ist wohl richtig: Gott, der
die Seelen fihrt, kann sie auch ohne ihr Zutun fuhren.
Aber sie kommen weniger voran, da sie sich nicht fuhren
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lassen, sondern ihrem Fuhrer widerstehen. Und darum
haben sie auch nicht soviel Verdienste, da sie ihren Willen
nicht beugen, und sie missen eben darum auch mehr aus-
stehen. Ja es gibt Seelen, die anstatt sich Gott zu Uber-
lassen und sich von ihm helfen zu lassen, vielmehr ihm
durch ihre unbesonnene Handlungsweise und ihr Wider-
streben direkt entgegenarbeiten. Sie sind wie Kkleine
Kinder, die strampeln und heulen, sobald sie die Mutter
auf den Arm nehmen will, und um jeden Preis selb-
standig gehen wollen, auch wenn sie noch gar nicht vor-
warts kommen, oder wenn auch, dann doch nur mit Klein-
kinderschrittchen.

Damit also die Seelen lernen, sich der Filhrung Gottes
zu Uberlassen, wann es der gottlichen Majestat beliebt sie
vorwaértszubringen, so wollen wir hier mit Gottes Hilfe
sowohl fir Anfanger wie fir Fortgeschrittene einige Rat-
schlage und Anweisungen erteilen. Diese mdgen ihnen be-
hilflich sein, dal? sie sich selbst kennenlernen oder sich
wenigstens von Gott fuhren lassen. Denn es gibt so manche
Beichtvater und Seelenflhrer, die weder Wissen noch Er-
fahrung in diesen Wegen haben, und eben deshalb solche
Seelen, denen sie Helfer und Fuhrer hatten sein sollen,
eher aufhalten und hemmen auf diesem Wege. Es geht
ihnen wie einst den Bauleuten von Babylon, die anstatt
passendes Material beizubringen, ganz ungeeignetes bei-
brachten, weil sie sich gegenseitig nicht mehr verstanden.
Und eben darum kam nichts zustande. Es ist deshalb
etwas gar Unangenehmes und Peinliches, wenn sich eine
Seele in solchen Fallen selbst nicht kennt noch auch
jemand hat, der sie versteht. Kann es doch bisweilen
vorkommen, dal Gott eine Seele auf dem erhabensten
Weg dunkler Beschauung und Trockenheit fihrt, wahrend
die Seele meint, sie gehe verloren; oder wahrend sie so
von Finsternis und Verwirrung und Beéngstigungen und
Versuchungen gepeinigt wird, findet sie wohl gar noch
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jemand, der ihr wie einst die Freunde Jobs sagt: es sei
das alles nur Melancholie, Tribsinn oder Naturanlage; ja
es koénne auch sein, dal’ irgendein geheimes Laster schuld
sei, warum sie Gott verlassen habe. Und sogleich sind dann
solche Menschen mit ihrem Urteil fertig: diese Seele
musse doch ganz schlecht sein oder wenigstens gewesen
sein, da es ihr so schlimm ergehe. Wieder andere behaupten
sogar, mit dieser Seele gehe es rickwarts, weil sie keinen
Geschmack und keine Freude mehr habe an den géttlichen
Dingen, wie ehedem. So macht man es dieser armen Seele
doppelt schwer. Es kann namlich sehr wohl sein, dal die
groRe Bitterkeit, welche die Seele empfindet, aus der
Erkenntnis ihrer eigenen Armseligkeit herkommt, indem
sie in jenem Licht der Erkenntnis, das Gott ihr in der
dunklen Nacht der Beschauung mitteilt (wie wir weiter unten
ausfuhren werden); sonnenklar erkennt, sie sei voller
Fehler und Sunden. Wenn nun gar jemand der gleichen
Ansicht ist wie sie selbst und ihr sagt, daR sie an allem
dem selber schuld sei, so steigert sich die Bitterkeit und
Not dieser Seele ins Ungemessene und wird sie sterbens
unglucklich: Aber noch nicht genug, dal? solche Beicht-
vater behaupten, es rihre das alles von friheren Siinden
ber, veranlassen sie solche Seelen, immer wieder ihr Ge-
wissen zu erforschen, und lassen sie eine Generalbeichte
um die andere machen und kreuzigen sie so immer wieder
aufs neue. Sie sehen eben nicht ein, daR jetzt weder fir
das eine noch fur das andere der rechte Augenblick da
sei, dal man vielmehr solche Seelen der L&uterung uber-
lassen miisse, die Gott ihnen geschickt hat, und sie trésten
und ermutigen solle, sich in das zu fiigen, was Gott mit
lhnen vorhat. Denn solange Gott nicht Wandel schafft,
ist doch alles umsonst, mégen diese tun und jene sagen,

was sie wollen. Davon nun wollen wir, so Gott will, spater
reden, wie sich in solcher Lage die Seele zu verhalten und
was ihr Beichtvater dabei zu tun habe. Auch davon, an



welchen Merkmalen man erkennen kann, ob jener Zustand
die Lauterung der Seele ist; und wenn, ob man es mit
der Lé&uterung des sinnlichen Menschen oder jener des
geistigen zu tun hat, — die dunkle Nacht, wie wir sie
nennen wollen — ferner, woran man erkennen kann, ob
es sich nur um Schwermut oder um eine andere sinnliche
oder geistige Stérung handelt. Es kommt némlich vor, daf
manche Seelen oder auch deren Beichtvater glauben, Gott
fihre sie auf dem Wege durch die dunkle Nacht der
geistigen Lauterung, wahrend es sich in Wirklichkeit nur
um eine der genannten Stdrungen handelt. Anderseits
kénnen manche Seelen meinen, sie kdnnten gar nicht
beten, wahrend sie in der Tat eine sehr hohe Gebetsweise
Uben; und wieder andere gibt es, die auf hoher Gebetsstufe
zu sein wahnen, wahrend ihr Gebet weniger als nichts ist.

Es gibt ferner manche Seelen, die sich ganz jammer-
lich abmihen und quélen, und die doch nicht vorwarts
kommen. Diese halten nadmlich fur Fortschritt, was keiner
ist, sondern vielmehr ein Hindernis. Wieder andere hin-
gegen schreiten in Ruhe und Sicherheit auf dem Wege
der Vollkommenheit weit voran. Einigen Seelen wieder
gereichen gerade die Gnadengaben, die Gott ihnen zur
geistlichen Foérderung verleiht, zum AnstoR und Hinder-
nis, so dal sie nicht vorwartskommen. Und noch manch
anderes kann denen, die diesen Weg wandern, begegnen,
Freud' und Leid, Hoffnung und Schmerz, was teils im Geiste
der Vollkommenheit, teils in dem der Unvollkommenheit
seinen Ursprung hat. Von alledem wollen wir mit Gottes
Hilfe reden, damit jeder Leser einigermafRen den Weg
erkenne, auf dem er wandelt, aber auch den, den er zu
gehen hat, sofern er auf den Gipfel dieses Berges gelangen
will.

Da nun diese Lehre von der dunklen Nacht handelt,
durch welche die Seele zu Gott gelangen soll, so darf sich
der Leser auch nicht wundern, wenn ihm manches dunkel
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vorkommt. Doch ich glaube, es wird ihm das nur am An-
fang der Lektlre so vorkommen. Je weiter er im Lesen
kommt, desto besser wird er dasVorausgehende verstehen,
weil ja das eine wieder Licht auf das andere wirft. Und
liest er es gar ein zweites Mal, so wird ihm, denke ich,
noch ein helleres Licht aufgehen und ihm die Lehre noch
verninftiger erscheinen. Sollten sich manche Personen
in der Lektlre nicht zurechtfinden, so ist daran nur mein
geringes Wissen und meine unzuldngliche Schreibweise
schuld, da die Sache an sich gut und Uberaus wichtig ist.
Ubrigens, wenn auch der Stoff, der hier behandelt werden
soll, mit mehr Vollendung und Meisterschaft dargestellt
wirde, als es von mir geschieht, so meine ich, wirde er
trotzdem bei vielen keinen Beifall ernten. Denn es sollen
hier nicht moralische und &sthetische Abhandlungen ge-
boten werden fur schongeistige Menschen, welche nur auf
Rosenwegen zu Gott gelangen mochten, sondern, was hier
geboten wird, soll eine nahrhafte und kraftige Lehre sein
flr die einen wie fur die anderen, wenn sie zur geistigen
Eniselbstung gelangen wollen, wie sie hier beschrieben
wird. Es war auch von Anfang an nicht meine Absicht,
diese Belehrungen an alle zu richten, sondern sie sind fiirs
erste nur bestimmt fur einige Mitglieder unseres heiligen
Ordens vom Berge Karmel, die nach der urspriinglichen
Regel leben, und zwar Bruder wie Schwestern. Denn diese
haben mich darum gebeten, da sie Gott in seiner Gnade
auf den Weg zu diesem Berge gefihrt hat. Diese durften
wohl auch, da sie sich ja ohnehin schon der irdischen
Ringe dieser Welt entduRert haben, diese Lehre von der
geistigen Entbl6Bung besse- erfassen.

1



Erstes Buch

Die dunkle Nacht der Sinne

Wesen der dunklen Nacht. — Notwendiges Mittel, um
zur Vereinigung mit Gott zu gelangen. — Spezielle Ab-
handlung Uber die dunkle Nacht des Sinnes und des
sinnlichen Begehrens. — Von dem Nachteil, den diese

der Seele zuftuigen.

1. Kapitel
Erste Gesangstrophe im Wortlaut und deren Erklarung.
— Zwei Arten von dunkler Nacht, welche die geistlichen
Seelen entsprechend ihren beiden Bestandteilen, dem
hoheren (geistigen) und niederen (sinnlichen), durch-

wandern miussen.

1. Strophel)
In einer dunklen Nacht,
Als ich entflammt von Liebesdrang, —
O beseligendes Los! —
Entwich ich unbemerkt,
Da schon mein Haus in Ruhe war.

In dieser ersten Strophe besingt die Seele das be-
gliickende Los, das ihr dadurch zuteil wurde, dal} sie sich
frei machte von allen auRer ihr liegendenDingen, sowievon
den Gelisten und UnVollkommenheiten, die im sinnlichen
Teil des Menschen entstehen, wenn derselbe sich der
Herrschaft der Vernunft entzieht. Zum Verstandnis der-
selben mulR man sich vergegenwaértigen, dal? die Seele auf

") Es wird bei Erklarung der einzelnen Strophen und Verse
eine mehr wortliche Ubersetzung gegeben.
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ihrem Wege zum Stand der Vollkommenheit gewo6hnlich
erst zweierlei N&chte zu durchwandern hat. Die Geistes-
lehrer bezeichnen sie als Lduterungen oder Reinigungen
der Seele; wir aber wollen sie ,,N&chte* nennen, denn da
wandelt die Seele hier wie dort wie zur Nachtzeit im Dun-
keln. Die erste Nacht oder Lauterung betrifft den sinn-
lichen Teil der Seele, wovon die erste Strophe und der
erste Teil dieses Buches handelt Die zweite dagegen be-
zieht sich auf den geistigen Teil, welchen die zweite fol-
gende Strophe zum Gegenstand hat. Wir wollen uns
dartber im zweiten Teil &aufiern, soweit es sich um die
aktive L&uterung handelt denn die passive sollen der
dritte und vierte Teil zum Inhalt haben. Diese erste Nacht
bezieht sich auf die Anfénger zur Zeit, da Gott sie in den
Stand der Beschauung versetzen will. Von ihr wird auch
der Geist in Mitleidenschaft gezogen; doch davon werden
wir seinerzeit sprechen. Die zweite Nacht oder Lauterung
dagegen ist fur die Fortgeschritteneren, und zwar zu der
Zeit, da Gott sie in den Stand der goéttlichen Vereinigung
erheben will. Dies ist aber die dunkelste und furchtbarste
Lauterung, wie spéater ausgefihrt wird.

Erklarung der Strophe

Die Seele will in dieser Strophe in wenigen Worten
sagen: Einzig aus Liebe zu Gott, glihend von Liebe zu
ihm sei sie auf gottlichen Antrieb ausgegangen in einer
dunklen Nacht, das ist in der Beraubung und L&uterung
von all ihren sinnlichen Gellsten nach allen &uRReren Din-
gen der Welt sowie all jenen Dingen, die dem Fleische an-

genehm waren, sowie auch von den Annehmlichkeiten
ihres Willens. Alles das vollzieht sich in der L&auterung

des sinnlichen Menschen, weshalb die Seele sagt, sie sei

ausgegangen, als schon ihr Haus in Ruhe lag. Unter die-
sem Haus ist zu verstehen der sinnliche Teil der Seele; also
es waren beruhigt und eingeschléfert alle Geliste in ihr und

13



sie mit ihnen. Denn sie wird nicht eher frei von den
Bitternissen und Beéngstigungen der anstiirmenden Ge-
luste, als bis diese ertdtet und zum Schweigen gebracht
sind. Darum féahrt sie fort, es sei fur sie eine glickliche
Flgung gewesen, auszugehen ,,ohne bemerkt zu werden*,
das will sagen, ohne dal ein Gellsten ihres Fleisches oder
etwas anderes sie gehindert habe. Deshalb ging sie aus
zur Nachtzeit, d. h. als Gott sie von all diesen Dingen los-
machte; denn da war es Nacht um sie. Und das sei ein be-
seligendes Gluck fir sie gewesen, dafl Gott sie in diese
Nacht einfuhrte, aus der ihr soviel Gutes erwuchs. Sie
selbst hatte wohl nie in dieselbe eingehen kénnen, da nie-
mand aus eigener Kraft sich von allenGelisten frei machen
kann, um zu Gott zu gelangen.

Das ist also in kurzen Strichen die Erklérung der
Strophe. Nun wollen wir an die Deutung der einzelnen
Verse gehen, soweit dies fur unser Vorhaben dienlich ist.
So werden wir es auch mit den ubrigen Strophen halten,
wie ich in der VVorrede angekiindigt habe: erst jede Strophe
anfiihren und erlautern, dann jeden Vers fir sich.

2. Kapitel
Warum der Weg zur Vereinigung mit Gott ,,dunkle
Nacht“ genannt werde. — Ursachen fur diese Nacht.

,.In einer dunklen Nacht.

In dreifacher Hinsicht kann man diesen Ubergang der
Seele zur Vereinigung mit Gott eine Nacht nennen. Erstens
in Hinsicht auf den Ausgangspunkt der Seele, indem sie
das Verlangen nach dem Genuf3 aller Dinge dieser Welt,
die ihr zu eigen waren, ablegen muf3. Dies geschieht, in-
dem sie auf dieselben verzichtet. Dieses Verzichten und
sich Entaullern ist aber wie eine Nacht fur alle Begeh-
rungs- und Geflhlsvermdgen des Menschen. Zweitens mit
Rucksicht auf das Mittel oder den Weg, auf dem die
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Seele zu dieser Vereinigung gelangt. Und das ist der
Glaube, der gleichfalls fur das Erkenntnisvermdgen dunkel
ist wie die Nacht Drittens mit Ricksicht auf das Ziel,
dem sie zustrebt. Und dieses Ziel ist Gott, der unfal3bar
und unendlich, gleichfalls fiir die Seele in diesem Leben
wie eine dunkle Nacht ist Alle diese drei N&chte mussen
Uber die Seele kommen, oder besser gesagt, die Seele muRy
sie durchwandern, um zur Vereinigung mit Gott zu gelan-
gen. Diese drei Né&chte sind versinnbildet im Buche Tobias,
wo der Engel den jungen Tobias erst drei N&chte warten
heil’t, bevor er sich mit seiner Braut vereinigen darf.

In der ersten Nacht, so befahl er ihm, sollte er das
Herz des Fisches im Feuer vernichten. Darin kann ver-
standen werden das Herz, welches leidenschaftlich an den
Dingen dieser Welt hangt. Will es nun den Weg zu Gott
einschlagen, so muf? es erst alles Geschopfliche vernichten
und sich lautern im Feuer der Gottesliebe. In dieser L&u-
terung nun verscheucht sie den Teufel, welcher Macht hat
Uber die Seele durch die Neigung zu den Freuden an den
zeitlichen und materiellen Dingen.

In der zweiten Nacht sollte er dann, wie der Engel
sagte, zugelassen werden zur Gesellschaft der heiligen Pa-
triarchen, die da sind die Vater des Glaubens. Denn, so-
bald die Seele die erste Nacht durchwandert hat durch
Entaullerung aller sinnenfalligen Dinge, geht sie sogleich in
die zweite Nacht ein und lebt nur mehr im bloRen Glauben
und I&aRt sich allein noch von ihm fuhren, der da nichts zu
tun hat mit dem Sinnenfalligen.

In der dritten Nacht sollte er nach der Weisung des
Eugels des Segens teilhaftig werden. Dieser Segen aber

b?t Gott, der sich mittels der zweiten Nacht, des Glaubens,

so geheimnisvoll und innig der Seele mitteilt, daR es fir
sie aufs neue Nacht wird. Diese Mitteilung ist fur die

Seele noch weit dunkler, als die andere, wie wir gleich
ausfihren werden. Auf diese dritte Nacht, welche in der
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Mitteilung Gottes im Geiste ihren Héhepunkt erreicht und
sich gewohnlich fur die Seele in grofler Finsternis voll-
zieht, folgt sogleich die Vereinigung mit der Braut, das ist
der gottlichen Weisheit. Denn der Engel sprach zu Tobias,
nach Verlauf der dritten Nacht durfe er sich in der Furcht
des Herrn mit seiner Braut vereinigen. Diese Furcht ist
jedoch, sofern sie vollkommen ist, zugleich Liebe zu Gott.
Das ist dann der Fall, wenn die Seele durch die Liebe in
Gott umgestaltet wird. Diese drei Teile der Nacht bilden
zusammen nur eine Nacht, die aber in drei Teile zerfallt,
wie die wirkliche Nacht ja auch. Der erste Teil der Nacht,
die Nacht des sinnlichen Menschen, entspricht némlich
dem Anfang der Nacht, oder der Abenddédmmerung, wo die
Umrisse der Dinge entschwinden. Der zweite Teil der
Nacht, die Nacht des Glaubens, entspricht der Mitternacht.
Da ist nur Finsternis. Und der dritte Teil endlich, welche
Gott selbst ist, entspricht dem Morgengrauen, das dem
vollen Tageslicht vorausgeht. Zum besseren Verstandnis
wollen wir jeden dieser Begriffe gesondert behandeln.

3. Kapitel

Erste Ursache dieser Nacht, namlich Ertétung des Ge-
listens in allen Dingen.

Die Ertdtung der Freude am Verlangen nach allen
Dingen nennen wir hier Nacht. Denn wie die Nacht ist
auch sie nichts andres als das Nichtvorhandensein des
Lichtes und damit aller Gegenstande, die nur im Lichte
sichtbar sind. Dadurch bleibt das Sehvermdgen mit allen
Dingen im Dunkel und leer. So kann man auch die Er-
tétung des Verlangens fir die Seele als Nacht bezeichnen.
Denn sobald sich die Seele der Freude am Verlangen nach
jeglichem Ding entschlégt, bleibt sie im Dunkeln und wie
im Nichts. Wie das Sehvermégen mittels des Lichtes die
Dinge erfal3t und genieft, soweit sie sichtbar sind, die aber

16

unsichtbar werden, sobald das Licht entschwindet, so er-
falt und geniellt die Seele mittels des Verlangens alle
Dinge, die sie vermoége ihrer Falligkeiten genieRen kann.
Ist jedoch dieses Verlangen beseitigt oder besser gesagt
ertotet, so hort die Seele auf, sich am Geschmack aller
Dinge zu ergodtzen; und so bleibt sie hinsichtlich des Ge-
listens im Dunkel und wie im Leeren. Wir wollen dies
bei allen Fahigkeiten durch Beispiele nachweisen. Wenn
die Seele ihr Verlangen nach GenufR3 in all dem unter-
drickt, was dem Gehdrsinn schmeichelt, so bleibt sie hin-
sichtlich dieses Vermdégens in Dunkelheit und Leere. Be-
raubt sie sich des Genusses von allem, was das Auge er-
freuen kann, so ist die Seele auch in dieser Fahigkeit in
Finsternis und Leere. Versagt sie sich allen Genuf3 lieb-
licher Wohlgeriiche, die dem Geruchsinn angenehm sind,
so ist sie nicht minder hinsichtlich dieses Vermdgens in
Dunkelheit und Leere. .Wenn sie sich ferner des Ge-
schmackes aller Speisen enthélt, die den Gaumen Kkitzeln,

so begibt sie sich auch dieses Vermdgens und ist wie im
Dunkeln und Leeren. Wenn schlieBBlich die Seele sich in

allem, was den Tastsinn ergdtzen und befriedigen kann,
Abbruch tut, so befindet sie sich auch hinsichtlich dieses
Vermdgens in Finsternis und Leere. Insofern also die Seele
sich los und ledig gemacht hat vom Wohlgefallen an jeg-
lichem Ding durch Ertdtung des Verlangens nach densel-
ben, kénnen wir sagen, sie wandle wie zur Nachtzeit im
Dunkel; und das ist ja nichts anderes als eine vollige Leere
von allen Dingen in der Seele. Der Grund hievon durfte
darin zu suchen sein: Nach der Lehre der Philosophie ist
unsere Seele in dem Augenblick, da sie Gott unserem Leibe
nutteilt, eine leere, vollig unbeschriebene Tafel. Erwirbt
sie sich nun nicht durch Vermittlung der Sinne Kenntnisse,
so gibt es fur sie auf natlirlichem Wege kein anderes Mittel
der Mitteilung. Solange sie im Leibe wohnt, gleicht sie
einem Menschen, der in einem finsteren Kerker liegt und
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nichts weil, als was er durch die Offnungen besagten Ker-
Icers wahrnehmen kann. Sieht er auf diesem Wege nichts,
dann kann er Uberhaupt nichts sehen. So ist's auch mit de»
Seele. Die Sinne sind gleichsam die Fenster ihres Kerkers.
Gelangt durch diese nichts zu ihrer Kenntnis, dann gibt
es fir sie keinen anderen naturlichen Weg, auf dem sie
etwas wahrnehmen konnte. Wenn sie nun diese durch
die Sinne ihr vermittelte Kenntnis abweist und ausschlagt,
so kann man doch mit Recht sagen, dal3 es in ihr dunkel
und leer ist; denn dem Gesagten zufolge wird ihr auf an-
derem Wege naturlicherweise kein Licht, als durch die
genannten Erkenntniswege. Wenn es auch walir ist, dai
sie zwar nie aufhdren kann zu horen, zu sehen, zu riechen,
zu schmecken, zu fihlen, so tut das doch nichts zur Sache,
ja es ist der Seele sogar hinderlich, wenn sie diese Fahig-
keiten nicht gebraucht und von sich weist, gerade so als
horte, sédhe etc. sie nicht. Es ist da éhnlich wie bei einem,
der die Augen schlief3t; er befindet sich ebenso im Dunklen
wie der Blinde, der Uberhaupt der Sehkraft beraubt ist.
In diesem Sinne sprach auch David’): Pauper sum ego et in
laboribus a juventute mea. ,,Arm bin ich und in Muhsal von
Jugend auf.“ Er nennt sich arm, obwohl er doch offenbar
reich war. Aber sein Wille hing nicht am Reichtum, und
deshalb war er wie ein wirklich Armer. WAare er hingegen
wirklich arm gewesen, dem Willen nach aber nicht, dann
ware er es in Wirklichkeit nicht gewesen, denn seine Seele
war reich und gesattigt in ihrem Verlangen. Aus diesem
Grunde nennen wir auch diese Entbl63ung eine Nacht fir
die Seele. Denn es handelt sich hier nicht um dasEntbehren
der Dinge, weil ja dies die Seele nicht entbldf3t, solange
sie ein Verlangen nach den Dingen tragt; sondern es han-
delt sich um die Entaul’erung des Verlangens und Wohl-
gefallens an den Geschdpfen. Nur diese macht die Seele
frei und entbldRt, auch wenn sie dieselben ihr eigen nennt.

" Ps 87. 16.
88

Nicht die Dinge dieser Welt als solche nehmen die Seele
in Besitz und schaden ihr, da sie ja nicht Zutritt haben zu
ihr, sondern der Wille ist es und das Verlangen nach
ihnen; denn diese hausen in der Seele. Diese erste Art
der Nacht betrifft, wie wir nachher auseinandersetzen wer-
den, den sinnlichen Teil der Seele und ist eine von den
beiden, welche, wie frither erwéhnt, die Seele zu durch-
wandern hat. Nun wollen wir erkléren, wie gut es fur die
Seele ist, in dieser dunklen Nacht der Sinne ihr Haus zu
verlassen, um zur Vereinigung mit Gott zu gelangen.

4, Kapitel
Die Seele mufl durch diese dunkle Nacht des Sinnes
d- i. der Abtdtung der Begierden gehen, wenn sie zur
Vereinigung mit Gott gelangen will. Bewiesen durch

Ausspriiche und Bilder der Heiligen Schrift.

Der Grund, warum die Seele durch diese dunkle Nacht
der Abtdtung ihrer Begierden und des Verzichtes auf die
Freude an allen geschaffenen Dingen gehen muB, wenn
sie zur Vereinigung mit Gott gelangen will, ist darin zu
suchen: Alle Neigungen, die sie zu den geschaffenen Din-

gen hegt, sind vor Gott wie lautere Finsternis, in welche
die Seele gehllt ist. Infolgedessen ist sie auch nicht fahig,

v°n dem reinen ungetriibten Lichte Gottes durchflutet zu
werden, falls sie sich nicht vorerst davon frei macht. Denn
Licht und Finsternis vertragen sich nicht miteinander. Dar-

sagt auch der heilige Johannesl): ,Die Finsternis
konnte das Licht nicht aufnehmen (tenebrae earn non

~omprehenderunt).” Der Grund ist der, weil nach der Lehre
der Philosophie zwei einander entgegengesetzte Begriffe

~cht im gleichen Subjekt vereinigt sein kdnnen. Solche
Degensétze sind aber die Finsternis, das ist die Anhang-

Jchkeit an die geschaffenen Dinge, und das Licht, das ist

) Joh 1.5.
2((
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Gott; und es gibt keine Gleichformigkeit und keine Ge-
meinschaft zwischen beiden, wie auch der heilige Paulus
die Korinther lehrtl): Quae societas luci ad tenebras? das
ist: ,,Was haben Licht und Finsternis gemein?*“ Darum kann
auch in der Seele das Licht der gottlichen Vereinigung
nicht leuchten, wenn nicht zuerst die Anhénglichkeit an
die Dinge daraus verschwindet.

Zum besseren Verstandnis des Gesagten mége man
sich vergegenwartigen, dall die Neigung und Anhénglich-
keit an das Geschopfliche die Seele selbst dem Geschdpfe
gleichférmig macht, und zwar um so mehr, je groRer die
Liebe zum Geschopfe ist. Denn die Liebe macht den
Liebenden und Geliebten einander dhnlich. Darum sprach
auch David mit Bezug auf die, so ihr Herz den Gotzen zu-
wandten: Similes illis fiant, qui faciunt ea: et omnes, qui
confidunt in illis. ,,lhnen mdogen gleich werden, die sie
machen, und alle jene, die ihnen vertrauen?).” So erniedrigt
sich der, welcher ein Geschopf liebt, zu diesem Geschopf,
ja in gewisser Hinsicht sogar unter dasselbe, da ja die
Liebe nicht bloR den Liebenden dem geliebten Gegenstand
gleich macht, sondern ihn demselben sogar untertan
macht. Daher kommt es, daB die Seele in dem MaRe,
als sie etwas aufRer Gott liebt, sich unempfénglich macht
fur die lautere Vereinigung mit Gott und fir die Umge-
staltung in ihn. Denn die Niedrigkeit des Geschépfes kann
die Hoheit des Schopfers noch viel weniger fassen, als die
Finsternis das Licht zu fassen vermag. Alle geschaffenen
Wesen im Himmel und auf Erden sind ja im Vergleich
zu Gott nichts, wie der Prophet Jeremias sagt: Aspexi
terram, et ecce vacua erat, et nihil; et coelos, et non erat
lux in eis. ,,Ich schaute die Erde an, und siehe, sie war leer
und nichts, und die Himmel, und es war kein Licht in
ihnend).” Mit den Worten ,.er sah die Erde leer* will er
zu verstehen geben, daB alle Geschdpfe in ihr nichts waren,

*) 2 Kor 6,14. Ps 118,16. 3) Jr4,23.
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und dal? auch die Erde gleichsam nichts war. Mit den
Worten aber ,,ich schaute die Himmel und sah kein Licht
in ihnen* will er sagen, dal3 alle Himmelsleuchten im Ver-
gleich mit Gott pure Finsternis sind. Da nun demzufolge
alle geschaffenen Wesen nichts sind und die Anhanglich-
keit an sie noch weniger als nichts, kénnen wir behaupten,
dal3 sie wohl existieren, aber ein Hindernis fur die Um-
gestaltung in Gott sind, geradeso wie auch die Finsternis
nichts ist, ja weniger als nichts, aber dennoch eine Ent-
ziehung des Lichtes. Wie nun der, welcher im Finstern
ist, das Licht nicht fassen kann, so vermag auch die Seele,
welche am Irdischen héngt, Gott nicht zu fassen. Solange
sie sich von dieser Anhénglichkeit nicht losmacht, kann
sie ihn weder hienieden besitzen in der lauteren Umge-
staltung durch die Liebe, noch auch driiben in der unge-
tribten Anschauung. Der grofieren Deutlichkeit halber
wollen wir dartber noch mehr ins Einzelne gehen.

Alles Sein der Geschopfe ist im Vergleiche mit dem
unendlichen Sein Gottes nichts. Darum ist auch die Seele,
die sich ans Geschopfliche hangt, vor Gott ebenfalls nichts,

a weniger als nichts, weil, wie oben erwahnt, die Liebe
dem Gegenstand der Liebe &hnlich und gleich macht, ja
sogar noch ihn unter diesen erniedrigt. Darum kann sich

erne solche Seele auf keinen Fall mit dem unendlichen
Sein Gottes vereinigen; denn das Nichtsein und das Sein

schliellen sich einander aus. Und alle Schonheit der Ge-
schopfe ist im Vergleich zur unendlichen Schénheit Gottes
aullerst haBlich, wie auch Salomo in den Sprichwoértern

sagt: Fallax gratia, et vana est pulchritudo. ,, Trugerisch ist
die Anmut und eitel die Schonheitl).“ Darum nimmt auch

die Seele, welche mit Liebe an der Schoénheit irgendeines
Geschopfes héangt, vor Gott teil an dessen HaRlichkeit
infolgedessen kann auch diese haRliche Seele nicht umge-
staltet werden in die Schonheit, das ist in Gott; denn HaRk-

") Spr 31, 30.
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lichkeit und Schonheit schliefen einander aus. Und alle
Wohlgestalt und Anmut der Geschdpfe ist im Vergleich
mit der Anmut Gottes hdchst haldlich und unférmig. So ist
denn auch die Seele, die sich von der Anmut und Lieblich-
keit der Geschépfe einnehmen laflt, vor Gott héchst miR-
fallig und abstofRend, und sie kann infolgedessen der un-
endlichen Anmut und Schénheit Gottes nicht teilhaft wer-
den, weil zwischen dem Miflgestalteten und der unend-
lichen Anmut ein unendlicher Abstand ist. Ebenso ist alle
Gute der Geschopfe dieser Welt im Hinblick auf die unend-
liche Gite Gottes nur Schlechtigkeit Denn nichts ist gut
als Gott alleinl). Darum ist die Seele, welche ihr Herz an
die irdischen Guter hangt, Uberaus schlecht vor Gott.
Gleichwie nun das Bose die Gite nicht erfa3t, so kann
auch eine solche Seele sich nicht vollkommen mit Gott
vereinigen, der die hochste Gite ist. Und alle Weisheit
der Welt und alle menschliche Tuchtigkeit sind im Zu-
sammenhalte mit der unendlichen Weisheit Gottes pure
und krasse Unwissenheit. Denn so spricht auch St Paulus
im Briefe an die Korinther: Sapientia enim hujus mundi
stultitia est apud Deum. ,Die Weisheit dieser Welt ist
Torheit vor Gott2). Darum ist eine Seele, welche all ihr
Wissen und Konnen aufwenden wollte, um zur Vereini-
gung mit der gottlichen Weisheit zu gelangen, hdochst
téricht vor Gott und bleibt weit entfernt von der gottlichen
Weisheit. Die Unwissenheit weil3 ja gar nicht, was Weis-
heit ist. Deshalb sagt auch St. Paulus, daf3 solches Wissen
ihm wie Torheit vor Gott vorkommt. In den Augen Gottes
sind die, so sich etwas einbilden auf ihr Wissen, ganz und
gar unwissend, um mit demselben Apostel zu reden: Dicen

tes enim se esse sapientes, stiliti facti sunt; d. h.: ,Da sie
weise sein wollten, sind sie Toren gewordeng).“ Nur jene
gelangen in den Besitz der gottlichen Weisheit, welche
wie Kinder und Toren all ihres Wissens sich begeben

) Lk 18,19. «) 1Kor3,19. 3) Rom 1,22.
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und sich voll Liebe dem Dienste Gottes widmen. Diese Art
von Weisheit meinte auch St. Paulus, wenn er sagte:
,»Wenn sich einer unter euch weise diinkt, der werde erst
ein Tor, um weise zu werden; denn die Weisheit dieser
Welt ist vor Gott Torheitl).” Will darum die Seele zur
Vereinigung mit der gottlichen Weisheit gelangen, so muB
sie danach mehr durch Nichtwissen als durch Wissen
streben. Und alle Herrschaft und Freiheit der Welt ist.
gemessen an der Freiheit und Herrschaft des Geistes,
tiefste Knechtschaft und Einschrdnkung und Gefangen-
schaft Deshalb wird eine Seele, welche nach Wirden und
Amtern und nach ungeziigelter Freiheit des Geliistens
strebt, von Gott nicht betrachtet und gehalten wie ein
freies Kind, sondern wie eine niedrige Magd, weil gefesselt
von ihren Leidenschaften. Sie hat ja nicht annehmen wol-
len seine heilige Lehre, die darin besteht, da3 jeder, der
sich selbst erhdht, erniedrigt wird, und wer sich selbst er-
niedrigt erhdht werden wird. Darum kann eine solche
Seele niemals zur wahren Freiheit des Geistes gelangen,
die man in dieser Vereinigung mit Gott erlangt. Denn die
Knechtschaft ist nicht vereinbar mit der Freiheit, welche
nicht in einem den Begierden ergebenen Herzen wohnen
kann, da ein solches Herz unfrei ist. Sie wohnt nur in
eitiem freien Herzen, das ist im Herzen des Kindes. Darum
sprach Sarah zu Abraham, ihrem Mann, er solle die Magd
mit ihrem Sohne aus dem Hause jagen, denn es kdnne
nicht der Sohn der Unfreien und der Sohn der Freien zu-
gleich Erbe sein2). Und alle Lust und Wonne des Willens
'n jeglichem Ding der Welt ist im Vergleich mit der Lust
und Wonne, die man in Gott findet, nur Pein und Qual
und Bitterkeit. Wer darum sein Herz an sie hangt, der
'st vor Gott wirdig der hdchsten Pein und Qual und Bitter-
keit; und er kann nie und nimmer zur wonnevollen Um-

armung der géttlichen Vereinigung gelangen, da er ja nur
" 1 Kor 3,18. « Gn 2L. 10.
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Pein und Bitterkeit verdient. Endlich ist aller Reichtum
und Glanz der ganzen Schopfung im Vergleich mit dem
Reichtum, der da Gott ist, aul3erste Armut und groRtes
Elend. Und eine Seele, welche sie zu besitzen verlangt, ist
in Gottes Augen ganz arm und beklagenswert und kann
darum auch nicht in den beseligenden Besitz des Reich-
tums und der Herrlichkeit gelangen, der in der Umgestal-
tung in Gott besteht, zumal ja ein unendlicher Abstand ist
zwischen der Armut und dem Elend einerseits und dem
unendlich Reichen und Méchtigen anderseits. Darum klagt
die gottliche Weisheit Uber alle jene, welche durch ihre
Liebe zu dem, was in den Augen der Welt als schon, er-
haben und reich gilt, selber haRlich, gemein, elend und
arm werden, indem sie in den Sprichwoértern ausruft: O
viri, ad vos clamito et vox mea ad filios hominum. Intelle-
gite, parvuli, astutiam, et insipientes, animadvertite. Au-
dite, quoniam de rebus magnis locutura sum.... Mecum
sunt divitiae, et gloria, opes superbae, et justitia. Melior
est enim fructus meus auro, et lapide pretioso, et genimina
mea argento electo. In viis justitiae ambulo, in medio semi-
tarum judicii, ut ditem diligentes me et thesauros eorum
repleam. , 0 Ménner, ich rufe zu euch; meine Stimme er-
gehet an die Menschenkinder! Ihr Einfaltigen, lernet Klug-
heit; merket auf, ihr Toren! Horchet auf, denn ich will
Vortreffliches reden.... Bei mir ist Reichtum und Ehre,
ansehnliche Giter und Gerechtigkeit. Denn meine Frucht
ist besser als Gold und Edelsteine, und was von mir
kommt, ist besser als feinstes Silber. Ich wandle auf den
Wegen der Gerechtigkeit, mitten auf den Pfaden der Klug-
heit, damit ich jene, die mich lieben, bereichere und ihre
Schéatze fullel).” In diesen Worten spricht die gottliche
Weisheit von all jenen, welche, wie schon erwahnt, ihr
Herz liebend an irgendein Ding der Welt hangen. Sie
nennt diese kleine Menschen, weil sie sich dem Gegen-

") Spr8, 4-Rund 18-21.
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stand ihrer Liebe &hnlich machen; der aber ist klein. Und
sie mahnt diese, sie mdchten doch Klugheit lernen und
achthaben auf sie, denn sie rede von groflen Dingen und
nicht von kleinen, wie sie selber sind. GroRer Reichtum
und Herrlichkeit, wie die Menschen sie gerne haben, sei ja
mit und in ihr zu finden, nicht da, wo sie meinen. Und
auch die herrlichen Schatze und die Gerechtigkeit wohne
in ihr. Denn wenn es ihnen auch so vorkommt, als seien
dies die Dinge dieser Welt, so sollten sie doch bedenken,
daR ihre Schatze besser seien. Und der Gewinn, den sie
in ihr finden wirden, sei groRer als Gold und Edelsteine.
Auch sei, was sie in den Seelen hervorbringe, besser als
auserlesenes Silber, das sie so sehr lieben. Damit soll jeg-

liche Art von Neigung versinnbildet sein, die es in diesem
Leben gibt.

5 Kapitel

Fortsetzung des VVorausgehenden. — Weitere Stellen und
Beispiele der Heiligen Schrift.

Aus dem Gesagten ist in etwa der grolRe Abstand er-
sichtlich, der zwischen dem Wesen der geschaffenen Dinge
und dem Wesen Gottes besteht, ferner, wie die Seelen,
welche an irgendeines von ihnen ihr Herz héngen, im
gleichen Male sich von Gott entfernen. Denn die Liebe
verursacht, wie bereits erwahnt, Gleichheit und Ahnlich-
keit. Von diesem Abstand spricht der heilige Augustin zu
Gott, wie aus seinen Selbstgesprachen zu ersehen ist: ,,Ich
Ungliickseliger! Wann wird sich meine Armseligkeit und
Unvollkommenheit messen kénnen mit deiner Gerechtig-
keit? Du bist wahrhaft gut, ich schlecht; du barmherzig,
ich unbarmherzig; du heilig, ich elend; du gerecht, ich un-
gerecht; du bist das Licht, ich bin blind; du bist das Leben,
ich aber tot; du die Arznei, ich der Kranke; du die héchste
Wahrheit, ich lauter Eitelkeitl).” So spricht der Heilige,

") Migne, torn. XL, p. 866.
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insofern er den Geschopfen in Liebe zugetan ist. Somit ist
es grofRRe Torheit seitens der Seele, wenn sie meint, sie
kénne zu jenem erhabenen Stand der gottlichen Vereini-
gung gelangen, ehe sie sich losgemacht hat von dem Ver-
langen nach allen nattirlichen und Ubernattrlichen Dingen,

die ihr zu eigen sein kdnnenl).

Denn es ist ein himmelweiter Unterschied zwischen
diesen Dingen und dem, was in diesem Stande der génz-
lichen Umgestaltung in Gott verliehen wird. Darum sprach
Christus, unser Herr, zur Belehrung (ber diesen Wog.
beim Evangelisten Lukas: ,,Qui non renuntiat omnibus,
quae possidet, non poiest meus esse discipulus. ,Wer
nicht allem entsagt, was er (mit dem Verlangen) besitzt,

‘%In_den_'altere_n Ausgaben hiess es: ,,insoweit ihr diese
durch die Eigenliebe zuteil werden kdnnen.“ Es besteht kein
Zweifel, dass alle die unterstrichenen \Worte erst spater in den Text
eingeschoben wurden, um eine unrichtige Deutung seines Sinnes
zu vermeiden. Doch mit dieser Textanderung war nichts erreicht.
Was der Heilige hier sagt, ist die richtige Lehre und so annehm-
bar wie nur etwas. Darum lassen wir die angergten Worte weg.
Der Heilige lehrt: Damit eine Seele zu dem erhabenen Stand der
innigsten Vereinigung mit Gott gelangen kdnne, miisse sie zuerst
ihr VVerlangen nach allen Dingen in dem natirlichen und Uberna-
turlichen Bereich ablegen. Dieses Ablegen des Verlangens nach
allen Dingen kann zwelerlei bedeuten: entweder, der Mensch misse
von seinem Herzen jegliche Liebe zu den Geschdpfen, auch den
vorzuglichsten, ausschliessen, oder, er musse nur die ungeordnete
Liebe und Neigung zu ihnen ablegen. Die erstere Auslegung liegt
der Absicht des Heiligen vollig ferne. Das ist so sicher, dass, wer
das Gegenteil behaupten wollte, damit besagen wiirde, der Heilige
habe nicht einmal das Abc der kirchlichen Lehre gekannt, die uns
doch befiehlt, unseren N&chsten zu lieben, sowie Gnade und Uber-
natirliche Tugenden hochzuschétzen; ja, es hiesse sogar annehmen,
dass ihm jede Einsicht gefehlt habe. Wem dies aber noch nicht
genugt, den mdchten wir verweisen aufdie Ausserungen 'les Heili-
gen in betreff der N&chstenliebe, in welchen er einzig und allein
verlangt, dass wir von solcher Liebe fernhalten sollen jede unge-
ordnete Neigung, die nicht in Gott ihren Ursprung und ihr Ziel
hat. So sagter z. B. in einem seiner Sinnspriche: ,,Wenn die Liebe
und Zuneigung zu den Geschopfen rein geistiger Natur ist und sich
auf Gott griindet, dann nimmt auch die Liebe zu Gott mit jener
zu, und je mehr sie mit dieser Ubereinstimmt, desto mehr stimmt
sie. mit Gort Uberein, und sie flésst Verlangen nach Gott ein und
halt in ihrem Wachstum gleichen Schritt mit jener.” . .

Es ist also ausgemacht, dass die erste AuSlegung den Worten
des mystischen Lehrers nicht zugrunde gelegt werden darf. Unter-
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kann mein Jinger nicht ¥ein “ Das ist auch klar. Denn
die Lehre, welche der Sohn Gottes der Welt brachte, be-
stand in der Verachtung aller Dinge, damit man dadurch
den Schatz des Gottesgeistes in sich aufnehmen koénne.
Solange namlich die Seele sich dieser Dinge nicht ent-
aulert. ist sie auch nicht fahig, den Geist Gottes in der
ganzlichen Umgestaltung in sich aufzunehmen. Dafir lie-
fert uns das Buch Exodus«) ein Beispiel. Wir lesen hier,
dal? die gottliche Majestat den Sohnen Israels das Him-
melsbrot, das Manna, nicht eher gab, als bis das Mehl, das
sie aus Agypten mitgenommen hatten, aufgebraucht war.
Damit will er andeuten, dal? man erst auf alles verzichten
musse; denn diese Engelsspeise zieme sich nicht fir den
Gaumen, der noch Geschmack sucht an Menschenspeise.
Eine solche Seele, die noch Ergdtzen und Befriedigung in
fremden Genussen sucht, macht sich nicht nur unempfang-
lich fur den Geist Gottes, sondern erzirnt geradezu die
gottliche Majestat gar sehr, weil sie nach geistiger
Kost verlangt und mit Gott allein sich nicht begniigt
und noch obendrein das Gelisten und die Neigung zu an-
dren Dingen stillen méchte. Aus derHeiligenSchrift ist dies
gleichfalls zu entnehmen, wo es heil3t, daB die Kinder Isra-
els nicht zufrieden waren mit jenem einfachen Brot, son-
dern nach Fleisch begehrten3). Darob erzirnte denn auch
Gott gar sehr, daR sie eine so gemeine und grobe Speise

suchen wir dann die Annahme der zweiten Auslegung, namlich,
dass die Seele zu ihrer Umgestaltung in Gott ihr Herz frei halten

muss von ieder ungeordneten Liebe selbst zu den heiligsten Dingen,
was findet sich darin, das dem gesunden Urteil widersprechen wirde?
Was sollte darin gegen die Lehre der Kirche und die Ausspriiche
ihrer Lehrer verstossen? Durchaus nichts. Da es also keiner Be-
weise bedarf und es offenkundig ist und von allen gelehrt wird,
dass die ungeordnete Neigung selbst zur Tugend und Heiligkeit
(8ei es, dass man sich in deren Besitz geféllt oder dass man um
thretwillen von den Menschen geehrt séin will) mindestens eine
Unvollkommenheit ist und ein Hindernis zur vollkommenen Ver-
einigung mit Gott, wollen wir nicht weiter die Zeit damit verlieren,
dass wir zur Bestatigung unserer Ansicht Beweise und Stellen an-
iUhren. . . >) Lk 14,/83. 2) Ex 16, 4. ’) Nm 11, 4



einer so erhabenen und einfachen gleiclistellen wollten, die
trotz allem doch den Geschmack und die Kraft aller Spei-
sen in sich barg. Deshalb kam, wie David spricht, der
Zorn Gottes Uber sie, und wéhlend sie noch die Bissen im
Munde hatten, fiel Feuer vom Himmel und vernichtete viele
Tausende von ihnen. Adhuc escae eorum erant in ore ip-
sorum, et ira Dei descendit super illos, et occidit pingues
eorum, et electos Israel impedivitl)- Denn es war in seinen
Augen etwas Unwirdiges, daR sie nach anderer Speise
begehrten, wéhrend er ihnen doch Himmelsbrot geben
wollte.

0 wuRten doch die geistlichen Seelen, welches Gut
und welche Fille des Geistes ihnen entgeht, weil sie nicht
abstehen wollen davon, nach nichtigen Dingen Verlangen
zu tragen! Wie wirden sie in dieser einfachen geistigen
Speise den Wohlgeschmack aller Dinge finden, wenn sie
dieselben nicht mehr kosten wollten! Allein, weil sie das
nicht wollen, darum kosten sie dieselbe auch nicht. Jene
(die Israeliten) empfanden deshalb nicht den Geschmack
aller Speisen, der im Manna verborgen war, weil sie ihr
Verlangen nicht auf dasselbe allein beschrankten. Nicht
deshalb fanden sie im Manna nicht all den Wohlgeschmack
und die Kraft, die sie nur wiinschen konnten, weil sie etwa
das Manna nicht enthalten hatte, sondern weil sie nach
anderem verlangten. Wer nebst Gott noch etwas anderes
lieben will, der achtet zweifellos Gott fur sehr gering, da
er das, was doch von Gott himmelweit verschieden ist,
mit Gott auf eine Stufe stellt. Man weil ja aus Erfahrung
zur Genuge: wenn der Wille einmal dem Geschépflichen zu-
getan ist, dann schétzt er dies hoher, als alles andere, mag
letzteres auch bedeutend besser sein als jenes, wenn ihm
namlich letzteres nicht so viel Geschmack abgibt. Will er
aber beides zugleich genieRen, dann filgt er offenbar dem
Besseren grof3e Unbill zu, weil er beide ungerechterweise

) Ps 77, 3L.
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einander gleichstellt. Da aber nichts auf der Welt sich
mit Gott messen kann, so beleidigt ihn die Seele gar sehr
wenn sie auBer ihm noch etwas anderes liebt oder ihm
ihre Neigung zuwendet. Wenn nun schon dies, was ware

es erst, wenn sie gar das Geschaffene mehr lieben wiirde
als Gott?

Dies wollte Gott dadurch andeuten, dal er dem Moses
befahl, er solle den Berg hinaufsteigen, um mit ihm zu
reden. Und er gebot ihm, er solle nicht blof3 allein kommen
und die Kinder Israels unten lassen, sondern er sollte nicht
einmal das Vieh im Angesichte des Berges weiden lassenl)
Damit will er andeuten, dal? die Seele, welche zum Berg
der Vollkommenheit emporsteigen will, um mit Gott zu
verkehren, nicht bloR auf alle Dinge verzichten und sie

unten lassen misse, sondern dafl} sie auch alle Begierden
die unverninftigen Tiere, nicht durfe weiden lassen im

Angesichte dieses Berges, d. h. nicht in anderen Dingen,
die nicht rein Gott sind. Denn in ihm, das ist in dem Stande
der Vollkommenheit, habe alles Geliisten ein Ende. Darum

dieses Wandern und Aufsteigen ein unablassiges Be-
muhen sein, diese (Geluste) zum Schweigen zu bringen.
~nd je mehr sich die Seele darin Muhe gibt, desto friher
"md sie ans Ziel kommen. Allein solange jene (Geliste)
mcht zum Schweigen gebracht sind, kommt sie nicht ans
ml, mag sje aUch noch so viele Tugenden Uben. Denn
m Seele kann diese nicht vollkommen erlangen, weil sie

azu leer, entbldflit und gereinigt sein muR von allem Be
Sehren.

Wir haben dafiir ein sprechendes Sinnbild im Buche

mnesis. Hier lesen wir namlich, wie der Patriarch Jakob
den Berg Bethel steigen wollte, um dort Gott einen
Ur zu errichten und ihm darauf ein Opfer darzubringen
°ch”zuvor trug er all seinen Leuten ein Dreifaches auf:

Y Ex 34, 3,

29



Erstens sollten sie alle fremden Gotter entfernen; zweitens
sollten sie sich reinigen; drittens sollten sie ihre Kleider
wechselnl). Durch diesen dreifachen Befehl soll ange-
deutet sein: Die Seele, welche auf diesen Berg hinaufstei-
gen will, um sich selbst zu einem Altar zu machen, auf
dem Gott das Opfer lauterer Liebe und des Lobes und un-
geheuchelter Ehrfurcht dargebracht werde, muf3 vor dem
Ersteigen dieses Berges die drei genannten Bedingungen
voll und ganz erfiillt haben. Erstens muf} sie alle fremden
Gotter entfernt haben, worunter alle liebende Zuneigung
zu anderen Geschopfen gemeint ist. Zweitens muf} sie sich
reinigen von dem Eindruck, den die genannten Geliste
in der Seele hinterlassen haben, indem sie durch die dunkle
Nacht der Sinne geht, sich jener (Geliste) vollig entdul3ert
und dafir entsprechend Sihne leistet. Drittens muR sie, um
auf diesen hohen Berg zu gelangen, die Kleider wechseln.
Dies wird Gott selbst'besorgen, indem er die alten (Kleider)
in neue umwandelt, sobald die beiden ersten VVoraussetzun-
gen gegeben sind. Er w;rd ndmlich in die Seele ein neues,
gottliches Verstandnis fur Gott gieBen, nachdem das alte
menschliche Verstehen aufgehort hat Und er wird ein
neues, gottliches Lieben zu Gott in ihr hervorbringen, nach-
dem der Wille von all seinen friheren Wunschen und
menschlichen Gelusten entbl6Rt ist; und er wird der Seele
eine unergrindliche Wonne und eine neue Erkenntnis
mitteilen, nachdem alle anderen Eindriicke und Bilder aus
ihr getilgt sind. Er wird endlich alles, was vom alten
Menschen stammt, namlich die Befahigung des natirlichen
Wesens, beseitigen und wird sie umkleiden mit neuer,
Ubernaturlicher Fertigkeit nach allen ihren Fahigkeiten.
So wird dann ihr menschliches Wirken in ein géttliches
verwandelt, und zwar auf der Stufe der Vereinigung. Dann
wird die Seele zu nichts anderem mehr dienen als zu einem
Altare, auf welchem Gott mit Lobpreisung und Liebe an-

1) Gn 35, 2.
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gebetet wird, und auf dem Golt allein noch thront Deshalb
wollte Gott, daB der Altar, auf dem man ihm Opfer dar-
brachte, innen hohl sein sollel). Daraus soll die Seele
erkennen, wie leer sie Gott haben will von allen Dingen,
damit sie ein der gottlichen Majestat wirdiger Altar sein
kénne. Auf diesem Altar durfte auch kein fremdes Feuer
brennen, noch auch das eigene jemals erléschen. Als
ndmlich Nadab und Abiud, die Séhne des Hohenpriesters
Aaron, fremdes Feuer auf seinen Altar legten, da erzirnte
er darob und totete sie auf der Stelle vor dem Altare?).
Daraus sollen wir den SchluB ziehen, daR in der Seele,
die ein wirdiger Altar sein will, weder die Liebe Gottes er-
léschen, noch auch sich fremde Liebe beigesellen darf.
Denn Gott duldet nicht, dafl etwas aufler ihm mit ihm
beisammen wohne. Darum lesen wir im ersten Buche der
Konige: Als die Philister die Bundeslade in den Tempel
stellten, in welchem ihr Gott wohnte, lag dieser jeden
Morgen in der Frihe auf dem Boden, und zuletzt war er
s°gar in Trimmer geschlagen3). Nur jenes Verlangen dul-
det und will er. daR man sei, wo er ist, d. h. daR man
das Gebot Gottes in jeder Hinsicht beobachte und das
Kreuz Christi auf sich nehme. Darum heilst es in der
Eiligen Schrift, Gott habe verboten, in die Bundeslade,
'n welcher das Manna aufbewahrt wurde, etwas anderes
zu legen als das Gesetzbuch4) und den Stab des Mosesb),
welcher das Kreuz versinnbiidet. Denn die Seele, die kein
anderes Verlangen kennt, als das Gesetz des Herrn voll-
kommen zu erfullen und das Kreuz Christi zu tragen, ist
eine wahre Bundeslade, die das wahre Manna, Gott, in
sich birgt, wenn sie es so weit bringt, in sich dieses Ge-
sotz und diesen Stab vollkommen zu bewahren und alles
andere iernzuhalten.

4) Dt31,26. ») Nm 17,10.
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6. Kapitel

Die hauptsachlichsten Nachteile der Begierden fur eine
Seele in negativer und positiver Hinsicht, erhartet durch
Texte der Heiligen Schrift.

Zum besseren und deutlicheren Verstdndnis des Ge-
sagten wird es gut sein, die zwei hauptsachlichsten Nach-
teile zu bezeichnen, welche diese Begierden in der Seele
verursachen. Der eine besteht darin, dal} sie die Seele
des Geistes Gottes berauben; der zweite darin, daf} sie die
Seele, in der sie herrschen, ermiden und quélen, ver-
dunkeln, beflecken und schwéachen. Denn so spricht der
Herr bei Jeremias: Duo enim mala fecit Populus meus:
me dereliquerunt fontem aquae vivae, et foderunt sibi
cisternas dissipatas, quae continere non valent aquas. ,,Zwei
Ubel hat mein Volk getan. Mich, die Quelle lebendigen
Wassers, haben sie verlassen und haben sich Zisternen
gegraben, durchldcherte Zisternen, welche das Wasser
nicht zu halten vermdgenl)-“ Diese beiden Ubel haben in
ein und demselben Akt des Gelistens ihren Grund. Das
ist auch ganz einleuchtend. Denn je mehr sich die Seele
an etwas hangt, was rein geschopflich ist, und je mehr
dieses Verlangen in ihr an Raum gewinnt, desto weniger
Empfanglichkeit hat sie fur Gott, weil zwei Gegensatze
nicht im selben Subjekt beisammen sein kénnen. Liebe zu
Gott und Liebe zum Geschépf sind aber zwei Gegensatze;
also konnen sie nicht beisammen sein. Oder, was soll das
Geschopf mit dem Schépfer gemein haben? Das Sinnliche
mit dem Geistigen? Das Sichtbare mit dem Unsichtbaren?
Das Vergangliche mit dem Ewigen? Die himmlische, rein
geistige Speise mit der irdischen, rein sinnlichen Speise?
Die Entbl6Rung Christi mit der Hingabe an ein Geschopf?
Auch im naturlichen Werdeprozel3 ist es &hnlich. Es kann
sich da keine neue Form bilden, bevor nicht zuerst die

% Jr2, 13,
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frihere, entgegengesetzte aus dem Subjekt verschwindet;
denn diese ist infolge ihrer Ungleichheit mit der neuen
ein Hindernis fur diese. Ebenso kann in eine Seele, die
dem sinnlichen, tierischen Geiste ergeben ist, nicht der
rein geistige Geist einziehen. Darum spricht der Herr bei
Matthaus: Non est bonum sumere panem filiorum et mittere
canibus. ,,Es ist nicht recht, den Kindern das Brot zu
nehmen und den Hundlein hinzuwerfenl)*; und bei anderer
Gelegenheit: Nolite dare sanctum canibus. ,,Gebet das
Heilige nicht den Hunden2)!“ In diesen beiden Stellen ver-
gleicht unser Herr Jesus Christus diejenigen, welche durch
Ertétung alles geschopflichen Gellstens sich zum Empfang
des Geistes Gottes in aller Reinheit bereiten, mit Kindern
Gottes; jene dagegen, welche ihr Verlangen in den Ge-
schopfen stillen wollen, mit Hunden. Denn die Kinder
dirfen mit ihrem Vater am gleichen Tisch und aus der
gleichen Schussel essen, d. h. von. seinem Geiste kosten;
den Hunden aber gibt man nur die Uberreste, die vom
Tische fallen. Hierin ist angedeutet, dal alle Geschdpfe
nichts anderes sind, als Brosamen vom Tische Gottes.
Darum ist es nicht unangebracht, denjenigen mit der Be-
zeichnung ,,Hund“ zu belegen, der sich nur an den Ge-
schopfen séattigen will. Darum wird solchen das Brot der
Kinder genommen, da sie sich von den Brosamen, das ist
den Geschopfen, nicht erheben wollen und nach dem
Tische des unerschaffenen Geistes ihres Vaters sich
selmen. Darum leiden sie auch, und zwar mit Recht, immer
Hunger wie die Hunde, weil ja die Brosamen das Gelusten
nur noch mehr reizen, statt den Hunger zu stillen. Von
sulchen spricht denn David: Famem patientur ut canes, et
circuibunt civitatem; Si vero non fuerint saturati, et mur-
niurabunt. ,,Sie leiden Hunger wie die Hunde und durch-
streifen die Stadt; sie knurren, wenn sie nicht satt sind3).”
~er namlich den Begierden fréhnt. der ist stets unzu-

) Mt15,26. n Mt7,6. 3) Ps58,16. 7.
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frieden und verdriel3lich wie ein Hungriger. Denn, was
sollte auch der Hunger, den all die Geschopfe verursachen,
gemein haben mit der Sattigung, die der Geist Gottes be-
wirkt? Darum kann auch diese geistige (ungeschopfliche;
Sattigung eine Seele nicht erfullen, wenn nicht zuvor der
geschdpfliche Hunger des Verlangens aus der Seele ver-
drangt ist. Es konnen ja, wie schon erwahnt, nicht zwei
Gegensatze in ein und demselben Subjekte beisammen
sein. Und solche Gegensatze sind in unserem Fall Hunger
und Sattigung. Daraus ist also ersichtlich, wieviel mehr
in gewisser Beziehung Gott wirkt, wenn er eine Seele von
solchen Gegensatzen reinigt und befreit, als wenn er sie
aus nichts erschafft. Denn diese Gegensétze, wie die Be-
gierden und widersprechenden Neigungen, sind ein gro-
Reres Hindernis und Hemmnis als das Nichts; letzteres
steht ja der gottlichen Majestat durchaus nicht im Wege,
das Verlangen nach dem Geschopflichen aber wohl.

Damit sei es genug, was Uber den ersten hauptséach-
lichen Nachteil gesagt wurde, den die Geliuste der Seele
zufuigen, daR sie ndmlich dem Geiste Gottes widerstreben.
Dies wurde ja schon weiter oben ausfiihrlich dargelegt.

Wir wollen nunmehr von der zweiten Wirkung
handeln, welche die Geluste in der Seele auf mancherlei
Art hervorbringen: sie ermuden, quélen, blenden, beflecken
und schwéchen die Seele. Von dieser fiinffachen Wirkung
wollen wir nun im einzelnen sprechen. Was das erste
betrifft, so ist klar, daR die Geluste die Seele mude und
matt machen. Sie sind ja wie unruhige, unzufriedene Kin-
der, die in einem fort ihrer Mutter mit Bitten in den Ohren
liegen, bald um dies, bald um das betteln und niemals sich
zufrieden geben. Und wie der Habgierige, der nach einem
Schatze grabt, sich abtut und abmiht, so miht sich auch
die Seele, welche erreichen will, was ihre Geluste ihr vor-
gaukeln. Und hat sie das auch erreicht, sie plagt sich und
muaht sich noch immer ab und hat nie genug. Letzten
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Endes sind es durchlassige Zisternen, in die sie schopft; sie
konnen kein Wasser halten, um den Durst zu stillen.
Darum spricht lsaias: Lassus adhuc sitit, et anima ejus
vacua est. ,,Nachdem er sich abgemdiht, durstet er, und
sein Begehren ist ungestilltl).” Auch die Seele, die voller
Gelulsten ist, miht und mattet sich ab und ist wie ein
Fieberkranker, der sich erst wohl fuhlt, wenn ihn das
Fieber verlassen hat, und dessen Durst immerfort zu-
nimmt. Es ergeht ihr wie jenem, von dem es im Buche
Job heifdt: Dum satiatus fuerit, arctabitur, aestuabit, et
omnis dolor irruet super eum. ,,Als er sein GelUsten gestillt
hatte, ward er noch mehr bedrédngt und beschwert; es
wuchs in seiner Seele das heifle Verlangen und kam Uber
ihn jegliches Leid2).“ Ja, die Seele muht und qualt sich
ab mit ihren Begierden; sie wird von ihnen gehetzt, ge-
jagt und gepeitscht wie das Wasser vom Sturmwind. Ge-
nau so treiben sie die Seele hin und her und lassen sie
nirgends und in nichts zur Ruhe kommen. Von solchen
Seelen spricht lsaias: Impii autem quasi mare fervens,
quod quiescere non potést. ,Das Herz des Gottlosen ist
wie eine brandende See8)‘“... Bose aber ist, wer seiner
Begierden nicht Herr wird! Die Seele nun, die dieseiben
befriedigen will, miht und qualt sich ab; denn sie macht
es wie ein Hungriger, der seinen Mund auftut, um sich mit
Wind zu séttigen, aber statt sich zu sattigen, noch mehr
austrocknet, weil das keine Speise fir ihn ist. Von einer
solchen Seele sagt Jeremias: In desiderio animae suae
attraxit ventura amoris sui. ,,In der Hitze ihrer Brunst zog
sie den Wind fir ihre Liebe in sichd).* Und um anzudeuten,
in welcher Dirre eine solche Seele, sei, gibt er gleich
darauf folgenden Rat: Prohibe pedem tuum a nuditate, et

guttur tuum a siti. ,,Lal doch deinen FuR (d. i. deine Ge-

% IR 29,8.

) Job 20,22.
§) IR 57, 20,
h Jr2, 24.
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danken) nicht nackend und deine Kehle nicht trocken wer-
denl)*, d. h. bewahre deinen Willen vor Befriedigung des
Gelustens, welches nur noch mehr Trockenheit verursacht.
Und wie der Verliebte?) sich vergeblich abmiht am Tage
seiner Hoffnung, wenn sein Streben vereitelt worden ist,
so muht und qualt sich die Seele mit all ihren Begierden
und deren Erfullung ab. Sie alle verursachen ja nur einen
noch gréfReren Hunger und gréRere Leere. Denn bei der
Begierde ist es wie beim Feuer: es lodert auf, solange man
Holz zulegt; ist dieses verzehrt, so muB es rasch erléschen.
Ja, mit der Begierde ist es noch schlimmer bestellt.
Waéhrend ndmlich das Feuer erlischt, sobald das Holz aus-
geht, nimmt die Begierde durchaus nicht im gleichen Grade
ab, in dem sie wuchs, als sie befriedigt wurde, auch wenn
ihr Ziel erreicht ist. Nein, anstatt abzunehmen, wie es
beim Feuer der Fall ist, sobald dessen Brennstoff ver-
braucht ist, verzehrt sie sich férmlich in nutzlosen Be-
mihungen. Denn der Hunger ist gréRBer geworden, die
Nahrung dagegen weniger. Davon spricht Isaias: Declinabit
ad dextram, et esuriet; et comedet ad sinistram, et non
saturabitur. ,,Man wird sich zur Rechten wenden und doch
Hunger leiden; man wird zur Linken essen und doch nicht
satt werden3).” Denn die, so ihre Begierden nicht ertéten,
leiden mit Recht Hunger, auch wenn sie sich dem Wege
Gottes, d. i. zur Rechten, zuwenden, da sie nicht wert sind,
mit der SiRigkeit des Geistes ersattigt zu werden. Und
mit Recht werden sie nicht fett, wenn sie zur Linken
ihre Nahrung suchen, d. h. wenn sie ihr Gelusten im Ge-
schopflichen stillen. Denn wahrend sie das, was allein ge-
nigen kann, beiseite setzen, suchen sie ihre Lust in dem,
was nur noch mehr den Hunger weckt. Somit ist es klar,
daR die Geluste die Seele miide und matt machen.

% 5 2dezr?'bisherigen Ausgaben hiess es: el vano, der Stolze, statt

el enamorado.
3) 1s 9, 20.
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7. Kapitel

Leiden der Seele vonseiten der Begierden. — Beweise
aus Gleichnissen und Stellen der Heiligen Schrift.

Die zweite Gattung eines positiven Nachteils, welchen
die Geliste der Seele zufiigen, besteht darin, dal sie
dieselbe qualen und foltern. Da ist sie wie einer, der
irgendwo mit Stricken auf die Folter gebunden ist und
keine Ruhe hat, bis er sich frei gemacht hat. Von solchen
sagt David: Funes peccatorum circumplexi sunt me. ,,Die
Stricke meiner Sunden, d. i. der Gellste, umgeben michl).”
Und geradeso, wie einer, der sich nackt auf Dornen und
Stacheln legt, gequélt und gepeinigt wird, so wird auch die
Seele gequélt und gepeinigt, wenn sie sich ihren Gelisten
hingibt. Denn wie die Dornen stechen, verwunden, sich ein-
hangen und schmerzen, so auch diese. So spricht denn auch
David von ihnen: Circumdederunt me sicut apes: et
exarserunt sicut ignis in spinis. »Sie haben mich umringt
gleich stechenden Bienen®; sie verwundeten mich mit ihren
Stacheln ,,und entbrannten wider mich wie Feuer in den
Dornen2)“. Unter dem Druck der Begierden namlich, wel-
che den Dornen verglichen werden, greift das Feuer der
Beéngstigung und Qual immer mehr um sich. Und wie der
Ackersmann den Ochsen am Pfluge schlagt und antreibt,
gierig nach der ersehnten Ernte verlangend, so peinigt auch
das Geliusten die Seele unter dem Joch der Begierde nach
dem, wonach sie gelistet. Dies wird uns passend ver-
anschaulicht durch jenes Verlangen der Dalila, die wissen
‘volite, worin die groRe Starke Samsons bestehe. Da erzahit
ans die Heilige Schrift, sie habe ihn geplagt und gequélt
his er schwach wurde, wie zum Sterben: Defecit anima
ejus, et ad mortem usque lassata est. ,,Da ward sein Geist
ermidet und bis zum Tode matt3).”

") Ps 118, 61.

J

Ps 117,12.
3) Sicht 16,16.
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Das Gelisten quélt die Seele um so mehr, je starker es
ist. So heftig also das Gelusten, ebenso groB ist die Qual.
Und je mehr der Gellste in der Seele sind, desto mehr
Qualen hat sie zu leiden. Es geht eben an einer solchen
Seele schon in diesem Leben in Erfiillung, was in der Ge-
heimen Offenbarung geschrieben steht: Quantum glori-
ficavit se, et in deliciis fuit, tantum date illi tormentum et
luctum. ,,In dem Male, als sie geprunkt und geschwelgt
hat (und ihre Geliste befriedigt hat), fugt ihr Qual und
Trauer zul)!* Und wie der, welcher in die Hande seiner
Feinde féllt, gepeinigt wird, so erleidet auch die Seele
Qual und Pein, wenn sie sich von ihren Begierden ein-
nehmen laRkt. Wir haben dafur ein treffendes Bild im Buche
der Richter. Da lesen wir ndmlich von dem starken Sam-
son, der ehedem machtig und frei und Richter in Israel
war. Als er aber in die Gewalt seiner Feinde fiel, nahmen
sie ihm seine Stérke, stachen ihm die Augen aus und
zwangen ihn, eine Miihle zu treten, wo sie ihn quélten und
marterten, soviel sie wollten. Ahnlich ergeht es auch
einer Seele, in welcher jene Feinde, ndmlich die Gellste,
hausen und herrschen. Zuerst schwéachen und blenden sie
dieselbe, wie wir gleich hernach ausfiihren wollen; dann
angstigen und quélen sie sie, indem sie selbe an die Mihle
der Begierlichkeit binden. Und die Stricke, mit denen sie
angebunden ist, sind ihre eigenen Geliste.

Mit solchen Seelen, die mit so groRem Kraftaufwand
und zu ihrem eigenen Nachteil den Hunger und Durst ihres
Verlangens in den Geschopfen stillen wollen, hat Gott Mit-
leid; darum ruft er ihnen durch den Mund des lsaias zu:
Omnes sitientes, venite ad aquas, et qui non habetis ar-
gentum, properate, emite et comedite: venite, emite absque
argento et absque ulla commutatione, vinum et lac. Quare
appenditis argentum non in panibus, et laborem vestrum

«) Offb 18, 7.
38

non in saturitate? Audite, audientes me: et comedite
bonum, et delectabitur in crassitudine anima vestra. ,,Ihr
alle, die ihr durstet (von Verlangen), kommt zum Wasser!
Und ihr, deren Geld der eigene Wille ist, eilet, kaufet von
mir und esset. Kommet und kaufet von mir Wein und
Milch (d. i. den Frieden und geistige Wonne), und zwar
ohne das Geld des Eigenwillens und ohne dafiir Zins oder
irgendwelche mihevolle Entschddigung zu leisten, wie ihr
es tut fur eure Gellste. Warum gebet ihr euer Geld des
eigenen Willens hin fir etwas, was nicht Brot, d. i. Gottes
Geist ist? Und warum verschwendet ihr das Muhen eurer
Gellste auf das, was euch nicht sattigen kann? Kommet
doch und horet auf mich, ihr werdet euch dann laben an
dem ersehnten Gute, und eure Seele wird sich ergotzen
am Fette])!" Zu diesem Fette gelangt man nur dadurch,
dafl man auf alle geschdpflichen Genusse verzichtet; denn
das Geschaffene gereicht zur Qual, wahrend der Geist
Gottes Erquickung bringt. Darum ruft uns Christus bei
Matthdus zu: Venite ad me omnes, qui laboratis et onerati
estis, et ego reficiam vos, et invenietis requiem animabus
vestrts. ,,Kommet alle zu mir, die ihr mihselig und beladen
seid, ich will euch erquicken;... so werdet ihr Ruhe finden
fUr eure Seelend); d. i.. lhr alle, die ihr voll Qual und
Not seid und beladen mit der Last eurer Sorgen und Be-
gierden, leget sie ab und kommet zu mir, ich will euch
erquicken, und ihr werdet fiir eure Seelen die Ruhe finden,
welche eure GelUste euch rauben; denn die sind eine
driickende Last. Darum sagt David von ihnen: Sicut onus
grave gravatae sunt super me. ,,Sie Ubersteigen wie eine
schwere Last meine Kraft3).“

A ¥ Is55,1. 2. Die deutsche Ubersetzung dieser Stelle ist eine
-Viedergabe der vom Heiligen selbst in seinem Sinn gegebenen

spanischen Ubersetzung, also keine genaue Wiedergabe des lateini-
schen Textes.

% Mt 11,28, 29c.
8) Ps 87, 4b.
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8. Kapitel
Inwiefern die Geliiste die Seele blenden. — Gleichnisse
und Beispiele aus der Heiligen Schiift.

Ein drittes Ubel richten die Geliiste in der Seele an:
sie blenden und verdunkeln den Verstand. Wie die Nebel-
dunste die Luft verfinstern und die Strahlen der Sonne
nicht durchbrechen lassen, oder wie ein Spiegel, der
Flecken bekommen hat, das Bild nicht mehr genau wieder-
geben kann, oder wie in einem von Schmutz getriibten
Wasser das Gesicht dessen, der sich darin beschaut, un-
deutlich widerspiegelt, so ist auch der Verstand einer
Seele, in der die Begierden hausen, wie von dunklen
Wolken (berzogen. Diese aber lassen weder die Sonne
des natlrlichen Verstandes noch die Sonne der Uberna-
tarlichen gottlichen Weisheit sie bescheinen und erhellen.
Davon spricht der konigliche Prophet David mit den
Worten: Comprehenderunt me iniquitates meae, et non
potui, ut viderem. ,,Meine Missetaten haben mich erreicht;
ich vermag nicht mehr aufzusehenl).” Im gleichen Grade,
als der Verstand verfinstert wird, wird auch der Wille
abgestumpft, das Gedachtnis geschwécht und kommt ihr
pflichtmaRiges Handeln in Unordnung. Denn da diese
Fahigkeiten in ihrem Wirken vom Verstidnde abhangig
sind, so mussen notwendig auch jene in Unordnung und
Verwirrung geraten, sobald dieser nicht mehr frei ist. Des-
halb spricht David: Anima mea turbata est valde. ,,Meine
Seele ist voll des Schreckens?)*, als wollte er damit sagen:
sie ist in ihren Fahigkeiten in Unordnung gekommen.
Denn, wie schon gesagt, in diesem Zustand ist der Ver-
stand nicht aufnahmeféhig fir das Licht der g6ttlichen
Weisheit, ebensowenig als dunstige Luft aufnahmefahig ist
fur das Sonnenlicht. Und auch der Wille ist nicht im-
stande, Gott in lauterem Lieben zu umfassen, ebensowenig

") Ps 39,13. Ps 6,4.
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als ein vom Dunst angelaufener Spiegel die vor ihm be-
findliche Gestalt deutlich wiederzugeben vermag. Noch
weniger vermag das Gedéachtnis, das umwdélkt ist von
einer Dunstschicht der Begierden, sich ein klares Bild
von Gott zu machen, geradeso wie auch eine tribe Wasser-
flache das Bild des Beschauers nicht deutlich, wider-
spiegelt.

Ja, es blendet und verfinstert das Gelusten die Seele.
Denn das Geliisten als solches ist blind. Aus sich selbst
versteht es ja nichts, sondern der Verstand mul} stets
ihren Blindenfiihrer machen. Daher kommt es denn auch,
daR die Seele, sooft sie sich nur von ihrem Gellsten
leiten laBkt, blind wird. Es ist geradeso, wie wenn ein
Sehender sich von einem Blinden fuihren 1ai3t, und infolge-
dessen nicht besser, als wenn beide blind waren. Und die
Folge davon ist genau das, was unser Heiland bei Matthdus
ausspricht: Caecus autem si caeco ducatum praestet, ambo
in foveam cadunt. ,,Wenn ein Blinder einen Blinden flhrt,
fallen beide in die Grubel).” Dem Schmetterling niitzen die
Augen wenig, wenn ihn der herrliche Lichtglanz verlockt
und ins Feuer treibt. Ebenso kénnen wir von einem Men-
schen sagen, der den Leidenschaften ergeben ist: er ist
wie ein Fisch, der vom Lichte geblendet das Verderben
nicht gewahrt, das ihm die Fischer bereiten. Das deutet
auch David recht passend an mit den Worten: Super-
cecidit ignis, et non viderunt solere. ,,Feuer fiel Gber sie
nieder, und sie sahen die Sonne nicht2).* Denn die Begierde
ist wie das Feuer, das durch seine Hitze erwarmt und
durch seinen Schein blendet. So macht es auch das Ge-
listen in der Seele: es entfacht die Begierlichkeit und
blendet den Verstand, so dafl er das Licht nicht mehr
sieht. Der Grund davon dirfte darin zu suchen sein: Bringt
~an eine andere neue Lichtquelle dem Auge nahe, so bleibt
dds Sehvermdgen an dieser haften und sieht das frihere

Y Mt 15,14. 2) Ps57,9.

41



Licht nicht mehr. So auch, wenn das Gelusten sich so
ganz nahe vor die Seele und vor das Auge legt, halt sie
dieses Licht irrtimlich fir das wahre und la3t sich von
ihm einnehmen. Und so 4Rt es sie ihr eigenes Licht nicht
in klarer Erkenntnis schauen. Ja, sie wird dieses so lange
nicht sehen, bis das Blendwerk des Gelistens beseitigt ist

Darum ist es gar sehr zu beklagen, da manche Men-
schen so tdricht sind und sich mit ganz unpassenden Ab-
totungen und mit allerlei sinnlosen Ubungen freiwillig tber-
laden, auf diese ihr Vertrauen setzen und meinen, durch
sie allein, ohne Ert6tung der Geluste in den sonstigen Din-
gen, kdimten sie zur Vereinigung mit der géttlichen Weis-
heit gelangen. Allein, wenn solche Seelen nicht mit allem
Eifer bestrebt sind, ihre GelUste zu ert6ten, ist das alles
umsonst. Wirden sie dagegen auf letzteres nur halb soviel
Mihe verwenden, so wirden sie in einem einzigen Monat
gréRere Fortschritte machen als durch all ihre anderen
Ubungen in vielen Jahren. Denn gleichwie der Ackerboden,
wenn er Frucht bringen soll, erst bearbeitet werden mul3 —
ohne Bearbeitung kann er nur Unkraut hervorbringen —
so muB auch die Seele, um vorwdartszukommen, erst ihre
Geliste ertdten. Ja, ich stehe nicht an zu behaupten, daR
sie ohne dieses Ertoten der Geluste im Streben nach Voll-
kommenheit und in der Erkenntnis Gottes und ihrer selbst
nicht weiter kommt als das Saatkorn, das man auf unge-
brochenes Ackerland sat. So wird denn die Finsternis
und Stumpfheit nicht aus der Seele weichen, bis die Ge-
liste daraus verbannt sind.

Diese sind ja wie der Staar oder wie kleine Flecken
im Auge, die einen am Sehen hindern, bis das Auge wieder
davon befreit ist. Beim Gedanken an die Verblendung sol-
cher Leute, welche durch ihre Geliste ihre Seelen an der
Erfassung der unverfdlschten Wahrheit hindern und da-
durch Gott zum Ekel sein missen, ruft David aus: Prius-
guam intellegerent spinae vestrae rhamnum: sicut viventes,
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sic in ira absorbet eos!). Das hei3t: Ehe eure Dornen, ndm-
lich eure Gellste, hart werden und aus zarten Dornern zu
einer dichten Dornhecke emporwachsen und dadurch den
Ausblick auf Gott versperren, wird Gott sie in seinem
Grimme vernichten, geradeso, wie ja auch gar-oft den
Menschen ihr Lebensfaden mitten im Leben entzweireifit.
Denn die GelUste, die in der Seele hausen und der Erkennt-
nis Gottes im Wege sind, wird Gott wegrdumen, sei es in
diesem oder im anderen Leben durch bessernde Strafe,
d. i. durch Lauterung. Es heit ferner: ,,Er wird sie ver-
nichten in seinem Grimme*“, weil die Leiden, die man bei
Ertdétung der Geliiste Uber sich ergehen lassen muB, eine
Strafe sind fir die Verwistung, die jene in der Seele an-
gerichtet haben. Wenn doch nur einmal die Menschen
einsédhen, welch kostlich Gut gottlicher Erleuchtung ihnen
diese Verblendung raubt, die ihnen ihre Leidenschaften
und bdsen Begierden verursachen, und wieviel Unheil und
Schaden dieselben téglich in ihrer Seele anrichten, weil
sie dieselben nicht alle Tage aufs neue ertéten! Man mége
doch ja nicht auf seinen klaren Verstand oder auf die von
Gott empfangenen Gaben sein Vertrauen setzen und den-
ken. es wirde deshalb die Leidenschaft und Begierlichkeit
weniger blenden und verfinstern und wirde einen nicht
'n taglich gréBeren Fall verstricken. Wer hatte denn je
gedacht, ein Mann wie Salomo, von so vollendeter Weis-
heit und so Uberh&uft mit Gottes Gaben, wirde so ver-,
blendet und so willensschwach werden, dal er noch in
hohem Alter so vielen Gotzen Altare errichten und sie so-
gar anbeten wiirde?)? Dazu aber hat ihn einzig seine Wei-
berliebe und seine Sorglosigkeit hinsichtlich der Verleug-

*) Ps 57,10. Eine genaue Ubersetzung dieser Stelle, einer wahr-
scheinlich spéater in den Psalm eingeschobenen Glosse, zu geben, halt
schwer. Landersdorfer (die Psalmen. Regensburg 1922) Gibersetzt sie
folgendermassen: ,,Bevor eure Topfe den Stechdorn merken, sei esroh

eaim Gluhen, mdge erihn hinwegstiirmen.“ Andere gebenihnso:
»Ehe eure Dorner zu Strduchen aufwachsen, wird er sie, da sie noch
Seinen, in seinem Zorne ausreuten.” s) 3 Kg 11, 4.
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nung der Gellste und Freuden seines Herzens verfihrt.
Sagt er doch selber von sich im Buche Ekklesiastes: Omnia,
quae disideraverunt oculi mei, non negavi eis: nec protobui
cor meum, quin omni voluptate frucretur. ,lIch godnnte
meinen Augen alles, wonach sie verlangten; ich liel mein
Herz alle Lust genielRenl).” Soviel vermochte Uber ihn
dieses Sichhingeben an seine Geliste, wenn auch nicht zu
leugnen ist, dal3 er anfangs sehr klug war. Indes, weil er
sie nicht beherrschte, blendeten und verfinsterten sie all-
méhlich seinen Verstand, brachten ihn schliellich so weit,
dalR er jenes herrlichen Lichtes der gottlichen Weisheit,
die ihm zuteil geworden, verlustig ging und noch in seinen
alten Tagen von Gott abfiel. Wenn sie schon bei diesem
Manne solches zuwege brachten, der doch den Unterschied
zwischen gut und bdse so genau kannte, was werden dann
die unabgetdteten Neigungen erst bei uns Unerfahrenen
fur Frichte zeitigen? Trifft nicht auch bei uns zu, was der
Herr zum Propheten Jonas von den Einwohnern Ninives
sprach, ,,dafl sie nicht wissen, was rechts und links sei2)*“?
Halten wir doch auf Schritt und Tritt fir gut, was schlecht
ist, dagegen fir schlecht, was gut ist, und das noch dazu aus
eigener Schlauheit. Was soll da erst (aus uns) werden, wenn
zu unserer natirlichen Blindheit sich noch die Begierde
gesellt? Wird dann nicht auch an uns wahr werden, was
Isaias von denen sagt, die sich ihren Gelusten ergeben:
Palpavimus, sicut caeci parietem, et quasi absque oculis at-
trectavimus: impegimus meridie, quasi in tenebris. ,,Wie
Blinde tappen wir nach der Wand und suchen mit den
Héanden, als hatten wir keine Augen*; (ja mit unserer
Blindheit kam es so weit,) ,,da wir mitten am hellen Tage
anstoRen, als ware finstere Nacht3)“. So geht es namlich
jedem, der vom Gelusten geblendet ist: ob er gleich mitten
in der Wahrheit steht und erkennt, was ihm gut ist, sieht
er es doch nicht, als ware er in dichte Finsternis gehullt.

") Prd 2,10. d Jon4,11. ) Is 59, 10.
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9. Kapitel
~Ne die Geluste die Seele beflecken. — Beweis an

Hand von Schriftstellen.

Der vierte Nachteil, den die Gelliste der Seele berei-
ten, besteht darin, daR sie dieselbe beflecken und besudeln.

eshalb heif3t es im Buche Ekklesiastikus: Qui tetigerit pi-
Cern, inquinatotur ab ea. ,,Wer Pech anrihrt, besudelt
sichl).« Pech aher rihrt einer dann an, wenn er in irgend-
jniem geschopflichen Ding das Begehren seines Willens
- nedigt. Aus dieser Stelle ist zu ersehen, daf3 der weise

ann die Geschopfe mit dem Pech vergleicht. Es ist ja
2In groRerer Unterschied zwischen der Vortrefflichkeit der

aGe'e un”™ allem Guten, das die Geschdpfe an sich haben,

zwischen einem glanzenden Diamant oder reinem Gold
dem Pech. Erhitzt man namlich Gold oder Diamant

halt es Uber Pech, so wird es davon haBlich be-
weil die Hitze das Pech schmilzt und anzieht.

ensq RiFAm die Seele, welehe erhitzt ist verm Verlangen

ihr  Ir§endwelchem geschopflichen Wesen, in der Hitze
siefi8 Rustens das Unreine und Fehlerhafte desselben in

ko au¥ "a' es zwischen der Seele und den Ubrigen
sceNMiehen Geschopfen ein groBerer Abstand als zwi-

scr™M einer ganz geklarten FlUssigkeit und einem auferst
Ver™MUN.~en Schlamm. Wie nun eine solche Flissigkeit

de reinigt wirde, brdchte man sie in Verbindung mit
Schlamm, geradeso wird auch die Seele verunreinigt,

Slch liebend dem Geschopfe hingibt; ja, sie wird dem
dasa™ten Geschopfe sogar ahnlich. Wie ferner Rul3flecken
den Schonste und vollkommenste Antlitz verunstalten wir-

1 ebensoverunstalten und beschmutzendieungeordneten
v°Hk “en $eete, die doch ein Uberaus schénes und
teias °!Umenes Ebenbild Gottes ist. Darum beklagt Jere-

abscheuliche Verheerung, welche diese ungeord-

r Sir13j]
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neten Neigungen in der Seele anrichten, indem er zuerst
ihre Schonheit, dann ihre HaRlichkeit erwéhnt, mit den
Worten: Candidiores Nazaraei ejus nive, nitidiorcs lacte,
rubicundiores ebore antiquo, sapphiro pulchriores. Deni-
grata est super carbones facies eorum, et non sunt cogniti
in plateis. ,,lhre Haare sind weiRer als Schnee, heller als
Milch, leuchtender als altes Elfenbein, schoner als Saphir.
Nun ist ihr Angesicht schwérzer als Kohle, und man kennt
sie nicht mehr auf den StraRenl).“ Unter dem Bilde der
Haare sind hier die Neigungen und Gedanken der Seele
gemeint. Sind diese nun auf das Ziel gerichtet, auf das
Gott sie hingeordnet hat, namlich auf Gott selber, dann
sind sie weiBer als Schnee, heller als Milch, leuchtender
als Elfenbein und schodner als Saphir. In diesen vier Ge-
genstanden soll jegliche Art von Schonheit und Vortreff-
lichkeit der ganzen sichtbaren Schopfung angedeutet sein.
Und es wird darin behauptet, Gber diese alle sei die Seele
mit ihren Kréften erhaben, die unter den Nazardern oder
den erwahnten Haupthaaren zu verstehen sind. Sind diese
jedoch in Unordnung, d. h. auf das gerichtet, wozu sie Gott
nicht bestimmt hat, also den Geschépfen zugewandt, dann,
sagt Jeremias, verfallt ihr Gesicht und wird schwarzer wie
Kohle. Dieses ganze Unheil und noch viel mehr richten die
ungeordneten Neigungen, die auf die Dinge dieser Welt
abzielen, an der Schoénheit der Seele an. Wollten wir ab-
sichtlich von der héR3lichen und schmutzigen Gestalt reden,
welche eine Seele durch die Geliiste bekommen kann,
wahrhaftig, wir konnten uns nichts denken, mit dem wir
sie vergleichen mdchten, wenn dieses auch noch so sehr
von Spinnweben und Ungeziefer starrte; auch nicht eine
haRliche Leiche, oder was es sonst Unreinliches und
Schmutziges gibt, oder was man sich an solchem in diesem
Leben denken mag, wirde mit ihr einen Vergleich aus-
halten. Denn, wenn es schon wahr ist, dal die in Unord-

) Kigl 4, 7. 8.
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nung geratene Seele ihrem natirlichen Sein nach so voll-
kommen ist, wie Gott sie schuf, so ist sie doch ihrem ver-

nunftigen Sein nach entstellt, abscheulich, schmutzig, ver-
finstert und voll von all jenen Ubeln, die wir eben aufge-
zkhlt, und noch vielen andern dazu. Wenn auch ein ein-

iges ungeordnetes Verlangen (wie wir spater dartun wer-
fipn) noch keine Todsiinde ist, so ist es doch genug, um

die Seele so finster, schmutzig und haBlich zu machen, dafl3
Sle auf keinen Fall irgendeine Vereinigung mit Gott ein-
Sehen kann, bis sie sich davon reinigt. Wie abscheulich
dann erst eine Seele sein, welche infolge ihrer eigenen
eidenschaften ganz und gar in Unordnung gekommen und
Iren GellUsten preisgegeben istl Wie weit wird sie ent-
erat sein von der Reinheit Gottes? Man kann es unmdg-

in Worte fassen noch auch mit dem Verstdnde be-
«reifen( wie mannigfach die Unreinheit ist, welche die ver-

edenen Geliste in einer Seele verursachen. Konnte
n es ausdricken undverstandlichmachen, wahrlich, man
te staunen und doch zugleich inniges Mitleid haben,

od Blan s™e jede Begierde je nach dem gréferen
r geringeren Grad ihrer Art oder Heftigkeit einen ihr

der nen Schmutzflecken und Bodensatz von Unreinheit in

r Seele zurlcklalt; wenn man sdhe, wie sie in einer
°der”en Beziehung unzédhlige Abstufungen von grof3eren
Wi a gertnBeren Unreinigkeiten umfassen, und wie doch

e’nz’g in ihrer Art ist. Wie die Seele des Ge-
rp . en “n einer einzigen Vollkommenheit, welche in der

reich Beschaffenheit der Seele besteht, unzéhlige der

“nadengaben und viele der herrlichsten Tugen-
v°n d eS1*Z* von denen eine jede wieder verschieden ist
der ?er an<"eren’ eine jede in ihrer Art voll Anmut, je nach
Lj . und Verschiedenheit der gegen Gott erweckten
brachSa‘““ekte’ ebenso tragt auch die in Unordnung ge-

mach e “eee nach der Verschiedenheit ihrer Geliste
den Geschopfen in bedauernswirdiger Weise gar
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vielerlei Unreinheit und Gemeinheit in sich, wie sie eben
die genannten Geluste ihr aufpragen. Diese Verschieden-
artigkeit der Unreinigkeiten ist passend versinnbildet bei
Ezechiell). Da lesen wir, wie Gott dem Propheten im In-
neren des Tempels alle Arten, von Gewiirm, das auf der
Erde kriecht, wie auch den ganzen Greuel unreiner Tiere
zeigte, wie sie an den Wéanden ringsum abgebildet waren.
Darauf sprach Gott zum Propheten: ,,Menschensohn, nicht
wahr, du hast gesehen die Greuel, welche diese veriiben,
ein jeder im Dunkel seiner Kammer2)?* Dann befahl Gott
dem Propheten, er solle noch weiter ins Innere vordringen,
so wiirde er noch gréRere Greuel schauen. Und er berich-
tet, er habe hier Weiber sitzen sehen, welche den Liebes-
gott Adonis beweinten3). Wiederum befahl ihm Gott, noch
weiter einzudringen, dann wiurde er noch groRere Greuel
schauen. Und er erzéhlter habe hier finfundzwanzig Greise
gesehen, welche ihren Riicken gegen den Tempel kehrtenb).

Das verschiedenartige Gewurm und die unreinen Tiere,
die in der ersten Tempelhalle abgebildet waren, bedeuten
die Gedanken und Vorstellungen, welche sich der Verstand
von den gemeinen Erdendingen und von allem Geschopf-
lichen macht. So wie sie sind, prégen sich diese der Seele
ein, wenn diese durch sie den Verstand, als das erste Ge-
mach der Seele, verwirrt. Die Weiber, welche weiter
drinnen im zweiten Gemache waren und den Gott Adonis
beweinten, bedeuten die Begierden, die im zweiten Ver-
mogen der Seele, namlich im Willen, ihren Sitz haben.
Diese weinen gewissermallen, insofern sie inniges Ver-
langen tragen nach dem, worauf ihre Liebesneigung ge-
richtet ist, ndmlich jenem Ungeziefer, dessen Bild sich
bereits dem Verstédnde aufgepragt hat. Die Méanner, welche
sich im dritten Gemache befanden, das sind die Eindriicke
und Vorstellungen von den Geschépfen, welche das dritte
Seelenvermogen, das Gedachtnis, hitet und immer von

>) Ez8,10. 3) Ez8,12. 3) Ez8.14. Ez 8,16.
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neuem beschaut. Von diesen heil3t es, sie hatten dem
Tempel den Riicken gekehrt. Wenn némlich die Seele mit

diesen ihren Kraften irgendein geschaffenes Wesen voll
und ganz umféngt, dann kann man sehr wohl sagen, sie
mnabe dem Tempel Gottes den Ricken gewendet. Dieser
Tempel Gottes ist ndmlich der geordnete Zustand der
Seele, in welchem nichts Geschopfliches wider Gott aut-
kommen soll. Zum Verstandnis der haRlichen Unordnung,
welche die Geluste in der Seele anrichten, mogen die bis-
herigen Ausfiihrungen gentigen. Wollten wir uns ndmlich
eingehend mit der geringeren HaRlichkeit befassen, welche
die Unvollkommenheiten in der Seele bewirken und verur-
sachen, sowie mit ihrer Verschiedenartigkeit; ferner, mit
jener (HaRlichkeit), welche die 1aRklichen Sinden bewirken,
die doch schon jene der Unvollkommenheiten Ubertrifft,

‘n all ihren verschiedenen Abstufungen, wollten wir end
H'h eingehend schildern die Abscheulichkeit, welche die

schwer sundhaften Begierden verursachen, welche die
®eele in jeder Hinsicht verunstalten, sowie die vielen Arten
derselben, wie sie der Verschiedenartigkeit und Menge ent-
sprechen, die in all diesen drei Punkten denkbar ist, wahr-
lich, dann kdmen wir an kein Ende. Ja, selbst em Engels-
verstandwiirde es nicht zu fassenvermdgen. Was ich sagen

wi». und was auch unserem Vorhaben entspricht, ist dies:
Swedes Gelosten, mag es auch auf die geringste Unvoll-

k'>mmenheit gerichtet sein, befleckt und besudelt die Seele.

10. Kapitel

die Gellste die Seele lau und matt im Tugend-
eben machen. — Vergleiche und Stellen der Heiligen

Schrift als Beweis.
Ein weiterer Schaden, den die Seele durch die Geliiste
eriahrt, besteht fiinftens darin, daf diese die Seele lau und
matt machen, so daB sie nicht mehr die Kraft aufbringt,

die Tugend zu Uben und darin zu verharren. Denn
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gerade dadurch, daB sich die Starke des Verlangens teilt,
wird sie schwacher, als wenn sie sich nur auf ein und
denselben Gegenstand beschréankte. Und je zahlreicher die
Objekte sind, auf die sie sich verteilt, desto weniger er-
reicht sie in jedem einzelnen davon. Darum behaupten
auch die Philosophen, die auf ein einziges Ziel gerichtete
Kraft sei starker, als wenn sie sich zersplittert. Es ist
also einleuchtend, wenn das Begehren des Willens auf
etwas anderes als die Tugend gerichtet ist, dann ist es
unausbleiblich, daB sie fur die Tugend &uBerst schwach ist.
So gleicht denn eine Seele, deren Wollen allerlei Kleinig-
keiten zum Ziele hat, dem Wasser, das nicht in die Héhe
steigen kann, weil es nach unten ausflieRt. Infolgedessen
kann man es auch zu nichts brauchen. Auch der Patriarch
Jakob verglich einst seinen Sohn Ruben mit ausgegosse-
nem Wasser, weil dieser in einer gewissen Siinde seinen
Gelisten freien Lauf gelassen hatte. Er sprach némlich
zu ihm: ,Du bist wie ausgegossenes Wasser; du sollst
nicht wachsenl)“, als hatte er damit sagen wollen: Weil
du deinen Gellsten ergeben bist wie ausgegossenes Was-
ser, darum wirst du in der Tugend nicht zunehmen. Wie
ferner heilles Wasser, das nicht zugedeckt ist, leicht seine
Warme verliert, oder wie wohlriechende Gewiirze, die
nicht eingeschlossen sind, allméhlich die Feinheit und
Stéarke ihres Wohlgeruches einbiRen, so verliert auch die
Seele, die nicht einzig vom Verlangen nach Gott erfillt ist,
an Warme und Kraft in der Tugend. Das verstand auch
David gar wohl. Darum sprach er zu Gott: ,Ich setze
meine Stérke auf dich3)", d. h. die Starke meiner Neigun-
gen will ich dir allein zuwenden. Es schwachen die Ge-
luste die Kraft der Seele, weil sie sind wie Straucher und
SchoRlinge, welche um den Baum herum wachsen und ihm
den Saft entziehen, so daR er nicht soviel Frichte bringen

) Gn59, 4. ¥ Ps 58, 10. Der heilige Johannes Ubersetzte den
Vers: ,,Meine Kraft will ich fir dich bewahren.”
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kann. Von solchen Seelen spricht denn Gott: Vae autem
Praegnantibus et nutrientibus in illis diebus. ,,Wehe den
Schwangeren und S&ugenden in jenen Tagenl)!  Unter
diesen Schwangeren und S&ugenden verstehen wir hier die
Geluste. Werden sie nicht fortwahrend zuriickgeddmmt,
so entziehen sie der Seele immer mehr Kraft und schieen
zu ihrem Schaden empor wie die Wassertriebe am Baum.
Daher gibt uns der Herr den Rat, dal wir unsere Lenden
umgdrtet haben sollen2). Die Lenden bedeuten hier die
Geluste; diese gleichen den Blutegeln, welche immerfort
das Blut aus den Adern saugen. So nennt sie auch der
Weise, wenn er spricht: ,Blutsaugerinnen sind die Toch-
ter, d. h. die Gellste; sie schreien immerfort: Gib, gib3).”
Daraus ergibt sich von selbst, dal} die Geliiste der Seele
nicht zum Heile sind. Sie nehmen ihr vielmehr, was sie
zu eigen hat. Ertdtet man sie nicht, so ruhen sie nicht,
b>s sie es der Seele ebenso machen, wie die jungen Vipern
ihrer Mutter. Von diesen heilst es ndmlich, dafl} sie wach-
s°nd im Mutterleibe sich von der Mutter ndhren und sie
teten, wahrend sie selbst auf Kosten der Mutter am Leben
teeiben. Ahnlich die Geluste. Ertétet man sie nicht, so
bringen sie es so weit, daB sie zuletzt die Seele fir Golt
teten, und sie allein sind es, die in ihr leben, weil sie die-
selben nicht gleich zu Anfang erstickt hat.

~ Darum ruft der Weise aus: Aufer a me, Domine, ven-
Iris concupiscentias. ,,Nimm weg von mir, o Herr, die Ge-

teste des Bauches#)!* Allein, wenn es auch nicht so weit
k°nimt, so ist es immerhin ein Jammer, sehen zu miussen,

wte die Geluste die arme Seele, in der sie hausen, gleich-

Sarn umklammern. Wie unglicklich ist eine solche Seele
Oher sich selbst, wie liebeleer gegen den Né&chsten, wie
tengsam und schwerféllig in Dingen, die sieb auf Gott be-

gtel Ie) Mltszsflég wo r«tll i-léﬁ:l,z,lgg'r B I>dtsS£Jrg3e0r’ lr?at Q\Pve? e{_oacr}%gl;u hLESvn
*) Sir 23, 6.
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ziehen! Keine noch so Uble Gemiitsverfassung kann einen
Kranken so schwerféllig und unbeholfen machen zum
Gehen und so mit Widerwillen vor der Aufnahme von
Nahrung erfillen, als das Verlangen nach den Geschdpfen
die Seele schwerfallig und traurig macht, wo es gilt, nach
Tugend zu streben. Der Grund also, warum es gemeinhin
so vielen Seelen an Lust und Eifer gebricht, die Tugend
zu Uben, dirfte darin zu suchen sein, daR sie Geliste und
Neigungen hegen, die nicht ganz lauter sind, noch auch
auf Gott den Herrn abzielen.

11. Kapitel

Die Seele muR von allen, auch den geringsten Gellsten
frei sein, wenn sie zur Vereinigung mit Gott gelangen
will.

Viele Fragen, so scheint mir, drangen sich hiebei dem
Leser auf die Lippen, so z. B.: Ist es denn wirklich not-
wendig, daB man, um zu diesem hohen Stand der Voll-
kommenheit zu gelangen, zuerst alle Gelilste vollstandig
ertdte, die kleinen wie die grof’en? Ist es.nicht genug,
dal man nur einige davon abtdte, die anderen aber weiter-
wuchern lasse, wenigstens jene, die anscheinend nicht so
bedeutend sind? Es ist doch offenbar sehr hart und schwie-
rig fur die Seele, sich zu solcher Reinheit und Losschalung
durchzuringen, daf3 sich zu nichts mehr von alledem ihr
Wollen liebend hinneigte. Darauf antworte ich furs erste:
Es ist allerdings wahr, nicht alle Begierden sind gleich
schadlich und nicht alle sind der Seele gleich hinderlich.
Ich meine hier natirlich die freiwilligen Begierden. Denn
die natlrlichen Regungen des Begehrens hindern die Seele
wenig oder gar nicht an der Vereinigung, zumal wenn man
ihnen nicht zustimmt, oder wenn sie nicht Uber die ersten
Anfange hinausgehen. Unter nattrlichem Begehren und
ersten Regungen meine ich jene, an welchen der von der
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Vernunft geleitete Wille weder vorher noch nachher An-
teil hat. Von diesen génzlich zu lassen und sie durchweg

zu ertdten, istin diesem Leben unmdglich. Auch sind diese,

wenn sie gleich, wie gesagt, nicht vollstandig getilgt sind,
kein Hindernis, da man deshalb nicht zur Vereinigung mit

Gott gelangen koénnte. Denn sie kénnen sehr wohl noch in
der Natur (des Menschen) vorhanden sein, wéhrend die
Seele ihrem geistigen Sein nach ganz frei ist von ihnen.
Ja, es kann sogar vorkommen, daR die Seele sich bisweilen
dem Willen nach in hoher Vereinigung der Ruhe befindet,
Wiéhrend zu gleicher Zeit jene noch im sinnlichen Teil der
Seele wohnen, und doch weif} der hdhere Teil derSeele, der
eben im Gebete ist, von ihnen nichts. Indes alle Cbrigen
freiwilligen Begierden, seien sie nun schwer stndhafter
~atur, als die schwersten von ihnen, oder seien sie 1aRlich
sondhafter Art, als die weniger schweren, oder seien sie
endlich nur solche der Unvollkommenheit, als die gering-
sten von allen, sie mussen alle verschwinden, und es muf
s,ch die Seele von allen frei machen, wie unbedeutend sie
auch sein mdgen, wenn sie zu dieser vollkommenen Ver-
e,n’gung gelangen will.
Ger Grund ist dieser: Der Zustand dieser gottlichen
"mreinigung besteht darin, daR die Seele dem Willen nach
~dlig im Willen Gottes aufgehe, so daB in ihr nichts mehr
>m gottlichen Willen entgegen ist, sondern dal sie in
und durch alles einzig vom Willen Gottes sich lei-
fasse. Darum sagen wir, dal? auf diese Art, in diesem
~stand aus zwei Willen einer geworden ist, namlich der
s ifte Gottes; und dieser Wille Gottes ist der Wille der

ople. Wollte also die Seele etwas Unvollkommenes, \yas

Gott Inicht will, so ware ihr Wille nicht mehr eins mit

o b - - - -
%l - weil sie etwas begehrte, was Gott nicht will. Also
klar, wenn die Seele in ihrem Lieben und Wollen sich

Gott vereinigen (in Gott eingehen) will, dann muf} sie
L erst losmachen von jeglichem, auch dem unbedeutend-
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sten Begehren des Willens. Das soll heilRen, die Seele
darf bei voller Aufmerksamkeit und voller Erkenntnis in
keine Unvollkommenheit einwilligen. Sie mull es so weit
bringen, daR sie sich Kraft und Unabhangigkeit wahrt,
um es tun zu kdnnen, sobald sie darauf acht hat. Ich sage:
bei voller Erkenntnis; denn wenn sie es nicht beachtet oder
nicht erkennt, oder wenn es nicht ganz von ihrer Macht
abhéngt, dann mag sie wohl in Unvollkommenheiten und
laRliche Sunden, auch in die schon genannten natlrlichen
Strebungen des Begehrens geraten. VVon solchen nicht ganz
freiwilligen Sunden steht ja geschrieben: ,,Der Gerechte
fallt siebenmal (des Tags), doch er steht wieder aufl)-“
Aber von den freiwilligen Begierden, mégen sie auch auf
noch so unbedeutende Dinge abzielen, genligt eine einzige,
um ein Hindernis zu bilden. Wohlgemerkt, wenn eine
solche Gewohnheit nicht unterdriickt wird! Denn einzelne
(Willens-)Akte, die bald dies, bald das zum Ziele haben,
haben diese Wirkung noch nicht, da sie noch keine eigent-
liche Gewohnheit bilden. Jedoch muf} es die Seele so weit
bringen, daB sie auch von diesen frei wird, weil sie ja
einer habituellen Unvollkommenheit entspringen. Dagegen
gibt es einige Gewohnheiten in freiwilligen Unvollkommen-
heiten, in denen man sich nie Uberwinden will; und diese
bilden nicht nur fir die gottliche Vereinigung, sondern auch
fur den Fortschritt in der Vollkommenheit ein Hindernis.

Solche habituelle (gewohnheitsméfiige) Unvollkommen-
heiten sind z. B.: die Gewohnheit viel zu reden, die An-
hanglichkeit an etwas, die man sich nie zu tberwinden be-
strebt, an eine Person, ein Kleid, ein Buch, ein Zimmer, an
eine gewisse Art von Speise, an gewisse Unterhaltungen
und Liebhabereien fir den Geschmack, am Wissen, Héren
u. dgl. Jede dieser Unvollkommenheiten, zu welcher die
Seele eine dauernde Neigung zeigt, ist fir sie ein gréRerer
Schaden im Wachstum und Fortschritt in der Tugend, als

h Spr 24,16.
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wenn sie taglich in viele andere Unvollkommenheiten und
laBliche Siinden fiele, die jedoch nicht in einer eigentlichen
Gewohnheit, in irgendeinem gemeinhin schlimmen Hang
ihre Wurzel haben. Sie wirden der Seele nicht s ©> er-
lich sein, als die Anhanglichkeit an etwas

Solange die Seele ndmlich von einer solchen Anhanglich
keit eingenommen ist, und sollte es auch die allerkkumte
Unvollkommenheit sein, ist es ganz ausgescMossendald
sie in der Vollkommenheit auch nur einen ¢ n

kommt. Es geht ja auf das gleiche hinaus, ob ein Vogel
sn einem dinnen oder einem dicken Faden ™~ = = n
ist Wenn der Faden auch dinn ist, der VVogel bleib. doch
daran angebunden, geradesogut, als ware es ein ,
lange er ihn nicht reiBt und davonfliegt. o ,

‘st leichter zu zerreiBen; aber wenn auch, solange er ihn
“icht entzweireilt, kann er nicht davonfliegen.

«crs ist es mit der Seele, die eine Anhanglichkeit an em
Geschopf insidi ndhrt. Mag sie im Ubrigen auch noch so
‘ngcndhatt sein, sie wird trotzdem nicht zur Freiheit
»«liehen Vereinigung gelangen. Die ungeordnete Be-
pierde und die Anhanglichkeit der Seele smd ihrem Wesen
nach nicht undhnlich dem sogenannten Schifthalterm). Es
Is* dies zwar ein ganz kleiner Fisch. Aber sobald es ihm
einmal gelingt, sich an ein Schift testzusaugen, hélt er es
80 'est, daR dieses nicht mehr den Hafen erreicht, noch

_sonst weitersegeln kann. Ahnlich verhdlt es sich mit
dei> Seelen. Es ist wirklich ein Jammer, wenn man so

d’anche Seelen sieht, die wie reichbeladene Schifte be-

fehlet sind mit den Schatzen guter Werke und geist-
I‘cher Ubungen, mit Tugenden und Verdiensten, welche

1'den Gott verliehen hat, die aber nicht den Mut haben,

~gultig mit einer Liebhaberei, einer Anhanglichkeit, einer
~gung (was alles eins und dasselbe ist), zu brechen. Dar-

VEux Seefisch nach der Sage der Alten. Das Bild ist der Volks-

entnommen.
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um werden sie auch niemals vorwartskommen noch auch
in den Hafen der Vollkommenheit einlaufen. Es héatte dazu
aber nur eines kraftigen Anlaufs bedurft, um jenen Faden
der Anhanglichkeit zu zerreiBen bzw. jenen sich anklam-
mernden Schiffhalter des Gellstens abzustoRen. Es ist doch
gewil3 sehr zu bedauern, sehen zu missen, wie sie mit
Gottes Hilfe andere viel starkere Stricke der Neigung zu
Sunde und Eitelkeit zerrissen haben, wahrend sie es jetzt
nicht Uber sich bringen, sich von einer Kleinigkeit loszu-
reiBen, die ihnen Gott noch beliel3, damit sie aus Liebe
zu ihm sich Uberwinden sollten. Und doch ist solches nicht
starker als ein Faden oder ein Haar. Aber es halt sie fest,
so daB sie nicht vorwartskommen, um ein so groRes Gut
zu erringen. Das Schlimmste aber ist dabei, dal? sie nicht
blof? keine Fortschritte machen, sondern vielmehr infolge
dieser Anhanglichkeit sogar riickwaérts gehen und auch
das wieder preisgeben, was sie sich in so langer Zeit und
mit grof3er Miihe erworben hatten. Es ist ja eine bekannte
Sache, dall auf dem Weg des geistlichen Lebens nicht
vorwéartskommen durch Selbstiberwindung gleichbedeu-
tend ist mit rickwértsgehen und nicht erwerben gleich-
bedeutend mit verlieren. Dies wollte auch der liebe Hei-
land sagen mit den Worten: ,,Wer nicht mit mir ist, der
ist wider michl).* Wer nicht dafir sorgt, ein GefaB, das
einen kleinen Sprung hat, auszubessern, dem wird infolge-
dessen die ganze Flussigkeit, die darinnen ist, auslaufen.
Darum mahnt uns auch der weise Mann im Buche Ekkle-
siastikus: ,,Wer die kleinen Dinge geringachtet, der wird
nach und nach in gréBere fallen?).” Und ebenda heif3t es:
»Aus einem einzigen Funken entsteht ein Brand3).“ So hat
gewohnlich eine Unvollkommenheit eine andere zur Folge
und diese wieder neue. Darum wird man wohl nie eine Seele
treffen, die sich nachlassig zeigt in der Bekdmpfung einer
bésen Neigung und nicht zugleich viele andere an sich

) Mt12, 80. ») Sir19,1. 8 Sir 11, 34
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Hétte, welche gleichfalls in der Schwachheit und Unvoll-
kommenheit jener ersteren, an ihr zutage tretenden Nei-
gung ihren Grund haben. Ich habe schon viele kennen-
gelernt, denen Gott die Gnade verlieh, auf eine hohe
Stufe der Entsagung und Freiheit zu gelangen. Allein,
weil sie eine, wenn auch nur schwache Anhanglichkeit
an irgendeine Neigung unter dem Schein des Guten,
an einen Umgang, an eine Freundschaft in sich aufkom-

lieBen, verloren sie den (innerlichen) Geist und die
Freude an Gott und heiliger Einsamkeit. Sie bif3ten zu-
gleich auch die Freude und die Beharrlichkeit in den geist-
lichen Ubungen ein bis schlieBlich alies dahin war. Und
dies alles deshalb, weil sie nicht gleich anfangs jenes
sinnliche Naschen und Geliisten ziigelten und sich nicht in
dem Alleinsein mit Gott bewahrten.

Auf diesem Wege heildt es stets vorwarts trachten,
Umn ans Ziel zu kommen. Das geschieht, wenn man fort-

*ahrend die Liebhabereien unterdriickt und sie nie auf-
kunimen laRt. Gibt man sie nicht vollstdndig auf, dann

k°«nmt man auch nicht ans Ziel. Wie némlich ein Stiick
Holz nicht im Feuer verzehrt wird, wenn auch nur ein
einz>ger dazu erforderlicher Warmegrad fehlt, so wird
*UcH die Seele nicht vollkommen in Gott umgestaltet, so-
ange sie noch eine einzige Unvollkommenheit an sich hat,
~ag diese auch geringer sein als ein freiwilliges Ver-

anWV), wie spater in der Nacht des Glaubens weiter aus-
gQfiilhrt wird. Die Seele hat nur einen Willen. Verliert

dip *_“er mystische Lehrer will unter dieser ,,Unvollkommenheit,
‘geringer ist als ein freiwilliges VVerlangen®, nicht die unvollkom-
vo,, en naturlichen Regungen, welche jedem verniinftigen Denken
lieh geherverstandenwissen. Auch meint er darunter nichtdie lass-
nili  S(inden und Unvollkommenheiten, in welche nach dem Zeug-
Uies Heiligen Geistes oft sogar die Gerechten fallen, freilich ohne
»ita?®11 Und Willen. Von beiden aber hat er im Eingang dieses Ka-
Mp 8 gesprochen (und wird es zum Schluss des folgenden nochmals
niit r holen)i es ist klar, sie sind kein Hindernis fir die Einigung
VrOlJott- Nach meiner Ansicht meint er also mit den angefuhrten
v°HK Unvollkommenheiten, welche man mit wenn auch nicht
K°mmener und ganz freiwilliger Uberlegung begeht.
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sich nun dieser in etwas (Geschdpfliches), so ist er nicht
mehr frei, vollkommen, lauter und allein, wie es zur Um-
gestaltung in Gott erforderlich ist. Wir finden liicfur ein
passendes Beispiel im Buche der Richter. Dort heil3t es
namlich: Der Engel kam zu den Kindern Israels und er-
klarte ihnen: Weil sie jenes feindliche Volk nicht unter-
jocht, sondern vielmehr sich mit ihnen verbindet hétten,
darum habe er sie als Feinde unter ihnen gelassen, und es
wirden ihnen jene ein AnstolR zum Falle und zum Unter-
gang werdenl). Genau so macht es Gott mit manchen
Seelen. Er hat sie herausgefiihrt aus den Gefahren der
Welt, hat erschlagen die Riesen ihrer Siinden, hat unter-
jocht die Menge ihrer Feinde, d. i. die Gelegenheiten, die
sie in der Welt umgaben, und dies einzig dazu, dal} sie mit
groRerer Freiheit in jenes Land der VerheiBung der gott-
lichen Vereinigung einziehen kénnten. Sie aber schlielen
desungeachtet ein Freundschaftsbiindnis mit dem gemeinen
Volke der Unvollkommenheiten, statt sich Mihe zu geben,
dieselben zu beseitigen, und leben in Sorglosigkeit und
Lauheit dahin. Darob erziirnt seine Majestat und 1aRt sie
in ihren Gellsten immer tiefer fallen.

Auch im Buche Josué finden wir ein Gleichnis fur das,
was wir eben sagten. Zur Zeit namlich, da Josué vom
Lande der Verheillung Besitz ergreifen sollte, befahl ihm
Gott, er solle in der Stadt Jericho alles, was darin sei,
so vollstandig vernichten, dafl3 nichts mehr darin am Leben
bleibe, nicht Mann noch Weib, nicht Kind noch Greis,
noch auch all die Tiere. Und von der ganzen Beute sollten
sie weder etwas nehmen noch auch danach verlangen?).
Hieraus sollen wir erkennen: Wer eingehen will in die
Vereinigung mit Gott, in dessen Seele muR alles sterben,
was darin lebt, ob es wenig oder viel, ob es klein oder
grolR sei. Und die Seele darf kein Verlangen tragen nach
dem allen. Sie mul} so gleichgultig dagegen sein, als

*) Richt2,3. «) Jos6,21.
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existiere sie nicht fur jenes und jenes nicht fir sie. Dies
lehrt uns auch der heilige Paulus, wenn er an die Korinther

schreibt: ,,Das sage ich euch, meine Brider: Die Zeit ist
Urz bemessen. Daher sollen die Verheirateten leben, als
~aren sie nicht verheiratet; die, welche trauern (um die

Inge dieser Welt), als trauerten sie nicht; die Frohlichen,
a]s waren sie nicht frohlich; die Erwerbenden, als beséRen

s,e nichts; die mit der Welt verkehren, als hatten sie nichts

avenl).” In diesen Worten lehrt uns der Apostel, wie sehr
w,r unsere Seele von allen Dingen losschélen missen,

Wenn wir zu Gott gelangen wollen.

12. Kapitel
~mUtwort auf die weitere Frage: Welches sind die Ge-

U8te, die in der Seele die aufgefuhrten Nachteile

verursachen?
~ir konnten diese Ausfilhrungen Uber die dunkle
x OCht des Sinnes noch weiter ausdehnen, da es noch vieles
Sagen gabe Uber die Nachteile, welche die Gellste in
r Seele nicht blof in der angegebenen Weise, sondern
n°ch vielen anderen Beziehungen verursachen. Indes
das Gesagte fiir unseren Zweck genug sein. Denn ich
U"e hinreichend erklért zu haben, wieso die Abtttung
v r GellUste dunkle Nacht genannt wird und wie sehr es
udtc-n sei, jn diese Nacht einzugehen, wenn man zu Gott
ji- anSen will. Doch bevor wir davon reden, wie man in
Nacht eingehen soll, und damit diesen Teil be-
leRen, erlibrigt nur noch, einen Zweifel zu l6sen, der
~eser °ber die gemachten Ausfiihrungen kommen
denn”e' damlich: Erstens: Ist jedes Gelusten imstande, in
v F die aufgefiihrten zwei Nachteile zu wirken und zu

gOttpSaC~en’ ~en Privativen, insofern es die Seele der
™~ jehen Gnade beraubt, und den positiven, insofern es in

1) 1 Kor7.29, 31.
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der Seele die finf genannten hauptsachlichen Nachteile
bewirkt? Zweitens: Genlgt jedes Geliusten, wie unbedeu-
tend und welcher Art es immer sei, um all diee finf
Nachteile zusammen hervorzurufen? Oder bewirken viel-
leicht die einen nur diesen Nachteil, andere wieder jenen,
so daB die einen z. B. die Seelen qualen, andere sie er-
muden, wieder andere sie verfinstern usw.? Darauf ant-
worte ich Folgendes.

Erstens: Den privativen Schaden, insofern die Seele
ihres Gottes beraubt wird, bringen nur die freiwilligen
schwer stindhaften Begierden hervor; denn diese rauben
hienieden der Seele die Gnade, jenseits die Glorie, d. h. den
Besitz Gottes. Zweitens: Sowohl die schwer stiindhaften Ge-
lUste als auch die laRlich stindhaften freiwilligen Begierden,
wie auch jene blof3 unvollkommener Art, kdnnen, jedes fur
sich schon, in der Seele alle jene positivenNachteile zugleich
verursachen. Wenn auch dieselben in gewisser Beziehung
privativer Natur sind, so wollen wir sie hier doch als
positive ansprechen, da sie der Hinwendung zum Geschaf-
fenen entsprechen, wéhrend die privativen der Abkehr von
Gott entsprechen. Allein, es besteht der Unterschied, daf
die schwer siindhaften Begierden ganzliche Verblendung,
Qual, Unreinheit und Schwéche usw. bewirken. Die an-
deren hingegen, die l&Rlich siindhafter Art sind oder nur
wissentliche Unvollkommenheit, wirken diese Ubel nicht
in jenem vollkommenen und hoéchsten Grade, weil sie ja
die Seele nicht der Gnade berauben. Denn, wo die Seele
der Gnade beraubt ist, da herrschen die Gellste, weil
diese aufleben, wo die Seele tot ist. Doch wirken sie
diese Ubel in etwa, wenn auch in schwacherem Grade,
je nachdem sie in der Seele Lauheit und Erschlaffung her-
vorrufen. Und je mehr dieses Gelisten die Gnade schwacht,
um so mehr wird es die Seele quélen, blenden und ver-
unreinigen. Jedoch ist folgendes wohl zu merken: Wenn
schon jedes Geliisten alle jene Ubel verursacht, die wir
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~er als positive bezeichnen, so gibt es doch einige, die

In erster Linie und direkt nur die einen Nachteile bewirken,
Waéhrend andere wieder andere zur Folge haben und so
iort. Wohl, ein sinnliches Verlangen verursacht alle jene
Ubel> aber in erster Linie und im eigentlichen Sinn be-
schmutzt es Leib und Seele. Auch das Gelisten der Hab-
sucht hat sie alle zur Folge, aber in erster Linie und
schlechthin ruft es Betriibnis des Geistes hervor. Und das
diisten der Hoffart zieht gleichfalls alle diese Ubel nach
Slch, aber doch in erster Linie und in besonderer Weise
*st es Verfinsterung und Verblendung. Ebenso hat auch
eine Begierde der Gaumenlust alle jene Wirkungen, jedoch
hervorragender Weise hat sie Schwachung der Tugend
AUr polge. Ahnlich auch die (brigen Leidenschaften. Der
rurd, warum jeder Akt des freiwilligen Begehrens in der
~eele all diese Wirkungen zumal hervorbringt, liegt in dem
egensatz, den er gerade zu den Akten der Tugend bildet,
Welche die entgegengesetzten Wirkungen in der Seele
~Ursachen. Geradeso wie ein Tugendakt in der Seele
°nne, Frieden und Trost, Licht, Lauterkeit und Kraft
rzeugt und weckt, so hat eine ungeordnete Leidenschaft
~ere Qua)> Unmut und Beéngstigung, Verblendung und
~vvachung zur Folge. Wie samtliche Tugenden in der
alle n der einen TuSend sich kréaftiSen’ so wachsen auch
e Laster und deren Nachwehen in der Seele mit dem
Q en- Wohl gewahrt man in dem Augenblicke, da das
Rosten gestillt wird, nicht schon all diese Ubel, weil
o'dera Freude daran noch nicht zulaRt; jedoch friher
r spater machen sich ihre traurigen Wirkungen be-

w kbar. Dies wird passend versinnbildet in jenem Buch,
gen 68 *n der Geheimen Offenbarung der Engel dem heili-
stiB J°~annes zu verschHngen gebot- Es war ihm im Munde
"Irn Magen jedoch sehr bitterl). Denn die Begierde ist,
sie befriedigt wird, si3 und scheint gut zu sein; doch

Offb 10.9.
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hinterher fuhlt man ihre Bitterkeit und ihre schlimme
Wirkung. Dies kann besonders der sehr wohl erfahren,
der sich von ihr leiten laBRt. Gleichwohl gibt es manche,
wie ich recht gut weil3, die schon so verblendet und un-
empfindlich sind, daf} sie es nicht mehr fiihlen. Weil sie
eben nicht die Wege Gottes wandeln, darum gewahren sie
auch nicht, was ihnen auf dem Wege zu Gott hinderlich ist.

Von den Ubrigen natirlichen unfreiwilligen Begierden,
sowie von den Gedanken, welche Uber die ersten Regungen
nicht hinausgehen, und von den anderen Versuchungen,
in die man nicht einwilligt, soll hier nicht die Rede sein.
Denn sie verursachen ja in der Seele keines von den
angefihrten Ubeln. Mag es immerhin demjenigen, den sie
plagen, vorkommen, als beflecke und blende ihn die leiden-
schaftliche Verwirrung, die sie anrichten, so ist dem doch
nicht so. Im Gegenteil, sie haben die entgegengesetzten
Wirkungen zur Folgel)- Je tapferer ihnen namlich die
Seele widersteht, desto mehr nimmt sie zu an Kraft, Rein-
heit, Licht und Trost und vielen anderen Gutern. In diesem
Sinn sprach auch unser Herr Jesus Christus zu St. Paulus:
»In der Schwachheit kommt die Kraft zur Vollendung?).
Die freiwilligen Geluste hingegen haben das ganze Heer
der genannten Ubel und noch viele andere im Gefolge.
Darum muR das vorzuglichste Bemihen der Lehrer im
geistlichen Leben dahin zielen, daR sie in ihren Schilern
gleich anfangs jegliches Gelusten ertdten und es soweit
bringen, daR diese sich frei erhalten von allem, wonach
sie gellustete, um sich von all diesem Elend zu bewahren.

") In den friheren Ausgaben wurde auf dem Umweg der Erklé-
rung ein Wort eingeschoben, das uberflissig ist. Es hiess da: ,,Sie
haben vielmehr gewo6hnlich den Fortschritt zu entgegengesetzten
Tugenden zur Folge.“ Es ist einleuchtend, dass die Versuchungen
an sich keinen Fortschritt bewirken, sondern sie sind nur ein Anlaso,
dass die Seele durch mannhaften Kampf und durch Uberwindung
derselben sich neue Verdienste erwirbt und so im Angesichte Gottes
schoner und reiner erscheint. (Anm. d. Hrsg.) 9) 2Kor 12,9.
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13. Kapitel
soll die Seele in die Nacht des Sinnes eingehen?

Es sind nun noch einige Weisungen zu geben, wie
toan es recht anstellen soll, um in diese Nacht des Sinnes
emzugehen. Vor allem ist zu beachten, daR es gewdéhnlich
zZWei Wege gibt, auf denen die Seele in diese Nacht ein-
Seht, ndmlich auf dem aktiven und dem passiven Wege.
Der aktive besteht darin, dal} die Seele aus eigenem dazu

beitragen kann und es auch tatséchlich tut, um in diese
Nacht einzugehen. Davon soll in folgenden Weisungen die
~ede sein. Der passive Weg ist der, auf dem die Seele
gleichsam nichts aus eigenem beitrdgt oder durch eigene
emihung tut, sondern Gott wirkt in ihr, wobei sie sich
Passiv verhalt. Davon soll im zweiten Buch die Rede sein,
~enn wir von den Anfangern zu handeln haben. Da wir
Ort mit Gottes Hilfe ohnehin den Anféngern viele Rat-
"cblage geben muissen, wie es eben die vielen Unvoll-
Ommenheiten erfordern, die man auf diesem Wege ge-
~ohnlich an sich hat, so will ich mich hier nicht weiter
arauf einlassen. Auferdem ist hier dazu auch nicht der
rechte Platz. Denn jetzt wollen wir einzig davon reden,
Warum dieser Ubergang Nacht genannt wird, was sie sei,
wie sie eingeteilt werde. Weil es jedoch den Anschein
“Wecken konnte, als sei diese Lehre zu knapp und nicht
1 férderlich, wenn ich nicht auch sogleich Mittel und

eg angabe, wie man sich in dieser Nacht der Gelusten iben

A Sse’ babe ich es vorgezogen, hier die kurze folgende
f,nWe’sung zu geben. Ein Gleiches will ich auch am SchluR
M s Jeden der beiden anderen Teile oder Ursachen dieser

N
V\ﬁﬁht fun’ au* d’e *ch m*t Lottes Hilfe nachher eingehen

nUn folgenden Weisungen, wie man die Geliste
ich  ?rw*n(len hat, sind zwar kurz und bindig; doch glaube
" Sle seien nicht minder nitzlich und wirksam als kurz
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gefalst. Wer sich also allen Ernstes darin schulen will,
der wird keine anderen mehr brauchen, da er in ihnen alle
hat.

Erstens: Trage immerfort das Verlangen, Christus in
allen Dingen nachzuahmen und dein Leben dem seinen
gleichférmig zu machen. Darum muBt du es betrachten, da-
mit du es nachahmen und in allem dich so verhalten kannst,
wie er sich verhalten wirde.

Zweitens: Damit du dies ja gut fertigbringst, muft
du auf jeden Genuf, der sich deinen Sinnen bietet, ver-
zichten und von dir fern halten, wenn er nicht einzig zur
Ehre und Verherrlichung Gottes gereicht. Und zwar sollst
du dies tun aus Liebe zu Jesus, der in seinem Leben keine
andere Freude und kein Verlangen kannte, als den Willen
seines Vaters zu vollziehen. Dies nannte er seine Speise
und Nahrung. Wenn sich dir z. B. ein Vergniigen bietet
im Anhdren von Dingen, die nicht zum Dienste Gottes bei-
tragen, dann sollst du daran weder Freude haben noch sie
anhdren wollen. Oder, wenn es dir Genul bereiten wiirde,
etwas zu sehen, das nicht zu Gott fuhrt, dann weise den
GenuB von dir, schau' solche Sachen nicht an! Mache es
genau so im Reden und bei allen anderen Gelegenheiten!
Ebenso ube Entsagung in bezug auf all deine Sinne, sofern
du ihre Eindriicke gut abweisen kannst. Denn wofern du
dies nicht kannst, genugt es, dal du wenigstens keine
Freude daran hast, wenn diese Dinge auch an dich heran-
treten. Sorge desgleichen dafiir, wie du deine Sinne ab-
totest und unberiihrt bewahrest von jener Lust. Dann
werden sie gleichsam im Dunkeln sein, und du wirst so
in kurzer Zeit groRBe Fortschritte machen.

Als durchgreifendes Mittel zur Abtétung und harmo-
nischen Ordnung der vier natlrlichen Leidenschaften-
Freude, Hoffnung, Furcht und Schmerz, mégen folgende
Leitsétze dienen. Denn wo diese Leidenschaften beruhigt
und wohlgeordnet sind, da kénnen obige Giter und viele
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andere gedeihen. Darum sind diese Leitsdtze auch von
groRem Wert und die Wurzel grofRer Tugenden.

~ Trage Sorge dafur, daB deine Neigung stets gerichtet
sei:

Nicht auf das Leichtere, sondern auf das Schwierigere,
Nicht auf das Angenehmere, sondern auf das Unange-

~ nehmere,
Nicht auf das, was dir mehr Freude, sondern auf das, was

dir Unfreude bringt,
Nicht auf das, was dir Trost, sondern vielmehr auf das,

was dir Miftrost bereitet,
icht auf die Ruhe, sondern auf die Milhe,

icht auf das Mehr, sondern auf das Weniger,
Niht auf das Hohere und Wertvollere, sondern auf das
Niedrige und Unscheinbare,
Icl‘t auf das, was etwas sein will, sondern auf das, \yas
y. nichts sein will.

das Bessere in den Dingen suche, sondern das
j.C llechtere. Verlange um Christi willen einzugehen in vol-

Entbl6Rung und Freiheit und Armut von allem, was es
*n der Welt gibt. Diese Werke sollst du von Herzen um-
langen und dich bemihen, den Willen in ihnen aufgehen zu
“~Scn. Denn, so du dies von Herzen gerne tust, wirst du
( ,n kurzem dahin bringen, daB du darin groBe Freude
Trost findest. Du mufit jedoch darin Ordnung halten

M Klug vorgehen.
Wird das Gesagte recht gehandhabt, so genlgt es, um
;iljgehen zu kénnen in die Nacht des Sinnes. Jedoch zu
°ni UberfluR wollen wir noch eine andere Methode an-
Uriren’ Welche uns lehrt, ,die Fleischeslust, die Augenlust
he'r Hoffart des Lebens* zu ertéten, von denen der
Sei ~°bannes?) sagt, dal} diese drei in der Welt herr-

n; und aus ihnen leiten sich alle tbrigen Gellste her.
~Jhirs erste: Trachte nach dem, was dir Verachtung

1Joh 2, 16.
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eintragt, lind verlange, dal auch andere dich gering-
schatzen. Dies schutzt gegen die Begierlichkeit des Flei-
sches.

Furs zweite: Bemuhe dich, stets zu reden, was dicli
gering macht (in den Augen anderer), und sorge dafur, daf}
auch andere es tun. Dies hilft gegen die Begierlichkeit der
Augen.

Fars dritte: Gib dir Mihe, gering von dir zu denken,
wenn du dich selbst gering schatzest, und winsche, daR
auch andere gering denken von dir. Dies hilft gegen die
Hoffart des Lebens.

Lalit mich zum Abschluf? dieser Weisungen und der
angefuhrten Lebensregeln noch die Verse beifligen, welche
auf dem Bilde des Berges enthalten sind, der eingangs
dieses Buches dargestellt ist. Diese Verse enthalten die
Lehre, wie man diesen Berg besteigt, d. h. zur Héhe der
Vereinigung gelangt. Zwar ist darin zunachst vom Geisti-
gen und Innerlichen die Rede. Doch ist dabei auch vom
Geiste der Unvollkommenheit die Rede, in Hinsicht auf
das Sinnliche und AuRere, wie man an den beiden Wegen
sehen kann, die zu beiden Seiten des Pfades der Vollkom-
menheit emporfihren. Und in diesem Sinne wollen wir sie
hier verstanden wissen, namlich nach der Seite des Sinn-
lichen, wahrend die beiden Wege im zweiten Teil dieser
Nacht im geistigen Sinn aufgefal3t sein wollen.

Die Verse lauten also:

1. Willst du dahin gelangen, alles zu kosten, suche in
nichts GenufR.

2. Willst du dahin gelangen, alles zu wissen, verlange in
nichts etwas zu wissen.

3. Willst du dahin gelangen, alles zu besitzen, verlange
in nichts etwas zu besitzen.

4. Willst du dahin gelangen, alles zu sein, verlange in
nichts etwas zu sein.
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5 Willst du erlangen, was du nicht genief3est, mufl du
hingehen, wo du nichts genielest.

6. Willst du gelangen zu dem, was du nicht weif3t, muf3t du
hingehen, wo du nichts weif3t

T Willst du gelangen zu dem, was du nicht besitzest, muf3t
du hingehen, wo du nichts besitzest.
Willst du erlangen, was du nicht bist, muft du hin-

gehen, wo du nichts bist.

Wie man nicht alles zunichte macht
1. Sobald du dein Genugen suchest im Kleinsten, horst du

dich hinzugeben ans Ganze.
0lern du willst gelangen vom Ganzen zum Ganzen,
~«f3t du dich entduRern von allem in allem.

0 aid du es dahin bringst, alles zu haben, muf3t du es
en, ohne etwas zu verlangen.
Jm» so du haben willst etwas im ganzen, hast du nicht

11 Gott deinen Schatz.
n S0"c”er EntduBerung findet der Geist seine Ruhe
fallt + r<IUiclcunS- Denn> w0 er nach nichts verlangt, da
~chts beschwerlich nach oben und drickt ihn
. hach unten, da er ja so im Mittelpunkt seiner Nied-
er * ¥%ch befindet. Sobald er dagegen nur nach irgend-

ixi«. ein Verlangen tragt, wird ihm gerade dies zur Er-
Ung und Pein.

14, Kapitel

—'«rung de8 zweiten Verses der oben angefiihrten
Strophe: ,,Ich brannt’ von Liebeswehen®,

dinJ10 “Ausgehenden haben wir also den ersten Vers
Ges”gstrophe erklért, der von der Nacht der Sinne
g, ¥ Wir suchten darzutun, was das fir eine Nacht

sei und warum sie ,,Nacht“ genannt werde. Auch
und Weise wurde gezeigt, wie man in sie eingehen
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musse. Nunmehr wollen wir der Reihe nach von den wun-
derbaren Eigenschaften und Wirkungen derselben spre-
chen. Sie bilden den Inhalt der folgenden Verse der ge-
nannten Strophe. Ich will sie, wie ich im Vorwort ange-
kindigt, nur kurz anfuhren, um die betreffenden Verse zu
erklaren, und dann gleich zum zweiten Buche Ubergehen,
in welchem von dem anderen Teil dieser Nacht, d. i. der
geistigen, die Rede ist.

Es spricht also die Seele, daB ,,sie von Liebeswehen
brannte”, da sie diese dunkle Nacht des Sinnes durch-
schritt und einging zur Vereinigung mit dem Geliebten.
Zur Uberwindung aller Begierden und zur Ertétung der
Geluste an all den Dingen, zu denen gewohnlich der Wille
in Liebe und Zuneigung entbrennt, sowie um sich ihrer zu
erfreuen, war ein anderes, noch starkeres Feuer einer
besseren Liebe nétig, ndmlich die zu ihrem Bréutigam-
Denn nur dann, wenn sie in dieser Liebe Lust und Kraft
gewonnen, wirde sie auch ausdauernde Kraft erlangen,
um muhelos aller anderen Liebesneigungen sich zu ent-
schlagen und sie zu ert6ten. Ja, selbst diese Liebe zum
Brautigam reichte nicht hin, daR die Seele die Ubermacht
der sinnlichen Geliuste bezwingen konnte; nein, sie mufite
in glihender Sehnsucht von Liebe zu ihm entbrennen.
Konnte es doch vorkommen, ja es ist in der Tat so, dal
die Sinnlichkeit mit solchem Sehnsuchtsdrang von den
Gelusten erfullt und zu den sinnfélligen Geschodpfen hin-
gezogen wirde, daB das Geistige im Menschen das natir-
liche und sinnliche Joch nicht abschitteln kdnnte, wenn
es nicht von noch heftigerem Verlangen nach dem, was
geistig ist, erfullt ware. Denn so kdnnte die Seele nicht
eingehen in diese Nacht des Sinnes, noch wiirde sie Mut
fassen, auszuharren in der Finsternis, ledig aller Dinge,
und sich des Verlangens nach ihnen allen zu entauRern.

Es ist hier nicht der Ort dazu, noch ist es mdglich
zu sagen, welcher Art und wie mannigfach dieses Sehnen
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der 'Liebe sei, welches die Seelen beim Betreten dieses
Weges der Einigung erfillt, oder wie eifrig und findig es
die Seele macht, damit sie aus ihrer Behausung, d. i. ihrem
Eigenwillen, aus- und in die Nacht der Ertotung ihrer
Sinne eingehen kénne, noch auch endlich zu erklaren, wie
leicht und st und angenehm dieses Sehnen nach dem
Brautigam der Seele aiie Mihen und Gefahren dieser
Nacht vorzaubert. Denn leichter ist es, dies zu kosten und
Zu betrachten, als es schildern zu wollen. Darum wollen
wir im folgenden Kapitel zur Erklérung der Gbrigen Verse
Ergehen.

15. Kapitel
F I§|€§'1rung der Ubrigen Verse der angefiuhrten Strophe:

,,0 Glick, das selig macht! —
Entwich ich ungesehen
Und lie mein Haus in Ruhe stehen.”

fan /IS entlehnt dem armseligen Zustand der Ge-
0lI™"Gnscha*  Gelingt es jemand, daraus zu entkommen,
80 ibn einer der Gefangnisaufseherl) daran hindert,

‘bit er dies fur ein glucklich Los.

kt ja doch auch die Seele infolge der Erbsiinde wie
den eianfene in diesem sterblichen Leibe, unterworfen

Leidenschaften und Gellsten der Natur. Ist es ihr nun
xnachen’ V°n #i ren Fesseln und ihrem Joch sich frei zu
der en’ °bne gesehen zu werden, d. h. ohne von einer
ihr a- en ~bindert oder erfalst zu werden, so dinkt
das r-S dn "glicklich Los*. Behilflich war ihr dazu
dufip J*ngehen in die ,dunkle Nacht“, d. h. die Ent-
Er(Rl.rUung aBer Geluste und, wie schon erwahnt, das

aller Begierden. Das ist ausgedriickt in den
alteren Ausgaben hiess es: alguno de prisioneros, einer

keilehen d&£enen<<’ wa3 b°ch ein offensichtlicher Irrtum ist, ganz ab-
oben.  Vomdass auch die bedeutendstenManuskripte ,,carceleros”
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Worten: ,es war mein Haus schon in Ruhe*, d. h.' der
sinnliche Teil (des Menschen), in dem alle Begierden ihre
Wohnung haben, war bereits in Ruhe, weil diese alle be-
zwungen und eingeschlafert waren. Solange namlich die
Begierden infolge der Bezahmung der Sinnlichkeit nicht
eingeschlummert sind und damit die Sinnlichkeit selber vor
ihnen Ruhe hat, so dal3 sie sich nimmer auflehnt gegen
den Geist, kann die Seele unmdglich zur wahren Freiheit
und damit zum Genul} der Vereinigung mit ihrem Geliebten
gelangen.
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Zweites Buch

Die dunkle Nacht des Geistes

Glauben als dem néchsten Mittel zur Vereinigung
1 Gott. — Vom zweiten Teil dieser Nacht des Geistes,
erhalten in der zweiten, nun folgenden Strophe.
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Einleitung

Zweite Strophe.

Gehdllt in dunkle Nacht,
Vermummt muBt’ ich entsteigen.

— 0 Glick, das selig macht! —

In heimlich dunklem Schweigen

Lag still das Haus, das mir zu eigen.

Erklarung dieser Strophe

In dieser zweiten Strophe besingt die Seele das gliick-
liche Los, das ihr ward in der Loslésung des Geistes von
allen geistigen Unvollkommenheiten sowie von allen Ge-
listen des Eigenwillens im Geistigen. Es war dies Gliick
flr sie um so groRer, je groBere Schwierigkeiten es ihr
bereitet hatte, diese Wohnung des geistigen Teils (im Men-
schen) zur Ruhe zu bringen und einzugehen in das innere
Dunkel, namlich in die geistige Entbl63ung von allen Din-
gen, sowohl den sinnlichen wie geistigen, einzig gestitzt
auf den nackten Glauben, durch den man aufsteigt zu Gott.
Darum ist hier die Rede von einer Leiter, und zwar einer
geheimen, weil alle Sprossen und Stufen dieser Leiter ge-
heimnisvoll und allem Erkennen und Verstehen verborgen
sind. Und so bleibt die Seele im Dunkel, ohne jegliches
natirliche Licht des Erkennens und Verstehens. Sie Uber-
schreitet alle Schranken der Natur und der Vernunft, um
einzig auf dieser gottlichen Leiter des Glaubens empor-
zusteigen, die hinanfiihrt und hinaufreicht bis in die Tiefen
der Gottheit. Darum sagt sie auch, dal3 sie (vermummt)
»verkleidet* ging, weil sie ihr natUrliches Gebaren und
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Wesen ablegte und in ein gottliches umwandelte, als sie
ini Glauben emporstieg. Und so war denn diese Verklei-
dung der Grund, warum sie nicht erkannt und aufgehalten
wurde weder vom Zeitlichen, noch vom Verstdnde, noch

vom Teufel. Denn nichts von alledem kann dem schaden,
der auf dem Weg des Glaubens wandelt. Und nicht bloR

dies. Nein, die Seele wandelt so verborgen, verhllt, ent-
ruckt allen Blendwerken des Teufels, daB sie in der Tat
(wie sie sich hier ausdriickt) ,,im Dunkeln und Verborge-
Uen“ wandelt, ndmlich fur den Teufel. Denn fir diesen ist
das Licht des Glaubens mehr als Finsternis. Darum kdnnen
wir von der Seele, die diesen Weg wandelt, sagen, sie
Breite dahin, geborgen und gedeckt vor ihrem Wider-

sacher, wie wir spater noch deutlicher dartun werden,
deshalb sagt sie, ,,im schitzenden Dunkel* sei sie ent-

schlipft. Denn wer das Glick hat, dal er in der Dunkel-
heh des Glaubens wandeln kann und ihn in seiner Blind-
heit zum Wegweiser wahlt, der entgeht dadurch allen

natlrlichen Phantasiegebilden und Verninfteleien und
Wandelt so, wie schon erwahnt, ganz sicher dahin. Dem
Aspricht, wenn sie sagt, sie sei ausgegangen, ,,da ihr
Haus schon in Ruhe stand“. Damit ist ndmlich der ver-
nUnftige und geistige Teil der Seele gemeint. Sobald nam-
Ich die Seele zur Vereinigung mit Gott gelangt, sind ihre
nattirlichen Vermdgen, ihre sinnlichen Triebe und Wiinsche
Im geistigen Teil in Ruhe. Darum sagt sie hier nicht, sie
1?2 ausgegangen voll Sehnsuchtsdrang, wie in der ersten
acht der Sinne. Denn um in die Nacht der Sinne einzu-
gehen und sich von allem Sinnenfalligen loszuschélen,
~URte die Seele das Sehnen fiihlbarer Liebe verspiren,
sie Uberhaupt ausgehen konnte. Hingegen, um die
~'stige Wohnung vollends zur Ruhe zu bringen, bedarf es
Ur der Einstellung aller Vermdgen und aller Geliste und

Winsche auf den puren Glauben. Ist dies ge-
ch®hen, dann wird die Seele eins mit dem Geliebten in
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rickhaltloser Hingebung, in lauterer, gleichgestaltender
Liebe.

Es ist ferner wohl zu beachten, dal} es in der ersten
Strophe, wo die Rede war vom sinnlichen Teil, hiel3: die
Seele sei ausgegangen in ,,dunkler Nacht“; jetzt hingegen,
wo es sich um den geistigen Teil handelt, heif3t es: sie sei
ausgegangen ,,in der Finsternis®. Die Finsternis des gei-
stigen Teils ist ndmlich eine noch tiefere (als die des
sinnlichen Teils), wie ja auch das Dunkel der Finsternis
groRer ist als das Dunkel der Nacht. Wie dunkel immer-
hin es in der Nacht sein mag, man kann doch noch etwas
wahrnehmen; in der absoluten Finsternis jedoch sieht man
nichts mehr. Ahnlich ist es in der Nacht der Sinne: da
bleibt doch immerhin noch einiges Licht, ndmlich das Licht
der Erkenntnis und der Vernunft, die nicht verfinstert wer-
den. Diese geistige Nacht hingegen, die Nacht des Glau-
bens, nimmt alles das, Erkenntnis und Verstand, gefangen.
Darum sagt die Seele, sie sei in dieser Nacht ,im Dunkel
und in Sicherheit® gewandelt, was sie in jener anderen
Nacht nicht behauptete. Denn je weniger die Seele in
ihrem Streben auf ihre eigene Tulchtigkeit vertraut, desto
mehr wandelt sie auf sicherem Wege, weil sie mehr im
Glauben wandelt. Es soll dies in diesem Buch noch aus-
fuhrlicher behandelt werden, wie Uberhaupt darin noch
Dinge zur Sprache kommen werden, die fir den wahrheits-
liebenden Geist von groRRer Bedeutung sind. Wohl mdgen
sie etwas dunkel sein; doch sie sind gehalten, dal? die eine
Wahrheit den Weg zum Verstandnis der anderen bahnt.
Und so, meine ich, wird man es ganz gut verstehen.
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l. Teil
Mgemeine Erwégungen dber den Glauben als
néchstes Mittel zur Vereinigung mit Gott

1. Kapitel
BeBinn der Abhandlung Uber den zweiten Teil oder die
Neite Ursache dieser Nacht des Glaubens. Zwei
tunde, warum sie dunkler ist als die erste und dritte.

Es folgt nun die Abhandlung Uber den zweiten Teil
jaGSef Nacht, namlich der Nacht des Glaubens. Dieser ist
Zu' Wle gesagt, das wunderbare Mittel, um an das Ziel, d. i.
n G°tt, zu gelangen. Und Gott ist, so behaupteten wir,

Urgemall der dritte Abschnitt oder die dritte Ursache
~eser Nacht fir die Seele. Darum vergleichen wir den
*; Uben’ als das Mittel, mit der Mitternacht. Und so dirfen
ist aUCh behauPten’ daR dieser Teil fur die Seele dunkler
du ~er erste Abschnitt, ja in gewisser Hinsicht auch

i er a's der dritte Abschnitt. Denn der erste Teil, die
Naci ~nne’ bat Ahnlichkeit mit dem Anbruch der
> y_wenn namlich dem Auge alle sinnlich wahrnehm-
so f UInEe entschwinden. Somit ist sie dem Lichte nicht
das Ayll W*e ibe Mitternacht. Auch der dritte Abschnitt,

nah .°r“engrauen’ das schon dem hellen Tageslicht ganz
geht ISt so dunkel wie die Mitternacht; es

des ~er bellenden und deutlich gestaltenden Klarheit
. ,en Tages unmittelbar voraus und kann deshalb mit
,n Vergleich gebracht werden. Wohl ist es wabhr,
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dall Gott fur die Seele nach dem natirlichen Sprachge-
brauch eine ebenso dunkle Nacht ist wie der Glaube. Doch
nach Ablauf dieser drei Abschnitte der Nacht — denn eine
solche sind sie immerhin fiir die Seele — erleuchtet Gott
die Seele Ubernatirlicherweise mit den Strahlen seines
gottlichen Lichtes, und zwar in einer viel hdheren, erhabe-
neren und fihlbareren Art. Dies ist dann der Anfang der
vollkommenen Vereinigung, die auf die dritte Nacht folgt.
Und so kdnnen wir behaupten, sie sei nicht so dunkel.

Sie ist indes auch dunkler als die erste Nacht. Denn
letztere geht den niederen Teil im Menschen, also den sinn-
lichen, an und ist infolgedessen mehr auRerlich. Die zweite
Nacht hingegen, die Nacht des Glaubens, erfal3t den hdhe-
ren, d. i. den vernlnftigen Teil im Menschen und ist in-
folgedessen mehr innerlich und um so dunkler. Sie beraubt
ja die Seele des Lichtes der Vernunft, oder noch besser ge-
sagt: sie macht die Seele blindl). Darum besteht ein Ver-
gleich derselben mit der Mitternacht, dem Mittelpunkt und
dunkelsten Abschnitt der Nacht, zu Recht.

Es ist nun im folgenden der Beweis zu erbringen, in-
wiefern dieser zweite Abschnitt der Nacht, der Glaube, fir
das Geistige (im Menschen) eine Nacht ist, so, wie es auch
der erste Abschnitt fur die Sinne ist. Wir wollen auch so-
gleich die ihr im Wege stehenden Hindernisse bezeichnen
und zeigen, wie die Seele selber das lhrige beitragen soll,
um sich zum Eingehen in diese Nacht zu bereiten. Denn
von der passiven Zubereitung, d. h. von dem, was Gott
ohne ihr Zutun in ihr wirkt, um sie in diese Nacht einzu-
fihren, davon werden wir an passender Stelle, namlich
im dritten Buche handeln. So haben wir ja auch die passive
Vorbereitung zur ersten Nacht im zweiten Buch zu be-
handeln versprochen.

* Im folgenden Kapitel behandelt der Heilige ausfiihrlich die
Bedeutung dieses Satzes. — Vergleiche dazu auch: P. Nicolaus aJesu
Maria, Elucidatio Theologica phrasium mysticarum etc. p. 2 c. 11.
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2. Kapitel
Der Glaube, eine dunkle Nacht fur die Seele.

Die Theologen nennen den Glauben einen sicheren,
aber (dunklen) geheimnisvollen Zustand der Seele. Der
Grund, warum er ein dunkler Zustand ist, liegt darin, daR
er der Seele die von Gott selbst geoffenbarten Wahrheiten

zum Glauben vorlegt, Wahrheiten, die Uber jedes natlr-
liche Licht erhaben sind und allen menschlichen Verstand

himmelweit Gberragen. Daher kommt es, daR dieses uber-
schwengliche Licht, das der Seele im Glauben zuteil wird,
fiir sie dunkle Finsternis ist; denn die geringere Kraft wird
v°n der groReren verschlungen und Uberwaltigt. Es ist da
wie mit dem Sonnenlicht. Vor diesem verschwinden alle
anlieren Lichter, so da man kein Licht mehr gewahrt,
sobald die Sonne scheint. Ja sie Uberwaltigt sogar unser
~»vermogen derart, dal} sie sogar das Auge blendet und

es hindert, die dargebotenen Objekte zu sehen, weil eben
** Licht der Sonne in keinem Verhaltnis zu unserem

ehvermdgen steht, sondern es weit Ubertrifft. So uber-

und Uberwaltigt auch das Licht des Glaubens in-
fol8e seiner Ubergroflen Starke das Licht unseres Ver-

Shandes, welch letzteres ja an und fir sich nur fir
gliche Erkenntnis geschaffen ist. Gleichwohl aber
Ist es auch fur das Ubernatiirliche aufnahmefiahig, dann
nMich, wenn Gott es zu Ubernatirlicher Tatigkeit erheben
W, L Deshalb kann der Verstand aus sich selbst tberhaupt
n,chts wissen aufller auf natirlichem Wege, und zwar
I17-ig und allein vermittels der Sinne. Darum mul} er
10 Vorstellungen und Eindriicke von denDingen festhalten
~Meder so, wie sie in sich sind, oder in Gleichnissen;
Uuf anderem Wege kommt ihm keine Erkenntnis zu. Denn

Grundsatz der Philosophie lautet: Ab objecto et po-

paritur notitia. ,,Die Erkenntnis wird in der Seele
b w°onen von einem gegenwértigen Objekt und durch

77



das Erkenntnisvermdgen.“ Erzahlte man darum einem
Menschen von Dingen, die er nie kennenlernen oder
deren er nie &hnliche sehen konnte, so wuirde er eben-
sowenig sich ein Bild von ihnen machen kénnen, als wenn
man ihm nichts davon gesagt hatte. Ein Beispiel: Wiirde
man jemand sagen, es gebe auf einer Insel ein Lebewesen,
das er niemals sah, und wirde man ihm nicht ein &hn-
liches Lebewesen nennen, das er schon anderswo gesehen,
so bekdme er keine bessere Kenntnis und Vorstellung von
jenem Wesen, als er vorher hatte, wollte man ihm auch
noch so viel davon erzdhlen. An einem weiteren, noch
deutlicherem Beispiel wird man es noch besser verstehen.
Wollte man einem Blindgeborenen, der niemals eine Farbe
gesehen, erkléaren, wie die weile oder gelbe Farbe aus-
sehe, so wirde er gleichwohl trotz aller Erklarungen
nicht mehr davon verstehen als vorher, weil er eben nie
solche Farben, noch auch etwas Ahnliches gesehen hat,
um sich von ihnen einen Begriff bilden zu koénnen. Er
kénnte nichts als den Namen davon behalten, weil er
diesen durch das Gehor aufnehmen konnte, nicht aber
Form und Gestalt davon, da er sie nie gesehen.

Ebenso verhélt es sich mit dem Glauben in der Seele,
wenn sich auch der Vergleich nicht in jeder Hinsicht
durchfiihren 1&Bt. Auch der Glaube berichtet uns von
Dingen, von denen wir nie etwas sahen noch hérten, weder
wie sie in sich sind, noch auch mit anderen verglichen,
da es ja etwas ihnen Ahnliches nicht gibt. So haben wir
also von diesen Dingen kein naturliches Licht der Er-
kenntnis, weil das, wovon uns der Glaube berichtet, kei-
nem sinnlichen Erfassen angepaldt ist. Wir wissen es nur,
weil wir es gehort haben, und wir glauben, was uns ge-
lehrt wird, und unterwerfen dieser Lehre das Licht unserer
natirlichen Erkenntnis, das wir dabei vollig ausschalten.
Darum sagt auch der heilige Paulus: Ergo fides ex auditu,
auditus autem per verbum Christi. ,,Somit kommt der
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Glaube von der Predigt, gepredigt aber wird auf den
Befehl Christil)*, als wollte er sagen: der Glaube ist keine
Wissenschaft, die uns durch irgendeinen Sinn vermittelt
~d, sondern er ist nur ein Zustimmen der Seele zu dem,
sie hort. Ja, der Glaube geht unendlich weit Gber das
Naus, was die angefiihrten Beispiele andeuten. Er ver-
Merschafft uns nicht nur volle GewiBheit und Wissen, son-
ern Ubertrifft und Gberragt, wie schon erwahnt, jegliche
«anderweitige Kenntnis und Wissenschaft, so da man nur
v’Hkommener Beschauung zur richtigen Vorstellung
er ihn gelangen kann. Andere Wissenschaften erwirbt

P an nut dem Lichte des Verstandes. Die Wissenschaft des
aubens dagegen entsteht ohne das Licht der Vernunft,
nian eben um des Glaubens willen ausschalten muf3;

nri gerade dann wird er zuschanden,wenn man das eigene

j ~er Vernunft) gebrauchen will. Darum sprach
las: Si non credideritis, non intelligetis. ,,Wenn ihr nicht

t, werdet ihr nicht zur Einsicht kommen2).* Daraus
(it deutlich hervor, dal} der Glaube fur die Seele eine

b e Nacht ist und daB er ihr gerade dadurch Licht
ih i Und er bringt ihr um so mehr Licht, je mehr er sie
duni Unkel hullt. Denn gerade indem er das Licht ver-

eB> spendet er Licht nach dem Ausspruch des Isaias:

nicht glaubt, d. h. wenn ihr nicht blind werdet,

nicht zur Einsicht kommen, d. h. werdet ihr
lan hoheres, Ubernatiirliches Licht der Erkenntnis er-
angen.

in Passendes Sinnbild fir den Glauben haben wir
Wolke, welche die Kinder Israels von den

ler® trennte in dem Augenblicke, als diese das Rote
durchschreiten wollten. Von dieser heil3t es in der

te”™ en Schrift: Erat nubes tenebrosa et illuminans noc-
hoiu s War eine dunkle Wolke, welche die Nacht er-

Uas Merkwirdige daran ist, daf diese Wolke,
} 10,17. s) Is7,3(Sept.). «) Ex 14, 20.
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obschon selber dunkel, doch die Nacht erhellte. Darin soll
uns angedeutet werden, daR der Glaube eine dunkle,
finstere Wolke fir die Seele ist, — denn in der Seele ist
es Nacht, weil sie durch den Glauben ihres natirlichen
Lichtes beraubt und dadurch blind ist/— und trotz seiner
Finsternis erleuchtet er die Seele und bringt ihrem Dunkel
Licht. So muRB sich auch der Lehrer der Fassungskraft
des Schulers anpassen. Kann doch der Mensch, der von
Finsternis umgeben ist, nur wieder durch eine andere
Finsternis in entsprechender Weise erleuchtet werden
nach dem Psalmwort: Dies diei eructat verbum, et nox
noeti indicat scientiam. ,,Ein Tag raunt dem anderen die
Botschaft zu, und eine Nacht bringt der anderen die
Kundel).” Mit anderen Worten soll das heilen: Der Tag,
d. i. Gott in seiner Glickseligkeit, in welcher der (ewige)
Tag angebrochen ist fur die seligen Engel und jene Seelen,
in denen es gleichfalls schon Tag geworden, verkiindet die-
sen sein gottlich Wort d h. seinen Sohn, und teilt ihn ilinen
mit, auf daB sie ihn erkennen und genieflen. Die Nacht
hingegen, d. i. der Glaube in der streitenden Kirche,
in der es noch Nacht ist, gibt der Kirche und folglich
einer jeden Seele, in der noch die Nacht herrscht, Kunde;
denn noch ist sie nicht im Genlsse der beseligen-
den Weisheit, sondern im Besitze des Glaubens, und ist
somit ihres nattrlichen Lichtes beraubt. Daraus folgt also,
dal? der Glaube als dunkle Nacht der Seele in ihrer Finster-
nis Licht bringt. Und so erfillt sich das Wort Davids ir0
138. Psalm: Et nox illuminatio mea in deliciis meis. ,,Die
Nacht wird mir Leuchte sein in meiner Wonne?).” Das
will besagen: in den Wonnen der reinen Beschauung und
der Vereinigung mit Gott wird die Nacht des Glauben”
meine Flhrerin sein. Darin ist klar angedeutet, dal} die
Seele in Finsternis sein muB, wenn sie erleuchtet tverde 1
will und diesen Weg soll wandeln konnen.

% Ps18,2. 2) Ps138,11.
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3. Kapitel
Allgemeine Abhandlung dariber, wie die Seele ihrer-

eeit8 in Dunkelheit bleiben muB3, um vom Glauben
8lcher zur hochsten Beschauung gefuihrt zu werden.

Ich halte es fir gut, wenn ich erklare, inwiefern der
Jaube flr die Seele eine dunkle Nacht ist, und wie auch

le Seele dunkel oder ihres natirlichen Lichtes bar sein
~hsse, wenn sie sich vom Glauben zu diesem hohen Ziel
er Vereinigung fihren lassen will. Damit aber die
eele wisse, wie sie es anstellen musse, um sich in dieser
b Unkelheit zu halten, damit sie in den Abgrund des Glau-
®ns eingehen kann, wird es nunmehr am Platze sein,
. & Dunkelheit etwas eingehender zu erklaren. Darum
ich in diesem Abschnitt nur so im allgemeinen dartber
?eden. Spater will ich dann, so Gott will, mehr ins Ein-
“~ne gehen und zeigen, wie sich die Seele zu verhalten
» damit sie auf diesem Wege nicht irregeht und ihrem
flrer keine Hindernisse bereitet.
zu behaupte nun: wenn die Seele sich vom Glauben
sie d’p861ll Zustand recht fuhren lassen will, dann muf
~cht bloB in Hinsicht auf die Geschopfe und das
s. ,cbc im Dunkel bleiben, das, wie schon erwahnt, dem
ai , ICben und niederen Teil angehért, sondern sie muB
hnd kbnd und dunkel bleiben in ihrer Beziehung zu Gott
find ZUni GeistlSen, das heif3t also hinsichtlich des héheren
wArnftigen Teils, von dem wir jetzt handeln wollen.
sI'Ut eine Seele zu dieser Ubernatirlichen Umge-

gelangen, so muB sie offenbar allem, was ihrem
v Eichen Wesen entspricht, d. i. allem Sinnlichen und

ihin andesméligen gegenuber, gleichgultig werden und
~Sterben. Denn Ubernatirlich heif8t eben das, was
bntl ~aS Natdurliche hinausgeht, demgemald das Natirliche

Sleb 1aRt. Da ndmlich diese Umgestaltung ein nicht
'n Bereich der Sinne noch irgendeiner menschlichen
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Fahigkeit fallender VVorgang ist, mul3 man sich vollstandig
und freiwillig alles dessen entduf3ern, was diesem Gebiete
angehdren kann, sei es nun von oben oder sei es von
unten. Ich meine natirlich der Neigung oder dem Willen
nach, soweit es von ihr abhangt. Denn wer wollte es Gott
verwehren, dal3 er in einer ihm ganz ergebenen, losge-
schalten, sich selbst vernichtenden Seele wirke, was ihm
gefallt? Doch muf} sie sich géanzlich entaul3ern von allem»
was in ihren Fassungsbereich fallen kann. Mag sie darum
noch so viele Ubernatirliche Guter ihr eigen nennen, so
muf sie sich doch vorkommen, als sei sie deren ganz ent-
bl6Rt. Und so muf3 sie wie ein Diinder im Dunkeln bleiben
und sich auf den dunklen Glauben stiitzen und ihn zur
Leuchte und zum Fihrer wahlen, stati auf ihren Verstand,
Geschmack, ihr Gefuhl oder ihre Vorstellungskraft zu ver-
trauen. Denn das alles ist Finsternis, die sie in die Irre
fuhrt und aufhélt. Der Glaube dagegen ist Uber allem
solchem Verstehen, Genielien, Empfinden und Vorstellen.
Wird aber die Seele dafiir nicht blind und bleibt sie dafur
nicht in vollstdéndigem Dunkel, dann gelangt sie auch nicht
zu dem, was Uber dieses erhaben ist, was sie der Glaube
lehrt. Ist ein Blinder nicht ganz blind, dann 14t er sich
nicht gerne vom Blindenfiihrer weisen. Sondern, weil er
doch ein wenig sieht, meint er, der nachstbeste Weg sei
der beste, weil er eben den besseren nicht sieht. So kann er
sehr wohl auch seinen Fuhrer irrefiihren, der besser
sieht als er selbst; denn er hat ja schlieflich doch mehr
zu sagen als der Junge, der ihn fihrt. So ist es auch mit
der Seele. Wenn sie sich auf das verlalt, was sie selber
von Gott weil3, oder wie sie sein genieft oder ihn emp-
findet, — dies mag zwar nach ihrer Ansicht ganz trefflich

sein, wahrend es in Wirklichkeit ganz unbedeutend und im
Gegensatz ist zu dem, was Gott ist, — so kann sie auf

diesem Wege gar leicht irregehen oder stehen bleiben,
weil sie sich nicht ganz blind dem Glauben UberlaRt, der
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Och ihr wahrer Fuhrer ist. Dies wollte auch St. Paulus
Ausdriicken mit den Worten: Credere enim oportet acce-

utem ad Deum, quia estl), d. h. ,,wer zu Gott gelangen
aud mit ihm eins werden will, mu3 glauben, daf} er ist.”
~umit wollte er gleichsam sagen: Wer sich mit Gott voll-
~uunen und unzertrennlich vereinigen will, darf nicht den

eg des verstandesmalligen Denkens einschlagen, noch
der er S*Ck au® se"nen Geschmack, noch auf sein Empfin-

> noch auf seine Phantasie verlassen, sondern er mul
~nfach an das Dasein Gottes glauben, das nicht eine Er-

a rungstatsache, noch Sache des Willens oder des Vor-
. angsvermdgens oder sonst eines Sinnes ist. Man kann

*n diesem Leben Uberhaupt nicht erfassen, wie Gott ist.
ode” 111011 ~eiae”en auch noch s0 von Gott denken
_ LIn erennen und kosten, so bleibt das doch himmel-
weit zuriick hinter dem, was Gott wirklich ist, und von
8%%1 UD"eri™Men Besitze Gottes. Darum heil3t es bei Isaias
Paulus: Neque oculus vidit, fieque auris audivit,

*n cor hominis ascendit, quae praeparavit Deus iis, qui
hat™MI™ ~umt »Kein Auge hat es gesehen, und kein Ohr
gen eS ~ehdrt, und in keines Menschen Herz ist es gedrun-

" was Gott denen bereitet hat, die ihn lieben?).* Mag
UienQaC” auch die $eele darnach streben, mit ihm hie-

durch die Gnade vollkommen eins zu werden, mit
nUch Sle *ense* durch die Glorie vereint sein soll, wie es
nd Baulus kein Auge gesehen und kein Ohr gehort
?2Ur pe*Des Menschen Herz erfalt hat, so ist klar, daR sie
Ver * . n”™uné& einer vollkommenen Gnaden- und Liebes-

mit ihm schon hienieden vollstandig unemp-
dri 1Ch werden muR fur alles, was durch das Auge ein-

pt ' Was sie nut dem Ohre vernehmen, was sie mit der
kuim S,e S*Ch vors"e”en und mit dem Herzen erfassen
lim~» letzteres hier die Seele bezeichnet. GroRe

eniisse bereitet sich darum die Seele auf diesem Weg
Rbr11,6. s) 1 Kor2.9; la64,4.
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zum erhabenen Ziel der Vereinigung mit Gott, wenn sie
sich irgendwie auf ihre Erkenntnis, ihr Gefiihl, ihre Phan-
tasie, auf ihre Meinung, ihren Willen, ihre Eigenart oder
auf irgendein eigenes Werk oder auf etwas, das ihr zu
eigen ist, stitzt, statt sich von all dem los und ledig zu
machen. Es ist ja, wie gesagt, das, wonach sie strebt, tUber
all dies erhaben, und sei es auch das Hochste, was man
wissen und kosten kann. Will sie es also dahin bringen,
nichts zu wissen, so muB3 sie dies alles hinter sich lassen.
Auf diesem Weg (zur Vereinigung) ist demnach das Ver-
lassen des eigenen Weges gleichbedeutend mit dem Be-
treten des (wahren) Weges, oder besser gesagt, das Stre-
ben zum Ziel und das Aufgeben der Eigenart ist schon
das Ankommen an jenem Ziel, das seinesgleichen nicht hat,
bei Gott. Denn die Seele, die diesen Stand erreicht, kennt
keine Eigenarten mehr, noch halt sie daran fest; ja sie
kann nicht einmal mehr an solchen festhalten, namlich
keine besondere Art zu verstehen, zu verkosten, zu empfin-
den. Ja, sie besitzt jetzt alle Arten zugleich wie einer, der
nichts hat und doch alles hat. Dadurch eben, dal} sie sich
entschlieRt, innerlich wie &uBerlich aus ihren nattrlichen
Schranken herauszugehen, geht sie ein in das Ubernatiir-
liche, das keine Schranken kennt, das auch keine besondere
Art und Weise mehr kennt, weil es seinem Wesen nach
alle Arten in sich vereint. Wer darum zu diesem gelangen
will, muB jenes verlassen, indem er ganz und gar von sich
selbst ausgeht; der muf} ausgehen von dem Niedrigen, da-
mit er zu dem Uber allem Erhabenen gelangt. Indem sich
also die Seele Uber alles Geistige, das sie auf natirlichem
Wege erkennen und verstehen kann, emporschwingt, muR
sie von ganzem Herzen verlangen, dal sie das erreiche,
was man hienieden weder wissen noch mit dem Innern
erfassen kann. Wenn sie sodann auch weit von sich tut
alles Geistige, das sie mit den Sinnen kostet und empfindet,
und was man in diesem Leben kosten und empfinden kann,
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S°H sie mit ganzer Seele verlangen, daR sie erreiche, was
~er aUes Empfinden und allen Geschmack erhaben ist.
m daflr leer und ledig zu bleiben, darf sie sich um keinen
“eis von etwas einnehmen lassen, was sie geistig oder
Hilfe der Sinne in sich aufnimmt, — wir wollen dies
erklaren, wenn wir spater eingehender davon sprechen
Werden, — sondern mul3 dies alles fur ganz gering achten.
1l je mehr sie das, was sie versteht, kostet und aus-
Seit, fUr etwas halt und je mehr sie das hochschatzt,
S@! dies nun geistiger Art oder nicht, desto mehr entfernt
*e sich vom hdchsten Gut und desto langsamer kommt
Sle vorwarts auf dem Wege zu ihm. Je weniger ihr da-
~eSen im Vergleich mit dem héchsten Gut all das, was sie
J-"ttzen kann, dunkt, mag es auch noch so vortrefflich
n’' desto hoher steht ihr dieses und desto hdher achtet

ih UQd um so schneller gelangt sie infolgedessen zu
+ So nahert sich die Seele in der Dunkelheit mit méch-
~britten der Vereinigung, und zwar mittels des Glau-

ns der gleichfalls dunkel ist, der ihr jedoch gerade da-

g Fcb Wunderbares Licht entziindet. Wabhrlich, wollte die
sehen, sie wurde im Anschauen Gottes weit schneller

henj- e°’ a's wenn dner mit offenen Augen ins helle Son-
* sch&uen wollte. Nur dadurch also, daR sie ihre

des [”™Ne”en au&er Tatigkeit setzt, gelangt sie zum Schauen
FVS Achtes, gemaR dem Ausspruch unseres Heilandes im
~angelium: In judicium ego in hune mundum veni: ut,
»Z n°n ~dent, videant, et qui vident, caeci fiant, d. h.
40]j Bericht bin ich in diese Welt gekommen: die Blinden

hj, sehend, die Sehenden blind werden?).” Dies ist im
len ~"liehen Sinn auf unseren geistlichen Weg zu deu-
dhd a’so besagen: die Seele, die im Dunkeln bleibt

Slc ! ihres eigenen naturlichen Lichtes begibt, wird
siCli bernatérliche Weise sehen; jene hingegen, welche
\“Nau”ihr eigenes Licht, wie unbedeutend auch immer,

Joh 9, 39.
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verlassen will, wird um so mehr erblinden und auf dem
Wege der Vereinigung nicht vorwérts kommen.

Damit wir nun mehr Klarheit in unsere Darstellung
bringen, scheint es mir notwendig, da wir im folgenden
Kapitel klar und biindig sagen, was wir unter Vereinigung
der Seele mit Gott verstehen. Ist dies erst klar, so wird
man auch das, was ich im weiteren Verlauf sagen werde,
besser verstehen. Darum meine ich, ist gerade hier der
rechte Ort, von dieser Vereinigung zu sprechen. Wenn-
gleich der Faden der gegenwaértigen Abhandlung unter-
brochen wird, so liegt es doch nicht auBerhalb unseres
Themas, sondern ist gerade an dieser Stelle geeignet, um
den Gegenstand unserer Erdrterung besser zu beleuchten.
So mége man denn das folgende Kapitel als eine Einschal-
tung ansehen, nach welcher wir sogleich zur speziellen
Behandlung der drei Seelenkrafte in ihrer Beziehung zu
den drei theologischen Tugenden Ubergehen werden, so-
weit dies fur diese zweite geistige Nacht von Belang ist.

4. Kapitel
Was ist die Vereinigung der Seele mit Gott? — Ein

Vergleich.

Aus den bisherigen Andeutungen wird man schon in
etwa entnehmen kdnnen, was wir hier unter Vereinigung
der Seele mit Gott verstehen. So wird man dann auch die
folgenden Ausfuhrungen Uber dieselbe besser erfassen. Ich
will allerdings jetzt nicht davon sprechen, wie sie einge-
teilt wird; denn ich wirde ja an kein Ende kommen, wollte
ich hier mir vornehmen zu erkléren, worin die Vereinigung
hinsichtlich des Verstandes, hinsichtlich des Willens und
hinsichtlich des Gedachtnisses besteht, was man unter
vorlibergehender und was unter dauernder Vereinigung
hinsichtlich der genannten Fahigkeiten versteht; ebenso,

was eine ganz vorubergehende und eine bestandig dau-
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®mde Vereinigung in bezug auf die genannten Fahigkeiten
eueute. Nein, sondern wir werden im Verlauf unserer
Versuchung bei jeder Gelegenheit darauf zu sprechen
°mmen, bald auf die eine, bald auf die andere Art Hier
,s" ja nicht der passende Ort auszufiihren, was wir davon
sagen haben. Weit besser wird man es an Ort und

e le verstehen, wo wir eingehend diesen Gegenstand be-
ndeln, wo wir dann ein anschauliches Beispiel mit dem
Newe°nnenen Verstandnis verbinden kdnnen. Dann wird

alles verstehen und behalten und wird sich leichter

Ve Vorstellung davon machen kénnen. Hier soll nur von
.er v°lIstdndigen und dauernden Vereinigung die Rede

> soweit sie das Wesen der Seele und ihre Fahigkeiten
&eht und insofern diese Einigung einen geheimnisvollen
.tand darstellt. Sofern diese Einigung aber eine Tatig-

h  darstellt, wollen wir sie mit Gottes Hilfe spater be-
e'n’ denn eine dauernde Vereinigung der Seelenfahig-

en haben wir nicht und kann es auch in diesem Leben
llie geben, sondern nur eine vorubergehende.

e . Bun zu verstehen, worin die zu behandelnde Ver-
Gott™ bestehe, muB man sich vergegenwartigen, daf
der "e(*er Seele, auch in der des grofiten Sinders auf
J7elt, seinem Wesen nach zugegen ist und wohnt,
"dll  Art ~er Bereinigung zwischen Gott und allen Dingen,
erhai”6ll Geschopfen, besteht immer; denn durch sie
der y 6r Sle In ihrem Sein. Wirde also fur sie diese Art
Nic’x ~“gung aufhéren, dann wirden sie sofort in das
Jed zuricksinken und aufhdren zu sein. Wenn wir
I v°n der Vereinigung der Seele mit Gott reden,

i'Drn 11)6111611 "dr Vcht diese wesenhafte Einigung, die
derner ZWischen Gott und allen Geschopfen besteht, son-
sta]fuw,r Verstehen darunter jene Vereinigung und Uuige-
der Seele in Gott durch die Liebe, die nicht immer

Xi Sondern nur dann vorhanden ist, wenn die Seele
Dlichkeit in der Liebe gelangt ist. Darum nennt
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man sie eine Vereinigung bis zur Ahnlichkeit, geradeso
wie man die obengenannte eine wesenhafte Vereinigung
nennt oder auch eine Vereinigung dem Sein nach.
Diese ist eine natlrliche, jene eine Ubernatirliche.
Letztere kommt dann zustande,  wenn der Wille
beider, der Wille der Seele und der Wille Gottes, in
einen verschmolzen sind, so dafl} es nichts gibt, was dem
einen in dem anderen widerstreben wirde. Wenn sich also
die Seele so vollstandig dessen entdul3ert, was dem gott-
lichen Willen entgegen und nicht mit ihm gleichférmig
ist, dann ist sie durch die Liebe in Gott umgestaltet. Dar-
unter ist nicht nur jede einzelne dem goéttlichen Willen
entgegengesetzte Handlung zu verstehen, sondern auch
jede ihm widerstrebende Gewohnheit. Darum muf die
Seele nicht nur die freiwilligen Akte der Unvollkommen-
heit von sich fernehalten, sondern sie muR auch allo
irgendwie unvollkommenen Neigungen zu ihnen vernich-
ten. Und weil kein Geschépf und nichts von dem, was
so ein Geschdpf leistet und vermag, an das Wesen Gottes
heranreicht oder ihm entspricht, so muf} sich die Seele los-
machen von jeglichem Geschopf und allen seinen Werken
und Fahigkeiten, d. h. von ihrem Verstehen, Kosten und
Empfinden. Erst wenn sie all das, was verschieden von
Gott und nicht in Einklang mit ihm zu bringen ist, abge-
legt hat, vermag sie zur Ahnlichkeit mit Gott zu gelangen-
Nichts mehr darf in ihr Platz haben, was nicht mit dem
Willen Gottes ilbereinstinimt, Nur so vollzieht sich ¥ c
Umgestaltung in Gott.

Gott ist zwar, wie gesagt, immer in der Seele gegen-
waértig und teilt ihr durch seine Gegenwart ihr natirliches
Sein mit und erhélt es; aber desungeachtet teilt er ihr
nicht immer auch das Ubernatirliche Sein mit. Denn letz-
teres wird der Seele nur zuteil durch Gnade und Liebe.
Aber nicht alle Seelen befinden sich im Stande der Gnade
und Liebe. Und die, welche sich in diesem Stande be-
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hftden, besitzen Gnade und Liebe nicht in gleich hohem
~’ade; denn die einen stehen auf einer niedrigeren, andere

a,f einer hoheren Stufe der Liebe. Darum kommt jene
Seele Gott um so naher, welche auch in der Liebe weiter
°ran ist, d. deren Wollen dem Willen Gottes gleich-
armiger ist. Und jene, deren Wille dem Willen Gottes
Nanz Und gar gleichférmig und alinlich ist, ist auch voll-
Ommen mit ihm vereint und Ubernatirlich in Gott um-
’realtet. Je mehr also eine Seele, das ist die Schlu3folge-
daraus, noch im Geschopflichen steckt und an ihrer
Schicklichkeit der Neigung nach oder in ihrem Ge-
Gn hangt, desto weniger tauglich (fahig) ist sie

r eine solche Vereinigung. Denn eine solche Seele
_erladt sich nicht ausschliellich Gott, damit er sie'
gS ubernatirliche umgestalte. Darum braucht sich die
eele nur dieser Gegensatze und naturlichen Unéhnlich-

j- en ZU en™e”em wenn Gott, der sich ihrem natir-
Ub en 8e*n aUf na™~r~ce Weise mitteilt, sich ihr auch in
~naturlicher Weise durch die Gnade mitteilen soll. Dies
tG offenbar auch der heilige Johannes andeuten in den
njs°r*en: Gui non ex sanguinibus, fieque ex vollntate car-
v, ' M-que ex voluntate viri, sed ex Deo nati suntl), als

Zu e er damit sagen: er gab die Kraft, Kinder Gottes
Werden, d. h. in Gott umgestaltet zu werden, nur
au’en’ nicht geboren sind aus dem Geblite, d. h.

d . natlrlicher Beschaffenheit und Bildung, noch aus

n )W;fﬁen des ‘Fleisches, d, h. aus der Willkir

de r~C™er Geschicklichkeit und F&higkeit, noch aus
31 0 Willen des Mannes, worin jede Art des ver-
esrndligen Urteilens und Verstehens inbegriffen ist.
e,n von diesen gab er die Macht, in aller VVollkommen-
Gott nder Gottes zu werden, sondern nur denen, die aus
~e~Oren sind, d. h. denen, die durch die Gnade wieder-

und zuerst allem abgestorben sind, was den alten
-Toh 1,13.
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Menschen ausmacht, denen, die sich dann Uber sich selbst
zum Ubernaturlichen erheben und dafir von Gott diese
Wiedergeburt und Kindschaft empfangen, die Uber alles
erhaben ist, was sich denken I&fRt.

Denn so steht beim gleichen Johannes an anderer
Stelle geschrieben: Nisi quis renatus fuerit ex aqua et
Spirita Sancto, non potest introire in regnum Deil). Dies
soll heif’en: Wer nicht wiedergeboren wird im Heiligen
Geiste, der kann das Reich Gottes nicht schauen, d. h.
nicht zu diesem Stand der Vollkommenheit gelangen.
Hienieden jedoch vollkommen wiedergeboren werden aus
dem Heiligen Geiste heil3t eine Seele besitzen, die Gott
ganz und gar &hnlich ist an Reinheit, die auch nicht die
leiseste Spur einer Unvollkommenheit an sich duldet. So
vollzieht sich sodann die lautere Umgestaltung durch Teil-
nahme an der Vereinigung, wenn auch diese keine wesen-
hafte ist.

Zum besseren Verstdndnis des einen wie des anderen
wollen wir einen Vergleich bringen: Ein Sonnenstrahl fallt
auf ein Glasfenster. Hat nun dieses Fenster einige Flecken
oder blinde Stellen, so kann der Sonnenstrahl es nicht
ganz durchdringen und infolgedessen es nicht so ganz in
sein Licht umwandeln, als wenn es frei wére von diesen
Flecken und vollig sauber. Ja, er wird es um so weniger
mit seinem Lichte durchdringen kdnnen, je mehr solche
Flecken und blinde Stellen das Fenster hat. Da liegt nun
aber die Schuld nicht am Sonnenstrahl, sondern am Fen-
ster. Ware das Fenster klar und vollig rein, dann wiirde
der Strahl es derart durchleuchten und gleichsam umge-
stalten, da man meinen mdchte, es sei selber Strahl ge-
worden und es wuirde von sich das Licht ausstrahlen.
Gleichwohl aber bliebe es doch, was es in Wirklichkeit
ist, ein Fenster, wenn es auch dem Sonnenstrahl gliche,
und es wuirde seine vom Sonnenstrahl vollig verschiedene

%) Joh 3,5.
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~Ur beibehalten. Doch, wir kénnten sagen, dieses Fenster
Sei S°nnenstrahl oder Licht vermdge der Mitteilung des-
selben. Wie bei diesem Glasfenster ist es auch mit der
e e Immerfort strétmt in sie ein., oder besser gesagt,
*ohnt in ihr natirlicherweise jenes gottliche Licht des
g Glichen Wesens. Wenn nun die Seele sich génzlich Gott
nalkt, d. h. wenn sie von sich jeden Schmutzflecken
siefern™ “er K r durcb das Geschopfliche anhaftet, indem
le ihren Willen vollkommen mit dem Willen Gottes ver-
8L — Lieben heit ja nichts anderes, als sich um
ist 68 W*‘en a”es dessen entledigen, was nicht Gott
dann wird sie alsbald erleuchtet und in Gott um-

Hch ihr sodann sein eigenes Ubernatir-

ihr so dal sie Gott selber zu sein scheint und
0 eigen nennt, was Gottes ist. Wenn also Gott in einer

y ' diese aullerordentliche Gnade wirkt, dann geht diese
Einigung so weit, da alles, was Gott und der Seele zu

Ist, eins wird in dieser Mitteilung und Umgestaltung.
\V0|ChG*nt dann die Seele mehr Gott zu sein als Seele.

Isl sie Gott, aber nur durch Teilnahme (an seinem
IUneS“™' gleichwohl aber behdlt sie trotz ihrer Umwand-
v_  In Wirklichkeit ihr natiirliches vom géttlichen so ganz

Vor™  ’edenes Sein wie vorher bei, wie auch das Glas, das
. S°nnenstrahl beschienen ist, seine von diesem ver-

1(Jdene Natur beibehalt.
dati a,aus ersehen wir noch deutlicher, daR nicht das
~ott 1C"e Verstehen, Kosten, Empfinden oder Vorstellen
® (s’ noch sonst irgend etwas es ist, was die Seele zu

ter(! . eremigung fahig macht, sondern lediglich die lau-
zicht 10)e’ U’e jn der EntduBerung und dem vélligen Ver-
auf beides um Gottes willen besteht; ebenso, daR

v°’Hkommene Umgestaltung zustande kommt, wo

gfél v°Hkommene Reinheit ist; ferner, dall auch dem
OflererGn °der geringeren Grad der Reinheit ein hdherer
Anderer Grad des Uchtes und der Helligkeit in der
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Seele und der Einigung mit Gott entspricht. Darum wird
diese, wie gesagt, nie ganz vollkommen sein, wenn nicht
auch die Seele ganz rein und Klar ist.

Dies laRt sich noch mehr veranschaulichen an folgen-
dem Gleichnis: Denken wir uns ein Bild, das ganz voll-
kommen ist, mit feinem Kunstsinn gemalt, von zartem und
auserlesenem Farbenschmelz. Einige dieser Farben sind
so hervorragend schén, dafl man sie ob ihrer Zartheit und
Feinheit kaum mehr unterscheiden kann. Wenn nun einer
vor diesem Bilde steht, der ein minder feines und geschérf-
tes Auge dafir hat, so wird der an diesem Bild auch weni-
ger Schonheit und Feinheit entdecken. Ein anderer hin-
gegen, der dafuir ein feineres Auge hat, wird auch mehr
Kunst und Vollendung in demselben entdecken. Und wie-
der ein anderer, der ein noch schéarferes Auge hat, wird
noch mehr Vollkommenheiten in ihm finden. Jener end-
lich, der die beste und schéarfste Sehkraft hat, wird auch
die meisten Schénheiten und Vollkommenheiten'an dem-
selben wahrnehmen. An dem Bild gibt es eben soviel zi
sehen, dal immer noch mehr zu sehen bleibt, je mehr man
auch zu sehen meint. Dasselbe Verhéltnis, kénnen wir
behaupten, besteht zwischen der Seele und Gott in jenem
Zustand der Erleuchtung und Umgestaltung. Zwar kann
jede Seele je nach ihrer geringeren oder grof3eren Emp-
fanglichkeit zur Vereinigung gelangen, doch erreichen darin
nicht alle die gleiche Stufe, sondern eben jene, welche
der liebe Gott einer jeden Seele zugedacht hat. Ahnlich
ist es ja auch im Himmel; die Seelen schauen hier Gott, die
einen auf vollkommenere, die anderen auf minder vollkom-
mene Weise. Doch alle schauen Gott, und sie alle sind
zufrieden und gesattigt. Denn je nach ihrem gréReren oder
geringeren Verdienst ist auch ihre Fahigkeit (Gott z°
schauen) gestillt. So findet man auch in diesem Leben
Seelen, welche die gleiche Ruhe und den gleichen inneren
Frieden im Stande der Vollkommenheit genief3en, und von
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denen eine jede vollauf gesattigt ist. Und doch kann es

Sein dafd die eine oder andere um viele Stufen héher steht

In dieser Vereinigung, obwohl sie auch nicht in héherem
Grade gesattigt ist, weil eben die Fahigkeit der einen wie

der anderen (Gott zu genielen) gestillt ist. Jene Seele je-
d°ch, die nicht zu der ihrem Vermdégen entsprechenden
Einheit gelangt, wird auch nie zu wahrem Frieden und
‘Ur vollen Befriedigung gelangen, weil sie noch nicht jene
AuBerung und Leere in ihren Kraften errungen hat,
Wle sie zur lauteren Vereinigung mit Gott erforderlich
sind.

5 Kapitel
le die drei Seelenkréafte durch die drei theologischen
u8enden vervollkommnet werden missen, und wie die
kannten Tugenden in denselben Leere und Verdunk-
lung bewirken.
Wir wollen nunmehr davon sprechen, wie die drei
seelenkréafte, Verstand, Gedachtnis und Wille, in diese gei-
*&e Nacht als das Mittel zur Vereinigung mit Gott ein-
Olrt werden. Da halte ich es nun vorerst fiir ange-

lo *n diesem Kapitel zu zeigen, wie die drei theo-

Tugenden, Glaube, Hoffnung und Liebe, eben-
en.S Leere und Dunkelheit schaffen, eine jede in der ihr

Ko?rechenden Fahigkeit: der Glaube im Verstande, die
die nUng im Gedachtnis, die Liebe im Willen. Denn zu

en drei Seelenkréften stellen die drei theologischen
in”eilden a's deren eigentliche Ubernatirliche Objekte in
Vaj. Beziehung, und durch ihre vermittelnde Tatigkeit

sich die Seele vermdge ihrer Krafte mit Gott.
Mh htl w°den wir zeigen, wie der Verstand in der Dun-

d™r pt es Glaubens, und wie das Gedachtnis in der Leere
der i °®nung sich vervollkommnen muR, wie endlich auch
von . ’de Angehen muB in die Losschdlung und Freiheit

jeglicher Neigung, wenn die Seele zu Gott gelangen
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will. Dann erst wird man klar erkennen, wie notwendig
es ist fur die Seele, wenn anders sie auf diesem geistlichen
Wege in Sicherheit wandeln will, daf sie in diese dunkle
Nacht eingehe, einzig sich auf diese drei Tugenden stit-
zend; diese sind es ja, welche die Seele alles Geschopf-
liehen entdulRern und sie dafur unempfanglich machen.
Denn es findet, wie wir schon ausgefihrt, hienieden nun
einmal keine Einigung der Seele mit Gott statt auf dem
Wege des Verstehens oder des geistigen Kostens oder der
Phantasie noch irgendeiner anderen Sinnestatigkeit, son-
dern einzig und allein mittels des Glaubens im Verstande,
mittels der Hoffnung im Gedachtnis, mittels der Liebe im
Willen. Alle drei Tugenden verursachen eine Leere in den
ihnen entsprechenden Seelenkraften: der Glaube macht den
Verstand leer und blind in Hinsicht auf das natirliche Er-
fassen; die Hoffnung macht das Gedachtnis leer von allem»
was darin ist; die Liebe entledigt und entbl6i3t den Willen
von jeglicher Neigung und vom Genuf} an allem, was nicht
Gott ist.

Wie wir bereits wissen, lehrt uns der Glaube, w»s
man mit dem Verstidnde im natirlichen Lichte der Ver-
nunft nicht begreifen kann. Deshalb bestimmt ihn der Hl
Paulus folgendermafRen: Est autem fides sperandarum sub-
stantia rerum, argumentum non apparentium. ,,Der Glaub6
ist ein Festhalten an Dingen, die man erhofft, ein Uber-
zeugtsein von dem, was man nicht siehtl).“ Mag auch der
Verstand mit Bestimmtheit und Sicherheit diesen Binge |

zustimmen, so liegen sie doch nicht klar vor dem Verstand6
da. Denn sobald sie dem Verstande klar sind, kann nicht

mehr von Glauben die Rede sein. Der Glaube vermittelt
zwar dem Verstande eine sichere, aber doch keine klar6
sondern vielmehr eine dunkle Erkenntnis.

Auch die Hoffnung, dariiber besteht kein Zweifel, ver'
setzt das Gedéchtnis in eine Leere und Dunkelheit bezdg'

0 Hbr 11,1.
94

th alles dessen, was hier und dort ist. Denn die Hoffnung
ezieht sich stets auf etwas, das man noch nicht sein eigen
aennt; sobald man etwas einmal besitzt, ist von Hoffen
eine Rede mehr. Daher das Wort des hl. Paulus: Spes
autem, quae videtur, non est spes; nam quod videt quis,
Qnid sperat? ,,Eine Hoffnung aber, die man erfillt sieht,
Ist keine Hoffnung. Denn wie kann einer erhoffen, was
schon erfillt siehtl)?“ So fUhrt auch diese Tugend in
er Seele eine Leere herbei, da sie das zum Gegenstand
a» was man nicht besitzt, und nicht das, was man besitzt.
D Ebenso macht auch die Liebe den Willen frei von allen
1Qgen; denn sie macht es uns zur Pflicht, Gott Uber alles
u lieben. Das ist aber nicht mdéglich, wenn nicht das
erlangen nach allem Geschdpflichen aufgehoben ist, um
einzig auf Gott zu richten. Darum spricht unser Hei-
b n Jesus Christus bei St. Lukas: Qui non renuntiat omni-
yr quae possidet, non potest meus esse discipulus. ,,\Wer
t allem entsagt, an dem sein Wille h&ngt, kann mein
ttger nicht sein2).”
2 versetzen alle drei Tugenden die Seele in einen
gen ~er Dunkelheit und des Ledigseins von allen Din-
®er ist auch der Platz, wo wir jene Parabel des
in{"ar"S ke* SL Lukas einfigen konnen: wie ein Freund
hol en  7er zu seinem Freunde ging, drei Brote zu
en3)’ Die drei Brote versinnbilden diese drei Tugenden.
hoflllll er sa”™e’ dalR der Freund sie mitten in der Nacht
mQse’ w°Hte er uns damit zu verstehen geben, die Seele
alle Se ~~ns’chtlich ihrer Krafte im Dunkel sein gegeniber
Sip™n. ~i°gen und so diese drei Tugenden erwerben und
In dieser dunklen Nacht in ihnen vervollkommnen.
den ei "Sa’as lesen wir im sechsten Kapitel, wie die bei-
sch  CraPhim, die der Prophet zu beiden Seiten Gottes
ihr*p ' Je sechs Flugel hatten. Mit zweien verhillten sie
damit soll angedeutet sein, da man der Nei-

7 fcom 8, 24. 1) Lk 14,33, ) Lk 11,5.
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gungen des Willens zu allen Dingen aufler auf Gott sich
entschlagen und entduBern musse. Mit zweien bedeckten
sie das Gesicht: damit soll versinnbildet sein die Verdun-
kelung des Verstandes im Angesichte Gottes. Mit den
beiden anderen flogen sie: ein Sinnbild des Fluges der
Hoffnung zu den Dingen, die man nicht besitzt, der Hoff-
nung, die sich tber alles emporschwingt, was man hiiben
und druben aulRer Gott besitzen kann.

In diese drei Tugenden mussen wir also die drei See-
lenkréfte Uberfiihren. Dazu muissen wir Anweisung geben,
wie sich eine jede (der drei Seelenkréfte) in einer jeden
(der drei Tugenden) zu betatigen hat, und wie so die Seele
sich entduBern und unempfanglich werden miisse gegen
alle Dinge, die sich nicht mit diesen Tugenden in Einklang
bringen lassen. Dies ist dann jene geistliche Nacht, die wir
oben als aktive bezeichneten, weil die Seele ihrerseits tut,
was sie kann, um in diese Nacht einzugehen.

In der Abhandlung Uber die Nacht der Sinne gaben
wir Fingerzeige, wie man die Sinnesvermdgen ihrer sinnen-
félligen Objekte dem Verlangen nach entledigen misse,
damit die Seele ihren bisherigen Kreis der Betatigung auf-
gebe und eingehe in den Glauben, als das Mittel zum Ziel-
Ahnlich wollen wir mit Gottes Hilfe in der gegenwartigen
Abhandlung uber die geistliche Nacht Anweisung geben,
wie die geistigen Fahigkeiten gereinigt und gelautert wer-
den sollen von allem, was nicht Gott ist, und wie sie dann
im Dunkel dieser drei Tugenden als dem Weg und der
Zubereitung der Seele zur Vereinigung mit Gott verharren
sollen. Befolgt man diese Anweisung, dann findet man
darin volle Sicherheit gegen die Arglist des Teufels wie
auch gegen den Trug der Eigenliebe und ihrer Auswiichse-
Denn diese ist es vorziglich, welche in ganz raffinierter
Weise die geistlichen Seelen zu téuschen und auf ihrem
Wege aufzuhalten pflegt, weil sie nicht verstehen, sieb
selbst zu entdullern und sich von jenen drei Tugenden

%

eiteu zu lassen. Darum kommen sic auch nie dazu, in die
deutliche Reinheit des geistigen Gutes einzudringen, und
S° gehen sie auch nicht den geraden und kurzen Weg.
en s*e gehen konnten.
Wohlgemerkt, ich wende mich jetzt besonders an
d’e bereits den Weg der Beschauung betreten, haben.

enn mit den Anféangern muR man diesen Gegenstand
‘N'sfiihrlicher behandeln. Wir werden darauf zu sprechen

“nimen. wenn wir ihre Eigenheiten behandeln.

6. Kapitel

le schmal der Pfad sei, der zum Leben fuhrt, und

e entbl6Rt und losgeschalt jene sein missen, die ihn

mn wollen. — Beginn der Ausfiihrungen Uber die
Entkleidung des Verstandes.

Wenn ich nunmehr von der Entbl6Rung und Laute-
g der drei Seelenkréfte sprechen soll, so brauchte ich
P Zu allerdings ein reicheres Wissen und einen groleren
dels™ ak ~er melng e Dann erst kdnnte ich so recht

I geistlichen Seelen Uberzeugend dartun, wie schmal

hd *st' der nach <les Heilands Worten zum Leben
qi,11* Hann wirden sie auf Grund dieser Uberzeugung

nicht mehr so befremdlich finden, da wir in dieser
n!C™ die Seelenkréfte so ganz entleeren und entbl6Ren

\ySSen. Zu diesem Zweck wollen wir denn jetzt die
°rte aufmerksam betrachten, welche Christus der Herr
SelbMatthaUS von diesem Wege sprach. Wir wollen die-

)1 anwenden auf unsere dunkle Nacht und den er-
a*)enen Weg der Vollkommenheit. Es hei8t da ndmlich:

“N'arn angusta porta et arcta via est, quae ducit ad vitam:
§C|~aUCH sunt flui inveniunt earn! ,,Eng ist die Pforte und

der Weg, der zum Leben fihrt, und nur wenige
ihnl).” Bei dieser Stelle darf durchaus nicht tber-

I Mt7, 14
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sehen werden, welches Gewicht und welche Betonung auf
das Wortchen Quam, ,,wie*, gelegt ist. Es soll uns wohl
sagen: wahrhaftig, er ist sehr schmal, schmaler als ihr
glaubt. Auch istwohl zu beachten, dal3 unserHeiland zuerst
sagt: die Pforte ist eng. Damit will er andeuten: will die
Seele eingehen durch diese Pforte, die Christus ist, als
der Anfang des Weges, dann muR sie vorerst den Willen
einschrdnken und ihn loslésen von allen sinnenfalligen
und zeitlichen Dingen und mufl Gott mehr als all dies
lieben. Doch diese Aufgabe féllt der Nacht der Sinne zu,
wie wir bereits ausgefuhrt haben. Weiterhin sagt der
Herr: schmal ist der Weg, nédmlich der Weg der Voll-
kommenheit. Damit meint er, wer den Weg der Voll-
kommenheit gehen will, mufl3 nicht blol3 durch die enge
Pforte den Weg der Vollkommenheit betreten, indem er
sich vom Sinnenfalligen frei macht, sondern der muf sich
auch einschranken hinsichtlich des Geistigen, der muf} es
darin bis zur vélligen EntduRerung und Enteignhung
bringen. So durfen wir dann, was von der engen Pforte
gesagt wurde, auf den sinnlichenTeil desMenschen deuten,
und was von dem schmalen Weg gesagt wurde, auf das
Geistige oder Vernunftige im Menschen anwenden. Wenn
er sodann hinzufiigt, da nur wenige es seien, die ibn
finden, so haben wir den Grund hiefir darin zu suchen,
weil nur wenige in diese auflerste Entbl6Rung und Leere
des Geistes einzugehen verstehen und eingehen wollen-
Denn dieser Weg auf den hohen Berg der VVollkommenheit,
der aufwarts fuhrt und schmal ist, laft sich nur von
solchen Wanderern beschreiten, die keine Last tragen,
welche sie abwarts ziehen wirde, noch sonst etwas inif
sich fuhren, das sie am Aufwaértssteigen hindern wirde-
Und weil hiebei nur Gott allein das Ziel ist, das man
suchen und erwerben soll, so darf auch nur Gott es sein,
den man sucht und erwirbt.
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Daraus geht deutlich hervor, dal3 die Seele nicht nur
ven allem Geschopflichen entledigt ihren Weg gehen muR,
Sondern auch alles Geistigen sich entdauRern und férmlich
*u nichts werden miusse. Weil nun der Herr uns diesen
We£ weisen wollte, trug er uns bei St. Markus jene
Waunderbare Lehre vor, die unbegreiflicherweise von den
geistlichen Seelen um so weniger befolgt wird, je not-
wendiger sie ihnen waére. Da diese Stelle so wichtig und
Ur unseren Zweck so geeignet ist, will ich sie hier an-
uhren und sie in ihrem buchstéblichen wie auch im
astigen Sinn erklaren. Der betreffende Ausspruch lautet

So: Si quis vult me sequi, deneget semetipsum: et tollat
C(bUcem suam, et sequatur me. Qui enim voluerit animam
SUarn salvam facere, perdei earn: qui autem perdiderit
JrU‘'nam suam propter me...., salvam faciet earn. ,,Wer
liletn Junger werden will, verleugne sich selbst, nehme

Kreuz auf sich und folge mir. Denn wer sein Leben.

r ,°n will, wird es verlieren; wer aber sein Leben um
deinetwillen... verliert, wird es rettenl).* O kdnnte doch
den Inhalt dieser erhabenen Lehre, die uns der
eiland beziglich der Verleugnung unserer selbst gibt, so
v.n 1 erklaren und ausprobieren und auskosten! Dann
é die geistlichen Seelen erst sehen, welch grof3er
erschied besteht zwischen der Art und Weise, die

au® ~esem Wege anwenden sollte, und jener, welche

e v°n ihnen fir die richtige halten! Meinen ja doch
UndChe’ eS reiche schon eine &ewisse Zuriickgezogenheit
Verbesserung in einigen Stiicken hin. Wieder andere

-, n sich damit zufrieden, daR sie sich irgendwie in den
ein"enen 0”en’ lanSer beten und sich abtdten. Aber zu
n EntbléRung und Armut, wie sie uns hier der Heiland

was ZU e*ner Se’stigen EntiduBerung und Reinheit.
Sic d°ch alles dasselbe ist. gelangen diese nicht.

--Nj?ehen vielmehr darauf aus, ihre Natur mit Trostun-
Mk 8, 34 f.
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gen und geistigen Gefuihlen zu séttigen und zu umkleiden,
anstatt sie um Gottes willen in allem und jedem zu
entkleiden und zu ertéten. Sie meinen, es geniige schon,
wenn sie ihre Natur in den Dingen dieser Welt abtéten;
statt sie auch ihrer geistigen Eigenheit zu entleeren und
zu lautern. Daher kommt es dann, dal3 sie wie vor dem
Tode selber zuriickschrecken, sobald ihnen etwas von jener
gediegenen Vollkommenheit begegnet, wie sie in der Be-
raubung aller SuRigkeit in Gott, in Trockenheit, Ekel und
Mihsal besteht. Dies ist das rein geistige Kreuz, ist die
BloRe der Armut im Geiste Christi. Sie gehen statt dessen
nur darauf aus, nach SuRigkeit und lieblichem, angenehmem
Verkehr mit Gott zu haschen. Das ist aber keine Selbst-
verleugnung, keine geistige EntbléRung, sondern vielmehr
geistige Nascherei. Dadurch werden sie im geistlichen Le-
ben zu Feinden des Kreuzes Christi. Denn der rechte Geist
sucht in Gott eher das Unschmackhafte als das Angenehme:
er ist mehr zum Leiden als zum Troste geneigt, mehr
zum Verzicht auf alle Guter um Gottes willen als zu deren
Besitz; ihm ist Trockenheit und Tribsal lieber als stRer
Verkehr, da er weif3, daB hierin die Nachfolge Christi und
die Selbstverleugnung besteht, wahrend das andere nichts
weiter ist als sich selbst in Gott suchen. Dies aber wére
der direkte Gegensatz zur Liebe. Sich selber in Goti
suchen heifdt nur die Gaben und Erg6tzungen in Gott
suchen. Aber Gott in ihm suchen heildt nicht blof3 auf
beides aus Liebe zu Gott verzichten, sondern um Christ»
willen freudig bereit sein, von Seiten Gottes und der WeH
gerade das Unschmackhafteste zu wéhlen. Das erst ist
Liebe zu Gott.

Ja, wer uns sagen kdnnte, wie weit diese Entsagung
nach dem Willen des Heilands gehen soll! Jedenfalls muf
sie sein ein Absterben und Vernichten alles dessen, was
der Wille in zeitlicher, natlrlicher und geistiger Beziehung
hochhélt. Damit ist erst alles gewonnen. Dies wollte auch
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er Herr mit den Worten zum Ausdruck bringen. ,,Wer
Seele retten will, wird sie verberenl).“ Das soll

men; Wer fir sich selbst etwas besitzen oder auch nur
Suchen will, der wird es verlieren. ,,Wer jedoch seine Seele
w Hle*netwillen verliert, der wird sie bewahren*, d. h.
um Christi willen allem entsagt, was sein Wille nur

bei 1Cr ~e”e”ren und kosten kann, Und nur das fir sich

was mehr nach dem Kreuze schmeckt — das
has nennt der Herr bei St. Johannes ,seine Seele
en‘ , der wird sje }jewalirent

Dies wollte der Herr auch jenen zwei Jingern an-

s»tz en* 8 e f n darum baten, zu seiner Rechten und Linken

+ n zu dirfen. Diesen stellte er auf ihre Bitte um solche
denNoMen anderes in Aussicht, als daR er ihnen

das e Ch anb°t» den er selbst werde trinken mussen, als
ni  kostlichste und Sicherste, was es hienieden zu ge-
it 2). Diesen Kelch trinken heifldt der Natur ab-
sinnl.en’ s*e ausziehen und vernichten in allem, was den
"UrjC”en Menschen ausmacht, wie bereits ausgefihrt
Teil © S°Wie aUCh *n a”emn» was sich au* den geistigen
die i>°S Menschen bezieht — es soll davon in Folgendem
| ede sein —, d. h. also im Erkennen, Genief3en und
Iriden. Dann erst kann die Seele auf jenem engen

ohe  Wandeln. Sie soll sich jedoch nicht allein in beiden
auQ™enannen Richtungen entduBern, nein, sie darf sich

dein *n Hinsicht auf jenes zweite geistliche Gut auf
Our pCh”alen Wege behindern lassen. Denn hier gibt es

Nips 'Tagung, wie der Heiland es andeutet, und Kreuz.
h)dri der Stab, auf den man sich stiitzt, und durch den

Spj: das Vorwartskommen gar sehr erleichtert. Darum
»iHU  * aUch der Heiland bei Matthaus: ,,Mein Joch ist siR,

“berizle*ne ~orde »st leicht3).” Diese Birde aber ist das

12.25.
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Sobald sich ndmlich der Mensch dazu entschlieft, das
Kreuz auf sich zu nehmen und zu tragen, d. h. sobald er
sich allen Ernstes entschliet, in allem um Gottes willen
nur Mihsal zu suchen und freudig auf sich zu nehmen, wird
er auch tatséchlich in allen Dingen grof3e Erleichterung
und SuRigkeit finden und in dieser vélligen Losschalung
von allem, ohne noch etwas zu verlangen, seinen Weg
wandeln. Sowie er hingegen selbstslichtig an irgend etwas
hangt, mag dies nun etwas Gottliches oder Irdisches sein,
ist er schon nicht mehr von allem entbl6ft und entéufZert.
Darum kann er auch nicht auf diesem schmalen Pfade FuR
fassen und vorwéartskommen.

Deshalb mdéchte, ich allen geistlichen Seelen bei-
bringen, daB dieser Weg zu Gott nicht in vielen Be-
trachtungen oder bestimmten Ubungen noch in wonnigen
Gefluihlen besteht, sondern in dem einen Notwendigen: sie
sollen lernen, sich selbst innerlich wie &uRerlich allen
Ernstes zu verleugnen, und um Christi willen zum Leiden
bereit sein, sich in jeder Hinsicht abzusterben. Wer sich
namlich hierin schult, der schafft damit zugleich all dies,
ja noch viel mehr, und er wird darin rein alles finden-
L&aRt man es dagegen an dieser Ubung fehlen, welche ja
der Inbegriff und die Wurzel aller Tugenden ist, dann
sind alle anderen Tugendubungen nichts weiter alsWasser-
schoBlinge, die zu keinem Fortschritt verhelfen, mdgen
auch solche Seelen noch so erhabene Betrachtungen an-
stellen und engelgleichen Verkehr mit Gott pflegen. Wahren
Fortschritt findet man ja nur in der Nachfolge Christi, der
da ist ,,der Weg, die Wahrheit und das Leben; und nie-
mand kommt nach seinem eigenen Wort zum Vater auler
durch ihnl)*. Und wiederum spricht er: ,,Ich bin die Tire-
Wer durch mich hineingeht, wird gerettet?).* Demnach
darf man jene Geistesverfassung fur keine gute halten,
welche nur den Weg der Wonne und Gemaéchlichkeit

*)Johl4,6.  loh 10.9.
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handeln will und der Nachfolge Christi aus dem Wege
geht.
Ich habe gesagt, Christus sei der Weg und dieser Weg
Adente fur uns ein Absterben unsrer Natur im Sinnlichen
e im Geistigen. Nun mdochte ich auch zeigen, wie dieses
sterben nach dem Vorbilde Christi vor sich gehen soll,
Ja Christus unser Vorbild und Licht ist Zum ersten:
st unbestritten, dal} er starb; und zwar starb er der
Umlichkeit ab wéhrend seines Lebens in geistiger Hin-
Slcht. Er hatte ja, wie er selber sagt, ,,hienieden nicht, wo
sem Haupt hinlegen konntel)“. Im Tode hatte er noch
Seiger. Zum zweiten: Es ist unbestritten, dafl er in der
j&Un"e seines Todes in seinem Innersten vollig verlassen,
rp Wle vernichtet war, da ihn sein Vaier ohne jeglichen
lieBS* Und °”~ne Hilfe und somit in &uRerster Trockenheit
n ¢ Ebendeshalb rief er ja am Kreuze aus: Deus meus.
Oeus meus, ut quid dereliquisti me? ,Mein Gott, mein
" vvarum hast du mich verlassen2)?* Dies war wohl die
Sei  Verlassenheit, dig er dem sinnlichen Teile nach in
ern Leben erfahren mufite. Aber gerade damals voll-
achte er auch ein groBeres Werk, als wahrend seines
~e(Zen hebens mit all den Zeichen und Wundern, wie es

f au Erden noch im Himmel vollbracht wurde, ndm-
die gnadenvolle Verséhnung und Vereinigung des

ge."Scilengeschlechtes mit Gott. Und das war zu derselben
pi und in dem Augenblick, als der Heiland in jeder

~cht am Selsten erniedrigt war: namlich in der
stej.M™ der Menschen; denn da sie ihn am Kreuzholz

eri sahen, achteten sie seiner so wenig, daR sie ihn
>575 verspotteten.  Ferner hinsichtlich der Natur: sie

Sicbf "a ~urch den Tod vollig zunichte. Endlich auch hin-

1iS  1Ch ~er Hite und des Trostes von seifen seines himm-
<J™Vaters: in jener Stunde war er ja von seinem

Gott

1 Mt 8, 20.
1 Mt 27, 46.
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Vater vollkommen verlassen, auf dafl er so in volliger
EntauBerung, gleichsam vernichtet und in Nichts aufgeldst-
die Schuld tilge und den Menschen mit Gott verséhne. So
spricht denn David von ihm: Ad nihilum redactus sum et
nescivi. ,,Zunichte bin ich geworden und ohne Einsichtl).’!
Daraus moge eine wahrhaft geistliche Seele das Geheimnis
erkennen, inwiefern Christus die Tiare und der Weg zur
Vereinigung mit Gott ist, und so einsehen, daR sie sich
um so inniger mit Gott vereint und ein um so groReres
Werk vollbringt, je mehr sie sich um Gottes willen sowohl
im Sinnlichen wie Geistigen selber vernichtet. Erst wenn
sie in tiefster Erniedrigung formlich zu nichts geworden
ist, kommt die geistige Vereinigung der Seele mit Goti
zustande, die hochste Stufe, welche die Seele hienieden
erreichen kann. Diese besteht also nicht in geistigen
Erquickungen und Wonnen und Empfindungen, sondern
einzig in einem Kreuzestod bei lebendigem Leibe, und zwar
im Sinnlichen wie Geistigen, auflerlich wie innerlich.

Doch ich will mich nicht noch ausfihrlicher Uber
diesen Gegenstand verbreiten, obwohl ich gern noch
mehr dartber sagen mdchte, da ich sehe, dal} so viele, din
sich fur Freunde Christi halten, gleichwohl ihn so wenig
kennen. Sehen wir doch, daB sie in ihrer Eigenliebe nur
darauf ausgehen, in ihm ihre Freuden und Trostungen zi
suchen, statt aus Liebe zu ihm seine Bitterkeiten und
seinen Tod. Ich habe hier jene im Auge, die sich fir
Christi Freunde halten; denn von den anderen, die fern
von Christus leben und nichts von ihm wissen wollen, die
groen Gelehrten und Machtigen und die, welche es m't
der Welt halten und nur bedacht sind auf die Wahrung
ihrer Rechte und Vorzige, wie kdnnten wir von denen
sagen, dal} sie Christus kennen. Wie gut sie auch enden
mdgen, es wird ihnen bitter genug werden. Alle diese
sind hier nicht gemeint. Wohl aber wird am Tage des

') Ps 72,22.
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Gerichtes ihrer gedacht werden. Denn ihre Sache ware
es in erster Linie gewesen, dieses Gotteswort zu ver-
kiinden, nachdem Gott sie durch ihre Gelehrsamkeit und
ihre hervorragende Stellung auf den Leuchter erhoben
hat. Nein, wir wenden uns hier an den Verstand einer
geistlichen Seele, vor allem jener, welche Gott in seiner
Gnade in den Stand der Beschauung erhoben hat Ja, zu
s°ichen mochte ich hier, wie gesagt, sprechen und moéchte
'hnen zeigen, wie sie im Glauben ihr Ziel auf Gott ein-
slellen und sich von allen Hemmnissen frei machen sollen,
damit sie, so ganz klein geworden, den schmalen Pfad der
d’mklen Beschauung betreten kénnen.

7. Kapitel

~ein Geschopf und kein verstandesméRiges Erkennen
fur die Seele nachstes Mittel zur Ubernattrlichen

Vereinigung mit Gott sein.
Bevor wir von dem eigentlichen und entsprechenden
zur Vereinigung mit Gott, dem Glauben, reden,
Ssen wir noch beweisen, dal? kein wirkliches und kein
achtes Ding dem Verstand ein geeignetes Mittel ab-
al) kann zur Vereinigung mit Gott, ja. dal vielmehr
» was der Verstand in den Bereich seines Erkennens
en mag, jhm eher ein Hindernis denn ein Forderungs-
| wird, falls er sich darauf stitzen wollte. Im vor-
nden Kapitel wollen wir nur im allgemeinen den
dafur erbringen; danach aber wollen wir mehr
du Inze"ne gehen, indem wir all die Arten von Kenntnis
i“ehen, wc'cke der Verstand von Seiten irgendeiner

°der &auBeren Sinnestatigkeit aufnehmen kann,

vBn e aUCh d’e Hindernisse und Nachteile, welche ihm

,Seifen all dieser inneren und auBeren Kenntnisse er-

pjQ, 8611 konnen, so dal er nicht vorwartskommt, weil
gestitzt auf das eigentliche Mittel, den Glauben.
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Wir durfen ndmlich nicht 0bersehen, dalR einem
Grundsatz der Philosophie zufolge alle Mittel ihrem
Zweck entsprechen mussen, d. h. sie missen eine gewisse
Geeignetheit und eine entsprechende Ubereinstimmung
aufweisen, die hinreichend genug ist, damit man mit ihnen
das erstrebte Ziel erreicht. Es will z. B. jemand in eine
Stadt kommen. Da bleibt ihm nichts Gbrig, als dal er
den Weg einschlagt, der zur betreffenden Stadt fuhrt.
Oder, soll sich das Feuer mit dem Holze verbinden, dann
mufl} erst die Hitze, als das entsprechende Mittel, dem
Holze soviel Wérmegrade mitteilen, dal3 dieses dem Feuer
angepaldit und ihm gleichférmig ist. Wollte man daher
das Holz mit einem anderen Mittel, als dem geeigneten,
nadmlich der Hitze, fur das Feuer zubereiten, wie etwa mit
Luft oder Wasser oder Erde, so wéare es unmdglich, dal
das Holz sich mit dem Feuer verbindet, wie auch jener
nicht in die Stadt gelangen wirde, der nicht den rechten
Weg einschlagt. Will a’so der Verstand, soweit dies hie-
nieden erreichbar ist, zur Vereinigung mit Gott gelangen,
dann muB er notwendig zu jenem Mittel greifen, das ihn
mit Gott in Verbindung bringt und die gréRte Gleich-
formigkeit mit Gott hat. Nun gibt es aber, das ist wohl
zu bedenken, unter allen geschaffenen Wesen hdherer
wie niederer Art nicht eines, das eine direkte Verbindung
mit Gott herstellen kénnte, oder das seinem Wesen gleich-
-Ormig ware. Wohl muR ich zugeben, daR nach der Lehre
der Theologen alle Geschdpfe in gewisser Beziehung zu
Gott stehen und Gottes Spur an sich tragen, die einen
mehr, die anderen weniger, je nach dem hoheren oder
geringeren Grad ihrer Vollkommenheit. Doch es gibt
anderseits zwischen Gott und den Geschopfen kein Ver-
haltnis und keine Wesenséhnlichkeit. Denn der Abstand
zwischen dem gottlichen Wesen und dem der Geschdpfe
ist unendlich. Darum ist es auch unmdglich, daB der
Verstand durch Vermittlung der Geschdpfe, mdgen diese
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11Xt himmlische oder irdische sein, vollkommen in Gott

eindringen kann, da hier kein Verhéltnis der Ahnlichkeit
besteht. Darum spricht David von den himmlischen Wesen:

'»Niemand gleicht dir, o Herr, unter den Goétternl)*; er
~eint unter diesen ,,Gottern* die Engel und die heiligen

eelen. Und an anderer Stelle sagt er wiederum: Deus, in
Salicto via tua: quis Deus magnus, sicut Deus noster?

Gott, in Heiligkeit ist dein Weg. Wo ist ein Gott, so
groBB wie unser Gott2)?* Er wollte damit sagen: Der Weg,
dem man zu dir, o Gott gelangt, ist ein heiliger Weg,
aaxnlich reiner Glaube. Wo ist ein Gott, so grof3 wie du?
b. welcher Engel, wie erhaben er auch seinem Sein
nach ist, und welcher Heilige, wenn auch noch so erhaben
~ seiner Glorie, ware ein geeigneter und ausreichender

eS zu dir? Wo dann derselbe Prophet auf die irdischen
pd lummlischen Dinge zugleich sich bezieht, spricht er:

rhaben ist der Herr, er schaut auf das Niedere herab,
das Hohe erkennt er von ferne3), als wollte er damit
.gen: eben weil der Herr so erhaben ist in seinem Wesen.
' er, dall das Wesen dieser Erdendinge im Vergleich

k Se,nem Wesen ganz unbedeutend ist; aber auch das
j. abene schaut er. d. i. die Himmelsbewohner, und er-
kB, daR sie seinem Wesen sehr ferne sind. Mithin
bnen alle geschaffenen Dinge dem Verstand kein ge-

V. Mittel abgeben, daR er vollkommen zu Gott hinan-
eben konnte.

Ebensowenig kann all das, was die Phantasie zu er-
en Und der Verstand in diesem Leben zu erfassen
direktes Verbindungsmittel zur Vereinigung mit

Sein- Ob wir nun die natlrliche Welt ins Auge fassen,
iij~"bssen wir zugeben, dal3 der Verstand nur das, was

beh”™ 7~en begriff der durch die leiblichen Sinne wahr-
Adiaren Formen und Bilder féllt, erfassen kann: diese

v/ jonnen, wie gesagt, nicht als Mittel in Betracht
ps85, 7. 2) Ps76,14. 3) Ps 137, 6.
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kommen, noch kann man mittels dieser Erkenntnis Fort-
schritte machen; oder ob wir die Ubernatirliche Welt in
Betracht ziehen, soweit dies in diesem Leben mdglich ist,
wir missen auch da wieder feststellen, dalR der Verstand,
solange er in den Kerker des Leibes eingeschlossen ist.
weder geeignet noch auch fahig ist, eine genaue Kenntnis
von Gott aufzunehmen. Eine solche Kenntnis ist eben hie-
nieden unmoglich; denn wer ihrer teilhaft werden will, der
mul} erst sterben. Als darum Moses Gott um diese genaue
Erkenntnis Gottes bat, gab ihm Gott zur Antwort, dal} er
ihn nicht schauen werde; ,,denn, so sprach er: nicht wird
mich schauen ein Mensch, der noch am Leben bleiben
kannl)*. In dem gleichen Sinne spricht auch der heilige
Johannes: ,,Niemand hat Gott je gesehen?).”“ Und St. Paulus
wie auch lIsaias schreiben: ,Kein Auge hat ihn gesehen
und kein Ohr ihn gehort, und in keines Menschen Herz
ist es gelangt3)...“ Das war auch der Grund, weshalb Mo’
ses, da Gott im Dornbiische ihm nahe war, nichtaufzublicken
wagted).” Er wuBte gar wohl, dal3 er mit seiner natirliche»
Vernunft Gott nicht erkennen kénne, wie es angemessen
ware, wenngleich diese seine Kenntnis dem hohen Begriff
entsprang, den er sich von Gott gebildet hatte. Auch vorn
Propheten Elias heif3t es, dal3 er auf dem Berge vor denn
ihm gegenwartigen Gotte sein Angesicht verhillte5). Damit
soll angedeutet sein, daR er das natlrliche Licht des Ver-
standes geblendet habe (was er bei dieser Gelegenheit
auch tat), da er nicht wagte, seine gemeine Hand nach

Erhabenem auszustrecken. Er sah deutlich ein, dal? alles»
was er erkenne oder im einzelnen erfasse, von Gott sehr
verschieden sei und mit ihm keinen Vergleich aushalte-
Daraus ersehen wir, da in dem gegenwartigen Zustand
keine Erkenntnis und keine Ubernatirliche Vorstellung
ein direktes Mittel zur erhabenen Liebesvereinigung mit

5 3 K)g%ﬁ 20. 2)Job 1.18. 3)1Kor2. 9. Is64,4. <)Apg7,32-
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sein kann. Denn alles, was man mit dem Verstande
erkennen, mit dem Willen kosten, mit der Phantasie sich

‘erstellen mag, ist, wie erwahnt, Gott ganz unahnlich, ja

steht in gréRtem MiRverhéltnis zu ihm. Dies alles
drickt auch der Prophet Isaias so wunderschén aus mit

den Worten: ,,Wem wolltet ihr Gott nachbilden oder unter
Richer Gestalt wollt ihr ihn darstellen? Kann etwa der
| rzgieRBer ein kunstliches Bild von ihm verfertigen oder

unn der Goldschmied ihn in Gold oder der Silber-
Schmied in Silberplatten darstellenl)? Unter dem Erz-

kleRer ist der Verstand gemeint, dem es obliegt, die Be-
~rrffe zu bilden und sie aus dem Erz der duBeren Formen
p°d der Phantasiegebilde herauszuarbeiten. Unter dem
k0 dschmied jedoch meine ich den Willen, der die Fahig-
hat, Lustvorstellungen und -eindricke aufzunehmen,

e geschaffen sind aus dem Gold der Liebe. Unter dem

erscbmied, von dem es heilt, dal er Gott nicht aus
"Gschlagenem Silber formen kann, ist das Gedachtnis mit

G>ner Einbildungskraft gemeint, von dem man so recht

U ~ann’ se’ne Kenntnisse und Vorstellungen, die es
! formen und zu schaffen vermag, seien wie geschlagenes

NilS soviel heiflen als: weder der Verstand

Seiner Einsicht kann sich von Gott einen Begriff bilden,
’hm angemessen waére; noch kann der Wille Lust und
°one kosten, die an iene heranreichen wiirde, welche
selber ist; noch kann das Gedéachtnis mit seiner
Formen und Bilder schaffen, die ihn wieder-

011 koénnten? Daraus geht also hervor, dal keine von
fASen Erkenntnisarten den Verstand unmittelbar zu Gott
Wiijren ~ann’ dal man also, wenn man zu Gott gelangen

vers:< \{ielmehr dahin trachten soll, nicht zu verstehen als

hhd + n zZU wo”en» daR man ferner eher blind werden
ligh SICE i’l Finsternis versetzen muf3, wenn man den gott-

"n Lichtstrahl in sich aufnehmen will, als die Augen
h 40,18, 19.
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offnen. Und darin liegt auch der Grund, warum man die
Beschauung, in welcher der Verstand von Gott erleuchtet
wird, ,,mystische Theologie* nennt, d. h. geheime Gottes-
weisheit; sie ist ndmlich sogar dem Verstand, der sie
empféangt, geheim. Der heilige Dionysius nennt sie einen
Strahl der Finsternis. Deshalb sagt der Prophet Baruch
von ihr: ,Niemand ist, der da kennt ihren Weg, und nie-
mand, der aussinnen kann ihre Pfadel).” Es besteht also
kein Zweifel daruber, dall der Verstand blind werden
mul fur alle Wege (der Erkenntnis), welche er beschreiten
konnte, sofern er zur Vereinigung mit Gott gelangen will-

Aristoteles meint: ,,Wie die Augen der Fledermaus
sich verhalten zur Sonne, die sie ganz blendet, so verhalt
sich unser Verstand zum hochsten Lichte in Gott, da5
uns gleichfalls vollige Finsternis ist.* Und er fahrt weiter:
,»Je erhabener und lichtvoller die gottlichen Dinge in sich
sind, um so fremder und dunkler sind sie fur uns.”“ Dieb
bestatigt auch der Apostel mit den Worten: Das Erhabene
in Gott ist den Menschen am wenigsten bekannt. Ma®
kdme an kein Ende, wollte man alle Schriftstellen und
Vernunftgriinde anfiihren, welche beweisen und erharten-
dal3 es unter allen geschaffenen Dingen und unter allem»
was der Verstand erfassen kann, keinen Steig gibt, aid
dem der Verstand zu jenem erhabenen Herrn gelangell
kénnte. Man muf} im Gegenteil wohl bedenken: Wenn der
Verstand all dieser Dinge oder auch nur eines einzigell
davon als des nachsten Weges sich bedienen will, um
solcher Vereinigung zu gelangen, so wirden sie ihm nicld
bloR ein Hindernis sein, sondern sie kdnnten ihm sog»r
beim Besteigen dieses hohen Berges Anlal3 sein zu arg6l
Verirrungen und T&uschungen.

") Bar 3, 23.
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H. Teil
Erstand und Glaube in ihren Beziehungen zu

den Sinneswahrnehmungen

8. Kapitel
~er Glaube ist das ndchste und geeignete Mittel fir
etl Verstand, damit die Seele zur goéttlichen Liebes-
vereinigung gelangen kann.
Wenn also der Verstand — das ergibt sich aus den
erigen Ausfihrungen — zu dieser gottlichen Ver-

gei tauglich sein soll, dann muf3 er lauter und leer
sei V°n a”em Sinnenfélligen; dann mufl} er entbl6Rt
1 von allem, was er mit Klarheit erfassen kann, so daf

f ganz befriedigt und beruhigt und im Glauben
"gegrundet ist. Dies allein ist das nachste und geeignete
Seele, damit sie mit Gott eins werden kann.

Sehe Ma”urc™ kommt eine solche Gleichférmigkeit zwi-
n Mlr und Gott zustande, daR es kein anderes Zwischen-
~ott gibt als Gott sehen oder glauben. Wie also
In sich unendlich ist, so stellt ihn uns der Glaube

eihf ak unendlich vor Augen; und wie er dreifach und
*sh so stellt ihn uns der Glaube als dreifach und

dar«  Wie endlich Gott fir unseren Verstand

uhse ern*S sO verdunkelt und blendet auch der Glaube
Verstand. So offenbart sich denn Gott der Seele

diN ais das einzige Mittel in goéttlichem Lichte; und
die kicht Ubersteigt alles Verstehen. Darum ist auch

e Um so inniSer mit Gott vereint, je mehr sie vom
n erfullt ist. Dies wollte auch St. Paulus in der
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oben angefiihrten Schriftstelle mit den Versen ausdriicken:
»Wer sich mit Gott vereinigen will, der mul3 glaubenl)“
d. h. der muf? im Glauben zu ihm wandeln, und dabei muR
der Verstand blind und in Dunkel gehiillt sein, einzig sich
auf den Glauben stitzend. Denn in diesem Dunkel ver-
bindet sich der Verstand mit Gott, in diesem Dunkel ist ja
Gott verborgen, wie David spricht: ,,Finsternis war unter
seinen FuRen. Er stieg auf den Cherub und flog auf den
Fittichen des Windes dahin. Er machte das Dunkel zu
seinem Versteck, als sein Zelt ringsum das dunkle Gewdlk
in dem Himmelsraum?2).”* Wenn er also sagt, Gott habe
Finsternis zu seinen FuRen und habe das Dunkel zu seinem
Versteck gemacht und das dunkle Gewdlk ringsum zu
seinem Gezeit, so soll damit das Dunkel des Glaubens an-
gedeutet sein, in welches Gott sich hullt. Und wenn es
weiter heil3t, er sei auf den Cherub gestiegen und auf den
Fittichen des Windes dahingeschwebt, so soll damit aus-
gedriickt sein, wie er Uber jeglichen Verstand erhaben ist-

Denn Cherubim heifst: die Verstehenden oder Beschauen-
den. Und die Fittiche der Winde bedeuten die hohen und
erhabenen Kenntnisse und Gedanken der Geister, Ubel
welche alle sein Wesen erhaben ist, zu dem niemand aUs
eigener Kraft gelangen kann.

Zur Versinnbildlichung dessen lesen wir in der H®!'
ligen Schrift: Als Salomon den Tempel vollendet Hhattu
stieg Gott in finsterer Wolke hernieder und erfiillte de”
Tempel derart, dall die Kinder Israels durchaus nich”
mehr sehen konnten. Da sprach Salomon: ,,Der Herr kg
versprochen, dafd er wohnen wolle in der Wolke3).* Au<d
dem Moses erschien der Herr auf dem Berge in einl
Wolke, in die er sich hillte. Und jedesmal, sooft sic'
Gott offenbarte, erschien er in dunkler Wolke, wie auc'
bei Job zu lesen ist, welcher erzéhlt, dal} Gott zu ihm a’l0
finsterem Gewdlke geredet habet). Diese finsteren Wolkpll

% Hbr11.6. »)Psl7,11.3. 3) 3Kg8,12. *) .Tob 38,1 und 40. I
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bedeuten jedesmal die Dunkelheit des Glaubens, in welche
% e Gottheit sich hillt, wenn sie sich der Seele mitteilt.

lese Mitteilung wird aber eine vollkommene sein, sobald

nach den Worten des heiligen Paulus — das, was
tickwerk ist, d. i. dieses Dunkel des Glaubens, ein Ende

at und das, was vollkommen ist, d. i. das géttliche Licht,
erscheintl).
Ein Beispiel hiefir liefert uns auch der Kriegszug
~edeons?). Es heil3t da, dal? alle Soldaten Fackeln in ihren
anden trugen und sie doch nicht sahen, weil diese im

nstern Bauche der Kriige versteckt waren. Sobald sie
jedoch die Kriige zerbrochen hatten, erschien sogleich das

cnt. Ebenso enthélt der Glaube, der durch jene Krige
h”sinnbildet ist, in sich das gottliche Licht, d. i. die Wahr-
dessen, was Gott in sich ist. Ist dieses GefalR des

liehen Lichtes, der Glaube, einmal dahin und zertrim-

mert wenn némlich die Hinfalligkeit dieses sterblichen

ens ein Ende hat, dann wird sogleich das Licht und die
a)s°rie ~er Gottheit, die es in sich barg, aufleuchten. Will

n. 0 die Seele, das geht aus dem Gesagten hervor, hie-
en zur Vereinigung mit Gott gelangen, will sie in un-
ii" .e aren Verkehr mit ihm treten, dann bleibt ihr nichts
Q als sich in Verbindung zu setzen mit jenem dunklen
jn welchem nach Salomons Worten der Herr zu
b n-en versprochen; als sich in jene dunkle Wolke zu
G k . n’deren sich Gott bediente, seinem Diener Job seine
Gefjeirnn’sse zu offenbaren; als in der Dunkelheit die Kriige
eons in die Hand zu nehmen, damit sie in ihren Handen,
fWin er~en ihres Willens, das Licht, ndmlich die
~el esvereinifEunS' habe. Zwar ist dies Licht noch im Dun-
teb”eS Raubens verborgen. Doch sobald das Gefal? dieses
bSt)ens verbrochen ist, welches allein das Licht des Glau-
An S y~*deeh™e» wird man Gott in der Herrlichkeit von
"-JNieht zu Angesicht schauen.

§ 1} 1Kor13,10. « Richt7,16.
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Es erlbrigt nun noch eine eingehendere Erklarung
aller Erkenntnisarten und Wahrnehmungen, welche dem
Verstande auf diesem Glaubenswege zum Hindernis uno
Schaden werden koénnen; ferner eine Anweisung, wie sich
die Seele dabei zu verhalten habe, damit jene ihr nicht so
fast hinderlich als vielmehr forderlich seien, mdgen sie
nun vom sinnlichen oder vom geistigen Teil ausgehen.

9. Kapitel

Einteilung aller Wahrnehmungen und Erkenntnisarten»
welche dem Verstand zuteil werden kodnnen.

Sollen wir eingehender von den férdernden oder hem-
menden Wirkungen reden, welche die Kenntnisse und
Wahrnehmungen des Verstandes auf die Seele auf ihrem
Wege zur gottlichen Vereinigung hinsichtlich des erwahn-
ten Mittels, des Glaubens, ausiiben konnen, dann missen

wir vorerst eine Einteilung dieser Wahrnehmungen, so-
wohl der natirlichen wie der Ubernaturlichen, geben. Erst

dann kénnen wir mit grof3erer Zielsicherheit den Verstand
in die Nacht und Dunkelheit des Glaubens einfiihren. Dio5

soll mit moglichster Kiirze geschehen.
Es ist vor allem zu beachten, dal der Verstand auf

einem zweifachen Wege Kenntnis und Wissen gewinne’l
kann, namlich auf nattirlichem und Ubernatirlichem Weg6é'
Der nattrliche Weg umfaft all das, was der Verstand ent-
weder durch Vermittlung der leiblichen Sinnesorgane oder
aus sich selbst aufnehmen kann. Der Ubernattrliche Weg
umfaft all das. was dem Verstande geboten wird an dem-
das Uber seine natirliche Fassungskraft und Beféhigung
hinausgeht.

Von diesen Ubernatirlichen Erkenntnisarten sind d’e
einen korperlich, die anderen geistig.

Die korperlichen sind wiederum zweifach: die #ine |
werden auf dem Wege der &uReren leiblichen Sinneso™
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bane vermittelt, die anderen auf dem Wege der inneren
tchen Sinne, worunter all das inbegriffen ist, was die

aotasie wahrnehmen, ersinnen und bilden kann.
i"ie geistigen sind ebenfalls zweifach: die einen sind

wich erkennbar und gesondert, die anderen hingegen
nhlar, dunkel und allgemein.

~ej der Gruppe der deutlich erkennbaren und gesonder-
~ershgen Erkenntnisarten) unterscheidet man wieder-
her Arten, die dem Geiste nicht vermittels eines kor-

b Ichen Sinnes zuteil werden, ndmlich: Gesichte, Offen-
a,J11gen, Ansprachen und geistige Empfindungen.

jst dunkle und mehr allgemein gehaltene Erkenntnis

qj nhur eine einzige, namlich die Beschauung, wie sie im

ei aUen zutel wird. Und. in diese missen wir die Seele

7 hren, indem wir sie auf dem Wege Uber alle anderen

s ,. r geleiten, bei den ersteren beginnend und sie der-
en entleerend.

10. Kapitel
ki ~eiU Hindernis und Nachteil, die sich einstellen

e den Wahrnehmungen des Verstandes, die
H/ Vkernaturlichem Wege den &uBeren leiblichen Sin-

ganen zuteil werden. Wie sich die Seele dabei
verhalten soll.

daGll ersten Kenntnisse sind, wie wir im vorausgehen-

S"Hd apitel unterschieden haben, jene, welche dein Ver-

bi~  auf natirlichem Wege zukommen. Von diesen soll

die Rede sein, da wir uns bereits im ersten

dbplq0 truber verbreitet haben, wo wir die Seele in die

Selb 6 der Sinne einfihrten und sie hinsichtlich der-

hinreichend belehrt haben. Darum wollen wir in

nur von jenen Kenntnissen und Wahr-

IUl”en sprechen, welche dem Verstdnde auf Uber-
iehe Weise mittels der &uReren leiblichen Sinnes-
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Organe zukommen, als da sind: Gesicht, Gehor, Geruch,
Geschmack und Gefhl. Denn durch all diese Sinne kdnnen
in der Regel den geistlichen Seelen Vorstellungen und
Ubernaturliche Dinge zuteil werden. Dem Gesichte zeigen
sich gewohnlich Bilder und Personen aus dem anderen
Leben, von Heiligen, von guten und bdsen Engeln, Licht-
erscheinungen und auergewoéhnlicher Lichtglanz. Mit dein
Gehor vernimmt man gewisse ungewdhnliche Worte; bis-
weilen werden sie hervorgebracht von den Gestalten jener
Personen, die man sieht; bisweilen sieht man auch nie-
mand, der sie spricht. Mit dem Geruchsinn nimmt man
oft die lieblichsten Wohlgertiche wahr, ohne zu wissen-
woher sie kommen. Ebenso kommt es vor, da man mit
dem Geschmacksinn angenehmen Geschmack und mit dein
Tastsinn sule Lust fuhlt, die manchmal so stark ist, dal
man meint, es wirden Mark und Bein frohlocken und er-
bluhen und in Wonne schwimmen. Dies heilt man g6'
wohnlich Salbung des Geistes, weil sie von ihm aus sich
in die Glieder reiner Seelen ergief3t. Dieses sinnliche
Wonnegefihl ist bei den geistlichen Seelen sehr héaufig'
dem Affekte und der flhlbaren geistigen Andacht ent-
springend wird es ihnen in hdherem oder geringerem
Grade zuteil, einem jeden nach seiner Art. Wenn nun
schon, das ist wohl zu beachten, alle diese Dinge deil
leiblichen Sinnesorganen von Seiten Gottes zuteil werden
kénnen, so durfen sich solche Seelen niemals ihretwegen
in Sicherheit diinken, noch sollen sie dieselben zulassen;
im Gegenteil, man soll ihnen ganz und gar aus dem Weg6
gehen ohne auch nur untersuchen zu wollen, ob sie glf*
oder bdse seien. Je mehr sie sich ndmlich auf das duRern»
leibliche Gebiet, des Menschen erstrecken, desto wenig6*
Sicherheit besteht, dafl sie von Gott stammen. Es ist js
Gott mehr eigen und mehr seinem gewdhnlichen Wirke 1
entsprechend, sich dem Geiste mitzuteilen, worin auch di6
Seele groRere Sicherheit und groReren Fortschritt findet.
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als den Sinnen, womit in der Regel grofle Gefahr und

Ansehung verbunden ist. Denn hiebei werfen sich die
~blichen Sinne zum Richter auf und urteilen Uber geistige
Inge, in der Meinung, diese seien in Wirklichkeit so, wie
Sle dieselben empfinden, wahrend doch in der Tat ein so
groBer Unterschied besteht wie zwischen Leib und Seele,
fischen Sinnlichkeit und Vernunft. Ist doch der leibliche
Inn in verstandesmaRigen, will sagen geistigen Dingen so
Unwdsend, wie ein Lasttier in Dingen der Vernunft; ja
aoeh weit unwissender. Darum irrt gar sehr, wer auf solche

Inge etwas hélt, und setzt sich grolier Gefahr aus, ge-

uscht zu werden. Zum mindesten wird er in sich selbst

as Haupthindernis tragen, dafl er nicht zum Geistigen

8elangt. Denn alle diese korperlichen Dinge, wie wir sie

°Q oben angefihrt, stehen durchaus in keinem Verhalt-

Zu den geistigen. Darum ist stets sehr zu fiirchten,

3 solche Dinge mehr vom Teufel als von Gott stammen,

Ja der Teufel einen groReren EinfluR auf das AuRere

das K~Perliche austben kann, als auf das, was mehr auf

in. “nnere zielt, und darin auch leichter seine Trugkiinste
kann.

Und diese koérperlichen Dinge und Gestalten wirken

Q . um so weniger férdernd auf das Innere und den

Je mehr sie nach auRen in die Erscheinung treten,

sk ZW'sc”en Korperlichem und Geistigem ein groRer Ab-

ein arges MiRverhéltnis besteht. Denn wenn

k alch von ihnen bisweilen ein gewisser Gebetsgeist

wke dies ja stets der Fall ist, sooft diese Dinge
Nott stammen, so geschieht dies doch in viel geringe-

Mr ~ra”e’ als wenn sie rein geistig und innerlich gewesen
Darum sind solche Dinge auch gar sehr dazu an-

*n der Seele Irrtum und AnmaBung und Eitelkeit
~dOrzUrufen’ s’e sO Chibar und korperhaft

der * refen s’e das Sinnliche sehr auf, und es kommt dann
$eole nach ihrem Urteil vor, als komme ihnen auch
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wirklich eine groRere Bedeutung zu, da sie auch mehr
sinnlich wahrnehmbar sind. Und so &Rt sich denn die
Seele von diesem &uBeren Scheine leiten, verlalt die
sichere Fihrung des Glaubens in der Meinung, jenes Lieh
sei der Fuhrer und zugleich das Mittel, um zu dem von ihr
angestrebten Ziel, ndmlich zur Vereinigung mit Gott, z»
gelangen. Dadurch kommt sie dann um so weiter ab von
dem Wege und dem (richtigen) Mittel, dem Glauben, je
mehr sie auf derartige Dinge etwas hélt. Und wenn die
Seele gewahrt, daB ihr solch auBerordentliche Dinge zu
teil werden, schleicht sich Gberdies noch haufig eine
wisse hohe Meinung bei ihr ein. als sei sie wunder wie
grof3 in den Augen Gottes. Das aber ist ein Verstol3 gegeTi
die Demut. Auch der Teufel versteht es sehr gut, der
Seele eine gewisse geheime Befriedigung Uber sich selbs
einzufloRen und weill dies bisweilen sehr auffallend 7u
machen. Zu diesem Zweck bietet er hdufig den Sinne9
Organen solche Dinge dar: den Augen zeigt er Gestaltell
von Heiligen und herrlichen Lichtglanz, die Ohren la3t ¢’
sehr schmeichelhafte Worte vernehmen, erregt lieblichste’l
Wohlgeruch und SiiBigkeit im Gaumen, Wonnegefihl il
Tastsinn. Das alles nur dazu, um so die Seelen zu vei
locken und in grof3es Unheil zu stirzen.

Darum sind derartige Phantasiegebilde und Empfi™
diingen stets zuriickzuweisen. Angenommen, es seien einig0
davon wirklich von Gott, so ist doch Gott dariber nidl'
ungehalten und beraubt die Seele deshalb, weil sie dif§
selben von sich weist und nicht sucht, durchaus nicht
Wirkung und des Nutzens, den sie nach Gottes Absid!'
daraus ziehen soll. Der Grund hiefir durfte darin zu such6”
sein: die korperliche Vision oder das Empfinden in einel”
der Ubrigen Sinnesorgane, sowie auch jede anderweitig0
Mitteilung, mag sie auch eine ganz innerliche sein, wen”
sie nur von Gott stammt, bringt schon in dem gleiché!’
Augenblicke, wo sie auftritt oder wahrgenommen wird, ihr°
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Prs'e Wirkung im Geiste hervor, ohne auch nur der Seele
zu lassen zur Uberlegung, ob sie dieselbe will oder
dcht. Wie namlich Gott der Seele solche Ubernattrliche
~Inge mitteilt, ohne dal? eine entsprechende Tatigkeit oder
dahigung ihrerseits vorausgehen muf}, so bringt Gott
AUch ohne diese Tatigkeit und Befahigung ihrerseits in
Seele die Wirkung hervor, die er selber beabsichtigt.
~enn das alles vollzieht sich im Geiste ohne dessen Zutun.
s héngt also nicht vom Wollen oder Nichtwollen ab, ob
ese Wirkung hervorgebracht werde oder nicht. Gerade-
$°> wie es auch einem Nackten, den man mit Feuer bear-
Cl'et, wenig helfen wiirde, daR er nicht gebrannt werden
$°Le: denn das Feuer wiirde trotzdem seine Kraft austben.
‘st es auch mit den guten Visionen und Vorstellungen.
~enn sie die Seele auch nicht will, sie bringen doch in
ihre Wirkung hervor, und zwar in erster Linie und
lichAMCANCA *n Ner Nee'et dann af)er auch *m Leibe. Ahn-
verursachen ja auch die (Visionen), welche vom Teufel
Sehen, auch wenn sie die Seele nicht will, Unruhe.
~e-kenheit, Eitelkeit oder geistigen Eigendunkel. Wohl
die letzteren (Visionen) keine solche Kraft nach der
Jn,nen Seite hin aus, wie die, welche von Gott stain-
nen' naCh der £utcn Seite; denn die Teufelsvisionen kén-
°hn ~~’ch dem Willen die ersten Anregungen geben.
¢ e ihn weiter zu bringen, wenn 6r nicht selber will,
an  “auert die Unruhe, die sie hervorrufen, nicht lange
hi «VVenn nur die Seele etwas vorsichtig ist und den Mut
* s'nken 14Bt, so daB sie dadurch nicht, selber Anlaf}

< (U ™n”erei Malier derselben. Jene hingegen, die von
kommen, dringen zu tiefst in die Seele ein, regen den

% 1°° ZUr L’ebn an und tun so ihre Wirkung, der die
Leim besten Willen nicht widerstehen kann, noch
a's e Glasscheibe dem Sonnenstrahl, der auf sie

Wy so mehr darf die Seele sich nie erkiihnen zu
Schen, daf sie ihr zuteil werden, auch wenn sie, wie
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gesagt, von Gott kommen. Denn, wenn sie nach denselben
ein Verlangen trige, konnte ihr daraus ein sechsfaches
Ubel erstehen.

Erstens nimmt die Vollkommenheit ab, die sich voll-
standig vom Glauben leiten lal3t. Denn jene Dinge, die man
mit den Sinnen wahrnimmt, tun dem Glauben grofl3en Ein-
trag, weil ja das Glauben uber jedes sinnliche Wahrnehmen
erhaben ist. Somit kommt die Seele ab vom Mittel der
Vereinigung mit Gott, wenn sie nicht ihre Augen allen
sinnenfalligen Dingen verschliel3t.

Zweitens sind solche Visionen ein Hindernis fir den
Geist, wenn man nicht auf sie verzichtet, da die Seele sich
bei ihnen aufhélt, so dal3 der Geist sich nicht zum Unsicht-
baren erheben kann. Eben dies war auch mit ein Grund»
weshalb der Heiland zu seinen Jingern sagte, es sei gllt
flr sie, dafl er von hinnen gehe, damit der Heilige Geist
kommen konne. Eben deshalb gestattete er auch nach
seiner Auferstehung einer Magdalena nicht, seine Ful3e
beriihren, damit sie sich namlich im Glauben festige.

Drittens bleibt die Seele zu sehr an diesen Dinge0

haften und gelangt nicht zur wahren Entsagung und Ent-
bl6Bung des Geistes.

Viertens geht sie dadurch ihrer Wirkungen und def
Begeisterung, die sie im Inneren hervorbringen, verlustig»
weil sie ihre Augen mehr auf das Sinnenfallige an ihne®
heftet, was doch von geringerer Bedeutung ist. Die Folg6
davon ist, dalR sie den Geist (der Andacht) in nicht s°
reichem Malle empfangt, den jene wecken. Denn dieser
pragt sich der Seele um so tiefer ein und dauert in ihr
an, je mehr man sich von allem Sinnlichen frei macht, d°
ja zwischen ihm und dem reinen Geiste eine groRe Kluft
besteht.

Finftens verliert die Seele dadurch die Gnaden Gottes,
weil sie nach jenen (d. i. den Visionen usw.) selbstsiichtig
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hascht und sich dieselben nicht recht zunutze macht. Nach
ihnen selbststichtig haschen und sie sich doch nicht zunutze
fachen heiRt aber nach ihnen verlangen. Dazu aber
spendet sie Gott nicht, damit die Seele nach ihnen begehre.
Darum sei die Seele nie so vermessen zu glauben, daR sie
ven Gott kommen.

Sechstens 6ffnet die Seele dadurch, dal sie danach
Erlangen tragt, dem Teufel Tlr und Tor, dal3 er sie mit

&hnlichen Erscheinungen hintergehen kann. Denn er ver-

steht es gar wohl, solche nachzuahmen und nachzuéffen,

sie den guten &hnlich sehen. Er kann sich ja, wie der
Pestel sagt, in einen Engel des Lichtes verwandelnl).

Darum ist es gut, wenn die Seele vor ihnen die Augen
‘orschlief3t und sie nicht beachtet, mégen sie woher immer
Raimen. Wollte sie das nicht tun, dann wirde sie dem

eufel und seinen Eingebungen solche Gewalt einrdumen,
13 sie nicht nur die einen fur die anderen hielte, sondern

e teuflischen wirden immer mehr tUberhandnehmen, die
Ihchen dagegen abnehmen. Dadurch wirde es so weit
~men, daB alles in der Hand des Teufels wére und
Un me”r *n ~er Hand Gottes. So ist es schon vielen
Nichtigen und unwissenden Seelen ergangen, welchen
fiik 116 zuteil wurden, und die sich darob so sicher
ten, daB sie grof’e Mihe hatten, im reinen Glauben sich

- or zu Gott zu wenden. Manche fanden den Weg zu
~ett Uberhaupt nicht mehr, da der Teufel schon zu groRe
auf ™ Olier sle erlanKt hatte. Darum ist es gut, vor ihnen
si k™er ZU se*n und sie a”e abzuweisen. Handelt es
geh niim~c” um schlimme (Eingebungen usw.), dann ent-
fe 1B dem Trug des Teufels, sind es dagegen gute
1 e), so geht man dem Hindernis des Glaubens aus dem

der Geist zieht reiche Frucht daraus. LaRt man
-- uberzu, dann laRt Gott solche Seelen im Stiche wegen

> Kor 1t, 14.



der Eigenliebe, die sich darin offenbart, und des geringen
Nutzens, den man daraus zieht, der Teufel hingegen kommt
immer wieder mit neuen Visionen, da die Seele ihnen Raum
gibt und von ihnen eingenommen ist. Sucht dagegen die
Seele nicht sich selbst, sondern ist sie solchen Erscheinun-
gen abhold, dann 143t der Teufel von ihr, weil er sieht, dafl}
er ihr nicht schaden kann. Gott hingegen giel3t seine Gna
den in zuvorkommender Liebe Uber jene demitige und
selbstlose Seele aus, erhebt sie und setzt sie Uber Vieles»
wie es jenem Knecht geschah, der in Wenigem getreu war-
,»Quia super pauca fuisti fidelis, super multa te constituam.

..Weil du Uber Weniges getreu warst, will ich dich uber
Vieles setzenl).“ Erweist sich die Seele namlich durchwegs
getreu und zuriickhaltend, dann wird der Herr nicht ruhen,
bis er sie von Stufe zu Stufe zur gottlichen Vereinigung
und Umgestaltung gefiihrt hat. Gott prift und férdert dif

Seele namlich in der Weise, dal} er ihr zuerst mehr auRBer6
und gewohnliche, mehr dem Sinnlichen angepafte und

ihrer geringen Aufnahmeféhigkeit entsprechende Kost
reicht. Hat sie sich darin hinlénglich bewéhrt, indem sie
jene ersten Bissen zu wesentlicher Starkung mafiig genofs,
dann reicht ihr Gott reichlichere und bessere Speise. Hat
also die Seele auf dieser ersten Stufe den Teufel bezwun-
gen, dann besteigt sie die zweite; und wenn sie auch auf
dieser zweiten Siegerin geblieben, dann betritt sie di6
dritte Stufe, und so fort durch alle sieben Wohnungen, d. #
die sieben Stufen der Liebe hindurch, bis sie der gottlich6
Brautigam einfihrt in den Weinkeller seiner vollkommenen
Liebe.

Glicklich die Seele, die zu kdmpfen versteht mit jenem
siebenkdpfigem Untier in der Geheimen Offenbarung! Dies6
sieben Kopfe sind ndmlich der Widerpart der sieben Stufe'l
der Liebe, und mit einem jeden von ihnen mufR sie auf
jeder Stufe Krieg fuhren, und mit einem jeden dieser Kopf0

") Mt 25. 21.
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ringt das Untier mit der Seele in jeder dieser Wohnungen;
diese hinwieder bt sich in diesem Kampfe und erklimmt
Jede Stufe der gottlichen Liebe. Kampft sie wacker auf

Jeder dieser Stufen und bleibt sie dabei Siegerin, dann er-
iangt sie ohne Zweifel die Gnade, dall sie von Stufe zu

~ufe oder vielmehr von Wohnung zu Wohnung vorwarts-
Schreitet, bis sie schlief3lich zur letzten gelangt, wo dem
dotier, mit dem sie den schrecklichen Kampf zu bestehen
fatle, die sieben Kopfe abgehauen sind. Ja, dieser Kampf
War so schrecklich, dal} der heilige Johannes davon sagt,
es sei dem Untier gestattet worden, auf jeder dieser Stufen
~er Liebe gegen die Heiligen zu kdmpfen und, wenn rnog-
ch, sie sogar zu besiegen, indem ihm gegen jede Stufe
(;hr und Waffen genug zur Verfligung standen. Darum
,st es sehr zu bedauern, dal} so viele, die da in den Kampf
es geistlichen Lebens wider das Untier ziehen, nicht in
ei tage sind, ihm den ersten Kopf abzuhauen dadurch,
a 3 sie sich der sinnenfalligen Dinge der Welt entschlagen.
d wenn es auch einigen gelingt, dal3 sie ihm den ersten
abschlagen, dann kommen sie nicht dazu, ihm auch

It zweiten abzuschlagen, unter welchem die eben be-
stochenen sinnlichen Visionen zu verstehen sind. Am

'sten jst aber zu bedauern, daR so manche, die nicht
hai 8* 11 ersten und zwe”en Kopf des Untiers bezwungen
¢ Giil Son™ern auch don dritten — worunter das auf die

eren Sinne Beziigliche zu verstehen ist —, die also
v. 01 aus dem Stande der Betrachtung in das né&chst

' Gebiet Ubergingen, eben noch in dem Augenblick.

st das Gebiet des rein Geistigen betreten sollten, jenem

dfier unterlagen. Dann kehrt sich ndmlich das Untier aufs
, e wider sie, seine Kopfe wachsen nach bis zum ersten,

( die letzten Dinge solcher Menschen werden bei ihrem

c'fall schlimmer als die ersten; denn der bose Geist

Int sieben andere Geister mit sich, die schlimmer sind
S er.
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Darum muf} eine geistliche Seele alle Eindriicke mit-
samt den korperlichen Wonnegefihlen, die in den Bereich
der auBeren Sinne gehdren, von sich weisen, wenn anders
sie jenem Untier den ersten und zweiten Kopf abschlagen
und in lebendigem Glauben eingehen will in das erste und
zweite Gemach der Liebe. Sie darf nichts zu tun haben
wollen und sich nicht beirren lassen von dem, was den
Sinnen sich darbietet, insofern gerade dies dem Glauben
am meisten hinderlich ist.

Daraus geht deutlich hervor, dal diese Visionen und
sinnlichen Wahrnehmungen kein Mittel sein kénnen zur
gottlichen Vereinigung, da sie in keinem Verhaltnis stehen
zu Gott. Dies war auch einer der Grunde, warum Christus
der Herr nicht wollte, dafl Magdalena und der Apostel
Thomas ihn beriihrten.

Darum freut sich der Teufel gar sehr, wenn ein®
Seele nach Offenbarungen Verlangen tragt, und wenn er
sieht, daB sie fir solche eingenommen ist; denn dann hat
er reichlich Gelegenheit und Madglichkeit, ihr allerhand
Trug vorzugaukeln und ihren Glauben zu schwéachen. Denn
eine Seele, die nach solchen Dingen Verlangen hat, ist von
groRer Blindheit geschlagen und hat noch dazu bisweilen
mit schweren Versuchungen und Unannehmlichkeiten z”
rechnen.

Ich habe mich ein wenig ausfihrlich mit diesen&ufieren
Wahrnehmungen befal3t, um dadurch auch das Ubrige, was
wir im Folgenden zu behandeln haben, etwas mehr zu be-
leuchten. Doch hatte ich darliber noch so viel zu sagen»
daB ich an kein Ende kdme. Kurz gefalt, will das besagen:
man moge daflir sorgen, dal? man sie (diese duBeren Wahr-
nehmungen) niemals zulasse, aul3er in ganz seltenen Fal-
len, die genau geprift sind von einem gelehrten und er-
fahrenen Geistesmann, und auch dann nur mit Ausschlufl
jeder Freude daran.
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11. Kapitel
Untersuchungen uber die natirlichen Wahrnehmungen
der Phantasie. lhr Wesen. Ob sie ein geeignetes Mittel

8em konnen zur Vereinigung mit Gott? Welchen Scha
den sie anrichten, wenn man sich nicht rechtzeitig ihrer

zu entledigen weil.

Ehe wir von den Visionen der Einbildungskraft reden,
Wethe gewohnlich dem inneren Sinne, d. i. der Einbil-
dungskraft und der Phantasie, zuteil werden, mussen wir
der erst Uber die naturlichen Wahrnehmungen des glei-
cden inneren leiblichen Sinnes Untersuchungen anstellen,
demit wir so, vom Niedrigeren zum Hoéheren, vom AuRer-

sten zum Innerlichen Ubergehend, schlieBlich ins innerste
emach gelangen, wo sich die Seele mit Gott vereint. In
erselben Reihenfolge sind wir auch bisher vorgegangen.
ers.t behandelten wir ndmlich die Entbl6Rung der Seele
Sn den natirlichen Wahrnehmungen der AuRendinge,

die Entbl6Bung der Seele auch von der natirlichen
ewalt der Gellste. Dies geschah im ersten Buch, als wir
n der Nacht der Sinne sprachen. Nunmehr wollen wir
~ran Sehen, die Seele auch der duReren Ubernatirlichen
ahrnehmungen zu entkleiden, welche den &uferen Sin-
zuteil werden — im vorausgehenden Kapitel war be-
8§ 18 die Rede davon. Und so wollen wir dann die
ee’e in diesem zweiten Buch in die Nacht des Geistes
fuhren.

tiit eS nUn *n ers"er Linie der innere leibliche Sinn,
“ein wir es zu tun haben, namlich Einbildungskraft und

y atltasie. Daraus missen wir alle sinnlichen Bilder und
~I™Mnngen entfernen, welche naturlicherweise sich ihm

r“n”en kénnen« Wir wollen auch den Beweis erbrin-

ge)’ die Seele unmdoglich zur Vereinigung mit Gott
kann, solange sie nicht jene Bilder und Vorstel-
in ihrer Téatigkeit behindert, zumal sie doch nicht

125



das geeignete und né&chstliegende Mittel zu einer solchen
Vereinigung abgeben konnen.

Der Sinne, von denen im folgenden besonders die Rede
ist, sind zwei, und zwar sind das innere leibliche, ndmlich:
Einbildungskraft und Phantasie. Beide sind zu gegenseiti-
ger Hilfeleistung aufeinander angewiesen. Der eine dieser
beiden Sinne sucht sich namlich Bilder zu vergegenwar-
tigen, der andere hingegen gestaltet das Vergegenwaértigte
oder die Bilder in der Phantasie. Fir unser Vorhaben ist
es gleichbedeutend, ob wir uns auf den einen oder den an-
deren beziehen. Wenn wir darum auch nicht beide zu-
gleich nennen, so soll doch, wie wir hier angedeutet haben,
das, was von dem einen ausgesagt wird, auch vom anderen
gelten, da wir ohne Unterschied von beiden reden. Daher
nennt man das Produkt der erfassenden und schaffenden
Tatigkeit dieser Sinne Vorstellungen und Phantasiebilder-
Es sind das Bilder, welche sich diesen Sinnen in koérper-
licher Gestalt und Form darbieten. Diese kdnnen wieder
zweifacher Natur sein: die einen sind Ubernatirliche und
konnen sich, den Sinnen ohne deren Zutun darbieten, in
rein passiver Weise. Diese nennen wir Visionen der Ein-
bildungskraft auf (bernatirlichem Wege. Davon wird
spéater die Rede sein. Die anderen sind natirliche; diese
konnen die Sinne infolge ihrer eigenen Fahigkeit und
Tatigkeit in sich selbst schaffen vermittels von Formen-
Gestalten und Bildern. Diesen beiden Seelenkréften unter-
steht denn auch die Betrachtung, welche ein Akt des Nach-
denkens ist und vor sich geht durch Vermittlung von Bil-
dern, Formen und Gestalten, welche die genannten Sinne
selber erzeugen und bilden. So kann man sich zum Be™
spiel vorstellen unseren Erloser am Kreuze oder an der
Geillelsdule oder auf einer anderen Leidensstation, ode”
auch Gott auf seinem Thron in groBer Herrlichkeit, ode»"
in @hnlicher Weise andere beliebige irdische oder gottliche
Dinge, die in den Bereich der Einbildungskraft gehdren.
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Die Seele mul3 es nun so weit bringen, daR sie sich all
dieser Vorstellungen und Wahrnehmungen entauf3ert und
auch riicksichtlich dieses Sinnes im Dunkel bleibt, wenn sie

ZUr gottlichen Vereinigung gelangen will. Denn auch sie
kénnen in keinem Verhaltnis eines nachstliegenden Mittels

Zu Gott stehen, ebensowenig wie die leiblichen (Bilder),

Welche den funf &ufleren Sinnen ein Objekt abgeben. Der
(jrund hievon liegt darin, daR die Einbildungskraft nichts

Waffen oder sich vorstellen kann, als was in den Erfah-
rungskreis ihrer &ufleren Sinne gelangt ist, d. h. was sie

den Augen gesehen, mit den Ohren gehdrt hat usw.;
1”er Wenn es hoch kommt, kann sie den gesehenen, ge-

I"erten, gefuihlten Objekten &hnliche nachbilden, die jedoch
e’ner hoheren Kategorie des Seins angehoren, als jene, die

s'e durch die genannten Sinne wahlgenommen hat Mag sie
auch Palédste von Perlen und Berge von Gold vorzau-

Weil s’e etwa schon Perlen und Gold gesehen hat,
Ist doch in Wirklichkeit dies alles weniger als das

Csen eines Stiuckchens Gold oder einer einzigen Perle,
es auch in der Phantasie an Menge und Schénheit

Ubertrifft.
Weil nun, wie gesagt, alle geschaffenen Dinge in kei-

Verhéltnis zum goéttlichen Wesen stehen, so ergibt
daraus, daR alles, was man sich nur immer ihnen
k nl’ches vorstellen mag, nicht nachstliegendes Mittel sein
h n zur Vereinigung mit Gott, im Gegenteil, dall es weit
GO0™ei demselben zurlickbleibt. Wollte man sich demnach
u”’ter irgendeinem Bilde solcher Dinge vorstellen, wie

] groBes Feuer oder als Lichtglanz oder sonst etwas
lico~C"es’ °der meinte man, etwas Derartiges sei ihm ahn-

so wurde man weit fehlgehen. Wohl mégen solche
lar ~Uil®en und Bilder und Betrachtungsweisen fur An-
Zhr . notwendig sein, um die Seele durch das Sinnliche

sie zu bewegen und zu entflammen. Doch dienen
auoh da nur als entferntes Mittel zur Vereinigung mit
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Gott, und es mussen die Seelen in der Regel durch sie
hindurchgehen, um zum Ziel und in das Gemach der geist-
lichen Ruhe zu gelangen. Doch muR es auch dabei bleiben,
dal3 sie nur hindurchgehen und nicht dauernd darin ver-
weilen, denn sonst wirden sie nie ans Ziel kommen; denn
dieses ist nicht nach Art der entfernten Mittel und hat
nichts mit ihnen gemein. Es ist da wie bei den Stufen
einer Treppe, die ja gleichfalls mit dem Ziel, d. i. mit den!
Zimmer, zu dem man emporsteigt, nichts weiter zu tun
haben, als daB sie das Mittel sind, um zu diesem zu g6'
langen. Wollte darum einer, der zu diesem Gemach empor-
steigen will, nicht alle Stufen nehmen, ohne auch nur ein6
wegzulassen, oder wollte er auf einer derselben stehen-
bleiben, dann wirde er nie nach oben gelangen, wiirde me
ins freundlich helle ersehnte Ruhegemach kommen.

Will also die Seele in diesem Leben zur Vereinigung
mit jenem hdchsten Gute und jener vollkommenen Ruh6
gelangen, dann muB sic stufenweise hinweggehen Uber
die Erwagungen, Bilder und Eindricke und mufl mit ihnen
fertig werden, da sie ja in keinem Ahnlichkeitsverhaltm5
zu Gott, ihrem Ziele, stehen, zu dem sie doch strebt. Dai'
um spricht der heilige Paulus: Non debemus aestimare aur®
aut argento aut lapidi sculpturae artis et cogitationishomim5
Divinum esse simile. ,,Wir dirfen nicht meinen, die Gott'
heit sei dem Golde, Silber, Stein oder einem Gebilde
menschlicher Kunst und Erfindung gleichl). Wo dies jO'
doch auRer acht gelassen wird, geraten manche geistliché
Seelen auf Irrwege. Sie haben sich wohl, wie es fir A
fanger gut ist, auf ihrem Wege zu Gott in Betrachtungll
mittels Bilder und greifbarer Formen getibt. Sobald SIC
jedoch Gott in die mehr geistigen, inneren und unsichtbar(l!
Guter einfuhren will, und ihnen deshalb Lust und Lieb6

zur nachsinnenden Betrachtungsweise entzieht, da sind &e
am Ende und kénnen sich nicht mehr aufraffen und si0M

% Apg 17, 29.
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nicht losreilen von jenen greifbaren Formen, an die sie
gewohnt sind. Und so halten sie denn zéhe daran fest und
"ollen wie bisher auch weiter in Bildern betrachten und

meditieren, weil sie glauben, es misse immer so bleiben.
Dabei qualen sie sich ab und finden doch sehr wenig oder

keinen GenuB; im Gegenteil, die Trockenheit, Bedngstigung-
©d Unruhe der Seele nimmt immer mehr zu, je mehr sie
sich um jene anfangliche SuRigkeit abmihen, die man
unmoglich in jener ersteren Art finden kann. Die Seele

~Ja wie gesagt, keinen Geschmack mehr an dieser sinn-
lichen Kost; sie will eine feinere, innere, weniger sinnliche,

die nicht von der Tatigkeit der Einbildungskraft abhéangig
Ist; eine, die wirklich der Seele véllige Ruhe bringt. Diese

ost ist schon mehr geistiger Art. Denn in dem Grade,
*Is die Seele sich auf das Geistige einstellt, héren auch

~fe Fahigkeiten auf, sich in einzelnen Handlungen zu be-
tlgen. Denn nun beschrénkt sich die Seele auf einen ein-
~en, mehr allgemein gehaltenen, reinen Akt; darum stel-

n nun die Fahigkeiten ihre Tatigkeit ein und wirken nicht
~chr wie bisher, wo sie die Seele ihrem nunmehrigen Ziele
~ihrten, wie ja auch die FlRe ihre Tatigkeit einstellen
utld rasten, sobald sie ihren Marsch vollendet haben. Denn
Rollte man immerfort gehen, dann gabe es nie ein Ans-
‘oi-Kommen; ware alles nur Mittel (zum Ziel), wo oder

¥ ngl diirfte man sich freuen, am Ziel und Ende selber zu
sein?

de ~arum Ist es selir zu beklagen, dall es so viele gibt,

len Seele nach jenem Frieden und jener Wonne innerer
u~c verlangt, wo sie gesattigt wirde von Gottesfrieden

gottlicher Erquickung; gleichwohl aber berauben diese
g,ischen ihre Seele dieser Ruhe und zerren sie an die

enwelt und wollen, daR sie den bereits zurlickgeiegten
eg ein zweites Mal mache, und daB sie das Ziel und Ende,

Ste Roh0 gefunden, wieder aufgebe, und
nur um der Mittel, d. i. der Betrachtungen willen, die
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sie zu diesem Ziel fuhrten. Die Seele 1a4Bt sich freilich nur
mit groflem MiRfallen und Widerstreben darauf ein, da es
ja ihr Verlangen ist, in jenem alles Ubersteigenden Frieden
als dem ihr eigenen Platz ausruhen zu dirfen. Sie gleicht
hierin einem Wanderer, welcher nach vieler Miihsal sich
am Ziele wéhnt, den man nun aber veranlassen wollte,
seinen mihevollen Weg von neuem aufzunehmen. Und da
sie das Geheimnis dieses neuen Zustandes nicht erfassen,
bilden sie sich ein, es heil’e dies mufiiggehen und nichts-
tun. Deshalb wollen sie denn nichts wissen von Ruhe,
sondern mihen sich ab mit Betrachten und Nachdenken-
Daher kommt es dann, daf sie voll Trockenheit und Mih-
seligkeit sind, da sie dort stiBen GenuB suchen, wo sie
keinen suchen sollten. Ja, auf sie kénnen wir das Wort
anwenden: Je mehr Frost, um so mehr Not. Denn je mehr
sie sich auf diese Art versteifen, desto schlimmer ist es
um sie bestellt, weil sie ja dadurch um so mehr der Seele
den geistigen Frieden rauben. Es heildt das nichts anderes
als das Wertvollere fiir Unbedeutendes preisgeben, als den
bereits zuriickgelegten Weg noch einmal machen, als die
getane Arbeit nochmals tun wollen.

Solchen Leuten mufl man beibringen, sie sollen lernen
mit liebevoller peinlicher Aufmerksamkeit auf Gott in jener
Ruhe zu verharren und nichts auf die Phantasie oder deren
Tatigkeit zu geben; denn auf dieser Stufe sind die Seelen-
krafte in Ruhe und nicht mehr tatig. Und wenn es auch
bisweilen vorkommt, dal3 sie tatig sind, so doch nur s°
obenhin und ohne angestrengtes Nachdenken, ja mit einer
gewissen wonnevollen Liebe. Und dabei werden sie mehr
von Gott als von der eigenen seelischen Fahigkeit ange'
regt, wie wir weiter unten erklaren werden.

Fur jetzt aber moge dies genigen. Wir wollten da’'
mit nur zeigen, wie jene, die da vorwartskommen wollen,
lernen mussen, sich frei zu machen von all diesen Arten und

Eigentimlichkeiten, die aus der Tatigkeit der Einbildungs-
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aft hervorgehen, und zwar gerade dann, wenn es die For-
dRlung ihres jeweiligen Zustandes erheischt. Damit man
~doch wisse, wann dies zu geschehen habe, wollen wir
ei,16 e Merkmale angeben, aus welchen die geistliche Seele,
°~rn sie dieselben an sich wahrnimmt, entnehmen kann,
s sei nun der Augenblick gekommen, in welchem sie freien
ebrauch machen kodnne von der angedeuteten Methode

nen Weg des Nachdenkens und der Phantasietétigkeit
alif8eben durfe.

Damit nun diese Darstellung keine Verwirrung an-
itet, wird es gut sein, wenn wir noch etwas eingehen-

r erkléren, in welchem Zeitpunkt die geistliche Seele die
e4 'Bkeit des schluRfolgernden Nachdenkens mittels der
"Ahnten Vorstellungen, Bilder, Formen und Gestalten
Sh;8 e~en S°U- Denn man soll sie nicht friher und nicht
er e>nstellen, als es der geistige Zustand erheischt. So

sie Sie ndmlich zur rechten Zeit einstellen muB3, damit
dem Wege zu Gott kein Hindernis seien, so darf

dein anderseits die angedeutete Betrachtungsmethode auf
gefae~e”e der Phantasievorstellung nicht vor der Zeit auf-

Wenn man nicht rickféllig werden will. Wenngleich
1cn Wahrnehmungen dieser Vermdgen den Fortge-
n~enen nicht als néchstes Mittel zur Vereinigung die-

s*nd sie gleichwohl fiir die Anfénger ein entferntes
¥ ~en Geist vermittels des Sinnlichen fur das Geistige

dere, und aufnahmefahig zu machen, sowie alle an-
1 niederen Bilder und Eindriicke, zeitliche, weltliche

drliche, zu beseitigen. Zu diesem Zweck wollen wir

Kennzeichen und Merkmale angeben, welche
*li kostliche Mensch an sich vorfinden mu, um daran

ilnen, ob es Zeit sei, jene Betrachtungsweise auf-

oder nicht.
ANahGr Ner™mate’ welche der geistliche Mensch an sich
des muB, wenn er die Betrachtung auf dem Wege

achdenkens aufgeben soll, sind drei.
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Erstens muB er an sich die Wahrnehmung machen»
dal? er mit Hilfe der Einbildungskraft nicht mehr betrach-
tend tétig sein kann, und dal} er dieser Betrachtungsweise
keinen Geschmack mehr abgewinnt wie friiher. Im Gegen-
teil, er findet in dem, was friher den Sinn festzuhaltea
pflegte und woraus er Erquickung schopfte, nur mehr
Trockenheit. Sollte er indes noch Erquickung darin finden
und bei der Betrachtung noch nachdenken konnen, s°
durfte er sie nicht aufgeben, aul’er es fande sich sein6
Seele in jenen Frieden und jene Ruhe versetzt, von w”'
ehern beim dritten Merkmal die Rede ist.

Zweitens muB er finden, dal? er keine Lust paehr hah
die Einbildungskraft oder den Sinn auf andere, besonder6
Gegenstande auRerlicher oder innerer Art zu richten. 16
spreche hier nicht davon, daB die Phantasie unwillkdrlich
abschweift — was ja auch bei groRer Sammlung vor?-Il'
kommen pflegt —, sondern davon, dal die Seele keiab
Neigung fihlt, sie absichtlich auf andere Gegenstéande 21

richten.

Drittens — und dies ist das sicherste Kennzeichen
mul} die Seele gewahr werden, dal} sie Freude daran h”v

ganz allein zu sein in liebendem Aufmerken auf Gott, ohac
besondere Erwagungen anzustellen, in innerem Frieden, i
erquickender Ruhe, ohne Akte und Ubungen der Seele !
vermogen, des Gedéchtnisses, Verstandes und Will6115
wenigstens ohne nachsinnende Téatigkeit, wobei man villl
einem Punkt auf den anderen schlief3t, sondern, wie
sagt, einzig in einem allgemeinen liebenden Erkennen
Aufmerken, ohne auf andere Dinge besonders zu achten-

Nur wenn sie diese drei Kennzeichen zumal an sjC
gewahrt, darf die geistliche Seele es sicher wagen, #® !

Stand der Betrachtung und des Sinnes aufzugeben und 11

den Zustand der Beschauung und des Geistes Uberziige!»6*'
Es gentgt durchaus nicht, daR man etwa nur das erSI’F}

Kennzeichen vorfindet ohne das zweite. Denn es kon 1*
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Se,Ir wohl sein, dal} eigene Zerstreuung und zu geringe
Sammlung die Schuld daran waren, da man nicht mehr

Wile friiher Gber die gottlichen Dinge nachdenken und be-
traehten konnte. Darum muB eine solche Seele auch das

Zweite Kennzeichen an sich vorfinden, namlich, daf} sie
~eder Lust noch Verlangen hat, an andere, fremdartige
10ge zu denken. Sobald namlich Zerstreuung oder Lauheit
er Grund des Unvermdgens ist, die Phantasie und die
Irme auf gottliche Dinge festzulegen, dann hat man so-
p ch Lust und Liebe, dieselben auf verschiedene andere

Anstande zu lenken und fihlt damit auch einen Antrieb,
Ich von ersteren wegzuwenden. Aber es genigt auch

cht, nur das erste und zweite Merkmal an sich wahrzu-
hmen, wenn nicht auch das dritte hinzukommt. Denn
0111 man auch sieht, daR man kein diskursives Denken
.starde bringt und (ber goéttliche Dinge nicht nach-
[[*nen ~ann, dal man aber gleichwohl auch keine Lust

" an andere Dinge zu denken, so kénnte dies auch von
G ,~efancholie °der einer anderen (blen Laune, die im

Irn oder im Herzen ihren Herd hat, herkommen; denn
ehvas verursacht gewdhnlich im sinnlichen Teil eine
de i,SSe SturnPfheit und Befangenheit, die einen an nichts
de en Und auch keine Lust aufkommen lassen, etwas zu

Q em so dal man am liebsten in dieser behaglichen
ankenlosigkeit verbleiben mdchte. Dem gegeniiber muR

ip  Slch auf dasdritte Kennzeichenberufenkdnnen, némlich

Mr 1Lrkennen und liebende Aufmerken im Frieden, wie
Auf8 ~enannt haben. Allerdings ist richtig, daB man am

U wo dieser Zustand beginnt, dieses liebende Erkennen
din  bemerkt, und zwar aus zwei Grinden: erstens, weil

dhfl S Gehende Erkennen anfangs gewohnlich sehr fein
din ja fast unmerklich ist; zweitens kann die Seele,

Arj.  eine andere Betrachtungsweise, die ganz sinnlicher
Nar' gewohnt ist, jenes nicht sinnenféllige Neue, das

rein geistiger Art ist, fast nicht gewahr werden.
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Und dies um so mehr dann, wenn die Seele fur diese5
Neue kein Verstandnis hat, sich deshalb auch keine Ruhe
gonnt und sich immer nur um jenes mehr Sinnenfallig6
abmuht. Daher kommt es dann, dal3 die Seele diesen liebe-
atmenden Frieden, auch wenn er in noch so reicher Fille
vorhanden ist, nicht wahrnimmt und genief3t. Je mehr siel’
dagegen die Seele der Ruhe hingibt, um so mehr wird 5,6
in diesem Frieden zunehmen und um so mehr wird 5IC
jenes allgemeine liebende Erkennen Gottes fiihlen. Dari”
wird sie groRere Freude kosten als an allen Dingen; den”
dieses wird ihr Frieden, Ruhe, Wohlgeschmack undWonU6
bereiten, um mihelos davon zu kosten.

Damit nun die bisherigen Ausfihrungen noch ver'
stundlicher werden, wollen wir im folgenden Kapitel d»6
Ursachen und Griinde anfuhren, welche die angegebene”
drei Kennzeichen notwendig erscheinen lassen, um de”

Geist richtig zu leiten.

12. Kapitel

Beweis fur die ZweckmaRigkeit dieser Kennzeichen
Begriindung der Notwendigkeit des darin Gesagten
groRerem Fortschritt.

Zum ersten der angefuhrten Kennzeichen ist zu b6
merken: Damit der geistliche Mensch den Weg des Geist6"

d. i. der Beschauung, beschreite, mul er den Weg
Phantasietéatigkeit und der sinnlich fuhlbaren Betrag

tungsweise verlassen, sobald die Seele keinen Geschin””
mehr daran findet und nicht mehr nachsinnen kann.

dies aus zwei Griinden, die ungeféhr auf einen hinausgeb6’!
Erstens hat die Seele in gewisser Beziehung bereits a'
geistigen Guter empfangen, die sie auf dem Wege der
trachtung und des Nachsinnens in den gottlichen

finden konnte. Der Beweis hiefir ist darin zu sehen,

die Seele nicht mehr betrachten und nachsinnen kann
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ehedein, ferner, daR sie neuerdings darin keine Wonne und
Equickung mehr findet wie friher. Bis jetzt war sie ndm-

uch noch nicht zu dem Geiste vorgedrungen, den es da fir
Sle gab. Gewdhnlich kostet ja die Seele, sooft sie aufs

Qeue ein geistiges Gut empfangt, dieses wenigstens im
Queren, und zwar zu dem Zweck und Fortschritt, zu dem

Sle es empfangt. Sonst ware es wirklich zu verwundern,
WeUn sie daraus Nutzen zdge. Auch findet sie an demselben
nicht jene Festigkeit und Wonne, die sie ‘findet, wenn sie

empféangt. Es gilt da ndmlich das Wort der Philosophie:
~ued sapit, nutrit. ,,Was Geschmack hat, das nahrt und

stigt. “ Darum heildt es auch bei Job: Numquid . . . .

Peterit comedi insulsum, quod non est sale conditum?
»Mag man wohi etwas Schales essen, das nicht gewurzt

Ist mit Salzl)?* Dies ist also der Grund, weshalb man nicht
neehr wie frijier befrachten und nachsinnen kann: weil der
eist zu wenig Geschmack darin findet und zu wenig
Ortschritt.
Zweitens besitzt die Seele in diesem Zeitpunkte be-

den Geist der Betrachtung wesentlich und dauernd.
er Zweck des Betrachtens und des Nachsinnens ber
altliche Dinge besteht gerade darin, dal man Erkenntnis

Liebe Gottes daraus schopfe. Sooft nun die Seele
~.Ner Betrachtung das tut, Ubt sie einen solchen Akt.

al/G nUn v’e"e Akte in irgendeiner Beziehung in der Seele
mabhlich einen bleibenden Zustand bewirken, so bringen

eine Reihe von Akten dieser liebenden Erkenntnis,
c'le die Seele zustande gebracht hat, durch fortgesetzte

so weit, dald sie zu einem bleibenden Zustand wird.

es ruft Gott sehr haufig diesen Zustand in manchen
stT”eri auch °~ne Vermittlung dieser Akte hervor, wenig-

er US' °~ne v’e’e derselben vorausgegangen sind, indem

Li e’nem Male in den Zustand der Beschauung und
-NeMversetzt. So ist nun das, was die Seele vorher bis-

b Job 6, 6.
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weilen durch mihevolles Nachsinnen in Einzelkenntiiissen
gewonnen hat, durch Ubung, wie gesagt, in ihr zum blei-
benden Zustand und zum Wesen einer allgemeinen lie-
benden Erkenntnis geworden, die jedoch keine Unter-
scheidung zulédfit und nicht ins Einzelne geht wie friiher.
Wenn nun die Seele in solchem Zustand sich ins Gebet
begibt, dann trinkt sie, wie einer, der das Wasser zur
Hand hat, mihelos und mit Wonne und hat nicht nétig,
es erst mittels der Schépfeimer vorausgehender Be-
trachtungen, Bilder und Vorstellungen zu scndpfen. Sowie
sie sich zu Gott begibt, tritt sogleich jenes dunkle, lie-
bende, befriedigende und beruhigende Erkennen in Wirk-
samkeit, in welchem die Seele Weisheit, Liebe und Wonne
schlurft. Daher kommt es dann, dafl die Seele soviel
Beschwernis und Unbehagen empfindet, sobald man von
ihr verlangt, sie solle in diesem Zustand der Ruhe nach-
sinnen und sich in Einzelerkenntnissen abmihen. Es geht
ihr dann wie einem Kindlein, das an der Mutterbrust liegt
und daraus in vollen Zigen die Milch schlurft, das man
aber dann wegnimmt und erst nach vielem Hin- und Her-
tasten von neuem zur Milch gelangen lal3t. Oder es ergeht
ihr wie einem, der bereits die Schale zerbrochen hat und
eben daran ist, den Kern zu genieRRen, dem man aber sagt,
er solle sich wieder Uber die Schale hermachen, die er
doch schon weggeworfen. Der wirde die Schale nicht mehr
finden imd auch am Kerne keinen Genu3 mehr haben, den
er doch schon in Handen gehabt, und gliche so einem, der
die Beute, die schon in seinem Besitze ist. wieder fahren
&Rt fir eine andere, die er nicht hat.

So machen es aber viele, welche in diesem Zustande
Anféanger sind. Sie meinen, die ganze Aufgabe bestehe im
Nachsinnen und iin Erfassen von Einzelerkenntnissen
durch Bilder und Vorstellungen, die doch nur die Schale
des Geistigen sind. Wenn sie nun diese in jener liebe
atmenden und wesenhaften Ruhe nicht finden, in der doch
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~re Seele verharren mdchte und in der sie nichts klar
~kennen, meinen sie, sie seien auf dem Irrweg und ver-
mogen nur die Zeit. Darum suchen sie von neuem die
chale des Nachsinnens, die sie aber nicht finden, weil sie
Ja schon weg ist. Und so haben sie dann keinen Genuf
Kern, kommen aber auch nicht zum Meditieren, son-

ern qualen sich ab, weil sie meinen, es gehe riickwarts
ihnen und sie seien verloren. Sie sind auch in der Tat
erloren, freilich nicht in dem Sinn, wie sie meinen. Sie
SInd namlich verloren fur ihre eigenen Sinne und fir die
~Prungliche Art der Wahrnehmung und des Erkennens.
er gerade dies heif3t sich das Geistige zu eigen machen,
ihnen mitgeteilt wird. Je weniger klare Erkenntnis sie
~dch hierin haben, um so tiefer dringen sie ein in die
ac™t des Geistes, von der in diesem Buche die Rede ist,

die sie doch durchwandern mussen, wollen sie anders

zur V
Rein_i?ung mit Gott gelangen, der Uber alles Wissen

rhaben is
beziuglich des zweiten Merkmals ist wenig zu sagen.
hejll S*teht Ja schon, dal} die Seele in diesem Zeitpunkte
stefi Bedurfnis hat, an anderen verschiedenartigen Vor-
Ungen, die von dieser Welt sind, Freude zu haben,
nn sie doch schon an solchen, die ihr mehr entsprechen,
e den gottlichen, aus den angegebenen Griinden keinen
bjl(iC Irnack findet. Nur pflegt, wie oben bemerkt, die Ein-
U~ ~aft bei dieser inneren Sammlung abzuschweifen

auf dieses, bald auf jenes zu verfallen, jedoch
e dalR die Seele es eigentlich will und daran Freude

Gegenteil, es ist ihr dies vielmehr peinlich, da es

a Frieden und ihre Wonne beeintrachtigt.
ei® a3 nun auch das dritte Kennzeichen, welches in
allgemeinen und liebenden Erkennen und Auf-
_en au* Gott besteht, angebracht, ja notwendig sei,
kennen zu geben, dal man die genannte Be-
ftgsweise aufgeben konne, darlber noch viele
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Worte zu verlieren, scheint mir nicht notwendig. Es wurde
davon ja schon bei Behandlung des ersten Kennzeichens
einiges gesagt, und es soll auBerdem noch besonders
davon geredet werden, wenn wir nach Behandlung aller
einzelnen Wahrnehmungen der Erkenntniskraft an pas-
sender Stelle von dieser mehr allgemeinen und dunkle«
Erkenntnis handeln werden. Jedoch wollen wir hier noch
einen Grund anfiihren, aus welchem ersichtlich ist, wi6
die beschauliche Seele, falls sie den Weg des Betrachtens
und Nachsinnens verlassen soll, dieses allgemeine und lie
bende Aufmerken auf Gott und Erkennen Gottes noti3
hat. Und dieser Grund ist: Wurde die Seele in diesem Zeit
punkt nicht zu dieser Erkenntnis und Vergegenwartigung
Gottes gelangen, so folgte daraus, daf} sie nichts tate un
nichts hatte. Denn die Betrachtung, in welcher die Seel6
vermittels ihrer sinnlichen Féhigkeiten durch Nach

denken sich betéattigt, hat sie aufgegeben. Die Beschauung
jedoch fehlt ihr, dieses allgemeine Erkennen, wie wir's ge
nannt, bei welcher die Seele ihre geistigen Fahigkeiten'
Gedachtnis, Verstand und Wille, betatigt hat, und 8 e
in diesem Erkennen vereint sind, weil ja in ihnen diese5
Erkennen vollzogen und empfangen worden. FolgU~l
wiirde sie ohne alle Ubung Gott gegeniiber sein. Denn di6
Seele vermag ja nicht anders sich zu betatigen und tid
anders aufnahmefahig zu sein und nicht anders in ihri3f
Betétigung zu beharren als mittels jener beiden Kréfte,
sinnlichen und geistigen. Mittels der sinnlichen Fahigkeit6*
kann sie namlich, wie schon erwahnt, nachsinnen, f°r
sehen, sich die Kenntnis von Dingen verschaffen. Wittel 5
der geistigen Fahigkeiten hingegen kann sie den Geg6”
stand der in diesen Fahigkeiten erworbenen Kenntnis50
auskosten, ohne daR diese Fahigkeiten mit muihsamé’!
Untersuchen und Nachsinnen sich abquélen brauch6™
Somit besteht kein anderer Unterschied zwischen der P0
tatigkeit der Seele in beiden Fahigkeiten als der ist, déf
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besteht zwischen Arbeiten und dem Genul? der geleisteten
Arbeit oder zwischen dem Empfangen und dem Kosten
des Empfangenen, oder auch zwischen der Mihe des
Gehens und der seligen Ruhe am erlangten Ziele, oder

endlich zwischen dem Zubereiten einer Speise und dem
GenuBR oder dem Erg6tzen an der schon zubereiteten und

Verdautcn Speise.

Waére also die Seele in keiner Weise mit diesen
Gbungen beschéftigt, weder durch Betéatigung ihrer sinn-

wehen Fahigkeiten, also durch Betrachten und Nachsinnen,
n°ch durch Verarbeitung des durch die geistigen Fahig-
keiten Aufgenommenen, also durch Beschauung und jenes
erwahnte einfache Erkennen, wére sie also in beiden
Eiligkeiten untatig, so kénnte man doch auf keinen Fall
ehaupten, daB sie sich betétige. Folglich mul3 jene Er-
e«ntnis notwendig- vorhanden sein, wenn man den Weg
Cs Betrachtens und Nachdenkens verlassen will.
Jedoch, hier darf nicht tbersehen werden, dal? dieses
~gemeine Erkennen, von welchem eben die Rede war,

steilen so fein und zart ist, zumal wenn es schon reiner,
~facher und vollkommener, geistiger and innerlicher ist,

' die Seele, obschon ganz damit beschaftigt, es doch
'j’cht wahrnimmt und nicht fuhlt. Und dies ist besonders

nn der Fall, wenn, wie gesagt, dieses Erkennen deut-
len gelauterter, einfacher und vollendeter ist; dies ist
, aber, wenn es sich ergielst in eine ganz lautere Seele,

e«ie Seele, die frei ist von anderweitigen Eindriicken
Binzelerkenntnissen, die sich Verstand oder Gefihl zu

machen kodnnten. Weil nun die Seele diese (Ein-

y cke und Kenntnisse) nicht hat, in deren Betétigung der
erstand und das Geflihl eine gewisse Fertigkeit sich
~geeignet haben, so nimmt sie dieselben nicht wahr in
Grade, als ihr die gewohnten sinnlichen MaRe fehlen,

ist auch der Grund, warum der Verstand dieses Er-
c,,/»en um so weniger wahrnimmt und es ihm um so
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dunkler vorkommt, je reiner, vollkommener und einfacher
es ist. Je weniger rein und einfach es dagegen im Ver-
stdénde wohnt, um so deutlicher und faBbarer dinkt es
diesem, da es dann umkleidet und vermischt und um-
geben ist mit gewissen Ubersinnlich erkennbaren Formen,
welche der Verstand oder der Sinn leichter wahrnehmen
kann.

Dies wird noch verstandlicher durch folgenden Ver-
gleich: Betrachten wir den Sonnenstrahl, der durch das
Fenster féllt, so gewahren wir, daf} derselbe dem Gesichts-
sinn um so faRbarer, erkenntlicher und deutlicher er-
scheint, je mehr derselbe mit kleinsten Kdrperchen und
Staubchen geschwangert ist. Und doch ist klar, dal3 der
Sonnenstrahl in diesem Falle weniger rein und klar, un-
getriibter und unvollkommener ist, je mehr er von solchen
Korperchen und Staubchen geséttigt ist. Und doch be-
merken wir, dall er dem leiblichen Auge weniger fallbar
und dunkler vorkommt, je reiner und freier von solchen
Stdubchen er ist; und je reiner er ist, umso dunkler und
weniger wahrnehmbar ist er. Ware also dieser Sonnen-
strahl erst vollstdndig rein und frei von jeglichen Faser-
chen und Stdubchen, auch von den allerfeinsten Staub-
chen, dann wére er erst den Augen voéllig dunkel und
unwahrnehmbar; denn es fehlt dann das Sichtbare, das
fir den Gesichtssinn das erkennbare Objekt abgeben
wirde. Und so hatte das Auge nichts Sichtbares, auf dem
es haften kénnte, da ja das Licht nicht das sichtbare
Objekt des Gesichtssinnes ist, sondern nur das Mittel,
durch welches das Auge das Sichtbare wahrnimmt. Waéren
also sinnenfallige Dinge, an denen der Sonnenstrahl oder
das Licht sich brechen kann, nicht vorhanden, so koénnte
man nichts sehen. Trate also der Sonnenstrahl durch
eine Offnung ein und durch eine andere wieder aus, ohne
auf etwas Korperliches zu fallen, dann wiirde man offen'
bar nichts davon gewahren. Aber trotz alledem wére der
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Sonnenstrahl an sich viel reiner und heller, als wenn er,
geschwangert mit sichtbaren Koérpern, ganz klar sichtbar
und wahrnehmbar ist.

Ein Gleiches gilt von dem geistigen Licht gegenlber
dem Auge der Seele, d. i. dem Verstande, in welches jenes

Ubernatirliche Erkennen, jenes Licht, von dem wir spra-
chen, so rein und ungeteilt, so entleert und frei von allen
geistig wahrnehmbaren Eindriicken, als den dem Ver-
stdnde entsprechenden Objekten, sich ergiet, dal der
Erstand sie nicht wahrnimmt und nicht sieht. Ja, bis-
weilen kommt es vor, besonders dann, wenn dieses Licht
ganz rein, dall es den Verstand verdunkelt, weil es ihm
sein gewohnliches Licht, seine gewohnten Formen und
Phantasiebilder benimmt; und dann gewahrt und bemerkt
uian das Dunkel gar wohl.

Wenn jedoch dieses gottliche Licht sich nicht so
Machtig in die Seele ergielt; wenn die Seele weder das
dunkel wahrnimmt noch das Licht sieht, noch auch sonst-

etwas erkennt, das ihrer Fassungskraft angepal3t ist,
arin ist es ihr manchmal, als hielte sie tiefes Vergessen
Guifangen. Sie weifl} nicht, wo sie ist noch was geschehen.

" es kommt ihr vor, als sei Uberhaupt keine Zeit fir sie
Wrgangen. Daher kann es dann kommen, daB sie viele

13 Unden in diesem Vergessen verbracht hat, wahrend sie,
~°pall sie wieder zu sich kommt, meint, es sei kaum ein
'genblick, ja tUberhaupt nichts gewesen. DerGrund dieses
°rgessens ist die schon erwédhnte Reinheit und Lauterkeit
Erkenntnis. Sobald sich eben diese reine und klare

r unntnis der Seele bemdachtigt, macht sie auch die Seele
11l und frei von allen Eindricken und Bildern der Sinne
u des Gedachtnisses, durch welche sich die Seele in
vorausgehenden Zeit betatigte. So laf3t sie die Seele in

Vergessen und gleichsam zeitlos. Darum dinkt
Seele ein solches Gebet, auch wenn dieses, wie gesagt,

nge gedauert hat, dennoch sehr kurz, und zwar deshalb,
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weil sie dabei vereint gewesen war in reiner Erkenntnis.
Diese aber ist Uber die Zeit erhaben. Und von solch kurzem
Gebete heilt es, dal3 es die Himmel durchdringe, eben weil
es nicht an die Zeit gebunden sei. Ja, es durchdringt die
Himmel, weil eine solche Seele in himmlischem Erkennen
in sich eins geworden ist. So &Rt denn dieses Erkennen
in der Seele, wenn sie wieder zu sich kommt, die Wir-
kungen zuriick, welche es in ihr ausloste, ohne daR sie
dessen innewurde. Und diese Wirkungen bestehen in
einer gewissen Erhebung des Gemutes zu himmlischem
Erkennen, sowie in einer Entfremdung und Loslésung von
allen Dingen, Formen, Bildern und Erinnerungen an die-
selben.

Solches hatte auch David an sich erfahren. Und als
er aus diesem Vergessen wieder zu sich kam, rief er aus:
Vigilavi, et factus sum sicut passer solitarios in tecto.
»lch erwachte; da kam ich mir vor wie ein einsamer
Sperling auf dem Dachel).” Er sagt: ,wie ein einsamer,
das soll heifRen, von allen Dingen entwdhnt und losgeschalt.
Und weiterhin ,,auf dem Dache®, das soll bedeuten, daR
das Gemit zu Erhabenem erhoben ist. So ist denn die
Seele unwissend in allen Dingen, weil sie einzig an Gott
denkt, ohne zu wissen wie. So erklart auch die Braut im
Hohenliede die Wirkungen, welche dieses Trdumen und
Vergessen, dieses Nichtwissen in ihr hervorgebracht, bei
der Erzahlung, wie sie zum Brautigam hinabgegangen, mit
dem Worte: Nescivi, d. h. ,,ich wuBte nicht, woher2)*. Und
wenn es auch, wie gesagt, der Seele vorkommt, als tue
sie nichts und sei mit nichts beschaftigt, weil sie sich
nicht mittels der Sinne oder ihrer Fahigkeiten betétigt,
so moge sie dennoch Uberzeugt sein, dal dies nicht ver-
loren und umsonst sei. Wenn auch das Zusammenwirken
der Seelenkrafte aufhort, so bleibt doch ihre Erkenntnis
in der Weise bestehen, wie wir dargetan haben. Darum

5 Ps 101,8. 2) HI6,11.
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sich auch die Braut im Hohenliede, die doch hierin
Erfahrung hatte, auf ihren Zweifel selber zur Antwort:

dormio et cor meum vigilatl), d.h.: Wenn ich auch mei-
11011 nattirlichen Sein nach selliate, indem ich alle Téatig-
keit einstelle, so wacht doch mein Herz, das in Ubernatur-
cher Weise zu ubernatirlichem Erkennen erhoben ist.
nd das Kennzeichen, an welchem man ersehen kann, ob
Seele in dieses geheimnisvolle Denken vertieft ist,
esi-cht in der Wahrnehmung, daR sie an nichts mehr
denken Lust hat, weder an Erhabenes, noch an Ge-
meines.
Es ist dies jedoch nicht so zu verstehen, als muRte
dieses Erkennen notwendig jenes Vergessen be-
*en, um so zu sein, wie wir oben gesagt haben. Dies
~ur dann der Fall, wenn Gott die Seele in besonderer
eise loslost von der Betédtigung aller natdrlichen und

«gen Fahigkeiten. Das trifft aber nur ganz selten zu.
s”™on dieses Erkennen nimmt die Seele nicht immer voll-

verli ermn'’ e*ne hinreichende Erkenntnis in dem

eSenden Falle vorhanden sei, genlgt es, dafl der Ver-

kch  I°sEeldst sei von jeder besonderen. Kenntnis, zeit-
¥ Wre sowie dal3 der Wille keine Lust habe,

(K e oinen oder anderen Dinge zu denken; denn dies ist

~as Kennzeichen, dall die Seele beschéftigt ist. Und

kehneSeni Kennzeichen muf3 man festhalten, will man er-

die Seele in dieses Vergessen versunken ist,
dieses Erkennen sich einzig und allein dem Ver-

.e mitteilt. Dies ist auch dann der Fall, wenn die Seele
ahc],1SV/een £ar oioht einsieht. Denn wenn es sich zugleich
billon mitteilt, was fast immer zutrifft, dann

~eee? wenn sie nur einigermallen darauf acht-

~d’ erkennen, daB sie mit jener Erkenntnis be-
se** Sie fuhlt sich ndmlich in eine gewisse Liebes-

"\ vprsenkf. ohne indes genau zu wissen, was der
) KI5, 2.
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Gegenstand ihrer Liebe ist. Aus diesem Grund heil3t diese
Erkenntnis eine liebevolle und allgemeine. Denn so wie
sie dem Verstdnde innewohnt, dem sie sich geheimnisvoll
mitteilt, so ist sie auch im Willen, in welchem sie eine

gewisse Liebeswonne hervorruft, ohne daff man indes be-
stimmt sagen konnte, was der Gegenstand der Liebe ist-

Dies mdge vorlaufig genligen zum besseren Verstand-
nis, wie die Seele mit dieser Erkenntnis erfullt sein musse»
sofern sie den bisherigen Weg des Nachsinnens verlasse’l
will, und zugleich, daB sie sicher sein kdnne, sie sei ga*
wohl beschaftigt, auch wenn es ihr vorkommt, als tue 516

nichts, sobald sie die genannten Kennzeichen an sich g6
wahrt. Zugleich mége man aus dem angefthrten Vergleich6
ersehen, dal die Seele jenes Licht, das sich dem Verstand6

wohl faBbarer und sinnenfélliger darbietet, deshalb durch
aus nicht fur deutlicher, erhabener und reiner halt6®
diirfe, geradeso wie e$ auch der Sonnenstrahl nicht

wenn er von Staubchen durchsetzt ist. Zudem ist es
nach der Lehre des Aristoteles und der Theologen e*IB

bekannte Tatsache, daf dieses géttliche Licht fir unse’ll

Verstand um so dunkler ist, je héher und erhabener es 15

Von dieser gottlichen Erkenntnis, sowohl von ihr6ll
Wesen wie von ihren Wirkungen in den beschaulichfil
Seelen, wére noch vieles zu sagen. Doch wir wollen 1115

das alles fir eine andere Gelegenheit versparen. D6'l],

wir méchten in diesen Ausfiihrungen nicht zu weitschwe”

werden; sie sollten nur dazu beitragen, in die Lehre
diesen Gegenstand ein wenig Licht zu bringen. Sie wird F
gleichwohl noch, dessen bin ich mir bewuft, gar dun”

bleiben. Denn abgesehen davon, daR dieser Gegenstand
Wort und Schrift selten behandelt wird, weil er an &c

schon etwas Aullerordentliches und Schwerverstandlic’l

ist, kommt dazu noch mein schlechter Stil und 11
geringes Wissen. Und so firchte ich, es nicht verstandig

genug gegeben zu haben, und ich meine, ich sei oft zu
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Scbweifig und gehe Uber die luer gesteckten Grenzen des

Zu ~handelnden Gegenstandes hinaus. Aber ich muf} ge-
stehen, ich habe es manchmal absichtlich getan. Denn was

~ht verstandlich wird durch die einen Griinde, wird viel-

cht klarer durch die oder jene Griinde; und auflerdem
~ine ich, wird dadurch das Folgende noch in helleres

cht gerlickt. Darum scheint es mir angebracht, zum Ab-
yR dieses Teiles meiner Ausfiihrungen noch auf einen
e’iel zu antworten, der etwa beziglich der Dauer dieser

®untnis auftauchen konnte. Dies will ich denn im
0 Senden Kapitel tun.

13. Kapitel

~le die Fortgeschritteneren, die eben im Begriffe sind,
ge~e8e aBgemeiue Erkenntnis der Beschauung einzu-

p.. 1" ~“weilen sich die naturliche Urteilskraft und die
llgkeit der naturlichen Kréafte zunutze machen sollen.

i? kdnnte wohl sein, daR sich aus den bisherigen
r Zungen folgender Zweifel ergabe: Gibt es denn fir

So  Or"eschritteneren, d. h. flr jene, welche Gott zu der
Sc™en  erwdhnten Ubernatirlichen Erkenntnis der Be-

dar UUnE erheben will, eben infolge dieses Umstandes,

Sle dieselbe zu eigen haben, nie mehr eine Mdglichkeit,
hatii den Weg des Betrachtens und Nachdenkens und der

‘chen Vorstellungen zunutze zu machen? Darauf ist
Weai'Vorisen: Dies ist nicht so zu verstehen, als ob jene,

6 erS* 'm Begriffe sind, diese liebevolle und schlichte
~efAnntn’S zu erangen 'm allgemeinen nie mehr von der

dflr¥ C~~ung Gebrauch machen oder sich um sie bemiihen
ne't ~enn zu beginn ihres Fortschrittes ist die Fertig-

dal leser Erkenntnis in ihnen noch nicht so ausgebildet,
"elb Sle S*Ch nach Belieben sofort in die Betéatigung der-

Versetzen konnten. Aus dem gleichen Grunde ha-
Sle sich auch noch nicht so weit frei gemacht von der
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Ubung des Betrachtens, daR sie nicht bisweilen in ge'
wohnter Weise betrachten und nachsinnen kénnten nach

den Vorstellungen und dem Verfahren, das sie gewohn
waren, so daf sie darin nicht wieder Neues fanden. Il*
Gegenteil, solange sie noch am Anfang (des Fortschre

tens) stehen, und wenn sie aus den angegebenen Kenn'
Zeichen ersehen, daB ihre Seele noch nicht jene Ruh6
oder Erkenntnis genief3t, werden sie sich des Nachdenken5
bedienen missen, und zwar so lange, bis sie darin eine 1l
gewisser Beziehung vollendete Fertigkeit erlangt haben-
Und dies ist dann der Fall, wenn sie jedesmal, sooft 510
betrachten wollen, sich sogleich in jene Erkenntnis nn
jenen Frieden versenkt fiihlen, so dal} sie nicht mehr he-
trachten kdnnen und auch keine, Lust mehr haben, di65
zu tun. Bis man namlich auf diese Stufe der Ebdrtgeschr

tenen gelangt ist, beschéftigt man sich bald auf diese, b»
auf jene Weise. So wird sich dann die Seele gar oft in jelie
liebevolle, befriedigende Nahe Gottes versetzt sehen, ohie
dal3 sie mittels ihrer Kréafte tatig ware. Oft wird sie sic
auch erst durch ruhige und maRige Ubung des Nac

denkens in dieselbe versetzen lassen mussen. Sobald

doch die Seele einmal in dieselbe versenkt ist, ist sie, "'«
gesagt, nicht mehr mittels ihrer Krafte tatig. Dann kan"
man vielmehr in Wahrheit sagen, da3 die Erkenntnis lill
Wonne sich in ihr betétigt, ja schon so viel gewirkt ha'

daf’ die Seele nichts mehr tut, sondern daR sie einzig I»e*e
voll auf Gott achtet, ohne etwas anderes fiihlen oder se”™

zu wollen, als sich von Gott leiten zu lassen. Wenn
so die Seele untatig verhalt, teilt sich ihr Gott mit, gerad"

so wie sich das Licht demjenigen mitteilt, der die Auge
offen halt. Ein solcher tut ja auch weiter nichts als 6

Augen 6ffnen. Ebenso ist auch jenes Empfangen des
tes, das auf Ubernattirlichem Wege ihm eingegossen

als ein Untéatigsein zu verstehen. Es heif3t jedoch, dal3 6
Seele sich nicht betatige, nicht, als ob sie Uberhaupt ke’d
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Erkenntnis habe, sondern weil sie nur das erkennt, was ihr
nicht auf Kosten ihrer eigenen Téatigkeit zuteil wird, son-
dern nur das empféangt, was ihr in den Erleuchtungen,
Offenbarungen und Eingebungen von Seiten Gottes mitge-
*eilt wird. Wenngleich aber der Wille frei bleibt bei sol-
cher Mitteilung dieser allgemeinen und dunklen Erkenntnis
Gottes, so darf die Seele, will sie anders dieses gottliche
Icht lauterer und in reichlicherem MaRe empfangen, kein
anderweitiges falbareres Licht aus anderen Kenntnissen,
~dricken oder Bildern irgendwelchen Nachdenkens dar-
“n*er mengen. Denn nichts von all dem kommt jenem
aren und lauteren Lichte gleich. Wollte sie daher zu
eser Zeit gewisse Objekte besonders ins Auge fassen und
1Ir'vadgungen dariber anstellen, und sollten diese auch noch
astiger Art sein, so wirde sie dadurch das Eindringen
erhabenen und einfachen Lichtes des Geistes ver-
dern; sie wirde damit gleichsam Wolken dazwischen
pmeben. Es waére dabei dhnlich, wie wenn sich jemand
Gegenstand vor die Augen hielte, der das Sehen un-
Such machte und ihm so das Licht und den Ausblick
~ahme.
Daraus geht deutlich hervor, dal3 die Seele, sobald sie
*nal sich frei gemacht und losgel6st hat von all den Ein-
fei C*en Und sinnen™gen Bildern, eingehen wird in jenes
e und lautere Licht und darin umgestaltet werden wird
eri Stand der Vollkommenheit. Denn dieses Licht fehlt
s k- a$S in “er Seele; doch kann es sich infolge der ge-

ri )iPflichen Formen und Hiullen, von denen die Seele be-
uecVj

K k™ Und ist, in sie nicht ergieen. Sobald sie
~di a”er ¢ eser Hindernisse und Hullen vollstéandig ent-
Q und sich der vollen EntduRerung und Armut des

hingibt, wird die Seele, selber schon lauter und
" Unifes*altet in die lautere und reine géttliche Weis-
da ist der Sohn Gottes selber. Wenn némlich der
Jebe gefangenen Seele das Natirliche entschwindet,
io»
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gieldt sich ihr das Géttliche in natirlicher und Ubernatir-
licher Weise ein, auf dal3 es in dem Natirlichen keinen
leeren Raum gebe.

So lerne denn der geistliche Mensch, in liebendem Auf-
merken auf Gott zu verharren und den Verstand ruhen ‘;u
lassen, wenn er nicht mehr betrachten kann, wenn es ihm
auch vorkommt, als tue er nichts. Dann wird sich so nach
und nach und zwar sehr bald die Ruhe und der Friede
Gottes in seine Seele ergiel’en zusammen mit wunderbaren
und erhabenen Kenntnissen von Gott, die da eingehillt
sind in die gottliche Liebe. Auch hute er sich (zu dieser
Zeit), sich mit Eindriicken und Bildern und Betrachtungen
oder mit Nachsinnen abzugeben; denn er wirde dadurch
nur seiner Seele die Ruhe rauben und sie aus ihrer Zufrie-
denheit und ihrem Frieden reilen und einem Zustande
Uberliefern, in dem sie nur Unbehagen und Widerwillen
findet. Sollte ihm dabei, wie schon angedeutet, das Beden-
ken kommen, als tue er nichts, so sage er sich, dal er
sicher nicht wenig leiste, wenn er nur die Seele beruhigt
und sie der Ruhe und dem Frieden zufiihrt, ohne etwas
tun oder zu verlangen. Dies ist es, was Gott durch den
Mund Davids von uns fordert, wenn er sagtl): Vacato et
videte quoniam ego sum Deus. ,Lernet leer zu sein von
allen Dingen (innerlich wie &uferlich), dann werdet ihr
sehen, dal? ich Gott bin.“

% Ps 45,11.
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lI. Teil

ennen und Glauben in ihren Beziehungen zu
den Ubernatirlichen Wahrnehmungen

14. Kapitel
Ven den Wahrnehmungen der Einbildungskraft, welche
die Phantasie auf Ubernattrlichem Wege aufnimmt. —
Au«h sie kodnnen der Seele nicht néchstes Mittel zur

gottlichen Vereinigung sein.

Nachdem wir bisher von den Wahrnehmungen gehan-
deh haben, welche die Seele auf natiirlichem Wege in sich

“bfnehmen und in denen die Einbildungskraft und Phanta-
zusammen mit eigenem Nachdenken sich betatigen
jann. ist es angebracht, dal wir nunmehr zur Behand-
Un8 der Ubernatirlichen (Wahrnehmungen) tbergehen, die
Visionen der Einbildungskraft nennt. Da auch sie
Bilde, einer gewissen Form und Gestalt unterworfen
gehdren auch sie, ebenso wie die nattrlichen, diesem

liine an. Wohlgemerkt, wir mochten unter der Bezeich-
»»Visionen der Einbildungskraft* alle jene Dinge ver-

i~ len wissen, welche unter irgendeinem Bilde, einer
1i?01 oder Gestalt oder einem Gleichnis auf Ubernatlr-

Wege der Einbildungskraft dargeboten werden kén-

zwar jn moglichst vollkommener Art, die ferner
lebhafter und vollkommener einpragen und anregen,

t? dies sonst nach der natiirlichen Ordnung der Sinnes-
~tISkeit der Fall ist. Denn all die Arten von Wahr-

~ungen, welche von den fiinf Sinnen des Leibes der
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Seele vermittelt werden und auf nattrlichem Wege haften
bleiben, kénnen auch auf Gbernatirlichem Wege in ihr sein
und ihr ohne die geringste Mitwirkung der &uf3eren Sinne
dargeboten werden. Dieser Sinn, die Einbildungskraft und
das Gedachtnis, ist namlich gleichsam das Archiv und das
Behéltnis fur den Verstand, in welchem alle Eindriicke und
alle mit der Vernunft erkennbaren Bilder aufgespeichert
werden. Und so bewahrt er dieselben wie in einem Spiegel
auf, nachdem er sie durch Vermittlung der funf Sinne, oder,
wie wir sagten, Ubernaturlich in sich aufgenommen. Und
so bietet er sie auch dem Verstande dar, der nun dieselben
in den Bereich seiner Betrachtung zieht und dartber sein
Urteil abgibt. Und nicht nur dies bringt er zustande, son-
dern er kann auch noch andere jenen &hnliche (Bilder) von
Dingen, die ihm bekannt sind, gestalten und sich vorstellen.

Wie nun die funf &ufleren Sinne die Bilder und Ge-
stalten ihrer Objekte diesen inneren Sinnen darbieten und
vorstellen, ebenso kann auch Gott und der Teufel auf Uber-
naturlichem Wege ohne Vermittlung der &ul3eren Sinnes-
organe die gleichen Bilder und Gestalten, und zwar in noch
groRRerer Schoénheit und Vollendung hervorbringen. So
stellt denn Gott unter solchen Bildern sehr hdufig der Seele
viele Dinge vor und lehrt sie dadurch grofie Weisheit, wie
in der Heiligen Schrift allenthalben zu sehen ist. So schaute
z. B. lIsaias Gott in seiner Herrlichkeit unter der Rauch-
wolke, welche den Tempel umhdillte, sowie unter dem Bilde
der Seraphim, welche mit den Fligeln Gesicht und FiRe
bedecktenl). Jeremias schaute den wachenden Stab?) und
Daniel eine Menge von Visionen3). Aber auch der Teufel
sucht mit seinen scheinbar guten Bildern die Seelen z”
tduschen. So ist im dritten Buche der Konige zu lesen,
wie er alle Propheten Achabs hinterging, indem er ihrer
Phantasie Horner vorspiegelte, mit denen vorgeblich die
Assyrier vernichtet werden sollten. Und es war doch eine

) 1s6,4. <«)Jrl, 11. 8) Dn 7,10.
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Aigel). Ahnlich war es auch mit den Visionen, welche die
Prau des Pilatus hatte, denen gemal dieser den Heiland
nicht verurteilen sollte, sowie mit vielen anderen. Daraus
ersieht man, wie diese Visionen der Einbildungskraft in
dem Spiegel der Phantasie den Fortgeschrittenen viel héau-
fiSer zuteil werden als die &uf3eren, korperlichen. Sie unter-
leiden sich von denen, die durch die auBeren Sinne ver-
mittelt werden, nicht durch ihre Bildlichkeit; wohl aber
sind sie von jenen sehr verschieden hinsichtlich der Wir-
kunS, die sie hervorbringen, sowie hinsichtlich ihrer Voll-
eQdung. Sind sie ja doch viel erhabener und bringen in
der Seele eine gréBere Wirkung hervor, weil sie zugleich
Ubernatiirlich und innerlicher sind als die tbernatirlichen
&0Reren Visionen. Dies hindert indes nicht, dafl dennoch
manche korperliche Visionen unter diesen &dufleren eine
«Ohere Wirkung hervorbringen, weil es schlieRlich doch

Gott ankommt, wie er die Mitteilung wirken lassen will.
}°ch meinen wir hier diese nur, insofern sie mehr geistiger
Art sind.

dieser Sinn der Einbildungskraft und der Phantasie

> es, dessen sich der Teufel mit seinen bald natlrlichen,
ist Ubernaturlichen Rénken gewdhnlich bedient. Denn er
j. ’'tte Tdre und der Eingang zur Seele, und hierher
Nj°mmt, wie wir schon sagten, der Verstand wie in einen
0 oder an einen Vorratsplatz, um davon wegzunehmen
r stehen zu lassen. Dahin kommen denn auch Gott und
urp 7eufel mit ihrem Geschenk von Bildern und Gestalten,
hi RSle ~em Verstande anzubieten. Indes, Gott bedient sich
"'oh ~eses Mittels, um die Seele zu unterweisen; er
ja wesentlich in ihr und kann sie darum unmitreltir

rch sich selbst wie auch durch andere Mittel belehren.
" ich will mich hier nicht damit aufhalten, eine Ab-
Ung zu bringen Uber die Merkmale, aus denen roan
-,_ ennen kann, welche Visionen von Gott stammen und

3 Kg22 n.
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welche nicht. Das ist jetzt nicht meine Absicht. Ich méchte
nur eine Anweisung geben, damit sich der Verstand nicht
etwa der guten (Visionen) wegen selber VVerlegenheiten und
Hindernisse bereite fiir die Vereinigung mit der goéttlichen
Weisheit, noch auch sich téduschen lasse durch die falschen.

Darum erklére ich: Von all diesen Wahrnehmungen
und Visionen der Einbildungskraft und anderen derglei-
chen Bildern und Eindriicken, welche sich in irgendwelcher
Form oder einem Bild oder einer besonderen Erkenntnis
darbieten, mdogen sie nun unecht sein, also vom Teufel
stammen, oder mdgen sie echt sein und von Gott stammen»
darf sich der Verstand nicht verwirren und einnehmen las-
sen. Aber auch die Seele darf sie nicht zulassen oder be-
sitzen wollen, damit sie ungehemmt, entdufRert, rein und
lauter sei, wie es zur Vereinigung mit Gott notwendig ist-

Der Grund hievon liegt darin, daR all die genannten
Formen sich, wie schon erwéhnt, bei ihrer Wahrnehmung
stets in irgendeiner beschrédnkten Art und Weise offen-
baren; die gottliche Weisheit hingegen, mit der sich der
Verstand vermahlen soll, kennt keine Art und Weise und
ist erhaben Uber jede Schranke einer bestimmten Einzel-
erkenntnis, denn sie ist durch und durch lauter und ein-
fach. Sollen sich nun zwei Gegensatze, wie die Seele und
die gottliche Weisheit es sind, miteinander vereinigen»
dann missen sie unbedingt in einer gewissen Art von
gegenseitiger Ahnlichkeit Zusammentreffen. Darum m»’R
auch die Seele rein und einfach sein, nicht beschrankt und
gebunden an irgendeine Einzelerkenntnis, nicht eingeengt
von irgendwelcher Schranke von Form, Gattung oder Bild-
Gott ist ja erhaben Uber Form und Bild, erhaben Uber
Einzelerkenntnis. Also mufl} auch die Seele, soll sie
Gott eins werden, erhaben sein Uber Form und genau uu!'
grenzten Begriff.

DaR es fir Gott keine Form und nichts ihm Ahnliche5
gibt, bezeugt die Heilige Schrift im Buche DeuteronoiniuP!
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den Worten: Vocem verborum ejus audistis, et formam
Penitus non vidistis. ,,Die Stimme seiner Worte hortet ihr,
wehl, aber eine Gestalt sdhet ihr nichtl).” Wohl aber heif3t
68 an der gleichen Stelle, dal3 es alldort Finsternis, Wolken
Und Dunkelheit gegeben habe. Dadurch soll angedeutet
Sexn die nebelhafte und dunkle Erkenntnis, in der sich, wie
gesagt, die Seele mit Gott vereinigt. Und an einer weiteren
Stelle heiBt es: Non vidistis aliguam similitudinem in

qgua iocutus es[ vobis Dominus in Horeb de medio
8. »lhr sdhet am Tage, da der Herr mitten aus dem
1 euer zu euch sprach am Horeb, kein Bild, das ihm glich-).

DaR ferner die Seele mittels irgendwelcher Formen

Gestalten nicht zu jener hienieden erreichbaren Hohe
Bottes gelangen kann, auch das bezeugt die Heilige Schrift

1111 Buche Numeri. Hier lesen wir namlich, wie Gott den
Aa-on und die Myriam, die Geschwister des Moses, tadelt,

~eil sie wider ihn gemurrt. Er wollte ihnen bei dieser Ge-
legenheit zu verstehen geben, zu welch erhabenem Stand

Vereinigung und Freundschaft er den Moses erhoben
k&e, indem er sprach: Si quis fuerit inter vos Propheta

°uiini, in visione apparebo ei, vel per somnium loquar
*d Blum. At non talis servus meus Moyses, qui in omni
domo mea fidelissimus est: ore enim ad os loquor ei, et
pala»n, et non per aenigmata et figuras Dominum videt.
?Ist jemand unter euch ein Prophet des Herrn, dem will
ICh einem Gesichte erscheinen oder in einem Traum

ihm reden. Doch nicht so bei meinem Diener Moses,

unter meinem ganzen Volke der Treueste ist. Denn

Mund zu Mund rede ich mit ihm; offen und nicht durch
'‘Bsel und Gleichnisse schaut er den Herrn3).*

,  Daraus geht deutlich hervor, daB Gott in diesem er-

anenen Zustand der Liebesvereinigung, von dem eben die

,ede war, sich der Seele nicht mitteilt unter der Hiille
AN rJVision der Einbildungskraft oder eines Gleichnisses

» Dt4.12. 2) Dt4,15. ’) Nm 12, 6 ff.
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noch sonst eines Bildes, ja, daR dies alles nichts mit ihr zu
tun haben darf, sondern daR er vielmehr von Mund zu
Mund mit ihr verkehrt, d. h. in der reinen, bloRen gott-
lichen Wesenheit, welche gleichsam der Mund Gottes ist
in der Liebe, sich der reinen und bloRen Wesenheit der
Seele mittels des Willens mitteilt, welcher der Mund der
Seele in ihrer Liebe zu Gott ist. Will also die Seele zu
solch vollkommener Vereinigung mit Gott gelangen, so
muB sie vor allem darauf achten, daB sie ja nichts auf
die Visionen der Einbildungskraft gebe noch auch auf
Eindricke, Gestalten oder besondere Erkenntnisse, da sie
ihr ja nicht entsprechendes und néachstliegendes Mittel zu
etwas so Vollkommenem sein kdnnen; im Gegenteil, sie
wirden ihr nur hinderlich sein. Und darum muR sie darauf
verzichten und daftr sorgen, dal? sie davon frei bleibe.
Sollte man sie trotzdem einmal zulassen und schatzen, dann
ware es nur wegen des Vorteils und der guten Wirkung»
welche die echten Visionen in der Seele hervorrufen. Allein
zu diesem Zweck braucht man sie nicht zuzulassen; sondern
man soll sie nur stets abweisen, weil dies groReren Nutzen
bringt. Denn das Gute, das diese Visionen der Einbildungs-
kraft wie auch die duBeren leiblichen Visionen in der Seele
wirken koénnen, besteht darin, dal3 sie ihr Erkenntnis oder
Liebe und Wonne mitteilen. Damit sie aber diese Wirkung
hervorbringen, ist es nicht notwendig, dal? man nach ihnen
Verlangen trage. In dem Augenblick namlich, da sie vor
die Einbildungskraft treten, wirken sie schon in der Seele
oder gielen ihr die Erkenntnis, Liebe und SiRigkeit ein»
die sie nach dem Willen Gottes wirken sollen. Und dies
nicht bloR so nebenher, sondern an erster Stelle, wenn-
schon sie gleichzeitig in der Seele ohne deren Zutun ihre
Wirkung hervorbringen, ohne daf es ihr, selbst wenn sie
wollte, moglich ware, diese Wirkung zu verhindern, gleich-
wie sie selber nichts dazutun konnte, sie zu erlangen, auch
wenn sie sich dazu vorbereitet hétte.
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Es verhalt sich damit ahnlich wie mit einem Glas-
inster. Auch dieses kann seinerseits nicht hindern, daf3

der Sonnenstrahl darauf fallt. Es lalt solches einfach an
sich geschehen, einzig dadurch, dal} es infolge seiner
Durchsichtigkeit dafir empfénglich ist, so dal} der Sonnen-
strahl es durchleuchtet, ohne dal} dieses etwas dazu bei-
tralt. So kann auch die Seele beim besten Willen nicht
etgn als die Einwirkungen und Mitteilungen jener bild-

Dinge in sich aufnehmen, mag sie sich auch noch so
sehr dagegen strauben. Denn der rein negativ gerichtete
Wille kann mit demutiger und liebender Resignation jenen

~naturlichen Einflissen nicht Halt gebieten; das kann

nur durch die Unreinheit und die Unvollkommenheiten der
Seele geschehen, geradeso wie auch bei einem Glasfenster

dle darin sich befindlichen Flecken ein Hindernis sind, daf
das Eicht nicht mit voller Helligkeit durchfallen kann.
Daraus ist also deutlich zu ersehen: Je mehr die Seele
$lch dem Willen und der Neigung nach frei macht von den
lecken der Wahrnehmungen, Bilder und Gestalten, in
Reiche die eben erwdhnten geistlichen Mitteilungen gleich-
Sarn eingehillt sind, desto mehr beraubt sie sich nicht nur

jener Mitteilungen und Giiter, die sie bewirken, nein,
S,e macht sich dadurch nur um so mehr empfanglich, die-

*g,ben in noch reicherer Fiille, um so groRerer Klarheit,
reiheit des Geistes und Einfalt in sich aufzunehmen, aber

nachdem sie alle jene Wahrnehmungen, welche gleich-
Sarn die Schleier und Hillen sind, die das Geistigste, das

a Inter verborgen ist, umgeben. Und so nehmen sie Sinn

Deist gefangen, wenn man in ihnen seine Lust suchen
[17" und zwar derart, dafl das Geistige sich nicht mehr

~b,»cht und frei mitteilen kann. Denn da der Verstand

e mit einer Rinde umgeben ist, so kann er offenbar nicht
1 Voller Freiheit jene Formen in sich aufnehmen.

h  Wollte also die Seele auf diese Dinge Gewicht legen
" nach ihnen Verlangen tragen, so hiefle dies nichts
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anderes als sich selbst Hindernisse bereiten und sich mit
dem Geringeren begnigen, das darin enthalten ist, ndmlich
mit all dem, was sie von ihnen wahrnehmen und erkennen
kann, also jene Form und jenes Bild und jene Einzel-
erkenntnis. Die Hauptsache aber an ihnen, das Geistige»
das ihr eingegossen wird, das vermag sie weder wahrzu-
nehmen noch zu verstehen, noch auch weil} sie, wie es be-
schaffen ist oder wie man es nennt; denn es ist rein gei'
stiger Art. Das einzige, was sie daran versteht, ist eben
das, was ihrem Erkenntnisvermdgen angepafit ist, ndmlich
die dem Sinne entsprechenden Formen; das aber ist das
Mindeste daran. Darum behaupte ich: Wenn die Seele sich
passiv verhalt, und wenn sie ihrerseits nichts zum Ver-
stdndnis beitragt, ja nicht einmal etwas beizutragen ver-
steht, dann wird ihr in solchen Visionen das mitgeteilt, was
sie selber nie verstehen noch sich vorstellen kdnnte.

Darum mufl man stets die Augen der Seele abwendell
von all diesen Wahrnehmungen, die sie sehen und deutlich
erkennen kann. Denn dies alles wirkt nur auf die Sinn6
ein, ohne indes einen sicheren Grund fiir den Glauben ZI1
legen. Dagegen soll man die Augen auf das richten, w»5
man nicht sieht, und was mit den Sinnen nichts zu tun hab
sondern was geistig ist, was also nicht in den Bereich d65
Sinnenfélligen gehort. Dies ist es erst, was die Seele #i r
Vereinigung im Glauben erhebt, der, wie gesagt, das ge'
eignete Mittel dazu ist. Und so werden denn auch die36
Visionen ihrem Wesen nach der Seele im Glauben fordef'
lieh sein, sofern sie es nur gut versteht, von dem einzeln6ll
Sinnenfalligen und Erkennbaren an ihnen abzusehen und

sich den Zweck zunutze zu machen, um dessentwillen sie
Gott der Seele verleiht, indem sie dieselben von sich weisk
Denn Gott verleiht sie nicht, wie wir von den leiblichell
(Visionen) sagten, damit die Seele sie hinnehme und dann
ihr Genugen finden soll.
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Hier konnte sich nun folgender Zweifel aufdréngen:
Wenn es wahr ist, dall Gott der Seele die Uibernattrlichen
jsionen nicht dazu verleiht, damit die Seele dieselben nur
tlnnehme und sich auf dieselben stiitze und sich auf sie

zugute tue, warum gibt sie ihr dann Gott, wenn doch

16 Seele mit ihnen in viele Irrtimer und Gefahren, zum

~,ndesten in die hier beschriebenen Ungelegenheiten ge-
zumal doch Gott der Seele all das, was er ihr durch

le Sinne vermittels der genannten Visionen und sinnen-

higen Formen mitteilt, ebensogut auch geistigerweise und

em Wesen nach verleihen kann? Wir wollen diese Frage
~Nantworten; und es ist diese Belehrung nach meinem Da-
rhalten sehr wichtig und notwendig sowohl fur die geist-

c en Seelen selbst wie auch fir deren Fihrer. Es wird

namlich Uber den Gang und den Zweck, den Gott da-
Verfolgt, AufschluR gegeben. Weil jedoch viele darin
Bescheid wissen, so vermdgen sie sich weder selbst

» . 7 an”ere auf dem Wege zur Vereinigung richtig zu
en- Sie meinen, schon deshalb, weil sie dieselben als

und von Gott stammend erkennen, sei es gut, sie #u
g. assen und dirfe man sich in ihrem Besitze sicher fiihlen.

~ersehen aber hiebei, dall die Seele auch in diesen
ond”*en Wxe Xn den Geschopfen der Welt nur sich selbst
sich an sie hangt und darein verwickelt, wenn sie

nicht wie von jenen, so auch von diesen frei zu machen

ent. Da meinen sie dann klug zu handeln, wenn sie
d”einen annehmen und die anderen abweisen. Aber gerade
UFCh s™li zen sie sich selbst und die (zu leitenden) See-

jj. 11 groRBe Mihsal und Gefahr, indem sie schliel3lich

uiehr die echten von den unechten zu unterscheiden
Gojll, Gott will weder ihnen selbst diese Mihe bereiten,

N D

in en dal sie die einféltigen und schlichten Seelen
8ieS?C"e Gefahr und solchen Zwiespalt verwickeln. Haben

hi doch die gesunde und sichere Lehre, den Glauben,
ern sie voranschreiten sollen. Dies ist aber nur mog-
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lieh, wenn man seine Augen gegen alles verschlie3t, was
sinnenféllig ist, und was nach klarer und besonderer Er-
kenntnis aussieht. Obschon St. Petrus der Vision ganz
sicher war, in der er Christus den Herrn in der Verklarung
geschaut — er erzéhlt davon in seinem zweiten kano-
nischen Briefe —, wollte er doch nicht, dall man ihn als
Hauptzeugen gelten lasse, sondern er wies hin auf den
Glauben, indem er sprach: Et habemus firmiorem prophe-
ticum sermonem: cui benefacitis attendentes, quasi lucer-
nae lucenti in caliginoso loco. ,,Wir haben ein noch zu'
verlassigeres Zeugnis*“ als diese Vision auf Tabor, ndmlich
die Worte und Ausspriiche der Propheten, welche von
Christus Zeugnis ablegen. ,,1hr tut gut, wenn ihr euch daran
haltet als an eine Leuchte, die im Finstern Licht ver-
breitetl). Wenn wir diesen Vergleich naher besehen, s°
finden wir darin die Lehre, die wir eben hier vortragbll
wollen. Wenn es namlich heif3t, wir sollten hinschauen at®
den Glauben, den die Propheten verkiindet, als auf ein6
Leuchte, die an dunklem Orte leuchtet, so will das heiR361l
wir sollen im Dunkel bleiben und die Augen jedem andersll
Lichte verschliefen; und in dieser Finsternis solle dcr
Glaube allein, der ja ebenfalls dunkel ist, das Licht %in
auf das wir uns verlassen sollen. Denn wenn wir uns a”™
andere helle Lichter, ndmlich auf bestimmte Erkenntnisse
verlassen wollen, dann verlassen wir uns schon nicht mé*ir
auf das Dunkel des Glaubens, und der Glaube spendet un%
um mit St. Petrus zu reden, nicht mehr Licht an dunklell
Orte. Unter diesem Orte ist hier der Verstand gemein '
auf dem, wie auf einem Leuchter, das Licht des Glaub6.10

ruht. Und dieser mufR dunkel bleiben, bis im ander6ll
Leben der Tag der klaren Anschauung Gottes anbri6**

und in diesem Leben der Tag der Umgestaltung ull

Vereinigung mit Gott, welchem die Seele entgeg6ll
wandelt.

% 2 Ptr 1,19.
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15. Kapitel
Uber das Ziel und den Weg, den Gott verfolgt, wenn er

Seele mittels der Sinne die Ubernatirlichen Guter
outteilt. — Antwort auf die aufgeworfene Frage.
Uber das Ziel und den Weg, den Gott bei Mitteilung
dieser Visionen verfolgt, um eine Seele aus ihrer Armselig-
keit zur gottlichen Vereinigung zu erheben, ware viel zu

Sa8en. Alle geistlichen Biicher handeln davon. Auch in
dieser unserer vorliegenden Abhandlung haben wir kein

anderes Ziel vor Augen, als dies zu erklaren. Darum will
ich auch in diesem Kapitel dariiber nur so viel sagen, als

ZUr Losung unserer Frage notwendig ist. Und diese Frage
‘autete: Wenn doch in diesen Ubernatirlichen Visionen

s° viele Gefahren und Hindernisse fir den Fortschritt lie-
8en> wie kommt es dann, daR Gott, der doch unendlich
*eise ist und die Seelen so gern vor Hindernissen und
Fallstricken bewahren will, dieselben dennoch mitteilt und
"bietet?

Zur Beantwortung dieser Frage missen wir drei
Gfundsatze anfiihren. Der erste findet sich bei St. Paulus

In Einern Brief an die Romer. Hier heildt es: Quae autem
SUnt a Deo ordinatae sunt. ,,Die Dinge, die da bestehen,

SInd von Gott geordnetl).” Der zweite stammt vom Heiligen
Geist und steht im Buche der Weisheit: Disponit omnia

Suaviter»), ,,Die Weisheit Gottes ordnet alle Dinge lieblich
y » obwohl sie von einem Ende zum anderen, d. h. von

Extrem zum anderen reicht. Der dritte ist entnom-

der Lehre der Theologen und lautet: Deus omnia
~ovet secundum modum eorum, d. h.: Gott setzt alle Dinge

nach ihrer Art in Bewegung. Aus diesen Grundregeln er-
sich also mit Sicherheit: Will Gott eineSeele vorwarts-
~gern™d. h. sie von dem einen Ende und Extrem ihrer
i; Rom18,1.
I Weish 8. 1.
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Niedrigkeit zu dem anderen Ende und Extrem der Hohe
seiner gottlichen Vereinigung erheben, so mul3 er dies der
Ordnung entsprechend, ganz sachte und entsprechend der
Verfassung eben dieser Seele vollziehen. Mag nun die Seele
zur Erkenntnis gemeinhin auf dem Wege der Formen und
Bilder, die sie sich aus den geschaffenen Dingen holt, g6
langen, oder mag sie ihr Erkennen und Wissen durch Ver-
mittlung der Sinne erlangen, so wird Gott diesen Tatsachen
Rechnung tragen, wenn er die Seele zur hdchsten Erkennt-
nis erheben will. Will er dies also recht sachte zuwege
bringen, so mufl er damit beginnen, dal er die Seele
gleichsam ganz unten, bei dem untersten Ende der Sinne
anfallt und sie so, entsprechend ihrer Verfassung, immer
hoher fuhrt bis zum entgegengesetzten Ende, ndmlich zur
geistigen Weisheit, die nicht mehr in den Bereich der
Sinne fallt. Deshalb unterweist er erst die Seele durch
Vorstellungen, Bilder und auf sinnenfalligen Wegen, 4 0
ihrer Erkenntnisfahigkeit angepaft sind, bald durch atU
liehe, bald durch tbernattrliche, ferner auch durch eigenell
Gebrauch der Vernunft, und hebt sie so allméhlich #ui !
hochsten goéttlichen Geiste empor. Das ist also der Grund»
warum Gott der Seele die Visionen und Vorstellungen und
Bilder und die Ubrigen durch die Sinne, durch die Vernunft
und den Geist erfaBbaren Kenntnisse mitteilt. Es geschieh”
das nicht darum, weil etwa Gott der Seele nicht gleich
auf einmal das Wesen des Geistigen mitteilen wollte, ten !
es Uberhaupt mdglich ware, zwei Gegensatze wie dies6
menschlich und géttlich, sinnlich und geistig, auf gewoshn
lichem Wege und in einem einzigen Akte zu vereinigéll,
ohne dal’ erst zuvor noch viele andere vorbereitende Akt0
notwendig waren, welche wiederum geordnet und harmo'
nisch miteinander Ubereinstimmen sollen, indem die einfll
Stutze und Vorbereitung fur die anderen bilden. Es &
hiebei nicht anders wie in der Natur, wo die einen Kraft0
anderen und diese wieder anderen dienen.
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Ahnlich geht auch Gott zu Werke, indem er den Men-
Schen nach Menschenart zur Vollkommenheit fihrt, von
der untersten Stufe der AuRerlichkeit auf die héchste Stufe
der tunerlichkeit. Darum flhrt er zunachst die leiblichen
Smne zur Vollkommenheit, indem er den Menschen dazu

ringt, von den vollkommenen, natirlichen dauBeren Dingen
e'lien guten Gebrauch zu machen, z.B. Predigten anzuhdéren,
~er heiligen Messe beizuwohnen, heilige Gegenstiande an-
Zusehen, seine Gaumenlust im Essen abzutdten, sich BuB-
Jjhungen aufzulegen und dadurch den Tastsinn in heilsamer

Ucht zu halten. Sind sodann diese Sinne einigermalen
Zubereitet, dann vervollkommnet er sie noch weiter, indem
er ihnen mancherlei Ubernatirliche Gnadenerweise und Er-
N»ckungen zuteil werden 1aBRt, um sie im Guten mehr und

zu festigen. Auch bietet er ihnen manche tbernatir-
~che Mitteilungen wie z. B. Visionen von Heiligen, heilige

Inge in leiblicher Gestalt, liebliche Wohlgeriiche und An-
sPrachen, sowie hdchste Wonne des Tastsinnes. Dadurch
WIr<i der sinnliche Mensch gar sehr in der Tugend gefestigt

macht sich los von dem Geliisten nach bdsen Dingen.
ulRerdem fuhrt er auch noch zugleich die leiblichen in-
~eren Sinne, wie Einbildungskraft und Phantasie, von
eUen bereits die Rede war, der Vervollkommnung ent-
und gewohnt sie durch fromme Betrachtungen, Er-
jungen und heilige Gedanken an das Gute und unter-
eist in alledem den Geist. Sind nun diese Sinne in solcher
Ub “~c”en Schulung zubereitet, dann pflegt sie Gott durch
d™tarliche Visionen — wir nannten sie hier Visionen
Anbildungskraft — zu erleuchten und noch mehr zu
geistigen. Denn der Geist wird durch sie machtig gefor-

"'ua er durch die einen wie durch die anderen immer
r verfeinert und sehr gebildet wird.
Auf diese Weise fiihrt Gott die Seele von Stufe zu

hi emP°r bis zur hochsten Innerlichkeit. Man darf indes
1 denken, als mufite Gott unbedingt .jedesmal genau

h
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die angegebene Reihenfolge von Anfang bis zu Ende ein-
halten; nein, Gott bewirkt oft das eine oline das andere,
durch eine intensivere (Innerlichkeit) eine weniger tief-
gehende Innerlichkeit, alles, wie er es fir die Seele gut
befindet, oder wie er ihr seine Gnaden zuwenden will. Der
gewohnliche Weg entspricht jedoch dem angedeuteten. In
dieser Weise also verfahrt Gott, wenn er eine Seele unter-
weisen und ins geistige Leben einfihren will. Er fangt
damit an, dal} er ihr das Geistige unter mehr auferen,
handgreiflichen, den Sinnen angepafliten Dingen mitteilt,
so, wie es der Armseligkeit und geringen Aufnahmefahig-
keit der Seele entspricht. Unter der Hille dieser sinnen-
félligen, an sich guten Dinge betéatigt sich der Geist in
einzelnen Handlungen, nimmt immer wieder neue Bissen
geistiger Mitteilung in sich auf, bis er es schlieBlich so weit
bringt, dall er in geistigen Dingen eine gewisse Fertigkeit
bekommt und so immer mehr zum Wesen des Geistigen
durchdringt, da”® nichts gemein hat mit allem, was sinnen-
fallig ist. Soweit kann es indes die Seele nur ganz langsam
bringen, und zwar nur auf ihre Art, ndmlich mittels der
Sinne, an die sie immer gebunden ist. Je naher so die
Seele in ihrem Verkehr mit Gott dem rechten Geiste
kommt, um so mehr macht sie sich los und ledig von den
Wegen, die ihr die Sinne weisen, namlich von dem for-
schenden Nachdenken und der Betrachtung mittels der Ein-
bildungskraft. Sobald sie sich einmal zum geistigen Ver-
kehr mit Gott vollstandig durchgerungen hat, muB sie
auch in allem, was sich auf Gott bezieht, vollig frei sein
von dem, was in den Bereich der Sinne gehort.

So ist es auch in der Welt der Dinge: je mehr sich
etwas dem einen Extrem néhert, desto weiter entfernt es
sich damit von dem anderen Extrem; und ist es erst ein-
mal mit dem einen vollig eins, dann ist es auch von dem
anderen ganz getrennt. Darum heil3t es gemeiniglich in
einem geistlichen Sprichwort: Gustato spiritu desipit omnis
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Caro- ,,Hast du einmal gekostet des Geistes Wonne,
schmeckt schal dir jeglichen Fleisches Lust“, das will
sagen: alle Wege des Fleisches, d. i. alles sinnliche Treiben

In geistlichen Dingen, fordert nicht mehr und schafft keinen
GenuR. Das ist ja klar: handelt es sich um etwas Geistiges,

dann fallt es nicht mehr in den Bereich der Sinne; ist es
Ner derart, dal? es die Sinne fassen kdnnen, dann ist es
~cht mehr reiner Geist. Denn je mehr die Sinne und das
NatUrliche Fassungsvermogen davon erkennen konnen,
desto weniger ist vom Geistigen und Ubernatirlichen darin

Zu finden. Darum legt auch der vollkommen geistliche
Mensch keinen Wert auf die Sinne und nimmt auch nichts
niGhr durch deren Vermittlung an; ja, er bedient sich ihrer

Nach nicht mehr in seinem Verkehr mit Gott, wie er es
el)cdem getan, als er noch nicht so zugenommen hatte an
Geist, da er ihrer nicht mehr bedarf. Dies driickt auch

Paulus in seinem Brief an die Korinther aus in den
verten: Cum essem parvulus, loquebar ut parvulus, sapie-
arN ut parvulus, cogitabam ut parvulus. Quando autem
Netus sum vir, evacuavi, quae erant parvuli. ,,Als ich noch
‘N Kind war, redete ich wie ein Kind, dachte ich wie
ein Kind, urteilte ich wie ein Kind. Als ich ein Mann ge-
worden, habe ich das Kindische abgelegtl).”

Wir haben bereits angedeutet, dall die sinnenfalligen
Irige sowie die Erkenntnis, welche der Geist aus ihnen
z,ehen kann, zum Tun eines Kindes gehdren. Wollte also
*e Seele stets an ihnen hangenbleiben und sich nie von
1llien losmachen, dann wirde sie immer ein kleines Kind
eiben; sie wirde stets von Gott reden wie ein Kind,
Wfithde von Gott denken wie ein Kind, wirde von Gott ur-

teilen . . . o
én wie ein Kind. Und weil sie immer an der Ober-

AW-he des Sinnenfalligen, d. i. dem Kindischen, haften-
1Gbe, wirde sie nie in das Wesen des Geistigen ein-
‘Ir'gen, d. h. nie zum vollkommenen Mannesalter gelan-

*)IKor 13, 11.

li.
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gen. Darum darf auch die Seele, wenn sie Fortschritte
machen will, kein Verlangen tragen nach den genannten
Offenbarungen, selbst wenn Gott sie ihr anbietet, gerade-
so wie auch das Kindlein auf die Mutterbrust verzichten
muf3, um den Gaumen an gediegene und festere Kost zu ge-
wohnen.

Da werdet ihr mir nun entgegenhalten: Darf also die
Seele, solange sie sich noch im Kindheitsstadium befindet,
nach jenen Offenbarungen Verlangen tragen, und soll sie
erst darauf verzichten, wenn sie zu gréfierer Reife gelangt
ist, wie auch das Kindlein der Mutterbrust bedarf, um
sich am Leben zu erhalten, bis es dann gréRer geworden
ist und infolgedessen dieselbe lassen kann? Darauf diene
zur Antwort: Was die Betrachtung und das naturliche
Nachdenken betrifft, worin die Seele anfanglich Gott sucht,
SO ist es richtig, daf3 sie in diesem Stadium die Mutterbrust
des Sinnenfalligen um ihrer Selbsterhaltung willen nicht
verlassen darf, bis sie so weit vorangeschritten ist, dal sie
dieselbe aufgeben kann. Dies ist dann der Fall, wenn Gott
die Seele in einen mehr geistigen Verkehr einfiihrt in der
Beschauung, wovon wir bereits im elften Kapitel dieses
Buches unsere Lehre niedergelegt haben. Wo es sich jc-
doch um Visionen der Einbildungskraft oder andere Uber-
nattrliche Wahrnehmungen handelt, die ohne Zustimmung
des menschlichen Willens den Sinnen zuteil werden kon-
nen, zu welcher Zeit oder in welchem Stadium auch immer
dies sein mag, ob auf der Stufe der Vollkommenheit oder
einer geringeren Vollkommenheit, selbst wenn, sie von
Gott stammen, darf sie die Seele nie suchen, und zwar
aus einem zweifachen Grunde. Erstens bringen sie in der
Seele ohne deren Zutun ihre Wirkung hervor, ja ohne dal}
sie auch nur imstande ware, diese Wirkung zu verhindern,
selbst wenn sie, was haufig der Fall ist, speziell die Vision
verhindert und verhindern kann. Infolgedessen teilt sich
ihr diese weitere Wirkung, welche die Vision in der Seel0
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hervorrufen sollte, viel mehr dem Wesen nach mit, wenn

auch nicht in jener Form. Denn die Seele kann, wie gesagt,
das Gute, das Gott ihr erweisen will, nicht hindern, aufl3er
Wenn sich an ihr irgendwelche Unvollkommenheit oder
&eschopfliche Anhénglichkeit findet. Wo man aber in De-
mut und Furcht auf diese Dinge verzichtet, da gibt es
keine Unvollkommenheit und keine Selbstsucht, sondern
Vlelmehr Uneigennitzigkeit und EntiufRerung. Dies aber
Ist die beste Vorbereitung zur Vereinigung mit Gott.

Zweitens, man macht sich dadurch frei von der Ge-
fahr und der Mihe, die man hat, wenn man erst unter-

suchen will, ob es sich um gute oder schlechte Visionen
handelt, und wenn man erkennen will, ob man es mit dem

~ngel des Lichtes oder der Finsternis zu tun hat. Man
k°mmt auf diese Weise nicht vorwarts, sondern verliert
nur die Zeit und bringt damit die Seele in Verwirrung,
es ist das ein AnlaB zu vielen Unvollkommenheiten und
Hindernis des Fortschrittes, statt dafl man die Seele
das einstellt, was wirklich zur Sache gehort, und sie
macht von den Kleinlichkeiten der Wahrnehmungen

Einzelkenntnisse, wie bereits gelegentlich der leib-
Ichen Visionen sowie der eben besprochenen ausgefihrt

'vu?de und noch néher erklart werden soll.

Ja, wir durfen sicher glauben: mufite Gott bei der
uhrung der Seele Ricksicht nehmen auf ihre Eigenart,

ann wirde er ihr die Fille seines Geistes nicht auf dem

jener engen Kanéle, namlich der Vorstellungen,
"Mer und Einzelerkenntnisse, mitteilen, vermittels welcher

der Seele ihre Nahrung nur stiickweise zuwendet. Dies
eutet auch David an in den Worten: Mittit crystallum
Suam sicut buccellas. ,,Er wirft sein Eis hin wie Brockenl)*,

4 er spendet den Seelen ihre Nahrung wie Brosamen,

arum ist es sehr zu bedauern, da man der Seele, die doch
~NJastjnodchte ich sagen unbegrenztes Fassungsvermdgen

%) Ps 147, 6.
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hat, infolge ihrer geistigen Kleinheit und ihrer sinnlichen
Befangenheit die Bissen des Sinnlichen zur Nahrung rei-
chen muB. Auch dem heiligen Paulus machte diese geringe
Befahigung und dieses unmiindige Wesen fur den Emp-
fang des Geistes groflen Kummer. Dies drickt er aus in
seinem Schreiben an die Korinther mit den Worten: Et
ego, fratres, non potui vobis loqui quasi spiritualibus, sed
quasi carnalibus. Tamquam parvulis in Christo lac vobis
dedi, non escam: nondum enim poteratis; sed nec nunc
quidem potestis: adhuc enim carnales estis. ,,Meine Bru-
der, (als ich zu euch kam) konnte ich nicht zu euch reden
wie zu Geistesmenschen, sondern wie zu fleischlichen; denn
ihr konntet es nicht fassen, ja ihr konnt es auch jetzt noch
nicht. Tamquam parvulis in Christo lac potum vobis dedi
non escam. ,,Wie Unmindigen in Christo gab ich euch
Milch zu trinken, nicht feste Speise* (zum Essen)l).

Wir sollen also daraus entnehmen, dal3 die Seele ihr
Augenmerk nicht auf diese dul3ere Hulle von Gestalt und
Objekt richten dirfe, die ihr auf Ubernatiirliche Weise dar
geboten werden, und zwar mittels der &ufl3eren Sinne, V/IC
z. B. Ansprachen und Worte fir das Ohr, Visionen von
Heiligen und wunderbarer Lichtglanz fiir das Auge, Wohl-
geriiche fur den Geruch, SuR3igkeiten fiir den Gaumen und
andere Ergotzlichkeiten fiur den Tastsinn, die meist vom
Geiste ihren Ursprung haben. Ja, dies ist bei geistliche0
Seelen gewohnlich die Regel. Aber ebensowenig soll die
Seele auf irgendwelche Visionen der inneren Sinne achten»
wie z. B. die inneren Visionen der Einbildungskraft. Il
Gegenteil, sie soll von all dem absehen und einzig auf de°
guten Geist sehen, den sie bewirken. Und diesen soll s‘e
sich dadurch zu erhalten trachten, daB sie tatig ist, und
zwar sich einzig in dem Dienste Gottes (ibe, ohne
jene Vorstellungen zu achten oder irgendwelchen sinn'
liehen GenuRR zu suchen.

») 1 Kor8.1.
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So macht man sich denn von diesen Dingen nur das
zunutze, was in Gottes Absicht und Willen selber liegt,

uédmlich den Geist der Andacht. Denn zu keinem anderen
Zweck verleiht er dieselben. Das hingegen 143t man bei-

Selie, was er ohnehin nicht geben wiirde, wenn man es
geistig erfassen konnte ohne Zuhilfenahme und Wahr-
nehmung der Sinne.

16. Kapitel
Von dem Schaden, denrmarichie Lehrer des geistlichen
hebens den Seelen bereiten, weil sie es nicht verstehen,
dieselben bei solchen Visionen recht zu leiten. — Selbst

Wenn letztere von Gott stammen, kann es dennoch vor-
kommen, dal3 die Seelen irregefihrt werden.

Wir kénnen uns bei Behandlung dieser Visionen nicht
s® kurz fassen, als wir mdchten; denn es gibt dartber gar
Vieles zu sagen. Zwar wurde bereits das Wesentliche an-
~egeben, das dem, der ein geistliches Leben fuhren will,
Zeigen soll, wie er sich hinsichtlich der genannten Visionen
Zu verhalten habe, sowie auch dessen Seelenfiihrer Ver-
haltungsmalregeln an die Hand gibt, wie er seinen Schuler

ei diesen Visionen zu leiten habe. Doch dirfte es nicht

erflussig sein, in dieser Lehre etwas mehr ins Einzelne zu
“eheu und das Nachteilige etwas mehr ins rechte Licht zu
~ellen, das sich sowohl fur die geistlichen Seelen wie auch

r deren Fihrer daraus ergeben kann, wenn sie sich hin-
Sichtlich dieser Visionen, selbst wenn sie géttlicher Her-

Urdt sind, zu leichtglaubig zeigen. Was mich bewogen hat,
Voni bisherigen Weg ein wenig abzugehen, ist der Mangel

Klugheit, den ich nach meinem Dafirhalten bei einigen
ehrern des geistlichen Lebens vorgefunden habe. Sobald

namlich merken, daR diese Ubernatirlichen Wahrneh-
JAUngen gut sind und von Gott stammen, glauben sie sich

Sicherheit und geraten so beide in groen Irrtum und
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sehen sich schmahlich getduscht. Es geht an ihnen das
Wort des Herrn in Erfillung, wenn er sagt: Caecus si
caeco ducatum praestet, ambo in foveam cadunt. ,,Wenn
ein Blinder einen Blinden fihrt, fallen beide in dieGrubel)-“
Er sagt nicht, dal3 sie fallen werden, sondern ,,sie fallen*
Denn es ist zum Fallen nicht notwendig, da man tatséch-
lich schon gefallen sei. Nein, das allein schon ist ein Irr-
tum, daR sie sich erdreisten, einander zu fiihren. Darin also
sind sie auf jeden Fall im Irrtum.

Es gibt ndmlich welche, die bei ihrer Leitung derart
begnadeter Seelen eine solch irrige Art und Methode an-
wenden: Entweder fuhren sie die Seelen (tatséchlich) in
Irrtum oder sie bringen dieselben mit solchen Visionen in
Verlegenheit, oder endlich sie fuhren dieselben nicht den
Weg der Demut und lassen dadurch zu, daf jene ihr Haupt-
augenmerk in gewisser Beziehung auf diese Dinge richten-
Darum wandeln sie auch nicht im Geiste des reinen und
vollkommenen Glaubens. Ja, solche Seelenfuhrer erbauen
die Seelen auch nicht im Glauben und stérken sie nicht
in demselben, sondern verlegen sich darauf, viel Aufhebens
von jenen Dingen zu machen. Und sie lassen es auch die
Seelen fihlen, dall sie selber von diesen Dingen einge-
nommen sind und groRen Wert darauf legen; die Seelell
aber lassen sie an derlei Wahrnehmungen haften, statt sie
im Glauben zu festigen und sie frei und leer zu machen
von denselben, damit sie sich zur Erhabenheit des Glau-
bensdunkels erheben kdnnten. Und dies alles hat seinen
Grund darin, dal3 die Seele an ihrem Fuhrer sieht, welchen
Standpunkt er in dieser Angelegenheit einnimmt, und wie er
sich dazu &uflert. So schleicht sich dann ungemein leicht
und ganz unwillkirlich eine gewisse Selbstzufriedenheit
und Uberschatzung in diesen Dingen ein, und schlieRlich
wendet die Seele ihre Augen vollig ab von der Tiefe des
Glaubens.

% Mt 15,14.
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Der Grund, warum dies so leicht moglich ist, muf
wehl darin zu suchen sein, dal} die Seele sich zu sehr da-
mit beschéftigt. Und da diese Dinge sinnlicher Art sind,
denen der natlirliche Mensch sich ohnehin leichter zuneigt,
Und da die Seele auBerdem Gefallen findet an solch auRer-
0l'dentlichen, sinnlichen Dingen und dafiir empféanglich ist,
So braucht sie nur an dem Beichtvater oder an jemand
anderem irgendwelche Wertschéatzung dieser Dinge be-
merken, und schon tut sie es auch, ja, es regt sich gerade-
zu das Verlangen danach, sie findet mehr und mehr Ge-

Schmack daran, verspirt immer mehr Neigung dazu und
~gt sich allméhlich daran. Daraus erwachsen zum min-

desten viele Unvollkommenheiten; denn die Seele ist nicht
xnebr demitig. Sie meint, jene (auferordentlichen) Dinge
Segén doch etwas Besonderes, und es sei das fir sie etwas
Gutes, und Gott selbst schatze sie darob. So ist sie denn

sich selbst ganz und gar zufrieden, und eben dies ver-
stolt gegen die Demut. Und schon ist auch der Teufel
\Ur Stelle und hilft im stillen dazu, daR in ihr, ohne dal}

es merkt, jenes Gefuhl der Selbstzufriedenheit wachst.

aun bringt er ihr allmahlich bei, Uber andere Seelen
e,nen Vergleich anzustellen, ob sie wohl auch solch

AuBerordentliche Dinge erfahren wie sie oder nicht; ob
s,e auch so seien oder nicht. Dies ist aber ein Ver-
sh>R gegen die heilige Einfalt und gegen die geistige Ein-
sutnkeit.
Neben diesen schadlichen Einflussen, welche die Seelen
Wachstum im Glauben hindern, wenn sie sich von den-

oen nicht frei machen, gibt es in diesem Bereiche noch
pudere Nachteile, die zwar nicht so greifbar und offen zu-

“re"en w*e die genannten, aber daflr um so heim-
bischer und in den Augen Gottes um so mifalliger sind,
j/sbalb, weil man nicht in volliger Entbl6Rung wandelt.
kecb davon wollen wir einstweilen absehen, bis wir dazu
°mmen, vom Laster der geistlichen Gaumenlust sowie von
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den anderen sechs Hauptsiinden zu sprecnenl).” Dort wer-
den wir dann, so Gott will, manches Uber diese feinen,
kaum bemerkbaren Wunden sagen, die dem Geiste dadurch
geschlagen werden, dal? man es nicht versteht, ihn in Ent-
bl6Rung zu leiten. Hier wollen wir nur einiges anfugen
Uber die Methode der Seelenfiihrung, nach welcher manche
Beichtvéter vorgehen, bei der sie allerdings die Seelen ubel
beraten. Und ich méchte es firwahr recht gut erklaren,
denn ich weilR sehr wohl, wie schwer es sich sagen laRt»
wie der Geist des Schilers sich ganz still und immerklich
nach dem seines geistlichen Vaters bildet. Und doch
fallt es mir schwer, Uber dieses umfangreiche Gebiet
zu sprechen; denn es kommt mir vor, das eine kann
nicht erklart werden, ohne dalR man zugleich auch
auf das andere Bezug nimmt. Handelt es sich um
geistige Dinge, die in inniger Wechselbeziehung zu-
einander stehen.

Weil ich nun einmal bei der Behandlung dessen stehe,
was ich versprochen habe, (so mdchte ich noch dies hinzu-
flgen): Nach meinem Daflrhalten — und es ist auch nicht
anders — wird ein geistlicher Fuhrer, dessen Geist so sehr
fur Offenbarungen eingenommen ist, dal sie in seinem
Inneren Anerkennung und Zuneigung finden, unfehlbar
sicher, auch ohne es zu beabsichtigen, dem Geiste seines
Schilers die gleiche Freude und Wertschatzung (dieser
Dinge) aufpragen, sofern nicht der Schiiler schon weiter
voran ist als er selbst. Aber auch in diesem Falle kann es
dem Schuler viel schaden, wenn er bei ihm bleibt. DenU
aus dieser Hinneigung und Freude an derartigen VisioneU
entsteht bei dem geistlichen Vater eine Art Hochschéatzun?
derselben. Und wenn er nicht recht vorsichtig ist, wird ei
unvermeidlich dieses seinem Schiler in Ausdricken odef
Gefuihlen zu erkennen geben. Ist nun auch dieser von dem’
selben Geist der Zuneigung zu den angedeuteten Dmgeli

*) Siehe ,, Dunkle Nacht* 1. Buch, § 1.
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Angenommen, dann kann es gar nicht anders sein, als daR
Sle sich gegenseitig die groRe Vorliebe fir solche Dinge
Steilen.

Indes, wir wollen uns hier nicht zu sehr in Einzelheiten
VeHieren. Wir wollen nur davon sprechen, dal z. B. ein
Beichtvater, ob er nun solchen Dingen zugetan ist oder

nicht, die fur ihn erforderliche Klugheit nicht hat, um eine
8eele von Hindernissen frei zu machen und das Verlangen

&ebies Schulers nach solchen Dingen zu beseitigen. Ein
s®lcher wird im Gegenteil gerne mit seinem Schiler dar-
~er sprechen, und den Hauptgegenstand ihrer geistlichen
Unterhaltung werden solche Visionen bilden, an denen er
Seinen Zuhdrern Merkmale an die Hand gibt, um echte und
Unechte voneinander unterscheiden zu kénnen. Wohl mag
es gut sein, dies zu verstehen; doch wozu die Seele in
s°lche Mihsal, Sorge und Gefahr stiirzen, wofern nicht
eilUe dringende Notwendigkeit vorliegt, wie oben angedeu-

Wurde? Legt man hingegen diesen Visionen keine Be-
deutung bei, und will man nichts davon wissen, dann ent-

&eht man all dem und tut das einzig Richtige. Aber damit
n°ch nicht zufrieden, gehen diese Beichtvater so weit, dal
s,e solch gottbegnadete Seelen sogar bitten, sie mdchten
Och zu Gott beten, daR er ihnen dies und jenes offenbare
mitteile, was sie oder andere angeht. Und die ein-
I’'gen Seelen gehen auf solches Ansinnen ein, in der
Anung, es sei erlaubt, auf diesem Wege etwas erfahren
Wollen. Sie meinen, weil Gott manches auf Ubernatir-
che Weise offenbaren und mitteilen wolle, wem und
es ihm gefallt, so sei es auch erlaubt, eine solche
~nbarung zu wollen, ja sogar ihn darum anzuflehen.

Oilit es dann vor, dal Gott auf ihr Bitten hin das Ge-
IvOnschte offenbart, so fassen sie fiir fernere Gelegenheiten

ri°ch gréRere Zuversicht, in der Annahme, Gott habe Wohl-
Nallen daran und erwarte es. In Wirklichkeit hat aber
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Gott daran weder Wohlgefallen, noch will er es. Da sie nun
einmal fur diese Art des Umgangs mit Gott eingenommen
sind, so richten sie vielfach ihr Verhalten und ihren Glau-
ben nach dem ein, was ihnen geoffenbart oder geantwortet
wurde, und ihr Wille figt sich gerne darein und stimmt
ganz natirlich dem bei. Und da dies ihrer Natur zusagt,
S0 passen sie sich dieser Art natirlichen Erkennens an und
gehen dann in ihren AuRerungen gar oft fehl. Und wenn
sie dann merken, dall es anders kommt, als wie sie es aus-
gelegt haben, wundern sie sich dartber und fangen gleich
an zu zweifeln, ob die Offenbarung wohl von Gott war oder
nicht, da sie ja nicht in Erflllung geht oder wenigstens
nicht so, wie sie gemeint hatten. Und nun sind es #wo
Gedanken, die ihnen zunéchst kommen; ndmlich: Erstens,
diese Offenbarung stammte von Gott, weil sie sich sonst
nicht so tief eingepréagt hatte. Es kann indes sehr wohl
sein, dal die naturliche Neigung dazu schuld war, dal? § e
sich so tief einpragte, wie wir ausgefihrt haben. Zweitens-
Stammte sie aber von Gott, dann muR sie auch so in Er-
fallung gehen, wie sie es sich zurechtlegten und verstan-
den. Doch eben hierin liegt ein groer Irrtum. Denn die
Offenbarungen und gottlichen Ansprachen gehen nicht i*!'
mer so in Erfullung, wie die Menschen sie auslegen, oder
wie sie wortlich lauten. Darum darf man ihrer nicht &
sicher sein und darf ihnen nicht blindlings glauben, selbst
wenn man weif3, dal3 es sich wirklich um ©ffenbarunge 1’
Antworten oder Ausspriche Gottes handelt. Mdgen % e
immerhin an sich gewifl und wahr sein, so sind sie die5
doch nicht immer in ihren Ursachen und in der Art, % e
sie von uns aufgefalst werden. Daftr werden wir im folge 1'
den Abschnitt den Nachweis erbringen. Zugleich terde !
wir dann auch zeigen, wie Gott kein Wohlgefallen dar» |
habe, wenn man ihn um so etwas bittet, selbst wenn
manchmal darauf eine Ubernatirliche Antwort erteilt, § 1»

wie ihm solches mil¥fallt.
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17. Kapitel

_soll nachgewiesen werden, wie wir uns sogar in den
Visionen und Ansprachen, soweit sie goéttlichen Ur-

8prungs und echt sind, tduschen kdnnen. — Belege aus
der Heiligen Schrift.

Zwei Griunde fuhrten wir an, warum die gottlichen
Visionen und Ansprachen zwar echt und an sich immer

sther sein konnen, dies aber nicht immer auch flir uns
Sefi  brauchen. Der eine Grund ist unsere mangelhafte
Art, sie zu deuten. Der andere liegt in den Veranlassungen
und Begrundungen derselben, die bisweilen sich andern.

as den ersteren Grund betrifft, so ist es doch eine unbe-
strittene Tatsache, dall sie nicht immer so sind und so

*n Erflllung gehen, wie sie nach unserer Art, sie zu deuten,
Jufon. Der Grund ist dieser: Gott, der Unendliche und
nergrundliche, legt gewdhnlich seinen Prophezeiungen,

. enbarungen und Ansprachen ganz andere Begriffe und
e,tén anderen Sinn zugrunde, als der ist, in dem wir sie

auslegen kénnen. Sie sind aber nichtsdestoweniger an sich
Uitl so echter und gewisser, je weniger sie uns das zu sein
feinen. Wir haben ja dafir auf jeder Seite der Heiligen
rft Beweise. Darum gingen vielen aus jener alten Zeit
~ailche Prophezeiungen und Worte Gottes nicht so in Er-
IUng, wie sie gehofft hatten, weil sie dieselben ganz nach
ref Sinn und ganz buchstablich verstanden. Dies geht
s folgenden Stellen deutlich hervor.

I Buche Genesis spricht Gott zu Abraham, nachdem
r fon ins Land Kanaan gefihrt: ,,Dieses Land will ich dir

enl) « Und da ihm dies oft gesagt wurde, ihm aber
Land, trotzdem er schon sehr alt war, nicht gegeben

s K«fo> richtete er an Gott, der ihm dies eben wieder ver-
s afo, die Frage: Domine, unde scire possum, quod pos-
<<J’rus sum earn? ,Herr, woran soll ich erkennen, daR

» Gn 15, 7.
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ich dies Land besitzen solll)?* Daraufhin offenbarte ihm
Gott, daR nicht er in eigener Person, sondern dal3 es erst
vierhundert Jahre spéter seine Nachkommen in Besitz neh-
men wirden. Nun erst verstand Abraham vollends die Ver-
heiBung, die an sich vollkommen der Wahrheit entsprach;’
denn wenn Gott das Land ihm zuliebe seinen Nachkommen
gab, so war das so viel, als wenn er es ihm selber gegeben
hatte. So war also Abraham in einem Irrtum befangen,
so, wie er die VerheiBung auffalte. Hatte er also dieser
seiner Auffassung entsprechend gehandelt, dann hétte er
in grofRen Irrtum geraten konnen, da sich die VerheiBung
nicht auf jene Zeit bezog. Jene aber, die ihn dahinsterben
sahen, ohne daR ihm das Land Ubergeben worden war,
die ihn aber doch hatten sagen horen, da Gott es ihm ver-
heiBen habe, waren verwirrt worden, da sie hétten annch-
men mussen, die VerheilBung sei falsch gewesen.

Und spater erschien Gott auch seinem Enkel Jakob, als
dessen Sohn Joseph ihn wegen der Hungersnot im Lande
Kanaan nach Agypten kommen lieR. Als er schon auf dem
Wege dorthin war, sprach er zu ihm: Noli timere, descende
in Aegyptum... Ego descendam tecum illue et ego inde
adducam te revertentem. ,Firchte dich nicht, ziehe n«r
hinab nach Agypten. Ich will mit dir hinabziehen und dich
von dort wieder herauffihren, wenn du zurlckkehrst2)-
Aber auch diese Verheildung ging nicht so in Erfillung, w»e
sie in unserem Sinne sich hatte erfillen mussen. Wissell
wir doch, dafl? der greise Jakob in Agypten starb und tich
mehr lebend zurtickkehrte. Erst in seinen Wachkomme !
sollte die Verheilung wahr werden, denn diese fihrte er
viele Jahre spater wieder von dort heraus und war selb3*

ihr Fuhrer auf dem Wege. Wer also, das folgt daraus, mn
diese VerheiBung Gottes an Jakob wuflte, der durfte %

sicher sein, daR Jakob genauso, wie er lebend und p«r'
sénlich nach Gottes Anordnung und unter seinem Schul?2

\GNI5,8. 2)Gn46,3,4.
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flach Agypten gezogen war, wieder lebend und in eigener
lerson zuriickkehren wirde. Gott hatte ihm ja die Rick-

kehr von dort und seinen Schutz bei derselben mit den
gleichen Worten und in derselben Weise versprochen. Ein
s°Icher hétte sich darum getduscht gesehen und sich ge-
"vIR selir verwundert, wenn er sah, da Jakob in Agypten
starb und infolgedessen seine Hoffnung nicht in Erfullung
eing. Unter solchen Umstédnden konnte man sich also be-
zuglich eines gottlichen Ausspruches schwer tauschen.

Im Buche der Richter lesen wir folgende Begebenheit:
Alle Stamme Israels hatten sich zusammengetan, um

ReSen den Stamm Benjamin Krieg zu fihren, in der Ab-
sicut, eine gewisse Freveltat zu rachen, welche mit Ein-
flgung jenes Stammes unter ihnen vertbt worden war.
G°tt selbst hatte den Stamm bezeichnet, der im Kriege
die Fuhrung Ubernehmen sollte. Deshalb waren sie des
Sieges vollig gewil. Als sie nun desungeachtet unterlagen

Mld von ihren Leuten zweiundzwanzigtausend fielen, da

fren sie darob sehr verwundert. Und sie traten vor Gott
U'fl und weinten den ganzen Tag, da sie sich nicht erklaren

Tonnten, warum sie unterlegen seien. Denn nach ihrer
Meinung hétten sie siegreich aus dem Kampfe hervorgehen

gbssen. Wie sie nun Gott fragten, ob sie noch einmal in

~ Kampf ziehen sollten oder nicht, gab er ihnen zur
Aoiwort: ja, sie sollten gegen jene ziehen. Als sie auch
"’ Afflai ihres Sieges gewil und voll des Mutes in den

~lipf zogen, wurden sie gleichwohl auch dieses Mal be-
le8t und erlitten ihrerseits einen Verlust von achtzehn-
ausend Mann. Darob waren sie nun ganz ratlos und

fSten . . .
nicht, was sie tun sollten. Denn sie sahen, daR

uAgeachtet der Weisung Gottes, in den Krieg zu ziehen,
p~mal unterlegen waren. Zudem waren sie ja ihren

“Nri(ien an Zahl wie an Tapferkeit weit Uberlegen; denn
t Fr vom Stamm Benjamin waren nicht mehr als fiinf-
h(I7-Wanzigtausendsiebenhundert, ihrer hingegen waren
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vierhunderttausend. So tduschten sie sich wohl, aber nur,
weil sie die VerheiBung in ihrem Sinn auslegten; denn der
Ausspruch Gottes selbst war durchaus nicht zu einer
Téuschung angetan. Gott hatte ihnen nicht versprochen,
daB sie siegen wiirden, sondern nur gesagt, sie sollten in
den Kampf ziehen. Durch diese Niederlagen wollte sie
Gott nur strafen fur eine gewisse Sorglosigkeit und Ver-
messenheit, die sie sich hatten zuschulden kommen lassen,
und wollte sie demitigen. Als er ihnen aber zuletzt zur
Antwort gab, sie wirden siegen, da war es auch so: durch
grolRe List und Tapferkeit siegten sie auchl).

Auf diese und manch andere Art kdnnen sich
Seelen beziiglich der Offenbarungen und Ausspriiche Got'
tes oft tduschen, weil sie deren Sinn nur buchstéblich und
oberflachlich nehmen. Wie schon angedeutet wurde, ge”™
die Absicht Gottes bei solchen Dingen hauptséachlich da
hin, ihnen den Geist kundzutun, der darin verborgen i

Der aber ist schwer zu fassen. Und der ist zugleich
umfassender als der Buchstabe; er ist etwas ganz AufRef'
gewohnliches und geht weit Uber die engen Grenzen d®5
Buchstabens hinaus. Wollte sich darum jemand an den
Wortlaut eines solchen Ausspruches halten oder an d>c
Vorstellung oder das sinnlich wahrnehmbare Bild der VI
sion, der wuirde sich unfehlbar sicher in groflen Irrt»ill
verwickeln und sich hinterdrein arg beschamt und betrogll
sehen, weil er sich dabei nur von seinen Sinnen leiten e
statt davon abzusehen und detti Geiste die Fuhrung 7l
Uberlassen. Denn ,der Buchstabe tétet  sagt der heilig
Paulus, ,,der Geist aber macht lebendig?).“ (Littera 8ccid

spiritus autem vivificai.) Man muf3 darum in diesem Fall al
die buchstabliche Bedeutung des sinnlich Wahrnehmbar0t

verzichten und im Dunkel des Glaubens wandeln, d. h-
Geiste, den die Sinne nicht zu fassen vermdgen.

¥ Jud 20,11 ff.
)2 Kor 8, 6.
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Dies ersieht man so recht an den Kindern Israels.
Sie faBten die Ausspriiche und Weissagungen der Prophe-

ten im buchstablichen Sinn. Darum gingen diese nicht so
*n Erfullung, wie sie erwarteten. Und so hielten sie schliel3-
lich nicht mehr viel von ihnen und glaubten ihnen nicht

mehr. So kam es, dal3 es allmahlich allgemein Ublich, ja
test sprichwdrtlich wurde, wie man Uiber die Weissagungen

spottete. Dies hat denn auch Isaias im Auge, wenn er sich
in folgenden Klagen ergeht: Quem docebit scientiam? Et
«luem intellegere faciet auditum? Ablactatos a lacte, avul-
s°s ab uberibus. Quia manda remanda, manda remanda,
exspecta, reexspecta, exspecta, reexspecta, modicum ibi,
Modicum ibi. In loquela enim labii et lingua altera loquetur
ad populum istum. ,Wen wird Gott Weisheit lehren?
UQd wen wird er wohl sein Wort und seine Weissagung
Vernehmen lassen? Sind es nicht die, so entwodhnt sind

Milch, weggenommen von der Mutterbrust? Gebot ur_d
wieder Gebot, Gesetz und wieder Gesetz, Vorschrift auf
Urschrift; hier ein wenig, dort ein wenig. Ja, mit unver-
stendlicher Lippe und in einer fremden Sprache wird man
Zu diesem Volke redent).” Darin gibt Isaias deutlich zu
Vei>stehen, daR jene mit den Weissagungen Spott trieben,
Und dal? sie zum Spott das Sprichwort gebrauchten:
"Warte, warte nur!* Damit wollten sie eben sagen, dal}
S,e doch nie in Erfullung gingen. Man blieb eben am Buch-
steben héngen, den ich mit der Milch fir Kinder ver-
stehen mdchte, und an ihren eigenen Sinnen wie an der

‘dterbrust. Beide aber sind unvereinbar mit der erhabe-
hen Wissenschaft des Geistes. Darum sagt er: Wen wird

die Weisheit seiner Weissagungen lehren? Und wem
Ji‘rd er seine Lehre weisen? Wem anders als den der

fcteh des Buchstabens und der Mutterbrust ihrer Sinne
hohnten? Denn das ist es, weshalb sie die Weissagun-
nicht verstehen, weil sie nicht von dieser Milch der

1 1a28, 9 ff.
V)

177



Oberflachlichkeit und des Buchstabens, von diesen Briisten
ihrer Sinne lassen wollen. Und darum sagen sie: Versprich
nur, versprich nur; warte, warte nur usw. Denn seine
Lehre muR ihnen Gott mit seinem Munde mitteilen und in
einer fremden Sprache, nicht in der ihrigen.

Wir wissen, dal’ die Sprechweise Gottes seinem Geiste
entsprechend eine andere ist als die unsere und von un-
serem Verstehen sehr verschieden und zugleich schwer
zu fassen ist. Darum dirfen wir sie auch nicht nach un-
serem Sinn und unserem Sprechen bemessen. Sogar Jere-
mias, der doch ein Prophet des Herrn war, sah ein, daR die
Bedeutung der Worte Gottes so ganz verschieden sei von
dem gemeinen Sinn der Menschen, und glaubte deshalb
einer Tauschung zum Opfer zu fallen. Darum sprach er
gleichsam im Namen seines Volkes zu Gott: Heu, heu, heilp
Domine Deus, ergo ne decepisti populum istum et Jeru-
salem, dicens: Pax erit vobis; et ecce pervenit gladius usque
ad animam? ,Wehe, wehe, wehe, Herr, Gott! Hast
also dieses Volk und Jerusalem getauscht, da du sprachest
ihr werdet Frieden haben? Und siehe, nun dringet das
Schwert bis an die Seelel)!* Unter dem Frieden, den Gott
ihnen versprochen, war jener gemeint, der da Bestehe 1
sollte zwischen Gott und den Menschen, und den der
kommende Messias vermitteln sollte; sie aber ¥erstdnde !
darunter einen irdischen Frieden. Als nun Kriege und
Plagen Uber sie kamen, da meinten sie, Gott halte ¥ c
zum besten, da ja das Gegenteil von dem eintrat, was ¥
erhofften. Und darum sprachen sie durch den Mund d"5
Jeremias: Exspectavimus pacem et non erat bonum. ,Wir
hofften auf Frieden, aber es kam nichts Gutes2).”
konnte es denn gar nicht anders kommen, als dal} sie ¥ c*
getéuscht sahen, weil sie sich einzig nach dem buchstéb'
liehen Sinn richteten. Und welcher Verwirrung und
ehern Irrtum mufBte der anheimfallen, der sich in jene'

>)Jr4, 10.. 2)Jr8.15.
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Weissagung, welche David im ganzen einundsiebzigsten
1salme von Christus verkiindet, an den bloRen Wortlaut
halten wollte, und zumal an jener Stelle: Dominabitur a
rnari usque ad mare, et a flumine usque ad términos orbis
terrarum. ,,Herrschen wird er von Meer zu Meer und vom
Strome bis ans Ende der Erdel)*; oder wenn er im weiteren
~erlaufe von ihm sagt: Liberabit pauperem a potente: et
Pauperem, cui non erat adjutor. ,,.Denn er wird erretten
den Armen, der um Hilfe ruft, und den Elenden, dem kein
Helfer ist2).* Sah man doch spater, wie Christus aus nie-
derem Stande geboren ward, wie er in Armut lebte und im
Hlend starb, dal® er nicht nur nicht in dieser Zeit wéhrend
Sefies Lebens auf Erden herrschte, ja, daB er vielmehr

efiem gemeinen VVolke untertan war, bis er unter der Macht
d"s Pontius Pilatus starb. Man sah ferner, dal er seine

Junger nicht bloR nicht aus der Hand der Méchtigen dieser
wOlt errettete, sondern sogar sie um seines Namens willen
Vertelgen und téten liel. Jene Weissagungen mulfiten eben
geistigen Sinn auf Jesus Christus bezogen werden; in
lesem Sinn entsprechen sie aber auch ganz und gar der
ahrheit. Denn Jesus Christus war nicht nur der Herr der
Ganzen Welt, sondern auch des Himmels, weil er ja Gott
~ar. un(j er sollte die Armen, die ihm nachfolgten, aus
er machtigen Hand des Teufels, jenes Gewaltigen, gegen

sie keinen Helfer hatten, loskaufen und befreien; und
n,cht bioR das. er sollte sie auch zu Erben des Himmel-

teiches machen. Wenn also Gott hier ven Christus und
te’nen Nachfolgern sprach, so meinte er damit ein ewiges
e,ch und ewige Freiheit; und das ist die Hauptsache. Die
den aber verstanden darunter nach ihrem Sinn das min-
Wichtige, auf das Gott nicht viel Wert legt, ndmlich
eteschaft und Freiheit in diesem Leben. Dies ist aber in
j.en Augen Gottes weder Herrschaft noch Freiheit. So
sie sich denn betéren vom gemeinen Buchstaben

') PsT1,8. Ps 71, 12.
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und drangen nicht ein in dessen Geist und Wahrheit. Da-
her kam es, daf3 sie ihrem Herrn und Gott das Leben nah-
men, wie es auch St. Paulus ausspricht in folgenden Wor-
ten: Qui enim habitabant Jerusalem, et principes ejus, hunc
ignorantes et voces prophetarum, quae per orane Sabbatum
leguntur, judicantes impleverunt. ,,Denn die Bewohner Je-
rusalems und ihre Fihrer haben Jesus nicht erkannt und
durch ihren Richterspruch die Worte der Propheten erfillt
die jeden Sabbat vorgelesen werdenl).” Ja, so weit kann
man mit der Schwierigkeit, die Worte Gottes richtig zu
deuten, kommen, da sogar seine Jinger, die doch mit ihm
umgegangen waren, an ihm irre wurden. So erging es
z. B. jenen beiden, die nach seinem Tode traurig und
mutlos nach dem Flecken Emaus wanderten und dabei die
AuRerung taten: Nos autem sperabamus quia ipse esset
redempturus Israel. ,,Wir waren der Hoffnung, er wiirde
Israel erlésen?).” Auch sie hatten gemeint, es musse diese
Erlésung und Herrschaft eine zeitliche sein. Da erschien
ihnen Christus, der Herr, und tadelte sie, dal sie so un-
verstdndig und harten Herzens seien im Glauben an das.
was die Propheten gesagt haben3).” Ja, selbst da noch,
als Jesus gen Himmel fuhr, waren einige von ihnen noch
in dieser Unwissenheit befangen, da sie ihn fragten: Do-
mine, si in tempore hoc restitues Regnum Israel? ,Herr,
richtest du in dieser Zeit das Reich Israel wieder auf4)?"
Der Heilige Geist 1ait vieles aussprechen, womit er einen
anderen Sinn verbindet als die Menschen. Dies geht z. B«
deutlich hervor aus den Worten, die er dem Kaiphas von
Christus eingab: ,,Es ist besser, wenn ein Mensch stirbt, als
wenn das ganze Volk zugrunde §eht *“ Dies sagte er aber
nicht aus sich selbst Und was er hier sprach, verstand er
ganz anderemSinn als der HeiligeGeist (der es ihm eingab).
Hieraus ersehen wir deutlich, dal? wir uns auf di0
Ausspriiche und Offenbarungen nie so sicher verlassen dir-

") Apg 13.27. ) Lk24,21. 8) Lk 24,25. ¢ Apg 1, 6. 5 Joh 11, &
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ien, selbst wenn sie gottlichen Ursprungs sind. Wir kon-
nen uns eben in der Art. wie wir sie deuten, oft und sehr
leicht tduschen. Denn sie alle sind fir uns voll des uner-

griindlich tiefen Geistes. Wollte man sie nur so viel gelten
lassen, was wir davon verstehen und was unsere Sinne zu
fassen vermdgen, so hieRBe das ebensoviel als die Luft
oder ein Sonnenstaubchen darin mit der Hand erhaschen
w<dlen; die Luft entweicht, und wir haben nichts. Darum
s°ll ein Lehrer des geistlichen Lebens dafur Sorge tragen,
dal? der Geist seines Schilers nicht darin ausarte, all den
Ubernatiirlichen Wahrnehmungen besonderen Wert beizu-
I°Ben. Sie sind ja gewissermaRlen doch nichts weiter als
geistige Sonnenstdubchen. Hat man sonst nichts als sie,
dann bringt man es bestenfalls dazu, dal man des Geistes
vOllig bar wird. Nein, er entwohne ihn vielmehr aller Vi-
sionen und Ansprachen und lehre ihn die Kunst, in der Frei-
heit und Dunkelheit des Glaubens zu wandeln. In ihr wird
ulls die Fulle des Geistes zuteil und als dessen Auswirkung
alch die Weisheit und rechte Einsicht in die Worte Gottes.

Mensch, der nicht geistig ist, kann unmdglich Uber
gottliche Dinge urteilen oder sie mit seiner Vernunft er-
asen; er ist aber dann nicht geistig, wenn er sie nach
Se»nem Sinn beurteilt. Ja, selbst wenn sie unter die

-inne fallen, versteht er sie doch nicht, wie dies auch St.
~ulus bestatigt mit den Worten: Animalis autem homo

n°o percipit ea, quae sunt spiritus Dei: stultitia enim est
‘hi, et non potest intellegere, quia spiritualiter examinatur.
Spiritualis autem judicat omnia. ,,Der Mensch mit seinen
bloR natlrlichen Kréften erfaf3t nicht, was vom Geiste

~°ttes kommt; als Torheit gilt es ihm: er ist nicht im-
sUnde, es zu verstehen, weil es geistig verstanden sein
~hl. Der Geistesmensch dagegen versteht allesl). Unter

Gm natlrlichen Menschen ist hier derjenige zu verstehen,
hor sich nur seiner Sinne bedient; unter dem geistigen hin-

) 1 Kor 2, 14.
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gegen jener, der nicht an den Sinnen héngenbleibt und
sich nicht von ihnen leiten 1&f3t. Darum ist es ein ver-
messenes Beginnen, mit Gott verkehren zu wollen und dazu
den Sinnen auf dem Wege ubernaturlicher Wahrnehmung
volle Freiheit zu gewahren.

Zum besseren Verstdndnis dessen wollen wir hier
einige Beispiele anfiihren. Nehmen wir an, ein Heiliger
ist in grofRer Bedrangnis, weil seine Feinde ihm so sehr
zusetzen. Nun spricht Gott zu ihm: Ich will dich von all
deinen Feinden befreien. Diese VerheiBung kann vollstan-
dig der Wahrheit entsprechen, obwohl desungeachtet seine
Feinde ihn bezwingen und er unter ihren Handen erliegt
Wirde er nun die Verheillung im irdischen Sinne deuten,
dann séhe er sich betrogen, denn Gott konnte sehr wohl
die wahre und eigentliche Freiheit, den wahren Sieg mei-
nen, némlich die ewige Seligkeit, in der die Seele wahrhaft
frei ist und siegreich Uber all ihre Feinde. Diese Freiheit
entspricht viel mehr der Wahrheit und ist eine viel héhere,
als wenn sie sich hienieden von ihren Feinden befreit. So
wurde diese VerheiBung der Wahrheit entsprechender und
viel vollkommener in Erfillung gehen, als es der Mensch
verstehen konnte, wenn er sie nur in ihrer Beziehung auf
das irdische Leben deutete. Gott spricht eben stets
seinen Worten und hat dabei den eigentlichen und héheren
Sinn im Auge, wahrend der Mensch es nach seiner Art und
in einer weniger wichtigen Bedeutung auffassen kann und
sich so getduscht sieht. Wir sehen dies z. B. in jener
Weissagung Davids von Christus, wo er sagt: Reges e0?
in virga ferrea, et tamguam vas figuli confringes eos-
»,Mit eisernell Keule wirst du sie zerschmettern. Und
wie Topfergeschirr sie zerschlagenl)-“ Gott spricht hier
von der eigentlichen und vollkommenen Herrschaft, die
eine ewige ist, wie sie auch in Erfillung ging, nicht aber
von der minder wichtigen, d. i. der zeitlichen, die an Chn-

) Ps2,09.
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stus dem Herrn wahrend seines ganzen irdischen Lebens
ntht in Erfullung ging.

Ein anderes Beispiel: Da ist eine Seele, die grofles
Erlangen nach dem Martyrium hat. Nun kann ihr viel-
teicht Gott versprechen: Du wirst ein Martyrer werden. Dies
gewahrt ihr nun grof3en inneren Trost und Zuversicht, daf
es wirklich so sein werde. Desungeachtet aber kann es
Se*n, dal sie nicht des Martyrtodes stirbt, und trotzdem
bleibt die VerheiBung wahr. Warum ging sie aber nicht
So in Erfullung? Weil sie nach ihrem eigentlichen und
Wesentlichen Sinn wahr werden sollte. Gott verlieh ihr
dem Wesen nach die Liebe und den Lohn des Martyriums
Und machte sie zum Martyrer der Liebe in einem lang-
wierigen Martyrium voller Mihsale, dessen Dauer weit
Peinvoller ist als das Sterben. So gibt er der Seele in
Wahrheit, was sie formell ersehnte, und was er ihr ver-
sprach. Denn das formelle Verlangen der Seele hatte nicht
Jerse Todesart zum Inhalt, sondern es war darauf gerichtet,
G°tt das Opfer des Martyriums zu bringen und die gleiche
“ebe zu Gott in sich zu nahren wie ein Martyrer. Ohne
diese Liebe hat ja auch dei Martertod keinen Wert. Diese
"tebe aber und die Pflege derselben und den Lohn eines
Martyrers verleiht ihr Gott weit vollkommener durch an-
(tere Mittel. Stirbt also eine solche Seele nicht des Marter-
ndes, so ist sie gleichwohl ganz zufrieden, weil dennoch

Wunsch erfillt wurde. Solche und dhnliche Wiinsche.
(ite aus gluhender Liebe entspringen, gehen ja stets in Er-
fQHung, zwar nicht so, wie die Menschen darum bitten
O(ter es meinen, daftir aber auf andere, bessere Weise, die
rnehr zur Ehre Gottes gereicht, als man je hatte erflehen
kdénnen. In diesem Sinne spricht denn auch David: Desi-
'tei'ium pauperum exaudivit Dominus. ,,Das Begehren der
~rnien hat der Herr erhdretl).” Und im Buche der Sprich-

AUrter sagt die gottliche Weisheit: Desiderium suum justis
% Ps9,41.
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dabitur. ,,Was der Gerechte begehrt, das wird ihm ge'
wahrtl).” Nun wissen wir zwar, dall manche Heilige vieles
von Gott erflehten, daR aber gleichwohl ihr Verlangen hie-
nieden nicht erfullt wurde. Der Glaube aber lehrt uns, daf}
dieses Verlangen, sofern es gerecht und echt ist, im an-
deren Leben vollkommen erfullt wird. Trifft dies also io
Wirklichkeit zu, dann bleibt es auch wahr, wenn Gott den
Menschen in diesem Leben etwas verspricht und ihnen
etwa sagt: Euer Bitten soll erhért werden, auch wenn es
dann nicht in der Weise geschieht, wie sie meinten.

Auf diese und manch andere Art kénnen die gottlichen
Ausspriche und Visionen wohl echt und verblrgt sein»
und doch kdnnen wir uns ihrethalben irren. Das kommt

aber nur davon, weil wir es nicht verstehen, sie in ihrer er-
habenen und eigentlichen Bedeutung zu fassen, und nicht
der Absicht und dem Sinn gerecht werden, die Gott ihnen
zugrunde legt. Darum ist es am geratensten und sichersten»
darauf hinzuarbeiten, daR die Seelen sich behutsam vor
solch Ubernattrlichen Dingen in acht nehmen, und sie dar-
an zu gewohnen, in lauterem Geiste im Dunkel des Glau-
bens zu wandeln. Denn dies ist das Mittel zur Vereinigung-

18. Kapitel
An der Hand von Schriftstellen wird bewiesen, daR

die Worte und Ausspriiche Gottes zwar an sich stets
der Wabhrheit entsprechen, aber gleichwohl nicht
immer in ihren eigentlichen Ursachen verbirgt %ind

Es obliegt uns nunmehr die Aufgabe, den zweite'l
Grund zu beweisen, warum die Visionen und Ausspriiche
von Seiten Gottes, die zwar an sich stets wahr sind, doch
nicht immer in ihrer Beziehung auf uns gewil3 sind. Der
Grund daflr ist zu suchen in den Veranlassungen und Be'
weggrinden, auf die sie sich stiitzen. Sehr oft verspricht

>) Spr 10,24.
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namlich Gott etwas, was Geschopfe und deren Wirkungen
zur Voraussetzung hat. Diese aber sind veranderlich und
kénnen versagen. Damit, kbnnen aber auch die Worte, die
jene zur Voraussetzung haben, sich dndern oder kdnnen
Versagen; denn wo das eine vom anderen abhéngt, muf not-
wendig beim Versagen des einen auch das andere ver-
sagen.

Wenn also z. B. Gott sagte: Binnen Jahresfrist werde
ich die oder die Plage Uber jenes Reich schicken. Die Ver-
anlassung und der Grund zu einer solchen Drohung ist etwa
,rgendeine Beleidigung, welche Gott in jenem Reiche zu-
Sefiigt wurde. Wirde Nun das Unrecht beseitigt, oder

wUrde ch dann konnte auch die Strafe in
WegTalfaskomme'> oaer sich andern. Die Drohung bliebe

dennoch wahr, weil sie eine tatsachliche Schuld zur Vor-
aussetzung hatte und tatsachlich ausgefuhrt wirde, wenn
diese fortbestlinde. Man spricht in diesem Fall von Dro-
hungen oder Offenbarungen, die eine Drohung zum Inhalt
haben oder unter einer Bedingung gegeben sind.

Solches ist zugetroffen an der Stadt Ninive. Gott geé-
hot dem Propheten Jonas, er solle dort in seinem Namen
au Ninive folgende Drohung verkiinden: Adhuc quadraginta
dies et Ninive subvertetur. ,,Noch vierzig Tage, und Ninive

wxrd untergehenl).” Allein die Drohung ging nicht in Er-
hillung, da die Ursache dieser Strafandrohung, die Siinden

der Niniviten, aufhérten; die Bewohner von Ninive taten
namlich sofort Bul3e fiir ihre Stiinden. Ohne diese ware die
Ho6hung ausgefuhrt worden.

Ebenso lesen wir im dritten Buch der Konige vom
~Onig Achab, der eine sehr schwere Siinde begangen hatte.
Gott lieR ihm daftr fir seine Person und fir sein Haus und
hir sein Reich eine schwere Strafe androhen-). Als nun
Achab vor Schmerz hierliber sein Gewand zerri3 und ein
~oRRgewand anzog und fastete und in einem Sacke schlief

" Jon8,4. 2) 8 Kg 16,30 ff. 17,1 ff.
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und traurig und gedemditigt einherging, da lieR ihm Gott
durch den gleichen Propheten (Elias) folgendes verkiinden-
Quia igitur humiliatus est mei causa, non inducam malum
in diebus ejus, sed in diebus filii sui. ,,Weil er sich also
vor mir gedemutigt hat, so will ich das Unglick wahrend
seines Lebens nicht Uber ihn kommen lassen; aber in den
Tagen seines Sohnes will ich es kommen lassenl).“ Daraus
ersehen wir also: weil Achab seine Gesinnung und Neigung
anderte, anderte auch Gott seinen Rechtsspruch.

Hieraus kdnnen wir fir unsere Erérterung entnehmen-
Hat auch Gott einer Seele etwas geoffenbart oder ange-
kundigt, sei es zum Heil oder zum Unheil, was sie selbst
oder andere angeht, so kann sich dies zum Besseren oder
Schlimmeren wenden, sich &ndern oder ganz ausbleiben-
je nachdem eine solche Seele ihre Neigung andert oder
die Veranlassung wegféllt, welche Gott dabei im Aug6
hatte. Es wird dann auch nicht so kommen, wie man es
hoffte. Aber meist weil man dann nicht, warum; Gott
allein weil3 es. Denn Gott pflegt vieles auszusprechen, T-u
lehren und zu versprechen, nicht, da man es augenblick’
lieh verstehe oder habe, sondern dal} man es spater ver-
stehe, wenn man daruber Klarheit bekommen hat, oder
wenn seine Wirkung eingetreten ist.

So hat er es auch mit seinen Jungern gehalten.
redete zu ihnen in mancherlei Gleichnissen und Sprichwor
ten, deren Sinn sie nicht erfaten, bis der Zeitpunkt g6'
kommen war, dal} sie dieselben verkinden sollten. Dms
traf ein, als der Heilige Geist auf sie herabkam. Der sollt6

ihnen, wie es Christus der Herr vorausgesagt, alles er'
klaren; was er ihnen wéhrend seines ganzen Lebens gesagt

hatte. Bei dem Berichte von jenem Einzug Christi in Jen!'
salem filigt darum St. Johannes bei: Haec non cognoveruut

discipuli ejus primum, sed quando glorificatus est JesuS»
tunc recordati sunt, quia haec erant scripta de eo.

%) 8 Kg 21, 29.
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Verstanden seine Jinger anfangs nicht. Als aber Jesus ver-
hbrrlicht war, erinnerten sie sich, dal dies von ihm ge-

schrieben standl).“ So kann einer Seele von Seiten Gottes
vieles begegnen, was weder sie selbst noch ihr Flhrer ver-
steht, bis die Zeit dazu da ist.

Ahnlich lesen wir im ersten Buche der Konige, wie
Gott erzurnt Uber Heli, den Priester lIsraels, der seinen

Sohnen ihre Sunden ungestraft hingehen lie, an ihn den
Samuel sandte und durch diesen unter anderem ihm sagen
HeB; Loquens locutus sum, ut domus tua et domus patris
lui ministrarci in conspectu meo usque in sempiternum.
Nunc autem dicit Dominus: absit hoc a me; sed quicumque
Slorificaverit me, glorificabo eum. ,,Ich sprach: Dein Haus

uud das Haus deines Vaters sollen mir dienen ewiglich.
Nun aber spricht der Herr: Das sei ferne von mir! Denn,

a’e mich ehren, die werde auch ich ehren2).“ Das Priester-
arnt war eingesetzt zur Ehre und Verherrlichung Gottes.
Uazu war denn auch das Priesteramt seinem Vater fir
I[rumer verheiBen worden, wenn er es darin nicht fehlen
*»efe. Heli aber liel es an Eifer fiir die Ehre Gottes fehlen,
~uun Gott selbst liefl3 sich bei ihm dartber beklagen, daRl

seine S6hne mehr ehre als Gott, indem er deren Siinden
~aorsah, um sie nicht beschimpfen zu missen. Darum hatte
oletzt die Verheilung keine Geltung mehr, die fur immer
~golten hatte, wenn auch bei jenen der heilige Dienst
Und der Eifer angehalten hétte.

Wir dirfen darum nicht meinen, die Ausspriiche und
Q”enbarungen Gottes mifiten, weil sie an sich wahr, un-

~hibar sicher so in Erfullung gehen, wie sie lauten, zumal

Weun sie nach Gottes Anordnung an menschliche Ursachen

~oknipft sind, welch letztere sich &ndern oder ins Gegen-
teil verkehren koénnen. Wann sie nun von solchen Ur-

"Oehen abhangig sind, das weil nur Gott. Er tut es nicht
Resinai kund, sondern spricht ein Wort oder gibt eine

" Joh 32,16, ’) 1Sm 2, 30.
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Offenbarung, wobei er manchmal die Bedingung nicht
nennt, wie er den Niniviten getan. Denen erklarte er be-
stimmt, sie wirden binnen vierzig Tagen zugrunde gehen.
Bisweilen nennt er auch die Bedingung, wie es z. B. bei
Roboam war, zu dem er sprach: ,,Wenn du meine Gebote
héltst, wie mein Knecht David getan, dann will ich mit
dir sein wie mit ihm, und will dir ein Haus bauen, wie
ich es David getan, meinem Knechtel).“ Mag er es m-
dessen aussprechen oder nicht, wir dirfen uns doch me
zutrauen, daB wir es verstehen; denn die verborgenen
Wahrheiten Gottes in seinen Ausspriichen und den manmg'
fachen Sinn derselben kdnnen wir nicht erfassen. Er woh-
net droben im Himmel und spricht Worte der Ewigkeit»
wir Blinden aber wohnen auf Erden und verstehen uns nur
auf die Wege des Fleisches und der Zeit. So fasse ich auch
die Worte des weisen Mannes auf: Deus enim in coelo, et
tu super terram: idcirco sint pauci sermones tui. ,,Gott 9*
im Himmel, du aber bist auf Erden; daher sollst du wenig
reden?).

Du magst mir vielleicht entgegenhalten: Aber, wenn
wir doch diese Dinge nicht begreifen kdénnen und uns
nicht in solches einmischen sollen, wozu teilt sie uns dann
Gott mit? Ich habe schon gesagt, da man alles zu seiner
Zeit verstehen wird, wann es jenem geféllt, der es gespr0’
chen, und dal3 nur der es erfassen wird, den Gott da?-1
bestimmt hat. Man wird einsehen, da es so kommen
muBte; denn Gott bleibt bei allem, was er tut, gerecht
und wahrhaftig. Glaubet mir, man wird nie so ganz de”
Sinn der Worte und Werke Gottes verstehen und erfassen»
man soll sich aber auch nicht vom &uflReren Schein be-
stimmen lassen, wenn man nicht groRem Irrtum zum Opfer
fallen und arg beschamt werden will.

Dies wuBten die Propheten gar wohl, in deren Hfinde
das Wort Gottes gelegt war. Fir sie bedeutete das Wei9'

N 3Kg1l 38 2 Prd5,1.
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sgen an das Volk eine grofle Last. Denn sie sahen, wie
bereits angedeutet, dal vieles von dem, was ihnen geoffen-

bart worden, nicht so buchstéblich in Erfillung ging. Da-
her kam es, dal man sich vielfach Uber die Propheten
Ristig machte und ihrer spottete, so dal} Jeremias in die
Klage ausbrach: ,Ich bin zum Gespdtte geworden jeden
~ag. Alle verlachen und verachten mich; denn schon ge-

larne Zeit rede ich gegen die Bosheit und verkiinde ihnen
~rderben. Aber das Wort des Herrn ist mir zum Schimpf

geworden und zum Spotte Tag fir Tag. Ich sprach also:
Kicht mehr will ich sein gedenken und nicht mehr will ich

r®den in seinem Namenl).“ Der heilige Prophet spricht
Slcb an dieser Stelle zwar voll Ergebung in sein Schicksal
aiis und wie ein Mensch, der zu schwach ist, um die Wege

Uri(l Geheimnisse des Herrn zu ertragen; aber er gibt zu-
gleich deutlich zu verstehen, wie weit die Erfullung der

Sittlichen Ausspriiche verschieden ist von der gewdhn-
eben Auffassung der Menschen. Denn man hielt die hei-

len Propheten fir Schwaétzer, und es hatten diese um
*prer Aufgabe willen so viel zu leiden, daR derselbe Jere-

hlds an anderer Stelle ausruft: Formido et laqueus facta
t nobis vaticinatio et contritio. ,,Zum Schrecken ist uns
“Worden und zum Fallstrick die Weissagung und zum
erderbenb). Und der Grund, weshalb sich Jonas dem

uftrage. des Herrn, den Untergang Ninives zu verkiinden,

~Urch die Flucht entzog, war kein anderer, als weil er er-
atinte, wie sehr die Ausspriche des Herrn verschieden

von der Auffassung der Menschen, und wie sie sich

hach ihrer Veranlassung andern. Damit er also nicht
*Uril Gespotte werde, wenn man seine Weissagung hicht in

Fallung gehen sehe, floh er, um nicht prophezeien zu

ussen, und hielt sich die ganzen vierzig Tage Uber auf3er-
~b der Stadt auf, um zu sehen, ob sie in Erflllung gehe,

als dies nicht eintrat, gramte er sich so sehr daruber,
)Ir20,7ff. 6 Kligl 3, 47.
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dal’ er zu Gott sprach: Obsecro, Domine, numquid non hoc
est verbum meum, cum adhuc essem in terra mea? proper
hoc preoccupavi, ut fugerem in Tharsis. ,,Ach, Herr, habe
ich das nicht gesagt, als ich noch in, meinem Lande war?

Eben deshalb habe ich es vorgezogen, nach Tharsis zu
fliehenl).” Und der heilige Mann gramte sich dariber und

bat Gott, er mége ihn aus dem Leben nehmen.

Was sollen wir uns also wundern, wenn so manches»
was Gott zu den Seelen spricht und ihnen offenbart, nicht

so ausgeht, wie sie meinen? Nehmen wir z. B. an, es ver-
sichert Gott einer Seele etwas oder stellt ihr dies oder
jenes in Aussicht, Gutes oder Bgses, das sie selbst oder

jemand anderen betrifft. Nun hat aber die VerheilRung us™-
zur Voraussetzung eine bestimmte Handlung, einen Dienst

oder aber eine Beleidigung, welche jene Seele oder einé
andere Gott gegentber zu leisten hat bzw. ihm zufipt-
Verharren nun die Betreffenden darin, dann wird auch d>e
Versicherung usw. in Erfillung gehen. Allein trotzdem

es noch nicht sicher, ob sie genau nach dem Wortlaut er-
fullt wird, denn man hat noch keine Gewil3heit, ob sie a«9'
harren. Man darf sich also auf keinen Fall auf seine
sicht wverlassen und versteifen, sondern nur auf de®

Glauben.

19. Kapitel

Gott erhért zwar manchmal die an ihn gestellten Bitt6*!’

doch hat er kein Wohlgefallen an einem solchen
gehen. Wenn er sich auch herablalt und auf solck6

Bitten eingeht, so hat er doch gar oft daran MiRfall6ll*
Wie oben schon angedeutet, verfallen manche Yeis
lieche Seelen einer falschen Sicherheit. Sie halten ndinHc
die Neugierde, die sie bisweilen dazu veranlal3t, auf Ubef
natirlichem Wege etwas zu erfahren, fir etwas Gutes;
") Jon 4)2.
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Gott manchmal ihrem instdndigen Bitten nachgibt, meinen
Sle> es sei dieser Weg, den sie eingeschlagen, ein guter,
uod Gott habe sein Wohlgefallen daran. Indes, wenn es
auch seine Richtigkeit damit hat, daB Gott auf ihre Bitten

engeht, so ist dies gleichwohl nicht der rechte Weg und
Nat Gott durchaus keine Freude daran, im Gegenteil, es

mif3fallt ihm. Ja, noch mehr, in den meisten Fallen wird
8r dadurch gar sehr erzirnt und beleidigt. Warum? Weil
kein Geschopf die Schranken, die ihm Gott nach den Ge-
setzen der Natur zu seiner Leitung gesetzt hat, Uberschrei-
ten darf. Dem Menschen nun hat Gott zu dessen Leitung
~ie Schranken der Natur und der Vernunft gewiesen. Also
,st es nicht angangig, tber dieselben hinaus zu wollen und
etwas ergriinden und auf tbernattrlichem Wege erreichen

Zu wollen; denn das hiel3e die Grenzen der Natur durch-
lechen wollen. Das aber ist unerlaubt, und infolgedessen

kat Gott kein Wohlgefallen daran, da er durch alles, was
~erlaubt ist, beleidigt wird. Dies wuBte Kénig Achaz gar
wehl. Obwohl ihm lIsaias im Auftrage Gottes befahl, er
mdge sich ein Zeichen erbitten, wollte er dies dennoch
~cht tun, sondern sprach vielmehr: Non petam, et non
Jentabo Dominum. ,,Ich will um keines bitten und will den

perrn nicht auf die Probe stellenl).” Denn Gott auf die
rebe stellen hieBe mit ihm auf auBergewohnlichen, d. i.
'lbernatirlichen Wegen verkehren wollen.

Nun werdet ihr mir entgegenhalten: Wenn dem so ist.
Und Gott kein Wohlgefallen daran hat, wie kommt es

~Nanny dafd er dennoch manchmal auf unsere Bitten eingeht?
~ ~rauf antworte ich folgendes: Manchmal ist es nur der

der Antwort gibt. In den Fallen aber, wo es Gott
Selber tut, tut er es aus Ricksicht auf die Schwachheit

J™ier Seele, die diesen Weg einschlagen will; er willfahrt

r damit sie nicht entmutigt und so rickfallig werde,
eFrier, damit sie nicht denke, Gott sei ihr bdse und prife

Y 1s 7,12,
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sie allzu schwer, oder auch aus anderen Ursachen, die nur
Gott bekannt sind und die in der Schwachheit jener Seele
ihren Grund haben. Gott sieht eben aus alledem, dal3 es
gut ist, ihr zu willfahren, und laR3t sich auf diesem Wege
zu ihr herab. Ahnlich verfahrt er auch mit manch anderen

schwachen und zartfihlenden Seelen, indem er ihnen ganz
fihlbare Wonne und SiRigkeit in ihrem Verkehr mit Gott

verleiht. Dies tut er jedoch nicht, weil er es so will, odei
weil es ihm gefallt, dal man auf diese Art oder auf diesem
Wege mit ihm verkehre. Nein, er teilt einer jeden Seele

mit, was und wie es flr sie am besten ist.

Gott gleicht der Quelle, aus der ein jeder schopft, so-
viel sein Gefal fassen kann. Bisweilen 14t er es zu, daR

man sich solcher auRergewdhnlicher GefaRe zum Schopfbil
bedient. Allein, daraus ergibt sich nicht, da es deshalb
auch erlaubt sei, darum zu bitten, daR man das Wasser

mit ihnen schopfen dirfe. Nein, sondern es steht Gott all6”!
zu, dies zu geben wann, wie und wem er will, ohne dal}

einer darauf Anspruch hétte. So 1aR3t sich Gott manchi””*
auf das Verlangen und Flehen mancher Seelen ein, die g
und einféltig sind, und die er darum nicht ohne Hilfe lasse”
will, um sie nicht zu betriiben, nicht aber, weil er etwa a”
solchem Unterfangen seine Freude hatte.

Dies ersieht man noch deutlicher aus folgendem Vef'
gleich. Ein Familienvater setzt auf seinem Tisch viele Sp6l'
sen verschiedener Art vor. Die einen davon sind gut, d’e
anderen weniger gut. Da ist nun ein Kind, das ihn 11l
ein Gericht bittet, und zwar nicht von dem besseren, so™

dern von dem néachstbesten, das ihm erreichbar ist.
das Kind bittet gerade um dieses, weil es ihm bess6f
schmeckt als ein anderes. Da nun der Vater sieht, daB

das Kind von der besseren Speise nichts nehmen wird6

auch wenn er ihm davon reichte, sondern nur von jen6l”
um die es bittet, und dall es nur an dieser Geschm®”"

findet, so gibt er ihm eben davon, wenn auch ungern, ””’f
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das Kind nicht ohne Speise zu lassen und es nicht zu
betriiben.

So verfuhr Gott auch, wie wir wissen, mit den S6hnen
Israels, als sie ihn um einen Kénig baten. Er gab ihnen
xehl einen, aber mit Widerwillen, denn der sollte ihnen
”icht gut bekommen. So sprach er denn zu Samuel: Audi
vecem populi.... non enim te abjecerunt, sed me, ne reg-
nem super eos. ,,Gib Gehdr dem Rufen dieses Volkes und
gib ihnen den Konig, um den sie dich bitten; denn sie
haben nicht dich verworfen, sondern mich, auf dal3 ich
ntht herrsche Gber siel)!* In &hnlicher Weise verfahrt
G’tt auch mit manchen Seelen und gewahrt ihnen, was
Hinen nicht zum besten ist, weil sie nur auf diesem Wege
"andeln wollen oder kénnen. Bekommen sie also bisweilen
ZaHe und siRRe Empfindungen des Geistes und der Sinne
Zu kosten, so gibt sie ihnen Gott, weil sie noch nicht im-
stande sind, die stérkere und kréaftigere Kost der Leiden
(les Kreuzes seines Sohnes zu vertragen. Nach dieser allein
s°Hten sic nach dem Wunsche Gottes dieHand ausstrecken,
statt nach irgend etwas anderem.

Ich halte es gleichwohl fir viel schlimmer, etwas auf
Ubernatirlichem Wege erfahren, als andere geistige Ge-
nusse mittels der Sinne kosten zu wollen. Denn ich sehe
Ulcht ein, wie eine nach solchen Dingen gierige Seele zum
Mindesten nicht laBlich slindigen sollte, mag auch ihre
“bsicht noch so gut sein, und mag sie auch noch so weit
111 der Vollkommenheit voran sein. Ein Gleiches gilt auch
Vo," dem, der sie dazu aufmuntern wirde oder damit ein-
verstanden ware. Nichts von alledem ist notwendig. Wir
aben die naturliche Vernunft, das Gesetz und die Lehre
es Evangeliums; das reicht vollstandig hin zu unserer
geistlichen) Leitung. Es gibt keine Schwierigkeit, die nicht
j~bst, und keine Seelennot, die mit den angedeuteten

'Hein nicht geheilt werden koénnte, und zwar weit gott-

") 1Sm8, 7.
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gefalliger und der Seele viel ersprielliche als auf dem
anderen Wege. Ja, wir mussen uns an die Vernunft und
die Lehre des Evangeliums so genau halten, dal wir sogar
von den Dingen, die uns etwa auf Ubernatirlichem Wege,
ob mit oder ohne unser Zutun, kundwirden, nur das-
jenige annehmen dirfen, was mit der Vernunft und der
Lehre des Evangeliums voll Ubereinstimmt. Und nimmt
man es dann an, so soll es geschehen, weil es verniinftig ist
und nicht, weil es geoffenbart ist; man soll dabei ganz ab-
sehen von allem, was dabei nach Offenbarung schmeckt.
Aber man muB gleichwohl jenen VernunftschluR weit
schérfer ins Auge fassen und prifen, als wenn man dartber
keine Offenbarung gehabt hétte, denn auch der Teufel sagt
manches, das in der Folge sich bewahrheitet und mit der

Vernunft in Einklang steht, um einen dadurch zu tauschen-
Darum bleibt uns in all unseren Néten und Leiden und

Schwierigkeiten kein besseres und zuverlassigeres Mittel
als das Gebet und die Zuversicht, Gott werde fiir die Mittel
sorgen, die er anwenden will. Diesen Rat gibt uns auch die
Heilige Schrift. Wir lesen ndmlich da, wie Konig Josaphat,
einst in grofiter Bedrangnis ob der Menge der Feinde, die
ihn umgaben, zum Gebete seine Zuflucht nahm und zu Gott
also sprach: Cum ignoremus, quid agere debeamus, solum
habemus residui, ut oculos nostros dirigamus ad te. ,Da
wir nicht wissen, was wir tun sollen (in unserer Not), s°
bleibt uns nur Gbrig, daB wir unsere Augen auf dich rieh'
tenl)*, auf dal3 du fir uns sorgest, so, wie es dir am besten
gefalit.

Zwar konnte man aus den bisherigen Ausfiihrung6ll
schon genugsam entnehmen, dal Gott, wenn er auch bis-
weilen auf solche anmaRende Forderungen eingeht, den-
noch manchmal darob zirnet; aber es durfte gleichwohl
angebracht sein, dafiir auch aus der Heiligen Schrift einigé
Belegstellen anzufiihren. So lesen wir z. B. im ersten

) 2 Par 20,12.
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AUch der Konige, dal3 Saul einst den Wunsch duBerte, es

Méchte der Prophet Samuel, der doch schon tot war, zu ihm

sprechen. Der genannte Prophet erschien ihm zwar. Doch
Gott war darob entristet. Denn der Prophet Samuel er-

teilte ihm sogleich eine Rige, dal} er so etwas getan habe,
und sprach: Quare inquietasti me, ut suscitarer? ,,\WWarum
hast du meine Ruhe gestért und mich erwecken lassenl} “
""Wir wissen ferner, dal Gott uber die Kinder Israels
Sehr ungehalten war, obwohl er ihnen willfahrte und ihnen
~as Fleisch, nach dem sie verlangten, gab. Denn allsogleich

Sandte er zur Strafe dafur Feuer vom Himmel, wie im
Guche Numeri geschrieben steht, und wie uns auch David
dichtet in den Worten: Adhuc escae eorum erant in ore
*Psorum, et ira Dei ascendit super eos. ,,Noch hatten sie
s Mund ihre Speise, da stieg Gottes Zorn wider sie auf2).”
Ebenso lesen wir im Buche Numeri, dafl Gott immerfort
Propheten Balaam zirnte, weil dieser zu Balak, dem
°ny von Madian, gerufen wurde und sich tatséchlich
~Jch zu ihm begab, nachdem ihm Gott geboten, er solle nur
Ungehen. Aber Balaam hatte ein Verlangen danach und
MNatte auch Gott darum gebeten. Als er sich nun schon auf
Wege dorthin befand, trat ihm der Engel mit dem
chwerte entgegen, ihn zu téten, und sprach: Perversa
S1 via tua mihique contraria. ,,Verkehrt ist dein Weg und
entgegen3).“ Und darum wollte er ihn toten.
Auf diese und manch andere Art 148t sich Gott, wenn
freilich zurnend, zu den Gelusten der Seelen herab.
,r hatten hiefir in der Heiligen Schrift viele Beweise und
"5’sPtele; doch ist es nicht notwendig, sie anzufuihren, da
e Sache ohnehin schon klar ist. Ich méchte nur das eine

daB es weit gefahrlicher ist, als sich aussp¢echen

s mit Gott auf solchen Wegen verkehren zu wollen; und
nicht von dieser Art des Verkehrs lassen wollte, der
'ne unfehlbar auf Irrwege geraten und sich oft ent-

% Sm28,15. ) Ps77,34. 3 Nm 22, 32.
13%
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tduscht sehen. Und wer viel darauf hélt, der wird, durch
die Erfahrung belehrt, mich wohl verstehen.

Abgesehen davon, dal es ohnehin schon schwierig ist,
selbst bei den Ansprachen und Visionen, die von Gott kom-
men, nicht auf Irrwege zu geraten, gibt es gewdhnlich viele,
die direkt vom Teufel stammen. Denn dieser gibt sich der
Seele gegeniiber in seinem AuRern und in seinem Gebaren
ahnlich wie Gott, enthullt ihr Dinge, die den von Gott ihr
mitgeteilten tduschend &hnlich sehen, und schleicht sich
so verstohlen ein, wie der Wolf im Schafpelz sich in die
Herde einschleicht, so da man ihn nur schwer erkennen
kann. Da er ndmlich manches offenbart, was wabhr ist und

der Vernunft entspricht und sich in der Folge tatséchlich
verwirklicht, so kann man sich leicht tduschen. Man meint
weil es sich bewahrheitet und wirklich eintrifft, wie es
vorausgesagt wurde, so konne es nur von Gott stammen-
Solche Leute bedenken eben nicht, dal es eine Leichtig'
keit ist fur ihn, der doch von Natur aus eine klare El'
kenntnis hat, vieles aus der Vergangenheit oder aus der
Zukunft in seinen Zusammenhangen zu ergriinden. Und so
mag er manches erraten, was erst kommen wird. Da also

Satan ein so scharfer Verstand zu eigen ist, so kann cf
auch ganz leicht von der und jener Ursache auf die und

die Wirkung schlieRen. Freilich mag es manchmal nid*
genau so zutreffen, da ja zuletzt doch alle Ursachen vom
Willen Gottes abhéangen.

Nehmen wir z. B. an: Der Teufel erkennt aus der Be'
schaffenheit der Erde und der Luft, sowie aus der Stellung
der Sonne, daR dies alles in hohem Grade dazu angetan ist
dafR’ infolge des Zustandes dieser Elemente binnen einer be'
stimmten Frist die Menschheit durch die Pest heimgesud!*
werde, und zwar in der einen Gegend mehr, in einer an-
deren weniger. Siehe, in diesem Fall wurde die Pest
ihren Ursachen erkannt! Was ist da gar viel dabei, wen!l
der Teufel dies einer Seele offenbart und ihr sagt: In einenl!
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0(ler einem halben Jahr tritt eine Pest auf; und es trifft
dann wirklich zu? W.ir haben es hier eben nur mit einer
Prophezeiung des Teufels zu tun. Ebenso kann er auch ein
Erdbeben voraussehen, indem er wahrnimmt, wie das Erd-

quere sich mit Gasen anfullt, und kann dann sagen: In der
und der Zeit wird ein Erdbeben kommen. Das ist aber
n>chts weiter als natlrliche Erkenntnis. Dazu ist nichts
"eiter erforderlich, als daB man den Verstand frei-
halt von den Leidenschaften der Seele, wie dies auch
(der Dichter) Boetius ausspricht: Si vis claro lumine
fernere verum, gaudia pelle, timorem spemque fugato,

ne dolor adsit. ,Willst du klar das Wahre erkennen,
dann halte ferne Freude und Furcht, sowie Hoffnung und

Schmerzi)!*

Ja, auch Ubernatirliche Falle lassen sich erraten, so-
fern deren Ursachen in der gottlichen VVorsehung begriindet
s,ud, die ja unendlich gerecht ist und unfehlbar sicher
dafur sorgt, was die gunstigen wie unginstigen Verhalt-
,1,sse der Menschenkinder erheischen. Man kann né&mlich
auch auf gewdhnlichem Wege zur klaren Erkenntnis kom-
men, diese oder jene Person, die und die Stadt, oder sonst
elWas, werde in diese oder jene bedrangte Lage, in die
hd die Verhdltnisse geraten, so dal? Gott in seiner Gerech-
t'i&eit und gemal seiner allwaltenden Vorsehung ein-
~reifen mul3, so, wie es eben die Verhaltnisse erheischen,
St ns, um zu strafen oder zu belohnen oder wie immer; und
S> kann man dann ruhig sagen: binnen der und der Zeit
'vir<] euch Gott dies und dies gewdhren, dies und dies
J™er euch verhangen, oder es wird dies oder jenes mit

~Mimmtheit  eintreten. Dies gab auch Judith dem
°lofernes zu verstehen. Um ihn zu U(berzeugen, dal}

*) Der Ausspruch scheint aus dem Geddachtnis wiedergegeben

(i 9ein. Der eigentliche Wortlaut bei Bootius (Mig-ne 75, 122) ist

ca?er: Tu quoque si vis lumine claro |Cernere verum| Tramite recto

de{)eredcatllem |Gaudia pelle,l Pelle timorem, 1Spemque fugato.! Nee
or adsit.
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die Kinder Israels ganz sicher zugrunde gehen muftell
erzéhlte sie ihm zuerst von den vielen Stiinden und Freveln»
die jene begangen hatten. Dann sagte sie: Ergo, quoniam
hoc faciunt, certum est, quod in perditionem dabuntun
»Weil sie also solches tun, werden sie bestimmt dem Ver-

derben Uberantwortet werdenl).” Das ist nichts anderes,
die Strafe aus ihrer Ursache voraussehen. Es soll damit

eben gesagt sein: Es istsicher, daR solche Missetaten solche
Strafen von Seiten Gottes fordern, da er der unendlich
Gerechte ist. Auch die gottliche Weisheit &uRBert sich in
ahnlicher Weise: ,,Worin einer stindigt, darin wird er auch
gestraft).“ Satan kann dies nicht nur kraft seiner natUf'
liehen Erkenntnis wissen, sondern auch aus seiner
fahrung heraus, indem er Gott schon also verfahren sah-
Und so kann er es voraussagen, und bisweilen trifft RS
auch tatsachlich zu.

Auch der fromme Tobias erkannte aus der Ursache 8 ¢
Zichtigung der Stadt Ninive. Darum ermahnte er %eine |
Sohn, er solle in der Stunde, da er und die Mutter 3terbe |
wirden, die Stadt verlassen, da diese nicht mehr testehe !
kénne. Video enim, quia iniquitas ejus finem dabit c,
»Ich sehe nédmlich voraus, daR ihre Bosheit ihr Ende fe “
beifuhren wird3).“ Als wollte er damit sagen: Ich sehe
deutlich voraus, dalR gerade ihre Bosheit die Ursache itire
Zichtigung sein muf3, welche darin bestehen wird, daB s,c
untergeht und ganzlich zerstort wird. Sowohl der Teufel
wie auch Tobias konnten diese Folgerung ziehen nicht
aus der Bosheit der Stadt, sondern auch aus ihrer I'r
fahrung. Sie sahen ja, daR die Stadt die gleichen Missx
taten angeh&uft hatte, um derentwillen Gott die Erde 8dur”®

die Sintflut vernichtet hatte, um derentwillen er auch
. Bewohner von Sodoma gestraft hatte, die durch Feuer t”!'

) Tdt 11,12,
2) Weish 11,17.
3) Tob 14,13,
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kamen. Tobias wulte dies aber auch infolge einer Offen-
barung des Geistes Gottes.

Ebenso kann z. B. der Teufel auch wissen, dal3 ein
gewisser Petrus nach dem naturlichen Verlauf der Dinge
nicht mehr langer leben kann als so und so viele Jahre,
und kann es infolgedessen voraussagen. Ahnlich ist es mit
vielen anderen Dingen, die man nicht alle aufzahlen, ja,
mit denen man gar nicht anfangen kann, weil es sich da
ut sehr heikle und verwickelte Sachen handelt. Aber es
kann dabei leicht Betrug mit unterlaufen. Und wie soll man
sich davor verwahren? Nur dadurch, dal man sich
ver all diesen Ubernatirlichen Offenbarungen und
Visionen und Ansprachen in acht nimmt. Darum zurnt
Gott mit Recht Uber den, der sich in solches einlaft.
Weil} er doch, daf} es von Seiten eines solchen Menschen
Vermessenheit ist, sich in solche Gefahr zu stiirzen, und
<kR es Anmalung und Neugierde ist, die wieder eine
Tochter des Hochmutes, Wurzel und Quell der Ehrsucht,
MiBachtung des Goéttlichen ist und auBerdem die Ursache
vieler Ubel, wobei schon viele zu Fall gekommen sind.
Solche Menschen erzirnten dadurch Gott derart, dal? er
st geflissentlich in Irrtum, Tauschung und geistige Ver-
blendung geraten lie3, so dal3 sie schliefflich die gewdhn-
lichen Lebenswege verlieBen und sich ihren Torheiten und
Thantasiegebilden Uberlieen. Denn also spricht Isaias:
dominus miscuit in medio ejus spiritum vertiginis. ,,Der
I"err hat ausgegossen in ihrer Mitte einen Geist des Tau-
melsl).” Das will auf gut deutsch heilien, einen Geist,
alles verkehrt aufzufassen. Damit hat Isaias ein offenes
TVort gesprochen, das gerade zu unserer Sache palit, denn
es war dies Wort an jene gerichtet, welche kunftige Dinge
auf Ubernattrlichem Wege wissen wollten. Und darum
sagt er, Gott habe ihnen einen Geist, alles verkehrt auf-
Tufassen, eingegossen. Nicht als ob Gott gewollt hatte, dal

Y 1s 19,14,
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sie in Irrtum geraten sollten, oder als ob er ihnen tat-
séchlich den Geist des Irrtums mitgeteilt hatte, nein, son-
dern weil sie sich an Dinge heranmachen wollten, die ihnen
auf nattirlichem Wege unerreichbar waren, so lieB er, dar-
ob erzurnt, zu, daf} sie im Ungewissen herumtappten, und
entzog ihnen das Licht in Dingen, die sie wider seinen
Willen wissen wollten. Somit ist das Wort: Gott goR in
sie jenen Geist aus, in dem Sinne aufzufassen, dall er sie
des rechten Geistes beraubte. Also ist Gott die Ursache
jenes Unbheils, d. h. er ist die beraubende Ursache, insofern
er sein Licht und seine Gnade entzieht, so da man infolge
davon unfehlbar in Irrtum verfallt.

Auf diese Weise erlaubt Gott auch dem Teufel, daR
er manche blende und téusche, die es durch ihre Siinden
und Frevel verdient haben. Und der Teufel kann es und
hat damit auch Erfolg, da ihm jene glauben und ihn %
einen guten Geist halten. Ja, sie kommen so weit, daf sie
sich durch nichts mehr ihren Irrtum benehmen lassen»
selbst wenn sie ganz davon Uberzeugt sind, es sei kein
guter Geist. So sehr haben sie schon mit Gottes Zu-
lassung den Geist, alles verkehrt aufzufassen, in sich auf'
genommen.

Wie uns berichtet wird, ist solches auch den Propheten
des Konigs Achab widerfahren. Gott lie zu, dal3 sie vorn
Geiste der Luge irregefuhrt wurden und gab Satan dazu
die Erlaubnis mit den Worten: Decipies et praevalebis«
egredere et fac ita. ,,Du wirst ihn hintergehen, und es wird
dir gelingen: gehe hin und tue alsol).“ Und er hatte
seinem Trug solche Macht Uber die Propheten und Ubel
den Konig, dal? sie dem Propheten Michédas nicht mehr
glauben wollten, als ihnen dieser ganz in Gegensatz zU
dem, was jene prophezeit hatten, die Wahrheit verkiindete-
Dies geschah, weil sie Gott mit Blindheit schlagen fief

l) 3 Kg 22, 22.
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da sie in ihren Winschen ganz von ihrem Eigenwillen
Clngenommen waren. Sie wollten namlich, Gott solle ihnen
willfahren, und es solle ihnen alles nach ihren Geliisten
und Winschen gehen. Dies war das sicherste Mittel und
die beste Vorbereitung dafiir, dall sie Gott geflissentlich
,n Verblendung und Irrtum fallen lief3.

Ahnliches finden wir auch beim Propheten Ezechiel
ausgesprochen. Indem er sich gegen jemand wendet, der
~it Vorwitz und hochmitigen Geistes etwas auf gott-
dchem Wege erfahren mochte, spricht er (im Namen Got-
M: ,Wenn jener Mensch zum Propheten kommt, um
,nich durch ihn zu befragen, so werde ich, der Herr, selber

Antwort geben, und ich werde mein Angesicht voll
~ern auf ihn richten. Und wenn der Prophet in dem, um

Was er gefragt wurde, sich irrt: Ego Dominus decepi
PrePhetam ilium, so bin ich es, der Herr, der den Propheten
tauscht hatl)“, d. h. indem ich ihm mit meiner Gnade
a,cht beistehe, um nicht in Irrtum zu fallen. Denn das soll
?as Wort besagen: Ich, der Herr, werde selber in meinem

Orne ihm Antwort geben. Dies soll heiRen: Gott entzieht
g,n<ri  solchen Menschen seine Huld und Gnade, und die

'V/usbleibliche Folge davon ist, dafl dann derselbe ein

Pfer des Betruges wird. Da ist denn der Teufel gleich
*Ur Stelle und willfahrt einem solchen Menschen nach

~essen Geschmack und Verlangen. Und da dieser Freude
aran hat, und da die (gewilnschten) Antworten und Mit-
Ungen ganz nach seinem Wunsche ausfallen, 1aR3t er
vollig umgarnen.
Alle bisherigen Ausfihrungen sind dazu angetan, un-
Behauptung zu erhérten. Denn aus all dem geht her-
r dall Gott kein Wohlgefallen daran hat, wenn man
ach der Finsternis verlangt, will sagen nach solchen Vi-
I °nen, sonst liele er es nicht zu, dafl man durch sie so
. Jehtbar in Irrtum gefuhrt wird.

b Ez14,7.8.
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20. Kapitel
Dall es im Neuen Bunde nicht wie im Alten erlaubt %
Gott auf Ubernatirlichem Wege zu befragen. Es soll
dies ein nitzlicher Beitrag sein zum besseren Verstédnd-
nis der Geheimnisse unseres heiligen Glaubens. Beweil
aus dem heiligen Paulus, von dem eine Stelle zu diesen!
Zwecke erklart wird.

Waéhrend wir eben dies schreiben, tauchen nelie
Zweifel auf. Darum koénnen wir nicht so schnell weiter-
gehen, wie wir gerne méchten. Nachdem wir sie selbst
aufwerfen, ist es notgedrungen auch unsre Pflicht, sie
I6sen. Nur so kann die Wahrheit dieser Lehre in vofler
Klarheit und in ihrer Wucht zutage treten. Indes habell
solche Zweifel das Gute an sich, daB sie, wie in vorliegeO'
dem Fall, doch sehr dazu beitragen, unseren Gegenstand
besser zu erkléaren und lichtvoller zu gestalten. Darum
es wenig zu sagen, wenn sie uns ein wenig aufhalten.

Im vorausgehenden Kapitel behaupteten wir, es sBJ
gegen Gottes Willen, wenn die Seelen bestimmte Din#e
durch Visionen oder Ansprachen usw. auf tbernatirlichelll
Wege erfahren wollen. Anderseits sahen und folgertell
wir im gleichen Kapitel aus den daselbst angefihrtell
Stellen der Heiligen Schrift, dal der angedeutete Verkehr
mit Gott im Alten Bunde ublich und erlaubt war. Ja fiic

bloR? erlaubt war er, sondern Gott gebot ihn geradezu u’l
sprach Wortedes Tadels aus, wenn man nicht darauf achtet”

Dies ersehen wir z. B. aus lIsaias; da tadelt namlich 6°

die Israeliten, weil sie, ohne ihn zuvor zu fragen, m c,
Agypten zu ziehen gedachten. Er sprach zu ihnen: Qul

ambulatis, ut descendatis in Aegyptum, et os meum 11011
interrogastis. ,,(Wehe euch), die ihr, ohne mich zu fraf36™
nach Agypten ziehetl)!* Auch im Buche Josué lesen
wie der Heilige Geist den Kindern lIsraels, die von

% 1s 30, 2.
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Gabaoniten waren getduscht worden, diese Unterlassung
2um Vorwurf macht mit den Worten: Susceperunt igitur de
Clbariis eorum et os Domini non interrogaverunt ,Sie

nahmen also von ihren Lebensmitteln an und fragten den
~errn nicht um Ratl).“ Ahnlich ersehen wir aus der

Heiligen Schrift, dal Moses sowie der Konig David und
aHe Konige Israels in ihren Kriegen und Bedrangnissen
stets den Herrn um Rat fragten. Ebenso taten die Priester
Und die alten Propheten. Und Gott gab ihnen Antwort und
’edete mit ihnen und zirnte ihnen nicht. Und es war gut
So- Hatten sie es aber unterlassen, so wére es nicht recht
gewesen. Wenn dem nun so ist, warum sollte es denn
Jetzt im Neuen Bunde der Gnade nicht mehr erlaubt sein
wije ehedem?

Darauf mochte ich zur Antwort geben: Der Haupt-

bund, warum es.im Alten Bunde erlaubt war, solche
Fragen an Gott zu richten, und warum die Propheten und

Priester Visionen und Offenbarungen von Gott verlangen

Mufiten, ist der, weil damals der Glaube noch nicht so
test begriindet und das Gesetz des Evangeliums noch nicht

bgeben war. Darum muften sie Gott fragen und muBte
~ett zu ihnen reden, bald in Worten, bald in Visionen und
Offenbarungen, bald in Bildern und Gleichnissen, bald in
Mancherlei anderen Zeichen. Alles, was Gott da antwortete
Und redete und wirkte und offenbarte, waren Geheimnisse
jMseres Glaubens oder wenigstens etwas, das auf den Glau-
en Bezug hatte oder auf ihn eingestellt war. Sachen des
Glaubens sind eben nicht Menschenwerk, sondern sie stam-

aus dem Munde Gottes selbst. Er hat sie durch seinen
Mgenen Mund geoffenbart. Darum war es, wie schon gesagt,

~Wendig, dal? sie zu diesem gottlichen Munde kamen, um
¥ 0h Rats zu holen. Und eben deshalb verwies es ihnen

wenn sie in ihren Angelegenheiten nicht auf seinen
Und horchten, was er ihnen sagen wirde, um so ihre

*) Jos 9,14.
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Geschicke und ihre Angelegenheiten dem Glauben ent-
gegenzufuhren, den sie noch nicht hatten, da er noch nicht
gefestigt war. Jetzt hingegen, in der Zeit der Gnade, wo
der Glaube in Christus festgegriindet und das Gesetz des
Evangeliums geoffenbart ist, besteht keine Veranlassung
mehr, ihn auf jene Weise zu fragen, auf daB er zu uns
rede und uns Antwort gebe, wie er ehedem getan. Denn
dadurch, daf3 er uns seinen Sohn geschenkt, der ein Wort

von ihm ist und aufer welchem es kein andres gibt, hat
er alles zumal in diesem einen Worte gesprochen und
braucht nun nicht mehr zu uns zu reden.

Dies ist auch der Sinn jener Stelle, durch die der hei-
lige Paulus die Hebrder dahin bringen will, daB sie sich
frei machen von jener urspringlichen Art mit Gott zu ver-
kehren, wie sie im mosaischen Gesetze ublich war, und
statt dessen ihre Augen einzig auf Christus richten sollten-
Er sagt da namlich: Multifariam multisque modis ohl0
Deus loquens patribus in Prophetis, novissime diebus isti8
locutus est nobis in Filio. ,,Zu wiederholten Malen und aid
mannigfache Art sprach Gott einst durch die Propheten z
den Vatern; in diesen letzten Tagen sprach er durch seinell
Sohn zu unsl).” Damit will uns der Apostel zu verstehen
geben, Gott sei gleichsam stumm geblieben und brauche
nicht mehr zu sprechen; denn, was er ehedem nur stiick’
weise zu den Propheten geredet, das hat er nunmehr t
ganzen gesprochen, indem er uns das Ganze gab, nédmlich
seinen Sohn. Wer demnach jetzt noch Gott befragen oder
von ihm Visionen oder Offenbarungen haben wollte, der
wirde nicht blof8 unverniinftig handeln, sondern er wirde
Gott geradezu beleidigen, weil er seine Augen nicht einzig
auf Christus richtet ohne jegliches Verlangen nach auller-
ordentlichen Dingen. Gott kénnte zu einem solchen fle !'
sehen sagen: Ich habe dir ja schon alles geoffenbart in
nem Worte, d. i. meinem Sohne; ich habe also nichts mehr»

" Hbr 1,1.
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was ich dir noch offenbaren oder kundtun kénnte, das mehr
ware als dieses (mein Wort); richte also deine Augen einzig
auf ihn, denn in ihm habe ich dir alles vorgestellt und ge-
sagt und geoffenbart. In ihm wirst du mehr finden, als was
du erbitten und winschen kannst. Du verlangst nach An-
sprachen, Offenbarungen, Visionen. Das alles ist nur Stiick-
ork. Richtest du dagegen deine Augen auf ihn, so wirst
du in ihm alles finden; denn er ist all meine Aussprache

Uld meine Antwort; er ist all mein Schauen und Offen-
baren. Durch ihn habe ich zu euch gesprochen, euch geant-
wortet und kundgetan und geoffenbart; denn ich habe ihn
euch zum Bruder, Lehrer und Freund gegeben, ihn zum
pfeise und zum Lohne. Ich habe mich einst an jenem
*age mit meinem Geiste auf dem Berge Tabor auf ihn nie-
dergelassen, als ich die Worte sprach: Hic est filius meus
dilectus, in quo mihi bene complacui: ipsum audite. ,,Dieser
st mein geliebter Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen
habe; ihn sollt ihr hérenl)!“ Darum habe ich nichts mehr
Zu schaffen mit derartigen Unterweisungen und Antworten;
ve'i thm hieB es ja: lhn sollt ihr héren! Ich habe also kei-

anderen Glauben zu offenbaren, keine anderen Dinge
kundzutun. Habe ich ehedem (zu den Menschen) geredet,

80 geschah es, um Christus zu verheien; und hat man
~'ch befragt, so zielten diese Fragen ab auf das Verlangen
nuch Christus und auf die Hoffnung auf ihn. In ihm war
a,les Heil zu finden, wie gegenwaértig aus der ganzen Lehre

Evangelisten und Apostel zu ersehen ist. Wollte mich
Aarum unter den jetzigen Verhéltnissen jemand auf jene

AUhere Art befragen und wollte jemand, daB ich zu ihm
rede oder ihm etwas offenbare, so hielBe das gewissermalien

neuerdings um den Erl6ser bitten und verlangen, daf
Icb ihm noch mehr zu glauben offenbare, als ich ohnehin

Mion geoffenbart habe. Das wére aber ein mangelhafter
taube an Christus, in welchem er geoffenbart ist. Und so

% Mt17; 5.
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wirde ein solcher Mensch meinem geliebten Sohne grofRe
Unbill zufligen, weil es ihm nicht nur am Glauben an ihn
fehlte, sondern weil er dadurch gleichsam zum Ausdruck
brachte, er solle aufs neue Mensch.werden und durclis
Leben gehn und den Tod nochmals kosten. Du wirst nichts
finden, was du von mir verlangen oder wiinschen kénntest
an Offenbarungen oder Visionen. Sieh nur genau auf ihn,
denn in ihm findest du das alles schon vollbracht und ge-
geben, ja mehr noch als dies. Willst du, dal3 ich dir ein
Wort des Trostes sagen soll, dann schau’ auf meinen Sohn,
der mir gehorsam war und aus Liebe zu mir grof3e Tribsal

erfahren hat. Du wirst sehen, was er dir zur Antwort geben
wird. Willst du, dal3 Gott dir gewisse geheime Dinge und

Geschicke offenbare: richte nur deine Augen auf ihn! In
ihm wirst du die tiefsten Geheimnisse, Kenntnisse und
Waunder schauen, die in ihm verborgen sind, wie dies auch

mein Apostel ausspricht in den Worten: In quo sunt omnes
thesauri sapientiae et scientiae absconditi. ,,In ihm sind

alle Schéatze der Weisheit und Erkenntnis verborgenl)-*
Diese Schatze der Weisheit sind fir dich viel erhabener
und lieblicher und nitzlicher als das, was du wissen moch-

test. Deshalb rief der gleiche Apostel frohlockend aus, ,.er
habe kein anderes Wissen geglaubt (seinen Korinthern)

zeigen zu sollen als das von Jesus Christus, und zwar dem

Gekreuzigten*. Non enim judicavi me scire aliquid inter vos-
nisi Jesum Christum, et hunc crucifixum?).“ — Willst du

ferner noch andere Visionen oder Offenbarungen von gott-
liehen oder korperlichen Dingen, dann schau’ nur wieder
ihn an in seiner Menschheit, und du wirst in ihm mehr
finden, als du denkst. Denn es sagt ja St. Paulus von ihm:
In ipso inhabitat omnis plenitudo Divinitatis corporaliter-
,»In ihm wohnt die ganze Fille der Gottheit leibhaftigs)-“
Man darf also Gott nicht mehr auf jene Art befragen,
und es ist durchaus nicht nétig, da er zu uns spreche-

") Kol2,3. » 1Kor2,2. °)Kol2,9.
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Nachdem er ja bereits alles, was zu glauben ist, in Christus

verklindet hat, gibt es keinen anderen Glauben mehr zu
Offenbaren, und er wird dies auch nie mehr tun. Wer also
jetzt noch auf Ubernatiirlichem, auergewdhnlichem Wege
etwas erfahren wollte, der wirde gleichsam Gott als Felder
‘erhalten, als habe er uns in seinem Sohne nicht alles zur.
Genlige mitgeteilt. Denn selbst wenn man solches unter-
ni‘nmt, obschon man den Glauben voraussetzt und an ihm.
iesthalt, so verrat das dennoch Vorwitz und mangelhaften
Glauben. Darum darf man sich in solchem Vorwitz auf.
Ubernaturlichem Wege keine Belehrung oder sonst etwas
~warten. Denn in dem Augenblick, da Christus am Kreuze
Erbend ausrief: Cosummatum est. ,,Es ist vollbrachtl)®,
haben nicht bloR all jene Arten (mit Gott zu verkehren),

andern auch alle Ritualgesetze des Alten Bundes aufge-
hort.

So missen wir uns denn in allem durch die Lehre un-
Stres Herrn Jesus Christus, der da Mensch geworden, %o

von seiner Kirche und ihren Dienern nach ®enschen

7t und in sichtbarer Weise leiten lassen und mussen auf
esem Wege unsere Unwissenheit und unsere geistigen
bwachen heilen lassen. Denn fir all das finden wir auf
~Sern Wege Heilmittel in Fille. Was sich von diesem
y GEe entfernt und eigene Wege geht, das ist nicht blof3
~son("ern 6robliche Vermessenheit. Nichts, das uns
Ubernatirlichem Wege kundwird, soll man glauben
allein die Lehre des Gottmenschen Jesus Christus und

-r menschlichen Diener. Dies ist so ernst zu nehmen,
% e*n Oliger Paulus sagt: ,Sed licet... Angelus de
vBb evanSebzet vobis, praeterquam quod evangelizavimus

_,& anathema sit. ,,Selbst wenn euch ein Engel vom
v lllirilei ein anderes Evangelium predigte, als das wir euch

¢Mindet haben, er sei verflucht2)!*

2 Jph 19,30.
> Gal 1,8.
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So bleibt es denn dabei, dal? inan stets sich an das
halten muB3, was uns Christus gelehrt hat. Alles andere
taugt nichts, und man darf es nur dann gldubig annehmen»
wenn es mit der Lehre Christi Ubereinstimmt. Wer heute
noch nach Art der Menschen im Alten Bunde mit Gott ver-
kehren wollte, der ginge verkehrte Wege. Ubrigens war es
ja auch nicht einmal damals einem jeden erlaubt, Gott z”
befragen, noch gab Gott allen zugleich Antwort, sondern
nur den Priestern und Propheten, aus deren Mund das Volk
Gesetz und Lehre entgegennehmen sollte. Wollte also
mand von Gott etwas erfahren, so fragte er durch Ver-
mittlung eines Propheten oder Priesters darum und nicht
in eigener Person. Und wenn David bisweilen in eigen0’
Person Gott befragte, so geschah das nur, weil er ein Pf0O'
phet war. Aber trotzdem tat er es nur dann, wenn er
dem priesterlichen Gewénde angetan war. So lesen wir
ersten Buche der Konige, wie er zu dem Priester Abjatha
sprach: Applica ad me Ephod. ,Bringe mir das Eph°?
her))!* — es war aber das Ephod eines der vorziglichst0”
Priestergewander — und er fragte, mit diesem angetan, d°”
Herrn um Rat. In anderen Fallen holte er sich durch Ve’
mittlung des Propheten Nathan oder anderer Prophet0”
Rats bei Gott. Was so den Israeliten durch den Mund

Propheten und der Priester verkindet wurde, das
ihnen als Gottes Wort und nicht als deren personliche A”

sicht. Und was Gott sonst sprach, dem konnte keine A”
toritat und keine Gewalt vollige Glaubwirdigkeit mitteil0™
wenn es nicht durch den Mund der Priester und Prophet0”
erhértet wurde. Gott hat eben eine ganz besondere ~°r
liebe dafir, da die Menschen wiederum durch Mensch0Q'l

die ihm &hnlich sind, geleitet und gefiihrt werden, und
der Mensch hinwieder sich regieren und leiten lasse d«r
) 1Sm 30,7. Im Original ist statt Abjathar Abimelech ~ !PS™

der der Vater Ab&athars war. — Ferner ist hier in der span’ otii

Ausgabe 1 Sm 23,9 zitiert, wahrend die oben angefiihrte Sten
zu 30, 7 stimmt.
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die natirliche Vernunft. Darum verlangt er durchgehends,
dal wir den Wahrheiten, die er uns auf Ubernatirlichem
Wege mitteilt, keinen vollen Glauben beimessen sollen und
daf’ wir uns ihretwegen nicht voll und ganz gewil3 halten
sollen, solange sie nicht durch diesen menschlichen Kanal,
d- i. den Mund des Menschen zu uns gelangt sind. Sooft

darum der Seele etwas mitteilt oder offenbart, tut er es

stets, indem er jener Seele eine gewisse Neigung dazu ein-
doit, es jenen mitzuteilen, die ein Recht darauf haben.

Solange dies nicht geschieht, gewahrt er auch gewdhnlich
keine volle Befriedigung dartber, damit so der Mensch
lerne, diese von einem anderen Menschen, der ihm &hnlich

Ist entgegenzunehmen.

. Solches ist, wie wir im Buche der Richter lesen, dem
AOhrer Gedeon widerfahren. Obwohl ihm Gott schon des

Ofteren versichert hatte, er werde die Madianiten besiegen,
klieb dieser gleichwohl voller Zweifel und Furcht. Gott be-
1.e ihm denn auch dieses bange Zagen, bis er aus dem
~onde der Menschen selber vernahm, was Gott zu ihm

gesprochen. Als ihn nun Gott so mutlos sah, sprach er zu

Surge et descende in castra.... et cum audieris, quid
'0O(luantur, tune confortabuntur manus tuae, et securior ad
kostium castra descendes. ,,Mache dich auf und geh in das

JJlger hinab.... Und wenn du horst, was sie reden, wer-

~_erstarken deine Héande, und du wirst mit groRerer Zu-
Veisicht in das Lager der Feinde hinabziehenl).“ So ge-

s®hah es denn auch. Als er horte, wie ein Madianite seinem
gehbar einen Traum erzéhlte, in welchem jener getrdumt

Gedeon werde die Medianiten besiegen, da fal3te er
Weder Mut und begann mit grof3er Freude zur Schlacht zu

r,\ten. . . .
Daraus ersieht man, wie Gott nicht haben wollte,

Gedeon seiner Sache gewild sei; denn er verlieh ihm
leSe Gewiltheit nicht ausschliefflich auf Ubernattrlichem
V*ege, bis sie nicht auf nattirlichem Wege bestéatigt war.

) Richt7,9.11.
U
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von Gott vernommen haben. Dies schier selbst einen)
heiligen Paulus so wichtig, daR er, der doch schon lange
das nicht von Menschen, sondern von Gott empfangene
Evangelium verkiindete, nicht mit sich allein fertig werden
konnte, sondern hinging, um sich mit St. Petrus und den
Ubrigen Aposteln zu besprechen. Denn er sagte: Ne m
vacuum currerem, aut cucurrissem. ,,Es sollte nicht mein
jetziger und mein friherer Lauf vergeblich seinl)ll, d. h-
er war seiner Sache nicht sicher, bis ihm nicht diese Ge-
willheit aus Menschenmund bestatigt wurde. Ist das nicht
etwas ganz Sonderbares, o Paulus, daR der, der dir das
Evangelium geoffenbart hat, dir nicht zugleich auch ver-
biirgen konnte, daR du in der Verkiindigung der gottlichen
Wahrheit keinen Irrtum begehest?

Daraus ersient man deutlich, dal man sich in den
von Gott geoffenbarten Dingen keiner Gewil3heit hingeben
darf, es sei denn auf dem eben beschriebenen Weg. An-
genommen z. B., jemand habe eine GewiBheit, wie sie
St. Paulus bezuglich seines Evangeliums hatte, das er
doch schon eine Zeitlang gepredigt, so kann er dennoch»
wenn auch die betreffende Offenbarung wirklich von Gott
stammt, sich hinsichtlich ihrer oder in dem, was zu ihf
gehdrt, irren. Denn wenn auch Gott das eine sagt, offenbart
er damit nicht immer auch das andere; und gibt er bis
weilen die Sache selbst an, so doch nicht zugleich die Art
ihrer Ausfiihrung. Fur gewohnlich tut und offenbart er
namlich nicht alles das, was der Mensch durch eigene5
Zutun und gestutzt auf den Rat eines anderen vollbringsll
kann, und zwar nicht einmal dann, wenn er schon lang6
Zeit in ganz vertrautem Verkehr mit der Seele gestédnde |
hat. Das wulite auch St. Paulus gar wohl; denn obwohl
er Uberzeugt war, dal? ihm das Evangelium von Gott ge'
offenbart worden, ging er doch hin, um sich dartber
besprechen.

) Gal 2, 2.
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Dafur liegt uns auch ein deutlich sprechendes Beispiel
vor im Buche Exodus. Obwohl da namlich Gott so ver-
traut mit Moses verkehrte, gab er ihm doch nie jenen
heilsamen Rat, den ihm sein Schwiegervater Jethro er-
teilte, er solle ndmlich noch andere Manner als Richter auf-
stellen, die ihn (in Auslbung seines Amtes) unterstiitzen

sollten, damit das Volk nicht von frih bis abend warten
brauchel). Gott billigte denn auch diesen Rat; und doch

hatte er ihn nicht selbst gegeben, weil dies in den Bereich

gehorte, wo menschliches Urteil und Denken sich betatigen
konnte. In ahnlicher Weise offenbart denn auch Gott fir

gewohnlich all das nicht, was hinsichtlich der gottlichen
Visionen und Ansprachen in das Gebiet menschlichen Ur-
tejls und Rates bezogen werden kann. Er will namlich stets,

man sich desselben, soweit das mdglich ist, bediene,
~od all diese Dinge sollen danach behandelt werden, mit

Ausnahme der Wahrheiten des Glaubens, die uber alle
Urteilskraft und Vernunft erhaben sind, wenn sie auch
nicht dagegen verstof3en.

Es denke darum niemand, weil Cott und die Heiligen
u,ffehlbar sicher mit ihm oftmals in vertrautem Verkehr
stonden, miRten sie ihn deshalb auch auf die Fehler auf-

merksam machen, die er etwa an sich habe, obwohl er sie
~och auf andere Weise selber erkennen konnte. Man darf

s,ch also nie in volle Sicherheit wiegen. So lesen wir

m der Geschichte der Apostel, wie St. Petrus, der doch
rias Oberhaupt der Kirche und von Gott selber belehrt

werden war, dennoch hinsichtlich eines rituellen Brauches,

unter den Heiden(christen) tblich war, verkehrte Wege

Und Gott schwieg dazu. Darum stellte ihn St. Paulus
*lach seinem eigenen Bericht dartber zur Rede. Es heil3t

Sed cum vidissem, quod non recte ambularent ad veri-
~em Evangelii, dixi Cephae coram omnibus: Si tu, cum
md”eus sis, gentiliter vivis, et non judaicé, quomodo gentes

') Ex 18,21.2>
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cogis judaizare? ,,Da ich sah, dal’ sie nicht nach der Wahr-
heit des Evangeliums handelten, sagte ich zu Kephas offen
vor allen: Wenn du als Jude nach heidnischer und nicht
nach judischer Sitte lebst, wie kannst du dich so ver-
stellen, die Heiden zu zwingen, nach judischer Weise zu
lebenl).” Gott verwies dem Petrus diesen Fehler nicht
selbst, weil es sich bei dieser Verstellung um etwas han-
delte, das in den Bereich der Verstandesarbeit gehorte,
und dessen er auf dem Wege der Uberlegung bewuft
werden konnte.

Ja, Gott wird am Jingsten Tage gar viele Fehler und
Sinden an so manchen Seelen zichtigen, mit denen er

hienieden in innigem Verkehr gestanden, und denen ei
viel Licht und Tugend verliehen hatte. Im Vertrauen auf

diesen Umgang mit Gott und die ihnen verliehene Tugend
versaumten sie namlich ihre Ubrigen Pflichten, die s'e
hatten erfullen sollen, und wurden dadurch fachlassig
Dann werden sie sich (an jenem Tage) wundern, wie ®hr
stus unser Herr im Evangelium sagt, und werden frage®:
Domine, Domine, nonne in nomine tuo prophetavimus

in nomine tuo daemonia ejecimus, et in nomine tuo virtute5
multas fecimus? ,,Herr, Herr, haben wir nicht in deiner®
Namen geweissagt, in deinem Namen bose Geister auS'
getrieben, in deinem Namen viele Wunder gewirkt2)?* Und
der Heiland bezeugt, dal er diesen zur Antwort gebell
werde: Et tune confitebor illis: quia numquam novi voS»
discedite a me, qui operamini iniquitatem. ,,Ich habe eufh
nie gekannt; hinweg von mir, ihr Ubeltiterd)! Zu diesell
zahlt auch der Prophet Balaam und andere dieser Art, 11
denen zwar Gott sprach, und denen er Gnaden verlieh,
aber trotzdem Sinder waren. Aber um so mehr wird
Herr auch seine auserwéhlten Freunde tadeln, die trotz
vertrauten Umgangs mit ihm hienieden in ihren FehlPr!l
und Nachlassigkeiten steckengeblieben waren. Sie brauch”®

5) Gal2,14. ») Mt7,22. ) Mt7.23.
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Gott derenthalben nicht selber warnen; sie hatten ja das
Gesetz und die naturliche Vernunft, nach der sie sich zu-
rechtfinden konnten.

Um nun mit diesem Abschnitt zu Ende zu kommen,
ziehe ich aus dem bisher Gesagten den SchluB und erklare:
Was nur immer einer Seele auf Ubernatirlichem Wege
zuteil geworden ist, und wie dies auch immer geschehen
Sein mag, das muf3 sie sogleich klar und ohne Umschweife

und vollstdndig, in aller Einfalt und Wahrheit ihrem geist-
lichen Fuhrer mitteilen. Mag es ihr auch vorkommen, dai

kein Grund vorliege, dariiber Rechenschaft zu geben und
d’e Zeit damit zu vergeuden, zumal sie sich ja davon los-
fachen wolle und nichts darauf gebe und auch gar kein
Erlangen danach trage, so ist es doch notwendig, Uber
dics alles sich auszusprechen, wenn es auch die Seele
nicht einsehen will, wozu es gut sein soll. Denn nur so
klangt die Seele, wie wir gezeigt haben, zur vollen Ruhe.
z’>nal, wenn es sich um Visionen, Offenbarungen oder an-
de,& Ubernatirliche Mitteilungen handelt; ob sie nun deut-
lich gegeben seien oder nicht, das hat wenig zu bedeuten.

Und zwar soll diese Mitteilung aus einem dreifachen

runde geschehen:
1. Gott teilt so manches mit, dessen Wirkung, Kraft,
laicht und GewilZheit er nicht in jeder Hinsicht der Seele

flhlen 1aBt, solange sie sich nicht mit demjenigen ins Be-
h°hmen setzt, den Gottes Wille dazu bestimmt und zum
Ostlichen Richter dieser Seele aufgesiellt hat. Dieser hat
fUr sie die Gewalt zu binden und zu lésen, zu billigen oder

miRbilligen, wie wir dies durch die obenangefiihrten
Sollen bewiesen haben und es durch die tagliche Er-

fahrung beweisen konnen. Wir sehen némlich, wie jene
df, mutigen Seelen, die mit solchen Dingen zu tun haben,
sobald sie nur darlber mit ihrem Vorgesetzten geredet

‘ahen, auch schon ein bis dahin ungeahntes Gefiihl von
~uhe und Kraft und Licht und Sicherheit verspiren. Ja,
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manchen dieser Seelen dinkt es, als ob bis zum Augen-
blick, wo sie dariber sich aussprechen kénnen, diese Dmge
ihnen ganz fremd wéren und sie nichts angingen, als
wirden sie ihnen erst in jenem Augenblick neu zuteil.

2. Fur gewohnlich bedarf die Seele einer Belehrung
Uber die Zustande, in die sie kommen kann, wenn anders
sie auf diesem Wege zur geistigen Nacktheit und Armut
gelangen, d. i. in die dunkle Nacht eingehen will. Mange#
ihr jedoch eine solche Belehrung, so wird sie. selbst wenn
ihr Verlangen nicht nach solchen Dingen geht, ganz un-
versehens auf dem Wege des geistlichen Lebens ver-
dummen und auf den Weg des Sinnlichen geraten, wo es
ja auch teilweise solch besondere Zustande gibt.

3. Soll die Seele demitige Unterordnung und Ab'
tétung lernen, so ist es gut fur sie, wenn sie von allelll
Mitteilung macht, auch wenn sie auf das alles kein &e'
wicht legt, ja es fiir nichts halt. Es gibt ndmlich Seele0’
denen es arg wehe tut, wenn sie solche Dinge offenbarell
sollen, weil sie diesen Dingen keine Bedeutung beimesse0’
und weil sie auch nicht wissen, wie sie jene Personen, (11'
denen sie dariber reden sollen, auffassen werden. Das
aber geringe Demut, und eben deshalb ist es notwendig’
dal? sie sich zu einer Aussprache bequemen. Wieder
andere gibt es, die schdmen sich, Uber solche Dinge z°
sprechen, weil sie nicht einsehen, wie gerade sie solch6
Zustande haben sollten, die doch nach ihrer Ansicht n°r
Heiligen zukommen; oder es féllt ihnen aus anderweitigbll
Griinden schwer, sich zu offenbaren. Und weil sie so g°r
nichts auf diese Dinge geben, meinen sie, es liege ke’
Grund vor, warum sie sich dartber aussprechen sollteQ'
Aber gerade deshalb ist es gut, wenn sie sich tberwind60
und sich offenbaren. So erst werden sie gedemdtigt, vvi#
sagen demiitig, mitteilsam, gefligig und bereitwillig ZIl
einer Aussprache, und werden die Sache spater stets

Leichtigkeit erledigen.
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Doch mochte ich zu diesen Ausfiihrungen noch be-
merken: Wenn wir auch so strenge darauf dringen, daf
man sich mit derlei Dingen nichts zu schaffen machen soll,
und daR die Beichtvater mit den Seelen nicht dariiber reden
sollen, so ware es doch nicht recht, wenn die Seelenflhrer
den Seelen gegenlber sich unfreundlich zeigen wiurden,
sobald es sich um solche Dinge handelt. Denn sie wirden
diese dadurch abstoBen und ihnen derartige Vorgange
verdchtlich machen; so wirden sich dann jene zuriick-
ziehen und sich nicht mehr getrauen, solches zu offenbaren.
Hies wirde aber zu einer Menge von Unzukdmmlichkeiten
flhren, wenn ihnen der Weg zu einer Aussprache versperrt
V’Urde. Nein, es soll das vielmehr ein Mittel sein, ja ein
Mittelweg, auf dem Gott solche Seelen fiihren will. Und
darum liegt kein Anlal3 vor, weshalb man dartber bose
sein oder sich dartber wundern oder argern sollte. Im
Gegenteil, man soll mit Gute und Gelassenheit sich dazu
herbeilassen, ihnen Mut machen und es ihnen ermdglichen,
sich auszusprechen.' Und sollte es notwendig sein, es ihnen
geradezu zu gebieten, weil es manchen Seelen bisweilen

so schwer fallt, davon zu reden, so wére es ganz am Platze.
Man mdge sodann solche Seelen auf den rechten Weg des

Glaubens fuhren und sie in aller Liebe anweisen, wie sie
ihre Augen von all diesen Dingen abwenden sollen. Man
1,iOge ihnen ferner zeigen, wie sie Wille und Geist davon
frei machen sollen, um vorwarts zu kommen, und ihnen

verstehen geben, dall vor Gott ein einziges Werk oder

em einziger Willensakt aus Liebe zu ihm mehr Wert hat,
a,s alle Visionen oder Offenbarungen oder Mitteilungen, die

sie vom Himmel erlangen konnen, da es sich dabei ja

weder um Verdienst noch um MiRverdienst handelt. End-
geh mdge man ihnen bedeuten, dal es viele Seelen gibt,

Welche von all diesen Dingen nichts wissen und dennoch
uOvergleichlich weiter voran sind, als so manch andere,
Ni® deren in Menge haben.
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V. Teil

Erkennen und Glauben in ihrer Beziehung zu den
rein geistigen Wahrnehmungen

21. Kapitel

Uber die Wahrnehmungen des Verstandes nach der
Seite des rein geistigen Weges. lhr Wesen.

Die Lehre Uber die Wahrnehmungen des Verstandes
auf dem Wege der Sinne, wie wir sie hier gegeben haben»
ist zwar im Verhéltnis zu dem, was dariber alles zu sagbl!
ware, etwas kurz ausgefallen. Doch wollte ich mich dal>e!
in anbetracht des Zieles, das ich mir hier gesteckt, nicht
zu sehr ins Einzelne verlieren und dadurch weitschweifig
werden. Dieses Ziel aber ist kein anderes, als den Verstand
von der Fessel dieser Wahrnehmungen zu lésen und H,n
in die Nacht des Glaubens einzufthren. Aber ich firchte
dennoch, mich schon zu sehr in Weitschweifigkeit e«'
gangen zu haben.

So wollen wir denn jetzt Ubergehen zur Bespr6'
chung der vier Wahrnehmungen des Verstandes, s°'
weit sie, wie wir im achten Kapitel andeuteten, rel
geistiger Natur sind, namlich der geistigen Visionen, Offen'
barungen, Ansprachen und Empfindungen. W.ir nennen
diese deshalb rein geistige, weil sie nicht wie die leiblichen
oder die durch die Einbildungskraft vermittelten de,n
Verstdnde auf dem Wege der leiblichen Sinne mitgete»”
werden. Nein, ohne irgendwelche Vermittlung eines leiD'

liehen Sinnes, sei es von aul’en oder von innen, bieten
sich dem Verstande ohne dessen Zutun klar und bestim”1*

auf Gbernatlrlichem Wege dar; d. h. die Seele unternimii*
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nicht das Mindeste und tragt ihrerseits nichts dazu bei,
wenigstens nicht selbsttatig und wie aus eigenem.

Es ist indes zu beachten, sofern wir hier im weiteren

und allgemeinen Sinn sprechen, dafl man alle diese vier
Wahrnehmungen auch Visionen der Seele nennen kann.

Wir nennen ja auch den Verstand, will sagen das Ver-
stehen der Seele, ein Schauen der Seele. Insoferne nun alle
diese Wahrnehmungen dem Verstdnde erkennbar sind,
heiBen sie auch geistig sichtbare. Und so kann man denn
die Erkenntnisbilder, die durch sie im Verstande erzielt

werden, als intellektuelle Visionen (oder Visionen de.- Er-
henntniskraft) bezeichnen. Wie némlich alle Objekte der

Ubrigen Sinne, d. i. alles, was man sehen, hdren, riechen,
schmecken und fiihlen kann, zugleich auch ein Objekt fir
den Verstand bilden, insofern sie unter den Begriff des
Walwen und Falschen fallen, und wie alles kérperlich
Achtbare fur die leiblichen Augen ein Gegenstand koérper-
hohen Schauens ist, so ist fir die geistigen Augen der
Seele, d. i. fur den Verstand, alles Ubersinnliche ein Gegen-
stand geistigen Schauens; denn etwas erkennen heil3t, wie

schon bemerkt, es schauen. Wir kdnnen somit jene vier
Wahrnehmungen, allgemein gesprochen, auch Visionen

kennen. Das kann man bei den anderen Sinnen nicht, da
her eine nicht zugleich auch fur das Objekt eines anderen

(Sinnes) aufnahmeféhig ist. Weil nun diese Wahrnehmun-
gen sich der Seele nach Art der sonstigen Sinnestatigkeit
~npragen, so kdnnen wir im eigentlichen und speziellen
Sinn das als Vision bezeichnen, was der Verstand nach

~rt des Sehvorgangs in sich aufnimmt. Der Verstand kann

timlich die Dinge genau so geistig schauen, wie sie das
'Wge korperlich schaut. Ebenso kdnnen wir das, was der
Erstand durch Wahrnehmen und Erkennen von neuen

Objekten erfalit — wie auch das Ohr bis dahin nicht
vornommene Laute wahrnimmt —, als Offenbarung an-
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sprechen; und das, was er nach Art des Horens aufnimmt»
als Ansprache; und das, was er nach Art der Tatigkeit der
Ubrigen Sinne aufnimmt, nennen wir geistige Empfindun-
gen, wie dies z. B. die Ubersinnliche Erkenntnis von geisti-
gem Wohlgeruch oder geistigem Geschmack oder geistigem
Wonnegefuhl ist, das die Seele tbernatirlich kosten kann.
Aus alledem schopft nun der Verstand ein Erkennen oder
ein geistiges Schauen, wie wir es genannt haben, und zwar
ohne Zuhilfenahme irgendeiner Form, eines Bildes oder
einer Gestalt der Einbildungskraft oder der natirlichen
Phantasie, die ihm diese Erkenntnis liefern wirde. Nein,
unmittelbar, durch Ubernatirrliches Eingreifen und durch
Ubernatirliche Vermittlung werden diese Dinge der Seele
mitgeteilt.

Indes, auch von dieser Art von Wahrnehmungen, wie
wir dies auch bei den leiblich-sinnlichen Wahrnehmungen
und denen der Einbildungskraft betonten, mulR man den
Verstand frei machen und ihm uber dieselben hinweg <Ue
rechte Richtung geben und ihn einfiihren in die geistig6
Nacht des Glaubens zur géttlichen und wesenhaften Ver-
einigung der gottlichen Liebe. Denn sobald man sich mit
derlei Dingen abgibt, verliert der Verstand an Scharfe und
versperrt sich dadurch den Weg zur Einsamkeit und Ent-
bl6Rung von all diesen Dingen, die dazu erforderlich ist-
Zwar sind diese Wahrnehmungen hoéherer Art und tiitz
licher und viel sicherer als jene durch die leiblichen Sinne
und durch die Einbildungskraft vermittelten, da sie ja
schon innerlicher, rein geistig und dem Teufel wenig6l
zuganglich sind. Sie werden namlich der Seele ohne das
geringste aktive Zutun von ihrer Seite oder von Seiten der
Einbildungskraft viel reiner und erhabener vermittelt-
Trotzdem kdnnte es sehr leicht sein, dal der Verstand
nicht nur auf dem angedeuteten Wege in die Irre ging6é'
sondern daB er auch aus Mangel an Vorsicht arg getduscht
wirde.
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Wir kdnnten zwar alle vier Arten von Wahrnehmun-
gen gemeinsam behandeln und fur alle, wie wir es fir die
Ubrigen getan, den gleichen Rat erteilen, dall man sie
namlich nicht vermessentlich begehren soll; allein, da die
Sache klarer wird, wenn man sie von verschiedenen Seiten
ins Auge faRt und aas eine oder andere dazu fiigt, so
scheint es uns angebracht, jede derselben einzeln zu be-
handeln. Darum wollen wir zundchst von den ersten,
namlich den geistigen oder intellektuellen Visionen
sprechen.

22. Kapitel
~°n zwei Arten geistiger Visionen, die auf Ubernatir-

lichem Wege zustande kommen.

Ich mdchte im folgenden von den geistigen Visionen im

e‘gentlichen Sinne sprechen, d. h. jenen, die ohne die gering-
ste Inanspruchnahme eines leiblichen Sinnes vor das gei-

stige Auge treten. Ich behaupte nun, dafl vornehmlich zwei
rten von Visionen in den Bereich der Verstandestatigkeit
gerechnet werden kdnnen. Die einen sind die Visionen von
korperlichen Wesen (Substanzen), die anderen solche von
~korperlichen Wesen oder Wesen, die (von der Materie)
gesondert sind. Die Visionen von korperlichen Wesen er-
strecken sich auf alle materiellen Dinge, die es im Himmel
y~d auf Erden gibt. Diese kann die Seele, solange sie noch
101 Leibe wohnt, vermittels einer gewissen tbernaturlichen
Feuchtung schauen, die ihr von Seiten Gottes zu teil wird.

in diesem Lichte kann sie alle Dinge im Himmel und
yuf Erden schauen, auch wenn sie ferne von ihr sind. So

esen wir z. B. in der Geheimen Offenbarungl) von einer
solchen Vision, die der heilige Johannes hatte, wo er uns

~ahlt von der Herrlichkeit der himmlischen Stadt Jerusa-

die er im Himmel schaute. Ahnlich lesen wir auch
heiligen Benedikt, wie er in einer geistigen Vision die

") Oftb 21.
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ganze Welt schautel). Dieses Schauen ist nach dem Zeugnis
des heiligen Thomas in seinen Quaestiones quodlibetao?)
in einem vom Himmel kommenden Lichte vor sich ge-
gangen.

Die anderen Visionen, welche kérperlose Wesen zum
Gegenstand haben, kdnnen auch mittels dieses von oben
stammenden Lichtes nicht geschaut werden, sondern nur
in jenem anderen viel erhabeneren Lichte, dem soge-
nannten Licht der Glorie. Darum sind solche Visionen von
korperlosen Wesen, wie z. B. des Wesens Gottes, der
Engel und Seelen, in diesem Leben nicht méglich, und man
kann sie im sterblichen Leibe nicht schauen. Wollte sie
Gott in ihrer Wesenheit einer Seele mitteilen, dann muf3t0
diese sogleich den Leib verlassen und aus diesem sterb-
lichen Leben scheiden. Deshalb sprach Gott zu Moses, a's
dieser ihn bat, er mége ihm sein Wesen offenbaren: N°n
videbit me homo et vivet. ,,Kein Mensch wird mich sehen
und dabei am Leben bleiben3).” Sooft darum die Kinder
Israels glaubten, sie wirden Gott schauen, oder sie hétten
Gott oder einen Engel gesehen, fiirchteten sie, sie mufiten
sterben, wie im Buche Exodus zu lesen ist. Darum sprachen
sie in ihrer Furcht zu Moses: Non loquatur nobis Dornin«%
ne forte moriamur. ,,Der Herr soll nicht mit uns reden, w,r
mochten sonst etwa sterbend).” Sie wollten damit gleich’
sam ausdriicken: Gott mdge sich uns nicht offen Zeigen
Ahnliches lesen wir auch im Buche der Richter. DC]T!
Manue, der spéater der Vater Samsons wurde, und sein(l
Frau war ein Engel in der Gestalt eines schonen Jungling
erschienen und hatte mit ihnen geredet. Da nun Manl'é
glaubte, sie hatten wirklich den Engel gesehen, sprach
zu seinem Weibe: Morte moriemur, quia vidimus Dominuh!
»Wir werden sterben, weil wir den Herrn geschaht

habenb).*

’) S. Greg., 1.2. Dial. ¢.35. 2) Quodl. 1. 3) Ex 2. < Ex20,*9
§) Richt 18, 22.
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Darum sind solche Visionen nicht vereinbar mit dem
Leben hienieden, es mufite denn sein, dall sie einmal aus-
nahmsweise jemand zuteil wirden, und auch dann nur,
‘venn Gott dabei entweder die naturlichen Lebensbedin-
gungen auller Kraft setzt oder sie aufrecht erhalt, aber
dabei den Geist vollstdndig von der Natur losldst, so dafl3
dann mit Gottes Hilfe die nattirlichen Beziehungen von Seele
und Korper ersetzt werden. Aus diesem Grunde driickt sich
St. Paulus bei Erwéhnung der korperlosen Wesen, die er
hn dritten Himmel geschaut, folgendermalien aus: Sive in
corpore, nescio, sive extra corpus, nescio, Deus seit; ,,0b
in oder aufBer dem Leibe, ich weil es nicht, Gott w'eifl3
csl).” Er wurde entriickt zum Schauen dieser Dinge, und er
Lat sie gesehen, aber er sagt selbst, er wisse nicht, ob er
dies in oder aul’er dem Leibe geschaut habe; nur Gott
'visse es. Daraus geht deutlich hervor, dal er dem natir-
lichen Leben entrickt wurde, wobei Gott die Art dieser
Lntrickung bewerkstelligte.

Die gleiche Ursache liegt auch der folgenden Begeben-
Leit zugrunde, die uns die Heilige Schrift?) berichtet: Als

Gott, wie man annimmt, dem Mdses seine Wesenheit offen-
Larte, sprach er zu ihm, er werde ihn in eine Felsengrotte
Hellen und ihn beschitzen, er werde ihn mit seiner Rech-
ten bedecken und bergen, damit er nicht sterbe, warm
seine Herrlichkeit erscheine. Dieses Erscheinen oder Vor-
LLergehen war nur eine voribergehende Offenbarung Got-
tes, wobei er mit seiner Rechten das nattrliche Leben des
toses beschitzte. Doch solche Visionen des Wesens Gottes,
weé die des heiligen Paulus und des Moses und Elias, der
~ei dem lieblichen S&useln Gottes sein Antlitz verhillte,
Slild, wenngleich nur voriibergehend, doch aufRerst selten
Ilhd kommen fast nie vor und nur bei ganz wenigen. Gott
NeLt sie besonders nur denen zu kosten, die, wie die drei

) 2 Kor 12, 2.
2) Ex 88, 22.
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obenangefihrten Manner, Quellen des Geistes der Kirche
und des gottlichen Gesetzes sind.

Solche Visionen von geistigen Wesen konnen zwar
hienieden nach dem gewohnlichen Gang der Dinge nicht
hallenlos und klar mit dem Verstande geschaut werden,
wohl aber kann man sie im Innersten der Seele fuhlen, und
zwar mittels eines liebevollen Erkennens, verbunden mit
wonnevollen Vereinigungen und Bertihrungen (Gottes). Doch
dies gehort in das Gebiet jener geistigen Empfindungen,
von denen wir mit Gottes Hilfe spater sprechen wollen-
Auf dieses Ziel, namlich auf die Verbindung und Vereini-
gung der Seele mit der géttlichen Wesenheit, ist ja all
unser Bemiihen eingestellt und hingerichtet. Davon werden
wir sprechen, wenn wir die mystische, allgemeine und
dunkle Erkenntnis behandeln, die vorerst noch unerdrtert
bleibt. Dann wollen wir besprechen, wie sich Gott mittels
dieses liebevollen und dunklen Erkennens in hohem, Ja
gottlichem Grade mit der Seele verbindet. In gewisser
Beziehung dient ndmlich dieses liebevolle, dunkle Erken-
nen, unter welchem wir uns den Glauben zu denken haben»
in diesem Leben zur géttlichen Vereinigung, so wie das
Licht der Glorie im jenseitigen Leben das Mittel zur klaren
Anschauung Gottes ist.

Fur jetzt wollen wir uns nur mit den Visionen korper-
licher Wesen befassen, die nach der Art der leiblichen
Visionen geistigerweise in der Seele aufgenommen werden-
Wie némlich die Augen korperliche Objekte mittels des
naturlichen Lichtes wahrnehmen, so schaut die Seele dies6
namlichen natdrlichen Objekte mittels des Verstandes
unter Einwirkung des von oben gespendeten iibernalOr'
liehen Lichtes, von dem bereits die Rede war, innerlich’
ebenso auch alle anderen Dinge, wie es eben Gott gefallt
Der einzige Unterschied liegt nur in der Art und Form d«'9
Schauens. Die geistigen oder intellektuellen Visionen sin®

namlich viel deutlicher und scharfer als die leiblichen.
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Gott einer Seele diese Gnade erweisen, dann spendet er
ihr jenes Ubernaturliche Licht, von dem oben die Rede
War. Und in diesem Lichte schaut sie die Dinge, die Gott
sie schauen lassen will, ganz leicht und klar, mégen die-
selben nun himmlischen oder irdischen Ursprungs sein.
Es ist dabei vollig belanglos und durchaus kein Hindernis
fur sie, ob dieselben fern oder nahe sind. Es ist manchmal,
als téte sich ein Lichttor auf, und als sdhe man es hinter
diesem wie einen Blitz aufleuchten, der das Dunkel der
Nacht fur einen Augenblick erhellt. Man sieht da die Dinge
klar und bestimmt, aber sogleich sinken sie wieder ins
dunkel zuriick, nur die Formen und Eindriicke von den
Gegenstanden bleiben in der Phantasie zuriick. Ein &hn-
licher Vorgang vollzieht sich auch in der Seele, nur weit
vollkommener. Es préagen sich ihr ndmlich jene Dinge, die
sie unter der Einwirkung jenes Lichtes geistig schaute,
So tief ein, daR sie dieselben jedesmal, sooft sie sich ihrer

mit der Gnade Gottes bewul3t wird, genau so erkennt, wie sie
dieselben zuerst schaute. Es ist da wie in einem Spiegel,

der die vor ihm befindlichen Gegenstéande widerspiegelt,

sooft man in denselben schaut. Und der Eindruck dieses
Hildes in der Seele ist so stark, dal die Formen der ge-

schauten Dinge nie ganz aus der Seele verschwinden, wenn
Sle auch zuweilen etwas zurlickgedrangt werden.

Die Wirkung, welche diese Visionen in der Seele her-
vorbringen, ist Ruhe und Klarheit, eine Freude wie in der
Elirnmelsglorie, ist Wonne und lautere Liebe, ist demiitiger

Sinn und Hinneigung oder Erhebung des Geistes zu Gott,
iese Wirkung ist nun freilich manchmal starker, manch-

mal weniger stark; bisweilen in diesem Gefihl mehr be-

merkbar, bisweilen in jenem, je nach der seelischen Ver-
fAssung und nach dem Wohlgefallen Gottes.

Aber auch der Teufel kann in der Seele solche Visionen
Hervorrufen oder nachéaffen, indem er sich eines natir-

mhen Lichtes bedient und auf die Phantasie einwirkt. Es
is
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wird dabei infolge einer geistigen Suggest’on im Geiste
Uber die Dinge, mdgen sie nahe oder ferne sein, ein hellos
Licht gebreitet. Darum behaupten einige Gelehrtel) zu

jener Stelle bei Matthdus (4, 8), wo der Teufel unserem
Heiland alle Reiche der Welt mitsamt ihrer Herrlichkeit

zeigte: Ostendit ei omnia regna mundi, der Teufel habe
dies durch geistige Suggestion bewirkt; denn es sei un-
moglich, dal man mit den leiblichen Augen alle Reiche
der Welt und ihre Herrlichkeit schauen konne.

Indes, zwischen diesen Visionen, die der Teufel her-
vorruft, und jenen, die von Gott sind, ist ein groBer Unter-
schied. Denn die ersteren bringen ganz andere Wirkungen
in der Seele hervor als die letzteren. Sie verursachen nam-
lich Trockenheit des Geistes im Verkehr mit Gott, eine
gewisse Neigung zur Selbstschdtzung, ein Haschen nach
und ein hartnéckiges Festhalten an den genannten Visio-
nen, keineswegs aber die Salbung der Demut und dcr
Gottesliebe. Selbst ihre Eindriicke bleiben nicht mit jener
wohltuenden Kilarheit in der Seele haften wie die de”
echten; und sie dauern nicht an, im Gegenteil verschwinden
sie bald wieder aus der Seele, auBer etwa in dem Fall, daR
die Seele groRen Wert darauf legt. Aber auch dann ist es
wieder nur die Eigenliebe, die natlrlicherweise eine Er’
innerung daran in der Seele wachruft; doch auch diese ist
nur schwach und hinterlat nicht als Frucht jene LieR6
und Demut, wie sie die guten Visionen in uns wecken, s°'

oft man ihrer gedenkt.
Da diese Art von Visionen die Geschépfe zu ihrefll

Objekte haben, die zu Gott in keiner Beziehung und ,n
keinem Verhéltnis und in keiner wesentlichen Verbindm!*
stehen, so kdnnen sie fir den Verstand auch nicht nachsteb
Mittel der wesentlichen Vereinigung mit Gott sein. DarlllT!
mull die Seele ihnen gegeniber eine negative Haltml?
einnehmen, genau so wie jenen gegeniber, von denen be'

') Siehe bei S. Thomas, 3. p., qu. 41, art. 2 ad 3, u. Abul. in 4. Mft
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reits die Rede war; denn nur das nachste Mittel, d. i. der
Glaube, kann sie im Fortschritte fordern. Deshalb darf die
Seele die Eindricke solcher Visionen, die sich ihr einge-
pragt haben, nicht wie Schétze in sich aufspeichern, noch
auch darf sie sich auf sie verlassen wollen. Denn sobald
sie das tate, wirden ihr jene Eindricke und Bilder und
Personen, von denen ihr Inneres eingenommen waére, nur
ein Hindernis sein auf dem Wege zu Gott durch Verzicht
auf alle geschaffenen Dinge. Allerdings wuirden jene Ein-
driicke, selbst wenn sie ihr bestandig gegenwartig waren,
ihr nicht sonderlich schaden, vorausgesetzt, dafl3 sie ihnen
keine grofl’e Bedeutung beimif3t. Es ist ja wohl richtig, da
die Erinnerung an sie imstande ist, in der Seele einen ge-
wissen Grad von Gottesliebe und Lust zur Beschauung zu
Wecken; jedoch, dies vermag in viel hoherem Grade der
reine Glaube und der Verzicht auf all das, wobei sich die
Seele gar nicht darum kimmert, wie und woher ihr dies
2,teil wird. So kann es denn sein, dal} die Seele vom Sehn-
Suchtsdrang lauterster Gottesliebe erfillt ist, ohne dal3 sie
das Woher und Warum davon kennt. Der Grund davon
aher liegt darin, da in dem gleichen Malie, als der Glaube
Mittels jenes Entbloltseins und Dunkels, jener Ent-
AiRerung von allen Dingen oder jener geistigen Armut,
"as ja alles ein und dasselbe bedeutet, in der Seele Wurzel
Jalite und sich in sie ergoB, zugleich auch die Gottesliebe

ihr entbrannte. Je mehr also die Seele von all diesen
~RBeren und inneren Dingen, fir die sie aufnahmeféhig

dunkel und leer bleiben will, in desto reicherem MaRe
v'rd der Glaube in sie ergossen und zugleich mit ihm auch
Offnung und Liebe, weil ja diese drei theologischen Tu-
~°Pden voneinander unzertrennlich sind. Freilich gewahrt
I”>d fuhlt es der Mensch manchmal gar nicht, da ja diese

"l(ibe, sobald sie da ist, nicht im Gefiihl durch eine gewisse

"artlichkeit sich kundgibt, sondern vielmehr sich in der
~ele offenbart durch Kraft und grofReren Mut und Herz-

e
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haftigkeit, die sie friiher nicht kannte. Manchmal freilich
stromt sie auch auf die Sinne Uber und &aufRert sich da
in stBem Wonnegefiihl. Will man demnach diese Liebe,
Freude und Wonne kosten, die diese Visionen in der Seele
hervorbringen, so mu3 man Festigkeit und Abtdtungsgeist

aufbringen und muR entschlossen sein, von all dem leer
und im Dunkel zu bleiben; mufl ferner diese Liebe und

Wonne zur Grundlage haben, was man nicht sieht und
nicht fuhlt, was man hienieden tberhaupt nicht sehen und
fuhlen kann, nadmlich Gott, den Unbegreiflichen, ihn, der
Uber allem thront. Darum missen wir auf dem Wege dei

volligen Entsagung ihm entgegengehen. Versdumte man
dies, so wirde die Seele nicht vorwartskommen, selbst

wenn sie so schlau, so demutig und stark ware, dal der

Teufel sie nicht mit solchen Visionen téuschen oder sie
zur Vermessenheit verfihren konnte, wie dies haufig de’
Fall ist. Es wurde gleichwohl eben diese Unterlassung

die Seele ein Hindernis der geistigen BléRe und Armut und

der Leere im Glauben sein. Denn gerade dies ist unuilU'
ganglich notwendig, wenn die Seele zur Vereingung ul®

Gott gelangen will.
Da nun von diesen Visionen das gleiche gilt, was
im 19. und 20. Kapitel von den dbernatirlichen Visionell

und Wahrnehmungen der Sinne gesagt haben, so brauchll
wir uns nicht langer bei diesem Gegenstdnde &ufzuhalteU

23. Kapitel
Von den Offenbarungen. — Wesen und Einteilig
derselben.

Dem von uns aufgestellten Plane folgend, wollen
nunmehr von der zweiten Gattung geistiger Wahrnehm™1l
gen sprechen, die wir oben Offenbarungen nannten. Ein’3c
derselben gehéren im eigentlichen Sinne zur Kategorie d65

Geistes der Weissagung.
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Wir moéchten vor allem bemerken, dall eine Offen-
barung nichts anderes ist als die Enthillung irgendeiner

verborgenen Wahrheit oder die Kundmachung eines Ge-
heimnisses oder Mysteriums. Wir kénnen sagen, Gott gibt

da der Seele etwas zu verstehen, indem er den Verstand
Uber dessen Wahrheit oder Wirklichkeit erleuchtet, oder
vielmehr Uber etwas, das er vollbracht hat oder vollbringt
oder vollbringen will. Demnach kdnnen wir zwei Gattun-
gen von Offenbarungen unterscheiden: solche, welche eine
Enthullung von Wahrheiten fiir den Verstand bedeuten,

und wir konnen sie im eigentlichen Sinne intellektuelle
Kenntnisse oder Erkenntnisse nennen; und solche, welche

eme Kundmachung von Geheimnissen darstellen, die wir
darum im eigentlichen Sinne und mit groRerem Recht als
die ersteren als Offenbarungen ansprechen. Die ersteren
kénnen wir ja, streng genommen, nicht als Offenbarungen
bezeichnen; denn sie bestehen nur darin, dal Gott die Seele
hullenlose Wahrheiten erkennen 1&af3t, und zwar solche,
die sich auf materielle Dinge beziehen, wie auch solche, die
geistige Objekte zum Inhalt haben, indem er sie ihr klar
und unzweideutig vor Augen halt.

Diese verschiedenen Gattungen wollte ich in meiner
Abhandlung unter dem Namen ,,Offenbarungen zusammen-

gefaldit wissen, einerseits, weil sie zueinander nahe ver-
wandt sind, anderseits, um nicht die an sich schon groRe
~ahl von Untercheidungen noch zu bereichern. So kénnen

denn die Offenbarungen in zwei Arten von Wahr-
behrnungen einteilen: die eine belegen wir mit der Be-

zeichnung ,,intellektuelle Kenntnisse*, die andere nennen

~ ,,Offenbarung geheimer Dinge und verborgener Ge-
heimnisse Gottes®. Wir wollen uns damit so bundig als

Maoglich in zwei Kapiteln befassen und in dem folgenden
‘bit der Besprechung der intellektuellen Kenntnisse be-
ginnen.
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24. Kapitel

VerstandesméRige Erkenntnis reiner Wahrheiten.
Deren Einteilung in zwei Gattungen. — Wie sich die
Seele zu ihnen verhalten soll.

Sollte ich die rechten Worte finden zur Behandlung
dieser Erkenntnis von reinen Wahrheiten, wie sie sich

im Verstdnde vollzieht, dann mufite mich Gott selbst bei
der Hand fassen und mir die Feder fiihren. Denn du muft
bedenken, dal} die hohe Bedeutung dieser Wahrheiten an
sich und fiur die Seele nicht in Worte gefalit werden kann-
Da ich jedoch dieselben fiir jetzt nicht erschopfend be-
handeln will, sondern nur von ihnen spreche, um dadurch
der Seele auf ihrem Wege zur géttlichen Vereinigung A '
regung und Anleitung zu bieten, so mag es hinreichell
wenn ich sie in bescheidener Kirze in den Bereich meine’
Abhandlung ziehe, soweit es dem angedeuteten Zweck ent'
spricht.

Diese Gattung von Visionen oder, besser gesagt. v°n
Erkenntnissen reiner Wahrheiten ist himmmelweit vi,r
schieden von jener, von der im 22. Kapitel die Rede wa,’

Es handelt sich ja hiebei nicht um ein Schauen von
liehen, will sagen von materiellen Objekten mittels deb

Verstandes, sondern wir haben es hier zu tun mit ein6l*
verstandesmaRigen Erfassen und Schauen von Wahrheit6*1

Uber Gott und die Dinge sowie Uber Gegenwartiges, “cr
gangenes und Zukinftiges. Dies ist aber nahe verwandt

mit dem Geiste der Prophetie, wie spéater erklart werd6*

wird.
Es ist also wohl zu beachten: Diese Art von Erkennt

nissen zerfallt wieder in zwei Unterarten, insofern d’e
einen, die der Seele zuflieBen, sich auf den Schoépfer, d 6
anderen auf die Geschopfe beziehen. Wohl sind beid®

(Arten) fir die Seele ungemein wonnevoll: und doch $*
sich der GenuB, den die sich auf Gott beziehenden Kennt
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nisse in der Seele erzeugen, mit nichts anderem ver-
gleichen, noch lafit er sich in Worte oder Begriffe fassen.
Gott selber ist es ja, von dem diese Erkenntnisse und
damit auch diese Wonnen stammen; er, von dem David
spricht: Non est, qui similis sit tibi. ,,Nichts laf3t sich mit
dir vergleichenl).“ Denn diese Erkenntnisse haben un-
mittelbar Gott zum Inhalt und dringen tief ein in die eine
oder andere seiner Eigenschaften, in seine Allmacht,
Stérke, Gite und Anmut usw., und jede dieser Erkennt-
nisse pragt sich der Seele dauernd ein. Da dies in reiner
Beschauung vor sich geht, erkennt die Seele deutlich, dald
es rein unmdoglich ist, etwas davon in Worten auszu-
dricken, auller etwa in allgemein gehaltenen Begriffen.
Benn das UbermaR der Wonne und des Gliickes, das man
da versplrt, legt den Seelen, in denen solches vor sich
gegangen, diese allgemeinen Ausdriicke gleichsam auf die
Zunge. Jedoch sind dieselben vollig unzureichend zum
vollen Verstédndnis dessen, was die Seele gekostet und
Empfunden hat. Auch David, der wohl etwas davon er-
fahren haben mag, spricht davon nur in allgemeinen An-
deutungen, wenn er sagt: Judicia Domini vera, justificata in
semetipsa. Desiderabilia super aurum et lapidem pre-
tiosum multum, et dulciora super mel et favum. ,Jahves
Rechte sind wahrhaftig und gerecht zumal. Firwahr, be-
gehrenswerter sind sie als Gold und kostbares Edelge-
stein. SuRer sind sie als Honig und Honigseim2).* Auch von
Moses lesen wir, dal? er ihn eines Tages in erhabener
Erkenntnis sein Wesen schauen lie}, indem er an ihm
voruberging. Aber auch er spricht nur in ganz allgemeinen
Ausdricken davon. Als ndmlich der Herr an ihm voriber-
ging, um ihm diese Erkenntnis mitzuteilen, warf sich
Moses sofort auf die Erde und sprach: Dominator Domine
Beus, misericors et Clemens, patiens et multae miserationis

verax, qui custodis misericordiam in milia. ,,Herrscher,

¥ Ps39,7 2 Ps18,10.11.
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Herr und Gott, der du barmherzig und gutig, langmiitig,
von groRer Erbarmung und wahrhaft bist, der du die Gnade
bis ins tausendste Glied bewahrstl).”“ Daraus ersieht man,
daf’ auch Moses sich unféhig fiihlte, m einem einzigen Aus-
druck wiederzugeben, was er in Gott erkannt. Und darum
gebraucht er bei seinem Berichte diese vielen Worte. Wer-
den dennoch manchmal diese Erkenntnisse in Worten aus-
gedriickt, so weil die Seele sehr wohl, dafl} sie damit soviel
wie nichts gesagt habe; denn sie sieht, es gibt keinen
Namen, mit dem man so etwas treffend bezeichnen konnte.
Darum hat auch St. Paulus, als ihm einst eine so tiefe Er-
kenntnis Gottes zuteil wurde, sich gar nicht bemiht,
dartber zu sprechen, sondern er sagte einfach, es sel
einem Menschen nicht erlaubt, davon zu reden?).”

Haben diese gottlichen Erkenntnisse Gott selbst zum
Inhalt, so kennen sie keine Einzelheiten. Denn, da sie sich
nur mit dem hdchsten Prinzip befassen, kdnnen sie nicht
auf Einzelnes gehen, es mifte denn sein, dal dabei zu-
gleich eine Wahrheit sich geltend machte, die an Gott nicht
heranreicht. Wo es sich aber um das Prinzip selber han-
delt, da wird sich auf keinen Fall etwas Einzelnes davon
abtrennen lassen. Und diese erhabenen Erkenntnisse der
Liebe konnen nur einer Seele zuteil werden, die zur
gottlichen Vereinigung gelangt ist, weil sie ja nichts
anderes sind als diese Vereinigung selber. Diese besteht
ja in einer Art Berlihrung, welche zwischen der Seele un<t

der Gottheit stattfindet. So ist es also Gott selbst, den
man dabei fihlt und geniel3t, zwar nicht so offenkundig
und deutlich wie in der Glorie. Und doch ist diese

rahrung voll Erkenntnis und Wonne so kdéstlich und el'
haben, daR sie das Innerste der Seele durchdringt. Da i5*

es nun dem Teufel unméglich, sich einzudrangen oder Rt'
was Ahnliches zu schaffen. Es steht ihm ja nichts zu Ec-
hote, was diesem &hnlich ware, oder was gleiche Wbnn(

*) Ex 84, 6. 2 Kor 12, 4.
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und Freude bereiten kdnnte. Diese Erkenntnisse sind ja
ein Kosten des Wesens Gottes und des ewigen Lebens.
Der Teufel aber kann nichts so Erhabenes ersinnen. Wohl
kann er etwas Ahnliches nachaffen, indem er der
Seele irgend etwas GrofRes und Prunkhaftes, das in die
Augen féllt, vorgaukelt und ihr beizubringen sucht, dies sei
von Gott. Doch diese Bilder dringen nicht in das Wesen
der Seele ein, um sie zu erneuern und mit Liebe zu ent-
flammen, wie es die von Gott kommenden Eindriicke zu-
wege bringen. Es gibt ndmlich unter diesen gewisse Er-
kenntnisse und Beriihrungen, die Gott im Wesen der Seele
bewirkt. Diese bereichern die Seele derart, daf} eine ein-
ige davon hinreicht, sie nicht nur mit einemmal von allen.
Unvollkommenheiten zu lautern, die sie ihr ganzes Leben,
tang nicht hatte ablegen kénnen, sondern sie noch dazu mit
gottlichen Gnaden und Tugenden zu Gberh&ufen. Und diese
Beriihrungen sind fur die Seele so lieblich und voll inner-
ster Wonne, daB sie durch eine einzige derselben hinlang-
lich entschadigt ist fur alle Leiden, die sie ihr Leben lang
ausgestanden hat, wenn diese auch noch so zahlreich

waéren. Ja, sie wird dadurch mit solchem Mut und solchem
~erlangen erfullt, recht vieles um Gottes willen zu leiden,

Aal es ihr besonders leid ist, nicht viel leiden zu koénnen.
Zu solch erhabenen Kenntnissen kann sich die Seele

n,cht durch irgendein Gleichnis noch durch Betétigung
flirer Einbildungskraft erheben, da sie ja, wie schon er-

mahnt, Uber all dieses erhaben sind. Somit ist es Gott
allein, der sie in der Seele ohne deren Zutun wirkt. Ja,

gerade wenn die Seele am wenigsten daran denkt oder am
Wenigsten danach verlangt, pflegt ihr Gott bisweilen solch
gottliche Berthrungen zu gewahren, die dann auch gewisse
~Dnnerungen an Gott im Gefolge haben. Diese werden in

zuweilen ganz unvermittelt hervorgerufen, einzig da-
dreh, daB sie an gewisse Dinge, manchmal ganz gewdhn-

,che, denkt. Aber sie sind so fuhlbar und so stark, daR
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manchmal nicht blof3 die Seele, sondern sogar der Leib
davon erschaudert. Ein andermal kann es auch wieder
sein, daB der Geist davon ganz unberihrt bleibt und keine
Erschitterung verspirt, obwohl sich zugleich ein erhabenes
Geflihl der Wonne und geistiger Erquickung einstellt.
Bisweilen werden diese Eindriicke hervorgerufen durch
irgendein Wort aus der Heiligen Schrift oder sonstwoher.
das man anfihrt oder hort. Doch ist es sehr verschieden»
wie sie wirksam oder fuhlbar sind, weil man sie oft kaum
wahrnimmt. Wie zahlreich sie indes auch sein mdgen»

so ist doch eine einzige dieser Beriihrungen und Erinnerun-
gen Gottes fir die Seele wertvoller, als noch so viele Er-

kenntnisse und Erwégungen lber die Geschopfe und d‘e
Werke Gottes. Weil diese Erkenntnisse aber so plétzlich
Uber die Seele kommen, und, wie gesagt, ohne ihr Zutun»
so darf die Seele sie weder suchen noch abweisen; SIC
moge sie nur in Demut und Ergebung hinnehmen, dann
wird Gott sein Werk tun, wie und wann es ihm gefallt
Ich méchte also nicht sagen, die Seele solle sich auch
gegen diese Erkenntnisse ablehnend verhalten, wie gegell
die Ubrigen Wahrnehmungen; sind sie doch ein Teil jenel!
Vereinigung, zu der wir der Seele verhelfen méchten. Nein’
wir geben ihr nur den Rat, sie solle sich aller anderen ent
aduBern und entledigen. Und damit sie ihr Gott verleiht

soll sie in Demut und Ergebung, ohne Ricksicht auf je#'
liehe Vergeltung, rein aus Liebe zu Gott die Leiden a|,f

sich nehmen. Denn diese Gnaden werden der Seele nich”®
zuteil, weil sie Anspruch darauf hat; nein, sie sind nur elli

Erweis ganz besonderer Liebe, welche Gott gegen
solche Seele hegt, weil auch diese gegen ihn ganz uneigell

nitzig ist. Dies meint der Heiland, wenn er bei JohauDeS
sich also &ufert: Qui autem diligit me, diligetur a Pa™

Mich T1eB2° e GMaCYEh ShaTRam eaRS: Genel M aucs
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ich werde ihn lieben und mich ihm offenbarent).” In diesen
Worten sind also all die Erkenntnisse und Berlihrungen
enthalten, von denen wir im vorausgehenden sprachen:
Gott offenbart sich der Seele, die sich ihm uberlalt und
ilrn wahrhaft liebt.

Die zweite Gattung von Erkenntnissen oder Visionen
oder inneren Wahrheiten ist sehr verschieden von jener,
die wir eben besprochen haben; denn ihr Objekt sind
Dinge, die nicht an Gott heranreichen. Sie umfait die Er-
kenntnis der Wahrheit (ber die Dinge an sich sowie die
der Taten und Vorkommnisse unter den Menschen. Die
Wahrheiten, die bei dieser Erkenntnis der Seele mitgeteilt
werden, pragen sich ihrem Inneren tief ein, wenngleich sie
von sonst niemand ein Wort dartber vernimmt. Man mag
zu ihr davon sagen, was man will, sie kann solchem trotz-
dem nicht beistimmen, wie sehr sie auch moéchte. Denn der
Deist erkennt in dem Objekte, das ihm durch ein anderes
Licht dargeboten wird, etwas ganz anderes. Es ist ihm, als
schaue er es ganz deutlich. Diese Art von Erkennen gehort,
wie wir schon sagten, zum Geiste der Propheten und zu
jener Gnade, welche der heilige Paulus als Gabe der Unter-
scheidung der Geister bezeichnet?). Obschon nun die Seele
von der Wahrheit dessen, was sie erkennt, unerschitter-
lich Uberzeugt ist und dieses ihr inneres Festhalten daran
nicht unterdriicken kann, so mul sie gleichwohl dem geist-
lichen Fuhrer aufs Wort glauben und ihre VVernunft dessen
Anweisung unterwerfen, mag diese auch ihrem eigenen
Empfinden voéllig zuwider sein. Die Seele muf} sich eben

irn Glauben zur Vereinigung mit Gott fuhren lassen, und

dieser wird sie mehr der Weg des Glaubens als des
~erstehens fuhren.

Fur diese beiden Arten der Erkenntnis bietet uns die
heilige Schrift deutliche Belege. Hinsichtlich der speziellen

% Joh 14,21,
2) 1 Kor 12,10.
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Erkenntnis der Dinge gibt uns der Weise folgende Lehre:
Ipse enim dedit mihi horum, quae sunt, scientiam verain,
ut sciam dispositionem orbis terrarum et virtutes elemen-
torum, initium et consummationem et medietatem tempo-
rum, vicissitudinum permutationes, et commutationes tem-
porum, anni cursus et stellarum dispositiones, naturas ani-
malium et iras bestiarum, vim ventorum et cogitationes
hominum, differentias virgultorum et virtutes radicum, et
guaecumgue sunt absconsa et improvisa, didici: omnium
enim artifex docuit me sapientia. ,,Gott gab mir eine wahre
Erkenntnis dessen, was ist, damit ich weifl}, wie der Erd-
kreis geordnet ist, und welche Kraft die Elemente haben,
wie auch den Anfang, das Ende und die Mitte der Zeit,
samt der mannigfachen Abwechslung und Veranderung der
Zeiten, den Umlauf des Jahres und die Ordnung der Sterne,
die Natur der zahmen Tiere und den Zorn der wilden Tiere,
die Gewalt der Winde, die Absichten der Menschen, den
Unterschied der Pflanzen und die Kréfte- der Wurzeln-
Alles, was verborgen und unbekannt ist, lernte ich. Dic
Weisheit, welche die Werkmeisterin aller Dinge ist, be-
lehrte michl).“ Der weise Mann spricht an dieser Stelle
von einer Kenntnis, die ihm Gott Uber alles Geschaffen6

verliehen habe. Es handelt sich in diesem Fall allerding5
nur um eine allgemeine und eingegossene Erkenntnis. Doch

kénnen wir aus der angefiihrten Stelle zur Geniige ent-
nehmen, dafl Gott auch alle einzelnen Kenntnisse Uber dic
Dinge auf Ubernatirlichem Wege den Seelen eingielit,
wenn es ihm geféllt. Es ist das nicht so zu verstehen, al5
teile ihnen damit Gott eine dauernde und allgemeine Kennt-
nis mit, wie dies bei Salomon in den angefiihrten Dingen der
Fall war; nein, sondern er erdffnet ihnen nur diese oder
jene Wahrheiten Gber irgendeines der von dem Weis6*
hier aufgezdhlten Objekte. Es ist wohl richtig, dal GoD

schon manchen Seelen ein dauerndes Wissen in viel6ll
") Weish 7,17—21.
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Dingen mitgeteilt hat; doch war dies nie von so allgemei-
nem Umfang wie bei Salomo.

Es gibt eben auch hier eine Abstufung, wie bei den
von St. Paulus aufgefilhrten Gaben Gottes, als da sind:
Weisheit, Erkenntnis, Glaube, gotterleuchtete Rede, Unter-
scheidung der Geister, Sprachengabe, Auslegung der Spra-
chen usw.l). All diese Kenntnisse sind eingegossene, blei-
bende Zustande, die Gott aus reiner Gnade mitteilt, wem
er will, bald auf naturlichem, bald auf Ubernatirlichem
Wege. So hat er z. B. auf natiirliche Weise dem Balaam
und anderen heidnischen Propheten sowie vielen Sibyllen
den Geist der Weissagung verliehen. Das gleiche hat er
auf Ubernattrlichem Wege an den heiligen Aposteln und
Propheten und anderen Heiligen gewirkt. Aber auch ab-

gesehen von diesen Zustdnden oder diesen umsonst ver-
liehenen Gnaden gewahrt Gott nach unserem Daflrhalten
sehr haufig solchen Seelen, die entweder schon vollkom-
men sind oder wenigstens auf dem Wege dazu sind, Er-
leuchtungen und Kenntnisse Uber nahe und ferne Dinge.
Sie erlangen diese Kenntnis mittels des Lichtes, das sich
’brem schon erleuchteten und gelduterten Geiste eingiel3t.
In diesem Sinne koénnen wir jene Stelle aus den Sprich-
'vOrtern auffassen, wo es heiflt: Quomodo in aquis resplen-
dent vultus prospicientium, sic corda hominum manifesta
sint prudentibus. ,,Gleichwie das Antlitz derer, die ins
Wasser schauen, sich darin widerspiegelt, so offenbaren
s’ch die Herzen der Menschen den Klugen2).“ Unter den
Klugen sind jene zu verstehen, die bereits die Weisheit der
~eiligen zu eigen haben; und diese heil3t in der Heiligen
Schrift Klugheit.

Auf solche Weise dringen diese Geister manchmal
alich in die Kenntnis der Gbrigen Dinge ein, freilich nicht

‘'mmer nach ihrem Belieben. Denn das ist das VVorrecht derer,
die diese Kenntnis schon als bleibende Eigenschaft be-

" 1 Kor 12, 8—11. 8) Spr 27,19.
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sitzen. Ja, sogar bei solchen ist dies nicht immer in allen
Stiicken der Fall, weil Gott auch diesen nur seinen Bei-
stand verleiht, wie es ihm geféllt. Gleichwohl durfen wir
annehmen, daB jene, deren Geist schon gelautert ist, sehr
leicht auf natlrliche Weise erkennen konnen, was im Her-
zen und im Inneren vorgeht, sowie die Neigungen und
Talente der Menschen. Freilich besteht auch hier wieder
je nach der Gnade der Erkenntnismdglichkeit ein Unter-
schied. Und zwar gelangen sie zu dieser Kenntnis durch
auBere Anzeichen, wie unscheinbar diese auch sein mégen»
wie z. B. durch Worte oder Bewegungen oder sonstige
AuBerungen. Wenn solches doch schon dem Teufel nicht
unmdoglich ist, da er ja ein Geist ist, so bringt es auch der
geistliche Mensch zustande. Sagt doch der Apostel: Spin-
tualis autem judicat omnia. ,,Der Geistesmensch versteht
allesl)*; und wieder: Spiritus omnia scrutator, etiam pro-
funda Dei. ,Der Geist ergriindet alles, auch die Tiefen
der Gottheit2). Wenn also geistliche Menschen die Ge-
danken oder das, was im Inneren des Menschen vorgeht»
natUrlicherweise auch nicht ergriinden kénnen, so kdnnen
sie dies doch kraft Ubernaturlicher Erleuchtung aus ge'
wissen Anzeichen sehr wohl erkennen. Und wenn sie auch
in dieser Erkenntnis aus &uf3eren Zeichen sich oft tduschen
konnen, so treffen sie doch in den meisten Féllen da5
Rechte. Doch darf man sich auf keines von beiden ver-
lassen; denn der Teufel mischt sich da mit Vorliebe ein
und wendet seine ganze Schlauheit an, wie wir gieich zei-
gen wollen. Darum soll man stets diese Art von Kennt-
nissen oder Wahrnehmungen von sich weisen.

DaR geistliche Menschen auch von den Taten und Ge-
schicken abwesender Menschen Kenntnis haben konnen»
dafir bietet uns das k. Buch der Konige einen Beleg-
Ais ndmlich Giezi, der Diener des Elisdus, diesem das Geld
verheimlichen wollte, das er von Naaman, dem Syrer, emP"

*) 1 Kor2,15. ») 1 Kor 2,10.
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fangen hatte, sprach Elisdus: Nonne cor meum in praesenti
erat, quando reversus est homo de curru suo in occursum
fui? ,,War mein Geist nicht gegenwartig, als der Mann
ven seinem Wagen dir entgegenkaml)?* Wir haben es hier

mit einer geistigen Vision zu tun: er sah namlich in seinem.
Geiste alles, als wenn er zugegen gewesen ware. Im glei-

chen Buche wird uns ein weiterer Beleg dafiir erbracht.
Wir lesen ebenda, wie Elisaus, der alles wulte, was der
Koénig von Syrien insgeheim mit seinen ! lrsten verab-

redete, dies dem Konig von Israel hinterbrachte. So wur-
den alle Plane des Kénigs von Syrien zunichte. Als er

nun sah, da man alles wisse, sprach er zu seinen Beratern:
Quare non indicatis mihi, quis proditor mei sit apud Regem
Israel? ,,Warum zeigt ihr mir nicht an, wer mich an den
Konig von lIsrael verraten hat?)?*“ Darauf erwiderte einer

seinen Dienern: Nequaguem, Domine mi Rex, sed Eli-
®eus Propheta, qui est in Israel, indicai Regi Israel omnia
verba, quaecumque locutus fueris in conclavi tuo. ,,Nicht
S0 mein Herr und Konig; sondern der Prophet Elisdus,

Welcher in lIsrael ist, offenbart dem Konig von Israel alle
Worte, die du bei der geheimen Beratung geredet3).”

In beiden Fallen werden diese Kenntnisse von Dingen
cr Seele passiv mitgeteilt, ohne dal3 sie selbst das Ge-
rmgste dazu tut. Es kann z. B. vorkommen, dal3 jemand
hicht im mindesten daran denkt, und doch préagt sich sel-
bem Geiste ein klares Verstandnis dessen ein, was man
gerade liest oder hort, so dafl? er es viel besser versteht, als

ihm der Wortlaut beibringen kann. Ja, manchmal
~°mmt es vor, da man die betreffende Sprache wenn es

G. lateinisch ist, gar nicht versteht, und trotzdem erfafl3t
fr den Sinn der Worte vollkommen.

gébe nun freilich viel zu_sagen dartber, wie der
Teufel bei dieser Art von Kenntnissen und Wahrnehmun-

4 Kg
*) 4Kg6,11. «) Ebd6,12.
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gen die Seele tduschen kann und sie wirklich tauscht.
Denn die Tucken, die er hiebei anzuwenden pflegt, sind
groB und sehr geheim. So kann er z. B. auf dem Wege der
Suggestion der Seele vielerlei intellektuelle Kenntnisse
mit Zuhilfenahme der leiblichen Sinne vorzaubern und ihr
mit solcher Uberzeugung einfliistern, daR sie wirklich
meint, es kdnne gar nicht anders sein. Ist nun eine solche
Seele nicht demitig und vorsichtig, dann wird sie zweifel'
los diesem Rankespiel erliegen. Denn diese Einfllsterung
(des Teufels) wirkt auf die Seele méachtig ein, zumal, wenn
auch noch die Schwachheit der Sinne mit im Spiele is*
Dabei pragt sich die (gewonnene) Erkenntnis so stark und

so bestimmt und mit solcher Uberzeugung der Seele ein»
dal3 diese hernach nur mit dem Aufgebot innigen Gebetes
sich derselben entledigen kann.

Zuweilen halt er auch der Seele die Stunden und de»!
traurigen Gewissenzustand anderer vor Augen, sowie dic
siindebeladenen Seelen anderer; und das alles, wenn auC”
im Gegensatz zur Wahrheit, so doch mit groBer Klarheit-
Er verfolgt bei alledem nur das eine Ziel, andere zu ver
leumden und die Siinden anderer aufzudecken, damit s°
wieder neue Siinden begangen werden. Dadurch will er
die Seele zu einem falschen Eifer verleiten, jene wieder Tu
Gott zuriickzufiuihren. Es ist allerdings richtig, dal

Gott manchmal heiligen Seelen den traurigen Seelen”!
stand ihrer Mitmenschen offenbart, damit diese dieselbe 1

Gott im Gebete empfehlen oder ihnen helfen. So lesen 'v,r
z. B. beim Propheten Jeremiasl), dal} ihm Gott die Not
Propheten Baruch offenbarte, damit er ihn dartber be
lehrte. Doch in den meisten Fallen ist es der Teufel,
dies tut, wie ich aus Erfahrung wei8. Und zwar tut et
dies aus Verstellung, um andere in schlimmen Ruf zu br”!

gen und in Sunde und Trostlosigkeit zu stiirzen. Ein an”r
mal gaukelt er ihr mit groRer Uberzeugungskraft wfedcf

») Jr 45, 8.
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andere Dinge vor und bringt sie dahin, daR sie dieselben
wirklich glaubt.

Ob nun diese Erkenntnisse von Gott stammen oder
Qicht, sie kénnen der Seele auf ihrem Weg zur Vereinigung
®it Gott doch nur sehr wenig behilflich sein, wenn sich
die Seele auf sie verlassen wollte. Im Gegenteil, wenn sie
tacht bestrebt ist, sich ihrer zu entledigen, werden sie ihr
tacht bloR hinderlich, sondern ihr sogar sehr schédlich sein
and sie vielen Tauschungen Uberantworten. Denn all die

angedeuteten Gefahren und Schwierigkeiten, die in den
bisher behandelten Ubernatiirlichen Wahrnehmungen auf-

beten kénnen, und noch viel mehr, stellen sich auch hier
eb. Darum mdchte ich nur das eine sagen: man sei be-
strebt, sie von sich zu weisen, und trachte, Gott entgegen-
Zugehen, ohne etwas zu wissen; stets gebe man dariber

seinem Beichtvater oder Seelenfiihrer Rechenschaft und
f°lge seinem Rat. Dieser aber mdge dafur sorgen, dal die

Seele nur ganz flichtig daran vorbeigehe und durchaus

Juchts darauf gebe, weil es ja der Seele auf ihrem Weg
ZUr Vereinigung doch nichts niitzt. Denn da diese Dinge,
schon erwahnt, der Seele nur passiv mitgeteilt werden,

s° haben sie stets nur jene Wirkung, die Gott erzielen will,
°bne dal} die Seele dabei ihre Tétigkeit entfalten braucht.

Darum halte ich es fur unnétig, mich hier noch ein-
gehender mit den Wirkungen der echten und unechten
Visionen zu befassen, weil das nur ermiden wirde und
tflan doch an kein Ende kdme. Denn ihre Wirkungen lassen
Slch nicht in einer kurzen lehrhaften Abhandlung abtun.
Wie diese Wahrnehmungen selber zahlreich und vielge-

staltig sind, so sind es auch deren Wirkungen: die echten
Wahrnehmungen bringen gute Wirkungen hervor und die-

ilen zum Heile, die unechten dagegen bringen schlimme
Wirkungen hervor und sind zum Unheil. In dem einen

8atz: ,weise alle ohne Unterschied von dir, ist alles ge-
sagt, was dich vor Tauschung bewahren kann.

16
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25. Kapitel

Von der zweiten Gattung von Offenbarungen, namlich

der Enthillung geheimer Dinge und verborgener Ge-

heimnisse. — Inwiefern sie der Vereinigung mit Gott

hinderlich oder foérderlich sind. — Wie Satan sich ihrei
zu argem Truge bedient.

Als zweite Gattung von Offenbarungen bezeichneten
wir die ErschlieBung von geheimnisvollen Dingen und tie-
fen Geheimnissen. Diese kann eine zweifache sein. D,c
erste Art bezieht sich auf das Wesen Gottes und umfalfi!
somit die Offenbarung des Geheimnisses der heiligsten
Dreifaltigkeit und der Einheit in Gott. Die zweite Art hat
zum Gegenstand das Wirken Gottes in seiner Schopfung
und umfalt die Ubrigen Artikel unseres heiligen katho-
lischen Glaubens sowie die Lehrsétze, die ausfuhrlich <hf
daraus abgeleiteten Wahrheiten enthalten.

Zu diesen letzteren gehéren auch zum groRen Teil dIP
Offenbarungen der Propheten, die VerheiBungen und Dr°
hungen Gottes, sowie anderes, das noch zu diesem Geb>c
des Glaubens gehort. Zu dieser zweiten Reihe kdnnen ** r
auch noch viele besondere. Féalle z&hlen, die Gott hin u’l
wieder Uber die Welt im allgemeinen wie auch Uber e,n
zelne Reiche, Provinzen, Staaten, Familien und Person ’ll
offenbart. Beispiele haben wir fir beides in der Heiligl
Schrift genug, zumal bei samtlichen Propheten, bei denpn
sich Offenbarungen aller angedeuteten Gattungen findell
Da dies ohnehin etwas Allbekanntes ist. fuhre ich keinii
Beispiele an. Nur das eine méchte ich bemerken, dal3 diex>
Offenbarungen nicht blof3 auf dem Wege des gesprochene’l
Wortes ergehen, da ja Gott vielerlei Wege imd Arten
flr zu Gebote stehen. Das eine Mal geschehen sie nur al
dem Wege des gesprochenen Wortes, ein andermal nl1*
mittels Zeichen und Gestalten, Bildern und Gleichnissell®
dann wieder in beiden zugleich, wie aus den Propheten 111
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besonders aus der ganzen Geheimen Offenbarung zu er-
sehen ist. Hier finden wir ja nicht bloR alle angegebenen
Gattungen von Offenbarungen, sondern auch die einzelnen
Arten und Unterabteilungen, von denen in diesem Ab-
schnitt die Rede ist.

Die Offenbarungen der zweiten Gattung a3t Gott nach
belieben auch noch in unseren Tagen ergehen. Er teilt
démlich dem einen oder anderen mit, wie lang er noch
tabe oder was noch alles Uber ihn kommen werde, was
dieser oder jener Person, dem und dem Reiche zustoRen
"erde usw. Wenn er aber die Wahrheiten unserer
Glaubensgeheimnisse dem Geiste entfaltet und nahebringt,
s° ist dies zwar keine Offenbarung im eigentlichen Sinn,
da es sich in diesem Fall ja um etwas handelt, was schon

geoffenbart ist, sondern vielmehr eine Darbietung oder
Erklarung einer bereits geoffenbarten Wahrheit.

Auch bei dieser Art von Offenbarungen kann der
Maufel seine Hand hadufig im Spiele haben. Denn da die
Offenbarungen dieser Art gewohnlich durch Worte,
~tahen und Geheimnisse vermittelt werden, so ist es dem
Teufel ein leichtes, solches nachzuéffen, zumal dann, wenn
s,e nur an den Geist gerichtet sind. Wenn uns also hin-

s,chtlich dieser ersten und zweiten Art, die wir hier im
A'Jge haben, in bezug auf unseren Glauben etwas Neues

°der davon Abweichendes geoffenbart wirde, so dirften
'v,r dies auf keinen Fall annehmen, selbst dann nicht, wenn
'v,r volle GewilBheit hétten, dall uns dieses von einem
4lgel des Himmels geoffenbart worden sei. Denn so spricht

Paulus: Sed licet nos, aut Angelus de coelo evangelizet
v°bis praeterquam quod evangelizavimus vobis, anathema

»Aber gesetzt, da wir oder ein Engel vom Himmel

elich ein anderes Evangelium predigen, als wir euch ver-
endet haben: der sei verfluchtl)* Da der heiligen

'‘Orche schon alle Satze unseres Glaubens im Wesen ge-
) Gail, 8.
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offenbart sind, so kénnen keine neuen mehr hinzukommen.
Infolgedessen darf man nichts annehmen, was etwa der
Seele Neues dartber geoffenbart wurde. Ja, man soll sogar
in der Annahme anderer Wahrheiten, die darin enthalten
sind, auf der Hut sei. Denn in bezug auf den Glauben soll
sich die Seele vollkommen rein bewahren. Wenn ihr darum
bereits geoffenbarte Wahrheiten neuerdings geoffenbart
werden, so soll sie dieselben nicht deshalb annehmen, weil
sie ihr wieder dargeboten werden, sondern weil sie der
Kirche schon hinreichend geoffenbart sind. Die Seele moge
nur ruhig die Augen des Verstandes vor ihnen schlieflen
und sich in aller Aufrichtigkeit der Lehre der Kirche und
ihrem Glauben Uberlassen, der nach einem Worte deS
heiligen Paulus vom Anhoren kommt: Fides ex auditul)-
Willst du ganz sicher gehen, dann schenke solchen aufs
neue geoffenbarten Glaubenssachen nicht leichthin Glauben
und laf} dich nicht davon einnehmen, wenn du auch meinst»
sie stimmten mit der Wahrheit vollkommen berein. W>N
namlich der Teufel jemand hintergehen und beliigen, s°
bringt er ihm erst Wahres bei und solches, das der Wahr'
heit ganz ahnlich sieht, um dadurch seine Bedenken zylTl
Schweigen zu bringen. Dann erst geht er dazu udber, i1
zu betrigen. Er macht es dabei ahnlich wie der Schuh-
macher, der das Leder néhen will. Erst zieht er eine
steife Borste durch die Offnung, dann erst den weichen
Faden, der nicht hindurchzubringen wére, wenn nicht d,e
Borste vorher durchgezogen wirde. Nimm dich also davor
wohl in acht! Selbst wenn in Wirklichkeit keine Gefahr £*
flrchten ware, hintergangen zu werden, so ist es doch ihr
die Seele viel besser, wenn sie in Sachen des Glauben5
nicht so klar sehen will. Denn so bewahrt sie sich das Ve™
dienst des Glaubens rein und ganz, und nur so gelangt s,e
in dieser Nacht des Verstandes zum géttlichen Lichte her
Vereinigung mitGott. Vor jeder neuen Offenbarung schlie30

* R6m 10, 17.
244

*nan darum seine Augen und richte sie auf die friiheren
Prophezeiungen. Ja, es liegt so viel daran, daR man sich
an diese Weisung hélt, daf} sogar ein Apostel Petrus, der
doch die Herrlichkeit des Gottessohnes auf dem Berge
Tabor geschaut, dennoch in seinem Briefe das Wort aus-
spricht: Habemus firmiorem propheticum sermonem: cui
benefacitis attendentes!). D. i. wenn wir auch in Wahrheit

Unsern Herrn Jesus Christus auf dem Berge geschaut
haben, so ist uns dennoch das Wort der Propheten, das
uns geoffenbart worden, noch zuverlassiger und sicherer.
Und ihr tut gut daran, wenn ihr euch daran haltet.

Wenn dem nach den angegebenen Griinden wirk-
lich so ist, dakR man vor jeder neuen Offenbarung in

Glaubenssachen seine Augen verschliefen soll, um wie
viel mehr wird es notwendig sein, da man die Ubrigen
Offenbarungen, die doch ganz anderen Inhalt haben, nicht
annimmt und ihnen keinen Glauben schenkt! Denn gerade
hei diesen Dingen hat der Teufel gewohnlich die Hand im
SPiele. Darum scheint es mir ganz unmdglich, dal einer,
der sich nicht davon frei macht, in vielen Sticken der
Téauschung zum Opfer fallt; so stark ist der Schein der
Wabhrheit und der Eindruck, den der Teufel damit zu er-
wecken versteht. Und er bringt so viele Griinde der Wahr-

scheinlichkeit und Zulassigkeit bei, da man sie schiel3-
,,ch glaubig hinnimmt, und er weil} sie den Sinnen und der

Einbildungskraft so tberzeugend beizubringen, dal es dem
betreffenden vorkommt, es kdnne gar nicht anders sein,
bnd auf diese Weise versteht er es, die Seele davon zu
Uberzeugen und daflir zu gewinnen, daf nichts mehr im-
stande ist, die Seele vom Gegenteil zu Uberzeugen, wenn

sie nicht demutig ist. Nach alledem muR also die Seele in
Feinheit und Einfalt, mit Vorsicht und Demut, mit gleicher

Energie und Sorgfalt den Offenbarungen und anderen Vi-
sionen widerstehen und ihrer los zu werden suchen, als

" 2 Ptr 1,19.
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gélte es die geféhrlichsten Versuchungen. Denn nicht das

Haschen nach ihnen, sondern nur ihre Verneinung kann
die Seele in der Liebesvereinigung fordern. Das wollte auch

Salomon ausdriicken mit seinem Worte: Quid necesse est
homini, majora se quaerere? ,,Was hat der Mensch nétig,
nach Dingen zu forschen, die Uber seine natirliche Fas-
sungskraft hinausgehenl)?* Als wollte er damit sagen: De"
Mensch hat es zur Erlangung der Vollkommenheit durchaus
nicht noétig, auf Ubernattrlichem und auf3ergewdhnlichem
Wege nach Ubernatirlichen Dingen zu forschen; denn das

Ubersteigt seine Fassungskraft.

Den Einwirfen, die hiegegen erhoben werden kénnen,
ist bereits durch die Erklarungen im 19. und 20. Kapitel

dieses Buches die Spitze abgebrochen. Darauf mdchte ich

hier verweisen und damit die Abhandlung Uber die Offen-
barungen beschlief}en. Es ist genug, wenn man weil3, dal3

die Seele klug daran tut, wenn sie sich vor all diesen Mit'
teilungen in acht nimmt; nur so kann sie in Reinheit und
ohne Gefahr des Irrtums durch die Nacht des Glaubens
zur gottlichen Vereinigung gelangen.

26. Kapitel
Von den inneren Ansprachen, die auf Ubernattrlichen!
Wege an den Verstand ergehen. — Einteilung derselben-
Moge der Leser stets die Absicht und den Zweck 111

Auge behalten, den ich in diesem Buche verfolge. Es
kein anderer, als die Seele durch all diese nattirlichen und

Ubernatirlichen Wahrnehmungen hindurch zu geleiten. s°
dal3 sie ohne Tauschung und unbehindert im tverfalscht 1
Glauben zur Vereinigung mit Gott gelangt. So wird es den'l
der Leser auch verstehen, wenn ich mich hinsichtlich def

Wahrnehmungen der Seele und der dartber zu gebende’l
Erklarung nicht so ausfuhrlich fasse und in der Behandlung

% Prd 7,1.
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dieses Gegenstandes und seiner Einteilungen nicht so ins
Einzelne gehe, wie es vielleicht das Verstandnis erheischen
wirde. Es wird trotzdem nichts Unvollstandiges sein. Ich
glaube, ich habe in bezug auf all das hinreichende Rat-
schlége erteilt, Erklarungen und Beweise erbracht, so dal3
die Seele in der Lage ist, in al! diesen uf3eren und inneren
Schwierigkeiten entsprechende Vorsicht und Klugheit auf-
zubringen, damit sie vorwartskommt. Dies ist auch der
Grund, warum ich mich bei den Prophezeiungen wie auch
bei den ubrigen Wahrnehmungen so kurz gefat habe. Es
ware ja Uber jede derselben viel mehr zu sagen; ich hatte
die einzelnen Unterschiede und Abarten aufzahlen kénnen,
die bei jeder derselben vorkommen. Doch diinkt mich, man
Wirde sie doch nicht vollkommen verstehen. Ich habe mich
also damit begntgt, nur das zu bringen, worin nach meinem
Dafurhalten das Wesen derselben besteht, sowie die Seele
darUber zu unterrichten, wie sie sich gegen dieselben, wie
'U allen &hnlichen Féllen, die ihr begegnen kdnnen, zu ver-
halten habe.

Ahnlich werde ich es auch bei der Behandlung der
dritten Gattung von Wahrnehmungen halten, die wir als
Ubernatirliche Ansprachen bezeichneten. Diese wirken
°hne Vermittlung eines leiblichen Sinnes auf den Verstand
der beschaulichen Seelen. Treten sie gleich in mannigfachen
Abstufungen auf, so kénnen sie doch nach meiner Ansicht
1t folgende drei Hauptgruppen zusammengefa3t werden:
n’'Inilich in sukzessive, formelle und substantielle An-
sprachen.

Unter sukzessiven Ansprachen verstehen wir gewisse
~orte und SchluBRfolgerungen, die der in sich gekehrte
Geist sich bildet und fir sich aufstellt.

Formelle Ansprachen sind gewisse Worte, die klar
,nd bestimmt zum Ausdruck kommen, die aber der Geist

n’cht aus sich selbst vernimmt, sondern von einer dritten
Person, mag er nun dabei gesammelt sein oder nicht.
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Substantielle Ansprachen endlich sind Worte, die aus-

driicklich an den Geist ergehen, mag er gesammelt sein
oder nicht. Diese dringen in das Innerste der Seele ein

und bewirken dort jenes Wesen und jene Kraft, deren Aus-

druck sie sind.
Diese alle wollen wir nun der Reihe nach behandeln-

27. Kapitel
Von der ersten Gruppe der Ansprachen, namlich den

sukzessiven, die der in sich gekehrte Geist sich bildet. *
lhre Ursache, sowie von dem Nutzen oder Schaden, der

daraus erwachsen kann.

Die sukzessiven Ansprachen treten stets nur dann elll’

wenn der Geist vollkommen gesammelt ist und gleichsam
ganz aufgeht in irgendeiner Betrachtung. Uber den Stoff»

den man sich zur Betrachtung vorgenommen hat, eilt der

Geist von Gedanken zu Gedanken, bildet Worte un
SchluBfolgerungen, die genau der Sache entsprechen, und

zwar zwanglos und sicher und Uber Dinge, die ihm bisher
vollig unbekannt waren, daf? es ihm vorkommt, nichtvonihm

selbst gehe das aus, sondern von jemand anderem, der 11
seinem Innern diese Vernunftschlisse bildet, ihm Antwort

gibt und ihn belehrt. In der Tat, eine solche Seele ist auch
nur zu berechtigt, dies anzunehmen. Denn sie selber >
es, die sich die Fragen vorlegt und sich zugleich darau

antwortet, gerade als ob zwei miteinander sprachen.
in gewisser Beziehung ist es auch nicht anders. Denn &

ist zwar ihr Geist, der auf diese Weise tatig ist; aber ef
ist dabei nur das Werkzeug des Heiligen Geistes, durch

dessen Mitwirkung er diese Begriffe und Worte uu
rechten Vernunftschliisse bildet. Und so redet denn dm

Seele mit sich selber, als sprache eine dritte Person m
ihr. Wenn némlich die Seele der Betrachtung oblieg’

dann ist der Verstand in die Wahrheiten des Betrachtungb
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Stoffes versenkt und mit ihnen ganz vereinigt. Aber auch
der Heilige Geist ist mit dem Verstdnde durch jene Wahr-
heiten eins geworden, da er ja stets mit jeder Wahrheit
ist. Daraus ergibt sich dann eine Verbindung des Ver-
standes mit dem Heiligen Geiste, wobei jene Wahrheiten
das Zwischenglied bilden. Daraus leiten sich dann in ihrem
Innern nach und nach die lbrigen Wahrheiten ab, die mit
jener Zentralwahrheit Zusammenhédngen, und der Heilige
Geist selber ist es, der in seiner Eigenschaft als Lehrer
der Wahrheit die Tlre dazu auftut und Licht einstrémen
lalt. Dies ist indes nur eine von den verschiedenen Arten,
wie der Heilige Geist sich als Lehrer betatigt. Ist nun der
Verstand solcherart von diesem Lehrer erleuchtet und be-
lehrt, so dal3 er jene Wahrheiten ganz erfallt, dann geht
er weiter und bildet von selber Schlusse Uber Wabhrheiten,
die ihm von anderwaérts mitgeteilt werden. Man kann somit
auch hier sagen: ,,Die Stimme ist zwar die Stimme Jakobs,
die Hande aber sind Esaus Handel).“ Wer nun solches
an sich erfahrt, der wird sich kaum zur vollen Uberzeugung
durchringen kénnen, dall dem wirklich so ist, sondern er
*nag wohl annehmen, dal} jemand anderer zu ihm spricht.
Denn er kann nicht verstehen, dal} sich der Verstand
ebenso leicht, wie eine dritte Person, mit sich selbst unter-
halten kann, selbst wenn diese Begriffe und Wahrheiten
ihm von anderer Seite zukommen.

Zwar kann bei solcher Mitteilung und Erleuchtung, die
dem Verstande zuteil wird, keine Tduschung vorkommen,
das ist richtig. Wohl aber kann sich ein Irrtum ein-
schleichen, und er macht sich tatséchlich auch héufig gel-
tend bei den formellen Worten und Vernunftschlissen,
die der Verstand dartber bildet. Da namlich einerseits

Jenes Licht, das ihm mitgeteilt wird, haufig sehr fein und

geistig ist, so daB sich der Verstand darin nicht ganz
~Urechtfindet, anderseits aber er es ist, der von selbst diese

») Gn 27, 22.
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Vernunftschlisse bildet, so kommt es, dal3 diese oft falsch,
bisweilen auch der Wahrheit nur nahe kommend oder
mangelhaft sind. Anfangs hat namlich der Verstand den
Faden der Wahrheit sozusagen fest in der Hand; dann fugt
er jedoch sogleich von dem seinen dazu, Verninftiges odei
Torichtes, je nach seiner geringen Einsicht. Und so ist es
leicht moglich, dall er entsprechend seiner Fassungskraft
die Sache anders gibt, gerade so, wie es der Fall ist, wenn
man mit einer anderen Person spricht.

Ich kannte jemand, der diese sukzessiven Ansprachen
hatte. Jedoch unter einigen ganz richtigen und wesent-
lichen Séatzen, die er sich (ber das Heiligste Altars-
sakrament bildete, fanden sich auch solche, die knapp an

Haresiegrenzten. Ichkann mich nichtgenugdariberwundern,
was in dieser Hinsicht gerade in unseren Tagen vorkomint-

Wenn da eine Seele, deren Betrachten kaum vier Pfennig
wert ist, bei der geringsten Sammlung schon Ansprachen
zu verspiren meint, nennt man das alles gleich géttlichen
Ursprungs, und, da man davon ganz Uberzeugt ist, heif3t
es dann: Gott hat mir dies und das gesagt, Gott hat m|r

dies geantwortet usw. Und doch ist dem durchaus nicht so-
sondern meistens sind solche es selber, die, wie wir bereit-®

sagten, so mit sich redeten. Zudem ist es nur die Ereude

die solche Leute an diesen Dingen haben, und die Neigung
ihres Herzens dazu, die sie selber sich Rede und Antwort

stehen laRt, wahrend sie meinen, Gott sei es, der ihn?ll

Rede und Antwort gebe. So geraten dann solche Leute
groRe Torheiten, wenn sie nicht streng in Zaum gehalR”!
werden, und wenn ihr Seelenfuhrer ihnen nicht ausdriick
lieh solches Gerede verbietet. Denn dadurch geréat

Seele nur in ein geschwatziges Wesen hinein und
ihre Lauterkeit getribt, statt dal sie Demut und biR

fertige Gesinnung daraus schopfte. Sie meint ja, es sei il”

damit etwas Grofles widerfahren, und es habe Gott zu
gesprochen, wahrend es im Grunde genommen vielte’0 !
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etwas mehr gewesen sein mag aus nichts, oder auch gar
nichts, oder noch weniger als nichts. Denn wozu kénnte
wohl das gut sein, was nicht Demut und Liebe und BuB-
geist und heilige Einfalt und Stillschweigen usw. in der
Seele weckt? Darum stehe ich nicht an, zu behaupten, daR
solche Wahngebilde der Seele sehr hinderlich sein kénnen
auf ihrem Wege zur géttlichen Vereinigung; denn, wenn
sie darauf Wert legt, reillen sie die Seele weg vom Ab-
grund des Glaubens, in dessen Dunkel der Verstand sich
versenken sollte. Denn im Dunkel der glaubensvollen
Liebe und nicht in allerlei Vernlnfteleien soll er vorwarts
trachten.

Du magst mir nun entgegenhalien: Aber warum soll
denn der Verstand von diesen Wahrheiten absehen, wenn
doch, wie du selber sagst, der Heilige Geist es ist, der den
Verstand darin erleuchtet? Wie konnen sie also schlecht
sein?

Darauf erwidere ich: Der Heilige Geist erleuchtet den
Verstand, wenn er gesammelt ist, und zwar erleuchtet er
*hn nach dem Grade dieser Sammlung. Nun aber kann
‘ter Verstand nirgendwo eine groRere Sammlung erlangen
als im Glauben. Demnach wird ihn der Heilige Geist in
nichts anderem besser erleuchten, als im Glauben. Denn je
‘einer und vollendeter eine solche Seele in der Vollkom-
menheit lebendigen Glaubens wandelt, um so reicher ist
elas MaR der eingegossenen gottlichen Liebe. Und je
grolere Liebe ihr innewohnt, um so ausgiebiger spendet
hr der Heilige Geist sein Licht und seine Gaben. Somit
’st also die Liebe Ursache und Mittel der Mitteilung dieser
Gaben. Wohl empféangt auch die Seele bei dieser Be-
leuchtung der Wahrheiten (durch den Verstand) einiges
Licht; allein dies ist von jenem, das ihr im Glauben zuteil
~ird, wo sie nichts deutlich unterscheiden kann, sehr
verschieden; so ungeféhr, wie sich qualitativ feinstes Gold
-Um gewohnlichsten Metall, und quantitativ, wie sich
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ein Ozean zu einem Wasserkopfen verhalt. Denn durch
den Verstand erhaltst du das Wissen einer, zweier
oder dreier Wahrheiten; im Lichte des Glaubens aber
empféngst du alle gottliche Weisheit zumal, ndmlich
den Sohn Gottes selber, der sich der Seele im Glauben
mitteilt.

Dagegen magst du etwa einwenden: Alles recht, aber
dann steht doch das eine dem anderen nicht im Wege«
Darauf erwidere ich: Und doch, es stehtihm sehr im Wege»
besonders wenn die Seele auf ihre eigene Verstandestatig
keit Gewicht legt. Denn das heil3e ich den Verstand H>H
Dingen beschaftigen, die an sich klar sind und wenig
Wert haben, die aber gerade hinreichen, um die Mitteilung
eines unermeflichen Glaubensgutes hintanzuhalten, ,n
welchem Gott in der Stille die Seele auf Ubernaturlichem
Wege unterweist und sie mit Tugenden und Gnadengabeu
erfillt, die ihr vollig unerreichbar sind. Der Vorteil, den
jene allméhliche Mitteilung bewirken soll, darf nicht davon

ausgehen, dafl man den Verstand absichtlich darauf ein
stellt. Denn das hieBe vielmehr ihn davon entfernen nach

dem Worte, das die Weisheit im Hohenliede zur Seelc
spricht: ,,Wende deine Augen von mir ab, denn sie haben
mich schiichtern gemachtl)*, d. h. sie haben bewirkt, daj
ich weit von dir fliehe und mich mehr in die H6he erheb6'
Man soll vielmehr in aller Lauterkeit und Einfalt des Her
zens den Willen auf die Liebe Gottes einstellen und dar
nicht den Verstand mit Gewalt darauf hinlenken, was ihm
auf Ubernaturlichem Wege mitgeteilt wird. Denn die Lieb6
ist es, durch deren Vermittlung jene Giter mitgeteilt wer

den, und die sie uns in noch viel reichlicherem MaRe z!
wenden wirde als sonst. Wenn sich namlich bei diesell
Dingen, die Ubernatirlich und ohne Zutun der Seele mH

geteilt werden, die naturliche Fahigkeit des Verstand65
oder andere Vermégen frei betédtigen will, so erreicht 516

*) HI 6,4.
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infolge ihrer Unzulanglichkeit und Unbeholfenheit ihr Ziel
nicht. Der Verstand wird infolgedessen diese Wahrheiten
seiner Fassungskraft anpassen und anders wiedergeben,
als sie an sich sind. Er wird also in den unvermeidlichen
Irrtum geraten, dal3 er die Vernunftschlisse nach eigenem
Ermessen bildet. Was dann Ubrigbleibt ist aber weder
etwas Ubernatiirliches, noch auch ein Schein davon,
sondern vielmehr etwas ganz Natirliches, sehr Fehlerhaftes
and Gewohnliches.

Es gibt indes manchmal Leute, die einen auferst leb-
haften und scharfen Verstand haben. Kaum haben sie sich
hei einer Betrachtung etwas gesammelt, so ergehen sie
sich auf ganz nattrlichem Wege und mihelos in Gedanken,
kleiden diese in Worte und fallbare Schlisse, und meinen
dann, das stamme alles von Gott. Und doch ist es nichts
Leiter, als ihr Verstand, der das geleistet hat. Denn auch
das naturliche Licht des Verstandes, das durch die Tétig-
keit der Sinne nicht behindert ist, bringt dies und noch
vdl mehr zuwege, ohne jegliche Ubernatirliche Beihilfe,
~s kommt das sehr haufig vor, dal} sich auf diese Weise
Manche tduschen und meinen, sie befanden sich im Zu-
stande auBerordentlichen Gebetes und in Verbindung mit
Gott. Dann schreiben sie das, was in ihnen vorgeht, nieder
°der lassen es niederschreiben. Und doch ist das alles viel-
dicht nichts und enthélt nicht eine lIdee von Tugend und
'lient zu nichts weiter, als daB sie sich damit nur aufblahen.
Mochten doch solche Menschen lernen, auf nichts anderes

?u achten, als wie sie den Willen in der Kraft demutiger
Eiebe fest begrunden und wahre Tugend uben, indem sie

Sohne Gottes in seinem Leben und Leiden nachfolgen,
uhd in allem sich abt6éten! Denn das allein ist der Weg zu
aHen geistigen Gnaden, nicht aber eine Menge innerer
Asprachen.

Auch bei dieser Art von sukzessiven inneren An-
fachen hat der Teufel gar oft seine Hand im Spiele,
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zumal bei jenen Seelen, die eine gewisse Neigung und
Anhéanglichkeit dazu im Herzen tragen. Sobald sich nam-
lich solche Seelen sammeln wollen, ist auch schon der
Teufel zur Stelle, bietet ihnen geeigneten Stoff zu weitaus-
holenden Erwédgungen, bingt dem Verstande auf dem Wege
der Suggestion Begriffe und Worte bei, spiegelt ihm,
schlau, wie er ist. Wahres vor und stirzt ihn so in
Irrtum. Es ist dies eben einer seiner Kniffe, sich mit denen
in Verbindung zu setzen, die mit ihm stillschweigend oder

ausdrucklich einen Vertrag eingegangen haben. So tritt er
in Verbindung mit gewissen Irrlehrern, besonders mi

Sektenstiftern, bietet ihrem Verstdande Begriffe und Ver-

nunftschlisse, die zwar aufRerst spitzfindig, aber, trotzdem
sie den Schein der Wahrheit fur sich haben, falsch unJ

irrig_sind. . . . .

Zu den bisherigen Ausfiihrungen ist noch die Bp'
merkung nachzutragen, dal die Quelle dieser sukzessiver!
inneren Ansprachen im Verstdnde eine dreifache seill
kann, ndmlich der GeistGottes, der denVerstand erleuchtet
und anregt; ferner das naturliche Licht des Verstandet
selbst; endlich der Teufel, der auf dem Wege der Sugge'
stion zu ihm redet. Wir wirden indes mancherlei Schw’p'

rigkeiten begegnen, wollten wir hier die Merkmale
Anzeichen anfiihren, an denen man ersieht, aus welche’
Quelle sie sich herleiten. Es mdgen zu diesem Zweck

einige allgemeine Regeln geniigen, wie wir sie im f0*

d bep.
gen \e/\r/]e%% %Ple Seele durch solche Worte und Gedanke’l

zur Liebe angeregt w'ird, und wenn die Liebe zugleich aud!
Demut und Ehrerbietung gegen Gott im Gefolge hat. s°
ist dies ein Zeichen, dal} sie vom Heiligen Geist ausgehen:

Denn der Geist Gottes kleidet stets seine Gnaden, so
er solche spendet, in diese Tugenden. Entspringen sie abpr
nur der Findigkeit und dem Lichte des Verstandes, da'l'l

ist es auch nur der Verstand, der das alles wirkt, °bnp
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dafl dabei die obengenannten Tugenden sich geltend
machen, obschon der Wille auch in ganz nattrlicher Weise
der Erkenntnis und dem Lichte jener Wahrheiten sich in
Liebe zuwenden kann. In diesem Falle bleibt der Wille
nach Schlufl3 der Betrachtung trocken, wenn er auch nicht
gerade der Eitelkeit oder der Siinde frohnt; es mufte denn
sein, daf} ihn Satan hiezu noch neuerdings verleitete. Dies
ist bei den Ansprachen, die von einem guten Geiste kom-
men, nicht der Fall; denn da ist der Wille gewohnlich mit
Liebe zu Gott erfullt und dem Guten zugetan. Mag sein,
daB der Wille manchmal trotzdem keine Anregung spurt,
obwohl die Mitteilung von einem guten Geiste kam; in
solchen Fallen wird es eben Gott so gefligt haben, w'eil es
so fur die Seele besser war. Ein andermal wieder mag die
Seele die Wirkungen oder Anregungen jener Tugenden,
(deiche der Geist Gottes in ihr wirkt), nicht sonderlich
verspiren, obwohl die Mitteilung, die ihr zuteil wurde, gut
War. Eben aus diesem Grunde ist es nach meiner Ansicht
schwierig, aus den jedesmaligen Wirkungen genau zu be-
stimmen, wie sie sich im einzelnen Fall voneinander unter-
scheiden. Indes, die angefihrten Wirkungen sind die ge-
wohnlicheren, w'enn sie auch das eine Mal mehr, ein ander-
mal weniger zutage treten.
Aber auch jene Ansprachen, die vom bdsen Geiste
stammen, sind bisweilen schwer als solche zu erkennen.
Sie regen zwar fir gewohnlich den Willen nicht zur Gottes

*mbe an und hinterlassen in der Seele eine Neigung zur
Eitelkeit und Selbstgefélligkeit. Aber sie bringen doch auch

Manchmal in der Seele eine Scheindemut und eine glihende
"mbe im Willen hervor. Doch die ist nur eine andere Form

Eigenliebe; und darum muf eine solche Seele schon in
geistigen Dingen sehr erfahren sein, um sich da zurecht-
‘stifinden. Dies tut der Teufel nur, um sich noch mehr zu
Erstellen. Ja, er bringt es sogar fertig, da? man manch-
mal Trédnen der Riuhrung vergiet. Denn so weckt er in
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der Seele gerade die Neigungen, die ihm gelegen sind.
Immer aber sorgt er dafir, daR® der Wille solcher Personen
angeregt wird, diese inneren Mitteilungen hoch einzu-
schéatzen und recht viel darauf zu geben, damit sie sich so
denselben ganz hingeben und sich in ihrem Inneren mehr
mit Dingen befassen, die mit Tugend nichts zu tun haben,
und so auch noch jeneTugend einbiiRen, die sie schon haben.

Bewahren wir denn bei den verschiedenen Arten die-
ser Ansprachen die notwendige Vorsicht, dann werden sie
uns nicht zum Fallstrick und zum Hindernis werden. Mes-

sen wir ihnen keinen Wert bei, sondern stellen wir un-
seren Willen mit allem Nachdruck auf Gott ein, indem wir

sein Gebot und seine heiligen Ratschlisse genau erfiillen.
Darin besteht die Weisheit der Heiligen. Seien wir zll'
frieden, wenn wir nur die Geheimnisse und Wahrheiten
des Glaubens kennen in jener Schlichtheit und Wahrheit
wie sie uns die Kirche vorlegt. Das reicht vollkommen hin«
um unseren Willen anzufeuern. Geben wir uns nicht ub
mit tiefsinnigen Spekulationen und Spitzfindigkeiten, denU
das geht selten ohne Gefahr ab. Befolgen wir, was in dieser
Hinsicht St. Paulus mahnt: ,,Nicht hoéher sinnen, als mall
sinnen solll)!“ — Damit mdge es mit der Lehre von den

sukzessiven Ansprachen sein Bewenden habenl

28. Kapitel
Von den formellen inneren Ansprachen, die auf (b®!'
natirlichem Wege an den Geist ergehen. — Von

Gefahren, die sie zur Folge haben kdénnen und wel®bc
Vorsicht man anwenden muf, wenn man nicht irre$e

fuhrt werden will.
Die zweite Gattung der inneren Ansprachen umfafst d'®

formellen, welche bisweilen auf Gbernatirlichem Wege ,,n

ohne Zuhilfenahme irgendeines Sinnesorgans im Ge»s'e
% R6m 12, 8.
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Zustandekommen, gleichviel ob der Geist gesammelt ist
oder nicht. Wir nennen sie formelle, weil es dem Geiste
wirklich vorkommt, als richte sie eine dritte Person an ihn,
ohne daB er selbst dabei tatig ist. Deshalb sind sie auch

sehr verschieden von denen, die wir eben behandelt haben.
Sie unterscheiden sich von diesen nicht nur dadurch, daR3

der Geist, nicht wie bei jenen, durch eigene Téatigkeit mit-
wirkt, sondern auch dadurch, dafl sie Zustandekommen,
ohne dall er gesammelt zu sein braucht, ja sogar, im
Gegensatz zu ersteren, oft nicht im geringsten an das
denkt, was zu ihm gesprochen wird. Jene namlich, die
sukzessiven, befassen sich stets mit dem Gegenstand, den
man eben betrachtete.

Diese formellen Ansprachen sind manchmal sehr scharf
gepragt, manchmal wieder nicht. Oft sind sie nur wie
Gedanken, durch die dem Geiste etwas mitgeteilt wird,

sei es in Form einer Antwort, sei es auf andere Weise.
Bald ist es nur ein einziges Wort, bald sind es zwei oder

mehr, bald sind es mehrere aufeinanderfolgende Worte, wie
bei der ersteren Gattung. Sie wahren manchmal auch
langere Zeit, indem sie die Seele belehren oder etwas mit
ihr verhandeln, stets aber so, daR der Geist dabei untatig
*st; denn man hat immer den Eindruck, als hére man je-

mand mit einem anderen reden. Es ist da ahnlich, wie wir
bei Daniel lesen, ,,als ob ein Engel mit ihm redetel).* Dieses

Beden war ebenfalls ein formelles und sukzessives, indem
seinen Geist zu Schluf3folgerungen anregte und belehrte.
Benn so sprach der Engel zu ihm: ,lIch bin gekommen,
dich zu belehren.*
Wenn diese Ansprachen rein formell sind, hinterlassen

8ie in der Seele keinen tieferen Eindruck. Denn ihr Zweck
besteht in der Regel darin, dal? sie die Seele Uber irgend-

emen Punkt belehren oder ihr ihn ndher erkléaren. Und um
dieses Ziel zu erreichen, brauchen sie keine gréf3ere Wirk-

" Dn 9, 22.
17

257



samkeit zu entfalten, als ihr Zweck erheischt. Sind sie von
Gott, dann erreichen sie auch immer in der Seele diesen
Zweck. Sie machen namlich die Seele empfanglich und ge-
lehrig fir die erteilten Weisungen oder Lehren. Manchmal
mag es zwar vorkommen, daR die Seele dennoch mit einem
gewissen Widerwillen oder mit Schwierigkeiten dagegen
zu kampfen hat, ja, daB diese dadurch nur noch groRei
werden. Allein das I3t Gott zu, um die Seele noch mehr
zu belehren, zu gréRerer Demut und Vollkommenheit an-
zuleiten. Dieses Widerstreben belaRt Gott der Seele haupt'
sdchlich dann, wenn er ihr wichtige Werke auftragt oder
Werke, aus denen der Seele Auszeichnung erwachsen kann-
Wo es sich aber um gewdhnliche und erniedrigende Dinge
handelt, da verleiht er der Seele leichten Sinn und Bereit-
willigkeit. So lesen wir z. B. im Buche Exodus: Als Gott
dem Moses befahl, er solle zum Pharao gehen und seif

Volk aus der Knechtschaft fuhren, fiihlte dieser solch60
Widerwillen dagegen, dal} es ihm Gott dreimal gebieten und

ihn durch Wunderzeichen bestimmen mufite. Aber selbst
das war noch nicht genug, ihn umzustimmen; erst als ih01
Gott den Aaron zum Begleiter und Teilhaber des ehren’
vollen Auftrags gab, lieR er sich dazu herbeil).

Das Gegenteil davon trifft zu, wenn die Ansprachen
und Mitteilungen vom Teufel ausgehen. Dann némlich stellt

sich in der Seele bei Dingen von grof3erer Tragweite und

Bedeutung ein gewisser Eifer und Bereitwilligkeit dazu ein»
wo es sich aber um gewdhnliche Dinge handelt, Wider'
willen. Wenn aber Gott sehen mul3, wie manche Seelen

auf Auszeichnungen erpicht sind, so verabscheut er da®
gar sehr. Wenn er ihnen auch ehrenvolle Dinge Ubertragt’

so sollen sie gleichwohl ohne Hast dabei zu Werke gehen

und nicht danach verlangen. Und gerade durch diese
reitwilligkeit, welche Gott gewdthnlich in Verbindung 017

diesen formellen Ansprachen der Seele mitteilt, unterschob
)y Ex3u. 4.
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den sich diese von jenen anderen, den sukzessiven. Diese
fegen némlich die Tatigkeit des Geistes nicht so kraftig
an, wie jene, und teilen ihm auch nicht die gleiche Bereit-
willigkeit mit. Da sie ndmlich deutlicher ausgepréagt sind,
gestatten sie auch weniger, daB der Verstand aus Eigenem
etwas dazu beitrédgt. Trotzdem kann es aber sein, dall ge-
wisse sukzessive Ansprachen manchmal eine groRere Wir-
kung hervorbringen, und zwar infolge des groleren Ein-
flusses, den der Geist Gottes bisweilen auf den Menschen-
geist auslibt. Doch bleibt immerhin noch ein groRer Unter-

schied zwischen beiden Gattungen hinsichtlich der Art und
Weise dieser Wirkungen. Wo es sich also um solche for-

melle Ansprachen handelt, braucht sich die Seele nicht erst
fragen, ob sie selber es Sei, die dieselben an sich richte;

flenn sie sieht ganz klar, daR dies nicht der Fall ist, zumal
Wenn sie gar nicht an das dachte, was ihr in diesen An-

sprachen mitgeteilt wird. Und selbst wenn sie sich in dem
gleichen Gedankenkreis bewegte, so hat sie das deutliche

Ulid bestimmte Gefuhl, dal} dies von jemand anderem
komme.

Doch soll die Seele all diesen formellen Ansprachen
keine grolRere Bedeutung beimessen als den sukzessiven.
Abgesehen davon, daB sich der Geist mit etwas be-
fallte, was nicht das ordentliche und né&chste Mittel zur

gottlichen Vereinigung sein kann, das allein der Glaube ist,
kénnte sie vom Teufel sehr leicht hintergangen werden,

fronn in vielen Fallen wird man schwer unterscheiden kén-

ob die Worte vom guten oder vom bhdsen Geist aus-
gehen. Obwohl nadmlich die formellen Ansprachen keine so
groRe Wirkung hervorbringen, kann man sie dennoch nicht

ihrer Wirkung von den anderen unterscheiden. Oft
kommt es ja vor, dal? die vom Teufel ausgehenden Anspra-

chen auf die unvollkommenen Seelen eine fihlbarere Wir-
kung austben, als jene vom guten Geiste kommenden auf

geistlichen Seelen. Man darf also nie sofort an die Aus-
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fuhrung dessen gehen, was in solchen Ansprachen zum
Ausdruck gebracht wird, noch soll man ihnen eine Bedeu-
tung beimessen, ob sie nun von einem guten oder bésen
Geist kommen. Man offenbare sie vielmehr sofort einem

erfahrenen Beichtvater oder sonst einem verschwiegenen
und weisen Mann, damit er die Seele dartiber belehre und

sehe, was in dem betreffenden Fall zu tun sei. Seinem Rate
folge man sodann mit ganzer Ergebung und mit Zurick-
stellung des eigenen Urteils. Findet sich jedoch kein Man,
der in diesen Dingen Erfahrung besitzt, so ist es besser»
man halt sich an das, was diese Ansprachen an Wesent-
lichem und Sicherem enthalten; im Ubrigen kiimmere man
sich nicht um sie und teile niemand etwas davon mit. Dem!
es konnte leicht sein, dall man es mit Leuten zu tun be-
kédme, die zum Untergang statt zur Erbauung der Seel6
beitriigen. Es kann ja doch nicht jeder Nachstbeste Seelen-
fuhrer sein, und es steht das Hochste auf dem Spiele,

es gilt, in einer so wichtigen Angelegenheit entweder da5
Rechte oder das Verkehrte zu treffen.

Ferner achte die Seele gar sehr darauf, dal? sie la
nichts von dem, was ihr in solchen Ansprachen geoffenba
wurde, nach eigenem Gutdinken ausfihre oder tun lass6'
bevor sie nicht die Sache mit jemand reiflich erwogen nn
beraten hat. Denn in dieser Hinsicht kann sich ja so tem ’
in ganz feiner und auflerordentlicher Weise Betrug 61,1

schleichen. Darum halte ich meinerseits dafir, dall e’ne
Seele, die nicht all diesen Dingen abhold ist, unvermeidH6"

in vielen Fallen ein Opfer der Tauschung wird, sei es
Grollen oder im Kleinen. Von diesen Gefahren der T&i

schung sowie von der Vorsicht, die man hiegegen anW60
den soll, war bereits im 17., 18., 19. und 20. Kapitel dies65

Buches die Rede. Auf diese sei hier verwiesen; #a 1ll

brauche ich mich hierliber nicht mehr eingehender zu vel
breiten. Ich méchte nur noch das eine sagen: die wichtigs”™

und sicherste Lehre, die wir daraus ziehen sollen, ist di606’
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solchen Ansprachen keine Bedeutung beizumessen, wie vor-
trefflich sie auch zu sein scheinen, sondern sich in allem
von der Vernunft und von der Lehre der Kirche leiten zu
lassen, die sie uns bereits gegeben und noch taglich erteilt.

29. Kapitel

Von den substantiellen Ansprachen, die dem Geiste in-

nerlich zuteil werden. — Wodurch sie sich von den for-

mellen unterscheiden. — Von dem aus ihnen erwachsen-

den Gewinn und welche Ehrfurcht ihnen die Seele ent-
gegenbringen soll.

Die dritte Gattung der inneren Ansprachen bezeich-
neten wir als substantielle. Diese sind zwar auch formell,
msoferne sie sich ganz deutlich wahrnehmbar der Seele
empragen. Sie sind aber gleichwohl von jenen verschieden,
‘nsofem die substantiellen Ansprachen in der Seele eine
starke und wesentliche Wirkung hervorbringen, was bei
den formellen nicht der Fall ist. So ist also jede substan-
tielle Ansprache zugleich auch eine formelle, doch ist nicht
tede formelle zugleich auch eine substantielle, sondern nur
tene, die, wie eben erwdhnt, der Seele dasjenige, was sie
Ausdriicken soll, wesentlich mitteilt. Dies tréafe zu, wenn
der Herr zur Seele z. B. sagen wurde: Sei gut! und sie

"Orde sogleich wesentlich gut. Oder wenn er zu ihr sagte:
tjiebe mich! und sie wirde sofort in sich die wesentliche

J'tebe, d. h. die wahre Gottesliebe, besitzen und verspuren,
~der wenn er zu einer recht angstlichen Seele sagte:
drehte nichts! und sie wirde im gleichen Augenblick
Sofien Mut und Frieden empfinden. Denn ,,das Wort des
JJerrn ist* nach dem Zeugnis des Weisen ,,gar machtigl)“,

bringt eben in der Seele auch wirklich, das hervor, was

dem Wortlaute nach besagen will, wie es auch David
~eugt mit den Worten: ,,Der Herr wird seine Stimme

% Prds,4.
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erschallen lassen, seine Stimme voll Kraftl).: Er zeigte
das auch an Abraham, der auf das Wort des Herrn hin-
»Wandle vor mir und sei vollkommen2)!* sogleich vollkom-
men ward und stets in Ehrfurcht vor Gott wandelte. I®
ahnlicher Weise offenbart Gott auch die Macht seines
Wortes in den Evangelien: mit einem einzigen Wort heilt®
Christus die Kranken und erweckte Tote zum Leben us”-

Ahnlich 143t Gott auch an manche Seelen substantielle
Ansprachen ergehen. Und ihre Bedeutung und ihr Wert

fur die Seele? Sie sind ihr Leben und Kraft und unver
gleichliches Gut. Eine einzige von ihnen wirkt in solchem
Augenblick in der Seele mehr Gutes, als was sie zeit d®5
ganzen Lebens zustande gebracht hat. Werden der SeeU
solche Ansprachen zuteil, dann braucht sie nichts tu®
nichts winschen, nichts firchten; es ist auch gleichguHI™
ob sie dieselben will oder nicht will, ob sie sich dageg6
straubt. Die Seele braucht nicht einmal dafiir zu sorg6'l,
wie sie das, was ihr in denselben kundgetan wird, in die
Tat umsetze: denn Gott laRt solche substantielle Ansp,a
chen nie ergehen, damit man sie erst in die Tat §mset? 6,
sondern er wirkt selbst in ihnen. Dadurch unterscheid6
sie sich eben von den formellen und sukzessiven Anspr@
chen. Darum behaupte ich auch, dal? es einerlei ist, oh d’'6
Seele sie will oder nicht will; denn ein Verlangen dan®6

von ihrer Seite ist durchaus nicht Vorbedingung, &
Gott sie betatige, aber auch ihr Widerstreben dagegen 1>@
keinen EinfluR darauf, dal? dieselben die angedeutete W,r
kung nicht hervorbréachten. Sie mége sich nur in demitig?
Ergebung ihnen Uberlassen! Sie braucht sich ihrer

nicht zu erwehren; denn ihre Wirkung ist wesenhaft i®
Seele, namlich eine Flle der géttlichen Gnade. Und

sich diese Wirkung in der Seele passiv vollzieht, s°
auch eine entgegengesetzte Tétigkeit seitens der Seel 5’

ganzen weniger Bedeutung.
) PsG7,34. J) Gn17. 1.
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Auch keine T&uschung braucht die Seele zu firchten;
denn weder der Verstand noch der Teufel kdnnen hiebei
im Spiele sein. Der Geist der Bosheit wird nie und nimmer
imstande sein, in einer Seele, die sich passiv verhalt, eine
substantielle Wirkung hervorzubringen, d. h. ihr die Wir-
kung seines Wortes bleibend einzupragen. Es miRte denn
sein, dafd sich die Seele durch einen freien Pakt dem Teufel
verschrieben hatte, so daR dieser in ihr als ihr Herr seine
Wohnung aufgeschlagen hat; denn dann kann er solche
Wirkungen in ihr hervorbringen, natirlich nicht im guten,
sondern im schlimmen Sinn. Insofern eben eine solche
Seele freiwillig mit ihm eins geworden ist in Bosheit, so
wére es dem Teufel ein leichtes, ihr seine boshaften Ge-
danken und Worte aufzudrangen. Wir wissen zwar aus
Erfahrung, daB er oft auch gute Seelen durch seine Ein-
flusterungen arg bedrangt und gewaltig auf sie einwirkt.
Waren sie erst bose, was konnte er dann erst in ihnen
v°Hbringen? Allein, das ist ihm unmdglich, dal} er den
Soten Wirkungen gleichgeartete an die Seite stellte; denn
s”ine Worte lassen sich mit den goéttlichen nicht auf die
gleiche Stufe stellen: es ist. als waren sie nicht, und auch
*hre Wirkung ist nichts im Vergleich mit der Wirkung der
gottlichen Ansprachen. Darum spricht der Herr bei Jere-
mias: ,,Was hat das Stroh mit dem Weizen gemein? Sind

meine Worte nicht wie Feuer und wie ein Hammer, der
Felsen zerschmettert?!)“

So sind denn diese substantiellen Ansprachen ein méch-
tiges Hilfsmittel, die Seele in der Vereinigung mit Gott zu
Ordern. Und je mehr sie sich im Inneren der Seele voll-

z,ehen, desto mehr erfassen sie auch ihr Wesen, und desto
SuReren Gewinn schaffen sie. Glickselig die Seele, an

Welche Gott solche Worte ergehen lieR! ..Rede o Herr,
Oein Diener hort2)!

" Jr23, 28 1.
1Sm 3,10.
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30. Kapitel

Von den inneren Empfindungen, die der Seele auf Uber-

natirlichem Wege zuteil werden und den Verstand be-

einflussen. — Woher sie kommen, und wie sich die Seele

auf ihrem Weg zur Gottvereinigung gegen sie zu ver-
halten habe.

Wir kommen nun zur vierten und letzten Gattung der
intellektuellen Wahrnehmungen. Es sind dies geistige
Empfindungen, die sehr haufig beschaulichen Seelen auf
Ubernatirlichem Wege zuteil werden und den Verstand be-
einflussen. Wir z&hlen sie den deutlich umschriebenen
Wahrnehmungen des Verstandes bei.

Diese klar umschriebenen geistigen Empfindungen
konnen zweifacher Art sein: die eine umfalt die Empfin'
diingen, die in der Neigung des Willens wurzeln; die an-
dere umfaBt jene Empfindungen, die im Wesen der Seele
ihren Sitz haben. Beide kdnnen wieder sehr mannigfache»
Natur sein. Jene, die im Willen der Seele ihren Ursprung
haben, erreichen, sofern sie von Gott stammen, einen seh’
hohen Grad. Jene hingegen, welche im Wesen der Seele
selber ihren Sitz haben, Uberragen alle anderen und sind
Uberreich an Segen und Nutzen. Weder die Seele %elb?

noch auch ihr Fihrer sind imstande, ihren Ursprung zu ei”
grinden oder zu erfassen, auf welchen Wegen oder u»u
welcher Werke willen Gott der Seele solche Gnaden et
weist. Sie stehen ja in keiner Beziehung zu den Werken»
welche die Seele verrichtet, noch auch zu irgendwelchen
Betrachtungen, die sie anstellt; diese konnen hochstenfalls
eine treffliche Disponierung der Seele fur jene Gnaden
sein. Gott verleiht sie eben, wem er will, und wie es ihnl
beliebt und zu dem Zweck, den er dabei im Auge hat. Es
kann vorkommen, dal sich jemand in vielen Werken be-

wahrt hat, und dennoch werden ihm diese stifen Bertihrun-
gen nicht zuteil, wahrend ein anderer viel weniger solch
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guter Werke sein eigen nennt und sie dennoch in hédch-
stem Grade und in reicher Fulle erféhrt. Darum ist es nicht
notwendig, dalR die Seele tatséachlich sich mit geistlichen
Dingen beschéftige, damit Gott sie jene Beriihrungen kosten
lasse, aus denen ihr die genannten Empfindungen zuteil
werden. Allerdings ist es besser, wenn sie sich mit solch
geistlichen Dingen beschaftigt, weil sie dies mehr darauf
vorbereitet. Ja, sehr héaufig kommt es vor, dal} die Seele
nicht einmal an solche Dinge denkt. Von diesen Berihrun-
gen sind die einen deutlich erkennbar und gehen schnell
wieder voriber, wahrend die anderen weniger bestimmt
s»nd, aber dafiir um so langere Zeit andauern.

Insofern diese Empfindungen zu den hier besprochenen
zahlen, gehdren sie nicht blol3 dem Gebiete des Verstandes-
lebens an, sondern auch dem des Willens. Deshalb will ich
sie hier nicht eingehender besprechen, da ich im dritten
Duche bei der Behandlung der L&uterungsnacht des Wil-
lens in seinen Neigungen darauf zurickkomme. Weil aber
héufig, ja in den meisten Féllen von diesen Empfindungen
auch auf den Verstand eine Wahrnehmung, Erkenntnis und
ein Verstdndnis Uberstromt, so muB ich, einzig aus Ruck-
sicht darauf, auch hier davon Erwéahnung tun.

Alle diese Empfindungen also, sowohl jene, welche die
~Nillenstatigkeit beeinflussen, wie auch jene, die in dem

~esen der Seele ihren Sitz haben, mdgen sie nun lange
andauern oder von kurzer Aufeinanderfolge sein, lassen
Sehr oft dem Verstand eine erkennende und verstehende
Wahrnehmung zukommen. Diese besteht fiir gewdhnlich

einem ganz erhabenen, fir den Verstand duf3erst wonne-
allen Gottverspiren. Doch ist es unmdglich, dieses ge-
hauer zu bezeichnen, ebensowenig wie das Gefihl, dem es
entspringt. Diese erkennenden Wahrnehmungen sind ver-
schiedenartig, bald erhaben und deutlich erkennbar, bald
Nieder weniger erhaben und deutlich. Es héangt dies eben
?2usammen mit der Verschiedenartigkeit der goéttlichen Be-
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Fuhrungen, welche hinwieder die Empfindungen beursachen.
denen jene Wahrnehmungen entstammen, sowie mit ihrer
Eigenart.

Will man eine Vorsichtsmaliregel aufstellen, wie man
den Verstand mittels jener Kenntnisse im Glauben zur gott-
lichen Vereinigung fihren soll, so bedarf es dazu nicht
vieler Worte. Wie nédmlich die genannten Empfindungen
der Seele passiv zuteil werden, d. h. ohne dal} die Seele
ihrerseits sich bemiiht, sie zu erlangen, so werden auch die
ihnen entstammenden Wahrnehmungen dem Verstande
passiv zuteil, ohne dafl er selbst sich um ihre Erlangung
bemiht. Die Philosophie spricht hier von einem intellects
passibilis. Soll jede Tauschung ausgeschaltet werden, und
sollen sie ungehindert sich fordernd betédtigen konnen,
dann darf der Verstand mit seiner Tétigkeit sich nicht ein-
mischen, sondern muf} sich véllig passiv verhalten und
seine natirliche Fassungskraft beiseite lassen. Denn er
koénnte durch sein Eingreifen sehr leicht jene zarten Wahr-
nehmungen génzlich zunichte machen, wie wir schon ge'
legentlich der sukzessiven Ansprachen bemerkt haben. Sie
bestehen ja in einer wonnevollen tGbernatirlichen Erkennt-
nis, die dem natirlichen Verstdnde vollig unerreichbar ist.
und die dieser nicht durch eigene Betatigung erfassen kann,
sondern nur dadurch, daR er ihrer teilhaft wird. Man darf
sie darum nicht zu erlangen trachten und soll auch kein

Verlangen danach aufkommen lassen, sonst kénnte es sein»
daB der Verstand weitergeht und selber sich (andere)

Erkenntnisse bildet, ja es kénnte dadurch dem Teufel Tur

und Tor gedffnet werden, daR er mit allen moglichen Trug'
bildern die Seele belastigt. Solches ist ihm um so leichte’
moglich bei einer Seele, die sich solchen Wahrnehmungen
hingibt als Ausflu? der genannten Empfindungen. De’l

solche kann er selber der Seele vermitteln, die sich
jene Wahrnehmungen verlaRt, indem er sich dazu der leih'

liehen Sinne bedient.
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Nein, die Seele mdge sich nur ganz stille halten, de-
mitig und gelassen sein. Da sie dieselben ohne ihr Zutun
von Gott empféangt, wird Gott sie ihr auch mitteilen, wann
es ihm gefallt, falls er die Seele demitig und selbstlos
findet. Befolgt sie diesen Rat, dann wird sie dem reichen
Gewinn, der ihr aus diesen Wahrnehmungen auf dem
Wege zur Vereinigung mit Gott ersteht, in sich kein Hin-
dernis bereiten. Es sind dies ja alles Beriihrungen, welche
zur Vereinigung mit Gott fuhren sollen. Und diese vollzieht
sich nur passiv in der Seele.

Ich beschlieBe hiemit die Abhandlung Uber die tber-
natirlichen Wahrnehmungen des Verstandes, insofern
dieser mit ihrer Hilfe im Glauben zur géttlichen Vereini-
gung gefihrt werden soll. Nach meinem Dafiirhalten dirfte
das, was dartiber geduRert wurde, hinreichend sein. In allen
eventuellen Féllen, in welche die Seele hinsichtlich der
Verstandestatigkeit kommen kann, findet sie Aufschluf}
und Vorsichtsmaliregeln in den aufgefiihrten Paragraphen.
Manchmal freilich mag es ihr vorkommen, als finde sie in
keinem von ihnen etwas ihrem speziellen Fall Entsprechen-
des; — nach meiner Ansicht durfte es allerdings keine in-
tellektuelle Wahrnehmung geben, die nicht auf eine der
v>er Gattungen von bestimmten Wahrnehmungen zuriick-
gefuhrt werden konnte. — In solchen Féllen mag sie Wei-
sung und Richtschnur aus dem entnehmen, was in den vier
Paragraphen fir dhnliche Félle gesagt wurde.

Damit gehen wir zum dritten Buche tber. Wir wollen
darin mit Gottes Hilfe die innere geistige L&auterung des
Willens beziglich seiner inneren Neigungen behandeln und

Madchten dies als aktive Nacht bezeichnen.
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Drittes Buch

Die dunkle Nadit des Geistes
(Fortsetzung)

Aktive Lauterung und Nacht des Gedachtnisses und
Willens. — Richtlinien fur die Seele, wie sie sich hin-
sichtlich der Wahrnehmungen dieser beiden Seelenkréafte
zu verhalten hat, um in vollkommener Hoffhung und
Liebe zur Vereinigung mit Gott zu gelangen.
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Inhaltstbersicht

Im Vorausgehenden brachten wir Anweisungen, wie
das erste Seelenvermégen, der Verstand, in all seinen
Wahrnehmungen gelédutert werden musse durch die erste
theologische Tugend, den Glauben. Erst wenn dies ge'
schehen, kann sich die Seele hinsichtlich dieses VermdgenS
auf dem Wege des reinen Glaubens mit Gott vereinen.
Nun erlbrigt noch, ahnliche Anweisungen auch fir die
beiden anderen Seelenvermdgen, Gedéchtnis und Will6'
zu erbringen. Denn auch diese mussen erst in ihren Wahr-
nehmungen geldautert werden, damit die Seele auch hin-
sichtlich dieser beiden Vermdégen in vollkommener Hob'
nung und Liebe sich mit Gott vereinen konne. Dies soH

nun in aller Kirze in diesem dritten Buche geschehen-

Denn, da wir uns tber den Verstand, der wie in einem

Gefalle alle Objekte in sich vereinigt, welche die beiden
anderen Vermdgen beeinfluen, sehr eingehend verbreite!

haben, so haben wir damit bereits eine grofRe Strecké
Weges fiir das Folgende zuruckgelegt. Somit ist es nicht

notwendig, dalR wir auch diese beiden Seelenvermégen ¢°

ausfuhrlich behandeln.
Eine geistliche Seele, die wie immer ihren Verstand»

den gegebenen Weisungen entsprechend, dem Glaubell
unterordnet, kann unmdglich davon absehen, zugleich auch

die beiden anderen Seelenvermdgen in den beiden ander6'l
Fugenden, wenigstens ganz fliichtig, zu Gben; die Bezieht!'l'
gen beider zueinander sind zu enge. Um nun den bish6l

emgeschlagenen Weg auch weiterhin zu verfolgen
zugleich ein genaueres Verstandnis zu ermdglichen, halt6ll
wir es fur angebracht, diesen Gegenstand noch eingehell®
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unter dem Gesichtspunkt seiner speziellen Eigenart zu
behandeln. Wir wollen darum im Folgenden die speziellen
Wahrnehmungen eines jeden der beiden Seelenvermdgen
bringen, und zwar vorerst die des Gedéachtnisses je nach
’hren Unterarten, soweit es fur unseren Zweck erforderlich
'st. Wir konnen dieser Einteilung die Unterscheidung ihrer
Objekte in natdrliche und lbernatirliche, in imaginére und
geistige zugrunde legen. Ihnen entsprechen ebenso viele
Arten von Kenntnisformen des Gedéchtnisses, namlich
nattrliche und Ubernaturliche, imaginédre und geistige.

Diese Erkenntnisformen wollen wir denn mit Gottes
Hilfe hiemit zum Gegenstand unserer Untersuchungen

fachen und wollen gleich mit den nattrlichen, welche
die mehr &uReren Objekte zum Inhalt haben, beginnen,

darauf wollen wir von den Neigungen des Willens

sprechen, und damit soll zugleich das (folgende) dritte
Duch der aktiven geistigen Nacht abgeschlossen werden.
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L Abschnitt
Vom Gedéachtnis

[. Teil

Das Gedéachtnis und die natirlichen
XVahrnehmungen

1. Kapitel
Wie das Gedachtnis von den naturlichen WahrnehDQuIV
gen gelautert werden muB3, damit die Seele auch diefl60’
Vermégen nach zur gottlichen Vereinigung gelang6*l

kann.

Mdge der Leser hei keinem Buch den Gegenstand, 111
den es sich handelt, aus dem Auge verlieren! Widrig6'l
falls kdnnten ihm gar viele Bedenken kommen Uber d»5
was er liest, nicht bloR Uber das, was wir im VorauS
gehenden vom Verstdnde gesagt haben, sondern ebenSR
auch Uber das, was wir nunmehr vom Gedachtnis 1,0
spater vom Willen zu sagen haben. Sieht er nadmlich, W}
nach unserer Auffassung diese Vermdgen beziglich ibrCf

Tatigkeit vernichtet werden mdissen, so méchte er
gar auf den Gedanken kommen, wir wollten das Geball
des geistlichen Lebens niederreissen, statt es aufzubal*l’

Er hatte damit auch tatsachlich recht, wenn wir hier
anderes bezwecken wollten, als lediglich den Anfangerl

Anweisungen zu geben. Denn diese mussen ja in der T*
durch solche Wahrnehmungen, wie sie aus dem !

sinnen und schluRfolgernden Denken geschopft werden,s’c
dazu vorbereiten. Wir mdochten indes mehr erreichéll
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namlich eine Anleitung geben, wie man durch die Be-
schauung Fortschritte macht auf dem Wege zur goéttlichen
Vereinigung. Dazu ist aber Vorbedingung, dal die Seele
auf alle diese sinnenfalligen Hilfsmittel der Seelenkréafte
stillschweigend verzichte, auf dal Gott allein in ihr diese
Vereinigung bewirke. Um dies zu ermoglichen, gibt es
nur ein Mittel, ndmlich alle Hindernisse aus dem Wege
rdumen und dafir sorgen, dal} die Seelenkréfte in ihrem
naturlichen Bereiche jegliche Téatigkeit einstellen. Dadurch
soll Raum geschaffen werden fiir das Ubernatiirliche, mit
dem die Seele erfullt und erleuchtet werden soll. Denn ihre
eigene Fahigkeit reicht nicht hin, sie zu so erhabener
Wirde zu erheben; im Gegenteil, die Seele wirde sich
selbst ein Hindernis sein, wenn sie sich nicht aus dem

Spiele laRt.
Wenn es nun richtig ist — und es ist in der Tat nicht
anders —, dall die Seele Gott mehr aus dem erkennen

muB, was er nicht ist, als aus dem, was er ist. so muf
sie in gleicher Weise zu ihm gelangen, indem sie auf
ihre Wahrnehmungen, natirliche wie tbernatirliche, ganz
Und gar verzichtet, statt dieselben zuzulassen. Nach dieser
Methode werden wir im Folgenden mit dem Gedachtnis
vorgehen; wir wollen ihm né&mlich alle die natirlichen
beengenden Schranken aus dem Wege rdumen und es
dann Uber sich selbst erheben, d. h. Uber jegliche genau
umschriebene Kenntnis und Uber jeden sinnenfélligen Be-
sitz, empor zur hdchsten Hoffnung des unfalbaren Gottes.

Wir wollen also zundchst mit den natirlichen Kennt-
nissen beginnen. Als solche betrachte ich in bezug auf das
Gedéchtnis alle jene, die dieses aus den Objekten der funf
Sinne des Leibes, als da sind Gehor, Gesicht, Geruch,
Geschmack und Gefiihl, gewinnt, ferner alle Wahrnehmun-
gen, welche es auf diese Weise bilden und sich vergegen-

wartigen kann. All dieser Kenntnisse und Bilder muR das
Gedachtnis vollstandig entkleidet werden. Man muR

18

273



danach trachten, dal? es sogar die Vorstellung davon (in
der Einbildungskraft) verliere, so dal dieselben nicht
den geringsten Eindruck noch die leiseste Spur zurick-
lassen. Ja, es soll so ganz leer sein von all dem, so véllig
darauf vergessen, als hatte es nie etwas davon gewuft-
Will sich die Seele auch hinsichtlich des Gedachtnisses mit
Gott vereinen, so bleibt ihr nichts anderes Ubrig, als da
alle Bilder aus dem Gedé&chtnis verbannt werden. Denn
nur dann kann es sieb mit Gott vereinen, wenn es sich voll-
standig von allen Formen auRer Gott frei macht. Gott fallt
ja nicht, wie wir bereits in der dunklen Nacht des Ver-
standes dargetan haben, unter den Begriff einer bestimm-
ten Form oder Kenntnis. Und da, wie unser Herr gelehrt
hat, ,,niemand zwei Herren zugleich dienen kannl)“, s°
kann auch das Gedachtnis nicht zugleich mit Gott und den
einzelnen Formen und Kenntnissen vollkommen vereint
sein. Da es nun keine Form und kein Bild gibt, unter dem
das Gedachtnis Gott erfassen kénnte, so ist dies, solang6
es mit Gott vereint ist, gleichsam formlos und bildlos, d»6
Einbildungskraft ist nicht mehr tatig, das Gedéachtnis 5"
vollstdndig versenkt ins hdchste Gut in volligem Vergessen,
ohne die geringste Erinnerung an irgend etwas. Denn
durch jene Vereinigung mit Gott wird die Phantasie vollig
entleert; man modchte meinen, es wirden durch dieselb6
alle Formen und Erkenntnisse daraus gefegt, um sie il
Bereich des Ubernatirlichen zu erheben. Es geht dann
etwas ganz AufRerordentliches darin vor. Wenn Gott dem
Gedachtnis solche Bertihrungen der Vereinigung gewéhrt»
dann kommt es manchmal vor, dal3 plétzlich im Gehirn’
wo es seinen Sitz hat, ein gewisser Umschwung vor sich
geht. Dieser ist so stark, dal? man meint, der Kopf vergeh6
einem ganz und gar und es schwinde einem aller Verstand

und Sinn. Dies ist manchmal starker, manchmal wenig6*
stark, je nachdem jene Berlhrung mehr oder wenig6*

) Mt6,24.
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spurbar ist. Und dann wird infolge dieser Vereinigung
das Gedachtnis, wie gesagt, von allen Kenntnissen entleert
Und gelautert; diese werden ihm gewissermafen fremd,
I,nd es verfallt bisweilen in ein solches Vergessen seiner
Selbst, daR es oft groBe Mihe braucht, um sich an etwas
zu erinnern. Dieses Vergessen des Gedachtnisses und diese
Lahmlegung der Einbildungskraft, die infolge der Vereini-
gung des Gedéchtnisses mit Gott eintritt, ist manchmal
so grof3, dalR geraume Zeit vergeht, bis es wieder zu sich
kommt und merkt, was wahrend dieser Zeit vor sich
Sogangen ist. Und da manchmal die Einbildungskraft auf-
gehoben bleibt, so fuhlt es die Seele nicht einmal, wenn
Ihr etwas widerfahrt, was ihr Schmerz bereitet. Denn ohne
Einbildungskraft gibt es keine Empfindung, nicht einmal
11 Gedanken; es gibt ja auch kein Denken. Gott wird nun
aLer der Seele erst dann diese Berlihrungen der Vereini-

gung gewahren, wenn sie, wie gesagt, das Gedéachtnis von
‘Ulen wahrnehmbaren Erkenntnissen frei gemacht hat. Doch
Marf nicht Gbersehen werden, dal3 diese Ausschaltung der
Seelenvermégen bei denen, die schon, vollkommen sind,
*Ucht mehr so vorkommt, da bei ihnen die Vereinigung

efie vollstdndige ist, wahrend jene nur am Anfang der
Bereinigung vorkommt.

Man mag mir vielleicht entgegenhalten: Das alles ist
ganz recht; allein wenn dem so ist, so bedeutet das die
Zerstérung des natiirlichen Gebrauches und regelmafRigen
veges der Seelenkrafte. Dann ist der Mensch armselig
das Tier, weil ohne Bewulfitsein, ja noch elender ist

daran. Denn dann ist er ja nicht einmal mehr imstande.
vArninftig zu denken, noch sich der natirlichen Bedurf-

Ose und Lebensfunktionen zu erinnern. Gott aber zerstort

°ch die Natur nicht, sondern vervollkommnet sie viel-
*pehr. Aus dem aber, was hier gelehrt wird, folgt unfehlbar

io Vernichtung der Natur; denn da wei3 der Mensch
~chts mehr von den Regeln der Sittlichkeit und Vernunft,

18
275



nach denen er sich doch richten sollte, nichts mehr von

den Gesetzen der Natur, die er einhalten sollte. Er ist ja
der Kenntnisse und Formen beraubt, die notwendig sind

flr das Erinnerungsvermdgen.
Was ist darauf zu erwidern? Dal3 es in der Tat nicht

anders ist; denn in je héherem Grade sich das Gedachtnis
mit Gott vereint, desto mehr treten die Einzelerkennt-
nisse zuriuck, bis sie vollig verschwinden. Letzteres tritt
besonders dann ein, wenn die Vollkommenheit in den
Zustand oder in das Wesen der Vereinigung Ubergeht-
Darum ist es zumal bei Eintritt dieses Zustandes unaus
bleiblich, dal3 die Seele ihre Umgebung allméhlich ganz
vergiflt, da alle Bilder und Erinnerungen aus dem

déachtnis entschwinden. Infogedessen macht sie auch 10
ihrem aufReren Gehaben mancherlei Fehler; man denkt da

weder ans Essen oder Trinken, noch daran, ob man &t '35

bereits getan oder nicht, ob man etwas gesehen habe
nicht, ob man etwas bereits gesagt habe oder nicht,
eben das Gedéachtnis so ganz in Gott versenkt ist. Soba

indes die Vereinigung, dieses unschatzbare Gut,
dauernde geworden ist, kommt in Sachen des sittlichfll

und natirlichen Verhaltens kein solches Vergessen me”r
vor; im Gegenteil, die der Seele entsprechenden und n°

wendigen Handlungen erlangen jetzt eine viel groRefe
Vollkommenheit, da die Anregung zu denselben nicht me”r

von den Bildern und Erinnerungen des Gedachtnisses
geht; denn da sich die Seele jetzt, wie gesagt, im ZustaO
der Vereinigung, also einem Ubernatiurlichen Zustand.
findet, wird die natirliche Tatigkeit des Gedachtnisses
der Ubrigen Krafte vollig aufgehoben; diese verlassen
Gebiet ihrer natirlichen Betatigung und gehen Uber in d
Bereich des Gottlichen, d. i. des Ubernatiirlichen. Ist n!’
das Gedachtnis in Gott umgestaltet, so ist es hinfflr il

fahig, den Eindruck von Dingen durch Vermittlung v
Bildern und Kenntnissen in sich aufzunehmen. Infold6
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dessen sind alle Betédtigungen des Gedachtnisses wie auch
der Ubrigen Seelenkréfte in diesem Zustande gottlicher
Art. Da also die Seelenkrafte umgestaltet, sind in Gott,
sind sie Gott zu eigen und ist Gott ihr alleiniger Herr;
darum ist auch er es, der sie in Tatigkeit setzt und seinem
gottlichen Geiste und Willen gemaR Uber sie gebietet.
Harum gibt es hier keine verschiedenen Tatigkeiten
~ehr, sondern es ist alles Wirken der Seele gottliches
Tun. Ja, diese Betitigungen der Seele sind gottlicher
Natur; denn ,wer dem Herrn anhangt, ist ein Geist mit
ihm1)*,

Also, die Betatigungen der Seele im Zustande der
Bereinigung gehen vom Geiste Gottes aus und sind gott-
licher Art Darum sind auch die Werke solcher Seelen
die allein geziemenden und der Vernunft angemessenen
Ud sind nie unangebracht Denn der Geist Gottes bewirkt,
daR sie wissen, was sie wissen sollen; dal} sie anderseits
nicht wissen, was ihnen nicht zutraglich ist; daf} sie sich
dessen erinnern, woran sie sich erinnern sollen, ob nun
Hit oder ohne Bilder; daR sie vergessen, was sie vergessen
s°llen; daR sie lieben, was wirklich liebenswert ist,dagegen
neht lieben, was nicht zu Gott in Beziehung steht. Dem-
nach sind stets die ursprunglichen Regungen der Kréfte
solcher Seelen gottlicher Natur, und das ist durchaus
~'cht zu verwundern, da ja die Seelenkréfte in Gott umge-
slaltet sind.

Hier nur einige Beispiele zur Beleuchtung dieser
Wirkungen.

Es bittet jemand eine Person, die sich in diesem Zu-
ende (der Vereinigung) befindet, sie mdge Gott ihr An-
I'ORen empfehlen. Nun wird sich aber genannte Person

~cht an das erinnern, um was sie jene andere ersucht,
Matte, vermittels eines Bildes oder einer Erinnerung, die

ihrem Gedachtnis eingepragt hétte. Ist es nun an-
") 1 Kor 6,17.
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gebracht, das Anliegen jener Person Gott zu empfehlen»
d. h. will Gott das Gebet fir sie annehmen, dann wird er
den Willen der Mittelsperson anregen und in ihr Lust
erwecken, fur jene zu beten. Will aber Gott von einem
solchen Gebet nichts wissen, dann mag sich bewuf3t6
Mittelsperson noch so sehr Mihe geben, fir jene zu beten»
sie wird es nicht vermdgen und wird auch keine Lust dazu
verspiren. Bisweilen hingegen wird Gott sie veranlassen»
fur andere zu beten, die sie nie kennenlernte und v°n
deren Anliegen sie nie etwas horte. Das kommt eben
daher, dal} Gott allein die Kréafte solcher Seelen, wie
bereits erwahnt, anregt, und zwar zu Werken, welch6
genau dem Wunsch und Willen Gottes entsprechen, ohn6
dall es ihnen moglich wére, anders zu handeln. Darum
haben auch die Bestrebungen und Gebete solcher Seel6ll
immer Erfolg.

Solcher Art waren z. B. die Werke der glorreichéll
Gcettesmuttter. Da sie von Anfang an in diesen erhaben6l!
Stand (der Vereinigung mit Gott) erhoben war, so trug 516
in ihrer Seele nie das Bild eines Geschopfes, das sie v°n
Gott abgelenkt hatte, oder von dem ihr irgendwelche An
regung geworden ware. Alle Anregung in ihr ging vielm6'!'
aus vom Heiligen Geiste.

Ein anderes Beispiel. Es soll jemand zu der und d6f
Zeit eine bestimmte notwendige Arbeit verrichten. Nidl®
gemahnt ihn mehr daran. Aber auf einmal, ohne zu wis96'l
wie, kommt es ihm infolge der eben erwédhnten Anreg0li”®

des Gedéachtnisses zum BewuBtsein, wann und wie
seinem Auftrag nachzukommen habe, ohne es an et”

fehlen zu lassen.

Aber nicht blof3 bei solchen Gelegenheiten kommt
Heilige Geist diesen Seelen mit seinem Lichte zu Hl '

sondern in vielen anderen Féllen, die vorkommen 0
eintreten konnen, selbst wenn diese einem ganz »ei '
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liegen. Manchmal vollzieht sich dies auf dem Wege intel-
lektueller Eindricke, des ofteren ohne sinnenféllige Bilder,
ohne dall man sich des Woher dieses Wissens bewulf3t ist.
In Wirklichkeit ist es jedoch die gottliche Weisheit, von
der dieses Wissen ausgeht. Denn da solche Seelen be-
miht sind, mittels ihrer Fahigkeiten nichts zu wissen und
nichts zu verstehen, was sie hindern konnte (an der
Vereinigung), so kommen sie dadurch gewdhnlich so weit,
daR sie, um unseren Ausdruck bei der Beschreibung des
Berges zu gebrauchen, alles wissen, so dal3 sie mit dem
weisen Manne sagen koénnen: ,,Die Allkinstlerin Weisheit
hat mich alles gelehrtl).“

Du magst mir vielleicht einwenden: Aber die Seele
bann doch das Gedéachtnis nicht so sehr von allen Ein-
driicken und Phantasievorstellungen leer und frei machen,
daR sie einen so erhabenen Stand erreichen kdnnte; denn
zwei Schwierigkeiten stellen dem im Wege, welche alles
menschliche Bemihen und Koénnen illusorisch machen,
namlich da man mit natirlichen Mitteln das Natlrliche
abstreifen, was doch unmdglich ist, und, was noch viel
schwieriger zu verwirklichen ist, das Ubernatiirliche an-
ziehen und mit ihm eins werden sollte.

Will man der Wahrheit gerecht werden, so muf3 man
zugeben, dafl das mit menschlichen Mitteln allein un-
erreichbar ist. Ich muf® in der Tat zugeben, dal in erster
Linie Gott die Seele in diesen Ubernatirlichen Zustand
erheben muRR. Doch muR auch die Seele, soviel sie kann,
dazu beitragen, um sich dazu vorzubereiten. Und das kann
auf ganz nattrlichem Wege geschehen, zumal wenn Gott
auch noch mit seiner Hilfe unser Bemuihen unterstitzt,
sle mehr die Seele ihrerseits Fortschritte macht in der
LntauBerung und in dem Verzicht auf all das &auBere
Beiwerk, desto mehr ist auch Gott bereit, sie in den
Besitz der Vereinigung zu versetzen. Gott wirkt dies in

) Weish 7. 21.
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der Seele ohne deren Zutun, wie wir noch mit Gottes Hilfe
in der passiven Nacht der Seele naher ausfiihren werden-
So wird denn Gott schlieflich die Seele, wann es ihna
gefallt, und soweit er es fur gut hélt, in den endgultigen
Besitz der vollkommenen géttlichen Vereinigung gelangen
lassen. Doch wollen wir uns hier bei Behandlung der
aktiven Nacht und L&uterung nicht mit den géttlichen
Wirkungen befassen, welche dieser Zustand in der Seele
sowohl in Hinsicht auf den Verstand wie auf Gedéchtnis
und Willen hervorbringt. Denn die reicht nicht hin, diese
gottliche Vereinigung zustande zu bringen. Es ist das viel'
mehr Ziel und Aufgabe der passiven Lauterung, durch
welche Gott diese Vereinigung schaffen wird. Und darum
wollen wir bei Behandlung der passiven L&uterung auf
jene Wirkungen zu sprechen kommen. Ich will mich hie»'
nur darauf beschranken, anzugeben, was fiir das Gedéacbt'
nis notwendig ist, wenn es sich, soweit es dessen fahig
ist, kraft eigenen Bemihens in diese Nacht und L&uterung
versetzen will. Eine dem geistlichen Leben ergebene Seele
halte sich im allgemeinen an folgende Regel: Was auch
immer der Gesichts-, Gehor-, Geruch- und Tastsinn ’~r
bieten mag, davon bewahre sie nichts im Gedachtnis5*
auf, sondern gebe es sogleich dem Vergessen anheim <m<f
bemdihe sich, wenn nétig, an andere Dinge zu denken. Kem
Bild der Erinnerung daran bleibe im Gedachtnis haften»
so, als hatten diese Dinge nie existiert. Man lasse das Ge'
déchtnis vollig frei und unbehindert und suche es ja nicht

zu irgendwelcher Betrachtung himmlischer noch irdischer
Dinge zu veranlassen, gerade,als hatte man diese Fahigkeit

gar nicht. Man lasse es ruhig geschehen, wenn diese Dilige
im Vergessen versinken, wie etwas, das doch nur hinder'

lieh im Wege ist, wenn es nicht verschwindet. Denn
die Dinge des natirlichen Lebens sind eher hemmend

statt fordernd, wenn man sich ihrer im Ubernatirlichell
Leben bedienen will.
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Es mdchten schliefflich auch an dieser Stelle wieder
die gleichen Zweifel und Bedenken geltend gemacht
Werden, wie oben bei der Behandlung des Verstandes,
ndmlich dal man auf diese Weise nichts leiste und nur
die Zeit unnitz verschwende, dall man sich der geistlichen
Guter beraube, welche die Seele mittels des Gedéchtnisses
empfangen kdnne.

Die Losung all dieser Bedenken habe ich bereits oben
gegeben und werde ich noch obendrein bei der Be-
sprechung der passiven Nacht geben. Darum will ich mich
hier nicht langer damit befassen. Doch mdochte ich auf
das eine aufmerksam machen: Es mag vielleicht einige
Zeit vergehen, ohne dall man den Nutzen dieses Verzichtes
auf die Erinnerungen und Eindricke merkt. Doch das ist
kein Grund, weshalb sich die geistliche Seele beunruhigen
Mite. Gott wird schon helfend eingreifen, wenn es an
der Zeit ist. Ein so groRBes Gut ist es wohl wert, dall man
darob vieles Uber sich ergehen 143t und geduldig aus-
harrt.

Freilich ist richtig, dal? man selten jemand findet, der
Irsmer und Uberall unter dem Antriebe Gottes handelt, und
zWar kraft einer so ununterbrochenen Vereinigung mit
Gott, dal? seine Seelenkréafte ohne Vermittlung irgend-
efies Eindruckes von aullen stets unter dem EinfluR des
gottlichen Beistandes arbeiten. Immerhin aber gibt es auch
Seelen, deren Tun fur gewoéhnlich vom goéttlichen Antriebe
aUsgeht. Diese also handeln nicht aus eigenem Antrieb,
~enn von ihnen gilt das Wort des Apostels Paulus, ,,dal
‘h'e Kinder Gottes”, das sind in unserem Fall die. in Gott
~nigewandelten und mit ihm Geeinten, ,,vom Geist" Gottes

betrieben werdenl)“, ndmlich gemal ihren Fahigkeiten zu
gottlichem Tun. Somit ist es auch nicht zu verwundern, daf3
’hre Werke g6ttlich sind, nachdem doch die Seele mit Gott

~reinigt ist.
X) R6m 8,14.
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2. Kapitel
Von dem dreifachen Nachteil, den eine Seele sich zU
zieht, wenn sie nicht geléutert wird durch den Verzicht
auf die Erinnerungen und Einfalle des Gedéchtnisses« '
Vom ersten Nachteil.

Wenn nun eine geistliche Seele sich trotzdem dei
Erinnerungen und natirlichen Denktatigkeiten des Ge
déchtnisses bedienen will, sei es um so zu Gott zu ge
langen oder sei es aus anderen Absichten, so wird sie

daflr einen dreifachen Nachteil auf sich nehmen miissen-
Die ersten zwei Arten desselben sind positiver Natur, 8 e

dritte Art privativer. Die Ursache des ersteren liegt 11
den Dingen dieser Welt, die Ursache des zweiten ist b& |
Teufel zu suchen, der dritte und privative ist ein Hindein 0
und Hemmnis, welches der g6ttlichen Vereinigung 111
Wege steht.

Die erste Gattung dieser Nachteile, die in den Dingell
dieser Welt ihren Ursprung hat, besteht darin, daf 0130
unter dem EinfluB der Kenntnisse und Eindriicke des Ge
dachtnisses unter mannigfachen Armseligkeiten zu leiden

hat, wie z. B. unter Tauschungen, Unvollkommenheit6*'
Gelisten, Neigung zum Kritisieren, Zeitverschwendi“l®

usw., die alle die Seele mit mancherlei Makeln be
schmutzen. Es ist auch gar nicht anders denkbar, als a_
derjenige, der auf solche Kenntnisse und Eindriicke e™a.
hélt, allerlei Tauschung zum Opfer fallt; denn gar oft ***
ihm das Wahre unrichtig und das Sichere zweifelt
vorkommen, und umgekehrt; wir vermogen ja kaum a

nur einer Wahrheit auf den Grund zu gehen. Diesem a
geht man aber aus dem Wege, wenn man das Gedéch

von jeder Erinnerung und allem selbstdndigen Den
lautert.

Wo man dagegen das Gedachtnis sich mit dem
schéftigen lalt, was man durch den Geruch-, Gehor-,
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sicht-, Geschmack- und Gefiihlssinn wahrgenommen, fallt
man auf Schritt und Tritt in Unvollkommenheiten. Davon
bleibt ja stets eine gewisse Neigung bald zu Betriibnis und
Furcht, bald zu HaR und vermessenem Hoffen, oder zu
eitler Freude und Ehrbegierde in der Seele zuriick. Und
das alles sind doch zum mindesten Unvollkommenheiten,
wo nicht offensichtliche laRliche Sinden, lauter Dinge,
welche die vollkommene Reinheit der Seele und die lautere
Vereinigung mit Gott verhindern. Ferner ist ohne weiteres
ersichtlich, daR dadurch auch Gelilste sich regen, die ja
in den erwahnten Erinnerungen und Gedanken ihren
Grund haben; denn schon das bloRe Verlangen nach
solchen ist ein Gelisten. Weiters ist nicht zu leugnen, daR
eine solche Seele auch oft zu falschem Urteil veranlat
wird. Denn es ist ganz unausbleiblich, dal? man in Hinsicht
auf das Gute und Bdse seitens des Nachsten irregeht,
wo man sich auf sein Gedéchtnis verlalt, indem einem das
Bdse gut und das Gute bds erscheint. Nach meinem Daftir-
halten wird sich von all diesen Fehlern nur derjenige
bewahren, der sein Gedé&chtnis durch ein voélliges Ver-
zichten und Vergessen von allen Dingen lautert.

Man mag dagegen etwa einwenden: dem allen kdnne
der Mensch doch entgehen, sobald diese Félle an ihn
he.rantrdten. Doch dem halte ich entgegen: das ist rein
unmdglich, zumal wenn man auf solche Kenntnisse etwas
héalt; denn es schleichen sich dabei tausenderlei Unvoll-
kommenheiten mit ein und zwar oft so unscheinbar und
fein, dal’ sie sich ganz unmerklich der Seele ankleben, so
etwa wie das Pech den Hénden dessen, der es beruhrt.
Am besten entgeht man dem allen auf einmal, wenn man
das Gedachtnis von allem freimacht.

Du magst wohl noch einwenden, daR sich die Seele
auf diese Weise vieler guter Gedanken und géttlicher Er-
wagungen beraube, welche der Seele gar sehr zur Er-
fengung gottlicher Gnaden verhelfen kénnen. Dazu sage
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ich: gewil3, was sich einzig auf Gott bezieht, und was zu
jener dunklen und allgemeinen, lauteren und einfachen
Kenntnis Gottes beitrégt, darauf braucht man nicht ver-
zichten, sondern nur auf das, was ihn uns bildlich oder
durch Vergleich mit dem Geschépfe nahebringt. Zu dieser
Lauterung, welche vorbereitend zu jenen Gnadenerweisen
von seifen Gottes wirkt, tragt nichts besser bei als die
Reinheit der Seele. Diese aber besteht darin, daf} sich
keine Anhéanglichkeit an Geschépfliches oder sonst ver-
géangliche Dinge, ja nicht einmal eine nachhaltige Erin-
nerung daran der Seele anhafte. Allerdings wird nach
meinem Dafurhalten trotzdem noch viel von dieser An-
hanglichkeit hangen bleiben und zwar infolge der Unvoll-
kommenheit, welche den Seelenkréften von Natur aus

ihrem Wirken innewohnt. Darum ist es das Beste,

Seelenkréfte zur Ruhe und zum Schweigen bringen zU
lernen, auf dal Gott zur Seele reden kdnne. Denn in An-
betracht des Standes der Vereinigung muf3 man, wie gc'
sagt, die naturlichen Tatigkeiten ausschalten. Dies ge'
schieht aber dann, wenn nach einem Prophetenworte die
Seele hinsichtlich ihrer Krafte ,,sich in die Einsamkeit be-

gibt, auf daB Gott zu ihrem Herzen redel).”
Wenn man mir gleichwohl entgegenhélt: die Seele

kdnne keine Gnade erlangen, wenn sie nicht nachdenke
und ihre Gedanken auf Gott richte; denn sie wirde Ja

dann in viele Zerstreuungen und Lauheit verfallen; s°
antworte ich darauf: wenn sich das Gedéchtnis freihoH

von allem, was es hienieden und jenseits Beunruhige !
kénnte, dann sehe ich gar keine Mdglichkeit, wie den”

eine Schlechtigkeit oder Zerstreuung, noch sonstige Unge'
horigkeiten oder Fehler Eingang fanden, die doch stet5
nur die Folge eines ausschweifenden Gedachtnisses $in<I

Denn dann ist ja deren Quelle verstopft und der Eingang

gesperrt. Etwas anderes ware es, wenn man den Erwagt10'
) 0s2,14.
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gen und Betrachtungen Uber himmlische Dinge Tur und
Tor versperren, dagegen sie solchen Uber irdische Dinge
weit aufmachen wiirde. Doch in unserem Falle versperren
wir den Zutritt allem, was dieser Vereinigung hinderlich
ist und was eine Quelle von Zerstreuungen sein konnte,
und tragen dazu bei, daR das Gedé&chtnis in stille Einsam-
keit eingeht Und in dieser Stille des Schweigens hort der
Geist aufmerksam auf die Stimme Gottes, mit dem Pro-
pheten sprechend; ,,Rede, Herr, dein Diener hort))!“ So
sollte nach den Worten des Brautigams im Hohenliede
dessen Braut sein, wenn er sprach: ,Meine Schwester ist
ein verschlossener Garten und ein versiegelter Quell3)*,
d. h. sie ist verschlossen fur alles, was bei ihr Eingang
finden konnte.

So bleibe denn die Seele verschlossen und sei ohne
Sorge und Angst! Denn der, so einst leibhaftig zu seinen
Jungern kam, obwohl die Turen versperrt waren, und
ihnen seinen Frieden brachte, ohne daR sie wuliten, wie
das mdglich sei, der wird auch geistigerweise in die Seele
einkehren, ohne dal? sie es weil3 oder etwas dazu beitragt.
Nur missen die Zugdnge zu ihren Kréaften: Gedachtnis.
Verstand und Wille, allen Eindricken verschlossen blei-
ben. Dann wird sie erfullt werden mit Frieden, und es
wird, um mit dem Propheten zu sprechen, sich ein Strom
des Friedens Uber sie ergieBen. Und dieser wird sie be-
freien von jeglicher Besorgnis und allem Argwohn, von
Verwirrung und Finsternis, die in ihr die Befilrchtung
Wachriefen, sie sei schon verloren oder wenigstens nahe
daran, verloren zu gehen. Utinam attendisses mandata
oiea: facta fuisset sicut flumen pax tua. ,,0, hattest du
doch beachtet meine Gebote: so ware Friede dir geworden
wie ein Strom3)!“ Ja. die Seele harre nur aus in sorgfalti-

gem Gebet und im Hoffen, in Entsagung und Losschalung,
denn ihr Heil wird nicht verweilen.

) 1Sm3,10. ) HI4,12. 3 Is48,18.
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3. Kapitel

Ein weiterer Nachteil, welcher der Seele durch den Trug
des Teufels aus den natirlichen Wahrnehmungen des

Gedachtnisses erwéachst.

Ein weiterer positiver Nachteil erwéchst der Seele aus
den Kenntnissen des Gedachtnisses, deren sich der Teufel
bedient, um einen starken Druck auf die Seele auszulben.
Er ist namlich imstande, der Seele neue Eindriicke, Kennt-
nisse und Einfélle beizubringen und mit deren Hilfe in ihr
Stolz, Geiz, Neid, Zorn usw. wachzurufen, sie zu ungerech-
tem HaB und eitler Liebe zu verfihren und so auf allerlei
Art zu tduschen. AuBerdem pflegt er die Dinge der Phan-
tasie fest einzuprédgen und weill sie so hinzustellen, daRl
das Falsche wahr, und das Wahre falsch erscheint. Kurz
und gut, weitaus die meisten Tauschungen und das meiste
Unheil, das der Teufel der Seele zufiigt, entspringen aus
den Kenntnissen und Vorstellungen des Gedéchtnisses.
Wenn daher dieses Vermdgen in vollige Dunkelheit des
Vergessens gehillt und seine Tatigkeit unterbunden ist,
bleibt die Pforte dem schédlichen EinfluR des bdsen
Feindes verschlossen und frei von all diesen Vor-
spiegelungen, was der Seele zu grofRem Segen gereicht-
Der bose Feind vermag eben auf die Seele nur mittels dei
Tatigkeit ihrer Vermégen einzuwirken, insbesondere mit-
tels der Erkenntnisse und bildlichen Formen, da die Ge-
samttatigkeit der Ubrigen Vermégen davon abhéangt. Wenn
darum das Gedachtnis leergeworden ist von diesen Er-
kenntnissen und sinnlichen Wahrnehmungen, dann ver-
mag der bose Feind nichts; es fehlt ihm die Angriffsflache-
und Sunden, vor denen sie uns schitzt.

Ich wuinschte, die geistlichen Seelen moéchten volle3
Verstédndnis fur die GrolRe des Elendes bekommen; in das

die bosen Geister mittels des Gedéachtnisses sie stiirzen-
wenn sie sich auf dasselbe verlassen. Von wie vielen Be-
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trubnissen, Trostlosigkeiten und eitlen Freuden werden sie
nicht eingenommen, nicht nur dann, wenn sie ihre Ge-
danken auf Gott richten sollten, sondern auch dann, wenn
sie sich ihren irdischen Obliegenheiten hinzugeben haben!
Wie viele Unreinigkeit schleicht sich nicht in ihren Geist
ein, die ihn von der wahren Sammlung im hohen Male
ablenkt, wahrend doch die Seele mit all ihren Féhigkeiten
ini unbegreiflichen Gute ruhen sollte, indem sie sich von
allen wahrnehmbaren Dingen lossagt. Denn diese haben
niit jenem Gute nichts gemein. Daraus folgt, da man
diese Entbl63ung, wenn sie uns auch nicht zur Sammlung
in Gott fuhrte, dennoch als groRes Gut ansehen muB, da
sie uns von vielen Leiden, Betriibnissen und Bitterkeiten
bewahrt, gar nicht zu reden von den Unvollkommenheiten
und Sinden, vor denen sie uns schitzt.

4. Kapitel

dritter Nachteil, der aus den klaren, nattrlichen Er-
kenntnissen des Gedachtnisses der Seele erwéachst.

Es ist nun die Rede vom dritten Nachteil, den sich die
Seele durch die natiirlichen Wahrnehmungen des Gedécht-
nisses zuzieht; und dieser ist ein privativer. Dieselben kon-
nen das sittlich Gute der Seele hintanhalten und sie des
geistigen Gutes berauben. Zuerst wollen wir davon spre-
chen, wie diese Wahrnehmungen das sittlich Gute der
Seele hintanhalten. Dieses Gut besteht in der Beruhigung
der Leidenschaften und in der Zigelung der ungeordneten
Geluste. Dadurch stellen sich in der Seele Ruhe, Friede

uhd Gelassenheit und in ihrem Gefolge die sittlichen Tu-
genden ein, was alles unter dem Namen sittliches Gut zu

verstehen ist. Die Seele konnte in der Tat denselben nie
~aum und Zugel anlegen, wenn sie nicht auf alle Dinge,

die eine gewisse Zuneigung in ihr hervorrufen, vergessen
bhd sie von sich weisen wiirde; denn nur aus den Wahr-
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nehmungen des Gedéachtnisses entstehen die Verwirrungen
in der Seele. Hat man aber auf alle Dinge vergessen, dann
vermag nichts den Frieden zu stéren oder die Gellste zu
reizen. Darum sagt das Sprichwort: Was das Auge nicht
sieht, danach hat das Herz kein Verlangen. Diese Er-
fahrung machen wir jeden Augenblick. Wir sehen, dal
die Seele jedesmal, sooft sie an etwas denkt, erregt wird

und mehr oder minder die Ruhe verliert, je nach dem
Eindruck, den der Gegenstand auf sie macht. Ist der
Gegenstand lastig oder beschwerlich, so empfindet sie
dartiber Traurigkeit oder Widerwillen, ist er angenehm«
so erweckt er Freude und Sehnsucht. Welcher Art auch
immer die Eindricke sind, die durch die Gedanken her-
vorgerufen wurden, dieselben missen notwendigerweise m
der Seele Verwirrung auslésen; sie wird bald Freude»
bald Traurigkeit, dann wieder HaR oder Liebe in sich
wahrnehmen und nicht imstande sein, in der gleichen
Stimmung zu verharren; das ist nur der inneren Ruh6
mdoglich, die ein AusfluB des Bemihens ist, alle Dinge 71l
vergessen. Daraus geht deutlich hervor, daR diese Er*
kenntnisse das Gut der sittlichen Tugenden in der Seele

in hohem Male hindern.
Aus dem Gesagten ist klar ersichtlich, dafl das v°n

Vorstellungen eingenommene Gedéchtnis ein Hindernis is
fir das Gut des mystischen und geistigen Lebens. Delin
die in Unruhe lebende Seele, die am sittlich Guten a's
solche keine Stiitze findet, ist unempfanglich fur das el
stige, das nur in einer gelassenen und friedvollen Seclc
seine Heimstatte findet. Und legt dann die Seele n°ch

Uberdies Wert und Gewicht auf die Wahrnehmungen 8¢S

Gedéachtnisses, obwohl sie eigentlich nur einer Sache ihrC
Aufmerksamkeit schenken kann, und wendet sie s’c®

diesen Wahrnehmungen und Erkenntnissen des Gedach

nisses zu, dann kann sie sich unmdglich Gott dem
begreiflichen hingeben. Ich habe schon wiederholt darfl”
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hingewiesen: will die Seele zu Gott gelangen, so muB sie
das Nichtverstehen dem Verstehenwollen vorziehen, das
Verénderliche und Begreifliche vertauschen mit dem Un-
veranderlichen und Unbegreiflichen.

5 Kapitel

Vorteile, die der Seele aus dem Verzicht und der Ent-

auRerung von allen Gedanken und Erkenntnissen er-

wachsen, die das Gedachtnis ihr auf natlrlichem Wege
verschaffen kann.

Von den genannten Nachteilen, die sich die Seele
durch die Vorstellungen des Gedéchtnisses zuzieht, kdnnen
wir auch auf die ihnen entgegengesetzten Vorteile schlie-
Ren, die der Seele erwachsen, wenn sie dieselben vergifit
°nd unterdriickt. Denn nach der Lehre der Naturphilo-
sophie kann man die Grundsétze, die fir einen Gegensatz
Geltung haben, auch auf den anderen anwenden.

Der erste Vorteil besteht in der Ruhe und im Frieden
des Geistes. Die Verwirrung und Unruhe, die die Gedanken
und Erkenntnisse des Gedachtnisses erzeugten, existieren
hicht mehr; und dies hat noch etwas weit Kostbareres zur
Folge: die Reinheit des Gewissens und der Seele. So wird
die Seele aufs beste zubereitet fir den Empfang der
Menschlichen und gottlichen Weisheit sowie der Tugen-
den.

Zweitens wird die Seele von vielen Einflusterungen,
Versuchungen und Beunruhigungen des bdsen Feindes be-
wabhrt, der sich mittels dieser Gedanken und Erkenntnisse
M die Seele einschleicht. Dadurch stirzt er sie wenig-
stens in viele Unvollkommenheiten und, wie schon er-
mahnt, wohl auch in Sinden nach den Worten Davids:

"Sie dachten und redeten Bosheitl).” Sind aber diese Ge-
danken einmal entfernt, so findet der Teufel keine Hand-

) PsT72,8.
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habe mehr, um den Geist auf natlrlichem Wege anzu-
fallen.
Drittens gewinnt die Seele durch dieses Vergessen und

ihre Isolierung von den Geschdpfen eine Empfanglichkeit
fir die Anregungen und Einsprechungen des Heilig»»
Geistes, wie der weise Mann sich ausdriickt: Auferet se
a cogitationibus, quae sunt sine intellects ,,(Der Heilig»
Geist) bleibt ferne von den Gesinnungen, die ohne Em-
sicht sind)!“ Wirde aber der Mensch aus diesem Ver-
gessen und dieser Reinigung des Gedachtnisses auch kei-
nen weiteren Nutzen ziehen, als dal er sich von diese»
Belastigungen und Verwirrungen freimacht, so miRte »r
dies schon als bedeutendes Gut und groflen Gewinn »»'
sehen. Denn all die Beschwerden und Verwirrungen, dic
widrige Dinge und Prifungen in der Seele verursache»»
dienen in keiner Weise zur Erleichterung dieser Prif»»'
gen, vielmehr verschlimmern sie gewdéhnlich dieselben »»
schaden auch der Seele selbst. Deshalb ruft uns David &'
»Wohl umsonst beunruhigt sich der Mensch2).” Es

klar, dal? diese Verwirrung nutzlos ist, da sie in kei»»r
Weise einen Gewinn bringt. Und n&dhme auch alles c,ri
Ende, ginge alles zugrunde, wirden alle Vorkommy»issC
unsere Erwartungen enttduschen und unseren Wunsch»!l
entgegen sein, so wére jede Beunruhigung zwecklos; **,r
wurden uns vielmehr eher schaden als nutzen. Wir musse»
alles mit Ruhe und friedvollem Gleichmut ertragen; so he
reichert sich die Seele mit vielen Gutern und ist selbst %
der Lage, diese widrigen Vorfélle mit Scharfblick zu be»r

teilen und entsprechende Abhilfe zu schaffen.
Salomon erkannte zur Genuge, welcher Schaden »»

welcher Nutzen aus derlei Anléssen entstehen, wen»
sagt: Cognovi, quod non esset melius, nisi laetari et fac»r®

bene in vita sua. ,,Ich erkannte, dal? es (fir den Mensche»

nichts Besseres gebe, als sich zu freuen und Gutes
') Weish 1, 5. +) Ps 38, 7.
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tun im Lebenl).” Damit gibt er zu verstehen, daR wir uns
bei allen Vorfallen, so betriibend sie auch sein mdgen, eher
freuen als verwirren lassen sollen, damit wir nicht ein
Gut, welches jeglichem Wohlergehen vorzuziehen ist, ver-
lieren, namlich die Ruhe der Seele und den Frieden bei
widrigen wie bei erfreulichen Anléassen, die wir alle mit
Gleichmut ertragen sollen. Diesen Frieden wird der Mensch
nie verlieren, wenn er es versteht, auf diese Erkenntnisse
zu verzichten und sich von den Gedanken frei zu machen
sowie auch sich nach Kraften ferne zu halten von allem,
was durch Hoéren, Sehen und Sprechen in sein Inneres
eindringt. Unsere Natur ist eben so wandelbar und ge-
brechlich, dafl sie trotz manch guter Gewohnheiten es
kaum vermeiden kann, durch das Gedachtnis sich in Dinge
zu verlieren, die den Geist verwirren und in Aufregung
bringen, der sich der Ruhe und des Friedens erfreute, so-
lange er an nichts derartiges dachte. Darum sagt Jere-
mias: ,,Die Erinnerung kam mir ins Gedéachtnis und meine
Seele schmachtete dahin2).”

« Prd3,12. 2) Klgl 3, 20.

15*
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Il. Teil

Das Gedachtnis und die Ubernatlrlichen
W ahrnehmungen

6. Kapitel

Die zweite Art der Wahrnehmungen des Gedachtnissedl
die UbernatUrlichen imaginaren.

Schon bei Behandlung der ersten Art von Eindriicken»
die auf natirlichem Wege ins Gedachtnis treten, habe0
wir die imagindren, die ja auch naturlich sind, mitei°be’
zogen; aber wir missen diese Einteilung machen wege®
anderer Formen und Erkenntnisse, die das Geddachtnis 10
sich bewahrt und die sich auf die Ubernatur beziehen-
Es sind das die Ubernatirlichen Visionen, Offenbarungen»
innere Ansprachen und Empfindungen. Wenn derartig6
Eindricke durch die Seele ziehen, bleibt gewodhnlich in der
Seele, und zwar oft sehr lebendig und nachhaltig, im Ge-
déchtnis oder in der Phantasie ein Bild, eine Form oder
eine Erkenntnis haften. Auch da sind Anweisungen nétig»
damit das Gedéachtnis sich nicht in Schwierigkeiten ver-
wickelt, und diese Dinge der Seele nicht zum Hindernis9
werden fur die Vereinigung mit Gott in reiner vollkom-
mener Hoffnung.

Ich sage darum: Damit die Seele dieses Ziel und Goi
erreicht, darf sie nie Uber klare und bestimmte Dinge nach
sinnen, die auf Gbernatirlichem Wege in sie eintreten, it

der Absicht die Formen, Bilder und Erkenntnisse dies6l
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Dinge im Gedéchtnis zu bewahren. Wir dirfen nie den
Hauptgrundsatz vergessen: Je mehr sich die Seele auf be-
stimmte und klare Wahrnehmungen, seien sie naturlicher
oder ubernatirlicher Art, einlat, desto weniger Empfang-
lichkeit und Fahigkeit besitzt sie, um in die Tiefe des
Glaubens einzudringen, der jede Erkenntnis in sich auf-
gehen lant. Denn wie ich schon angedeutet habe, ist keine
jener Formen und Erkenntnisse, die auf Ubernatlrlichem
Wege ins Gedachtnis gelangen und dort bewahrt werden,
Gott, noch hat sie die geringste Ahnlichkeit mit ihm, sie
kénnen darum auch nicht als nachstes Mittel zur Vereini-
gung mit Gott gelten. Die Seele mul3 sich, um zu Gott zu
gelangen, reinigen von allem, was nicht Gott ist, sie muf3
das Gedéchtnis frei machen von allen Formen und Erkennt-
nissen, um sich mit Gott in vollkommener mystischer
Hoffnung vereinigen zu koénnen. Jeder Besitz ist ja der
Hoffnung entgegen, die nach den Worten des heiligen
Paulus das zum Gegenstand hat, was man nicht besitztl).
Je mehr darum das Gedéachtnis sich in der Entsagung bt,
desto mehr gewinnt die Hoffnung an Kraft, und je mehr
die Hoffnung waéchst, desto inniger vereinigt sie sich mit
Gott. Und in dem Male, als die Hoffnung zunimmt, werden
der Seele auch hohere Gunstbezeigungen zuteil. Und die
Hoffnung wachst, wie schon erwahnt, im Verhaltnis zur
Selbstentsagung. Und hat diese SelbstentdauRerung den
hochsten Grad erreicht, dann ist auch der Besitz Gottes
in der gottlichen Vereinigung ein vollkommener zu nennen.
Schade, dal} so viele auf diese Befriedigung und Sifig-
keit dieser Erkenntnisse des Gedachtnisses nicht ver-
zichten wollen, weshalb sie auch nie die hodchste Wonne
und vollkommene SuRigkeit zu kosten bekommen. Denn
wer nicht allem entsagt, was er hat, kann kein Jinger
Christi sein2).”“*)

») Hbr 11,1.
* Lk 14, 33.
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7. Kapitel

Nachteile, die die Ubernatirlichen Erkenntnisse in der
Seele verursachen, wenn sie dartber nachsinnt. Zahl

derselben und Behandlung des ersten Nachteiles.

Flunfach ist der Nachteil der geistlichen Seele, wenn
sie sich mit den Erkenntnissen und Formen befaf3t, die
ihr auf Obernatirlichem Wege zukommen und dariber
nachsinnt.

1. Sie wird sich gar oft tduschen, indem sie das eine fiir
das andere ansieht.

2. Sie lauft Gefahr, irgendeiner Anmallung oder Eitelkeit
zum Opfer zu fallen.

3. Der bose Feind hat sehr leichtes Spiel, die Seele mittels
dieser Wahrnehmungen in die Irre zu fihren.

4. Die Vereinigung mit Gott durch die Hoffnung wird
hintangehalten.

5. Man hat in dieser Verfassung von Gott meistens ein6é
niedrige Anschauung.

Beziiglich des ersten Nachteiles ist es ganz selbstver-
stdndlich, dal} die geistliche Seele, wenn sie sich mft

Uberlegung mit diesen Erkenntnissen und Formen befaRt
in ihrem eigenen Urteil sich sehr haufig thuscht. Wie

schon das, was auf natirlichem Wege in die Einbildung9'
kraft eintritt, nicht vollkommen erfassen noch auch ei'l
ganz sicheres Urteil sich dariber bilden kann, so vermag
man noch viel weniger die Ubernatirlichen Dinge zu be'
urteilen, die sehr selten sind und unsere Fassungskraft

Ubersteigen. Man wird sehr oft etwas als gottliche Off6ll'
barungen ansehen, was nur ein Spiel der Phantasie *9"

wahrend man andere gottliche Dinge fur ein Werk Satan9
halt und umgekehrt. Sehr haufig wird es geschehen, dafl}

sich der Seele Eindriicke oder Vorstellungen Uber
oder schlimme Eigenschaften, die sie an anderen oder an
sich gewahrt, sehr lebendig einpragen, oder daB sie si<dl
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anderen Vorstellungen zuwendet, die sie fir ganz wahr und
sicher halt, wahrend sie durchaus falsch sind. Andere
Eindriicke sind wahr, obwohl man sie fir falsch halt, und
nach meiner Ansicht verschaSt dieses Urteil weit mehr
Sicherheit, weil es in. der Demut ihren Grund hat. Und
tauscht man sich auch nicht beziiglich der Wahrheit einer
Sache, so kann man doch in Irrtum geraten beziglich der
Grolle, Beschaffenheit und Wertschatzung einer Sache,
indem man wenig fir viel und viel fur wenig ansieht.
Und bei dem, der auf die Beschaffenheit sein Augenmerk
richtet, kann die Einbildungskraft etwas fir so oder so
beschaffen halten, wahrend es doch nicht so ist, wie es
bei lIsaias heil3t: ,,Ihr haltet Finsternis fur Licht und Licht
flr Finsternis und nennet das Bittere siff und das SiRe
bitterl).”“ Kurz, trifft man auch in einem Punkte das Rich-
tige, so ware es ein Wunder, wenn man nicht in anderer
Beziehung irren wiirde. Und will man auch vielleicht tber
fliese Dinge kein Urteil abgeben, s