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Vorwort

Von Frau Jeanne Marie Bouvier de la Mothe Guyon (Guion), die 1648 bis 1717 lebte,
gibt es 39 Biande hochaktueller und segensreicher Schriften. Eine davon, ,Die heilige
Liebe Gottes und die unheilige Naturliebe®, tibersetzte Gerhard Tersteegen 1751.
Dieses Buch wurde 1787 und spiter wieder neu von der Liebenzeller Mission, und in
dritter Auflage mit einer Einfithrung von Prof. Walter Nigg in Harfe-Verlag, Aarburg /
Schweiz herausgegeben.

Die ,Geistlichen Strome® sind ihr Erstlingswerk, das sie in Gehorsam gegen ihren
Seelsorger aufschrieb, nachdem sie den inneren Drang zum Schreiben lange als
Versuchung unterdriickt hatte. Wie sie selbst Mitteilt, ist ihr dieses Biichlein aus der
Feder geflossen wie diktiert. Schon 1704 wurde es in K6ln gedruckt und erhielt 1720
eine Neuauflage. 1817 erschien in Stralsund die erste deutsche Ubersetzung, spitere
Neuauflagen 1921 und 1973.

Viele Theologen wiirdigten die ,Mystik" und wiesen auf sie hin als ,den Gipfel der
Wissenschaft®, und sorgten in ihren groflen und kleinen Lehrbiichern dafiir, dafl man
Zugang zu ihr finde. So unter anderem Anselm, Abalard, Albertus Magnus, Thomes
von Aquin, Bonaventura, Luther, Hutter, Johann Gerhard und Calixt.

Frau von Guyon war mit Erzbischof Franz von Salignac de la Mothe Fenelon geistlich
verwandt und befreundet. Ihr geistliches Vermachtnis, wie wir es in den ,Stromen”
haben, ist tiberzeitlich, geistlich ,klassisch®. Es ist kein Buch der Kirchenlehre, auch
kein ,Lehrbuch®, sondern vermittelt als geistliches Lesebuch Willensimpulse und
Hilfen fiir den praktischen Weg der Nachfolge Jesu. Es ist gleichsam ein Reisefiihrer
auf dem Weg des wandernden Gottesvolkes und gibt Orientierungshilfen. Dariiber
hinaus gibt es viele Ermutigungen und Willensstirkungen. Wie bei allen klassischen
Biichern wird man ,die Strome” immer wieder lesen und jedesmal neues Licht fiir den
neuen Wegabschnitt des eigenen Lebens daraus empfangen. Mir scheint dieses Buch
eine grofe Hilfe und Erginzung in der so genannten charismatischen geistlichen
Erweckung und Erneuerung zu sein. Es hilft den Weg des Kreuzes und Gehorsams
nicht aus dem Auge zu verlieren und macht neuen Mut, ihn zu gehen, damit das
geistliche Wachstum vom ,Kindesalter® zum ,Mannesalter in Christus” nicht
gehindert wird. Zum eigenen Gewinn und Nutzen gebraucht man dieses
seelsorgerische Buch nur, wenn man den Blich auf Jesus und das Reich Gottes richtet
und ihm Hilfen und Stirkung die Nachfolge und Liebe zu Jesus und den Willen zur
Hingabe und Treue entnimmt. Sobald man auf sich selbst statt auf Gott sieht, und sich
yden Puls fiihlt, sich mit Hilfe dieses Buches reich rechnet oder seinen eigenen
Standort zu bestimmen sucht, betriigt man sich selbst und gerit in Irrtum. Das sollte
man auch nach dem Lesen dieses Buches noch bedenken. Im giinstigsten Fall kann
unser Seelsorger unseren inneren Standort beurteilen, jedenfalls niemals wir selbst.

IB Lobeta, Ostern 1978 Reiner-FriedeMann Adel



Zum Geleit

Wer Frau von Guyon gewesen, lehrt uns ihre auch in deutscher Sprache nicht
unbekannte Lebensbeschreibung. Dafl sie eine gottselige Frau war, das bezeugt und
beweist recht griindlich und umstindlich der unlingst verstorbene und gelehrte
Tubinger Professor Weismann. ,Nachdem sie®, sagt derselbe u. a., ,durch die lange
Erfahrung erkannt, daf} nur eine gezwungene, duflere, diirre und unfruchtbare Andacht
allerorten im Schwange ging, anstatt der inneren, freien und heilsamen Weise, Gott zu
dienen durch den Weg das Herzens, das Glaubens und der Liebe; so hat sie diesen in
der ganzen Kirche herrschenden Fehler freimiitig getadelt und sowohl miindlich als
schriftlich zu dessen Erkenntnis und Verbesserung eine Anleitung zu geben sich
bemiiht“. Darum hat man sich gar nicht daran zu stofien, dafi sie von ihren Feinden als
eine mit Irrlehren behaftete Person gescholten, verfolgt und iber acht. Jahre lang im
strengen Gefangnis gehalten worden ist. Sie war unschuldig; und ihre Hauptverfolger
miissen es gewuflt haben, daf} sie unschuldig litt. Die Schreibweise und manche
Ausdriicke werden vielleicht einigen Lesern ungewohnt, unverstindlich oder gar
bedenklich vorkommen, deshalb, weil sie ungewohnlich sind. Aber wenn man nur,
sowohl bei Lesung der Helligen Schrift, als anderer erleuchteten Seelen Zeugnissen,
bei dem, was man versteht, anfingt und erst in die Ausiibung und Erfahrung der
Sachen selbst eingeht, dann wird man schon hernach und immer mehr auch die Worte
verstehen, und solche recht wichtig und richtig befinden. Unsere Verfasserin hat vieles
in ihren Schriften niedergelegt, was von Paulus (1. Kor. 2, 7) die heimliche, verborgene
Weisheit Gottes fiir die Vollkommenen genannt wird. So kann man leicht vermuten,
da die Ausdriicke auch bisweilen danach eingerichtet sind. Es miissen aber deshalb die
Sachen und Redewendungen dieser Lehre nicht von Unerfahrenen getadelt werden;
wie denn eine jede Wissenschaft und Kunst ihre eigenen Kunstworter oder
technischen Ausdriicke hat, die einem anderen, der die Kunst nicht versteht, dunkel
und seltsam vorkommen. Fiirwahr, die Kunst der Liebe, die so ganz zum Herzen
gehort, 1aft sich noch viel weniger als einige andere einschrinken. Sie will und sie muf3
aus der Fiille des Herzens nacht ihrer freien und briinstigen Art das ausdriicken, was
sie fihlt. ,Wer setzt dem, der da liebt, je solche Schranken, Da er in Worte nicht
ausbreche frei? Soll Liebe reden denn nach den Gedanken Das, der noch nie gefiihlt,
was Lieben sei?” So spricht nachdenklich der fromme hollindische Prediger
Lodenstein, und Gleiches meint der heilige Bernhard, wenn er iiber das Hohelied sagt:
,Hier in diesem Buch redet die Liebe. Wer es verstehen will, was er liebt, der liebe. Ein
kaltes Herz versteht keine feurige Rede. Denn gleichwie, wer die griechische Sprache
nicht kann, den nicht versteht, der griechisch redet und wer kein Lateiner ist, den nicht
versteht, der lateinisch redet, also ist auch die Sprache der Liebe dem, der nicht liebt,

eine fremde Sprache®.
Miilheim a. d. Ruhr, Ostern 1751 Gerhard Tersteegen
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Erster Teil

DER STROME LAUF ZUM MEER —

DER MENSCHEN HEIMKEHR ZU GOTT

»Es soll aber das Recht daherfluten wie Wasser und Gerechtigkeit wie ein nie
versiegender starker Strom“! Amos 5, 24 Gott zieht die Menschen in seine
Gemeinschaft. Auf verschiedenen Wegen folgen sie ihm.

Was den Weisen und Klugen verhiillt geblieben bis auf den heutigen Tag, ist
aufgeschlossen worden den Einfiltigen und Unmiindigen: die Gerichte Gottes, die er
verhdngt iiber die Menschenkinder; die Wege, welche er die Menschen fiihrt, die nach
ihm verlangen! Was ist offener und unerforschlicher zugleich als das Meer! Was ist
offenkundiger und verschlungener zugleich als der Lauf der Strome. . ..

Ich sehe sie, diese groBen Wasser! Ich sehe und hore sie, diese lauten und rauschenden
Strome. Sie fallen von den Bergen; sie reisen durch die Fluren; sie stiirzen von Fels zu
Fels; sie zerteilen sich, um sich wieder zu vereinen; sie verlieren sich, um bald wieder
hervorzubrechen mit verstarkter Kraft; sie verfolgen rastlos ihren Lauf, bis sie endlich
anlangen in dem allgemeinen Meer...

Das ist der Lauf der Menschen, die zu Gott heimkehren.

Wenn ein Mensch von Gott nach der ersten Reinigung beriihrt ist, wenn er seine
Stinden bekannt hat und bereut, schenkt Gott ihm einen sicheren inneren Zug, nun
vollig zu ihm zurtickkehren und sich mit ihm zu vereinigen, ,in Christus” zu sein. Er
fuhlt nun, daf8 er nicht fir die Amiisements und Bagatellen der Welt geschaffen ist,
sondern daf3 er einen Mittelpunkt und ein Ziel hat, wohin er zuriickkehren muf}, und
ohne das er niemals die wahre Ruhe finden kann (Psalm 42, 2).

Diese Sehnsucht ist mit sehr starker Macht in den Menschen gelegt, in Manchen mebhr,
in anderen weniger, gemifl dem Plan Gottes. Alle aber haben eine liebenswiirdige
Ungeduld, sich zu reinigen und jedes nétige Mittel zu ergreifen, um zu ihrer Quelle, zu
ihrem Ursprung zuriickzukehren. Sie sind Fliissen zu vergleichen, die, nachdem sie aus
ihren Quellen hervorgegangen sind, in ununterbrochenem Lauf eilen, um sich in das
Meer zu stiirzen. Von all diesen Fliissen flieflen die einen bedichtig und langsam,
andere wieder mit groflerer Eile. Aber es gibt auch Biche und Flisse, die mit
Furchterregendem Ungestiim dahinstiirzen und die nichts aufhalten kann. Alle Lasten,
die man ihnen zu tragen geben konnte und alle Ddmme, die man baut, um ihren Lauf
zu hindern, dienen zu nichts, als ihre Wildheit zu verdoppeln.



So ist es mit den von Gott berithrten Menschen. Die einen gehen langsam der
Vollendung entgegen und erreichen das Meer gar nicht oder sehr spit. Sie begniigen
sich damit, sich in einen sehr grofien und michtigen Fluss zu verlieren, der sie mit sich
in das Meer tragt. Andere eilen schneller und zielstrebiger als die ersten. Sie nehmen
eine Menge kleiner Fliisse in sich auf und fithren sie mit. Aber sie sind noch langsam
und trige im Vergleich mit den dritten, die mit solcher Gewalt fortstiirzen, dass sie
kaum einmal fiir irgendeinen Zweck taugen. Man wagt weder, auf ihnen Kahn zu
fahren, noch vertraut man ihnen irgendwelche Handelsgiiter an, es sei denn nur
streckenweise und nur zu gewissen Zeiten. Dies ist ein nirrisches, verwegenes Wasser,
das an die Felsen schlagt, mit schrecklichem Getose dahinbraust und sich von nichts
aufhalten laft. Die zweite Art von Gewissern dagegen ist viel gefilliger und niitzlicher:
ihre bedichtige Wiirde gefillt, und sie sind mit Giitern ganz beladen, denn man kann
auf ihnen ohne Furcht und Gefahr fahren.

Mit Hilfe der Gnade wird es moglich und nétig sein, diese drei Krifte der
verschiedenen Personen unter den drei Bildern, die ich eben vorangestellt habe, zu
erkennen. Wir beginnen bei dem ersten, um gliicklich mit dem letzten zu schlieffen.

I. DER AKTIVE LICHTWEG
(Die wirkende Betrachtung)

Diese erste Art von Menschen sind solche, die sich nach ihrer Bekehrung der
Betrachtung (Bibel-Meditation) und den Werken der Nichstenliebe widmen. Sie sind
streng gegen sich selbst, aber mehr duflerlich. Sie sind bemiiht, sich Stiick um Stiick zu
reinigen und gewisse offensichtliche Siinden zu vermeiden. Sie arbeiten gemaf3 ihrer
kleinen Kraft, um weiter zu kommen, aber schwach und mit geringem Erfolg.

Da ihre Quelle nicht dberreichlich fliefit, 1aflt jede Diirre sie gewissermafen
austrocknen. Es gibt Zeiten, besonders in Trockenperioden, wo sie ganz versiegen. Sie
horen zwar nicht auf, der Quelle zu entspringen, aber sie flielen so schwach, daff man
es kaum wahrnehmen kann. Diese Fliisse tragen keine oder nur wenige Giiter. Und
wenn es notig wird, dafy man ihnen etwas aufbiirdet, mufy man durch Kinstliches der
Natur nachhelfen, und Mittel finden, sie zu vergroflern, sei es durch Bau von
Stauwerken oder durch das Zusammenlegen mehrerer gleichgearteter Fliisse: vereint
zusammen haben sie durch die gegenseitige Erginzung genug Wasser, wenigstens



kleinere Boote zu tragen. Wenn sie auch nicht selbst ins Meer gelangen, so miinden sie
doch in einen der Mutterfliisse, von denen wir noch sprechen werden.

Diese Menschen sind gewohnlich zu wenig um ihr Inneres bemiiht. Sie wirken nach
auflen und betreiben kaum mebhr als die Betrachtung und holen aus Bibel, Gebet und
Gottesdienst nur fir sich selbst die notige Kraft. Auch sind sie groflen Aufgaben nicht
gewachsen. Sie fithren gewohnlich keine Giiter mit sich, d.h., sie haben nichts fiir
andere von Gott, und er kann sie auch hochstens dazu gebrauchen, kleinere Boote zu
tragen, d.h,, fir einige Werke der leiblichen Barmherzigkeit. Auch zu diesem mufl
ihnen die Fihigkeit verliehen werden, es miissen ihnen entweder sinnliche Gnaden wie
Dankbarkeit und Freude geschenkt werden, oder aber sie miissen mit dhnlichen
Menschen in geistlichen Vereinen oder Bewegungen verbunden werden, wo sie in
dieser Gemeinschaft zusammen es nicht unterlassen, die eine oder andere Last zu
tragen, zwar nicht ins Meer, welches Gott ist, zu welchem sie in diesem Leben nie
gelangen, wohl aber in einen der herrschenden Strome.

Es ist aber nicht so, dafl diese Seelen nicht auch auf diesem Weg das Heil erlangen. Es
sind dort sogar eine ganze Anzahl vortrefflicher Menschen, die den Weg der Tugend
gehen, aber nicht weiterschreiten. Gott gibt ihnen das Licht, was sie brauchen. Und sie
sind von solcher geistlicher Schonheit, daf} sie von allen bewundert werden, die ihr
geistliches Leben auf die gewohnliche Weise fithren. Es gibt aber auch einige, die am
Ende ijhres Lebens vom Licht des Leidens empfangen, gemaf3 ihrer Treue, die sie auf
ihrem Weg erwiesen haben. Gewohnlich aber treten sie nie aus sich selbst heraus. Alle
ihre Gnaden und ihr Licht, weil diese von erschaffener Art und ihrem
Aufnahmevermdgen entsprechend sind, werden unterschieden, wahrgenommen und
begleitet von Wallungen der Inbrunst (Glut). Je mehr aber diese Lichter
unterschieden, aufgenommen und von Inbrunst begleitet sind, desto mehr hingen sich
diese Menschen daran, und sie finden daher in diesem Leben nicht das Groflere,
sondern begniigen sich mit den Gaben.

Im giinstigsten Fall iiben diese Menschen die Uneigenniitzigkeit aus. Sie unternehmen
tausend heilige Unternehmungen und tausend Tugenden mit groflen Praktiken, um
Gott niher zu kommen, um sich in der Gegenwart Gottes zu erhalten. Dies alles
jedoch geschieht auf Grund ihrer eigenen Anstrengungen, unterstiitzt und gefordert
durch die Gnade. In diesen Menschen scheint das eigene Wirken das Wirken Gottes
zu iberwiegen, und Gottes Wirken verhilt sich zu ihrem eigenen nur nachhelfend und
verstarkend.

Ich glaube, wenn jemand diese Menschen zu einem héheren Gebet fithren wollte, es
wurde ihm mifllingen. Erstens deshalb, weil diese Menschen nichts Ubernatiirliches
erhalten, es sei denn nach dem Mafd jhrer Anstrengungen. Wenn man ihnen diese



nimmt, so hemmt man auch den Strom der Gnaden. Sie sind den Pumpen gleich, die
nur Wasser geben, solange man sie in Bewegung setzt. Als zweites kommt dazu, dafl
ihnen eine grofle Leichtigkeit zu verniinfteln eigen ist, eine Fertigkeit, sich mit eigenen
Kriften zu helfen, ein immer starker Tatigkeitsdrang, eine grofle Findigkeit, immer
neue Hilfen zur Vervollkommnung herauszufinden. In eine den Diirrezeiten haben sie
aber Angstlichkeit, diese Hilfen wieder zu verlieren und eine Ungeduld, ihre Fehler
loszuwerden.

Ebbe und Flut wechseln fort und fort in diesen Menschen. Einmal stehen sie in der
Wundermacht Gottes, ein andermal scheinen sie gar kein Leben mehr in sich zu
haben. Und diejenigen, die eben noch flogen, beginnen zu kriechen. Nie ist ihr Gang
gleichmiflig, ihre Hochstimmung von Dauer. Da ihr Gebet hauptsichlich aus ihrer
eigenen Kraft kommt, also aktiv ist, so braucht nur diese Kraft einmal nachzulassen
(durch schwindende Aktivitit oder Nachlassen der Mitwirkung Gottes): sofort fallen
sie in Miflmut oder Verzagtheit oder sie zermartern sich in Selbstvorwiirfen und
Anstrengungen, um das aus eigener Kraft wieder zu finden, was sie verloren zu haben
scheinen. Sie haben niemals jene heitere Meeresstille, jenen tiefen Frieden, jene ,Ruhe
das Volkes Gottes“ (Hebr. 4, 9+ 10), deren andere Menschen selbst mitten in
Zerstreuungen sich erfreuen. Im Gegenteil, sie ereifern sich iiber solche
Zerstreuungen, sie zerarbeiten sich, um sie loszuwerden und horen nicht auf, dariiber
zu wehklagen. Gewohnlich sind sie voller Skrupel und stehen in der Gefahr, sich in den
Irrungen ihrer Wege ganz und gar zu verlieren, es sei denn, dafl sie mit einem
besonders starken Geist begabt sind.

Diese Menschen darf man daher nicht zum passiven Gebet anhalten. Man wiirde sie
damit rettungslos zugrunde richten, wenn man ihnen ihre Aktivitit, ihr einziges Mittel,
Gott naherzukommen, nimmt. Man denke sich einen Menschen, der eine Reise
machen will, der aber weder Reisewagen noch Pferde hat, und der deshalb zu Fufl
gehen mufl: wenn man ihm nun auch noch die Fiifle raubt, ist er ganz auflerstande,
sich fortzubewegen. So auch jene Menschen: wenn man ihnen ihre Wirksamkeiten
nimmt, die ihnen statt der Fiifle dienen, so werden sie nicht weiterkommen konnen.
Das ist, wie ich meine, der Grund der Missverstindnisse, die zwischen frommen
Menschen auftauchen, die auf den inneren Wegen gehen. Diejenigen, die das passive
Gebet iiben, mochten in ihrer Begeisterung tiber das Gute, was ihnen daraus zufliefit,
alle anderen auf diesem Wege gehen sehen. Die anderen dagegen, die die
verstandesmiflige Betrachtung verlangen, dafl jedermann sich auf diese beschrinken
solle, was doch ein unaussprechlicher Verlust und Schaden wire. Was soll man tun?
Man soll sich in der Mitte halten und herausfinden, ob ein Mensch fiir den einen oder
den anderen Weg taugt.



Der erfahrene Seelsorger wird diese erste Gruppe von Menschen leicht erkennen
konnen an ihrer Widerspenstigkeit, an ihrem Unvermogen, sich ruhig zu verhalten und
sich durch Gottes Geist fithren zu Lassen, auch an der Menge der Schwichen und
Gebrechen, worin sie fallen, ohne sie zu sehen oder sie zu erkennen.

Wenn es Menschen von besonderer menschlicher Klugheit und Verstand sind,
erkennt man sie an einer gewissen Gewandtheit, sich selbst und anderen ihre Mangel
zu verbergen, an der Voreingenommenheit fiir ihre eigenen Meinungen und
schlieffllich an einer Menge von Fehlern, die leichter wahrgenommen als
ausgesprochen werden konnen.

Soll man solche Menschen denn ihr ganzes Leben lang in der natiirlichen und
vernunftsmifligen Strebsamkeit lassen? Ich Mochte glauben, daf3 ein erfahrener
Seelsorger (wenn sie so gliicklich sind, einen solchen zu finden) es nicht unterlassen
wird, ihnen weiterzuhelfen.

Unzihlige Menschen, die nicht glauben fiir etwas anderes geeignet zu sein, als fir die
Betrachtung, wiirden bis zur hochsten Stufe der Vollkommenheit voranschreiten,
wenn sie einen Seelsorger antrifen, der selbst so weit gekommen ist. Er wiirde ihnen
unendlich niitzen, indem er sie voranschreiten liefle soweit es nur immer in Gottes
Plan ist, weder der Gnade voreilend noch z6gernd, ihr zu folgen, sondern mit ihr Hand
in Hand arbeitend, daf} sich die Menschen ihrem Einflul umso williger fiigen. Ein
Seelsorger der gewohnlichen Art hemmt dagegen die Menschen, hindert ihr
Fortschreiten und endet damit, sie sich selber zuzueignen.

Der erfahrene Seelsorger wird diese seine Pflegebefohlenen nach und nach daran
gewOhnen, weniger zu verniinfteln und dafiir desto mehr zu lieben. Er wird ihren
verstandesmifligen Eifer nach und nach bremsen und an seine Stelle die wahre
Hingabe und Zuneigung zu Gott setzen. Wenn er dann wahrnimmt, dafl diese
Menschen allmihlich einfiltiger werden, daf} sich die Sucht, nach verstandesmifiiger
Erbauung verliert und daf} es ihnen wichtiger wird, zu lieben statt zu griibeln, so dient
ihm das als Zeichen daf} diese Menschen im Begriff sind, vom rein Natiirlichen zum
Geistlichen (Ubernatiirlichen) zu gelangen.

Hier ist jedoch zu bemerken, dafl in dem Falle, wenn die verstandesmiflige Erbauung
aus blofler Schwiche unterlassen wird, so dafl diese Menschen gar nicht lieben,
sondern sich einem dumpfen Hinbriiten hingeben, der Seelsorger sie wieder zu den
ersten Ubungen anleiten muf8. Wenn das nicht auf dem Wege das Verstandes gelingt,
dann doch durch die Geneigtheit des Willens. Denn diejenigen, die unter dem Einfluf}
der Gnade anfangen, trocken und diirre zu werden, sind keinesfalls umso
unvollkommener, je trockener und diirrer sie erscheinen. Sie fithlen sich viel mehr
getrieben, in die Mit-Kreuzigung ihres Ichs einzuwilligen und dem vermissten Licht
mit erhohter Hingabe zuzustreben. Man muf} ihnen daher zur Hilfe kommen und sie
anhalten, sich mehr mit dem Willen hinzugeben, als sich mit klugen Gedanken



anzufiillen. Man darf nicht dulden, daf sie sich der Ruhe hingeben, sondern man mufl
sie eilen lassen, natiirlich nur nach dem ihnen gegebenen mafl des Vermégens, bis es
Gott gefillt, ihre Arbeit zu erleichtern und ihren miihseligen Gang zu beschleunigen,
indem er ihnen etwa einen helfenden Freund entgegensendet, der sie stiitzt, oder um
in unserem Bild zu bleiben, bis dieses kleine schwache Bachlein jenen graderen Flufl
oder michtigen Strom findet, der es in sein Fluflbett aufnimmt und es mit sich
fortreif3t bis zum Meer.

Ich weifs nicht, warum man so heftig schreit gegen Biicher iiber das geistliche
Wachstum und Personen, die iiber das innere Leben schreiben oder reden. Ich
behaupte, dafl weder diese noch jene Schaden anrichten konnen, es sei denn fiir solche
Menschen, die mutwillig verlorengehen wollen. Solchen aber wiirde nicht nur dieses,
sondern alles andere zum Schaden gereichen. Sie gleichen den Spinnen, welche sogar
aus den Blumen Gift saugen. Was aber die Demiitigen und nach der Vollkommenheit
strebenden Menschen betrifft: ihnen kann das Gelesene oder Gehérte um so weniger
schaden, als es unmoglich ist, dafl ein Mensch (wie bei der Bibel) ohne geistliche
Erleuchtung diese Dinge begreifen oder benutzen kann.

Wenn es an diesem geistlichen Verstindnis fehlt, so mag man lesen was man will: man
wird keine richtige Vorstellung von diesen Zustinden gewinnen, weil sie
tibernatiirlich, geistlich sind und nicht unter die natiirliche Vorstellungskraft fallen,
wohl aber unter die Erfahrung. Selbst, wenn ein Leser, ohne es zu verstehen, sich
Ausdriicke merkt und, um als ein ,Eingeweihter” zu erscheinen, sich ihrer Bedient,
wiirde der erfahrene Seelsorger durch Frage und Antwort den Betrug bald merken.
Dazu kommt noch, daf} diese geistliche Erfahrung viele andere voraussetzt und, dafl
die Vollkommenheit mit dem inneren Fortschreiten gleichen Schritt hilt. Das heif3t
nicht, dass Menschen, die im inneren Leben vorangeschritten sind, keine Gebrechen
mehr an sich haben kénnten, die grofler scheinen als die Fehler derer, die den Weg erst
begonnen haben. Aber diese Mingel sind weder gleich in ihrem Wesen noch in ihrer
Qualitat.

Der zweite Grund, weshalb ich sage, dass diese Biicher keinen Schaden anrichten
koénnen, ist dieser: in ihnen wird, wie z.B. in der Bergpredigt und den anderen Reden
Jesu, von so vielen Toden geredet, die man erleiden, so vielen Absagen, die man
vollziehen, so vielen Dingen, die man tiberwinden oder kreuzigen muf}, daf} der
Mensch in sich niemals Stirke genug haben wird, sich auf das alles einzulassen, wenn
sein Inneres nicht aufrichtig ist. Und gesetzt, er unternihme es doch, so wiirden allein
seine Ubungen schon ihn zu dem Ergebnis seiner Betrachtung verhelfen, dafl man
namlich in die Mitkreuzigung bewuf}t eingebe. Der ganze Unterschied besteht darin,
das ein solcher Mensch nicht aus einem goéttlichen, sondern nur aus einem
tugendhaften Grund handeln wiirden.

Und das kann der erfahrene Seelsorger leicht feststellen.



Deshalb sollte ein Mensch sich niemals selber fithren, aber auch nicht fiirchten, einen
allzu erleuchteten Seelsorger zu haben. Es hief3e sich selbst zu betriigen, wenn man
einen weniger strengen suchen wollte. Es ist Feigheit, dem Geist Gottes Schranken
setzen zu wollen, indem man seine eigene Vervollkommnung auf dieses oder jenes
Tellziel beschrankt. Ich folgere daraus, man sollte immer den geistlichsten Seelsorger
erwahlen. Ein solcher wird dir helfen, wo du auch immer stehst. Auch wenn du nichts
Ubernatiirliches zu erwarten wagst: Gott wird dir durch diesen seinen geliebten
Diener gewihren, was dir selbst direkt nicht gewahrt worden wire.

Was aber diejenigen Seelsorger anbelangt, die die Menschen sich selber aussuchen,
und die nach ihrer eigenen und nicht nach Gottes Weise fithren, die seiner Gnade
Schranken setzen wollen, und das Fortschreiten das Menschen begrenzen, die nur
einen, von ihnen selbst festgelegten Weg kennen und verlangen, dafl alle Welt nur
diesen Weg geben soll: die Schiden, welche sie den Menschen zufiigen, sind ohne
Heilmittel. Sie halten die Menschen an, ihr ganzes Leben hindurch Dinge zu tun, die
Gott hindern, sich ihnen bis ins Unendliche mitzuteilen. Welche Rechenschaft werden
sie geben miissen fiir ihre Seelsorge an diesen Menschen! Wenn sie kein Licht haben,
sie weiter zu fithren, warum lassen sie sie nicht gehen und andere fortgeschrittenere
Seelsorger suchen? Sie sollten genug Liebe haben, um dies selbst zu empfehlen. Es
diinkt mich, man miisse in dem geistlichen Leben so vorgehen, wie man es in der
Schule macht. Man a3t die Schiiler nicht immerfort in derselben Klasse sitzen. Man
laf}t sie in die hoheren Klassen aufsteigen, und die Lehrer der unteren Klassen mafien
sich nicht an, Philosophie zu unterrichten.

0 menschliche Wissenschaften, ihr seid so gering und trotzdem unterldfit man es nicht,
bei euch so viel Sorgfalt anzuwenden! 0 geheime und géttliche Wissenschaft, du bist so
grof3 und notwendig, und dennoch versiumt man dich, man beschrankt dich, engt dich
ein, man tut dir Gewalt an! Wird es denn nie eine Schule des Gebets geben? Doch was
sage ich: eben weil man sein Schulstudium daraus machen wollte, hat man alles
verdorben. Man hat dem Geist Gottes Maf8 und Regel geben wollen, wihrend er sich
mitteilen will ,ohne alles Maf3“.

Es gibt keinen Menschen, der nicht beten konnte, der es nicht konnte und sollte. Selbst
die rohesten und abgestumpftesten Menschen konnen beten. Ich kenne solche, die
eine un-iiberwindliche Unfihigkeit zum Gebet zu haben schienen, die deshalb schon
alle Hoffnung, es sich anzueignen, aufgegeben hatten und nach einem Ansatz dazu
sofort wieder aufhorten. Als sie sich an mich wandten, nétigte ich sie, im Gebet
fortzufahren (Psalm 103), ungeachtet ihres Widerwillens und des geringen Nutzens,
den sie davon verspiirten. Sie hielten sich ndmlich fir vollig unfihig zu solchen
geistlichen Ubungen. Diese Unfihigkeit verschwand aber, und sie gelangten nach
einigen Jahren sogar zu einer sehr erhabenen Stufe des eingegossenen Gebetes.



Wenn die gleichen Menschen einen der oben beschriebenen Seelsorger angetroffen
und ihm bekannt hitten, daf3 sie seit mehreren Jahren das Gebet geiibt haben, ohne in
der Betrachtung und Vollkommenheit vorangekommen oder von der Liebe Gottes
entziindet worden zu sein: sie hitten ohne Zweifel die Versicherung vernommen, dafl
solches ein Beweis sei, Gott habe sie nicht zu so hohen Dingen berufen.

Arme, ohnmachtige Menschen! Ihr seid tauglich, den Willen Gottes zu tun, und wenn
ihr treu seid, werdet ihr bessere Beter, als jene grofien Verniinftler, die mehr Studien
tiber das Gebet betreiben, als zu beten.

Ich sage sogar, die armen verkannten Menschen, die so Ohnmachtig und untiichtig
zum Gebet zu sein scheinen, sind gerade am empfinglichsten fir die Beschauung,
wenn sie nicht ermiiden, an die Tir zu klopfen und in Geduld und Demut zu warten,
bis sie ihnen gedffnet wird. Jene groflen Verniinftler, jene starken
Verstandesmenschen, die sich kaum einen Augenblick in der Stille vor Gott zu
erhalten vermogen, deren Reichtum so sehr bewundert wird, deren Redegewandheit
nie versiegt die so perfekt Rechenschaft zu geben wissen von ihrem Gebet und jedem
seiner Bestandteile, die jeden beliebigen Stoff scharfsinnig betrachten kénnen, die sich
nach bestimmter Regel und Ordnung und mit Methode geistlich auferbauen:

die werden nicht weiter gelangen, so zufrieden sie auch mit sich und mit ihren Lichtern
sind. Nach zehn- und zwanzigjihriger Ubung werden sie noch immer auf demselben
Punkt stehen. Ob man uns am Ende auch noch nach Schulmethode lehren will, wie
man die Liebe Gottes lieben miisse? Bedarf es eine Vorschrift, wenn es gilt, ein armes
Geschopf zu lieben? Sind nicht gerade hier die Einfiltigsten die Besten? Gerade so ist
es mit der gottlichen Liebe, freilich in einem héheren Sinn.

Darum, du Seelsorger: wenn dich ein Mensch, der im Gebet unerfahren ist, mitteilt,
ihn diese hohe Ubung zu lehren, lehre zu lieben! Lehre ihn, sich blindlings in die Arme
der Liebe zu stiirzen, und bald wird er Meister der allererhabensten Wissenschaft sein.
Auch wenn er von Natur keine Anlage zu lieben hat: laf} ihn lieben so gut er es kann.
LaB3 ihn in Geduld warten bis

die Liebe selbst ihn das lieben lehrt nach ihrer Weise, nicht nach der deinen. Fiir die
Anfinger sind kurze, einfache, die Vernunft wenig, aber das Herz um so mehr
ansprechende Inhalte die geeignetsten. Die solide Wahrheit, das Licht der Heiligen
Schrift und die Stunden des Gebetes, in denen sie verarbeitet werden, bringt ihnen
ebensoviel ein wie die Betrachtung. Aber die Gebetszeiten sollen ausgenutzt werden,
recht viel zu lieben.



Il. DER PASSIVE LICHTWEG

(Gaben das Geistes, Gnadenwirkungen und Krafte)

Die zweite Gruppe von Menschen gleicht jenen graderer Flissen, die langsam, ernst
dahinfliefen, mit Pracht und Majestit. IThr Lauf ist bedichtig und in bestimmter
Ordnung. Reich beladene Schiffe schwimmen auf ihnen auf der ganzer Weite ihres
Weges. Das Meer konnten sie wohl allein erreichen aber wegen der Langsambkeit und
Gemachlichkeit ihres Laufes gelangen sie nur recht spat oder iiberhaupt nicht dorthin,
denn die Meisten begniigen sich damit, sich in anderen, grofleren Fliissen zu verlieren,
oder in einen Meeresarm oder See auszuflieflen. Vor allen anderen sind sie geeignet,
dem Giiter- und Warenverkehr zur Verfiigung zu stehen. Sie dulden es, durch
Schleusen gestaut oder abgeleitet und in andere Richtung gebracht zu werden. So sind
diejenigen Menschen, die den passiven Lichtweg gehen. Ihre Quelle sprudelt reichlich
und in Uberflup. Sie sind beladen mit Gaben, Gnaden und himmlischen Giitern. Sie
sind die Bewunderung ihres Jahrhunderts. Viele Heilige, die am kirchlichen Himmel
wie Sterne erster Grofle funkeln, sind iiber diesen Grad nie hinausgelangt.

Diese Menschen sind von zweierlei Art. Die einen haben angefangen mit dem
gewOhnlichen Weg, sind aber spiter in passive Beschauung hintibergezogen worden
durch die Giite Gottes der sich iiber ihre diirre, unfruchtbare und vergebliche Arbeit
erbarmte oder auch ihre ernste Treue belohnte.

Die anderen werden gleichsam auf einen Schlag in Besitz genommen. Sie werden
ergriffen im Herzen selber und fiihlte sich in Liebe entbrannt, ohne den Gegenstand
ihrer Liebe recht zu erkennen. Denn das ist der Unterschied zwischen der gottlichen
und der menschlichen Liebe, daf} die letztere die Erkenntnis des Gegenstandes
voraussetzt, denn dieser ist sinnlicher Art. Nur von den Sinnen kann er erfafit werden.
Und das ist nicht moglich, wenn er sich den Sinnen nicht darstellt. Die Augen sehen
und daf} Herz liebt. So verhilt es sich nicht mit der gottlichen Liebe. Es ist nicht notig,
daf} Gott von Menschenherzen zuvor erkannt wird, denn er ist ja Grund und Ziel des
Herzens. Er nimmt es in Besitz wie im Sturm, und das Herz kann sich seiner nicht
erwehren. Es lodert auf in einem Augenblick. Blitze auf Blitze treffen es, blenden es,
entziinden es und fithren es davon.

Nichts ist so leuchtenden, so brennend, als diese Menschen. Die Seelsorger sind
entziickt, sie unter ihrer Fithrung zu haben. Und da die Bemithungen dieser Menschen
nicht bis zum Wesen vordringen, so gelangen sie bald zu dem Grad der
Vollkommenbheit, welchen ihr augenblicklicher geistlicher Stand zuldfit. Denn, da Gott



von ihnen im Augenblick keine so tiefgreifende Reinigung verlangt, wie von den
Menschen der nachfolgenden Ordnung, so sind ijhre Mingel bald verblait und ihre
Fehler wie verwaschen.

Diese Menschen erscheinen allen, die kein gottliches Unterscheidungsvermogen
haben, wesentlich herrlicher und grofler als die folgenden. Denn sie gelangen dem
Aufleren nach zu einer leuchtenden Vollkommenheit, da Gott ihre natiirliche
Empfinglichkeit, ihr Fassungsvermogen, bis zu einem bewundernswiirdigen Umfang
erweitert. Sie haben erstaunliche Erfahrungen der Gegenwart Gottes: Gott kommt
ihrem Fassungsvermdgen entgegen und erhoht es. Dennoch verlieren diese Menschen
sich selbst nie, und Gott zieht sie nicht (gegen ihren Willen) aus ihrem eigenen Sein
heraus, um sie in sich selbst zu versenken.

Diese Menschen sind die Bewunderung und das Erstaunen der Menschen. Gott gibt
ihnen Gaben iiber Gaben, Gnaden uber Gnaden, Licht tuber Licht, Gesichte,
Offenbarungen, innere Worte. Sie werden verziickt, entriickt, dahingerissen. Es
scheint, als ob Gott keine andere Sorge habe, als nur diese Menschen zu bereichern
und zu verschonern, ihnen seine Geheimnisse mitzuteilen. Alle Siiligkeiten sind nur
fiir sie.

Das heifit nicht, als ob sie nicht schwere Kreuze zu tragen hitten und starke
Versuchungen zu tiberwinden. Aber diese sind wie Schatten, die nur dazu dienen, den
Glanz ihrer Tugenden zu erhohen. Die Versuchungen werden mit Nachdruck
abgeschlagen, jhre Kreuze tragen sie mit Kraft. Sie wiinschten sogar davon noch mebhr.
Sie sind ganz Feuer und Flamme, ganz Sehnsucht, ganz Liebe. Sie haben einen
Heldenmut, der bereit ist, das Allerschwerste auf sich zu nehmen.

Sie sind fiir ihre Zeit ein Zeichen, fir ihr Jahrhundert ein Wunder. Auch bedient sich
Gott ihrer, um wirkliche Wunder zu tun. Es scheint so, daf sie nur etwas zu erbitten
brauchen, und es wird ihnen sofort gegeben. Es scheint so, als wenn Gott seine Lust
daran hat, ihr Verlangen zu erfiillen und ihren Willen zu tun. Auch gehen sie weit in die
Mitkreuzigung ein. Ihr Ernst ist entschieden, ihre Strenge ehrfurchtserregend, bei den
einen mehr, bei den andere weniger, denn es gibt in jedem Stande Stufen, und nicht
alle, die in einem Stande stehen, gelangen zu dessen hochster Stufe.

Der Seelsorger kann diese Menschen férdern oder ihnen sehr helfen. Wenn er aber
ihren Weg nicht erkennt, wird er ihren Weg entweder bekimpfen und ihnen viel Not
machen, wie es der heiligen Theresia geschah, oder, was weit schlimmer ist, er wird sie
bewundern, und es sie merken lassen, wie sehr er sie bewundert. Dadurch nehmen sie
um so mehr Schaden, denn dadurch kommt es, dap sie sich zu sehr und zu lange mit
sich selbst beschiftigen und bei den Gaben stehen bleiben, statt, daf3 diese ihnen nur
dienen, zum Geber zu gelangen.

Die Absicht Gottes, weshalb er ihnen seine Gnaden mit solcher Verschwendung
zuteilt, ist die, daf sie umso leichter und schneller zu ihm geleitet werden méchten. Sie



aber gebrauchen sie zu einem ganz anderen Zweck. Sie bleiben dabei stehen, sie
betrachten sie, sie bespiegeln sich in ihnen, sie schreiben sie sich selber zu. Daraus
entspringt nichts als Eitelkeit, Selbstachtung, Geringschitzung anderer Menschen im
Vergleich zu sich selber, ja auch Verlust und Verderben des inneren Lebens.

Diese Menschen sind an und fiir sich bewundernswert. Auch konnen sie manchmal
mit einer besonderen Gnade imstande sein, andere sehr zu fordern. Besonders dann,
wenn sie einst selber besondere Siinder gewesen sind. Gewohnlich sind sie aber
weniger geschickt zur Leitung als diejenigen, von denen wir noch sprechen werden.
Weil sie namlich stark in Gott sind und auf einer erhabenen Stufe stehen,
verabscheuen sie die Siinde und zugleich mit ihr leider auch den Siinder. Sind sie zur
Aufsicht und zur Leitung berufen, so sind sie hart und streng. Sie haben nicht jene Art
des miitterlichen Mitleids fiir die Stinder. Vielmehr entsetzen sie sich und ereifern sich
tiber das Elend, das man ihnen enthiillt, weil sie es personlich kaum kennen gelernt
haben. Sie verlangen, dass die anderen ebenso fest und stark sein sollen, wie sie sich
selber fithlen. Sie zeigen ihnen aber nicht, wie sie nach und nach zu dieser Festigkeit
gelangen konnen. Werden ihnen Menschen anvertraut, die sich gerade in einem
vielleicht nur voriibergehenden Zustand der Ermattung befinden, so konnen sie ihnen
nicht ihrem geistlichen Wachstum gemafl nach dem Plan Gottes helfen, ja, sie
verwirren sie vielleicht und machen sie irre an sich selbst.

Sie haben Miihe, mit unvollkommeneren Menschen ins Gesprich zu kommen, ziehen
ihre Einsamkeit vor, und ihr Weg hat alle Unbequemlichkeiten der Liebe.

Hort man solche Menschen reden, und man hat nicht gottliche Erleuchtung so konnte
man denken, daf} sie auf demselben Weg mit der folgenden letzten Gruppe sind, ja
schon weitergekommen waren als diese. Sie reden ganz die Sprache dieses dritten
Weges. Sie bedienen sich derselben Ausdriicke vom Sterben, vom Verlassen, vom
Verlieren usw.: und es ist wahr, auch sie sterben, verlieren und verlassen, jedoch auf
ihre Weise. Denn oft werden ihnen wihrend des inneren Gebets die Krifte gehemmt
und geldhmt. Sie verlieren die Fahigkeit, sie zu gebrauchen und mitzuwirken. Denn
alles, was sie empfangen, empfangen sie passiv. Und deshalb ist ihr Stand ein Stand des
Leidens, jedoch im Licht, in Liebe, in Kraft. Wenn man die Dinge naher untersucht
und mit ihnen sich tiefer einldfit, so wird man finden, dafl ihr Wille vortrefflich, ja selbst
bewunderungswiirdig ist.

Thre Wiinsche sind sehr grofy und erhaben. So dringen sie in die Vollkommenheit ein,
so weit sie es nur vermdgen. Sie sind gelost und lieben die Armut. Dennoch ruhen sie
noch in der Eigenheit und werden selbst, was ihre Tugenden betrifft, immer in der
Eigenheit bleiben, jedoch auf eine so zarte Weise, dafl nur das gottliche Auge es noch
wahrnimmt.



Die meisten Heiligen, deren Leben so bewundert wird, sind auf diesem Weg gefiihrt
worden. Diese Menschen sind so mit Giitern beladen, daf} sie nur langsam vorwirts
kommen.

Was soll man an diesen Menschen tun? Werden sie nie iiber diesen Weg
hinauskommen? Nie ohne ein Wunder der Giite Gottes! Nie ohne Fithrung durch
wahrhaft gottliche Leitung, die diese Menschen lenkt, weder den sie iiberstromenden
Gnaden zu widerstehen, noch auf sie mit Selbstgefilligkeit zuriickzublicken, im
Gegenteil, iiber sie hinwegzueilen, ohne sich auch nur einen Augenblick bei ihnen
aufzuhalten. Denn dieses Verweilen hemmt, und die Hemmung kann leicht ins
Stocken iibergehen.

Der Seelsorger mufd diesen Menschen zu erkennen geben, dap es noch einen anderen
und sichereren Weg fiir sie gibt, den Weg des dunklen Glaubens (2. Kor. S, 7), daf}
Gott ihnen jene Gnaden nur um ihrer Schwachheit willen zuteilt. Der Seelsorger muf}
sie anleiten, vom Sinnfilligen zum Ubersinnlichen voranzuschreiten, von dem
Wahrgenommenen und Wahrnehmbaren zu den Tiefen und Dunkelheiten des
Glaubens.

Er muf} sie Merken lassen, daf3 er nicht viel von allen jenen Lichtern und Gnaden halt.
Er darf nicht zulassen, da sie dariiber schreiben, es sei denn, da jemand auf seinem Weg
so fortgeschritten und zu Kenntnissen gekommen ist, die anderen zu wissen notig
waren. Und auch dann ist es besser, wenn er nicht schreibt. Was es auch mit diesen
Erkenntnissen auf sich hat, man muf} auf solche Dinge nicht bauen, sondern lediglich
auf Gott. Es ist gut, Absichten Gottes zu erkennen und an ihrer Ausfithrung zu
arbeiten. Aber nur Gott gebiihrt es, die Mittel darzureichen und was geschehen soll,
zur Ausfilhrung zu bringen. Nur auf diese Weise ist man namlich sicher, dap man sich
nicht selbst betriigt.

Es ist unnotig unterschieden zu wollen, ob diese Dinge von Gott seien oder
menschlich, weil man sowieso iiber sie hinweggehen soll. Sind sie von Gott, so werden
sie durch seine Vorsehung in

Erfillung gehen, der wir uns tiberlassen haben. Sind sie nicht von ihm, sondern aus
dem Eigenen, so werden wir wenigstens nicht betrogen sein, da wir uns nicht dabei
aufhielten.

Menschen dieses Weges wird es weit schwerer, in den Weg des Glaubens einzugehen,
als denen des ersten. Gewohnlich gehen sie auch niemals dort ein, es sei denn, daf
Gott eine auflergewohnliche Absicht hat und sie zur Fithrung fir andere bestimmt.
Weil namlich das, was sie haben, so grofl und so stark durch Gott ist und sie sich
dessen gewiss sind, weil sie sogar das, was sie vorhergesagt haben, in Erfilllung gehen



sahen; so glauben sie nicht, das es etwas Grof3eres in der Kirche Gottes geben konnte.
Darum bleiben sie daran kleben. Diese Menschen sind klug, schlau und voller Eifer, ja
fast zu erfillt mit Feuereifer gegen die Schwachen und die Siinder. Es wird ihnen nicht
oft vorkommen, einen falschen Schritt zu tun, so sicher sind sie sich ihres Weges. Was
sie aber wollen, das wollen sie sehr unvollkommen und sehr heftig. 0 Gott, wie viele
geistlich Eigengepragte gibt es doch, die nach auflen so tugendhaft aussehen, die aber
keinen hohen Grad der Erleuchtung haben, aber grofle Fehler und gefihrliche
Gebrechen fiir die Sehenden! Denn die Menschen dieses Weges betrachten das als
Tugend, was denen des nichsten Weges als Fehler erscheint. Doch ihnen selbst bleibt
das verborgen, und sie fassen es nicht einmal, wenn man dariiber redet.

Diese Menschen sind fest in ihren Meinungen, und weil ihre Gnade grof8 und stark ist,
halten sie umso sicherer daran fest. Ihr Gehorsam ist geregelt und abgemessen, und
grofe Klugheit leitet ihre Mafinahmen. Kurz, sie selbst sind stark und lebendig in Gott,
obgleich sie den Anschein haben, als wiren sie allem abgestorben. Was ihr eigenes
Wirken betrifft, sind sie ihm auch tatsichlich gestorben, denn sie empfangen die
Lichter passiv. Nicht mit Christus gestorben sind sie, was den tiefsten Grund betrifft.

Diese Menschen haben auch die innere Stille (Psalm 62, 2), den kostlichen Frieden
(Psalm 119, 165), gewisse Erfahrungen der Gegenwart Gottes (Matth. 17, 4), die sie
wahrnehmen und gut dariiber reden konnen. Aber sie haben nicht jenen geheimen
Hang, nichts zu sein, der den Menschen des dritten Wegs eigen ist.

Auch sie vermeinen zwar, zu diesem Nichts gelangt, ,Mit Christus gestorben®, zu sein,
da sie ihre Niedrigkeit wahrgenommen haben vor der unermefllichen Grofle Gottes.
Aber all dies ist mehr eine Empfindung des Nichts, die selbst noch wieder in den Tod
eingehen muf3. Man hat das Gefiihl des Nichts, aber man hat nicht die Wirklichkeit.
Eben das Bewufitsein dieser Wirklichkeit dient dem Menschen noch als Stiitze und
muf3 wegfallen, um wirklich in die Mitkreuzigung einzugehen. So gefallen sich jene
Menschen daher auch in diesem Stande. Mehr, als in jedem anderen, denn er erscheint
dem Bewuf3sein sicherer, und sie wissen das gut.

Diese Menschen gelangen gewdhnlich nicht eher zu Gott, als bei ihrem Tode, wenige
Erwihlte ausgenommen, die etwa dazu bestimmt sind, hell brennende Lichter in der
Kirche zu sein. Oder sie sind berufen, auf eine auflergewohnliche Weise geheiligt und
vollendet zu werden, indem sie von Gott allmahlich aller Schitze und Zierden, mit
denen sie sonst geprangt haben, entkleidet werden. Da aber wohl nur wenige den Mut
haben, nach so langem Besitz so grofer Giiter verlieren zu wollen, so kann Gott dies
ihnen auch nicht zumuten, und sie kommen leider tiber diesen Weg nicht hinaus, es sei
denn, daf} Gott die Absicht hat, daf3 sie gerade diese von den ,vielen Wohnungen im
Vaterhause® bewohnen sollen und keine andere, oder das die Schuld an den
Seelsorgern liegt, die ihre Pflegebefohlenen fiir ganz und gar aus der Gnade



herausgefallen halten, wenn sie so herrliche Gaben und Krifte wieder verlieren.
Uberlassen wir den Grund und die Ursache dem unerforschlichen Ratschlul Gottes!
Manche von diesen Menschen haben nicht diese Gnadengaben, sondern nur eine
gewaltige und geheime Kraft, eine geheime Liebe, sanft und still, allgemein und
nachdriicklich, die ihre Vollkommenheit und ihr Leben vollenden. Diese Menschen
sind geschickt, ihre Fehler zu verbergen und zu bemainteln, sie geben ihnen immer eine
Farbung oder einen Vorwand.

Die Priifungen der jetzt beschriebenen Menschen sind ebenso auflerordentlich wie ihr
Stand. Sie kommen vom Teufel. Obwohl diese Priifungen extrem heftig sind und auch
allen anderen ebenso zu sein scheinen wie diejenigen, tiber die wir noch reden werden,
so dienen auch diese ihnen noch zur Stiitze. Sie sind dem Teufel ausgesetzt, der sie mit
aller Macht sichtet, so viel er kann, aber sie werden ganz und hell bewahrt trotz der
entsetzlichen Angriffe, womit die bosen Geister sie bestiirmen. Es bedarf eines sehr
grof3en Lichtes, um die geheime Stiitze wahrzunehmen, die in einem so schrecklichen
Zustand noch vorhanden ist, aber die Erfahrung lafit sie erkennen.

ll. DER NACHTWEG

(Der nackte Glaube)

»Du sollst den Herrn, deinen Gott lieben von deinem ganzen Herzen und von deiner
ganzen Seele und von deinem ganzen Gemiit! Dies ist das erste und grofite Gebot®.
(Matth. 22, 37-38)

Was sollen wir von den Menschen des dritten Weges sagen? Sie sind wie die Strome,
die vom Kamm der Gebirge herabstiirzen. Sie brechen aus Gott selbst hervor und
ruhen keinen Augenblick, bis sie sich wieder in ihn verloren haben. Nichts hemmt sie.
Sie sind mit nichts beladen. Sie sind ganz nackt und brausen mit einer Schnelligkeit
fort, die auch dem Beherztesten Angst einjagt. Diese Sturzbache eilen ohne Ordnung
und Maf} hierhin und dorthin, durch alle Begrenzungen hindurch. Ohne sich an ihr
eigenes Flulbett zu binden, suchen sie sich tiberall einen Durchbruch zu schaffen. Ja,
sie haben gar kein eigenes Fluf3bett wie die anderen, noch folgt ihr Wasser bestimmten
Regeln. Man sieht sie sich ohne Aufenthalt ihren eigenen Weg bahnen. Sie zerschellen
am Felsen. Sie stiirzen tosend den Abhang hinab, werden gebrochen, aufgelost in
Schaum und Gischt. Aber durch das Fallen gewinnen sie nur neue Starke. Infolge des
Erdreichs, das sie in ihrem schnellen Lauf mit sich fortreiflen, wird ihr Wasser
manchmal triibe. Zu Zeiten verlieren sie sich in Schluchten und Abgriinden. Man sieht
sie nicht mehr und glaubt, sie seien fiir immer verschwunden. Pl6tzlich brechen sie neu
hervor, aber nur, um bald in noch tiefere, finstere Schluchten zu stiirzen. Bis sie endlich



nach langem Irrweg, auf dem sie haufig zergeiflelt und zerschellt worden waren, sich
mehrmals verloren und wiederfanden, das Meer erreichen und sich in ihm verlieren,
um sich nie wieder zu finden.

Und hier ist es, wo dieser Strom, der noch eben so arm und gering, so unniitz und von
allen Giitern entblof3t gewesen war, auf eine wunderbare Weise bereichert wird. Denn
jetzt ist er reich, nicht mit eigenem Reichtum wie die anderen Fliisse, um nur einige
Seltenheiten oder eine gewisse Menge von Giitern.

Mit sich zu fithren, sondern er ist reich mit den ganzen Reichtiimern des Meeres
selber. Nun trigt er auf seinem Riicken die allergrofiten und mit den kostbarsten
Schitzen der Welt beladenen Schiffe. Es ist das Meer das sie tragt, und zugleich ist er
es, denn seitdem er sich in das Meer verloren hat, ist er nur noch eins mit dem Meer.

Es muss allerdings bemerkt werden, dafl dieser mit dem Meer vereinte Strom
keineswegs sein Wasen einbiifit obwohl er so verlorengegangen und verwandelt
worden ist, dafy man ihn nicht

wieder erkennt. Er ist noch immer, wer er war. Obgleich er sich in das Meer gemengt
und verloren hat, so gilt dies doch nicht vom Wesen des Stromes, es betrifft nur seine
Beschaffenheit. Nur diese letztere geht verloren, weil er die Beschaffenheit das
Meerwassers so sehr annimmt, dafl man nicht weiterhin unterscheiden kann, was ihm
selbst gehort. Ja, je tiefer er sich in das Meer einsenkt und je linger er darin verweilt,
desto mehr verliert er die eigene Beschaffenheit, um die des Meeres anzunehmen.
Wozu ist dieser arme Strom nun geschickt und tauglich? Sein Aufnahmevermogen ist
grenzenlos, weil es dasselbe des Meeres ist. Seine Reichtiimer sind unermefllich,
obwohl er davon keine aus sich selbst besitzt. Es sind die Reichtiimer des Meeres. Nun
ist er reich genug, um die ganze Erde zu bereichern. 0 Gliickseligkeit das
Selbstverlierens: wer vermag sie zu beschreiben und wer den Gewinn, den dieser
unniitze zu nichts brauchbare Strom gewonnen hat, der noch jiingst verachtet und
gefiirchtet wurde, dem niemand auch nur den drmlichsten Kahn anzuvertrauen wagte,
weil er, der sich selbst nicht zu erhalten taugte, in die Abgriinde, worin er sich verlor,
unvermeidlich auch diesen hinabgerissen hatte. Was sagt ihr zu dem Los dieses wilden
Wassers, ihr groflen und stattlichen Fliisse, die ihr mit solcher Majestit dahinreist, die
ihr die Freude und Bewunderung der Vélker seid, die ihr frohlockt iiber die Menge der
Giiter, die auf eurem Riicken fortgefiihrt werden?

Das Los dieses armen Stromes, auf den ihr herabgesehen habt, wenn nicht mit
Verachtung so doch mit Mitleid, wie hat es sich gewendet! Der, der noch jiingst
unniitz schien und ginzlich unbrauchbar zu jedem gemeinniitzigen Zweck, was hat er
heute fir Moglichkeiten? Oder, besser gesagt: was konnte er heute nicht tun? Was ist,
was ihm noch Mangelt? Ihr seid jetzt seine dienenden Miagde! Ihr geht, ihm seine
Schitze zu entnehmen, jhr kommt, ihm neue zuzutragen.



Bevor wir jedoch von der Seligkeit eines in Gott so verlorenen Menschen reden,
miissen wir von den Anfingen dieses Weges berichten und ihn durch seine vielen
Abstufungen verfolgen.

Wenn also die Seele von Gott ausgegangen ist, hat sie auch eine unstillbare Sehnsucht,
in ihn zuriickzukehren. Gott ist ihr Urgrund, Gott ist aber auch ihr Endziel. Ihr Lauf
wire unaufhorlich, wenn er nicht durch die Siinde und stetige Untreue unterbrochen,
gehindert, oder ganz und gar gehemmt wiirde. Hieraus entspringt eben das
immerwihrende Treiben und Schwanken des Menschenherzens, das keine Ruhe
finden kann, bis es wieder eingegangen ist in seinen Urgrund, in sein Zentrum, welches
Gott ist, ,auf das Gott sei alles in allem®. Ahnlich wie das Feuer, wenn es seiner Sphire
entriickt ist, in unaufhérlicher Aktion ist, und nicht eher wieder zur Ruhe gelangt, bis
es jene Sphire wieder gefunden hat; wenn dann, Kraft eines natiirlichen Wunders,
dieses Element, das an und fiir sich selbst so aktiv ist, daf} es jeden Korper durch seine
Wirksamkeit verzehrt, dann sofort zu wirken aufthort um in der vollkommensten Ruhe
zu verharren.

0 ihr sehnsiichtigen Menschen, die ihr in diesem Leben die Ruhe sucht, glaubt fest, dafl
ihr sie nirgends finden werdet, als in Gott. Setzt alles dran, wieder in ihn einzugehen,
und all eure Sehnsucht und euer Dringen, all eure Neigungen, Anhinglichkeiten und
Angstlichkeiten werden sich beschwichtigt fithlen in der Einheit der Ruhe.

Je ndher das Feuer seinem Zentrum kommt, desto mehr vermindert sich seine Unruhe,
wenn auch die Schnelligkeit, womit er solches zu erreichen strebt, zunimmt. Soweit es
kein Hindernis zuriickhilt, schwingt es sich empor mit unglaublicher, in jedem
Augenblick wachsender Schnelligkeit. Aber im gleichen Mafle, wie die Schnelligkeit
wachst, mindert sich die Wirksamkeit. Genau so verhilt es sich mit der Seele. Sobald
nur die Stinde sie nicht aufhilt, eilt sie unaufhaltsam und unermiidlich, um Gott wieder
zu finden. Wenn sie also siindlos wire, was sich freilich nicht denken lasst wiirde sie
ganz schnell wieder zu ihm gelangen. Je niher sie Gott kime, desto beschleunigter
wiirde ihr Lauf sein, aber eben dieser beschleunigte Lauf wiirde zugleich immer ruhiger
werden. Die Ruhe wiirde wachsen, wie die Schnelligkeit wichst. So wiirde der Lauf
den Frieden erh6hen und der Friede wiirde den Lauf beschleunigen.

Das, was den Menschen treibt und triibt, ist einzig und allein die Siinde. Es sind die
Mingel und Gebrechen, die ihm im Lauf eine Welle hemmen und hindern, mehr oder
weniger, je nach der Grof3e der Fehler. Unter diesen Umstidnden wird sich der Mensch
seiner eigenen Aktivitit bewuft. Es ist wie beim Feuer, wenn es, wihrend es zu seiner
Sphire emporsteigt, auf irgendein Hindernis st63t, auf Holz oder Stroh etwa, sofort
seine vorige Aktivitit wieder aufnimmt, um solches Hindernis, das sich vor sein
Zentrum eindringt, zu verzehren. Je grofler das Hindernis wire, desto vervielfacht
wire seine Wirksamkeit. Wire es ein Holzklotz, so wiirde es einer kriftigeren und



anhaltenderen Wirksamkeit bediirfen, ihn zu verbrennen. Wire es ein Biindel Stroh:
im Augenblick wiirde es verzehrt sein und den Flug des Feuers nicht linger hemmen.
So ein Hindernis wiirde nur dazu dienen, seine Kraft zu steigern, und es wiirde mit
erhohter Schnelligkeit seinem Ziel zueilen, nachdem es alle Hindernisse verzehrt hitte.
Neue Hindernisse konnten es zwar in seinem Flug aufhalten, verzégern und hemmen.
Um das Emporsteigen der Flamme zu hindern, braucht man nur fortzufahren, frisches
Holz uber sie zusammenzuhaufen. Dann wird sie dauernd am Boden kriechen, statt
sich emporzuschwingen zu jhrem Zentrum.

Gerade so verhilt es sich mit den Menschen. Sie fihlen sich von Natur von Gott
angezogen. Unaufhaltsam wiirden sie zu ihm eilen und keinen Augenblick nachlassen
in ihrem Lauf, wenn nicht die Hindernisse wiren, die ihnen in den Weg treten. Diese
Hindernisse sind die Stinden und die Fehler, die ihre Riickkehr zu Gott umso linger
verzogern, je grofler sie sind, und je schwerer es den Menschen wird, sie loszulassen
und zu iiberwinden. So wiirde ein Mensch, der unaufhérlich siindigt, auch dauernd in
seinem Lauf aufgehalten werden. Wenn er dann in einer Todsiinde stirbt, konnte er
nicht zu seinem Ziel gelangen, da sein Lauf durch den zeitlichen Tod abgebrochen und
alles beendet ist. Andere Menschen kommen vorwirts, oft schneller oder langsamer, je
nachdem die Hindernisse, die sie sich selbst bereiten, stirker oder schwicher sind.

So mifiten Menschen, die niemals eine Todsiinde begangen haben, demnach
eigentlich viel weiter kommen, als die anderen. Gewohnlich ist das auch der Fall
Manchmal aber scheint es, als ob Gott sich darin gefiele, das Ubermaf} an Siinde zu
iberbieten, durch ein Ubermaf} seines Erbarmens.

Die Ursache hiervon kann in dem Menschen liegen. Es kann sein, daf} Menschen, die
keine ganz groben Siinden begangen haben, auf eine ungebiihrliche Weise von sich
selbst eingenommen sind in ihrer eigenen Gerechtigkeit, und dafl sie einen
allzugrofien Wert auf die eine oder andere ihrer eigenen Tugenden legen. Sind sie z.B.
Jungfrauen, so vergéttern sie ihre Reinheit, und ebenso handeln sie in anderen Dingen.
Dieses kleben an sich selbst, diese Selbstachtung und Selbstbespiegelung, diese
ungebiihrliche Liebe der eigenen Gerechtigkeit ist ein Hindernis, das weit schwerer zu
beseitigen ist, als die grofiten Siinden. Bei Stinden, die an und fiir sich selbst hifllich
sind, hat man sowieso keine Anhanglichkeit daran, jedoch hat man sie leicht an dem
gleiflenden Scheine der eigenen Gerechtigkeit. Gott aber, der die Freiheit seiner
Geschopfe keineswegs einschrinkt, laflt diese Menschen sich ergdtzen an ihrer
Helligkeit, wahrend er selbst ein Wohlgefallen daran findet, die Elendsten und
Bedauernswiirdigsten von ihrem Schlamm zu reinigen.

Um dies zu erreichen, entziindet er in ihnen ein dermaflen scharfes und
durchdringendes Feuer, daf3 die allergrofiten Gebrechen schneller durch dessen



Wirksamkeit verzehrt werden, als die leichtesten Hindernisse durch ein leichteres
Feuer. Es scheint, als ob Gott seine Freude daran habe, gerade diese siindigen Seelen
zum Thron seiner Liebe zu berufen, damit deutlich wird, daff es ihm ein leichtes sei,
solchen entstellten Menschen ihre urspriingliche Herrlichkeit wiederzugeben, ja, sie
sogar schoner und glinzender darzustellen als solche, die nie so besudelt wurden.
Diese Menschen, die in Siinde gelebt hatten, und fiir die ich eigentlich hier schreibe, da
die Starken des Arztes nicht bediirfen, werden von einem so gewaltigen Feuer
ergriffen, daf} jene Hindernisse und Widerstidnde fast augenblicklich von ihm verzehrt
werden. Ihre Kraft wird umso machtiger, je linger sie gebunden gewesen waren und je
schwerer es ihnen geworden war, hemmende Widerstinde zu tiberwinden. Wohl
werden die sich Emporschwingenden noch oft in ihrem Fluge aufgehalten durch die
Uberreste und Nachwehen ihrer fritheren schlechten Angewohnheiten. Aber jenes
Feuer verzehrt diese augenblicklich und eilt weiter, und das wieder und wieder, so, daf}
es am Ende keinen Widerstand mehr findet.

Es lodert machtiger empor nach jedem tiberwundenen Hindernis. Es wird ihm immer
leichter, diese Widerstinde zu tiberwiltigen. Was ihm noch in den Weg zu treten wagt,
sind nichts als Strohhalme, die nur dienen, die Heftigkeit das Brandas zu verdoppeln.

I. Gott im Herzensgrund

Nach dem bisher Gesagten wird es nicht schwer sein, die Menschen diesen dritten
Weges zu begreifen. Zuerst wollen wir sie in ihren fritheren Zustinden beobachten,
danach sie durch alle Abstufungen des dunklen Weges, den sie gefithrt werden,
begleiten.

Gott, der diese Menschen von Ewigkeit her dazu berufen hat, sie auf eine wunderbare
Weise in diesem Leben schon in sich aufzunehmen (was diejenigen, die ein
gewohnliches geistliches Leben fithren, kaum begreifen konnen), beginnt damit, daf}
er sie in ihrem Inneren seine Ferne empfinden lafit.

Sobald sie der Ferne dessen, der ihr hochstes und einziges Gut sein soll, gewahr
werden, so erwacht in ihnen jene Sehnsucht, zu ihm zuriickzukehren, der von Anfang
an in ihrer Seele gewesen ist, durch die Siinde aber verdringt worden war. Sofort
empfindet der Mensch die hochste Reue iiber seine Siinde. Auflerdem erfiillt das
Gefiihl der Ferne von ihrem Urgrund sie mit Sorge und Unruhe.

Die Qual dieser Unruhe treibt sie dazu, sich nach Heilmitteln umzusehen, um zu
einem Zustand zu gelangen, dessen Moglichkeit sie ahnt, ohne jedoch zu wissen, auf
welchem Weg er zu erreichen sei.



Einige dieser Menschen, weil sie nicht unterwiesen worden sind, dafl man Gott in dem
eigenen Grunde suchen und ihn dort erwarten miisse (Joh. 17, 23 und Gal. 2, 20),
ohne jemals aus dieser Ruhe wegzurennen, ergeben sich der Betrachtung und suchen
denjenigen drauflen, den sie doch nirgend anderswo als im Inneren finden werden.
Diese Betrachtung, zu der sie gewdhnlich wenig taugen (weil Gott, der anderes mit
ihnen vorhat, nicht zuldft, dal sie darin Hilfe finden), dient nur, ihr Verlangen zu
vermehren, denn ihre Wunde ist im Herzen, sie aber wollen die Hilfe drauflen suchen.
Dadurch beschénigen sie ihre Ubel nur, statt sie zu hellen. Lange zerarbeiten sie sich
mit dieser Ubung, und ihre Arbeit dient nur, sie immer mehr abzustumpfen. Wenn
nicht Gott, der sich besonders um sie kiimmert, ihnen jemanden zufiihrt, der ihnen zu
erkennen gibt, daf3 sie sich tiuschen, so werden sie ihre Zeit und ihre Miihe verlieren.
Aber Gott, der den ernst ihres Willens sieht, lafit sie den Beistand finden, dessen sie
bediirfen, wire es auch nur im Voriibergehen und auch nur wenige Tage. Solcher
Beistand wird nicht von ihnen aufgesucht, obgleich sie wohl empfinden, was ihnen
fehlt, ohne allerdings das Heilmittel zu erraten. Durch eine blofle Fiigung Gottes
finden sie, ohne zu suchen. Denn, weil sie wahre Kinder Gottes sind, so lafit Gott sie
finden, was sie brauchen, wie es scheint ganz zufillig und auf keinem ungewohnlichen

Weg.

Sobald nun diese Menschen davon unterrichtet wurden, daf} sie unméglich auf dem
von ihnen eingeschlagenen Wege weiterkommen, weil ihre Wunde im Inneren ist und
sie das duflere hellen wollen, sobald man sie nur bewogen hat, in ihr Inneres
zuriickzukehren und in das Herzens Grund zu suchen, was sie vergebens auflen
suchten, so erfahren diese von Sehnsucht nach Gott erfiilllten Menschen zu ihrem
Erstaunen, zu ihrer Uberraschung und zu ihrem Entziicken, daf Jesus Christus in
ihnen wohnt, daf} sie den Schatz, den sie in der Ferne suchen, in sich tragen. Sie sind
voller Freude tiiber ihre neue Entdeckung. Sie frohlocken in ihrer neuen Freiheit. Sie
sind ganz erstaunt, dafl das innere Gebet sie keine Mithe mehr kostet, und dies um so
mehr, als sie sich in ihrem Inneren konzentrieren, sich einsenken und verlieren, je
mehr sie sich dem reiflenden Strom der Liebe hingeben. Nun mochten sie gerne
immer auf diese Weise lieben, sich selbst verlieren in ihrem Grunde, in Christus.

Aber auch das, so schon es auch scheinen mag, kann der Seele nicht geniigen, weil sie
zum reinen Glauben berufen ist. Es wird sie nur antreiben, weiter ihrem Ziel
zuzustreben, das sie noch nicht recht kennt. So ein Mensch ist fortan nur Brand und
Liebe. Er glaubt, bereits im Paradies zu sein. Und weil das, was er empfindet, unendlich
schoéner ist als alles auf der Erde, so lif}t er diese ohne Miihe los (Luk. 14, 33).

Er wiirde der ganzen Welt entsagen, um nur einen Augenblick lang in seinem Inneren
das, was er jetzt erfihrt, zu genief3en.



Nun merkt dieser Mensch, dafl sein Gebet gleichsam immerwihrend wird. Seine Liebe
wichst von Tag zu Tag. Sie wird stiindlich so brennend, dafi er es kaum ertragen mag.
Auch seine Sinne werden ganz auf diesen inneren Grund gezogen. Die Einkehr
bemaichtigt sich seiner ganz und gar, so, daf} er fast untauglich zu irdischen Geschiften
wird. Alles, was er angreift, entgleitet wieder seinen Handeln, ohne daf er es selbst
merkt. Er mochte nichts als lieben, und dabei méglichst nicht unterbrochen werden.
Da der Mensch in diesem Stande noch nicht stark genug ist, durch Unterhaltungen
nicht zerstreut zu werden, so flieht er diese und fiirchtet sie. Am liebsten wire er in der
Wiste oder in der Eindde, um nur immerfort bei Jesus Christus zu sein. In seinem
Inneren hat er einen Fiihrer, der ihm nicht gestattet, an irgendeinem anderen Ding
sich zu freuen, und der ihn keinen Fehler begehen lifit, ohne daff dadurch sein
Gewissen stark belastet wird. Er empfindet dies durch seine Kailte als ein wirkliches
Vergehen.

Diese entfremdungen Gottes von dem Menschen, der doch alles aufgegeben hat, diese
Kilte das Geliebten ist ihm schrecklicher, als die allerstrengsten Ziichtigungen. Er wird
bestraft um eines unniitzen Blickes willen, um eines unzeitigen Wortes willen. Es
scheint, als habe Gott nichts

anderes zu tun, als diesen Menschen zu ziichtigen und zurechtzuweisen, und Gottes
ganzes Augenmerk sei darauf gerichtet, ihn zu vervollkommnen. Der Mensch ist dann
ganz erstaunt dariiber, und andere sind es mit ihm, daf} er auf diesem Wege in einem
Monat, ja, an einem Tage sogar griindlicher umgewandelt worden ist, als auf den
fritheren Wegen in mehreren Jahren.

0 grofler Schmelzer, das macht, dafl du ihn so oft in deine Zucht genommen hast und
deine Gluten den Diamanten flieffen lassen wie Wachs! Der Mensch ist nun mit allen
Arten der Abtotung bekannt, ohne daf} er jemals davon hitte reden horen. Ist er im
Begriff, etwas zu genieflen, was ihm schmeckt, so fithlt er sich wie von einer
unsichtbaren Hand zuriickgehalten. Geht er im Garten spazieren, so vermag er nichts
zu unterscheiden: die Baume blithen nicht, die Blumen duften nicht fiir ihn. Es scheint,
als habe Gott Wichter tiber alle seine Sinne gesetzt. Jetzt kann er Mit dem Propheten
sprechen: ,Daf} sein Weg mit Dornen versperrt und ein Gehege um ihn gezogen sej,
wodurch er seinen Weg nicht finden konne®. Versucht er es, einen freieren Flug zu
nehmen, so versagen ihm die Schwingen, und er sinkt ohnmachtig zurtick.

Jetzt, besonders am Anfang, mochte er sich aufreiben durch Kasteiungen und
Buf$iibungen. Er scheint nicht mehr an der Erde zu haften, so ganzlich fihlt er sich von
ihr abgel6st. Seine Worte sind nur Glut und Flamme.

Gott hat noch eine andere Weise, die Menschen, die auf dieser Stufe stehen, zu
ziichtigen. Er bedient sich ihrer aber nur dann, wenn der Mensch auf seinem Wege
weiter vorgeriickt ist. Diese Weise besteht darin, dafl eben dann, wenn der Mensch
gefallen ist, Gott sich ihm zu fiihlen gibt auf eine noch michtigere und lieblichere
Weise. Dann moéchte der Mensch vor Beschimung versinken. Die allerscharfste



Zichtigung wiirde ihm weniger peinlich sein als diese unverdiente, nicht zu ertragende
Gite seines Gottes.

Der Mensch ist jetzt so voll von dem, was er empfindet, daf er es aller Welt kundtun
mochte. Er mochte die ganze Welt in Brand stecken, mit der Flamme, die ihn selbst
verzehrt. Seine Gefiihle sind so lebendig, so rein und so entbl63t von aller Eigenliebe,
dafl der Seelsorger, der ihn reden hort und etwa auf diesen Wegen weniger geiibt ist,
glauben miifite, er stehe bereits auf dem Gipfel der Vollkommenheit. In diesem
Zustand wird er durchblitzt von Bildern und Gedanken, die er mit
bewundernswiirdiger Leichtigkeit niederschreibt. Es ist nur Empfundenes, was er
schreibt, tief und lauter lebendig Empfundenes. Verniinfteleien sind nicht darin, nur
Liebe, brennende, unendliche Liebe.

Den ganzen Tag tiber fithlt der Mensch sich hingenommen und umfangen von einer
gottlichen Kraft, die ihn durchdringt und verzehrt. Die Augen fallen ihm ganz von
selber zu. Er hat Miihe, sie offen zu halten. Er mochte blind, taub und stumm sein, um
nur nicht gestort zu werden in seiner Freude. Er ist wie die Trunkenen, die derart vom
Wein eingenommen sind, daf3 sie nicht wissen, was sie tun, noch Herr ihrer selbst sind.
Wollen sie in diesem Zustande lesen, so fallt ihnen das Buch aus den Handen, und eine
Zelle geniigt ihnen. Kaum vermogen sie wihrend eines ganzen Tages auch nur eine
Seite zu lesen, so fleiffig sie auch damit beschiftigt sein mogen. Aber sie verstehen auch
nicht, was sie lesen, sie denken nicht einmal daran, sondern es bedarf nur eines Wortes
von Gott, nur das Aufschlagens eines Gotteswortes, um jenen geheimen Zug zu
wecken, der sie hinnimmt und fortreifit, so daf} die Liebe ihnen Mund und Augen
zuschlief3t.

Daher kommt es, dafy diese Menschen auch kein miindliches Gebet tun konnen. Sie
sind auflerstande, die Gebete auszusprechen. Ein ,Vater Unser” wiirde sie eine Stunde
hinhalten. Ein Mensch, der nicht gewo6hnt ist an dhnliche Erscheinungen, weif} nicht,
was er davon halten soll. Er hat nichts dhnliches gesehen, nie davon reden hoéren, er
begreift nicht, warum er nicht beten

kann. Trotzdem kann er nicht der Macht widerstehen, die ihn von sich selbst wegfiihrt.
Er kann nicht fiirchten, damit Ubles zu tun. Auch macht ihm solches keinen Kummer.
Er, der ihn festhilt, gestattet ihm nicht zu zweifeln, daf er es sei, der ihn bindet, noch
kann der Mensch sich seiner erwehren. Denn sobald er sich Gewalt antun will zu
beten, fiihlt er, dafl derjenige, der ihn besitzt, ihm den Mund verschlief}t und ihn mit
sanfter Gewalt still zum Schweigen nétigt.

Freilich ist es nicht so, dafl das Geschopf nicht widerstehen konnte und mit grofler
Anstrengung doch sprechen. Aber, auch abgesehen von dem Zwang, den man sich
antut, verliert man durch solche Anstrengungen den Frieden und wird ganz welk und
trocken. Darum soll sich der Mensch Gottes Willen fiigen und nicht seinem eigenen
folgen. Sollte ein weniger erfahrener Seelsorger ihn auf dieser Stufe zum miindlichen



Gebet zwingen, so wiirde er ihn nicht nur ohne allen Nutzen quilen, sondern ihm auch
einen unersetzlichen Schaden zufugen.

Nun empfindet der Mensch ein so heftiges Verlangen zu leiden, dafl er davon ganz
matt und sterbend wird. Er mochte die Siinden der ganzen Welt zahlen und Gott
Geniige leisten (Kol. 1, 24). Von jetzt ab wird es ihm schwer zu beichten und
Absolution zu gewinnen, weil die Liebe ihm nicht erlaubt, seine Pein abkiirzen zu
wollen.

Der Mensch glaubt in diesem Zustand, in dem inneren Stillschweigen zu sein, weil sein
Wirken so leise, leicht und ruhig ist, daf3 er seiner selbst nicht gewahr wird. Er glaubt,
zum Gipfel der Vollkommenheit gelangt zu sein. Er sieht nicht ein, daf3 irgendetwas fiir
ihn in dieser Welt sinnvoll sei, als sich dauernd des erworbenen Gutes zu freuen.
Dieser Zustand dauert lange. Er wichst und steigert sich. Auch gibt es Menschen, die
nie iiber dies hinauskommen und zeitlebens darin beharren. Das ist natiirlich kein
Grund, daf} sie nicht unter den Helligen glinzen sollten und die Bewunderung der
Menschen sind. Allerdings fehlt es auch nicht an kurzen und voriibergehenden
Trockenheiten auch in diesem Stand, die jedoch diese Menschen nicht aus ihrem
Stand fallen lassen, sondern nur dienen, sie zu fordern.

Auch diese so brennenden und nach Gott verlangenden Menschen fangen am Ende
an, sich ruhig niederzulassen in diesem Stand. Unmerklich verliert sich jene liebende
Wirksamkeit, die sie antrieb, ihrem Urgrund immer kriftiger zuzustreben. Sie lassen
sich an ihrer Freude geniigen und bilden sich ein, die Freude sei Gott selber. Ein
solches Ausruhen aber und ein solcher Stillstand wiirde diesen Menschen zum
unersetzlichen Schaden gereichen, wenn nicht Gott nach seiner unendlichen Giite sie
schnellstens aus diesem Stand herauszogen, um sie tibergehen zu lassen in den
folgenden Stand.

Ehe jedoch hiervon die Rede sein kann, miissen zuerst die Unvollkommenheiten
dieses Standes dargestellt werden.

2. Die Verwdhnung

Der Mensch, der sich in dem beschriebenen Stand befindet, kann freilich in demselben
weiterkommen. Er kommt auch weiter, indem er von Liebe zu Liebe, von Kreuz zu
Kreuz eilt. Aber er gefillt sich oft dabei und ist so sehr der Sucht ausgesetzt, alles was er
hat, sich selbst zuzuschreiben, daf} er nur fortschleicht im Schneckengang, obgleich es
ihm selbst und anderen so erscheint, er fliege mit Adlersflug. Der Fluf3 flief3t hier noch



auf ebenem Grund und hat den Abhang noch nicht gefunden, dessen er bedarf, um
hinabzustiirzen und mit nie wieder zu hemmendem Lauf fortzuschief3en.

Gebrechen des Menschen in diesem Grade sind eine gewisse Selbstgefilligkeit, die
verborgener und tiefer verwurzelt ist als diejenige, die er schon hatte, ehe die Gaben
und Gnaden Gottes ihm Mitgeteilt wurden. Dazu kommt eine geheime
Geringschitzung aller anderen, die nicht seines Weges sind, auch eine Leichtigkeit, an
deren Mingeln sich zu drgern, eine Art des Johanneseifers, der Feuer vom Himmel
fallen lassen mochte auf diese Samariter. Dazu kommt ein gewisses Vertrauen dieses
Menschen auf seine Seligkeit und seine Tugend, so daf3 es scheint, er halte sich bereits
fur stindlos, ein geheimer Stolz.

Dabher ist er sehr empfindlich, wenn man ihn auf einen Fehler aufmerksam macht.
Diese Menschen mochten gern dafiir gehalten werden, daf sie nicht mehr fehlen
konnen. Sie betrachten sich als Eigentiimer der gottlichen Gaben und gebrauchen sie,
als wiren sie wirklich Eigentum. Im Hochgefiihl ihrer Krifte vergessen sie ihre
Schwachheit und Diirftigkeit, so daf3 sie das Mifitrauen gegen sich selbst verlieren und
sich nicht scheuen, sich den Versuchungen auszusetzen. Ubrigens ist ihre Erscheinung
gesetzt und gesammelt, und ihr Inwendiges spiegelt sich ab in ihrem Aufleren.
Wiewohl nun diese Fehler und manche andere den Personen dieses Gradas wirklich
eigen sind, bleibt dies jhnen verborgen. Es scheint sogar, als seien sie demiitiger als
andere, weil ihre Demut konzentrierter und deshalb wahrnehmbarer ist. Aber auch
diese Fehler werden schon zu seiner Zeit bemerkbar und fithlbar werden.

Da die Gnade, welche diese Menschen so wichtig in ihrem Inneren fiihlen, ihnen ein
Beweis zu sein scheint, dass nichts fiir sie zu furchten sei, so erkithnen sie sich zu reden,
ohne dafl Gott sie schon dazu berufen hat. Sie méchten der ganzen Welt Mitteilen, was
sie empfinden. Es ist wahr, daf} sie einiges Gute wirken in den anderen, denn ihre
Flammenworte entziinden aller Herzen auf die sie treffen. Wenn man davon absieht,
daf3 sie Grof3eres und Herrlicheres wirken wiirden, wenn sie auf der Stufe stinden, wo
Gott gebietet, auszuschiitten was man hat, so ist doch zu bedenken, dass, da ihre
Gnade noch nicht in der Fiille ist, sie von ihrem Notwendigen geben und nicht von
ihrem Uberflufi.

Daraus entsteht, daf8 sie am Ende gar vertrocknen, gleich den Schalen oder Becken, die
unter einem Springbrunnen stehen. Der Brunnen ist es, der aus seiner Fiille gibt, die
Schalen aber ergieflen sich nur aus der Fiille des Brunnens. Wenn nun jemand den
Brunnen verstopft oder ableitet, und die Schalen trotzdem nicht ablassen sich zu
ergieflen, so werden sie bald austrocknen aus Mangel an neuem Zufluf3. Das ist es, was
den Menschen dieses Gradas begegnet. Sie wollen nicht ablassen, ihre Wasser
auszuschiitten, und erst zu spat werden sie inne, dafl das Wasser, was sie haben, nur fir
sie selbst ausreichte, und daf3 sie eben noch nicht auf der Stufe der Mitteilung stehen,
denn sie stehen nicht in der Quelle. Man kann sie auch mit jenen Kristallflischchen
vergleichen, die mit einem tiberaus wohlriechenden, aber auch iiberaus fliichtigen



Parfum gefiillt sind. Durch den wunderbaren Geruch angelockt, hort man nicht auf, sie
zu offnen und ihre Diifte verstromen zu lassen. Ehe man sich versieht, sind sie dann
auch erschopft, und man bedauert zu spit, dafl man nicht sparsamer mit dem
kostbaren Inhalt umgegangen ist.

Auf dieser Stufe nimmt man leicht das eine fiir das andere, d.h. die Mitte fiir das Ende:
und da die Dauer dieses Standes fir manche Menschen sich sehr hinauszogert,
manche auch ihr Leben lang nicht iiber ihn hinauskommen, so nimmt man diesen
Stand am Ende fiir den Stand der Vollendung. Selbst die Seelsorger, wenn sie nicht alle
Stinde und Wege durchschritten haben, glauben leicht, dafl dieser Mensch in der
Vollendung steht, wovon er jedoch noch unendlich weit entfernt ist. Sie glauben es
umso leichter, als sie den Menschen alle nur erdenklichen Tugenden tiben sehen mit
einer wunderbaren Stirke.

Er iiberwindet sich selbst ohne Miihe. Er bringt Opfer dar iiber Opfer. Es wird ihm
nichts zu schwer, weil ,die Liebe stark ist wie der Tod". Die Tugenden scheinen einem
solchen Menschen miihelos gekommen zu sein. Auch achtet er ihrer nicht und denkt
meist nicht einmal daran, dafl er sie besitzt. Er ist in einer unermesslichen allgemeinen
Liebe ganz und gar befangen, ohne um das Warum und Weshalb des Liebens sich zu
kiimmern. Fragt man ihn, was er den ganzen langen Tag mache, wird er sagen, dafl er
liebe. Fragt man, was denn der Grund und die Ursache sei, warum er liebt, weif} er es
nicht und erkennt es nicht. Alles was er weif3 ist, daf} er liebt und daf} er vor Verlangen
brennt, fir das zu leiden, was er liebt.

Fragt man: ist es denn vielleicht das Anschauen des leidenden Geliebten, das ihn
treibt, auch fiir ihn leiden zu wollen? ,Ach nein®, wird er sprechen, ,das alles kam mir
niemals in den Sinn®. ,Ist es denn etwa das Verlangen, dir die Tugenden aneignen zu
wollen, die du an ihm wahrnimmst“? ,Ich kann nicht sagen, daf3 es dies wiare®. ,Ist es
etwa die Schonheit des Herrn, die dir dein Herz entfithrt“? ,Mein Blick ruht nicht auf
dieser Schonheit®. ,Und worauf denn“? ,Was weif’ ichs? Was fragst du mich? Dies eine
weif3 ich nur und fihle ich, dafl ich im Herzen eine tiefe Wunde trage, daf} ich in
meiner Unruhe ruhe®.

Der Mensch glaubt nun, alles gewonnen und alles vollendet zu haben. Obgleich er
noch voller Fehler ist, wie oben beschrieben, und dartiber hinaus noch voller anderer
und gefihrlicher Gebrechen, die erst fithlbar werden auf der nichsten Stufe, (wenn sie
auch dann noch schwer zu beschreiben sind), so beruhigt er sich doch in der
Vollkommenheit, die er glaubt errungen zu haben. Indem er bei den Mitteln
stehenbleibt, die er fiir den Endzweck nimmt, wiirde er fiir immer daran kleben
bleiben, wenn nicht Gott diesen Strom, der bis dahin wie ein ruhiger See auf der hohe
das Gebirges gewesen ist, den Abhang des Berges finden liefle, von wo er sofort



hinunterstiirzt und nur um so reiflender fortschieft, je tiefer der Fall gewesen ist, den
er getan hat.

Hier scheint, dafl der Mensch dieses Grades, sogar einer der am weitesten
vorangekommen ist, sich angewohnt hat, seine Gebrechen vor sich und anderen zu
verbergen. Er findet Entschuldigungen fiir sie und Ausreden. Er wird sie nicht mit
Offenherzigkeit eingestehen, nicht aus Bosheit, sondern aus Vorliebe fiir seine eigene
Vortrefflichkeit und aus einem hier nach und nach zur Natur gewordenen
gleisnerischen Schein, wohinter er sich selbst versteckt. Diese Fehler, die andere
Menschen nicht im geringsten storen, rauben ihm allen Frieden. Er qualt sich
ihrethalben bis zum Auflersten. Er ist eifrig, sie loszuwerden. Aber unter diesen
Fehlern machen ihm diejenigen am meisten Not, die den Leuten in die Augen fallen.
Um so willkommener sind ihm die Klagen, die Gott in diesem Zustande tiber ihn
ausschiittet, und er schliirft sie geradezu in langen Ziigen ein. Aber auch diese dienen
nur, seine eigenliebe zu erhohen. Er liebdugelt damit und bespiegelt sich im
Selbstgesprach. Er frohlockt tiber die Ungewdhnlichkeit seiner Wege. Er Gefillt sich
insgeheim darin, sich den Leuten zu zeigen. Er richtet den Néachsten mit Strenge.

Er macht ein gewaltiges Aufheben von Vergehungen, die keine sind. Er befleif8igt sich
mehr denn je der dufleren Haltung, und seine Demut gewinnt etwas Angenommenes
und Gesuchtes. Zu solchen Mingeln gesellen sich noch tausend Eigenheiten in den
Andachtsiibungen. z.B. zieht er das Gebet den Familienpflichten vor und wird dadurch
zur Ursache, daf} diejenigen, mit denen er lebt, sich vielfiltig versiindigen.

Dies letztere hat extreme Folgen. Der Mensch, angezogen auf eine so machtige und
anmutige Weise, mochte gern dauernd allein sein und die Beschauung iiben. In der
Tat verweilt er allzulange darin, linger, als es sein duflerer und innerer Zustand
gestatten. Daraus entspringen in Bezug auf die tausenderlei Verdriefilichkeiten des
Alltages unzihlige Vergehungen. Wesentliche Pflichten werden versdumt. So erschopft
die iiberlang fortgesetzte Ubung der Seele.

Ihre liebende Federkraft lasst nach. Es folgen Diirren und Trockenheiten, welche, weil
man sich nicht in Gottes Ordnung befindet, nur schaden, statt zu fordern.

Daraus entstehen zweierlei Ungehoérigkeiten: die eine, dafy man in der Einsamkeit und
im Gebet verharrt, solange man sich deren nur noch irgendwie fahig fuhlt. Die andere,
daf3, wenn einem nun die Fittiche sinken und die liebende Kraft erschopft ist, in den
Zeiten der Leere und Diirre, einem alle Hilfsquellen fehlen. Man hat Miihe, sich
tiberhaupt nur dem Gebet zu widmen. Man verkiirzt die Frist, die man sonst darauf
verwendet hat. Man geht manchmal weg, um sich mit den &ufleren Dingen zu
zerstreuen. Man wird matt, mutlos und miflutig. Schon glaubt man, alles verloren zu
haben, obwohl man keinen Fleif} scheut, die Gegenwart und Freundlichkeit Gottes
zurtickzurufen.



Hatte so ein Mensch sich gewohnt, ein gleichmifliges Leben zu fithren, und nicht
mehr zu tun in den Zeiten das Uberflusses, als in denen der Diirre, so wiirde er allem
geniigen. So aber wird er dem Nichsten lastig, zu dessen Schwiche herabzulassen er
sich nicht iiberwinden kann. Er schweigt, wo er reden sollte, und schwatzt, wo es
besser wire zu schweigen. Eine Frau zum Beispiel macht sich Bedenken daraus, ihrem
Mann zu gefallen, ihn zu unterhalten, mit ihm spazierenzugehen und sich mit ihm zu
ergotzen, wihrend sie keinen Anstand nimmt, mit Leuten ihrer Stimmung und
Sinnesart stundenlang zu plaudern.

Man muf seine Pflichten erfiillen, von welcher Art sie auch seien, und wieviel es auch
kostet, selbst dann, wenn es uns zweifelhaft erscheint, ob wir nicht etwa darin fehlen.
Diese Art zu handeln wird uns unendlich fordern; freilich nicht in dem Sinn, worin wir
es nehmen, doch insofern wir dadurch in Selbstverleugnung getibt werden. Unser Herr
selbst gibt uns zu erkennen, wie mehr diese Art der Aufopferung ihm indem er uns
mitten in diesem Alltagsleben besucht und mit seinen Gnaden iiberschiittet. Ich habe
eine Frau gekannt, die aus Gefilligkeit ihrem Mann zuliebe mit ihm Karten spielte, und
wiahrenddessen so wichtige und innere Erfahrungen der Gegenwart Gottes machte,
wie sie sie kaum jemals wihrend des inbriinstigsten Gebetes erfahren hatte. Dasselbe
erfuhr sie, so oft sie das tat, was ihr Mann von ihr haben wollte, gleichgiiltig welchen
groflen Widerwillen sie dagegen spiirte. Entzog sie sich aber seinen Wiinschen, um
etwas zu tun, was ihrer Meinung nach besser war, so wurde sie augenblicklich gewahr,
dafl sie aus ihrem Stand und aus Gottes Ordnung heraustrat. Trotzdem ist sie oft
wieder in denselben Fehler gefallen, als ihr Hang zur Einkehr und die Vortrefflichkeit
das Gebetes (das freilich unter anderen Umstinden jenem sogenannten Zeitvertreib
unendlich vorzuziehen wire) die Seele unmerklich fortzog und sie die Auflenwelt tiber
dem Inwendigen vergessen lief}. So etwas bestaunen dann die Leute als ein Merkmal
besonderer Helligkeit, was eigentlich doch nur Tadel verdient.

Werden die Menschen jedoch zum Stand des reinen Glaubens berufen, so stellen sich
dhnliche Mifgriffe bei jhnen immer seltener und voriibergehender ein, indem Gott,
der sie in seine Ordnung filhren will, die Mangelhaftigkeit eines solchen Verhaltens
ihnen zu erkennen gibt. Und das ist der Unterschied zwischen einem zum dunklen
Glauben berufenen Menschen und einem anderen, dafy der letztere ohne Miihe in
seinen Andachten beharrt. Man wiirde ihm das Leben

rauben, wenn man ihn herauszoge aus seiner ruhigen Freude tiber die Liebe Gottes.
Der andersberufene Mensch dagegen findet keine Ruhe, er habe denn zuvor seine
Pflichten erfiillt. Gibt er sich doch dieser Freude hin, gegen das innere Mahnen, das er
fuhlt, aus der Ruhe herauszutreten, so ist dies eine Untreue, die ihn in Not bringt.

Es geschieht auch, daf} ein solcher Mensch durch diese Mitkreuzigung und diesen
inneren Widerstreit sich nur noch starker zu der inneren Ruhe hingezogen fiihlt, denn



es ist ja den Menschen eigen, im Streit zu erstarken und gerade das noch heftiger zu
begehren, was ihm vorenthalten wird.

Diese Not, die Ruhe nicht mit Freuden geniefien zu kénnen, dient eben dazu, die Ruhe
zu vermehren und macht, dafy man sich wihrend der alltiglichen Beschiftigung selber
auf eine so michtige Weise von Gott angezogen fiihlt, dal es scheint, als habe man
zwei Seelen und zweierlei Unterhaltungen zugleich in sich, und die des Inwendigen
unendlich starker sei, als die in der Auflenwelt. Versucht aber die Seele, ihre schuldigen
Pflichten abzubrechen, um sich dem inneren Gebet zu widmen, so findet sie gar nichts,
und ihr innerer Zug verliert sich.

Ich rede hier nicht von dem Gebet, was man sich einmal zur Pflicht gemacht hat, und
das man nicht unterlassen darf, es sei denn aus ginzlicher Ohnmacht. Ich rede von
jener inneren Ubung, die man gern zu einer immerwihrenden erheben mochte, und zu
der man sich durch den Reiz der Einkehr hingezogen fiihlt. Ebenso wenig rede ich von
Beschiftigungen und Zerstreuungen nach eigener Wahl, sondern nur von denen,
welche die irdischen Verhaltnisse unerldfilich von uns fordern. Hat man Zeit tibrig,
nachdem man die letzteren erledigt hat, so widme man sich dem Gebet, und man wird
sich bestimmt dadurch gefordert filhlen. Auch sollte man sich nicht unter dem
Vorwand der Berufspflicht mit nicht notwendigen Geschiften beladen. Die Liebe des
Ehegatten, der Kinder und der Haushalt kénnten sich leicht in das Notwendige
einmischen.

Das Verlangen, eine angefangene Arbeit zu vollenden, dies und dhnliches wird leicht
von einem Menschen unterschieden werden konnen, der sich selbst nicht schmeichelt.
Auch ist dies weniger gefahrlich.

Wenn die innere Sammlung sehr stark ist, so verfillt der Mensch gewohnlich nicht in
diesen Fehler, wohl aber in den Entgegengesetzten, dem Zug zur Zuriickgezogenheit
zu sehr nachzugeben. Tritt dagegen eine Diirre ein, so iiberlddt sich der Mensch gern
mit Geschafften, um nur der Not enthoben zu sein, die das Gebet den Sinnen bereitet.
Man muf3 aber fest stehen und in den Stunden der Diirre ebenso piinktlich sein wie in
den Stunden der Fiille.

Ich kenne jemanden, der gerade dann, wenn die innere Ubung ihm am peinlichsten
war, am ldngsten darin verharrte, indem er sich gegen die Pein selber stihlte. Die Not
ist so grof3, die Sinne und der Verstand leiden so schrecklich, wenn man sich zwingen
will, sich mit Gott zu beschiftigen zu einer Zeit, wo er seine freundlichen Gnaden
entzogen hat, dafy der Mensch sich lieber den allerschirfsten Bufiitbungen unterwerfen
mochte, als der Anstrengung, die es kostet, ohne die allergeringste Stiitze in der Nahe
Gottes auszuhalten. Die von mir erwahnte Person hat diesen Zustand oft stundenlang
ertragen. Thre Sinne knirschten und ihr Verstand ergrimmte. Sie aber hielt aus und ihr
Inneres wurde machtig gefordert. Da jedoch nicht alle gleich mutig und kriftig sind,
sondern Schwichere leicht Schaden nehmen konnten, rate ich, die innere



Gebetsiibung weder zu vermindern, noch zu vermehren, wenn auch die Stimmungen
schwanken.

Diese so peinlichen und merklichen Trockenzeiten, die unter den weniger
Erleuchteten fur sehr furchtbare Zustinde und fur die schrecklichsten unter allen
gottlichen Prifungen gehalten

werden, gehoren nur diesem ersten Grad des Glaubensweges an und werden oft
lediglich durch die Erschopfung verursacht. Trotzdem glauben diejenigen, die sie
hinter sich haben, schon Mitgekreuzigt und gestorben zu sein und schreiben und
reden davon wie von dem allerschrecklichsten Durchbruch im geistlichen Leben. Sie
haben ja auch nicht die Erfahrung des Gegenteils.

Oft hat auch der Mensch dann nicht den Mut, weiter vorwiartszudringen, obgleich dies
nur wenig Mithe kosten wiirde. Der Mensch ist in diesen Noéten, die freilich einem
verzehrenden Feuer gleichen, allerdings von Gott verlassen, der ihm seinen
wahrnehmbaren Beistand entzieht. Aber es sind eigentlich nur die Sinne, die diesen
Brand verursachen. Diese, gewohnt zu wirken, zu sehen, zu harren und zu schmecken,
sind solche Beraubungen ginzlich ungewohnt und auflerstande, irgendwo anders
etwas Futter fur die Seele zu finden. Der Mensch freilich ist in der trostlosesten
Verzweiflung. In allen solchen Leiden behaupten sich aber immer noch seine Lebens-
und Liebeskraft, und wenn er nur den Mut hat auszuhalten, so wird ihm diese Pein
reichlich vergolten werden. Auch wird sie nicht von langer Dauer sein. Tatsichlich
wiirden auch die Krifte der Seele in diesem Zustand ausreichen, eine solche Last der
Qual auf die Dauer zu ertragen. Der Mensch wiirde wieder zuriickgehen, um Nahrung
zu suchen oder gar vielleicht alles aufgeben.

Daher saumt unser lieber Herr nicht, sich wieder zu offenbaren. Er kehrt zuriick, meist
noch ehe das Gebet zu Ende ist. Und wenn nicht vor Beendigung des Gebetes, so doch
sicherlich noch vor dem Ende des Tages, gewohnlich auf eine umso erfahrbarere
Weise. Es scheint, daf} es ihm leid tue, daf} er den Menschen, den vielgeliebten, so
leiden lief, oder da er ihm mit Zinsen bezahlen wolle, was dieser ihm zuliebe gelitten
hat. Wenn dieser Zustand mehrere Tage andauert, so meint der Mensch, die grofe
Freude nicht ertragen zu konnen. Er ruft den geliebten Herrn mit Worten der
Anbetung an. Er nennt ihn freundlich und furchtbar zugleich. Er fragt, ob er ihn nur
verwundet habe, um ihn sterben zu lassen. Aber dieser grofle Liebhaber lichelt nur
und kommt, um in seine Wunden einen so kostbaren Balsam zu gieflen, daf3 er mit
Freuden dhnliche neue Wunden empfangen um nur aufs neue eine so herrliche
Heilung zu erfahren, die ihn nicht nur gesund macht, sondern ihn auch ausstattet Mit
einer nie geahnten Fiille von Gesundheit und Lebenskraft.

Bis hierher ist jedoch alles nur Spiel gewesen, woran der Mensch sich leicht gew6hnen
konnte, wenn der gottliche Freund nicht sein Betragen dndern wiirde. Thr Gott
liebenden Menschen, die ihr wehklagt tiber die Fliichtigkeit seiner Gegenwart, ihr



wilet nicht, daf} alles bisherige gegeniiber dem, was folgen soll, nur wie Spiel und
Neckerei gewesen ist, Proben und Prifungen. Bald werden die Stunden seines
Ausbleibens zu Tagen werden, zu Wochen, Monaten und Jahren. Ihr miifit lernen,
edelmiitiger zu sein auf eigene Kosten. Ihr miiit den Herrn, euren Briutigam,
kommen und gehen lassen, auch wenn ihr kein Wort sagen konnt.

Ich meine sie zu sehen, diese jungen brautlichen Seelen. Sie glauben zu vergehen vor
Leid, wenn der géttliche Brautigam sie verldsst, wire es auch nur fiir eine ganz kurze
Weile. Sie weinen tiber ein etwa dreitigiges Ausbleiben, als wenn er schon gestorben
wire, und sie erwehren sich seines Weggangs, solange sie das nur kénnen. Die Liebe
scheint grof} und stark. Aber sie ist es keineswegs. Es ist nur das Vergniigen, das sie
daran finden, den Brautigam zu sehen. Das laf}t sie um seine Entfremdung weinen. Es
ist nur ihre eigene Freude, die sie begehren. Wenn sie sich ndmlich um die Freude das
Briutigams kiilmmern wiirden, so wiirden sie ebenso zufrieden sein mit der Freude, die
er getrennt von ihnen hat, wenn er woanders weilt, als sie zufrieden waren mit dem,
was er an ihrer Seite hatte. So ist es also nur eine eigenniitzige Liebe, obwohl sie den
Menschen nicht als eine solche erscheint.

Im Gegenteil glaubt der Mensch, den géttlichen Freund nur zu lieben, weil dieser
liebenswiirdig ist. Es ist wahr, ihr armen Menschen, daf8 ihr ihn nur liebt, weil er
liebenswiirdig ist. Doch genau genommen liebt ihr ihn doch nur um das Vergniigens
willen, das ihr an seiner Liebenswiirdigkeit findet. Ihr sagt jedoch, ihr mochtet fir den
Freund leiden. Sicher mochtet ihr fiir ihn leiden, wenn er nur Zeuge und Gefahrte
eurer Leiden ist. Ihr verlangt keinen Lohn, wie ihr sagt. Ich will das zugeben. Aber ihr
wollt doch, daf3 er von euren Leiden wisse, daf} sie nach seinem Willen sind, daf$ er
zustimmt. Kann auch etwas gerechter sein als zu wollen, daf3 der, fiir den man leidet, es
wisse, es fiir richtig halte und damit zufrieden ist?

0 wie fern seid ihr noch vom Ziel! Glaubt fest, dieser gottliche eifersiichtige Liebhaber
wird euch die Freude nicht genieflen lassen, die ihr darin empfindet, daf} er eure
Schmerzen registriert. Ihr werdet leiden miissen, wihrend er so tut, als sehe er es nicht
oder als wire es ihm gleichgiiltig.

Verlangen, daf} der gottliche Geliebte unsere Leiden mit Wohlwollen aufnimmt, hief3e
zuviel verlangen. Welche Martern wiirde man nicht um dieses Preises willen mit
Freuden erdulden, wenn man weif3, daf} der gottliche Geliebte die Qualen sieht und
ein Wohlgefallen daran findet! Nein, zu seelisch ist die Freude dieses Bewuftseins, als
dafl ein edelmiitiges Herz ihrer begehren konnte. Dennoch fiirchte ich, mochten auch
die fortgeschrittensten Menschen dieses Standes schwerlich bis zu dieser Hohe
gelangen.



Leiden, ohne dafl der gottliche Geliebte es weifl, leiden, wihrend er uns zu
verschmahen und sich von dem, was wir ausstehen, um ihm zu gefallen, wegzuwenden
scheint, leiden, wihrend er nur Ekel an allem bezeugt, womit wir sonst ihn zu
entziicken pflegten, ihn dies alles mit Kilte und Entfremdung betrachten sehen, was
wir auch beginnen mégen, um ihm Freude zu machen, und dennoch nicht authéren,
dasselbe zu tun; sehen, daf3, je eifriger wir ihn verfolgen, er uns nur um so fliichtiger
enteilt, sich alles nehmen zu lassen ohne eine Klage, alles, was er uns frither als Beweise
seiner Liebe gegeben hat und was man glaubt, durch die Liebe, die Treue und das
Leiden bezahlt zu haben, nicht nur ohne Klage diese Beraubung zu sehen, sondern
auch zu sehen, dafl andere mit dem uns Geraubten bereichert werden, und dann
trotzdem nicht ablassen, fortwihrend alles zu tun, was den im Augenblick abwesenden
gottlichen Freund erfreuen konnte, nicht authéren, ihm nachzulaufen, und wenn man
in Selbstvergessenheit einen Augenblick still gestanden und Zeit verloren hat, durch
verdoppelte Eile das wieder ersetzt, geradeaus voranzugehen in seinem Lauf, ohne die
Abgriinde zu scheuen, in die man stiirzen konnte, ohne den Staub und Schlamm zu
achten, womit man sich beschmutzen und besudeln konnte, nicht darauf achten, ob
man fillt und wiederum fillt, und tausendmal fillt, unzdhlige Male wieder aufraffen, bis
man endlich, ganz und gar erschopft und kraftlos liegen bleibt und verschmachtet,
ohne daf der ,Allzustrenge” auch nur einmal sich umwendet und uns mit einem Blick
der Liebe erquicken wiirde: Dies alles gehort nicht zu diesem Grade, es gehért zu dem,
welcher folgt.

Ich wiederhole es, daf} die bisher beschriebene Wegstrecke von grofier Linge ist, es
wire denn, dafl es Gott gefiele, aus besonderem Plan diese zu verkiirzen und dem
Menschen schneller zu seinem Ziel zu verhelfen. Viele gelangen, wie gesagt, niemals
tiber diesen Grad hinaus.

3. Die Entwéhnung

Jener Strom stand, solange er den Abhang nicht gefunden hatte, ruhig auf dem Scheitel
des Berges. Er lie3 es sich wohl sein in der Stille und in dem Frieden seines Standes,
dachte nicht daran, in das Tal hinabzusteigen. Da diese Wasser des Himmels aber
keinen Abfluf8 hatten, fingen sie infolge ihrer Ruhe an zu stocken, zu stinken und zu
faulen. Denn das ist der Unterschied zwischen den stehenden und flieBenden Wassern,
daf3 die ersten (wenn nicht vom Meer die Rede ist oder von den grof8 en Seen, die ihm
gleichen) mit der Zeit anfangen, anriichig zu werden, und daf} die Ruhe ihnen zum



Verderben gereicht. Dagegen bleiben die fliegenden Wasser frisch und gesund, und je
schneller sie fortschief3en, desto vollkommener bleiben sie erhalten.

Wie schon gesagt, verleiht Gott, sobald er dem Menschen die Gabe des geschenkten
Glaubens verliehen hat, zugleich einen Trieb, ihm als dem Zentrum des Lebens
unabldssig zuzustreben. Aber dieser untreue, obgleich sich fiir treu haltende Mensch,
erstickt durch seine Ruhe den Drang zu laufen. Er wiirde iiberhaupt nicht vorwirts
kommen, wenn nicht Gott den eingeschlafenen Trieb zu laufen wieder weckte, indem
er den Menschen den Abhang das Berges finden 1afit, von dem er nicht umhin kann,
sich hinabzustiirzen, er mag wollen oder nicht. Der erste Verlust ist die Stille, die er
doch fiir immer zu besitzen geglaubt hatte. Seine sonst so ruhigen Wasser fangen an zu
rauschen. Bald bemichtigt sich seiner Wellen eine wirbelnde Bewegung. Sie wallen,
rennen und stiirzen.

Wenn der Strom seinen Zustand erkennen wiirde und um das wiif3te, was ihm
bevorsteht, er wiirde versuchen, innezuhalten und zu seiner Ruhe zuriickzukehren.
Das ist jedoch unmoglich. Der Abhang ist nun einmal gefunden. Das Naturgesetz
gebietet. Es gilt, sich in die Tiefe zu stiirzen. Doch ist hier noch nicht von den
Abgriinden, von dem Verlorenwerden in den Finsternissen die Rede. Der Strom ist
fortwihrend sichtbar. Wahrend der Dauer dieses Grades verliert er sich nicht. Er triibt
sich, fillt und stiirzt. Welle drangt auf Welle, und Strudel braust auf Strudel. Aber er
geht nicht verloren.

Wihrend seines Falles trifft er hier und da auf ebenere Strecken, wo es ihm vergonnt
ist, sich ein wenig zu erholen. Er gefillt sich in der Klarheit seiner Wasser. Er sieht, dafl
sein Fallen und Stiirzen, dafl das Brechen seiner Wogen am Felsen nur gedient hat, ihn
zu reinigen und zu lautern. Er fiihlt sich befreit von allen jenen Strudeln und Wirbeln
und glaubt sogar, schon fiir immer die Ruhe gefunden zu haben. Er fiihlt sich getrostet
iiber die iiberstandenen Beschwerden, indem er einsieht, dafl ohne diese heilsame
Erschiitterung seine stockigen Gewisser Gefahr gelaufen wiren, ganz und gar zu
verderben. Schon hat sich der iible Geruch verloren, der von ihnen ausgehaucht
wurde, solange sie auf den Bergen standen. Das sie aufs Neue stichig werden konnten,
furchtet er nicht, denn er steht jetzt nicht still, sondern fihrt fort, sanft auf dem
silbernen Sande hinzurieseln, wihrend die Blumen, die an seinen Ufern stehen, sich in
den klaren Wellen widerspiegeln. So glaubt der allzu sichere Strom nun, von jetzt an
geborgen zu sein und seinen Lauf in Frieden zu vollenden. Aber, o armer Strom, wie
sehr betriigst du dich! Wie erschrickst du, wenn du wahrnimmst, dafl deine Wellen
wieder anfangen zu wirbeln und zu strudeln. Wie entsetzt du dich, wenn du an einem
neuen Absturz ankommst, und zwar an einem viel schrofferen und gefihrlicheren als



den ersten. Wohl graut es dir vor dem jahen Fall. Trotzdem muflt du hinunter in die
finstere Tiefe.

Von Fels zu Fels stiirzt die zerstiubte Flut, und die Kraft deiner Wasser spritzt umher.
Schon von Ferne hort man das Donnern deines Sturzes, und wer es wagt, sich deinem
Flubett zu nahen, den kommen Schwindel an und Furcht und Grauen. Du aber gibst
dich von nun an fiir immer verloren. Nicht scheint es dir méglich zu sein, dafy deine
Wasser jemals wieder gesammelt werden kénnten, und du noch einmal wieder zu
deiner fritheren Herrlichkeit zuriickkehren konntest. Aber auch diesmal irrst du,
geplagter Strom.

Du bist noch nicht verloren, nein! Aber das Ziel deiner Gliickseligkeit ist noch fern. Es
bedarf noch anderer Stiirze und Brechungen, noch anderer Reinigungen und
Liuterungen, bevor du hoffen darfst, an den Fuf3 des Berges zu gelangen und fortan auf
ebenem Boden deinen Lauf in Frieden zu vollenden.

Nachdem der Mensch vielleicht jahrelang in dem oben beschriebenen ruhigen
Zustand gewesen war, hatte er schon geglaubt, auf dessen ewige Dauer mit Sicherheit
rechnen zu konnen. Er glaubte es um so eher, als alle seine Leidenschaften tot zu sein
schienen und dagegen alle Tugenden in ihrem ganzen umfang sein Eigentum
geworden zu sein schienen. Wie grof} ist dann doch das Befremden dieses Menschen,
wenn er wahrnimmt, statt hoher zu steigen, oder wenigstens auf gleicher hohe sich zu
erhalten, seine Fliigel ihm zu sinken beginnen und sich in ihm ein Zug nach unten
meldet. Er ist ganz bestiirzt zu fithlen, daf} sein Herz wieder einen Hang zu Dingen
bekommt, die er lingst verlassen hatte. Diese gemiitliche Stille, die er lange genossen
hatte, fangt an, sich zu verlieren. Zerstreuungen bestiirmen ihn in ganzen Schwirmen.
Eine dringt die andere, und der gedngstigte Mensch kann sich ihrer nur mit Miihe
erwehren. Auf seinem Weg findet er nichts als Steine, Diirren, Trockenheiten,
Verlassenheit. Das Gebet wird ihm zum Ekel. Seine Leidenschaften, die er schon fiir
tot gehalten hatte, die aber nur eingeschlafen waren, erwachen von neuem.

Uber diese nie geahnte Verwandlung ist der Mensch ganz bestiirzt. Er mochte sich
wieder erheben zu seiner vorigen Hohe. Wenigstens mochte er nicht tiefer sinken.
Aber das geht nicht. Der Hang des Berges ist gefunden und der Mensch muf hinab! Er
tut sein Bestes, um wieder aufzustehen von all seinen Faillen. Er zerarbeitet sich, um
sich festzuhalten an irgendeine Andachtsiibung oder Aufopferung. Er verdoppelt seine
Bufliibungen. Er strengt sich an, den verlorenen Frieden wieder zu schmecken. Er
sucht die Einsambkeit, die ihm jetzt nur Grauen bereitet. Er wendet sich an Gott, der
ihn zu verschmiahen scheint. Er fliichtet zu den Geschopfen. Aber auch an ihnen findet
er keinen Geschmack mehr. Immer tiefer zieht ihn jener unerklirliche Zug. Er tut das



Bose, was er doch verabscheut, das Gute dagegen, das er in seinem Innersten wiinscht,
erregt ihm nur Widerwillen und Ekel.

Schon glaubt dieser gedngstigte Mensch, den géttlichen Geliebten fiir immer verloren
zu haben, als er diesen plétzlich wieder in den Blick bekommt. Er ist hochst iiberrascht
durch seine Erscheinung. Er traut seinen Augen kaum. Er fiirchtet, das geliebte Bild
wieder zerflielen zu sehen gleich einer tiuschenden Traumgestalt. Doch nein: er ist
es! Er ist es wirklich. Wer beschreibt nun das Entziicken seines liebenden Herzens. Er
fuhlt sich umso gliicklicher, als er bemerkt, da} der Herr ihm neue Giiter mitgebracht
hat: eine groflere Reinheit, ein grofieres Mifltrauen gegen sich selbst. Jetzt verlangt er
nicht mehr stillzustehen, wie das erstemal. Er lauft unaufhaltsam, jedoch mit einem
ruhigen gehaltenen Lauf, denn er fiirchtet sich, von neuem seinen Frieden zu triiben.
Er ist besorgt, aufs Neue den Schatz einzubtfien, der ihm so kostbar ist, und umso
kostbarer, je Schmerzhafter sein Verlust gewesen ist. Er fiirchtet, dem goéttlichen
Geliebten zu Mif¥fallen, und dal er noch einmal weggehen konnte. Er ist eifrig
bemiiht, diesmal getreuer zu sein, und wacht iiber sich mit grofiter Aufmerksambkeit.

Aber auch diese Ruhe wird mit der Zeit gefihrlich. Der Mensch iiberlafit sich
derselben nach und nach mit allzugrofler Sicherheit und wird tiglich sorgloser und
trager. Er schwelgt in ihrem Genufl und flieht die Gesellschaft und die taglichen
Aufgaben, um ihm ohne Stérungen nachhangen zu konnen. Jede Unterbrechung
seiner Einsamkeit kommt jhm wie eine Beraubung vor, die man an seinem inneren
Leben begeht. So ist er denn noch ebenso begehrlich und ebenso unersittlich, wie
frither. Ja er ist umso eigensiichtiger, je zarter das ist, was er empfindet und je
empfanglicher durch die erlittenen Martern sein inneres Vermogen geworden ist. Auf

solche Weise lif3t er sich einwiegen und kommt, ohne es zu merken, in einen neuen
Stand der Ruhe.

Es bedarf neuer Stiirme, um ihn auch aus diesem zu reiflen.

Er geht leise und gelassen seines Weges, als plotzlich ein neuer Abhang sich ihm auftut,
steiler und drohender als der vorige. Er erschrickt. Er tritt zuriick. Umsonst: es gilt zu
fallen! Und immer tiefer zu fallen! Von Fels zu Fels, von Schlund zu Abgrund! Mit
Entsetzen wird der Mensch inne, daf er nicht nur den Geschmack an den mindlichen
Gebeten, sondern auch am inneren Gebet verliert. Er muf$ sich die duflerste Gewalt
antun, um darin auszuhalten. Auf jedem Schritt findet er nur das Kreuz. Was ihm
vormals Leben brachte, das bringt ihm jetzt den Tod.

Er spiirt in seinem Inneren keinen Frieden mehr, sondern stattdessen ein Wogen und
Strudeln, einerseits durch die Leidenschaften erregt, die umso heftiger auflodern, je
ganzlicher sie erloschen schienen, andererseits durch die Kreuze in der Auflenwelt, die



sich in dem Mafle verdoppeln, wie der Mensch schwicher wird, sie zu ertragen. Er
wappnet sich mit Geduld. Er weint. Er stohnt. Er trauert. Er beklagt sich gegen den
himmlischen Brautigam, daf8 er ihn so ganz verlassen hat. Aber seine Klagen werden
nicht gehort. Alles gereicht ihm zum Sterben und zum Tod, fiihlt sich zu allem Guten
zu trige und zu verdrossen. Zu dem Bosen aber wird er hingezogen, durch einen
inneren Zug, der ihm Grauen macht vor sich selbst.

Er gleicht der Taube Noabhs, der, als sie nichts auf der Erde gefunden hatte, wo sie sich
niederlassen konnte, nichts blieb, als zur Arche zuriickzukehren. Sie flattert um das
Fenster der Arche. Sie gurrt und achzt, und hort nicht auf zu gurren und zu dchzen, bis
der Erzvater Noah sich ihrer erbarmt, das Fenster offnet und sie wieder in seinem
Kasten aufnimmt. 0 diese wunderbaren Wege Gottes, voller Erbarmen und Liebe! Nur
deshalb wird der Mensch von Gott so gefiihrt und nicht anders, daf} er mit umso
groflerer Schnelligkeit laufen lerne. Gott verbirgt sich, auf dafl man ihn umso
sehnlicher suche. Er flieht, dap man ihn um so eifriger verfolge. Er l1ifit den Menschen
anscheinend fallen, damit er die Freude habe, ihm aufzuhelfen und ihn zu stiitzen. Ihr
kraftigen und starken Menschen, die ihr nie diese Zuriickhaltung des gottlichen
Geliebten, diese Eifersucht Gottes, diesen verborgenen Gott erfahren habt, die dem
Menschen, der sie bestanden hat, so heilsam diinken, aber im Augenblick der Not so
schrecklich erscheinen. Thr, die ihr von der Gegenwart Gottes und seinem
ununterbrochenen Besitz berauscht bliebt oder hochstens nur auf so kurze Zeit seiner
beraubt worden seid, dafl ihr durch ein langes und schmerzliches Ausbleiben die
Gliickseligkeit seiner Gegenwart nie recht schitzen gelernt habt, ihr habt nie eure
eigene Schwiche recht erfahren, noch wie sehr ihr Gotteshilfe dauernd notig habt. Was
aber jene so hart gepriifte Menschen betriftt, sie fangen an, sich nicht mehr auf sich
selbst zu Stiitzen, sie Stiitzen sich einzig und allein nur noch auf Gott. Je herber jhnen
die Strenge des Freundes erschien, desto wiinschenswerter erscheint ihnen seine

Gnade.

Diesen Menschen fehlen oft infolge der Abschwichung aller ihrer Krifte und weil ihre
Sinne keine Stiitzen mehr haben. Viele Fehltritte beschimen sie dermaflen, dafl sie
sich gern vor ihrem goéttlichen Freund verbergen wiirden, wenn sie es konnten. Gerade
wihrend solcher Augenblicke der tiefsten Beschimung pflegt es zu geschehen, daf3 der
gottliche Geliebte ihnen fiir einen Augenblick sein Antlitz zeigt. Er streckt ihnen das
Zepter seiner Gnade entgegen, wie es einst Ahasverus der Esther tat, damit sie nicht
sterbe. Aber dieser Liebesbeweis verursacht nur, dafl sich die Beschimung vermehrt.
Man moéchte vor Schmerz vergehen, dafl man dem Geliebten habe Mif}fallen kénnen.

Ein andermal lidsst Gott den Menschen durch seine Strenge empfinden, wie mehr ihn
seine Untreue betriibt. Gewiss, wenn es moglich wire, daff Menschen in Staub
verfielen, hier wiirde es geschehen. Was méchten sie nicht tun, um das Unrecht wieder



gutzumachen, was sie Gott angetan haben? Und was, um das zu ersetzen, was sie dem
Nichsten getan. Es ist wirklich ein Bild des Jammers, so einen zerknirschten
Liebenden zu sehen, dem es begegnet ist, seinen Freund zur Flucht zu zwingen. Er
lasst nicht nach, ihm nachzulaufen. Aber je schneller er lduft, desto schneller entflieht
ihm Gott. Wenn er einmal stillsteht, so ist es nur fiir einen Moment, damit der Mensch
wieder zu Atem kommt. Er schopft dann auch Atem aber nur kurz. Diese Augenblicke
der Erholung werden mit jedem Mal fliichtiger und kiirzer.

Dieser leidende Mensch sieht dann wohl ein, daf} es ans Sterben geht. Er findet das
Leben nirgends. Es wird ihm alles zum Kreuz. Nur Tod: das Gebet, das Lesen, die
Unterhaltung, alles ist tot. Es gibt dann nichts mehr, woran er etwas Geschmack finden
konnte: nicht an den Tugendiibungen noch an den Werken der Liebe, noch an der
Krankenpflege, noch an irgend etwas anderem, an dem fromme Menschen sich
erfreuen konnen. Er verliert das alles oder vielmehr, er stirbt ihm ab.

Er tut es mit so grofler Mithe und mit so groflem Widerwillen, daf} es ihm nur Tod
bedeutet. Zuletzt aber, nachdem er vortrefflich, aber auch vergeblich gekampft hat,
nach einer langen Reihe von Miihsalen und auch von Ruhezeiten, von Tod und Leben,
beginnt er einzusehen, dafl der Stand das Todes ihm niitzlicher sei, als der Stand das
Lebens. Denn durch jede Entduflerung, durch jedes Loslassen ist er nur mehr gereinigt
worden, und bei jeder Neuerfahrung der Gegenwart Gottes, war diese tiefer als vorher.
Er tiberlafit sich daher von nun an freiwillig dem Tode. Er gibt Gott vollige Freiheit, zu
gehen und zu kommen, wie es ihm gefillt. Er erkennt nun, daf} es eine fehlerhafte
Eigensucht ist, Gott zuriickhalten zu wollen. Er ist innegeworden, wie viel und wie
wenig er vertragen kann. Er verliert nach und nach jede eigene Genufisucht und wird
dadurch zu einem neuen Stand vorbereitet.

Der nichste Stand bildet nun die dritte Stufe des dunklen Glaubensweges. Er umfaf3t
das Verlieren oder Verlorensein der Seele, ihre Bestattung und Verwesung. Die zweite
Stufe, die soeben besprochen wurde, endet mit dem mystischen Tod, und reicht nicht
weiter.

4. Die Enteignung

Man sieht zuweilen Sterbende, die, wenn man sie bereits verschieden glaubt, noch
einmal oder zweimal gleichsam neu aufleben, bis sie endlich wirklich verscheiden: wie



eine Lampe, die kein Ol mehr hat, ganz nahe dem Erléschen noch einmal oder
zweimal aufflackert, dann aber um so schneller erlischt. So wirft auch der in den letzten
Ziigen liegende Mensch noch einige Strahlen, die aber nur Monate dauern. Es ist
umsonst, sich das Sterbens erwehren zu wollen, das lebensnotwendige Ol ist versiegt.
Die Sonne der Gerechtigkeit hat das Mark des Seelischen dermaflen ausgedorrt, dafl
ihm nichts mehr iibrig bleibt als zu sterben (Hebr. 4, 12).

Diese liebenswiirdige Sonne, was hat sie wohl zu tun, als mit der Strenge ihres Brandes
dieses seelische Wesen ganz und gar aufzuzehren. Und doch meint der Mensch, lauter
Eis zu sein. Gott macht, dafl die Not, die er erduldet, ihn die Natur seiner Qualen nicht
erkennen ldsst. Solange die Sonne sich hinter Wolken verbarg und mit abgedimpftem
Licht auf ihn einwirkte, empfand er deren Hitze und meinte zu brennen, wahrend er
jedoch nur Bang von ihr erwarmt wurde. Nun aber, wo ihre Strahlen senkrecht auf ihn
Niederschienen, fiihlt sich der Mensch verdorrt und vertrocknet, ohne auch nur die
Wairme zu spiiren.

0 du erbarmende und doch grausame Liebe! Laf}t du dich nur darum lieben, daf3; du
die Liebenden so tduschen magst? Du verwundest, verbirgst dein Geschofy und
zwingst die Verwundeten, dir zu folgen! Du ziehst sie dir nach und zeigst dich ihnen,
und wenn sie meinen, dich in Besitz zu nehmen, bist du wieder weg. Wenn das
Seelische verschmachtet und in den letzten Ziigen liegt, wenn es an dem Punkt
angelangt ist, den Atem auszuhauchen, zeigst du dich einen Augenblick, damit das
Leben wiederkehre, damit es sich wieder und wieder mit um so groflerem Schmerz
verlieren kann (Luk. 2, 35).

Du bist ein strenger Liebender! Warum ein so langsamer Tod? Warum Wein dem
Herzen geben, das schon aufgehort hat zu schlagen? Warum das Leben wiedergeben,
nur um es auf's neue zu nehmen? Das ist also das Spiel, das du mit denen spielst, die
dich Lieben. Du verwundest bis in den Tod. Und wenn du den Kranken nahe am
Verscheiden siehst, heilst du seine Wunden, um ihm aufs neue welche zu schlagen.
Ach, andere sterben nur einmal. Jene Peiniger, von denen wir in der Geschichte der
Christenverfolgungen lesen, verlingerten wohl das Leben und mit ihm die Marter der
Martyrer.

Aber sie lieflen sich daran geniigen, daf} sie es am Ende doch nur einmal verloren. Du

aber, unermiidlicher als jene, raubst es tausend- und tausendmal und gibst es ebenso
oft zuriick (1. Kor. 15, 31).

0 Leben, das man nicht ohne so viele Tode gewinnen kann! 0 Tod, dessen man nicht
habhaft werden kann ohne den Verlust so vieler Leben! Sicher wirst du am Ende der
Meister des Lebens werden. Wird dann aber die Reinigung des Herzens vollendet
sein? Wird der Mensch im Augenblick der Mitkreuzigung in den Stand der Ruhe und



das Friedens eingehen? Nein, es ist etwas anderes, das ihm bevorsteht, und etwas viel
schwereres. Auch begraben muf er werden (Rom. 6, 4), auch in die Verwesung
tibergehen, auch in Staub und Asche zerfallen.

Die verwesenden Leiber wissen nichts von ihrer Verwesung. Ob auch die Menschen in
diesem Zustande nicht mehr leiden? IThr irrt Freunde, wenn ihr damit rechnet. Es
verhdlt sich mit der Seele anders als mit dem Leib. Sie fihrt fort zu empfinden und zu
leiden und das Begribnis und die Verwesung und das Nichts sind ihr noch unendlich
empfindlicher als ihr das Sterben gewesen war.

Dieser Stand des Sterbens ist in der Regel von sehr langer Dauer, er kann 20 und 30
Jahre dauern, wenn nicht Gott etwas besonderes mit diesen Menschen beabsichtigt.
Wenn ich schon gesagt habe, da nur wenige iiber die ersten Stufen hinauskommen, so
kommen noch viel weniger iiber diese Stufe hinaus.

Es ist nicht selten, das sehr heilige Menschen, Menschen, die wie die Engel gelebt
haben, in schrecklicher Not sterben, nicht anders, als wiirden sie an ihrer Seligkeit
verzweifeln. Das befremdet die Leute, und sie sind verlegen wegen der Ursache. Die
Ursache ist folgende: Sie sind verstorben, wihrend sie sich auf dieser Stufe des
mystischen Todes befanden. Gott, der ihren Lauf beschleunigen wollte, bevor sie ihr
Ende erreichten, verdoppelte zu diesem Zweck ihre Leiden, wie es unter anderen auch
Tauler erfuhr.

Man muf sagen, daf}, wenn diese Sterbenden wirklich Heilige gewesen sind, man sie
als solche ansehen muf}, die gemaf} ihrem Stand und Inhalt ihres geistlichen Standes
vollendet worden sind. Natiirlich konnen sie gar wohl Heilige gewesen sein, ohne dafl
sie Giber diese Stufe hinausgekommen wiren. Es sind viele von der Kirche selig und
heilig gesprochen worden, welche erst sterbend diesen Weg betreten hatten, ja, viele
von ihnen haben diesen Grad nicht einmal erreicht. Wenn mir daher Menschen
begegnen, die sich ihres schnellen Laufes riihmen, so kann ich nicht anders, als ihnen
zu sagen, daf} sie sich tiuschen. Sie mogen vollendet sein, ich will es zugeben, in
irgendeinem der vorbereitenden Stinde. Was aber diesen hier anbelangt: in Wahrheit
ist es nicht so leicht, ihn zu durchlaufen.

Eben darum sollten auch Menschen, die in der Gegenwart Gottes sterben, und die sich
auf der ersten Stufe des reinen Glaubensweges befinden, keinen Ratschligen folgen,
die nur fir die hoheren Stufen gelten. Man mag es Gott iiberlassen, die Seele zu
entbloflen. Er wird es schon tun zu seiner Zeit als Herr und Meister. Der Mensch muf3
dann nur darauf achten, abzusagen und loszulassen und das Sterben nicht zu
verzogern.

Wenn Man sich aber aus eigener Kraft und eigenem Wunsch heraus entbloflen will,
hief3e das, alles zu verscherzen, und einen gottlichen Stand herabzusetzen auf eine sehr
gewohnliche und geringe Stufe. Tatsichlich gibt es Menschen, die, nachdem sie von
der Entbloflung der Seele gehort oder gelesen haben, sofort eigenmichtig sich an



solche Arbeit machen und dariiber niemals weiterkommen. Sie entauflern sich wohl
ihrer selbst, aber dennoch bekleidet sie Gott nicht wieder mit sich selbst. Es ist namlich
zu bemerken, dafl Gott, wenn er die Seelen entbloft, es nur tut, um sie wieder zu
bekleiden. Er macht nur arm, um reich zu machen. Insgeheim ersetzt er alles, was er
den Menschen raubt, aus seiner eigenen Fiille. Das widerfahrt den Menschen nicht, die
sich selbst entbloflen.

Sie verlieren — auch aus eigener Schuld — die Gaben Gottes, aber sie gelangen darum
nicht zum Besitz Gottes selber.

Man kann auf dieser Stufe nicht genug tun, sein Seelenleben zu entbloflen,
auszuleeren, arm zu machen und ertoten zu lassen. Was man auch tun wollte, um sich
selbst zu Stiitzen, es gereicht einem alles zu unersetzlichem Schaden. Es heif3t das, ein
Leben zu fristen, dessen man doch verlustig gehen soll. Man denke an jene Lampe. Ihr
sagt, ihr wollt sie ausgehen lassen, ohne sie gerade selbst auszuloschen. Ihr braucht nur
aufzuhoren, Ol zuzugieflen, und sie wird schon ausgehen, ganz von selber. Wenn ihr
aber fortfahrt, sie mit Ol zu versorgen, so wird sie niemals erléschen. So verhilt es sich
mit dem seelischen Wesen und Leben. ,Wer seiner Seele Leben verliert, der wird es
finden“. Wenn man seinen Zustand zu erleichtern sucht, wenn man sich nicht geduldig
entkleiden, verleugnen und entbloflen 1df3t, welcherlei Nahrung man auch seiner Seele
erlaubt, man wird ihren Tod in dem Maf} verzégern, mit dem man ihr Futter zumif3t.
Erwehre dich nicht des Todes, und du wirst leben durch den Tod. Man denke an einen
Menschen, der ins Wasser gefallen ist und Gefahr liuft, zu ertrinken. Er zerarbeitet
sich, um sich iiber Wasser zu halten. Er bleibt auch oben, solange er es kann. Er fristet
sein Leben, solange er noch Kraft hat.

Sobald aber seine Krifte nachlassen, sinkt er unter und ertrinkt. Genau so verhilt es
sich mit diesen Menschen. Sie wollen ihre Seele retten. Sie kimpfen gegen das
Untergehen, solange sie nur konnen. Erst wenn die eigene Kraft ganzlich erschopft ist,
verscheiden sie. Gott, den ihr Zustand jammert, und der ihre Mitkreuzigung
beschleunigen mochte, lihmt ihnen die Hinde, womit sie sich festhielten, und zwingt
sie dadurch, zugrunde zu gehen. Wohl ruft und schreit die

wehleidige untergehende Seele, aber es ist keine Erhorung. Kein Erbarmen haben ist
unter diesen Umstinden die grofite Barmherzigkeit.

0 ihr Seelsorger, steht in diesem geheimnisvollen Werk Gott bei. Hiitet euch, diesen
Menschen hilf zu leisten. Genau so, wie es euch nicht erlaubt ist, ihr Sterben zu
beschleunigen, indem ihr sie selbst unter das Wasser driickt, so ist es euch auch nicht
erlaubt, die Hand auszustrecken, um sie herauszuziehen. Raubt ihnen vielmehr jede
Stiitze. Lasst euch nicht durch ihre Klagen erweichen. Werdet eisern gegen sie, wie der
Himmel eisern gegen sie geworden ist, und wenn ihr sie nun erstorben seht, begrabt
nicht den Leib. Die Liebe wird ihn auf ihre Weise zu begraben wissen. Das



Begrabenwerden und das zu Staubwerden: beides wird zu seiner Zeit und Stunde
erfolgen.

Die Kreuze folgen, die Kreuze mehren sich. Und je starker sie sich mehren, mehrt sich
auch die Unfihigkeit, so, dafl es dem Menschen scheint, er miisse erliegen. Was ihm in
diesem Zustande die grofite Qual bereitet, ist dies, dafl ihm jede Verstirkung der Not
die Folge eines Fehltritts zu sein scheint, den er begangen zu haben glaubt. Er meint,
selbst zur Verschlimmerung seines Zustandes beigetragen zu haben.

Allmihlich geridt er in einen Zustand der Unempfindlichkeit. Er fangt an, sich an die
Not zu gewohnen, von seiner Ohnmacht und Untauglichkeit iiberzeugt zu werden,
und an sich selbst zu verzweifeln (Rém. 7, 18).

Er ist sogar zufrieden, dafl er all seiner empfangenen Gnaden beraubt wird, und es
scheint, dal Gott ihm alles zu Recht abgenommen hat. Er gibt die Hoffnung auf, diese
Gnaden jemals wieder zu besitzen.

Wenn er einen anderen begnadeten Menschen erblickt, so verdoppelt das seine Not,
und er fihlt sich in die Tiefe seines Nichts versenkt. Er mochte dem anderen
nacheifern. Da aber seine Bestrebungen erfolglos sind, so bleibt ihm nichts anderes
tibrig, als nur sich in das Sterben und in die Mitkreuzigung hinzugeben. Jetzt konnte er
mit der Schrift sprechen: ,Was ich gefiirchtet habe, ist iiber mich gekommen, und was
ich besorgt habe, hat mich getroffen”. Was ist das, spricht er, Gott verlieren? Ihn
verlieren fir immer, ohne Hoffnung, ihn wiederzufinden? Der Liebe beraubt werden
fur Zeit und Ewigkeit! Den nicht mehr lieben zu konnen, der das Urbild aller
Liebenswiirdigkeit ist! War es nicht genug, gottlicher Geliebter, dafl du dein Geschopf
verstof3en hast, dafy du dein Angesicht auf immer von ihm abgewandt hast?

Muf} ihm auch noch die Liebe genommen werden? Muf} es auch noch verlieren, womit
allein es noch lebte, und das fiir immer? ... Allerdings ist es nur eine Vorstellung des
Menschen, dafl er die Liebe verloren habe. Im Grunde hat er nie michtiger und reiner
geliebt als eben jetzt. Er hat nur die Lebhaftigkeit, nur die empfindbare Kraft der Liebe
verloren, nicht aber die Liebe selbst.

0 nein! Vielmehr hat er nie inniger geliebt als gerade jetzt. Er kann es nur nicht
glauben, der Armste. Und doch wire es so leicht, es einzusehen. Denn das Herz kann
nicht existieren ohne Liebe. Wenn er nun Gott nicht liebte, so miifite er etwas anderes
lieben. Aber gerade davon ist er himmelweit entfernt. Es ist ihm unmdglich, an
irgendetwas anderem einige Freude zu finden, es mag sein, was es wolle.

Nicht, als ob seine Sinne sich nicht zu den Geschépfen neigten! Ja, gerade das ist sein
grofles Leiden, weil er die Emporung der Leidenschaften und seine unwillkiirlichen
Vergehungen als schreckliche Schandflecke betrachtet, die ihm den Haf8 des géttlichen
Briutigams zuziehen.



Er mochte sich waschen, sich bleichen sich reinigen, aber er hat sich kaum gewaschen,
als er sich schon wieder einbildet, zuriickgefallen zu sein in einen noch argeren und
zaheren Schlamm als den, aus dem er sich soeben herausgearbeitet hatte.

Der Armste sieht nicht, daf} blof sein allzu schnelles Laufen daran schuld ist, dafl er
sich beschmutzt, dafl er sich dreckig macht, daf er so oft strauchelt und fillt, dal aber
eben die Liebe ihn mit solcher Macht fortreifit und seinen Fortgang dermaflen
befliigelt, daf} er nicht acht auf diese Dinge haben kann, woriiber er fillt und strauchelt.
Er ist dadurch aber so beschamt, in so einem Zustand laufen zu miissen, dafy er kaum
weif3, wohin er sich wenden soll. Er geht einher mit ganz zerrissenen Kleidern. Er lauft
und rennt so schnell, dafl ihm im fliegenden Lauf ein Gewand nach dem anderen
entfallt.

Sein himmlischer Brautigam hilft ihm aus zwei Ursachen, sich zu entkleiden und zu
entblittern. einmal, weil er seine Kleidung beschmutzt hat, seine schone, zierliche
Kleidung, durch jene eitle Selbstgefilligkeit, und weil er sich die Gaben Gottes
angeeignet hat, durch so viele selbstsiichtige Riickblicke auf sich selbst; zum anderen,
weil er durch die Last der Kleidung in seinem Lauf aufgehalten wiirde. Selbst die
Furcht, so viele Kleinodien zu verlieren, wiirde ihn dazu bewegen, langsamer zu laufen.
Armer Liebender, was ist aus dir geworden! Der du frither die Lust deines
himmlischen Brautigams warst, welcher alles daran setzte, dich zu schmiicken und zu
verschonen: wie gehst du jetzt einher, so nackt und blof}, so abgerissen und armselig,
dafl du weder dich selbst anzusehen wagst noch vor ihm dich sehen zu lassen. Alle
Leute, die dich frither gesehen haben, die dich so sehr Bewunderten in deiner Schone
und in deinem Schmuck, sind ganz erstaunt, dich so zerlumpt zu finden. Sie glauben,
dafl du die allerschweresten Verbrechen begangen haben muflt, denn nur diese
konnten den himmlischen Brautigam bewogen haben, dich zu verlassen. Sie ahnen
nicht, daf} dieser eifersiichtige Brautigam, der den Menschen nur um seiner selbst
willen liebt, sobald er wahrgenommen hatte, daff seine Braut sich nur mit ihren
Zierden beschiftigte, dafl sie sich in ihnen bewunderte und bespiegelte, daf} sie anfing,
mit sich selbst zu liebaugeln, dafl sie manchmal authorte, den Brautigam anzublicken,
um nur sich selbst zu betrachten, daf} die Liebe, die sie auf sich selbst vergeudete, der
Liebe zu dem Brautigam Abbruch tat, daf} er nur deshalb sie entblofite und ihr alle
Reize und Zierden vor ihren Augen verschwinden lief3.

Wenn der Mensch in der Fiille seiner Giiter sich befindet, hat er ein Vergniigen daran,
sich selbst zu betrachten. Er sieht an sich selbst Liebreize, die seine Liebe sich selbst
zuwenden und Gott entziehen. So ein Tor! Er sieht nicht, dafy er nur mit der Schénheit
des Briutigams schon ist, und daf}, wenn dieser sie ihm wieder raubt, er so hifllich
werden wiirde, daf} es ihn vor sich selber grauen wiirde. Er versiumt es, dem
Briutigam zu folgen auf seinen Wegen durch die Wiiste, durch die Felder und Wilder.
Er fiurchtet, seine Farben zu verderben, seine schonen weiflen Kleider zu bestaunen
und seine Kleinodien und Geschmeide zu verlieren.



0 eifersiichtige Liebe, wie wohl tust du, diesem eitlen Menschen zu begegnen, ihm das
zu nehmen, was du ihm gegeben hast, damit er lernt, wer er sei, damit er, nunmehr
ganz nackt und blof}, durch nichts mehr in seinem Lauf gehindert werde.

A) Die Entzierung

Unser lieber Herr fingt also an, den Menschen nach und nach zu entbléflen. Zuerst
nimmt er ihm alle seine Gnadengaben, Gnaden und die Pfinder seiner Liebe, das sind
gleichsam die Kleinodien, womit er ihn geschmiickt hatte. Darauf nimmt er ihm alle
Leichtigkeit und Fertigkeit, das Gute zu tun, das sind gleichsam seine Kleider.
Schlieflich nimmt er ihm auch die Schonheit seines Angesichts, das sind die gottlichen
Tugenden, die er von nun an auflerstande ist, auf eine wirksame Weise zu tiben. Das
sind die drei Stufen der Entbl688ung, die dem wahren Mitgekreuzigt sein vorangehen.
Der erste Grad der Entbloflung ist der, daf3 den Menschen die Geistesgaben, Gnaden
und Pfinder der Liebe Gottes genommen werden, ja auch die empfindbare und
wahrnehmbare Liebe. Er empfindet, dal er davon nach und nach entkleidet wird. Er
sieht, dafl der himmlische Briautigam nach und nach alles zurticknimmt, was er ihm an
Kleinodien gegeben hatte. Dariiber ist der Mensch nicht wenig betriibt. Jedoch
weniger Uber den Verlust solcher Kostbarkeiten, als vielmehr dariiber, daf} sich der
gottliche Geliebte zuriickzieht. Denn der Mensch meint, dafy Gott bose auf ihn sei, und
dafl er darum ihm alles wegnimmt, was er ihm gegeben hat. Natiirlich sieht er ein, wie
viel Miflbrauch er damit getrieben hatte, und daf3 er sich allzusehr in diesen
Verzierungen gefallen hatte.

Auch ist er so voll Scham dariiber, daf} er vor Beschimung vergehen méchte. So lafit er
Gott tun was dieser will, und wagt nicht zu fragen, warum er ihm das wieder nimmt,
was er einmal gegeben hat. Er blickt in tiefem Stillschweigen zu ihm empor, jedoch auf
eine so kligliche Weise, das Gott daraus sofort sehen kann, wie sehr sein Verfahren
den Menschen schmerzt.

Dieses Stillschweigen ist aber noch nicht so tief wie spater. Es wird noch durch Trinen
und Schluchzen unterbrochen. Aber eben diese Ausbriiche seines Schmerzes betriiben
den Freund aufs Neue. Der Mensch scheint auf solche Weise Gottes Hirte anzuklagen.
Er scheint nicht zu begreifen, daf er verdient hat, so behandelt zu werden, und dafl es
nur deshalb geschieht, damit der Mensch aufler Stand gesetzt wird, des himmlischen
Freundes Giiter fernerhin zu Miflbrauchen. So bemerkt der Mensch bald seinen
Mifgriff und sein Versehen. Er eilt, dem himmlischen Freund zu beteuern, daf§ er sich



um seine Gaben wenig bekiimmert, wenn er nur aufhért, mit ihm zu ziirnen. Er
bezeugt dem Herrn, daf} er nur darum weine, weil er das Ungliick gehabt hat, ihm zu
miffallen. Und es ist tatsachlich war, daf} in diesem Augenblick das Mif3fallen des
gottlichen Geliebten ihm so Empfindlich ist, dafl er nicht mehr an die verlorenen
Schitze denkt, sondern nur an die Trauer des Freundes. Er sucht Gott zu besénftigen
durch seine Demiitigung, seine Hingabe und seine Klagen. Auch das ist dem
himmlischen Freund nicht ganz recht. Er schont aber seine Schwiche, und laf3t es ihn
einstweilen nicht merken.

Nachdem er den Menschen eine Weile zagen und zappeln lassen muf3te, stellt er sich
so, als sei er nun besinftigt. Trocknet ihm selbst die Tranen und tréstet ihn. Wer
beschreibt die Freude, das Ubermafl von Seligkeit, das der Mensch wegen der ihm
wieder zugewendeten Liebe Gottes empfindet. Zwar gibt Gott ihm die
zuriickgenommenen Pfinder nicht wieder, aber danach fragt der Mensch nicht. Er ist
froh, nur wieder angeschaut, getrostet und geliebt zu werden von dem Vielgeliebten.
Da jedoch jeder Genufl des Augenblicks vergangene Entbehrungen gewdhnlich
vergessen lafit, so verliert sich der Mensch ganz und gar bei dem wiedergefundenen
Freund. Er gedenkt nicht mehr des iiberstandenen Jammers, sondern schwelgt in den
neuen Erweisen seiner Liebe, so, daf} der Brautigam gendtigt wird, sich ihm mit Gewalt
zu entreiflen und ihn sofort noch weiter aller Gnaden zu entbl6f3en. Es mufl bemerkt
werden, dal Gott dem Menschen seine Schitze nur allmahlich raubt: Das eine
Kleinod diesmal, das andere ein andermal.

Je schwicher der Mensch ist, desto langwieriger ist seine Entblof3ung. Je stirker er ist,
desto frither kann es geschehen, indem Gott die Kriftigeren auch schirfer und weniger
schonend behandelt. Wie hart auch diese Entblof3ung sei, sie beschrankt sich doch nur
auf das tiberfliissige und Entbehrliche, auf die Gnadengaben, Gnaden und Pfander.
Auf das Wesentliche erstreckt sie sich in dieser Zeit noch nicht. Aber auch das
geschieht nur nach und nach gemifl der Schwiche des Menschen. Diese Fithrung
Gottes ist so Bewunderungswiirdig, sie fliefit aus einer so unergriindlichen Liebe des
Schépfers fiir sein Geschopf, daff man selbst Gegenstand dieser Liebe gewesen sein
mufl, um sie nur einigermaflen zu ermessen. Der Mensch ist so erfiillt von sich selbst,
er ist so durchwachsen und durchwurzelt von der Eigenliebe, daf3 er verloren ginge,
wenn Gott nicht so mit ihm verfiihre.

Man mochte fragen: wenn die Gnadengaben Gottes dem Menschen so gefahrlich sind,
warum werden sie ihm dann erst gegeben?

Sie werden ihm gegeben, um ihn von der Siinde loszureiflen, um ihn zu erretten von
dem Ankleben an die Geschopfe, um ihn zuriickzuziehen zu dem, der diese kostbaren
Gaben spendet. Aber eben diese Gnadengaben, womit Gott den Menschen beschenkt,



um ihn abzul6sen von den Geschopfen und von sich selbst und um ihn dahin zu
bringen, daf} er wenigstens aus Dankbarkeit den Geber liebt, eben diese dienen dem
armseligen Geschopf nur zum neuen Fallstrick. Die Eigenliebe ist so tief gewurzelt in
der Kreatur, dafl die Gaben ihr nur neue Nahrung geben. Der Mensch, der sich in
ihnen bespiegelt, entdeckt neue Liebreize in sich, die er frither nicht wahrgenommen
hatte. Er vertieft sich darin. Er klebt an sich selbst. Er eignet sich zu, was Gottes ist. Er
wird verwohnt durch die Vertraulichkeit, deren der Hocherhabene ihn wiirdigt. Er
vergifdt die Sklaverei, woraus Gott ihn gerissen hat. Sicher konnte Gott den Menschen
von dieser Erbkrankheit seiner Natur erlosen, wie er ihn von seinem begehrlichen
Grunde befreien konnte. Er tut es nicht, aus Griinden, die nur ihm bekannt sind.

Der auf solche Weise der gottlichen Gnadengaben beraubte Mensch verliert ein wenig
von seiner Eigenliebe. Er fingt an einzusehen, daf er nicht so reich sei, wie er es sich
eingebildet hatte, und dafl seine Reichtiimer nicht ihm selbst gehérten, sondern dem
Freund. Er wird inne, daf} er dieselben mif3braucht hat und willigt ein, dal Gott sie
zuriicknimmt und behilt.

»1ch werde reich sein®, spricht er, ,in Kraft und Reichtum meines Freundes. Mag er sie
behalten. Es wird alle Zeit die Gemeinschaft der Giiter unter uns sein, und er
wenigstens wird sie nicht verlieren“. Der Mensch ist am Ende ganz zufrieden damit,
daf er diese Ketten und Spangen und Ringe und Kleinodien verloren hat. Er fiihlt sich
nicht mehr so belastet und kann in der Zukunft seinen Weg umso schneller beenden.
Er gewohnt sich an diese Entbl6fung.

Er sieht ein, dafl diese ihm niitzlich und heilsam gewesen ist. Er kiitmmert sich nun
nicht weiter darum. Nun putzt er sich mit seiner eigenen Kleidung auf, so gut er es
kann. Und da er sich schon vorkommt, so lebt er in der Hoffnung, dafl er auch mit
seinen angeborenen Annehmlichkeiten und in der eigenen Kleidung dem Brautigam
gefallen werde, wie es ja geschehen war, ehe er ihn noch mit seinen Gaben geziert
hatte.

B) Die Enthiillung

Der Mensch hat sich mit dem erlittenen Verlust abgefunden. Schon tberlasst er sich
der Hoffnung, daf} keine weiteren Opfer von ihm verlangt werden, als er mit Schrecken
wahrnimmt, dafl sein himmlischer Geliebter noch schonungsloser und noch
gewalttitiger anfingt, ihn nun auch seiner Kleider zu berauben. 0 Armster, was soll nun
werden? Jetzt widerfihrt ihm noch Schlimmeres als bisher. Was ihm bis heute



genommen wurde, war nur das tberfliissige. Jetzt aber sollst du entbehren, was ohne
Verletzung des Anstandes nicht entbehrt werden kann (Joh. 19, 23).

Deshalb wehrt sich auch der arme Geingstigte dieser neuen Entblofung aus allen
Kriften. Er macht dem Brautigam Vorhaltungen, dafl ihm das selbst zur Schmach
gereichen werde. ,Wehe mir®, spricht er, ,ich habe alle deine Gaben und Geschenke
hingeben miissen. Ich mufite alle Pfinder deiner Liebe zuriickgeben. Ich habe die
Freude der Liebe selbst verloren. Nur die Tugend war mir geblieben und die Freude
und die Leichtigkeit, sie zu tiben.

Ich iibte mich in den Liebeswerken. Ich kiimmerte mich um den Nichsten. Ich habe
fleiflig gebetet, obwohl du mir deine spiirbaren Gnaden entzogen hattest. Ich kann
mich nicht entschlieffen, dies alles aufzugeben. Ich war wenigstens noch meinem
Stande entsprechend gekleidet. Man betrachtete mich in der Welt immer noch als
deine Braut. Wenn ich nun auch noch meiner Kleider beraubt werde, so wird man
mich als eine Verworfene ansehen, und ich werde dir selbst zum Vorwurf gereichen ...“.
Trotzdem, Ungliicklicher, wirst du dich auch in diesen Verlust fiigen miissen. Immer
noch kennst du dich selbst viel zu wenig. Eben deine Kleider dienen dazu, deine wahre
Gestalt dir selbst zu verhiillen. Auch wihnst du, sie seien dein Eigentum, und du
konntest ganz nach eigenem Belieben dich ihrer bedienen. Darum lafl nur auch diese
fahren. ...

Aber ich hatte sie mir doch mit so grofler Anstrengung erworben. Du selbst hattest sie
mir zum Lohn der Arbeiten gegeben, die ich fiir dich bestanden hatte ... du muf}t sie
doch hergeben!

So wird nun der Mensch entblittert und seiner Verhiillungen beraubt, der einen nach
der anderen. Alles wird jetzt wieder weggenommen, woran er vormals seine Freude
gefunden hatte: die Almosen, die Krankenpflege, die Bufliilbungen, der Gottesdienst, ja
das Gebet selber. Und er empfindet nicht nur Widerwillen und Ekel dagegen, er spiirt
sogar eine vollige Untiichtigkeit, ein uniiberwindliches Unvermégen, diese Dinge zu
tun. Alle seine eigene Kraft hat ihn verlassen, die Kraft des Leibes, die Kraft der Seele.
Ihm bleibt nur noch die Erinnerung an die frithere. Thm bleibt eine wehmiitige
Erinnerung an seine verlorenen Tugenden. Aber auch die wird ihm genommen. Es war
die letzte Hille, womit er sich bedeckte.

Der Mensch wagt es nicht mehr, sich zu beklagen. Allmihlich sieht er ein, daff ihm
auch diesmal wiederfihrt, was ihm gebiihrt. Er begreift, daf} ihm gar nichts gehort,
sondern alles dem Brautigam. Er fingt an, ein Mif}trauen gegen sich selbst zu schopfen.
Er verliert allmahlich jene tief verwurzelte Vorliebe fiir sich selbst.



Aber er hafit sich noch nicht (Joh. 12, 25 und Luk. 14, 26), denn er ist schén, obgleich
entblattert.

Von Zeit zu Zeit sieht er mit kliglichem Blick den Freund. Aber er wagt kein Wort zu
sprechen. Er fiirchtet, seinen Unwillen zu erregen. Es scheint ihm gering zu sein, so
enthiillt und entbl6ft zu sein, wenn nur der himmlische Brautigam nicht ziirnte, und er
sich nicht unwiirdig gemacht hitte, seine hochzeitlichen Kleider zu tragen. Schon ist
seine Beschimung unendlich. Er wagt weder vor dem Freunde zu erscheinen, noch vor
den Leuten. Er mochte sich verstecken im Mittelpunkt der Erde. Umsonst.

Er mufl hervor. Er muf8 zur Schau gestellt werden der Erde wie dem Himmel. Die
Leute staunen. Sie fangen an, ihn weniger zu achten. ,Ist das der Mensch®, sprechen
sie, ,der noch vor kurzem die Bewunderung der Menschen und Engel war? Seht doch,
wie er herabgefallen ist von seiner Hohe aus®! Dieser arme Verlassene hort sehr genau,
was die Leute sagen. Es geht ihm umso tiefer ins Herz, als er sich bewuf3t ist, daf3 er es
wirklich verdient habe, so vom Brautigam preisgegeben zu werden. Noch eine Weile
hegt er die Hoffnung, dafl wenigstens das eine oder andere verhiillende Gewand ihm
wiedergegeben wird, dafl wenigstens irgendein alter Lumpen ihm zugeworfen werde,
um sich zu bedecken.

Aber er hofft vergebens. Es ist gerade die Liebe, die unergriindliche Barmherzigkeit des
gottlichen Freunds, die ihn daran hindert, den leisen Wunsch des Liebenden zu
gewahren. Er weif}, dafl der Mensch in seinem Inneren nur so geférdert werden kann,
dafl er nur durch die duferste Entbloffung von der grundverderblichen Eigenliebe
geheilt werden kann. Um mit Gott eins zu werden, ist es notwendig, daff auch der
letzte Keim der Eigenliebe in ihm getilgt werde. Darum macht sich der Brautigam
bereits daran, noch strenger und herber mit ihm zu verfahren.

C. Nun lebe nicht mehr ich.

a) Die Entschonung

Es war nur der Anfang, dafi der Mensch seiner Zierden beraubt wurde und seiner
Kleidung. Auch seine Schonheit mufi er noch verlieren, um so hifilich wie seine Siinde
zu werden. Bisher waren ihm nur die auflerordentlichen Gnadengaben und Gnaden
genommen worden, danach die Kraft und Fihigkeit zum Guten. Er hat jede
lobwiirdige Wirksambkeit verloren, das Vermoégen zu Bufiiibungen, zu Liebeswerken,
zur Armenpflege. Nur die géttlichen Tugenden waren ihm geblieben.



Jetzt soll er auch diese verlieren. Natiirlich nur, was den Gebrauch anbelangt, denn in
der Wirklichkeit prigen sie sich nur umso tiefer in die Seele ein. Er verliert die Tugend
als Tugend, aber nur, um sie in Jesus Christus wiederzufinden. Dieser vormals so
demiitige Mensch sieht sich auf einmal stolz und iibermiitig. Dieser so geduldige
Mensch, der sich auch das Harteste gefallen liel, von dem man auch das Auflerste
verlangen konnte, wird gewahr, dafl er jetzt gar nichts vertragen kann. Er kann die
Ziigel seiner Sinne nicht mehr halten. Er gerit in Zorn und in Wut. Er iiberwirft sich
mit den Geschopfen. Er konnte mit der Braut des Hohen Liedes klagen: ,Daf} die
Hiiter, die in der Stadt umgehen, ihn gefunden und ihn wundgeschlagen haben®.

Es ist zu bemerken, dafl diejenigen, die sich in diesem Stand befinden, keineswegs
einen freiwilligen Fehltritt begehen. Gott lifit sie zwar gewohnlich einen solchen
Abgrund des Verderbens in ihrem Inneren erkennen, daf} sie mit Hiob sprechen
mochten: ,Ach, daf3 du mich in die Hélle verbergen wiirdest, bis daff das Ungestiim
seines Zornes sich legte“. Aber Gott lifit nicht zu, dafl dieser Mensch in eine wirkliche
Sunde fillt. Und das ist so wahr, daf}, wenn er sich auch als das verworfenste aller
Geschopfe vorkommt, er trotzdem, wenn er beichten soll, keinen einzigen Fehltritt
anzufithren weif, sondern sich damit begniigen muf} zu klagen, daf er voller Jammer
sei und in seinen Neigungen und Trieben einen bestindigen Kampf spiire. Es dient zu
Gottes Verherrlichung, dafl er dem Menschen zwar die Verdorbenheit seines Grundes
offenbart, ihn aber nicht in irgendeine wirkliche Siinde fallen laf3t.

Was seinem Schmerz eine so schneidende Schirfe gibt, ist dies, dafi er sich gleichsam
erdriickt fihlt von Gottes Reinheit, und dafl dem Menschen wegen des
unermesslichen Abstandes zwischen der Reinheit das aller vollkommensten Wesens
und der Unreinheit das siindigen alten Adams, die kleinsten Sonnenstdubchen der
eigenen Unvollkommenheit als ungeheure Siinden erscheinen. Er sieht, dafl er ganz
klar und lauter aus den Hinden Gottes hervorgegangen war, dafl er aber nicht nur
durch die Siinde Adams getriibt worden ist, sondern er sich auch selber unzihliger
wirklicher Vergehungen schuldig gemacht hat. Dariiber empfindet er eine
unaussprechliche Beschimung. Wenn aber die Menschen ihn verachten, so geschieht
das nicht, als ob sie irgendeine namhafte Unart oder Untugend an ihm
wahrgenommen hatten. Es geschieht nur, weil sie ihn nicht mehr tun sehen, was er
sonst mit so grofler Treue und Warme zu tun pflegte. Sie glauben daher, er sei aus
seinem Stande herausgefallen, wobei sie sich dann freilich sehr irren.

Dieser Mensch begeht also nicht die Fehler, die er zu begehen wihnt. Er ist vielmehr
niemals in seinem Grunde lauterer gewesen. Da die Sinne und die Krifte aber jeder
Stiitze beraubt sind, so schweifen sie umher wie in der Irre. Der Lauf zum Ziel wird
dem Menschen in diesem Stand dermaflen beschleunigt und befligelt, daf} nicht zu



verwundern ist, wenn er, der an sich selbst nicht einmal denkt, wenig auf die
Unebenheiten des Weges acht hat. So kommt es dann vor, daf} er anst6ft und
strauchelt und fallt. Er beschmutzt sich auch wohl mit dem Staub und Kot, in den er

fallt.

Aber Gott behiitet ihn, daf3 er sich nicht verletzt. Natirlich erschrickt er iiber seinen
Fall. Er schamt sich seiner Unvorsichtigkeit wie der schreiensten Untreue. Er streckt
die Hande aus nach dem Geliebten. Obwohl dieser ihn mit seiner unsichtbaren Hand
stiitzt, so hiitet er sich, dies auf eine wahrnehmbare Weise zu tun. Seine Absicht ist, daf3
der Mensch durch das Fallen und seine vergeblichen Bemiihungen, sich wieder
aufzuhelfen, zur Erkenntnis seiner eigenen Untiichtigkeit gelangen soll. Er sucht sich
auch wieder aufzuraffen. Jedoch umsonst! Ohnmichtig und kraftlos sinkt er zuriick er
verzagt am Ende an sich selbst. Er 1ifit ab von den vergeblichen Bestrebungen. Er
entsagt aller Hoffnung. Er méchte mit Hiob sprechen: ,Was soll ich harren? Und wer
achtet auf mein Hoffen? Hinunter in die Holle muf er fahren, und meine Hoffnung
wird zu Staub“!

Hier endlich fingt der Mensch an, sich wirklich kennen zu lernen, und infolgedessen
auch sich aufrichtig zu hassen. Das wiirde nicht geschehen, wenn unser Herr ihn nicht
empfinden und einsehen lie8e, wer er eigentlich ist. Alle Einsichten, die man sich von
seinem Inneren erwirbt durch all die Lichter der fritheren Stinde, reichen lange nicht
hin, den Menschen dahin zu bringen, sich selbst zu hassen. ,Wer seine Seele lieb hat,
steht geschrieben, ,der wird sie verlieren, wer sie aber hasset, der wird sie retten“. Nur
die Erfahrungen, die der Mensch gemacht hat, und die ihm so schwer erschienen,
vermochten den bodenlosen Abgrund seines Elends aufzudecken. Kein anderer Weg
hilft da zur wahren Reinigung. Er reinigt hochstens auf der Oberfliche. Der Grund
hingegen bleibt unberiihrt von ihm. Gerade der Grund ist es, in dem die Unreinigkeit
sich verbarg, ohne dafd sie bis jetzt aus diesem ihrem letzten Zufluchtsort und Versteck
hitte herausgeprefit und hinausgetrieben werden konnen.

Diese urgriindliche Unreinheit, die Wirkung der Eigensucht und Eigenliebe ist es, die
der grofle Lauterer und Schmelzer jetzt in den Tiefen des Gemiites aufsucht und durch
gewaltiges Pressen und Driicken den Unrat hervorzutreten notigt. Nehmt einen mit
Schmutz tibersittigten Schwamm, wascht ihn, so viel ihr wollt, und ihr werdet nur sein
dufleres reinigen. Den Grund werdet ihr nicht eher sdubern, als bis ihr durch kriftiges
zusammendriicken den verborgenen Schmutz herausprefit. So wird es euch leicht
werden, ihn vollends zu sdubern. Genau so verfihrt Gott mit den Menschen. Er prefit
ihn zusammen auf eine jhm freilich duferst unangenehme und schmerzhafte Weise. So
nur aber wird das hervortreten, was in seinem inneren verborgen gewesen war.



Der Mensch erschrickt tiber diesen ungeheuren Unrat. Es wird ihm iibel von dem
Anblick und von dem Geruch. Er kann nicht glauben, daf} das alles ihm angehort habe.
Er hatte gemeint, es sei ihm von auflen gekommen. Aber er irrte. Es war vorhanden,
und er sah es nicht. Jetzt erst spiirt er den Unrat, wo er gliicklich ist, davon erlost zu
werden. Wer an einem Geschwiir leidet, spiirt keinen Ekel daran, bis es gedffnet
wurde. Jetzt wird ihm allerdings wegen des hervorquellenden Eiters angst und bange.
Er sollte sich begliickwiinschen zu diesem Ubelwerden. Es war der nicht sichtbar
gewordene Eiter, der ihm gefihrlich werden konnte, es war der verborgene, der, wenn
er unberiihrt geblieben wire, sich tiefer in Mark und Knochen eingefressen hitte und
auch Gutes mit zerstort hitte.

So ist also dieser dunkle und schmerzhafte Weg der einzige, auf welchem der Mensch
von der Wurzel her gereinigt werden kann. Auf jedem anderen wiirde er unrein
bleiben, so sauber er auch nach auflen scheinen wiirde. Darum ist es wichtig, dafl Gott
ihm zu erkennen gibt, was die eigentliche Gestalt seines Inneren ist.

Diese entblolende Gnade greift hauptsachlich die allergeheimsten und verborgensten
Schiden an, gewisse Lieblingseigenheiten, die die Natur sorgsam nahrt und pflegt, und
die den Menschen nicht als Fehler vorkommen, sondern vielmehr als Tugenden, so
daf}, wenn man sie verliert, man Tugenden zu verlieren scheint.

Denn die wahre und wesentliche Tugend wird nur auf Kosten der gemachten eigenen
Tugend erworben. Sie wird nur durch die Versuchungen zum Gegensatz erworben,
wie geschrieben steht: ,Wer nicht versucht wurde, was mag der Grofles wissen®! Je
mehr Anhinglichkeit wir an irgendeine Tugend haben, desto mehr werden wir in
Beziehung auf sie gepriift. Die Mingel der anderen Wege erscheinen jetzt deutlicher
als Mingel. Diejenigen aber, die Gott aufdeckt und austilgt aus dem Innersten des
Herzens, wiirden bei den anderen fiir Vollkommenheiten gelten. In der Tat zeichnen
die anderen sich aus durch eine hervorleuchtende Weisheit, durch einen Verstand, der
alles fasst und einsieht, durch einen Heldenmut, der getrost ist, auch das dufleste zu
wagen. Jene dagegen sind nichts, wissen nichts, haben nichts. Da ist nichts als
Schwachheit, Ohnmacht, Unvermoégen. Nicht die kleinste Eigenheit wird ihnen
gelassen. Auch sind sie weit davon entfernt, nachdem sie einmal alles verloren haben,
aufs Neue nach etwas eigenem zu trachten, oder sich an irgendetwas zu hingen.
Woran sollten sie sich auch hingen, sie, die so unrein und unschén sind.

Die begnadetsten unter diesen Menschen sind der Welt gewohnlich ein Dorn im Auge.
Es wird ihnen von allen Seiten widersprochen und entgegengearbeitet. Was die
anderen tun, wird sehr bewundert. Sie dagegen scheinen alles zu verderben, was sie
unternehmen. Nichts gelingt ihnen. Nichts konnen sie den Leuten recht machen. Sie



ergeben sich aber bald in diese Lage. Sie haben endlich eingesehen, dafl alles Gute
nirgends als in Gott sei, alles Bose nirgends als in ihnen selbst.

Niemand weify und niemand glaubt, als wer es erfahren hat, wessen die Natur fihig sei,
wenn man sie sich selbst iiberlaft. Gewiss hat die heilige Katharina nicht tibertrieben,
wenn sie schrieb, dafl unser eigenes, sich selbst iiberlassenes Wesen schwirzer und
schlimmer sei, als selbst das Reich der Finsternis.

Wie kann es dann verwundern, wenn der durch so harte Mittel zur Selbsterkenntnis
gelangte Mensch sein eigenes ich mehr hasst, als den argen selbst. Erst jetzt hat er
Augen, um seine eigene Hasslichkeit zu sehen. Er weif$; nur Boses von sich selber zu
reden. Es wundert ihn nicht, daf} der Brautigam ihn verlassen hat, es wundert ihn
vielmehr, dal Gott ihn nur einen Augenblick habe lieben kénnen.

Er kann es nicht einmal ahnen, daf3 der schmerzlich vermifite himmlische Freund eben
jetzt ihn am innigsten liebe, und daf3 er nur deshalb vor ihm flieche, um ihn zu einem
desto schnelleren Lauf zu ermuntern, dafl er ihn nur deshalb alles und sich
beschmutzen lasse, um ihn desto griindlicher reinigen zu kénnen. Wenn man das Eisen
in das Feuer bringt, um es zu sdubern und von Rost zu befreien, so scheint es wohl sich
anfangs zu beschmutzen und zu schwirzen. Aber, nachdem es ganz durchglitht worden
ist, freut man sich seiner Reinheit und Blankheit.

Der himmlische Freund lifit den Liebenden sein Unvermdgen erproben, damit er
aufhort, sich auf die eigene Kraft zu stiitzen, und sich von ihm allein tragen lifit. Denn
so sehr er sich in seinem Lauf auch anstrengt, so glich sein Gang doch immer nur dem
wankenden Tritt eines Kindes. Ist er aber in Gott und wird von Gott getragen, so
verwandelt das Kindergetrappel sich in den Gang der Sonne, die, obwohl sie zu ruhen
scheint, zu jedem Zeitpunkt unermefliche Rdume durchwandert.

Auch jetzt noch sieht der ganz und gar entbl6fite Mensch manche seiner Bekannten
wunderbar prangend mit den Zierden, die ihm selbst genommen worden sind. Mit
Ehrerbietung betrachtet er diese geliebten Braute Christi, und wagt kaum ihnen zu
nahen. Er bewundert sie in dem Geschmeide, das auch einst sein eigenes war. Aber es
fallt ihm nicht ein, es wieder haben zu wollen. Er achtet sich dessen fiir unwert. Er
wiirde fiirchten, es zu entweihen, wenn er mit so unreinen Hinden es auch nur
beriihrte.

Es freut ihn zu finden, daf}, wenn schon er selbst dem Geliebten verleidet worden ist, es
trotzdem an anderen nicht fehlt, an denen er seine Freude hat. Er ist fir immer geheilt
von jeder Eifersucht des ersten Brautstandes, wo er den Brautigam fir immer fir sich
allein hitte behalten mogen. Im Gegenteil, er ist froh, daf} er ihn nicht ansieht, ihn,
dessen Anblick ihm nur Ekel und Abscheu verursachen wiirde, und daf3 er seine Lust
an den anderen und wiirdigeren hat. Er preist sich gliicklich die Liebe seines Gottes



gewonnen zu haben, und gonnt ihnen von Herzen gern die Unterpfander, die er selbst
vorher besessen hatte.

Wihrend er sich selbst gegeniiber diesen begiinstigten Menschen so klein und gering
vorkommt, und diese ihm als Konige erscheinen, hat er keine Vorempfindung von der
Herrlichkeit, die gerade aus seiner Entbl6fung, seinem Sterben und Verwesen fiir ihn
erwachsen wird. Denn der Freund entblofit ihn einzig und allein deshalb, um ihn zu
bekleiden mit sich selbst, wie der heilige Paulus uns ermahnt ,anzuziehen Jesus
Christus®. Er totet ihn, um selbst sein Leben zu sein, wie geschrieben steht: ,Sind wir
mit Christus gestorben, so werden wir auch mit ihm auferstehen®. Er vernichtet ihn,
um ihn umzugestalten in sein Bild, wie es verheiflen worden ist, daf} wir sollen ,dhnlich
werden seinem verklirten Leib, nach der Macht, womit er alle Dinge sich untertéinig
machen kann®.

Man darf daher nicht glauben, daf} dieser so hart gepriifte Mensch, tiber dessen Haupt
alle Wetter zusammenzuschlagen scheinen, in diesem seinem lduternden und
reinigenden Stande wirklich von Gott verlassen sei. In Wirklichkeit ist er nie kraftiger
von ihm unterstiitzt worden. Es ist nur die Natur, die fur eine Weile sich selbst
tiberlassen wurde, und die alle diese Verheerungen anrichtet, ohne daf} die Seele teil
daran hat.

Diese trostlose Braut, wahrend sie hierhin und dorthin rennt, um dem Geliebten zu
folgen, kann es freilich nicht verhindern, vielfiltig bestaunt und bespritzt zu werden.
Sie ritzt sich wohl auch in den Dornenhecken, die an ihrem Wege sind. Sie ermattet so
sehr, dafl man jeden Augenblick erwartet, sie niedersinken und verscheiden zu sehen.
Die grofite Barmherzigkeit, welche der Freund unter solchen Umstinden ihr erzeigen
kann, ist die, dafl er unerbittlich ist und sie sich zu Tode rennen lifit je eher je lieber.
Manchmal wendet er sich ihr zu, und so oft er wahrnimmt, daf} sie im Begriff sei, sich
selbst aufzugeben und sich einem gefihrlichen Ausruhen zu iiberlassen, besucht er sie
mit einem liebenden Blick. Jeder solche Blick dient dazu, sie neu zu entziinden und
neu zu befliigeln, allerdings auch ihren sterbenden Zustand zu verlingern. Daher
werden auch diese Blicke immer seltener, und die Besuche des Freundes immer
flichtiger, bis sie endlich, zur Zeit und Stunde, die ihm die rechte zu sein scheint, ganz
und gar aufhoren. Und jetzt ist der Rest ihrer wirkenden Krifte erschopft. Sie sinkt. Sie
geht unter. Aber nur, um unter einem anderen Pol und iiber einer anderen
Hemisphire wieder aufzugehen.



b) Mit Christus gestorben

Nachdem der Mensch alles verloren hat, soll er nun auch noch sich selbst verlieren,
indem er ginzlich verzagt, an den Geschopfen und an sich selbst. Das Gebet bereitet
ihm wiahrend dieses Standes sehr viel Not. Da er den Gebrauch seiner Krifte verloren
hat, da dariiber hinaus ein gewisser innerer, in den Tiefen seines Grundes verborgener,
unaussprechlicher Friede, der ihm zur letzten Stiitze diente, von Gott genommen
worden ist, so irrt er umher wie ein Waisenkind, das jemanden sucht, der ihm Nahrung
reichen moge. Und er findet keinen.

Es kommt ihm vor, als ob er die Gabe des Gebetes tiberall verloren hitte. Es ist ihm
zumute wie solchen, die das Gebet niemals besa3en. Der Unterschied ist nur, daf3 diese
durch das Entbehren eines Gutes, dessen Wert sie nicht zu wiirdigen wissen, nicht im
geringsten gerithrt werden, wihrend er dessen Verlust auf das schmerzlichste
empfindet. Abgestofien von dem Ort, wo er sonst jederzeit Trost und Stirkung
gefunden hatte, fihlt sich dieser der Mitkreuzigung entgegeneilende Mensch versucht,
zu den Geschopfen zu fliichten.

Es kann ihm passieren, in einer Art von Verzweiflung, sich auf die Dinge
zurtickzuwerfen, woran er frither das grofite Wohlgefallen gefunden hatte. Er ist jedoch
fern davon, ihnen einigen Geschmack abgewinnen zu kénnen. Vielmehr trifft er darin
eine solche Bitterkeit, dafl er sich eiligst wieder von ihnen zuriickzieht, und nichts
davontragt, als das schmerzliche Gefiihl seiner Untreue.

Die Einbildungskraft ist ganz und gar verwildert und taumelt umher gleich einem
Betrunkenen. Die drei Krifte der Seele verlieren nach und nach alles Leben. Der
Verstand verfinstert sich. Die Erkenntnis verblasst. Der Wille verliert alle Spannung.
Nichts aber wird dem Menschen schwerer und peinlicher aufzugeben, als dieses
verborgene Etwas, dafl ihm umso unentbehrlicher und wesentlicher vorkommt, je
zarter und kostlicher es ihm gewesen ist. Er wiirde eher alles andere aufgeben, wenn
nur dieses unbeschreibliche etwas ihm bliebe. Da er noch nicht zur Unmittelbarkeit
gelangt ist, so glaubt er untergehen zu miissen, wenn alles und jedes Mittel ihm
genommen wird, zumal dieses letzte und edelste Mittel, dafl ihm das Gut zu sein
scheint, dem er bis jetzt zustrebte und der Preis aller seiner Mithen. Was ist es denn,
das der Mensch durch so viele Kimpfe und Anstrengungen zu gewinnen meint, wenn
nicht dieses Zeugnis im Grunde, da er ein Kind Gottes sei? Die Bliite und Frucht aller
Gottseligkeit ist eben diese innere Gewissheit.

Trotzdem muf auch dieses noch verlorengehen. Hilflos und stiitzlos mufl der Mensch
der Empfindung seines Jammers und Elends preisgegeben bleiben. Und gerade das ist
es, was einzig und vollig das Sterben des Menschen bewirkt. Bliebe ihm dieses



verborgene Etwas, das das Leben der Seele ausmacht, so wiirde er nicht sterben. Auch
wenn zugleich mit jener Stiitze die Empfindung seines Zustandes ihn verlassen wiirde,
wiirde er sich noch halten konnen und nicht sterben. Er weif8 und begreift es gut, dafl
er, um zu seinem Ziel zu gelangen, durch langwierige und schauervolle Finsternisse
tappen misse, da er alles verlieren miisse, was ihm Geschmack und Empfindung
verursacht, so zart es auch gewesen ist. Er ertrigt daher auch mit Kraft deren
Beraubung besonders dann, wenn es ihm sonst nicht an Erleuchtung und Einsicht
tehlt. Jedoch auch jeden im innersten kaum wahrnehmbaren Widerhall zu verlieren,
vor Schwiche umzusinken, in den Staub und Kot zu fallen, hierein kann der Mensch
nicht willigen, weil er nie darin einwilligen darf. Hier ist es, wo die Vernunft sich
verliert, und sich Schauder und Schrecken des Todes des Menschen bemichtigen, der
nur noch zu leben scheint, um seinen Tod zu fithlen.

Der Mensch muf$ sehr treu sein in diesem nackten und schweren Zustand, damit die
Sinne sich nicht freiwillig zu den Geschopfen neigen, und in ihnen die Erholung und
Zerstreuung suchen, die sie begehren. Nur von einem freiwilligen und Selbsterwihlten
hinneigen der Sinne ist hier die Rede. Denn was die Ertétung und das bewufite
Aufmerken auf sich selbst anbelangt, so ist der Mensch deren jetzt nicht fihig. Je mehr
er ertdtet worden ist, in dem Sinne ndmlich, worin die weniger Geiibten das Ertoten
sehen, desto mehr Hang hat er zum Gegenteil, ohne dessen gewahr zu werden. Er ist
dhnlich dem seiner Sinne Beraubten, der ziellos und bewufllos umherwandert. Wollt
ihr nun seine Ziigel zu straff anziehen, so wire das nicht nur vergeblich, sondern es
wiirde auch diese Richtung des Gemiits, auch das duflerliche, das wirkliche Sterben,
verzogern und hindern.

Darum soll den Sinnen nicht erlaubt werden, auf eine strafbare oder die
Vervollkommnung hindernde Weise sich zu erleichtern. Dagegen kann ihnen gestattet
werden, sich dann und wann an unschuldigen Dingen zu erholen. Denn weil sie nicht
schaffen konnen, was im Inneren gewirkt wird, so konnte die Gesundheit, die
Geisteskraft, das Innere selbst gefihrdet werden, wenn man sie in allzugroflem Zwang
halten wollte. Man muf} das als eine Zucht der Anfinger ansehen, woriiber man hinaus
ist, und nicht allzu streng sein in der Gestaltung das Harmlosen und Erlaubten.

Das gilt allerdings nur fiir die Stufe, von der wir reden. Denn wenn der Mensch sich
dhnliches in den Tagen seiner ersten Erleuchtung und seiner ersten Liebe erlauben
wiirde, so wire das iibel. Unser lieber Herr weify schon sehr gut die Menschen so zu
leiten und zu fithren, wie es ihnen in jhrem jeweiligen Stand dient. In den Anfingen
ziigelt und ziichtigt er die Sinne namlich so, daf} er thnen nicht die geringste Freiheit
gestattet. Wenn sie auch nur irgendetwas wollen, sofort wird es ihnen entrissen. Ein
Blick, ein Wort, die geringste Befriedigung verursacht unendliche Leiden.



Das geschieht, damit die Sinne aus ihrer mangelhaften Wirksamkeit herausgezogen
und gezwungen werden, sich zu dem Inwendigen zu kehren. Indem sie der Aulenwelt
entwohnt werden, fiihlen sie sich im Inneren auf eine so freudenvolle Weise gebunden,
dafd sie sich fiir den Verlust aller dufleren Dinge iiberschwinglich entschadigt halten.
Wenn sie aber fiir den Dienst des Inwendigen gentigend gereinigt sind, wenn sie
sozusagen eingeschult wurden, wenn nun die Zeit gekommen ist, wo der Mensch
durch die gerade entgegengesetzte Richtung aus sich selbst herausgezogen werden
soll, gestattet Gott, das sie von dem inwendigen gleichsam abgestof3enen Sinne sich
wieder nach auflen wenden und sich iberwiegend wieder nach auflen neigen. Dem
Menschen selbst erscheint dies ein Riickfall in die vorige Unart und Unreinigkeit zu
sein. Das ist es aber unter den jetzigen Umstinden keineswegs. Wer den Sinnen mit
Gewalt eine andere Richtung zu geben versuchte, wiirde hier Gottes Arbeit storen und
das Werk seiner vollendeten Reinigung nicht fordern, sondern verzégern.

Dafl es bei einer solchen Wendung nach auflen an mancherlei Versehen nicht fehlen
wird, 1af3t sich erraten. Jedoch die Beschimung, die der Mensch dariiber empfindet,
und die Treue, womit er diese benutzt, hilft gerade den Aschenhaufen zu bilden, auf
welchem er, wie einst Hiob, ganz und gar verwest. ,Denen, die nur Gott lieben, mufl
alles zum besten dienen®. Hier ist es auch, wo man den letzten schwachen Rest der
Achtung verliert, den die Leute bis jetzt einem noch erzeigten. Sie sehen das Elend mit
Verh6hnung an und sagen: ,Ist das nicht derjenige, den wir noch vor kurzem so sehr
bewunderten? Wie ist er doch so entstellt worden und so unscheinbar®! Er aber
antwortet und spricht: ,Seht mich nicht an, daf} ich so schwarz bin, es ist die Sonne der
Liebe, die mich so sehr verbrannt hat®. Und jetzt tritt er mit einem Mal iiber in den
jammervollsten aller Stinde, in den des Begribnisses, der Verwesung und ginzlichen
»Vernichtigung®.

c) Mit Christus begraben

(Begrabnis — Verwesung — ,Vernichtigung")

Der Strom, nachdem er einmal aus seiner Quelle hervorgebrochen ist und den Abhang
des heimatlichen Berges gefunden hat, hat nie aufgehort zu fallen und zu stiirzen. Er ist
von Fels zu Fels gestiirzt, von Zacke zu Zacke.

Er hat sich an der Felswand gebrochen. Er ist mehr als einmal zu Schaum und Dunst
zerstoben. Immer wieder haben seine Wasser sich jedoch aufs Neue gesammelt. Er hat
seinen Lauf fortgesetzt. Man hat ihn tiber Stock und Stein flielen sehen, durch Bruch



und Moor und Rohricht. Jetzt aber fingt er an, sich den Blicken zu entziehen. Man
sieht ihn nicht mehr. Man hort nur noch sein Brausen in der finsteren Tiefe. Er ist in
einen Schlund gestiirzt und fahrt nun fort, sich einen Weg unter der Erde zu bahnen.
Noch einmal bricht er hervor, kommt aber nur zutage, um sich bald wieder in einen
noch tieferen Schlund zu stiirzen, und aus diesem in noch tiefere und grauenvollere,
bis er nach der langen Irrfahrt und Drangsal wohl gestaubt und gegeifielt, aber auch
rein, geklirt und von aller Unsauberkeit geldutert, sich in das Meer ergief3t, in dessen
Unermefilichkeit er sich verliert, ohne sich jemals wiederzufinden.

Nachdem der Mensch so schmerzlich und so lange zwischen Leben und Tod gerungen
hat, verscheidet er endlich in den Armen der Liebe. Aber er weif3 nicht, daf diese Arme
ihn umfangen. Sofort erlischt in ihm auch die leiseste Lebensregung. Wunsch, Zug,
Hang, Begier, Widerwille, Abneigung: es ist alles aus fiir ihn. Wohl war das alles schon
in den fritheren Zustinden in ihm auf das duflerste abgeschwicht. Die Schwichung
ging tiber in ginzliches Erschlaffen, in dem Maf3, wie der Mensch seinem Ziel niher
kam. Immer jedoch war dies sterbende, mit dem Tode ringende Leben noch Leben.
Und wo das Leben ist, da ist die Hoffnung. Auch dem Menschen war noch ein leises
Hoffen geblieben, daf}, wenn er aus so vielen Ohnmachten wieder aufgekommen sein
wird, er sich vielleicht auch noch von diesen seinen letzten Ziigen erholen wird.

Er irrt. Es ist aus mit dem Leben. Es ist aus mit dem Hoffen. Der Strom wird
verschlungen von dem Abgrund. Man sieht ihn nicht mehr. Es ist der dunkle,
schauervolle Stand des Mystischen Todes, den die Seele jetzt beschreitet. Genau so
aber, wie jeder frithere Stand seine Stufen hat, so auch hier. Genau so, wie jene ihren
Anfang, ihren Fortgang und ihre Vollendung haben, so auch dieser. Es ist mit dem
natiirlichen Menschen noch nicht alles vorbei, wenn er gestorben ist. Er muf3 auch
noch begraben werden. Er muf} in die Verwesung iibergehen. Er mufl zu Staub
zerfallen. So ist es auch mit dem inwendigen Menschen. Auch seiner warten Begribnis,
Verwesung, Vernichtigung. Und eben das sind die drei Stufen des mystischen Todes.
Der Mensch, nachdem er gestorben und bevor er begraben worden ist, verweilt
gewissermaflen noch unter den Lebenden. Er tragt noch menschliche Gestalt, obgleich
die Ziige, deren man sich sonst erfreute, jetzt nur Grauen verursachen.

So behilt auch der Mensch in den Anfingen seines jetzigen Standes noch einige Ziige
dessen, was er vormals gewesen ist. Wie in dem verblichenen Leichnam noch einige,
erst nach und nach erléschende Lebenswirme iibrig ist, so bleibt auch dem Menschen
noch ein gewisser Eindruck von Gott. Einige blasse Erinnerungen sind ihm iibrig an
die Seligkeit, die er frither genossen hat, wenn er Andachtsiibungen verrichtete, wenn
er betete, wenn er Werke der Liebe tat. Er versucht, sich wie damals zu erheben. Es ist
umsonst!



Die abgespannten Krifte versagen ihm den Dienst. Er bleibt starr, stumm und
unbeweglich. Die Leute, die ihn schon linger mit Geringschitzung behandelten,
fangen an, ein Grauen vor ihm zu bekommen. Sie beobachten jedoch noch einige
Pflichten des Anstandes ihm gegeniiber. Sie machen Anstalten, ihm ,die letzte Ehre zu
erweisen”, wie man zu sagen pflegt.

Es ist hochste Zeit. Denn schon beginnen die Spuren der Verwesung sich einzustellen.
Die Zuge werden immer entstellter, die Gestalt immer schauerlicher. So eilt man dann,
ihn wegzuschaffen. Man begribt ihn. Sie hdufen Erde tiber das Grab. Sie treten ihn mit
Fiilen oder gehen gleichgiiltig voriiber. Das also ist das Los des so Hochbegnadeten
und so teuer erkauften Menschen: verscharrt zu werden mit vollem Bewuf3tsein in dem
engen, schmalen Behilter, abgeschlossen zu werden von dem Anblick das Lichtes und
dem Umgang mit den Lebenden, allein zu sein mit sich selbst und mit den
Schrecknissen der Holle!

0 des schauderhaften Zustandes! Der Mensch jedoch, obwohl von Grauen
durchdrungen, ergibt sich in sein Verhidngnis. Er begreift, daf} das Grab der einzige
Aufenthaltsort sei, der in seinem jetzigen Stand sich fiir ihn schickt (Rém. 6, 4), da er
in Zukunft weder fiir die Kreaturen tauge, noch die Kreatur fiir ihn (Gal. 6, 14).

Er ist es wohl zufrieden, dafl er dem Anblick der Lebendigen entzogen worden ist. Er
wiirde froh sein, hoffen zu diirfen, auch dem Anblick dessen entzogen zu werden,
dessen helles Auge auch die Nacht der Griber durchdringt.

Denn immer grauenvoller wird die Gestalt des Menschen, und immer entsetzlicher
sein Zustand. Der alte Adam fingt endlich an, in Faulnis iiberzugehen und in
Verwesung. Die alten Schiden brechen auf. Die verdorbenen Sifte geraten in Garung.
Der Mensch kann in dem Modergeruch und in den Griueln der Verwesung nicht
aushalten.

Mochte doch wenigstens jetzt sein gottlicher Geliebter nicht an ihn denken! Mochte
der Hauch seiner Verwesung nicht bis zum Himmel steigen. Mochte sein Anblick
nicht Ekel und Grauen erwecken dem, den er vormals liebte! Jedoch, der Mensch muf3
es schon ertragen! Er muf} geschehen lassen, was nicht in seiner Macht steht.

Das geheimnisvolle Werk seiner Auflésung riickt indessen unauthaltsam fort.

Schon ist der alte Mensch zerstért. Das Band, das die Elemente zusammengebunden
hielt, ist gelost. Er sinkt zusammen. Er zerfillt in Staub. Das herbste ist jetzt
tiberstanden. Dem alten Adam ist sein Recht geschehen: Er mufite in den Tod. Er ist
untergegangen mit allen seinen bosen Geliisten (Rém. 6, 6).



Die Verwesung ist vollendet. Jener Modergeruch ist nicht mehr. Der Mensch ist
tibergegangen in den Zustand ginzlicher Unempfindsamkeit. Er ist gleichgiiltig
geworden gegen die Welt, gegen sich selbst, gegen Gott. Er liebt nicht mehr und haf3t
nicht mehr. Er leidet nicht und freut sich nicht. Er tut nichts Gutes, nichts Boses. Er tut
gar nichts. Er hat nichts. Er will nichts. Er ifit nichts. Er steht in dem Stande der
Vernichtigung.

Die Treue des Menschen in diesem Stand besteht darin, dafl er sich bestatten,
begraben, auf sich treten 1ift, ohne sich dagegen zu striuben (von Feinden oder von
Freunden, wie Jesus), dafl er den Modergeruch in der Grube ertrage, und der
Verwesung sich preisgebe nach dem ganzen Umfang des géttlichen Willens, ohne daf}
er sucht, seiner ginzlichen Zerstérung ein Hindernis in den Weg legen zu wollen. Es
fehlt nicht an Menschen, die durch Balsam und Spezereien eingebildeter guter Werke
ihre Verwesung aufzuhalten und durch die Wohlgeriiche unzeitiger Andachtsiibungen
dem Modergeruch zu steuern suchen. Tut es nicht, ihr Teuren! Laf3t Gott gewihren!
Glaubt fest, dal in eben dem Mafle, worin ,euer irdischer Mensch verwest, der
himmlische Mensch Kraft gewinnt, sich zu entwickeln und zu entfalten®.

Auch die Seelsorger miissen merken, daf} es nicht gut ist, den Menschen, die auf dieser
Stufe stehen, geistlichen Beistand zu leisten, es sei denn, daf3 sie von Natur schwach
und nur wenig kriftig sind. Denn solche miissen allerdings gestiitzt werden, sie
konnten sonst verlorengehen durch die durchdringende Not der Vernichtigung. Denn
diese Not dringt einem in die Knochen. Die tibrigen sind mehr duflerlich und greifen
weniger tief ein. Was aber die starken Menschen anbelangt, je weniger diese gestiitzt
und gestarkt werden, desto schneller werden sie vernichtigt und vollendet. Darum habt
kein unzeitiges Mitleid mit ihnen.

Es blieb im Moderstaub ein Keim zuriick, aus welchem der neue Mensch erwachsen
sollte, der in Gerechtigkeit und Reinheit vor Gott ewig lebt.

0 Leben, du bist des Todes Meister geworden. ,0 Tod, wo ist nun dein Stachel? Hoélle,
wo ist jetzt dein Sieg“? Auf ewig ist jetzt geborgen der da glaubte, fiir immer verloren
zu sein. Sterbend hat er das Leben gewonnen, und im Nichts das All, im Kreuz die
Auferstehung!



5. Mit Christus auferstanden
(Wiederbelebung — Einigung — Leben in Gott)

Nachdem der Strom sich endlich in das Meer ergossen hat, unterscheidet er sich noch
eine Zeitlang auf eine wahrnehmbare Weise von dem Meer. Die Farbe seiner Gewisser
ist eine andere, die Bewegungen seiner Wellen anders. So behilt auch der Mensch,
nachdem er in Gott aufgenommen worden ist, anfangs noch eine gewisse
Eigentiimlichkeit. Allmihlich aber verliert er alles, was er Eigenes hatte, und wird eins
mit Gott (Joh. 17,21).

Jener Leib, der infolge Auflosung seiner Bestandteile in Staub und Asche zerfiel, ist
noch immer Staub und Asche, also etwas fiir sich selbst Bestehendes. Wenn aber
jemand die Asche verschlingen wiirde, so wiirde nichts Selbstindiges mehr von ihr
tibrig sein, sie wiirde ein und dasselbe mit dem werden, der sie genommen. Der
Mensch, so sehr er auch abgetotet und vernichtigt worden ist, hat noch immer seine
Eigentiimlichkeit behalten und hat sie nie verloren. Nicht friiher, als in ihrem jetzigen
Stand, wird der Mensch wahrhaft aus sich selbst herausgezogen.

Alles was ihm bisher widerfahren ist, widerfuhr ihm in der der Kreatur eigentiimlichen
Empfinglichkeit. Hier aber wird die Kreatur aus der ihr eigenen Empfinglichkeit
herausgezogen, um eine grenzenlose Empfinglichkeit in Gott selber zu empfangen.
Genau so, wie der in das Meer ausgeflossene Strom das eigene Sein verliert, um das
Sein das Meeres anzunehmen. Genau so, wie er aus sich selbst herausgezogen wird, um
sich in dem Meer zu verlieren, so verliert auch der Mensch das Irdisch-Menschliche,
um sich in das Gottliche zu verlieren, das von nun an sein Sein und Element wird, nicht

aufirdische, sondern auf geheimnisvolle Weise
(1. Kor. 15, 36; 1. Kor. 15, 50; Phil. 3, 21).

In diesem Stand wird an dem Menschen das Geheimnis des Hesekiel erfiillt, wenn er
auf dem Feld voller Totengebeine weissagt: ,Siehe, es rauschte im Gefilde und regte
sich, und die Gebeine kommen wieder zusammen, ein jegliches zu den seinen®. Und
wie er weiter weissagt und spricht: ,Mache dich auf, Wind, aus den vier
Himmelsgegenden, und blase diese Getoteten an, damit sie wieder lebendig werden.
Da kam Odem in sie, und sie wurden wieder lebendig, und sie richteten sich auf ihre
Fifle”. Auch Jesaja hat auf diese geistige Wiederbelebung hingedeutet, wenn er
spricht: ,Das Volk, das in Finsternis safi, sieht ein grofles Licht, und die in des Todes
Schatten saflen, besucht der Aufgang aus der Hohe®. Das ist es auch, was Christus uns
verheiflen hat, wenn er spricht: ,Wahrlich, ich sage euch: Es kommt die Stunde, und ist
schon jetzt, wo alle, die in den Gribern sind, werden meine Stimme héren, und
werden auferstehen zur Auferstehung eines ewigen Lebens”.



Thr Menschen, die ihr aus dem Grab hervorgeht, ihr nehmt in eurem Inneren einen
Lebenskeim wahr, der bis dahin euch verborgen geblieben ist. Thr werdet mit
Erstaunen inne, daf} eine geheimnisvolle Kraft sich euer bemichtigt. Siehe, es regt sich
in der Asche. Die diirren Gebeine rithren sich, und aus dem Staub ergriint neues
Leben...

Er schaut sich um, der erstaunte Mensch, und er findet sich in einem ganz neuen Land.
Er weif} nicht, ob er wacht oder traumt. Er wiahnt, dafl der Strahl, der ihn umleuchtet,
durch irgendeinen Riss seines Grabes, etwa durch irgendeine Spalte seines Sarges
eingedrungen sei in seine dunkle Behausung. Aber er wird bald von der Wahrheit
tberfiihrt. Er empfindet, daf3 diese unbekannte Kraft jhn immer tbermachtiger
tiberwiltigt, ihn immer inniger durchdringt. Er fiihlt im Innersten, dafl ihm ein neues
Leben gegeben sei, das nicht verloren werden konne, ohne durch die allerschwirzeste
und kaum denkbare Untreue. Aber dieses neue Leben ist nicht, wie vormals. Es ist ,das
Leben in Gott®.

Es ist ein vollkommenes Leben. Er ,lebt nicht mehr®, er wirkt nicht mehr durch sich
selbst (Hebr. 4, 10), sondern ,,Christus lebt", handelt und wirkt ,in ihm*“. Und dieses
Leben, Handeln und Wirken wachst fort und fort. So das er vollkommen wird mit
Gottes Vollkommenheit, reich mit seinen Reichtiimern, liebend mit seiner Liebe.

Der Mensch begreift nun, dafl was er vormals gehabt hat, so grofl es ihm auch
erschienen war, in seinem eigenen Besitz gewesen war. Aber jetzt besitzt er nichts
mehr, sondern er wird besessen. Er lebt nicht mehr in dem eigenen Leben, sondern mit
dem Leben Gottes, der der Urgrund allen Lebens ist, und damit auch der Urgrund
aller Giiter. Welchen Gewinn hat er nicht davongetragen fiir alle seine Verluste! Das
Erschaffene hat er hingegeben fiir das Unerschaffene, das Nichts fiir alles! Alles ist ihm
gegeben, nicht in sich, sondern in Gott, nicht, daf} es von ihm besessen wird, sondern,
dal es von Gott besessen wird. Seine Reichtiimer sind unermeflich. Sie sind Gott
selbst. Er ist sein Teil. Er sieht sein Empfingnisvermogen sich erweitern mit jedem
Tage. Er breitet sich in jeder Hinsicht bis in das Unermifliche aus. Alle seine
Tugenden werden ihm wiedergegeben, jedoch in Gott.

Aber ebenso, wie der Mensch nur nach und nach und stufenweise entbl6f3t worden ist,
so wird er auch nur nach und nach wieder bereichert und wieder belebt. Je mehr er
sich in Gott verliert, desto grofler wird seine Empfinglichkeit. Er ist jenem Strom
ahnlich, der in eben dem Maf3e, worin er sich tiefer in das Meer verliert, immer mehr
sich erweitert und verbreitet, so daf$ er zuletzt unermafllich wird, da er keine anderen
Grenzen mehr kennt, als die des Meeres selbst, dessen simtliche Eigenschaften er teilt.
Auf gleiche Weise wird auch der Mensch unbegrenzt und unermefilich. Er hat alles
Mittelbare verloren, denn er steht nun am Ziel.



Dieses gottliche Leben wird dem Menschen ganz natiirlich. Wie er sich selbst nicht
mehr fihlt, noch sieht, noch kennt, so sieht er nichts von Gott, er begreift nichts von
ihm, er unterscheidet nichts in ihm. Es gibt keine Liebe mehr, keine Erkenntnisse,
keine Lichter. Gott scheint ihm nicht mehr wie vormals etwas von ihm Fernes,
sondern er weif3 nur dies: dafl Gott sei, und daf} er selbst nicht mehr sei, daf} er nur
noch lebt und besteht in ihm (Gal. 2, 20). Hier ist das Gebet Tat. Und die Tat ist
Gebet (Joh. 15, 7). Alles gilt dem Menschen gleich und einerlei, weil alles ihm auf
gleiche Weise Gott ist. Darum sind von nun an auch alle Unterschiede der
Handlungen aufgehoben (Joh. 5, 19 und 15, 5).

Die unbedeutendste Handlung gilt gleich viel der erhabendsten, so fern sie nur in der
Ordnung Gottes ist, und aus der gottlichen Anregung entsprang. Anders freilich
verhielte es sich, wenn es eine Handlung der eigenen Wahl wire, was jedoch bei diesen
Menschen nicht statt hitte, ohne daf} sie eine Untreue begingen und aus Gott
heraustraten. Alles aber, was aus der gottlichen Anregung entspringt, ist ein und
dasselbe, und dieses eine ist aus Gott. Und der Mensch wirkt auf gottliche Weise, nicht
aus Beachten, Aufmerken oder Nachdenken, sondern infolge seines Standes. Auch ist
es ihm gleichgiiltig, ob er auf diese Weise oder auf eine andere existiert, an diesem Ort
oder an einem anderen sich aufhilt, es ist dem Menschen einerlei, und er laf3t sich von
Gott bewegen, wie auf natiirlichem Wege, er ist beweglich in Gottes Hand.

In der Tat wird dem Menschen dieses tibernatiirliche Leben, wie schon gesagt,
natiirlich. Und er handelt, als ob er seiner Natur nach handelt. Er folgt, wohin er sich
gezogen fiihlt, ohne sich um irgend etwas zu kiimmern, ohne irgend etwas zu
bedenken, zu wollen und zu wihlen. Er sorgt nicht um sich, ebensowenig um sein
Auferes, als um sein Inneres.

Denn auch an das Innere denkt er nicht mehr. Er spricht nicht mehr davon. Er
unterscheidet es nicht mehr. Es gibt kein Inneres mehr fiir ihn. Es gibt weiter keine
Regel mehr davon, weder von der Einkehr, noch von der Auskehr, weder von der
Sammlung, noch von der Zerstreuung. Der Mensch ist nicht mehr im Inneren, er ist in
Gott. Er hat es nicht mehr nétig, sich zuriickzuziehen und einzuschlieffen in seinem
Grunde. Er glaubt nicht mehr, Gott dort zu finden. Er sucht ihn dort so wenig wie
anderswo, genau so, als ob jemand im Meer wire, und ganz durchdrungen vom Meer:
inwendig und auswendig, oben und unten ist das Meer. Es gilt nicht das hier, noch das
dort.

Es gilt zu bleiben, wo und wie man sei. So gibt sich der Mensch auch gar keine Miihe,
irgendetwas zu suchen oder zu machen. Er bleibt wie er ist, und das geniigt. Was tut er
aber dann? Nichts, und abermals nichts, und ewig nichts. Er tut, was man ihn tun
macht. Er leidet, was man ihn leiden macht, sein Friede ist unwandelbar, aber ganz



natiirlich. Er ist ihm — man mochte sagen — zur Natur geworden. Was aber ist es, daf}
diesen Menschen von einem anderen, der noch im Menschlichen befangen ist,
unterscheidet? Das ist es, dafl Gott es ist, der ihn wirken 1af3t, ohne dafl er es weif3,
wihrend friher die Natur es war, die wirkte. Er tut weder das bose, noch das gute, wie
es scheint, sondern er lebt still, ruhig, zufrieden, und wirkt mit Leichtigkeit und
Behandigkeit das, was man ihn auch wirken laf3t.

Gott selbst ist jetzt sein Seelsorger. Denn in den Tagen seiner Verluste hat er allen
Willen an Gott verloren, so dafl er jetzt durchaus keinen Eigenwillen mehr hat. Fragt
ihn, was er will, und er wird es euch nicht sagen konnen. Er kann nicht mehr wihlen.
Alle Begehrlichkeit ist ihm genommen. Die Welt ist ihm gekreuzigt, und er der Welt.
Denn, weil er im All ist, und im Zentrum, so verliert das Herz alle Neigung,
Strebsamkeit und Wirksamkeit, wie es auch allen Widerwillen verliert, und alle
Widerspenstigkeit. Der Strom im Meer hat keinen eigenen Hang mehr. Er schligt
keine Wellen mehr. Er ist in die Ruhe Gottes eingegangen und am Ziel.

Aber, was ist denn die Geniigsamkeit, die diesen Menschen so ganz ausfillt und ihm so
tiberschwinglich geniigt? Was fiir eine andere soll es denn sein, als die Geniigsambkeit
des Gliickseligen und Allgeniigsamen selber, die allgemeine, unermeflliche, iiber alles
Wissen und Begreifen erhabene. Gefithle, Geschmicke, Gewichte, besondere
Ansichten sind dem Menschen genommen. Er wird weder von der Liebe beriihrt, noch
von der Erkenntnis, noch vom Verstindnis. Jenes etwas, das ihn frither beschiftigte,
ohne ihn zu beschiftigen, ist jetzt nicht mehr. Es blieb dem Menschen nichts tibrig, als
das Nichts.

Aber diese Unempfindlichkeit ist eine ganz andere, als jene des Todes, des Grabes, der
Verwesung. Damals war sie eine Beraubung des Lebens und jeder Lebensregung, ein
Ekel, eine Scheidung, ein Unvermégen des Sterbenden und eine Gefiihllosigkeit des
Toten. Jetzt dagegen ist sie eine Erhebung tiber alle diese Dinge, die ihm nichts raubt,
sondern ihm alles unniitz macht. Ein Toter ist aller Lebensverrichtungen unfihig
infolge der Abspannung, die dem Sterbenden, oder der Todesstarre eigen sind. Ist er
aber auferstanden in Herrlichkeit, so ist er voll Leben ohne die Mittel, durch den
Gebrauch der Sinne sich das Leben zu erhalten, erhaben tiber die Mittel durch den in
ihm lebendig gewordenen Keim der Unsterblichkeit, empfindet er nicht, was ihn
belebt, wo er in der Fiille das Lebens steht.

Solange wir noch einen Geschmack an Gott haben, er sei so schwach wie er wolle,
solange wir noch Wechsel des Verlangens und der Befriedigung empfinden, der
Einsenkung und



Entfremdung, des Genusses und der Entbehrung, solange stehen wir noch nicht auf
dieser Stufe, sondern auf einer anderen.

Denn hier kann Gott nicht mehr geschmeckt, empfunden, gesehen werden, da wir
nicht mehr wir sind, sondern er es ist, er, der aufgehort hat, sich zu unterscheiden:
yNun lebe nicht mehr ich, sondern Christus in mir“. Wenn jemand an einer
uniiberwindlichen Abscheu vor einer Speise litte, und doch ohne sie leben konnte, so
wiirde er zuerst jenen Widerwillen spiiren, danach das Unvermogen zu essen. Aber er
wiirde keine Fiille oder Sattigung fithlen. Der Mensch hat jedoch jetzt weder Hang
noch Geschmack an etwas. Im Stande das Todes und des Grabes war das zwar auch
der Fall. Aber nicht auf die gleiche Weise.

Dort entsprang es aus Ekel und Unvermogen. Hier dagegen ist es eine Folge der Fiille
und das Uberflusses. Angenommen, jemand konnte von der Luft leben, so wiirde er
erfiillt sein, ohne seine Fiille zu empfinden oder zu wissen, woher sie ihm gekommen
sei. Er wiirde weder leer zu nennen sein noch unvermogend, Speise zu sich zu nehmen.
Aber er wiirde der Speise nicht bediirfen infolge jener Fiille, ohne dass er wiifite, wie
die Luft, die von allen seinen Poren eingesogen wiirde, ihn mit solcher
Gleichmifigkeit durchdringe.

Gott selbst ist dem wieder lebendig gewordenen Menschen jene Luft, die ihm
natiirlich und notwendig ist, um sein neues Leben zu erhalten, und er empfindet ihn
ebenso wenig, als wir die Luft empfinden, die wir atmen. Trotzdem ist er erfillt, und es
fehlt ihm nichts. Daher hort auch alle Begehrlichkeit auf.

Der Friede ist so grof}, wenn auch anderer Art, als in den fritheren Standen. In dem
vorangegangenen Stand war es eine Art von lebloser Ruhe, eine Grabesstille, die
gewissermaflen durch die Arbeit der Verwesung und Zerstorung getriilbt wurde.
Danach, als der Mensch Staub und Asche geworden war, war er freilich auch im
Frieden, aber es war ein unfruchtbarer Friede, ohne Trost, Genufl und Leben. Es war
ein Friede, dem Frieden eines Toten zu vergleichen, der von den Wellen des emporten
Meeres umhergeworfen wurde. Er wiirde freilich von den Stiirmen nichts wissen, noch
vom wogenden Meer. Er wiirde weder das eine fiirchten, noch das andere. Aber dies
nur deshalb, weil das Leben ihm mangelte und die Empfindung. Hier aber sieht der
Mensch sich hinausgehoben tiber die Stiirme und tiber das Meer. Er sieht, wie von der
Hohe eines unzuginglichen Felsens herab, die Fluten in der Tiefe wiihlen, ohne ihre
Wat zu fiirchten. Oder, wenn man es so lieber will, er gleicht dem, welchem gegeben
ist, auf dem Grunde des Meeres zu hausen und zu wohnen. Der Grund bleibt ruhig,
wie sehr es auch auf der Oberfliche stirmen mag. Die Sinne mdgen leiden, aber der
Grund bleibt derselbe, weil der, der ihn besitzt, wechsellos und unwandelbar ist:
»Wenn mir gleich Leib und Seele verschmachten, so bist du doch, Gott, allezeit meines
Herzens Trost und mein Teil“.



All das setzt voraus, dafy der Mensch treu bleibt. Denn auf welcher Stufe er auch steht,
so kann er doch allezeit von ihr herabsinken und zuriickfallen in sich selbst. Bewahrt er
die Treue, so wird er fortschreiten in Gott, unablissig und unaufhaltsam. Nehmen wir
an, das Meer sei grundlos, und es fiele jemand hinein. Er wiirde bis in das Unendliche
fallen. Er wiirde nie den Grund erreichen und wiirde, je tiefer er in den Ozean
hinuntertaucht, desto mehr von dessen Schitzen entdecken. So verhilt es sich auch
mit dem Menschen in Gott.

Was hat aber der Mensch zu tun, um diesem Stand treu zu bleiben? Nichts. Und noch
weniger als nichts. Er soll sich besitzen, lenken, leiten lassen ohne den geringsten
Widerstand. ,Die sich vom Geist Gottes leiten lassen, das sind Gottes Kinder®. Er soll
beharren in der ihm nun zur Natur gewordenen Einfachheit und Stille. Er soll die
Anregungen erwarten und sie von Gott entgegennehmen, ohne etwas hinzu oder
davon wegzutun. Er soll sich fithren lassen zu allem, ohne Vorsicht, Einsicht und
Riicksicht, dem Zuge folgend, von dem er sich gezogen weif}, ohne an das zu denken,
was etwa besser oder vorziiglicher sein mochte, sondern sich ganz Gott iiberlassen, wie
er sich frither hat gehen lassen, als er noch den Naturantrieben folgte

(Matth. 10, 19-20).

Er soll unwandelbar in dem steten, gleichmafligen Zustand bleiben, in den Gott ihn
versetzt hat und sich nicht aufs Neue einer unruhigen Wirksamkeit ergeben. Vielmehr
soll er Gott die Sorge tberlassen, die Gelegenheiten zu fiigen und den Erfolg
herbeizufithren. Und das alles nicht vermdge eines bewuflten Aktes der Uberlassung
oder der Selbsthingabe, wie er es frither gemacht hat, sondern vermége und infolge
seines Standes (1. Joh. 3, 6-9).

Wenn auch die geringste eigene Wirksamkeit die Treue des Menschen auf dieser Stufe
verletzen und seinen Stand gefihrden wiirde, so ist es doch nicht so, daf er innerhalb
dieses Standes tiberall nicht wirken soll. Er soll nur nicht anders wirken, als vermoge
des lebendigen Christus, der in ihm wohnt. Seinem Zug und Antrieb folgend, wird er
seine Pflichten bestimmt vollkommener erfiillen als frither. Er wird reden, schreiben,
handeln, die Geschifte betreiben, perfekter und erfolgreicher als jemals, wo er noch
alles auf seine Weise betrieb und nicht nach der Weise Gottes.

Auch in diesem Zustand gibt es auf3erordentliche Dinge. Aber auch diese entstromen
dem Menschen, als wiren sie ihm ganz natiirlich. Er verrichtet die géttlichsten und
wunderbarsten Taten, als seien es die gewohnlichsten Handlungen des alltaglichsten
Lebens. Er sieht die Zukunft wie die Gegenwart, und spricht davon wie von
Neuigkeiten des Tages. Er iibt eine unumschrinkte Gewalt iiber die Dimonen, ja
selbst iiber die Gemiiter der ihm anvertrauten Personen. Alles dies ist jedoch aufler



ihm. Er tut es, ohne daran zu denken. Eigentlich ist nicht er es, der es tut. Es ist
Christus in ihm, der ihn belebt der diese Dinge in ihm und durch ihn wirkt. Der
Mensch redet nicht von seinem Stand. Er kann nicht davon reden, weil er ihn nicht
sieht. Wenn er schweigt, ist es nicht Zuriickhaltung. Weil er namlich von allem
Eigenen los ist, so hat auch aller Riickhalt ein Ende. Auch ist es nicht aus seiner
Eitelkeit, denn auch das hat aufgehort.

Auch Mangel an Einsicht oder hinldnglicher Erleuchtung ist es nicht, wie ab und zu in
den fritheren Stinden. Er redet nicht, weil das, was er hat, ohne es zu haben, dermafen
lauter, rein und einfach ist, daf kein Ausdruck ihm entspricht. Dies hindert natiirlich
nicht, dafl der Mensch nicht iiber tausenderlei Dinge sprechen konnte, welche zu den
Zufilligkeiten dieses Standes gehoren, ohne dessen Grund zu beriihren. Diese
Zufilligkeiten sind gleichsam die Brosamen, die von dem ewigen Hochzeitsmahl
abfallen, daff der Mensch in diesem Stande zu genieflen anfingt. Es sind sprithende
Funken, die auf eine verborgene Quelle des Lichtes und der Flamme schliefien lassen.
Aber von seinem Urgrund und Endpunkt zu reden, fillt dem Menschen nicht ein. Er
mag nicht davon reden und kann es auch nicht, da er gerade nur so viel davon weif,
wie Gott ihm fiir den Augenblick mitteilen will, wenn er sich dazu gedrungen fiihlt,
dariiber zu reden und zu schreiben.

Gibt es denn in diesem Stande keine Fehler mehr? Oder, wenn es doch welche gibt:
werden sie etwa von dem neugeborenen Menschen nicht wahrgenommen? Es gibt
allerdings welche! Der Mensch begeht Fehler, und er kennt sie besser als jemals,
besonders am Anfang des neuen Lebens. Jedoch sind sie wesentlich schwicher und
feiner als frither. Auch macht sich der Mensch ihrethalben keinen Kummer. Er hat sich
mit seinen Fehlern Gott iiberlassen. Er gibt sich keine Miihe, die Fehler loszuwerden.
Er spiirt wohl, wenn er eine Untreue verschuldet oder einen Fehler begeht, daf} ein
leichtes Gew6lk am Horizont aufsteigt. Aber das Gewdlk sinkt, und der Staub schligt
sich nieder, ohne dafl der Mensch etwas tun konnte, ihn zu zerstreuen oder sich davon
zu sdubern. Was er auch zu solchem Zweck tun wiirde, es wire nicht nur vergeblich, es
wiirde nur dazu dienen, die Unlauterkeit zu vermehren. Und bald wiirde der Mensch
inne werden, daf3 die letztere Verdunklung noch schlimmer sei, als die Erste. Hier ist
von keiner Riickkehr die Rede, denn wo Riickkehr stattfindet, da war Entfernung. Ist
man jedoch einmal in Gott, so darf man nur in ihm bleiben (Joh. 15, 4).

Jene zarten Wolken, die sich in der mittleren Luftregion erheben, wiirden durch den
Wind hin und her getrieben, aber schwerlich niedergeschlagen werden. Man muf es
der Sonne iiberlassen, sie zu zerstreuen. Vor ihren Strahlen werden sie umso schneller
verschwinden, je zarter sie sind.



0, wenn der Mensch genug Glauben hat, um sich niemals mehr selbst zu betrachten:
welchen Fortschritt wiirde er machen! Seine eigenen Blicke sind wie gewisse kleine
Straucher: Gebiische, die in das Meer reichen, und die verhindern, daf$ man hineinfallt,
solange ihre Stiitze dauert. Wenn die Zweige sehr schwach sind, halten sie den Blick
des Korpers auf, aber nicht die Seele, hochstens fiir Augenblicke: wenn aber durch
merkbaren Unglauben der Mensch sich willentlich und fiir lingere Zeit selbst
betrachtet, wird er fiir ebensolange Zeit aufgehalten, wie sein Blick dauert, und sein
Verlust wird sehr grof8 sein.

Die Fehler dieses Standes sind fliichtige Emotionen und Riickblicke auf sich selbst, die
den Menschen allerdings hemmen und stéren, wenn auch nur auf Momente. Auch
sind es leichte Wallungen der Leidenschaftlichkeit, die im gleichen Augenblick
geboren werden und sterben, gleichsam leichte Windst6f3e, die tiber das stille Meer
hiniibergleiten und seine Oberfliche spielend krauseln. Jedoch lassen die Windstof3e
ab, und das Meer steht wieder spiegelglatt und ruhig. Der Mensch ist ,vom Tode zum
Leben hindurchgedrungen®. Sobald er nur aus seinem Grabe hervorgegangen ist,
findet er sich, ohne es zu wissen, wie es damit zugegangen ist und ohne im geringsten
daran gedacht zu haben, mit allen Neigungen und Regungen Jesu Christi bekleidet.
Dies nicht infolge selbst bewusster Vorsitze oder dazu angestellter Ubungen, sondern
vermoge seines Standes (1. Joh. 3,9).

Er findet doch alles bei sich vor, sooft und sobald er dessen nur bedarf, ohne daf er
daran denkt. Es ist so, als ob jemand einen verborgenen Schatz besitzt, den er
vergessen hat und ihn nun zufillig findet, gerade in dem Augenblick, wo er ihn braucht
(Luk. 12, 11-12).

Der Mensch ist erstaunt, daf3 er in seinem Inneren, ohne tiber die Stinde Jesu Christi
und tber ihre Neigungen und iiber ihre Tugenden nachgedacht zu haben, die bei ihm
»im zehnten, zwanzigsten oder dreifligsten Jahre hervorgeleuchtet haben® méchten,
solche alle in seinem Inneren ausgeprigt sind, kraft seines Standes, in den Jesus
Christus ihn versetzt hat (Hes. 36, Vers 27).

Der Mensch bemerkt, daf8 fast alles sich in ihm gestaltet, ganz von selbst und mit
solcher Leichtigkeit, als sei es von jeher natiirlich gewesen.

Er ,verkiindet die Tugenden Jesu Christi“. Das duflert sich bereits schon gleich am
Anfang, wenn der Mensch den Weg des dunklen Glaubens betritt. Obgleich er
wihrend seines ganzen Weges keine differenzierten Ansichten der Einzelheiten von
Gottes Natur gehabt hat, so spiirt er trotzdem ein Verlangen, derselben gleichgestaltet
zu werden. Er sehnt sich nach der Kleinheit, nach der Bediirfnislosigkeit, nach dem
Kreuz. Er will ,,die Gemeinschaft seiner Leiden erkennen lernen“ (Phil. 3, 10).



Diese Sehnsucht verliert sich. Es bleibt jedoch ein geheimes Hinneigen zu diesen
Zustinden, das von Tag zu Tag tiefer und einfacher, inniger und verborgener wird.
Wer dagegen Hang, Neigung, Bestreben sagt, mag es noch so zart sein, der erinnert an
etwas, das man als Besitz hat, und das auflerhalb von uns ist. Hier aber machen die
Neigungen Jesu Christi den Stand des Menschen aus. Sie sind ihm einen, wohnen in
ihm gleichsam natiirlich. Sie sind ihm nicht von auflen angepafit oder angehingt
worden. Nein! Sie sind dem Menschen wahres Sein und eigentliches Leben. Jesus
Christus selber iibt die aus diesem Menschen hervorgehenden Tugenden, ohne aus
sich herauszugehen, und der Mensch iibt sie mit ihm und in ihm, ohne aus ihm
herauszugehen (Joh. 5, 19).

Nicht wie etwas Unterschiedenes, was er kennt, sich vornimmt, oder ausiibt, sondern
wie etwas, das ihm das Natiirlichste vom Natiirlichen ist. Wie das Atemholen ganz
natiirlich und nach Maf8 der Bediirfnisse erfolgt, ohne das der Atmende an sich oder an
das Atmen denkt, so verhilt es sich mit den Neigungen Jesu Christi auf dieser Stufe.
Dieser Zustand steigert sich in dem Maf}, wie der Mensch in ihn umgestaltet und mit
ihm eins wird.

Jetzt also ist Gott allein der Schatz des Menschen, nicht seine Gaben. Ein Schatz, aus
dem er nach Bedarf schopft, ohne Maf} und ohne Ende, ohne daf} er jemals abnimmt
oder versiegt. Von nun an ist der Mensch wahrhaftig mit Jesus Christus bekleidet.
Unser Herr Jesus Christus ist es eigentlich, der in dem Menschen redet, handelt, sich
offenbart. Er ist das Prinzip, das ihn bewegt. Deshalb bereitet die Zukunft hier keine
Unruhe mehr: sein Herz erweitert sich tiglich durch neues Fassungsvermégen. Er hat
keine Neigung mehr, weder fiir die Aktion, noch fiir die Zuriickhaltung, wohl aber, dafl
er sein mufl wozu Jesus ihn jeden Augenblick macht.

Da die Fortschritte des Menschen von nun an ins Unendliche gehen, so tiberlasse ich
es denen, die es aus eigener Erfahrung kennen, sie zu beschreiben. Mir personlich
mangelt es an Licht in Bezug auf die ferneren Stufen, da meine Seele noch nicht weit
genug in Gott eingedrungen ist, um sie zu erkennen und zu unterscheiden. Dieses nur
sei mir erlaubt zu sagen, daf} es nicht so leicht ist, in Gott anzulangen, und daf} die
Reise zu ihm nicht so schnell zuriickgelegt wird, wie Manche zu glauben scheinen.

Mir wenigstens ist klar geworden, daf} auch die gottseligsten und erleuchtetsten
Menschen nicht selten die Vollendung des empfangenden Standes der Lichter und der
Liebe fiir das Ende des ganzen Standes halten, wihrend dies doch weiter nichts ist, als
dessen Anfang.

Und das ist der Grund, weshalb diese Menschen nicht weiter fortschreiten, sich nicht
ganz entbloflen zu lassen, oder um dies zu friih zu tun.



Solange man noch Geschmack an einer Gebetsiibung findet, wird man sie nicht
aufgeben, wenn sich nicht der Geschmack daran verliert mit einer gewissen Miithe und
Not, sie zu verrichten: denn das vollige Unvermdgen zu erwarten heifft Wunder zu
erwarten. Gott hilft diesen bestimmten Menschen, die kein Licht tiber die Entbl6flung
haben und die nicht darin verharren konnten: er laf3t sie in seiner absoluten Autoritat
das tun, was sie nicht kennen.

Es mufl bemerkt werden, daf} es auf dem Weg des Lichtes und der empfangenden
Liebe diirre Zeiten, Trockenheiten, Note und Langweile gibt. Aber sie sind alle nicht
von langer Dauer und nicht von der Intensitit wie diejenigen, die ich auf dem Weg des
dunklen Glaubens beschrieben habe. Deshalb sollte man sich hiiten, dafl man sich
nicht falsch einstuft. In jedem Fall muf} es der Seelsorger entscheiden. Gliickselig der
Mensch, der nicht ins Experimentieren kommt!

Gibt es denn in diesem Stande keine Kreuze mehr? Da der Mensch mit der Starke
Gottes selber stark geworden ist, so legt Gott ihm allerdings Kreuze auf, und zwar
mehr Kreuze und schwerere als jemals. Aber er tragt sie auf gottliche Weise. Frither hat
ihn das Kreuz entziickt. Er hegte es und pflegte es. Jetzt denkt er kaum daran. Er laf3t es
kommen und gehen. Das Kreuz wird ihm zu Gott wie alles Ubrige. Aber das
vermindert das Gefiihl des Leidens keineswegs, wohl aber hindert es die Verfinsterung,
das Storende und das Zerstreuende desselben. Auch sind die Kreuze eigentlich keine
Kreuze mehr, sie sind Gott.

Sie heiligen die Seele nicht mehr, sie vergéttlichen sie (2. Petr. 1, 4).

In den anderen Stinden ist das Kreuztragen Tugend und steigert, wie sich die Stiande
steigern. Hier aber ist es fiir den Menschen Gott, wie alles fiir ihn Gott ist, was ihm von
Zeit zu Zeit gegeben wird. Das Auflere dieser Personen ist vollig normal, und es wird
an ihnen nichts Auflergewo6hnliches wahrgenommen. Je mehr sie gefordert werden,
desto freier werden sie, so dass auch die Leute sich bisweilen an ihnen drgern. Wer sie
wirklich sind und wie sie stehen, kann nur der ermessen, dem das Verstiandnis dafiir
aufgeschlossen wurde. In diesem Stand ist keine Tauschung zu befiirchten, weil alles,
was man sieht, ohne es zu sehen, in Gott gesehen wird. Gesichte, Offenbarungen,
Entziickungen, dahin gerissenwerden und Verwandlungen gibt es hier nicht mehr.
Dies alles gehort nicht in diesen Stand, der iiber diese Dinge weit hinausragt. Es ist ein
einfiltiger, lauterer und nackter Weg, wo alles nur in Gott gesehen wird, so wie Gott es
sieht und mit Gottes Augen.

Der Strom ist zu seinem Ziel gelangt. Er ist zuriickgeflossen in das heimatliche Meer.
Er schlagt keine Wellen mehr. Er trennt keine Ufer mehr. Er breitet sich beliebig aus,
zwanglos und fessellos in den schrankenlosen Weiten des Meeres. Er steigt mit dem
Meer und sinkt mit ihm. Er bewegt sich mit dem Meer und ruht mit ihm. Er teilt die



Tiefe und Fiille des Meeres. Er teilt seine Unergriindlichkeit, Unermesslichkeit und
Unerschopflichkeit. Gliickseliger Strom! Dich selbst hast du verloren und alles
gewonnen. Das eigne Streben nach dem Selbstbestehen und nach dem eigenen
Vergniigen gabst du auf und kehrtest zu deinem Urgrund zuriick und wurdest eins mit
ihm!

Schlufdzeilen der Verfasserin an ihren Seelsorger:

Es ist mir nicht vergdnnt weiterzuschreiben, da alles weitere mir ermangelt. Ich
furchte, daBl ich zu viel aus meinen natiirlichen Einsichten geschopft habe. Ihr,
ehrwiirdiger Vater, werdet das leicht unterscheiden konnen. Es ist mir hinterher
eingefallen, daf} der Antrieb, den ich zum Schreiben empfunden habe, doch vielleicht
mehr aus der Natur entsprungen sein konnte, als aus der Gnade. Auch will ich es lieber
gleich eingestehen und zugleich freimiitig erkldren, daf} ich gegen das Ende einige
Fehler gemacht habe, weil ich gewisse Aufschliisse, die mir wihrend des Gebetes iiber
diesen Stand gegeben wurden, im Sinn behielt, wihrend ich sie doch hitte loslassen
miissen. Auflerdem habe ich dem Stand, in dem ich mich im Augenblick befinde, nicht
unterscheiden konnen, was natiirlich oder géttlich ist, was Gottes ist oder mein eigen.
Ich bitte Gott, es euch erkennen zu lassen.

Das Geschriebene habe ich nicht wieder nachlesen kénnen und bin hiufig
unterbrochen worden. Bei Sinnunterbrechungen habe ich wohl ein oder zwei Zeilen,
ofters aber nur die letzten Worte nachgelesen und dann weitergeschrieben. Ich weif}
nicht, ob ich damit eurer Absicht gemaf} gehandelt habe. Es ist mir dies jedoch nur
einige Male passiert, und spiter habe ich nichts weiter nachgelesen. Auch habe ich
mich nicht darum gekiimmert, ob von jedem einzelnen Stand auch alles gesagt worden
ist, was etwa davon hitte gesagt werden konnen, auch nicht, ob ich mir ab und zu eine
Wiederholung habe zuschulden kommen lassen. Ich iiberlasse dies alles eurer Priifung
und bitte Gott, daf} er euch erleuchten mége, damit ihr das Wahre von dem Irrtum
unterscheiden mogt und das, was etwa meine Eigenliebe eingemischt haben mag, von
dem, was seinem Licht entflossen.



Zweiter Teil

DER STROM IM MEER — DAS MENSCHEN LEBEN IN GOTT

(Ein spiterer Zusatz der Verfasserin)

l. Freiheit

Der Strom, nachdem er in das Meer geflossen ist, hat keine Fesseln mehr. Kein
Flulbett engt ihn ein, keine Ufer zwingen ihn. Er breitet sich nach allen Seiten hin aus
und teilt die Fille und die Freiheit des unermefllichen Meeres selbst.

Nicht eher, als bis der Mensch in Gott eingegangen ist, wird ihm die wahrhaftige
Freiheit gegeben. Nicht jene angebliche Freiheit, die sich los glaubt von jeder Ubung
der Pflicht, und die eher eine Beraubung der Freiheit genannt zu werden verdient.
Nein! Die Freiheit, deren der mit Christus wieder auferstandene Mensch teilhaftig
wird, ist anderer Art. Sie ist die Freiheit Gottes selbst. Sie hat Fihigkeit und
Leichtigkeit, alles und jedes zu tun, was in der Ordnung Gottes und gemifi seines
Standes ist. Und er tut es umso williger, je linger er die wahre Freiheit noch nicht
hatte, und je schwerer ihm das gefallen war.

Ich begreife es nicht, da Menschen sich fiir auferstanden und vergéttlicht halten, die
ihr ganzes Leben hindurch im Unvermégen und im Verlust aller Dinge beharren. Die
Handlungen eines Auferstandenen sind Handlungen des Lebens, und wenn der
Mensch nach seiner vermeintlichen Auferstehung trotzdem noch ohne Leben bleibt,
so sage ich, dafl er tot und begraben sei, aber nicht auferstanden. Der wirklich
Auferstandene verrichtet dieselben Handlungen, die er frither vor allen seinen
Verlusten verrichtet hat. Und er verrichtet sie ohne Schwierigkeit, denn er tut, was
Gott tut, in Gott. Hat nicht Lazarus nach seiner Wiedererweckung alle
Lebenshandlungen verrichtet wie frither? Hat nicht Christus nach seiner Auferstehung
sogar essen und mit den Menschen Umgang pflegen wollen? Was von ihnen gegolten
hat, gilt noch heute. Darum wiederhole, daf} diejenigen, die wihnen, sie seien in Gott,
und trotzdem sich noch in Zwang fithlen und nicht frei leben kénnen, noch keineswegs
auferstanden sind. Wiren sie es wirklich, so wire alles ihnen hundertfiltig
wiedergegeben (2. Kor. 5, 17. Matth. 19, 29).

Hiob, ein Spiegel des ganzen geistlichen Lebens, kann uns dies lehren. Ich sehe, wie
Gott ihn nach und nach von allem entblést, was er ihm so reichlich gegeben hatte. Er
nimmt ihm zuerst seine Giiter, das sind die geistlichen Gaben und Gnaden, darauf die
Kinder, das sind die guten Werke, die wir geiibt haben, alsdann die Gesundheit, das ist
der Empfindbahre Besitz der natiirlichen und geistlichen Tugenden. Danach 1afit er



ihn gleichsam verwesen auf seinem Aschenhaufen. Er macht ihn zu einem Gegenstand
der Verachtung und das Abscheus. Es scheint sogar, als ob dieser heilige Mensch sich
mancher Fehler schuldig mache, daf} es ihm an Ergebung mangelt, und daf} er sich
seiner Frommigkeit und Unstraflichkeit tiberhebe. Seine Freunde dagegen betrachten
ihn als einen solchen, der wegen seiner Verbrechen mit Recht bestraft wird. So bleibt
nun kein gesunder Fleck, wie es scheint, weder an seinem Leib noch an seiner Seele.
Aber er glaubt, daf3 sein Erloser lebt. Und ihm geschieht, wie er geglaubt hat.

Nachdem er noch bei lebendigem Leibe in die Verwesung tibergegangen ist, als kaum
noch die Haut ihm die entfleischten Knochen bedeckte, als er einem noch atmenden
Leichnam gleicht, wendet sich schnell sein Los, und es wird ihm dreifach
wiedergegeben, was er verloren hatte: die Giiter, die Kinder, die Gesundheit und das
Leben. Dasselbe widerfahrt dem auferstandenen Menschen (Rém. 6, 4).

Nicht nur die Giter, die er fiir immer verloren geachtet hat, werden ihm
wiedergegeben, sondern er wird auch ausgestattet mit einer nie geahnten Fertigkeit, sie
zu gebrauchen, ohne Zwang und Angstlichkeit, ohne daf er fiirchten muf sich damit
zu verunreinigen, oder sich daran zu hangen, oder sie sich anzueignen, wie es frither
geschehen war. Er gebraucht die Dinge, als ob er sie nicht gebrauchte, ,haben, als
hatten wir nicht®. Er tut, was er tut, in Gott und auf géttliche Weise. Und dies eben ist
die wahre Freiheit und das wahrhaftige Leben. Heif3t das etwa frei sein, wenn man sich
von allen Seiten beschrinkt fiihlt, eingezwingt von auflen, unvermégend im Inneren?
Nein! ,So der Sohn euch frei macht, so seid ihr recht frei®!

Hier ist es auch, wo das apostolische Leben beginnt.

Fuhlst du dich berufen zu lehren, zu strafen, zu trosten, dich Mitzuteilen, miindlich
oder schriftlich? Gehorche dem Rufenden! Folge blindlings! Sorge nicht um deine
Unbeholfenheit und Unberedsambkeit. Es wird dir zustreben in unerschopflicher Fiille,
ohne Vorbereitung und Vorarbeit, zu der Stunde, da du seiner bedarfst. Meinst du, es
sei nicht auch zu dir gesagt, was zu den Jiingern gesagt war: ,Sorget nicht, wie oder was
ihr reden sollt; denn es soll euch zur Stunde gegeben werden, was ihr braucht. Es wird
niemand der Weisheit widerstehen konnen, die aus euch redet; denn nicht ihr seid die
Redenden, sondern eures Vaters Geist ist es, der durch euch redet”.

Diese Stufe wird erst sehr spit erklommen, und nicht eher, ehe man zuvor die
AuBlerste Verlassenheit und sein peinlichstes Unvermogen empfunden hat. Je grofler
dies jedoch gewesen ist, desto grofer ist in der Folge auch die Freiheit. Niemand soll es
wagen, diesen Stand auf eigenen Antrieb hin zu betreten. Ist nicht Gott der Rufende,
so wird er weder andere noch sich selbst fordern. Wenn der Geist des Vaters ihn leitet
und nicht der eigene, so werden die erstaunlichsten Bekehrungen folgen. Er wird



erfahren, was es bedeutet, wenn Christus spricht: ,Wer an mich glaubt, von dessen
Leibe werden Strome lebendigen Wasser fliefen”!

In diesem Stande kann der Mensch die Tugend nicht als Tugend iiben. Er kann sie
nicht einmal wahrnehmen und unterscheiden. IThm sind die Tugenden sozusagen
alltaglich und ganz natiirlich geworden, so dafy er sie wie er die Geschifte des
leiblichen Lebens verrichtet, ohne daran zu denken und ohne sich erst dafiir
vorzubereiten. Wenn er jemanden sieht, der mit groffer Demut von sich redet oder der
Ubungen der Selbsterniedrigung tut, so verwundert er sich wohl, daf} ihm nicht
eingefallen war, dhnliches zu tun. Er erwacht wie aus einer Art Schlafsucht. Wollte er
aber jetzt sich auf Ahnliche Weise erniedrigen, so wiirde er sofort dariiber
zurechtgewiesen werden, auch wiirde es ihm gar nicht einmal gelingen: einerseits, weil
der Stand der Vernichtigung, durch welchen er gegangen ist, ihn iiber alle Demut
hinaus setzt, denn um sich erniedrigen zu konnen, mufl man wenigstens etwas sein,
und das Nichts kann zu keiner tieferen Stufe hinuntersteigen; andererseits, weil der
Stand, in dem er steht, ihn tiber diese wie auch iiber andere Tugenden hinausgehoben
hat durch die Umgestaltung in das Bild Gottes, so, dafl diese Art des Unvermdogens
sowohl aus seiner Vernichtigung entspringt, als aus seiner Erh6hung.

Eben darum sind diese Menschen im Aufleren ganz normal und haben nichts, was sie
von anderen unterscheidet, es wire denn das, daf sie tiberaus harmlos und einfiltig
sind und keinem Menschen zu nahe treten. Ihr dufleres aber hat nichts Besonderes.
Dabher sind sie auch sehr wenig bekannt. Und eben das hilft ihnen, ihren Stand zu
bewahren. Sie leben in der allertiefsten Ruhe und sorgen und bekiimmern sich um
nichts in der Welt, es moge sein, was es wolle.

In sich tragen sie eine unendliche, jedoch unfiihlbare Freude, die daraus entspringt,
dafl sie nichts fiirchten, nichts verlangen, nichts wollen. Doch kann gar nichts ihre
Ruhe triiben und ihre Freude vermindern. David hat das erfahren, wenn er spricht:
,Deine Frommen, o Herre, sind wie die Leute, die aufler sich sind vor Freude“. Wer
vor Freude aufler sich ist, weif$ nichts von sich. Er weif8 auch von seiner Freude nichts,
weil er entriickt ist seinem gewohnlichen Anschauungs- und Empfindungskreis.

Der Mensch dieses Standes ist eigentlich dauernd aufler sich, da er von Gott
herausgezogen worden ist aus sich selbst. Er befindet sich in einer immerwahrenden
Entziickung. Aber diese Entziickung ist fiir ihn kein gespannter oder peinlicher
Zustand, weil Gott seine Empfanglichkeit bis ins Unendliche ausgeweitet hat. Wenn
die Entziickungen der niederen Stufen mit dem Verlust der Sinne einhergehen, so ist
dies der Mangelhaftigkeit des entriickten Menschen zuzuschreiben, so sehr auch so
etwas von den Leuten bewundert wird.



Da namlich Gott die Menschen gleichsam aus sich selbst herauszieht, um sie in sich zu
versenken, sie aber weder rein noch stark genug sind, um Gott zu ertragen, so mufl
entweder Gott aufhoren, sie zu ziehen, so, dafl die Entziickung ein Ende hat, oder die
Natur muf unterliegen und sterben, wovon es an Beispielen nicht fehlt. Hier jedoch ist
die Entziickung von Dauer und nicht voriibergehend.

Kein Wechsel ist in ihr von Uberspannung und Abspannung, denn Gott hat den
Menschen dermaflen gereinigt und gekriftigt, dafl er stark genug ist, eine so
tibernatiirliche Erhebung zu ertragen. Er wird aus sich selbst herausgezogen, um in die
Abgriinde Gottes versenkt und verloren zu werden. Die Schranken weichen. Die Enge
wird Weite. Das Unvollkommene wird verschlungen von dem Vollkommenen, das
Diirftige und Arme von der unermesslichen und allgeniigsamen Fiille.

Seliges Nichts: wie herrlich endest du! Entblofung, Verlassenheit, Vernichtigung, ihr
Schrecken und Schauder des Mystischen Todes: wie tiberschwinglich werdet ihr
vergolten! 0 Mensch, welcher Gewinn ist dir fiir alle deine Verluste zugefallen! Hattest
du das ahnen konnen, als du in der Asche vermodertest, das eben, was dir Grauen
macht, dir dienen mufite, zu einer Herrlichkeit zu gelangen, die keinen Ausdruck
duldet? Ein Engel hitte es dir sagen kénnen, und du hittest es nicht geglaubt! So lerne
aus eigener Erfahrung, wie gut es sei, Gott zu vertrauen, und daf} alle, die auf ihn
hoffen, nicht zuschanden werden.

Sich selbst riickhaltlos aufgeben und unbedingt sich Gott iiberlassen, was kann dem
Menschen Heilsameres widerfahren als dies? Welche Fortschritte wiirde er machen,
welche Quilereien sich selbst ersparen, wenn er Gott von Anfang an ganz gewahren
lie3e! Aber leider! Man will sich Gott nicht ganz iiberlassen! Man will sich nicht vor
ihm niederwerfen. Auch diejenigen, die behaupten, es getan zu haben und sich in ihrer
»Ganzhingabe® ganz sicher sind, begniigen sich, den Schein zu erhaschen, wahrend das
Wirkliche ihnen entfloh.

Sicher wollen sie sich Gott iiberlassen, aber nur, wenn es nichts kostet, wenn Fleisch
und Blut sich nicht allzu sehr dagegen emporen. Sie wollen mit Gott handeln. Sie
wollen sich mit ihm um die Hilfte einigen. Sie wollen sich ihm iibergeben, jedoch mit
Vorbehalt und Bedingungen. Nein, das ist nicht die Uberlassung, die es gilt! Die
wahre, rechte Uberlassung, die der Schliissel des ganzen Inneren ist, behilt sich nichts
vor, gar nichts: nicht Tod noch Leben, noch Vollkommenheit, noch Seligkeit, noch
Paradies, noch Holle.

»Wenn ich nur dich habe, so frage ich nicht nach Himmel und Erde, wenn mir gleich
Leib und Seele verschmachten ...“ ,Wer nicht absagt allem, was er hat, der kann nicht
mein Junger sein®.



0 ihr Teuren, werft euch mit gebeugtem Haupt und verschlossenen Augen blindlings
hinein in diese grofle Liebe Gottes. Voller Vertrauen wandelt auf diesem stiirmischen
Meer, durch das Wort Jesu gestiitzt, der verheiflen hat zu suchen, was verloren ist und
zu sorgen fiir alle, die sich ihm tiberlassen. Solltet ihr aber sinken, wie der heilige Petrus
sank, so glaubt fest, dafl nur die Schwachheit eures Glaubens daran schuld sei, und dafl
der Herr euch bei der Hand nimmt und wieder heraufholt.

Ach wenn wir Glauben hitten auch nur wie ein Senfkorn! Das Wasser wiirde uns nicht
nafy machen, das Feuer uns nicht brennen, kein Blick uns verzehren, Lowen wiirden
Lammer werden, und Leoparden und Tiger gleich zahmen Hiindlein und uns die
Hinde lecken. Was seufzt du, verzagter Mensch? Was hindert dich, dich ganz
hinzugeben? Hast du Angst, du mochtest ganz verlorengehen? Was wire es denn so
grofles, wenn du verlorengingest? Allerdings wirst du verlorengehen, wenn du stark
genug bist, dich an Gott zu tiberlassen. Aber du wirst verlorengehen in ihm.

0 gliickseliger Verlust! So spreche ich noch einmal und mochte es noch tausendmal
sprechen. 0, daf3 ich doch die ganze Welt tiberreden konnte zu dieser Hingabe! Und
warum predigen unsere Prediger uns etwas anderes? Warum nicht allein die
Uberlassung an Gott und aufler ihr nichts anderes?

I Friede

In dem jetzigen Stand gleicht der Mensch einem Felsen im Meer, der in
unerforschlichen Tiefen griindet, unbeweglich und unerschiitterlich steht, wenig auf
die Stirme achtet, die um seine Klippen wiiten, und die Meereswogen, die sich zu
seinen Fiiflen brechen.

Er ist dermaflen erhaben tber alle Dinge, gerade durch den Verlust aller Dinge, dafl
nichts, weder im Himmel noch auf der Erde imstande ist, ihn aus seiner Hohe
herabzuziehen (Ps. 73, 25).

Auch die Stindigkeit der Kreatur gleitet an ihm voriiber und kann seine Reinheit nicht
im geringsten triiben (1. Joh. 3, 6-9).

Denn diese Reinheit ist nach der vollkommenen Vernichtigung alles Eigenen keine
andere, als die Reinheit Gottes selber. Der Mensch befindet sich daher jetzt auch in
einer volligen Unwissenheit des Bésen, sowie in einer Art von Unvermdgen, das Bose
zu tun. ,Wer in ihm bleibt, siindigt nicht, ja, er kann nicht siindigen®. Obgleich nun
nicht angenommen werden darf,



daBl er tberall aus einem so erhabenen Stand nicht wieder herausfallen konnte, so
geschieht dies doch nicht. Die ginzliche Vernichtigung des Menschen gestattet solches
nicht, denn sie lieff ihm keine Eigenheit iibrig. Es ist aber nur die Eigenheit, die die
Stinde hervorruft; denn wer nicht mehr ist, kann nicht mehr siindigen. Er ist der Stinde
gestorben (Rém. 6, 6-11).

Der Friede des Menschen ist jetzt so unverdnderlich und unwandelbar, daf} nichts auf
Erden und nichts in der Hélle imstande ist, ihn auch nur einen Augenblick zu triiben.
Die Sinne allerdings sind nach wie vor leidensfihig. Sie konnen dermaflen angegriffen
und gedngstigt werden, daf3 sie winseln und weinen wie kleine Kinder. Fragt man aber
den Leidenden, was ihm fehlt, oder untersucht er sich selbst, so wird er in seinem
Zentrum oder Herzen eine solche Fiille der Gliickseligkeit inne, dafl er weder sich
selbst noch anderen einrdumen konnte, daf er leide. Sodann findet eine so ginzliche
und vollendete Scheidung des Geistlichen und Seelischen statt, dafl diese
zusammenleben wie Fremde, die sich nicht kennen. Die allergrausamsten Martern
storen nicht im Geringsten den Frieden, die Ruhe, die Unbeweglichkeit und Heiterkeit
des Herzens. Genau so wie die Gliickseligkeit des Herzens und sein géttlichen Stand
keineswegs die Leidensfihigkeit des Menschen hindern. Keine Vermischung zwischen
diesen beiden findet statt und keine Vermengung. Der so umgewandelte und der
gottlichen Natur teilhaftige Mensch bringt es nicht fertig, auch nur das Allergeringste
sich selbst zuzuschreiben oder von sich selbst zu behaupten und zu bejahen. Er steckt
in einer vollendeten Verneinung und Selbstverleugnung.

Daher kommt auch seine Unvermogen, Ausdriicke und Redensarten zu finden, womit
man so einen Stand beschreiben oder begreiflich machen mochte. Aber auch Gott
kann der Mensch diese Dinge ebenso wenig zuschreiben, als sich selbst. Umgestaltet in
ihn und eins geworden mit ihm, sieht er die Dinge nicht mehr in Gott. Er
unterscheidet das einzelne nicht mehr in Gott, alles ist ihm Gott und nur Gott ist ihm
alles. Das Himmlische, das Irdische, die materielle Welt, der Menschliche Geist, es ist
alles vor ihm verschwunden. Er sieht nur noch Gott, und aufler Gott weder sich selbst
noch etwas anderes. Darum wire es ihm auch ganz gleich, ob er die ganze Ewigkeit
durch unter Teufeln oder unter Engeln wire. Fiir ihn sind die Teufel ebenso wenig
vorhanden wie alles iibrige (Psalm 139, 8-12). Ihm ist es unméglich, ein erschaffenes
Wasen zu sehen aufler dem unerschaffenen. Das Unerschaffene allein ist alles und in
allem. Er sieht Gott ebensogut im Bosen wie im Erzengel, obgleich in verschiedenen
Sinne.

Der Mensch ist in Gott verloren, sein Wandel ist mit Christus verborgen in Gott, wie
St. Paulus lehrt. Er ist eingegangen in Gott, wie jener Strom in das Meer, so, daf8 er
nicht mehr von ihm unterschieden werden kann. Der Strom hat Ebbe und Flut mit



dem Meer, nicht aus eigener Wahl, sondern vermoge seines Standes. Denn, seitdem
das Meer seine diirftigen und beschrinkten Wasser in sich aufgenommen hat, sind
dem Strom die Eigenschaften und Zustinde des Meeres simtlich mitgeteilt worden.
Trotzdem hat er sein Wesen nicht so sehr verloren, dafl ihn Gott nicht wieder aus dem
Meer hervorziehen konnte, wenn er wollte. Aber er will es nicht. So hat auch der in
Gottes Bild umgestaltete Mensch sein kreatiirliches Wesen nicht so sehr eingebiifit,
daf} Gott ihn nicht wieder aus seinem Schof3 ausstofien konnte, wenn er wollte. Aber er
will es nicht. Und so handelt dieses Geschopf hinfort nicht auf kreatiirliche sondern auf
gottliche Weise.

Man konnte einwenden, daf} auf diese Weise dem Menschen die Freiheit genommen
wiirde. Aber nein. Er hat die erschaffene Freiheit zwar verloren durch vollig freie
Hingabe. Aber er hat dafiir die unerschaffene Freiheit des allein wahren, freien Wesens
erhalten, das keine Grenzen, Schranken oder Begrenzungen kennt. In seinem jetzigen
Zustand fiihlt sich der Mensch so frei und weit, dafl ihm der ganze Erdkreis nur wie ein
Sonnenstaubchen erscheint, von dem er niemals umschlossen und umschrankt werden
konnte. Er ist jetzt frei, alles zu tun und nichts zu tun. Es gibt keinen Stand, der ihm
nicht angenehm sei, keine Lage, in die er sich nicht fiigen konnte. Er ist iiberall an
seinem rechten Platz, denn tiberall ist Gott.

0 Stand aller Stainde. Wer vermag dich zu beschreiben? Und wer in dir steht, hitte der
wohl zu sorgen oder zu fiirchten? Schreibt nicht Paulus: ,Wer will uns scheiden von
der Liebe Gottes? Triibsal oder Angst? Oder Verfolgung, Hunger, Blo3e, Gefahr oder
Schwert? In dem allem iiberwinden wir weit um dessentwillen, der uns geliebt hat.
Denn ich bin gewif’, dafl weder Tod noch Leben, weder Engel noch Fiirstentiimer,
noch Gewalten, weder Gegenwirtiges noch Zukiinftiges, weder Hohes noch Tiefes,
noch keine andere Kreatur uns scheiden kann von der Liebe Gottes, die in Christus
Jesus ist, unserem Herrn®. Welch ein Wort! Dieses Wort schligt mit Sicherheit jeden
Zweifel nieder. Worauf beruht denn diese eine schone Gewiflheit, heiliger Apostel?

Sie ruht einzig auf der Treue Gottes, das ist aus seinem Wort. Meine Freunde, ihr lest
schon seit so vielen Jahren die Briefe dieses groflen Gottesboten, dieses Meisters der
geheimen Gottesweisheit. Aber versteht ihr auch, was ihr lest? Glaubt mir, das gesamte
geistliche Leben ist in den Briefen des heiligen Paulus beschrieben, von seinen
Anfingen, seinem Fortschreiten und seinem Ende. Auch unser gottliches
tibernatiirliches Leben steht darin geschrieben. Aber es bleibt verschlossen und
versiegelt fiir den gewohnlichen Leser. Dem aber das Verstindnis ge6ffnet worden ist,
der sieht alles so klar darin, wie im Licht des Mittags.

Ach das doch die Menschen, denen es so schwer wird, sich Gott zu tiberlassen, die
Gliickseligkeit dieses Standes nur einen Augenblick erfahren konnten! Sie wiirden



eingestehen, daf3, so rau auch die Bahn ist, die zu ihm ein einziger Tag eines solchen
Lebens lange Jahre voll Miihseligkeiten tiberschwenglich vergelten kann. Freilich sind
die Wege, auf welchen Gott zu einem so hohen Ziel fiihrt, ganz anders, als man es sich
vorstellt. Er baut, indem er niederreif3t und gibt Leben, indem er in den Tod fiihrt.

0, daf3 ich reden diirfte und konnte von den verborgenen und seltsamen Wegen, auf
denen man hierher gefiihrt wird. Aber stille! Die Menschen konnen es doch nicht
fassen (Matth. 19, 11)!

Wer den Weg geht, versteht mich! Man braucht hier keine besonderen Zeiten noch
Orte. Jede Zeit ist recht und gut und jeder Ort bequem und passend. Die Mittel sind
nun unniitz geworden. Sie liegen in weiter Ferne hinter uns. Wer ans Ziel gelangt ist,
hat weiter nichts zu suchen.

Hier ist alles Gott. Gott ist iiberall und in allem. So ist auch der vergottete Mensch
tiberall und in allen derselbe. Seine Hoffnung ist Gott. Seine Freude ist Gott. Sein
Gebet ist Gott. Immer dasselbe, immer und ununterbrochen. Sein Gebet ist inhaltslos,
ununterbrochen, formlos. Dies ist der Stand des Menschen. Er betet allezeit, allezeit!
Und sollte auch manchmal ein Strahl der Herrlichkeit Gottes durch die Krafte und die
Sinne blitzen, so bleibt der Grund davon unbetroffen. Er bleibt immer derselbe. Es ist
dem Menschen vollig gleich, ob er in der Eindde sei, oder unter den Menschen, ob er
der Bande des Leibes entledigt sei, oder ihn noch weiter mit sich herumtragen muf3. Er
ist schon hier vereinigt mit dem Vielgeliebten. Und nicht nur vereinigt, er ist selbst
umgestaltet und verwandelt in das Bild des Herrn, den Gegenstand seiner Liebe, so,
daf3 er iiberall nicht weiter an das Lieben denkt. Er liebt Gott mit seiner Liebe, die Gott
selbst ist. Die Liebe ist der Stand der Seele.

lll. Entwerdung

Es fillt mir ein Gleichnis ein, das vielleicht dazu dient, diese so einfachen und den
Sinnen so fernliegenden Zustande zu erliutern. Es ist das Weizenkornlein, das
verarbeitet werden soll zum Brot fiir die Tafel des Konigs. Zu solchem Zweck mufi es
zuerst wohl geworfelt und durchsiebt werden, auf daf} es von allem Unrat Verschieden
werde. Dieses deutet auf die vorldufige Bekehrung der Seele und ihre Scheidung von
der Siinde hin. Danach wird das so gereinigte und gesonderte Korn vermahlen und
verrieben auf der Mihle, durch die Trubsale namlich, durch Kreuze, durch
Krankheiten usw. Nachdem es vermahlen und in Mehl verwandelt worden ist, muf3 es
wieder tiichtig gesiebt, gebeutelt werden, damit von ihm abgesondert wird nicht der



Unrat, der nicht mehr vorhanden ist, sondern das Grobere, die Kleie der Eigensucht
und Eigenliebe, also dafl nichts iibrigbleibt als die Bliite des Mehls, das Zarteste und
Feinste, das allein tauglich ist fiir den Tisch des Konigs bereitet zu werden. Es wird zu
dem Zweck wohl geknetet und verliert durch solche Behandlung nicht wenig von
seiner vorigen Weifle und Schonheit, was noch mehr der Fall ist, wenn es nun zu einem
unscheinbaren Teig verarbeitet, und noch mehr, wenn es der Glut das Feuers
preisgegeben wird. Doch zuletzt ist es gar geworden und wird nun dem Konig
vorgelegt, der sich dann mit ihm vereinigt, nicht nur durch die Beriihrung, sondern
auch durch den Genuf}, indem er es if3t, verdaut und vernichtet. So geht es am Schluf}
in des Konigs Fleisch und Blut iiber. Mit Verlust der eigenen Existenz wird es in die
Substanz des Konigs verwandelt.

So scheint mir der erhabene Stand, von dem wir reden, einigermaflen versinnbildlicht.
Es ist der Stand der Verklirung in das Bild Jesu, wo die Seele nach so unzihligen
Worfelungen, Sichtungen, Liuterungen und Reinigungen am Ende nicht nur in das
Bild des Herrn umgestaltet, sondern nach dem Verlust aller Eigenheit der gottlichen
Natur teilhaftig wird, mit ihm eins.

Dieser Stand ist wenig bekannt, darum laf}t sich auch nicht von ihm reden. Aber, o
Stand des Lebens, wie ist der Pfad, der zu dir fihrt, so schmal und eng! 0 Liebe,
lauterer als alle Liebe! Denn du bist Gott selbst. 0 Liebe, unermessliche unabhingige,
die nicht verengt oder versehrt werden kann, weder durch den Tod, noch durch die
Siinde, durch keinen Grimm und Zorn der Ewighassenden Michte!

Trotzdem scheinen gerade diese Menschen, wie schon gesagt, zu den normalsten und
gewdhnlichsten zu gehoren. In ihrem Aufleren ist nichts, was sie hervorhebt, nur eine
unbegrenzte Freiheit, die sogar solchen Menschen zum Argernis gereicht, die
beschrankt und noch eingeengt in sich selbst sind und ohne Besseres zu ahnen, als was
sie besitzen, denn alles, was sie nicht besitzen, fuir verwerflich halten. Aber die Freiheit,
die sie in diesen so schlichten und einfiltigen Menschen verdammen, ist eine
unvergleichlich erhabenere Heiligkeit, als alles, was sie fiir heilig halten. In diesem
Sinne muss es gedeutet werden, wenn der Prediger Salomo sagt: ,Dafl des Mannes
Untugend mehr wert sei, als Frauentugend®. Denn die scheinbaren Fehler dieser
Minnerseelen, die allein den Méannernamen zu fithren verdienen, sind allerdings den
Verdiensten jener weiblichen Gemiiter vorzuziehen, die das Gute, wofiir sie zu
brennen vorgeben, auf eine so matte und laue Weise iiben. Sie sind nicht heif} noch
kalt. Es kanten ja die Werke, die sie verrichten, keinen hoheren Wert haben, als der
Urgrund, aus dem sie entspringen, der, wenn auch erhoht und veredelt, doch immer
nur der eines schwachen Geschopfes ist.



Jene in der goéttlichen Einheit vollendeten Menschen dagegen handeln in Gott, und
damit aus einem Urgrund von grenzenloser Vortrefflichkeit. So sind auch ihre
unscheinbarsten Handlungen Gott angenehmer als die heroischen Taten der anderen,
welche so grof3 erscheinen vor den Menschen.

Darum suchen auch die Menschen dieses Grades nichts, und geben sich auch nicht die
geringste Miihe irgendetwas Grof3es zu leisten. Sie begniigen sich zu sein, was sie eben
sind in jedem Augenblick. Maria, die Hochbegnadete, was tat sie auf der Erde nach der
Auffahrt ihres Sohnes? Beschiftigte sie sich mit Weissagen, Seelen zu bekehren, Teufel
auszutreiben oder grof3e Taten zu tun? Ich bezeuge euch, ein solcher Mensch tut mehr
fir die Bekehrung eines ganzen Konigreichs, ohne etwas zu tun, als S00 Prediger, die
nicht in diesem Stande stehen. Maria, indem sie nichts tat, hat mehr fiir die Kirche
getan als alle Apostel zusammen. Dies ist jedoch nicht so zu verstehen, als ob Gott
nicht ab und zu etwas zulafit, so, daf solche Menschen auch offenbar werden.

0 ja! Zeitweise werden ihnen viele Menschen zugewiesen, denen sie aus dem in ihnen
lebenden Urgrund mitteilen, damit diese hingehen und nun ihrerseits aufs Neue
andere Menschen fiir Christus gewinnen. Das geschieht aber ohne ihr Zutun, ohne
alles Drangen und Treiben ihrerseits, allein durch Gottes Fithrung.

Wenn man wiifite wie Gott gerade durch diese Menschen verherrlicht wird, die nicht
selten ein Fegfeuer fir die Welt sind, man wiirde erstaunen und sich zugleich im
Hochstmafl freuen. Denn gerade diese sind es, die Gott verherrlichen, ohne im
Geringsten an seine Verherrlichung zu denken, auf die einzige seiner wiirdigen Weise.
Denn weil Gott selbst in ihnen als Gott wirkt, so schopft er aus sich selbst, obgleich
durch sie, die einzige Verherrlichung, die ihm zusteht. Wie viele anscheinend wahrhaft
seraphische Menschen sind noch so fern dieser Stufe! Genau so wie in den fritheren
Standen, so gibt es auch in diesen ein Mehr oder ein Weniger. Maria, o Begnadete, war
vor vielen beschenkt.

Wenige nur erreichen solche Hohe schon in diesem Leben, und die dahin gelangen,
erreichen sie gewohnlich erst kurz vor ihrem Ende, es sei denn, daff Gott ihre
Vollendung beschleunigt, um sie entweder zur Ausbreitung seines Reiches zu
gebrauchen, oder sie zur Schau zu stellen als Wahr- und Wunderzeichen seiner Macht
und Giite.

In der Regel aber verbirgt Gott diese Menschen in seinem Schof} und versteckt sie
unter der Hiille der gewdhnlichsten Auflerlichkeit. Er will, daf sie keinem bekannt sein
sollten, als ihm, der an ihnen seine Lust und Freude hat. Es sind Gottes Freunde.



Thnen werden alle Geheimnisse Gottes geoffenbart, nicht durch den Weg des Wortes,
des Gesichtes, der Lichter, sondern durch die Ansicht des in ihnen wohnenden Gottes,
so, dafl, wenn ein solcher Mensch angeregt wird zu reden, Wort und bild und
Gedanken und deren ganze Reihenfolge aus jenem gottlichen Grunde entspringen,
ohne daf} er sich jemals dessen bewuf3t gewesen war, dies alles zu besitzen. Er findet in
seinem inneren tiefe, nie erschopfte Einsichten, ohne daf3 er diese erlernt hitte oder
sich spiter ihrer weiter erinnert. Es ist wie ein Schatz, den man nicht eher sieht, als bis
man genotigt ist, ihn aufdecken zu sollen. Erst indem es anderen offenbar wird, wird er
auch dem Menschen selbst offenbar.

Wenn ein solcher Mensch schreibt, so staunt er selber, dafl ihm Dinge zuflielen, die er
nicht weif8 und nie zu wissen geglaubt hat, obwohl er wihrend des Schreibens nicht
daran zweifeln kann, daf} er ihrer machtig sei. So verhilt es sich nicht mit denen, die
sich in den fritheren Stinden befinden. Bei ihnen geht die Einsicht der Anwendung
voraus. Sie beschreiben was sie erlernten, erkannten, erfuhren. Jene hingegen werden
der in ihnen verborgenen Schitze nicht eher gewahr, als bis sie diese vor den Leuten
ausbreiten.

Doch auch dies spricht noch nicht aus, was ich sagen mochte. Gott ist in dem
Menschen, oder vielmehr: der Mensch ist nicht mehr, er wirkt nicht mehr, sondern
Gott wirkt, und er ist nur das Werkzeug. In Gott hat er die ganze Fillle Gottes
leibhaftig. Gott schlief3t in sich alle Schitze der Weisheit und der Erkenntnis, er tut sie
der Gemeinde durch diese Menschen kund. Der Mensch selbst wird ihrer erst inne in
dem Augenblick, wo er aus seinem Urgrund, d.h. aus Gott sie herauszieht, um sie
mitzuteilen. Er ist sich weder vorher herrlicher Besitztimer bewufit gewesen, noch
wird ihm gestattet, hinterher dariiber nachzudenken. Ich bin iiberzeugt, dafl wer auf
dieser Stufe steht, mich schon verstehen und den Unterschied beider Stinde sehr gut
begreifen wird. In dem ersteren sieht man die Dinge und genief3t sie, wie wir uns der
Sonne freuen. In dem zweiten sind wir selbst Sonne geworden, die sich ihres Lichtes
weder bewufit ist, noch es geniefit.

Der Zustand ist bleibend. Es findet kein Wechsel in ihm statt, was den Grund
anbelangt. Es gibt aber wohl ein unaufhorliches Weiterschreiten in Gott. Denn genau
so wie Gott unendlich ist, so kann er auch den in sich aufgenommenen Menschen
vergéttlichen. Und er tut es, indem er sein Empfangsvermogen erweitert. Maria war
voll der Gnaden gleich im Anfang der Menschwerdung Jesu. Sie stand in der Fiille der
Gottheit in dem Augenblick, worin das Wort Fleisch ward unter ihrem Herzen. Und
trotzdem ist sie gewachsen in solcher Fiille bis zum Augenblick ihres Verscheidens.
Wenn sie nun damals schon erfiillt gewesen ist, wie der Engelgruff uns nicht zweifeln
lasst wie konnte sie dann noch zu groflerer Fiille gelangen in der Folgezeit? Nur so



konnte sie es, dafy Gott mit jedem Tag ihr Aufnahmevermdgen erweiterte, sie ihrerseits
aber mit jedem Tag sich immer tiefer in ihn verlor und immer weiter in ihm sich
ausbreitete, dhnlich unserem Strom, der in ewigem Mafle sich weiter ausbreitet, wie er
immer weiter vordringt in das Meer, und endlich ganz verlorengeht in dessen
unergriindliche Tiefen.

So ist es auch mit diesen Menschen. Alle, die auf dieser Stufe stehen, haben Gott. Die
einen aber haben ihn mehr als die anderen. Sie sind in der Fiille. Aber nicht alle haben
gleich viel von dieser Fiille. Ein kleines Gefaf} kann so gut gefiillt sein wie ein grofieres.
Aber es kann nicht ebensoviel fassen. Also haben auch die Menschen zwar alle die
gottliche Fiille, jedoch haben sie sie nur nach dem Maf3 ihres Fassungsvermoégens. Und
so gibt es welche, denen Gott das Fassungsvermogen mit jedem Tag erweitert.

Je langer sie in diesem gottlichen Stand leben, desto mehr werden sie ausgeweitet. Ihre
Fihigkeit wird immer unermefllicher, ohne daf} ihnen etwas zu tun oder zu verlangen
bliebe. Obwohl sie nimlich diese stetige Erweiterung erfahren, bleibt doch nie eine
Leere in ihnen, sondern wie ein Zimmer dessen Umfang man ausweitet, sofort von der
eindringenden Luft erfillt wird, ohne dafl irgendein Punkt seines Inhalts luftleer
bliebe, so wiachst auch die Fille des Menschen in dem Mafle, wie seine
Aufnahmefihigkeit zunimmt, ohne daf} sein Stand und seine Stellung sich deshalb im
geringsten andern.

Diese wachsende Erweiterung und Erfiillung des Menschen ist aber erst dann méglich,
wenn zuvor seine Vernichtigung vollendet worden ist. Bis dies geschehen ist, gibt es
etwas in ihm, das solcher Ausweitung widersteht.

Es gibt ndmlich eine doppelte Empfinglichkeit. Die eine ist diejenige der Kreatur, sie
ist nur eng und beschrinkt. Auch nachdem die Kreatur gereinigt worden ist, ist sie
zwar fahig, die Gaben Gottes aufzunehmen, nicht aber Gott selbst, da das
Aufzunehmende notwendigerweise von kleinerem Umfang sein muf3, als das
Aufnehmende, auch dann, wenn es seiner Natur nach viel kostlicher und edler ist.
Diejenige Empfinglichkeit aber, von der wir reden, die Fahigkeit, sich immer weiter in
Gott auszuweiten und in ihm sich zu verlieren, gewinnt der Mensch erst dann,
nachdem er alle Eigenheiten verloren hat. Die Eigenheit hilt er in sich selber fest.
Nachdem ijhm aber durch die Vernichtigung alle Eigenheit und Besonderheit
genommen worden ist, ist er fihig, sich in Gott auszugieflen und in den zu zerflief3en,
welcher nie umschriankt und umschlossen werden kann. Je mehr er sich in Gottes
Abgriinden verliert, desto mehr weitet er sich aus. Er wird unermefllich, weil er die
Vollkommenheiten dessen teilt, der ihn aufnahm.



Diese letztere erhabene Empfanglichkeit hat der Mensch demnach nur insofern, als er
vermoge seines hoheren Ursprungs von Anfang an die Fihigkeit besaf}, in seinen
hohen Urgrund wieder umgestaltet und verwandelt zu werden, gleich wie das Wasser,
auch nachdem es aus dem Quell ausgeflossen ist, allezeit die Fahigkeit behilt, zu ihm
zurtickgeleitet zu werden, und sich mit ihm zu vermischen.

Gott, der uns nach seinem Bild erschaffen hat, hat uns mit einer Natur ausgestattet, die
fihig ist, zu ihm zuriickzukehren, in sein Bild umgewandelt zu werden, mit ihm eins zu
sein. Gleichwie geschrieben steht: ,Wer dem Herrn anhingt, der ist ein Geist mit ihm"®.

IV. Teilhaftig der géttlichen Natur

In diesem Stande hat der Mensch nichts anderes zu tun, als ruhig zu bleiben wie er ist,
und ohne eigenen Widerstand den Antrieben dessen, der ihn besitzt und bewegt, zu
folgen. Die jeweils ersten Anregungen und Bewegungen eines solchen Menschen sind
immer von Gott, und er darf nicht fiirchten zu fehlen, solange er ihnen folgt (Eph. 2,
10). So ist es nicht in den niederen Stinden, es sei denn, dal der Mensch schon
angefangen hitte, vom Zentrum zu leben. Und auch dann darf er auf die Unfehlbarkeit
noch nicht rechen. Darum wird derjenige, der sich bewuft ist, noch nicht weit
gekommen zu sein, wohl tun, jener Regel nicht zu folgen: ,Ihr habt die Salbung. Und
wie sie euch lehret, so ist es”.

Die Treue des vollendeten Menschen besteht aber darin, dafy er der gottlichen
Anregung folgt, blindlings und ohne Selbstbesinnung. Alle Selbstbesinnung ist aus
diesem Stand verbannt. ,Sorget nicht, wie oder was ihr reden sollt“. Auch wiirde der
Mensch Mithe haben, zur Selbstbesinnung zu gelangen, auch wenn er sich dazu
geneigt empfinde. Da es ihm am Ende mit Reflektionen gelingen konnte, so sei er vor
allen dhnlichen Versuchen gewarnt. Nichts Schlimmeres konnte ihm begegnen, als ein
solches Gelingen. Die Reflektion allein vermag den Menschen aus Gott
herauszuziehen und ihn zuriickzuwerfen in sich selbst. Solange der Mensch aus Gott
nicht herausgeht, wird er nicht siindigen. Siindigt er, so geschah es, weil er aus Gott
herausging, was ihm nur begegnen kann, vermittelst der Eigenheit. Nur durch die
Selbstbesinnung kann der Mensch zuriickfallen in sich selbst. Ein Fall, der dem Fall
jenes Engelfiirsten gleichen wurde, der, da er mit Selbstgefilligkeit in seiner eigenen
Schonheit sich bespiegelte, Gottes vergafi, sich selbst liebgewann und zum Satan
wurde.

Man konnte einwenden, dafl auf solche Weise der Mensch nicht leiden konnte in
diesem Zustand. Das wiirde ich zugestehen, wenn auch nicht, was seinen Grund



anbelangt, so doch, was seine Sinne anbelangt. Denn, mochte man sagen, um zu
leiden, muf} man sich auf sich selbst besinnen, und eben die Riickbesinnung ist es, die
den hauptsichlichsten und schmerzlichsten Teil des Leidens ausmacht. All dieses ist in
einem gewissen Sinn wahr. Aber so sicher es ist, daf3 die Menschen der unteren
Ordnungen bald durch Riickbesinnung, bald durch den Eindruck leiden, ebenso sicher
ist es, dafy die Menschen dieses Standes nicht anders leiden konnen, als durch
Eindruck. Das heif3t nicht, daf} die Schmerzen der letzteren Art nicht ungleich heftiger
und durchdringender sein konnten, als die der ersten. Wer die Hand unmittelbar ins
Feuer steckt, wird sich natirlich stirker verbrennen, als wer sie blofy dem Widerschein
der Flammen hinhalt.

Aber, wird man vielleicht sagen, Gott wird die Selbstbesinnung aufregen, um die
Intensitat des Leidens zu erhohen. Ich meine, das wird Gott nicht tun. Er wird dem
Menschen eine unmittelbare Anschauung der iiber ihn verhingten Leiden verschaffen
kénnen, ohne daf3 er deshalb sich auf sich selbst besinnt. Auf die gleiche Weise sehen
die Seligen in Gott sowohl was in ihm selber ist, als auch was aufler ihm in den
Geschopfen vorgeht, und in sich selbst. Sie sehen weder auf die Kreatur noch auf sich
selbst zuriick, sondern sie bleiben nach wie vor auf ihn hingerichtet, in ihm versunken
und verloren.

Es ist ein sehr gewohnlicher Irrtum gottseliger Menschen zu glauben, man koénne
weder erkennen noch anders leiden als durch Selbstbesinnung. Gerade im Gegenteil
sind die Erkenntnisse und Leiden dieser Art wenig bedeutend im Vergleich zu den
anderen.

Kein Leiden, das erkannt und unterschieden wird, mag verglichen werden mit dem
Leiden dieser Menschen, die ihre Leiden nicht anerkennen und nicht zugestehen
konnen, daf sie leiden, wegen der erfolgten Scheidung von Seele und Geist. Es ist
wahr, daf3 sie das Allerauflerste leiden.

Es ist zugleich wahr, dafl sie iiberall nicht leiden, sondern in vollkommener Ruhe und
nie zu triitbender Zufriedenheit stehen.

Selbst wenn sie in die Holle gefithrt werden sollten, wiirden sie zwar die Martern der
Holle erleiden, aber jene Zufriedenheit wiirde ihnen bleiben. Diese wiirde nicht aus
dem Anschauen des gottlichen Wohlgefallens entspringen, sondern es wire jene
wesentliche Allgeniigsamkeit, die der Mensch geschenkt bekam, vermdge seines in
Gott, den Allseligen, umgestalteten Grundes. Es mag weder das Ubermafl der Marter
der Uberschwenglichkeit solcher Gottesgeniige einigen Eintrag tun, noch die Fiille der
Seligkeit hindern oder das Ubermaf8 der Marter schwichen.



Hier ist es nicht wie in dem leidenden Liebesstande, wo der Mensch tiberflie8t von
einer grofen Sehnsucht, fiir den Geliebten auch das Harteste zu erleiden. Nein, es ist
nicht dieses. Thm ist aller Wille verloren in Gott. Der Mensch selbst ist wie
untergegangen in Gott. Er ist zum Genuf3 des allerhochsten Gutes gelangt. Er steht in
der urgriindlichen Seligkeitsfiille, die iiber alle Triibung und Klirung erhaben ist,
sobald sie bleibender, stark geworden ist. Denn diese wird nicht gleich zu Anfang
bleiben. Sie kommt und schwindet und kehrt wieder, haufiger bei den einen, weniger
haufig bei den anderen. Bis sie endlich kommt, um nicht mehr wieder zu weichen.
Zuerst werden die Lichter des Standes gegeben, danach der Geschmack des Standes,
zunichst eine dunkle, gleichsam dimmernde Kunde desselben, weil dann bald selbst
der Stand eintritt und der Mensch in ihm befestigt wird fiir immer.

Und ist denn hiermit alles fiir den Menschen am Ziel? Und gibt es denn von nun an fiir
ihn kein Hoheres? Es wird Hoheres und Herrlicheres fiir ihn geben, unaufhérlich.

Gott vergéttlicht den Menschen nicht auf einmal. Dieser muf3 Gott erst tragen lernen
durch Aonen und unaufhorliches Wachstum. Fortwihrend wird seine Fihigkeit
gesteigert! Fortwihrend sein Empfangsvermogen ausgeweitet. Sein Eingehen in Gott
endet nie.

0 Gott! Der du dich zurickhaltst zum Besten derer, die dir vertrauen und die dich
Lieben! Diese Menschen konnen nicht mehr beunruhigt werden: weder durch
irgendeine Gnade, von der man ihnen erzahlt, noch durch irgendeine Siinde, die man
begehen kann, denn sie erkannten den

Grund und die Giite Gottes, die die eine verursachte, und die Bosheit des Menschen,
die die Quelle der anderen ist. Die ganze Erde vergeht, und sie konnen nicht in den
Schmerz hineingezogen werden, wenn nicht Gott ihnen denselben Schmerz einprigt.
Ist es so, daf3 sie deswegen so bekiimmert um die Ehre Gottes sind, weil sie von den
Stinden, die sie begehen, nicht mehr gequilt werden? Nein! So ist es auf keinen Fall. Es
ist, weil sie sich um Gottes Ehre ebenso kiimmern wie Gott.

Gott kann nicht beleidigt sein iiber die Siinden der ganzen Welt (das wire zum
Verderben aller Menschen), weil er Mensch wurde, um sie alle zu erretten, und er
einen leidensfihigen und sterblichen Leib annahm und sein Leben gab.

Auch die mit ihm auferstandenen Menschen wiirden tausend Leben zur Rettung der
Welt geben, denn Gott, der sie verwandelt hat, laf}t sie an seinen Qualititen teilhaben,
und dafl sie das alles wollen wie Gott. Obwohl aber Gott das Heil aller Menschen will,
weshalb er ihnen alle zum Heil notwendigen Gnaden gab, ist ihr Wirkungsgrad durch
ihre Schuld nicht immer vorhanden. Er lif3t sie seine Herrlichkeit nicht mit in ihr
Verderben ziehen: denn es ist unméglich, daf3 Gott auf der Welt Dinge zulafit, durch



die er nicht notwendigerweise verherrlicht wird, entweder durch Gerechtigkeit oder
durch Barmherzigkeit. Das ist aber nicht die Absicht dessen, der Gott verletzt und ihn
absichtlich verunehrt. Von Seiten Gottes ist es jedoch keine passive Verunehrung: es
ist notwendig, gegen den Willen dessen, der ihn beleidigt, daf3 seine Siinde sich zur
Verherrlichung Gottes umkehrt.

Obgleich Gott von seiner Natur her nicht beleidigt sein kann, verdient derjenige, der
ihn beleidigt unermeflliche Strafen, wegen des bosen Willens, durch den er diese
unendliche Giite zuriickgewiesen hat und wegen der Verunehrung (Joh. 3, 18).

Auch wenn er dies von Gott aus gesehen nicht tat, so tat er es doch immer durch seine
Aktion und durch seinen Willen. Und dieser Wille ist so bose, dafl wenn er Gott seine
Gottlichkeit nehmen konnte, so wiirde er sie ihm nehmen. Es ist aber dieser Wille bose
von Seiten der Person, die die Siinde (Beleidigung) tut, und nicht die Aktion: denn
wenn eine Person, deren Wille verloren ging in Gott, in seine Tiefe stiirzte und in Gott
umgewandelt wurde, durch absolute Notwendigkeit eingeschriankt wurde, wie gewisse
Tyrannen es jungfriulichen Martyrern antaten, so handelten diese ohne Siinde. Das ist

Klar.

Aber um zuriickzukommen: ich sagte, dafl diese Menschen den Schmerz der Siinde
nicht mehr haben konnen, denn, obwohl sie sie unendlich hassen, leiden sie nicht
mehr die Verinderung: sie sehen sie, wie Gott sie sieht. Auch wenn sie ihr Leben zur
Versohnung nur eines einzelnen geben miifiten, wenn Gott es will, wiirden sie es
geben; das geschihe ohne Aktionen, ohne Begierden, ohne Einwilligung, ohne Wabhl,
ohne Entgegenkommen ihrerseits: aber in einem vollkommenen Tod sehen sie die
Dinge mehr wie Gott sie sieht, und beurteilen sie mehr, wie Gott sie beurteilt.

Jedoch gibt es eine Zeit zu reden, und es gibt auch eine Zeit zu schweigen. Ich habe die
Feder ergriffen aus Gehorsam. Aus Gehorsam lege ich sie nieder. Fahrt nun fort, ihr
Biche und ihr Strome! Lafdt nicht ab zu rieseln und zu fliefen! Hort nicht auf zu
strudeln und zu stiirzen! Sdumt nicht! Zaudert nicht! Ermiidet nicht! Und mogt ihr
alle miteinander einst euch selig ergieflen in das grofle, endlose Meer, rein und klar
und Lauter wie der Kristallstrom, der von dem Thron Gottes und des Lammes
niederflief3t.
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