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sigen Quellen bewiesen, daf3 sich das Privateigentum bei
allen Kultur- und Naturvolkern findet. Der Umstand,
daB8 bei einigen Volkern der Gebrauch des Eigentums
ogroferen Einschrinkungen durch das Gesetz oder das
- Herkommen unterliegt, &ndert den Begriff des Eigentums
nicht.

Der Eigentumsbegriff hangt ferner innig mit dem all-
gemeinen Begriff von Mein und Dein zusammen, der
zweifellos ein Gemeingut aller Menschen ist und die Grund-
lage der ganzen Rechtsordnung bildet, ohne die ein ge-
ordnetes gesellschaftliches Leben unmdéglich ist. Gott gab
durch Moses dem israelitischen Volk das Gebot, nicht zu
begehren des Nachsten Haus noch Acker noch Weib noch
Knecht noch Magd noch alles was sein ist (Ex 20, 17),
oder, wie es im Deuteronomium (5, 21) heilit, noch irgend
etwas von dem, was er hat oder was ithm gehori. Hat Moses
dem Volk etwa erklart, was Mein und Dein bedeute?
oder was es heifle, dieses gehort dem Niachsten? Nein,
das war gar nicht notig, weil jeder Mensch sich natura
duce diese Begriffe bildet. Wir sehen das auch daraus,
daf} alle Menschen unter Gerechtigkeit die Tugend ver-
stehen, die jedem das Seinige gibt. Kann sich nun der
Begriff von Mein und Dein &dndern? Wer das annimmt,
mull auch die Wandelbarkeit des Begriffes der Ehe zu-
geben, denn auch hier handelt es sich um ein Mein und
Dein. Dasselbe gilt vom Recht des Menschen auf seine
Ehre, seine Freiheit, seine Gesundheit, sein Leben. Alle
diese Begriffe héingen innig miteinander zusammen.
Kommt der eine ins Wanken, so ist das auch bei den
andern der Fall. Andert sich z. B. der Begriff von Gut
und Bdse, so dndert sich die ganze Moral, andert sich der
Begriff von Mein und Dein, von Recht und Unrecht, so
dndert sich der ganze Dekalog und iiberhaupt die ganze
Rechtsordnung. Andert sich der Begriff Gottes, des
Schopfers und Endziels aller Dinge, so dndert sich die
ganze Religion. Falsch ist dann auch das Wort, das Gott
durch den Propheten (Ps 10, 16) gesprochen: ,Der Herr
wird immerdar herrschen und in Ewigkeit.“

Die Mystik des hl. Thomas von Adquin.
Von Heinrich Stolte S. V. D., Siegburg (St. Augustin).
Wie alle Autoren, die iiber Mystik geschrieben haben,

iibereinstimmend lehren, haben wir Christen in der Mystik
die Bliite des geistlichen Lebens. Leider muf} eine grobe
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Unstimmigkeit konstatiert werden, wenn sich die Ver-
treter der mystischen Theologie dariiber Adullern, worin
das Wesen der mystischen Zustinde gefunden werden
soll, oder wann das geistliche Leben jenen Hohepunkt
erreicht hat, so dal man sagen kann: Die moglichste
Vereinigung mit Gott, die sich hier auf Erden erreichen
1aBt, ist verwirklicht worden.

Da wir die Mystik nicht um der Polemik willen
studieren, um eine bevorzugte Schulmeinung einer anderen
gegeniiber zu verteidigen und sie als die allein berechtigte .
hinzustellen, so suchen wir in die Theologia mystica des-
wegen tiefer einzudringen, um zu einer klareren Erkennt-
nis der Wege Gottes zu gelangen, um zu wissen, wie sich
das geistliche Leben befruchtet, unter der Sonnenwirme
der gottlichen Giite naturgemall entwickelt wird. In der
Pflanzen- und Tierwelt nehmen wir kein sprunghaftes
Wachstum wahr, ebenso wird auch die Entfaltung des
geistlichen Lebens im allgemeinen geradlinig verlaufen,
falls der Mensch dem Einwirken Gottes kein Hindernis
setzt. Fir ein solches naturgemifles Wachstum des geist-
lichen Lebens bis hinauf zu den hoéchsten Hohen der
Vereinigung mit Gott tritt der heilige Thomas und seine
Schule ein. Seine Art, die Mystik als Kronung des geist-
lichen Lebens aufzufassen, soll uns hier beschaftigen, und
wir werden finden, dafl die Auffassung des heiligen Tho-
mas den Vorzug grofler Einheitlichkeit zeigt und allen
strebsamen Seelen fréhliche Ermunterung gewahrt, -

Wie es jedem von selbst einleuchtet, unterscheidet
der heilige Thomas zwischen natiirlichem und ubernatiir-
lichem Leben. Es ist sein Lieblingsgedanke, sich die Ent-
wicklung des iibernatiirlichen Lebens nach der Ahnlich-
keit mit der Entfaltung des natiirlichen Lebens vorzu-
stellen, um mehr Zusammenhang und Stetigkeit sowie
Verstiandnis in das iibernatiirliche Leben hineinzutragen,
das unserem Erfahrungswissen nur in seinen besonderen,
aullerordentlichen Wirkungen zuginglich ist.

Nach der Analogie mit dem natiirlichen Leben sagt
sich der heilige Thomas, daB, wie das natiirliche, mensch-
liche Leben von der geistigen Seele ausgeht, so das tiber-
natiirliche von der heiligmachenden Gnade, die als neue
Lebensform der Seele eingegossen ist und wodurch die
Seele in die Sphire des Gottlichen versetzt wird. Obwohl
Gott der Herr der Urheber beider Leben, des natiirlichen
als auch des iibernatiirlichen ist, so bewirkt und fordert
er beide Arten des Lebens nicht unmittelbar, sondern das
natiirliche mittels der geistigen Seele, das iibernatiirliche
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-durch die heiligmachende Gnade, durch die der Mensch
der gottlichen Natur teilhaftig wird und an dem Eigen-
“leben Gottes teilnimmt.

Der heilige Thomas sucht sich das Wesen der heilig-
“machenden Gnade, durch die das iibernatiirliche Leben
in der Seele grundgelegt wird, dadurch moglichst deutlich
zu machen, daB3 er darauf hinweist, wie der Christ durch
~diese Gnade ein Kind Gottes wird, eingefiigt wird in die
: Familie Gottes. Wie das ewige Wort, das aus dem Munde
des Allerhochsten hervorgeht, als der einzig natiirliche
- Sohn Gottes von Ewigkeit gezeugt wird, so werden die
-Menschen im Taufsakramente wiedergeboren, in einem
"besonderen, eigenen Sinne angenommene Kinder - Gottes,
“indem sie nicht nur einen rechtlichen Titel auf die Kind-
-schaft . mit Gott erhalten, sondern iiberdies durch' die
-heiligmachende Gnade- der gottlichen Natur - teilhaftig
werden. Was dem ewigen Worte von Natur wesentlich xst
~empféngt der gerechtfertigte Mensch als neue Eigenschaft,
als neue Form eines neuen, iibernatiirlichen, gottlichen
- bebens. Mit gutem Recht kann von dem gerechtfertigten
“Menschen gesagt werden: ,,Gotter seid ihr.”

- Der heilige Thomas denkt sich nun die heiligmachende
-Gnade, durch welche die Seele des Christen vergdttlicht
-wird, wie eine neugeartete Natur, die in dem Wesen der
- Seele wurzelt, der Seelensubstanz anhaftet, so dall-der
‘Mensch in der Tat nun auch ein Leben aus Gott fithren
kann. Sie ist nach dem heiligen Lehrer kein besonderes
Wohlgefallen oder eine Gunst, mit der Gott den Seelen
-zuvorkommt, sondern eine neue, dauernde Eigenschaft,
-die aus der Seele, dem natirlichen Lebensprinzip, ein
-iibernatiirliches Wesen macht.

Damit nun der Mensch, ausgestattet mit der heilig-

- ~machenden Gnade, auch ein iibernatiirliches Leben fiihren

kann, ein Leben, das der Berufung des Christen zur un-
mittelbaren Anschauung Gottes wiirdig ist, ein wahrhaft
gottliches Leben, da die heiligmachende Gnade eine Teil-
nahme an dem Leben des Dreieinigen ist, denkt sich der
~heilige Thomas die Seele mit reichen Kraften ausgestattet,
die unter sich und in ihrer Verwurzelung in der heilig-
‘machenden Gnade einen reichen, vielgestalteten Orga-
nismus bilden.

Aus der neuen Natur als Basis, der heiligmachenden
Gnade namlich, gehen zur Vervollkommnung der natiir-
lichen Seelenkrifte, Verstand und Willen, die drei gott-
Jichen Tugenden: Glaube, Hoffnung und Liebe hervor.
‘Mit diesen iibernatiirlichen Kriaften kénnen wir an dem
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gottlichen Leben teilnehmen, durch sie vereinigen wir uns
mit Gott als unserem dauernden Besitz.

AuBer diesen gdttlichen Tugenden hat Gott der I—Ierr
der Seele auch moralische Tugenden eingegossen, die das
Leben des Menschen zum Menschen regulieren und das
gesellschaftliche Leben aus den Niederungen der Natur
in die Hohe der Ubernatur riicken.

Nach dem Denken des heiligen Thomas ist der iiber-
natiirliche Seelenorganismus noch nicht abgeschlossen.
Zu den eingegossenen theologischen und moralischen
Tugenden kommen noch die siehen Gaben des Heiligen
Geistes, die den Grund fiir heroische Tugendhandlungen
abgeben und die Seele unmittelbar unter die Leitung des
himmlischen Trosters stellen.

Wenn der iibernatiirliche Seelenorganismus durch die
lebenspendende Kraft des Heiligen Geistes wachst und
gedeiht, so bringt er die wohlschmeckenden Friichte des
Heiligen Geistes hervor und die vollkommenen, hervor-
ragenden Akte der acht Seligkeiten.

Noch ist die iibernatiirliche Ausstattung der Seele
nicht vollendet. Herrliche Gaben hat Gott der Herr ibr
mitgeteilt, sie in jeder Beziehung fahig gemacht, ein iiber-
natiirliches Leben zu fithren und zur innigen Vereinigung
mit Gott im Denken und Wollen zu gelangen. Es kommt
namlich noch eine eigene Gabe hinzu, die unerschaffene,
die heiligste Dreifaltigkeit, insbesondere Gott der Heilige
Geist. An dem Innenwohnen der heiligsten Dreifaltigkeit
in der Seele des Gerechten kénnen wir nicht zweifeln. Gott
hat die Seele zu einem Tempel durch die heiligmachende
Gnade umgestaltet, zu seiner Wohnung; nun weilt er in
ihr als der erste Beweger des iibernatiirlichen Lebens,
damit dieses gedeihe und sich immer kraftiger entwickle.

Der Auffassung des heiligen Thomas vom iibernatiir-
lichen Lebensorganismus in der Seele kann das Geniale
nicht abgesprochen werden. Seine Doktrin ist haufig an-
gefochten worden, hingestellt als eine Konstruktion ohne
genugende Fundamentierung in den Oifenbarungsquellen.
Die AuBerungen der letzten Piapste wie Leos XIII.,
Benedikts XV. und Pius’ XI. haben sie jedoch zu der
ihrigen gemacht.

FuBend auf der dargestellten Auffassung vom iiber-
natirlichen Seelenorganismus kann sich das tbernatiir-
liche Leben auswirken, und zwar bis zu seiner Hohe, der
mystischen Vereinigung mit Gott. Ist doch der heilige
Thomas j jener Kirchenlehrer, der die Bedeutung des Uber-
natiirlichen ins rechte Licht geriickt hat, indem er sagt:
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,Bonum gratiae unius maius est quam bonum naturae
totius universi“ (I. IL. qu. 113. a. 9, ad 3).

Wie denkt sich der heilige Thomas das iibernatiir-
liche Leben in seiner Entfaltung, fiir das er mit intuitivem
Blick die notwendigen Bedingungen herausgestellt hat?

Der heilige Thomas unterscheidet eine doppelte Art
in der Betitigung des iibernatiirlichen Lebens. Mit den
eingegossenen Tugenden wird das iibernatiirliche Leben
humano modo gepflegt, indem diese dem Christen nur die
Befihigung zu iibernatiirlichen Akten geben; durch die
Gaben des Heiligen Geistes betatigt sich der Mensch di-
vino modo, denn durch sie wird dem Christen eine be-
sondere Leichtigkeit verliehen, den Erleuchtungen und
Antrieben des Heiligen Geistes zu folgen. Durch die Gaben
des Heiligen Geistes werden wir mehr vom Heiligen Geiste
getrieben, als daB wir uns selbst betatigen. Wir konnen
daher auch nicht nach eigener Wahl von den Gaben des
Heiligen Geistes Gebrauch machen.

In dieser doppelten AuBerung des iibernatiirlichen
Lebens, deren eine von der Schule auch gern die aktive,
die andere die passive genannt wird, finden die Vertreter
der Thomistischen Schule den wesentlichen Unterschied
zwischen Askese und Mystik. Das iibernatiirliche asketi-
sche Leben ist aktiv, der Christ iibt sich in den Tugenden,
wahrend das iibernatiirliche mystische Leben passiv ge-
nannt werden kann, da in diesem Leben die Seele unter
dem EinfluB der Gaben des Heiligen Geistes steht.

Mit dieser Lehre hat der heilige Thomas jene des
Areopagiten iibernommen, den er auch IL IL qu. 45. a. 2
zitiert: ,Est perfectus in divinis, non solum discens, sed
patiens divina.“ In der Formulierung ,patiens divina®
findet die Thomistische Schule das Charakteristische des
mystischen Seelenzustandes.

Unter den sichen Gaben des Heiligen Geistes ist es
weiter die Gabe der Weisheit, die nach dem heiligen Tho-
mas die Grundlage fiir die eingegossene Beschauung aus-
macht, welche mit der mystischen Theologie identifiziert
wird. Die mystische Theologie ist nach allen Autoren eine
Wissenschaft von Gott und gottlichen Dingen, doch ge-
winnen die Mystiker dieses Wissen nicht durch Verstandes-
operationen aus dem Glauben, worin der Habitus der
scholastischen Theologie zu finden ist, sondern durch die
Weisheit, die von oben kommt, die der Heilige Geist der
Seele verleiht und durch die der Mystiker instinktiv iiber
das Gottliche urteilt, als ob es ihm konnatural ware.
Thomas sagt von ihr: ,Desursum descendens iudicium
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rectum habet de eis secundum quandam connaturalitatem®
(IL ILiqn. 45, a, 2);

Wenn die Gabe der Weisheit unter dem Einflu3 des
Heiligen Geistes betéatigt wird, so ist ein doppeltes Element
zu unterscheiden, namlich die erhabene Kenntnis von
Gott und den gottlichen Dingen und weiter eine intensive
Gottesliebe. Der heilige Thomas schreibt an dem gleichen
Orte: ,,Sapientia quae est donum, causam quidem habet
in voluntate, scilicet charitatem, sed essentiam habet in
intellectu, cuius actus est recte iudicare.”

In dieser hohen Erkenntnis vereint mit der inten-
siven Liebe, bewirkt durch den siilBen Seelengast, den
Heiligen Geist, der durch die Gabe der Weisheit auf die
Seele einwirkt, findet der heilige Thomas und seine Schule
das Wesen der Mystik, -das ,pati divina“ des Pseudo-
Dionysius verwirklicht.

Alle anderen Erscheinungen, die wir bei den mysti-
schen Seelen haufig wahrnehmen, sind unwesentlich. .So,
ob die Seele mit reichen Freuden begiinstigt ist, oder ob
sie. von Trost iiberstromt wird, ob sie Ekstasen oder
Visionen erlebt, ob innere Triibsal ihr Anteil ist, ob man
wunderbare Phinomene an ihr wahrnimmt. Alles dieses
ist iibernatiirlich, aber nur der Art nach (quoad modum),
nicht wesentlich iibernatiirlich (quoad essentiam),® denn
ibernatiirlich dem Sein nach ist nur die heiligmachende
Gnade, der tibernatiirliche Seelenorganismus. :

Wir konnen unsere Studie schlieBen, da uns klar ge-
worden ist, worin die Mystik des heiligen Thomas besteht.

Auf einige periphere Fragen brauchen wir nicht ein-
zugehen, wie, ob der mystische Seelenzustand neue, ein-
gegossene lIdeen fordert, ferner, ob alle Menschen zum
mystischen Leben berufen seien. Die Thomistisehe Schule
bejaht diese letzte Frage, da sie in der Mystik nur die
vollendete Entfaltung des iibernatiirlichen Seelenorganis-
mus sieht - und keinen wesentlichen Unterschied zwischen
Askese und Mystik anerkennt. Die Vertreter der Thomisti-
schen Schule behaupten auch weiter, wie es nach ihrer
Anschauung folgerichtig ist, da alle Christen nach den
Gnaden des mystischen Lebens streben und sich fiir diese
vorbereiten miissen. Gott der Herr wiirde sie jenen nicht
versagen, die das Thrige getan hitten.

AbschlieBend ist noch hinzuzufiigen, daB} der heilige
Thomas die Vollkommenheit des christlichen Lebens in
der Gottesliebe findet. Jedes Wesen erreicht seine Voll-
kommenheit durch Gewinnung seines ihm eigentiimlichen
Zieles. Wir Christen erlangen, erfassen’ unser letztes Ziel
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mit Hilfe der Liebe zu Gott und darum ist auch in der
Gottesliebe die Vollkommenheit zu finden (II. I1. qu. 184.
a. 3). Der heilige Thomas zeigt ferner, in welchem Ver-
hiltnis die sittlichen Tugenden zur Gottesliebe stehen,
ferner die Geliibde der Religiosen, wie die Gottesliebe sich
in den von der Kirche anerkannten Stinden auswirken
muB, ja in dem Heroismus unserer Heiligen. Der Grund
fiir einen Heroismus in der Tugend liegt aber in den
Gaben des Heiligen Geistes (Superexcellentiori virtuti
quam Philosophus vocat heroicam vel divinam, quae se-
cundum nos videtur pertinere ad dona Spiritus S. II. IL.
. qu. 159. a. 1. ad 1).

Die Entfaltung des mystischen Lebens - geschieht
durch das Wachstum in der Gottesliebe. Diese verbindet
uns immer mehr mit Gott, sie macht die Gabe der Weis-
heit heller in der Seele erstrahlen, sie zieht die Gnaden
des Heiligen Geistes auf die Seele herab, der gern in ihr
wie_auf einer Lyra seine Weisen spielen will.

Die pastoral-sozinlen Aufguben der Gegenwart.

Von Univ.-Dozent Dr. Johannes Mepner, Schriftleiter des ,,Neuen Reiches®,
= .
Wien, (SchluB.)
I1.

1. Eine erste Voraussetzung fiir eine wahrhaft frucht-
bringende pastoral-soziale Wirksamkeit ist — erschrecke
niemand — vor allem, daBl der Klerus seine moralphilo-
sophische Ausbildung vervollkommne. Es werden mir
sicher alle zugeben, dall diese Ausbildung in unserer
‘Studienzeit sehr mangelhaft erfolgt ist. Wir haben viel
nachzuholen. Gefihrlich ist der Mangel an Bildung gerade
auf diesem Gebiete, weil sich hier besonders im Seelsorger
leicht das Gefiihl zu stark vordrangt: man sieht die Masse
der Arbeiter, man sieht ihre geistige und materielle Not,
man mochte ihnen helfen, das Gefiihl spricht laut fiir sie;
dann stellen sich leicht Urteile ein, die daneben gehen,
die in Radikalismus verfallen, die die Arbeiter in den
Radikalismus treiben und die der Seelsorge viel mehr
schaden als ihr niitzen. Eine umfassende und vertiefte
Ausbildung des Klerus in sozial-wirtschaftlicher Hinsicht
scheint heute mit etwas vom Wichtigsten. Ich glaube
sogar, man konnte wohl einige andere Facher etwas be-
schneiden zum Nutzen der Ausbildung in dieser Hinsicht,
z. B. gewisse Partien der Kirchengeschichte. Fiir eine



