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Dus gottmenschliche Reich ein Reich der
Gottgemeinschat.

Von Otie Cohausz S. J.

Das Christentum ist nicht eine Religion unter vielen,
es ist der Hohepunkt aller Religionen, die eine absolute
Religion. Denn jede Religion erstrebt, wenn sie wahrhaft
auf den Titel Religion Anspruch erheben will, eine Ver-
bindung mit dem héchsten Wesen, mit Gott. Darin iiber-
ragt nun das Christentum alle andern Religionen. Einmal
schon, indem es von oben, von Gott, beginnt. Das war
und ist zunichst bei keiner der heidnischen oder moder-
nen nichtchristlichen Religionen der Fall. Sie alle neh-
men ihren Anfang von unten, vom Menschen, her. Men-
schen waren es, die sie erfanden, und all ihre Ubungen
und Betatigungen blieben und bleiben Versuche, durch
rein menschliche Begriffshildung Gott zu erfassen, durch
rein menschlich-geschépfliche Kulte und Akte ihn zu
verehren, ihn sich gnidig zu stimmen, ihm nahe zu kom-
men. Aber all ihr Rufen kommt itber einen ,,Schrei des
Knechtes aus der Tiefe* nicht hinaus. Mag Gott auch, wo
sie echt sind, manche ihrer Ehrungen annehmen und
ihre Gebete teilweise erhéren, er selbst bleibt in unnah-
barer Weite thronen; keine Briicke fithrt vom Menschen
zur personlichen Vereinigung mit ihm hiniiber. Anders
zeigte sich die Lage bei der israelitischen Religion. Gott
selber war es, der schon im Paradiese ihren Grund legte,
sie auf seinen Gedanken und Weisungen — der Offen-
barung — aufbaute, sie in Abraham zu einem geschlos-
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senen Bunde erhob, ihr im aaronitischen Priestertum
einen von ihm bestimmten und geweihten Kult gab und
ihr damit vor allen andern damaligen Religionen den Cha-
rakter wahrer Gottverbundenheit und hervorragender
gottlicher Huld verlieh. Aber auch bei ihr blieben die
Beter hienieden und Gott dritben noch immer durch einen
Abgrund getrennt. Erst das Christentum verstand, den zu
tberbriicken. Nicht etwa nur dadurch, daB Gottes Sohn
selbst erschien und die Grindung und Einrichtung der
neuen Religion in die Hand nahm, wodurch sie bereits
alle andern, auch die Israels, um Himmelshéhe iiberragte.
Er verkniipfte durch und in sich Gott und die Mensch-
heit miteinander zu heiliger, dauernder Gemeinschaft.
Von dem durch Christus gewordenen grofien Segen fiir
die Welt redend, spricht der heilige Johannes auch gewif
von dem durch ihn gebrachten neuen Zuwachs an Licht
und Wahrheit und Kraft, wesentlicher und zusammen-
fassender aber ist ihm noch ein anderes: ,,Das Leben ist
sichtbar erschienen, und wir haben es gesehen und be-
zeugen und verkiinden euch das ewige Leben, das beim
Vater war und sich uns geoffenbart hat (1 Jo 1, 2). Mit
und in Christus hat sich das ewig-géttliche Leben in
diese Welt hinabgesenkt. Und wozu das? ,,Was wir ge-
sehen und gehort haben, das tun wir euch kund, damit
auch ihr Gemeinschaft habt mit uns. Unsere Gemein-
schaft besteht mit dem Vater und seinem Sohne Jesus
Christus (1 Jo 1, 3). Eine Gottgemeinschaft bewirken,
das also ist das eigentliche tiefere Ziel und Wollen des
Christentums. Glaube, Gottesdienst, Tugendstreben, alles
das ist nur Mittel zu diesem Zweck. Worin besteht nun
und wie vollzieht sich diese dem Christentum eigene Gott-
gemeinschaft?

L

Sie ist zunichst keine nur rein moralische, eine in
Akten des Willens, glaubigem Herzensanschluf und
gegenseitigem Liebesaustausch nur sich abspielende, son-
dern in gewissem Sinne auch, und zwar zuerst, eine seins-
mdfiige, ontische. Zustande kommt sie fiir den einzelnen
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durch den Anschluf an die Kirche. ,,Damit ihr Gemein-
schaft habt mit uns“, den Aposteln, dem mystischen
Leib Christi. Diese fithrt dann zu der Verbindung mit
Gott. ,,Unsere Gemeinschaft besteht mit dem Vater und
seinem Sohne Jesus Christus.” Nur Vater und Sohn er-
wihnt der Apostel an dieser Stelle. Aus vielen andern
aber wissen wir, dal mit dem Vater und Sohn auch der
Heilige Geist untrennbar verbunden ist und uns gegeben
wird. So bewirkt das Christentum eine Gemeinschaft mit
allen drei gottlichen Personen zusammen und mit jeder
einzelnen.

1. Der Sohn zunichst beschrankte sich, wie im vo-
rigen Heft gezeigt, nicht darauf, uns nur zu erlésen, seine
Kirche hienieden aufzubauen, sie als Kénig vom Himmel
her zu lenken, mit seinem Beistand zu unterstiitzen und
mit seinen Gnaden zu erfiillen: er verleibte als stindig
bleibendes Haupt sich ihr ein und sie als seinen Kérper
sich ein, bildete also mit ihr ein Ganzes, ein gottmensch-
liches Reich, einen lebenden Organismus, einen Wein-
stock, den er selbst von innen heraus belebt und erfiillt.
Wir Christen sind also mit Christus solidarisch nicht nur
zu einer Rechts-, sondern auch zu einer Seinsgemein-
schaft verbunden.

Wie innig sich der heilige Paulus diese denkt, erhellt
nicht nur aus seiner Haupt-Leiblehre im allgemeinen,
sondern fast mehr noch aus Ausdriicken wie: leiden mit
Jesus Christus (Rém 8, 17), gekreuzigt werden (Rém 6, 6,
Gal 2, 20), sterben (2 Tim 2, 2), begraben werden (Kol
2, 12), auferweckt werden (Eph 2, 6), leben (Rom 6, 8),
wieder lebendig werden (Eph 2, 5), mitverherrlicht wer-
den (Rém 8, 17), thronen (Eph 2, 6), miterben (Rom
8, 17), herrschen mit ihm (2 Tim 2, 12). Ausdriicke, die
fiir sich genommen, zwar nur eine aufBlere Schicksals-
gemeinschaft bezeichnen kénnten, in der Verbindung mit
dem mystischen Leibe, in der Paulus sie gebraucht, aber
auf eine tiefere Vereinigung im ganzen Sein hinweisen.

DafBl der Apostel eine solchée im Auge hat, beweist
auch die bei ihm 164mal wiederkehrende Formel ,In
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Christus Jesus” oder ,In Christus®, die, von einigen we-
niger bestimmt lautenden Stellen abgesehen, als terminus
technicus des Apostels fiir die mystisch-ontische Verbin-
dung der Glaubigen mit Christus angesehen werden
muB.?) ,,Der hier genannte Christus ist weniger das ver-
herrlichte Oberhaupt der Kirche, als vielmehr der mysti-
sche Christus, der Haupt und Glieder, Stamm und Zweige
umfalit, mit einem Wort das lebendige Heiligtum des
Heiligen Geistes; es ist der Christus, dem wir durch den
Glauben eingepfropit, in dem wir durch die Taufe unter-
getaucht sind, den durch Liebe und gute Werke anzuzie-
hen der Apostel uns einladet . . . Diese Art zu reden
konnte nicht so verallgemeinert werden, wiirde Christus
nicht als ein Element betrachtet, in dem das Leben und
Wirken des Christen sich vollzieht.*?)

Doch noch genauer wird die Verbindung beschrie-
ben: Nicht nur wir werden Christus eingekorpert, er auch
uns. Und zwar ist er nicht nur im Ganzen der Kirche,
sondern auch in jeder ihm angegliederten einzelnen Seele.
»Christus lebt in mir* (Gal 2, 20). Er ,herrscht in uns®
(Roém 8, 10). ,,Seid ihr euch dessen bewulit, daf Christus
Jesus in euch ist?** (2 Kor 13, 5.) Besonders eindringlich
pragt Christus selbst diese Wahrheit ein: ,,An jenem Tage
werdet ihr erkennen, dafl ich in meinem Vater bin, und
daB ihr in mir seid und ich in euch” (Jo 14, 20). ,,Bleibt
in mir, dann bleibe ich in euch” (Jo 15, 4). ,,Wer in mir
bleibt und in wem ich bleibe, der bringt viele Frucht”
(Jo 15, 5). ,,Ich werde in ihnen sein, wie Du (Vater) in
mir bist” (Jo 17, 23). ,,Wer mein Fleisch it und mein
Blut trinkt, der bleibt in mir und ich bleibe in ihm"
(Jo 6, 56). Immerfort wird also ein Wechselverhéltnis
betont: Wir sind und bleiben in Christus, er aber ist und
bleibt auch in uns.

*

Y) J. Duperray, Le Christ dans la Vie Chrétienne, Paris 1928,
S. 92 ff.

%) F. Prat S. J.,, La théologie de Saint Paul, Paris 1927, I*
S. 369 f. :
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Wie aber haben wir uns das Er in uns zu denken?
Eine sehr schwierige und nicht selten ungenau oder un-
richtig beantwortete Frage. Versuchen wir die Sachlage
zu klaren.

Wer ist es zunachst, der in uns bleibt und in dem
wir bleiben? GewiBl nicht der Jesus, wie er vor seinem
Tode war. Dann auch nicht der spitere Jesus als dieser
vornehmlich betrachtet. Mit Recht macht Prat darauf
aufmerksam, daB der heilige Paulus kaum je die Formel
wihlt ,,In Jesus® oder ,,In Jesus Christus®, sondern fast
stets die ,JIn Christus® oder ,JIn Christus Jesus®. ,Ein
durchschlagender Beweis, daB er nicht die individuelle
Person Jesu im Auge hat, sondern seine Amtsbetitigung
als Messias, seine Eigenschaft als zweiter Adam, mit einem
Wort seinen Standescharakter.“®) Mit Christus, oder mit
Jesus als dem Christus also gehen wir die Vereinigung
ein. Aber nicht mit dem in Paldstina wandelnden, son-
dern mit dem nachlebenden Christus Jesus. Also nur mit
dem verklarten, ,,pneumatischen” Christus? Der steht
zweifellos im Vordergrund, ist aber vom Apostel nicht
ausschlieBlich gemeint. ,,Er ist nicht der verkliarte Chri-
stus gerade, sondern Christus der Heilbringer, der neue
Adam, der unter der Formel verstanden wird. Und der
ist er seit dem Augenblick, da er seine Erlosungssendung
feierlich erdfinet, d. h. von seinem Leiden an. Von da an
leiden und sterben wir mit ihm, stehen wir auf und herr-
schen wir mit ihm . . . Von da an sind wir berufen, ge-
rechtfertigt, erwahlt in ihm, erhalten wir in ihm alle
himmlischen Segnungen, die Gnade, die Adoptivkind-
schaft, die Heiligung, das ewige Leben.**)

Wie nun sind wir in diesem Christus und er in uns?
Wir sind in ihm als Glieder seines Korpers, als Reben
seines Weinstockes, also mit ihm nicht nur zu einer juri-
dischen oder seelischen Gemeinschaft, durch Glauben,
Liebe, sondern zu einer realen seinsartigen verbunden,
bilden mit ihm ein neues Ganzes. Aber wie ist der nach-

% A. a. 0., S. 360.
% A. a. O, S. 362



582 Cohausz, Das gottmenschliche Reich.

lebende Christus in uns? Und wie bleibt er in uns? Nur
mit seinem EinfluB oder auch persénlich? Zweifelsohne
zunéchst einmal durch seinen Einfluff. Er erhebt dauernd
Anspruch auf uns als seine ihm zugehorigen Glieder, be-
obachtet uns, lenkt uns, sendet seine Gnade und seinen
Geist in uns. So ist und bleibt er kraft seiner Oberherr-
schaft und seines Wirkens in uns, kraft der Zuwendung
seiner Erlosungsfriichte an uns. Aber das Sein und Blei-
ben Christi in uns nur von einem dauernden Einfluf} auf
uns oder der in uns niedergelegten Frucht seiner Heils-
tatigkeit verstehen zu wollen, hiefle doch den oben er-
wéhnten Ausspriichen nicht voll gerecht werden. Sie
besagen mehr. Der auferstandene und verkliarte Christus
ist auch persénlich in uns. Das beweist schon die Ver-
sicherung: ,,lch werde in ihnen sein, wie Du in mir bist."
Der Vater ist im Sohn aber nicht nur insofern, als er in
ihm wirkt, sondern persénlich. Also miissen wir Gleiches
auch vom Sohn in uns annehmen.

Aber der Sohn ist Gott und Mensch zugleich. Ist er
in uns als Gott oder auch mit seiner verklirten Mensch-
heit? Auf jeden Fall als Gott. Denn als solcher ist er mit
der ganzen gottlichen Wesenheit ja allgegenwirtig, also
auch in der Seele des Getauften. Aber in dieser bleibt
seine Gegenwart nicht auf die allgemein gottliche be-
schrankt. Sie nimmt eine bestimmte Form an: er ist dort
ausgesprochen als der Sohn Gottes und heilbringender
Erloser. Aber nur in seiner géttlichen Person. In der
heiligen Kommunion zwar kehrt er auch mit seiner ver-
klarten Menschheit bei uns ein. Aber er bleibt mit dieser
nur so lange, als die Gestalten dauern. Heilit es: , Wer
mein Fleisch it und mein Blut trinkt, der bleibt in mir
und ich in ihm®, so ist dieses Bleiben nicht von seiner
Menschheit zu verstehen. ,,Nicht auf Grund der vorhan-
denen Vereinigung des Fleisches Christi mit dem unsri-
gen bleibt Jesus Christus in uns, sondern seine Eigen-
schaft als gleichsam geistige Nahrung unserer Seele macht -
es, daBl er in uns bleibt; selbst nach dem Schwinden der
sakramentalen Gestalten; und wir bleiben in ihm, weil
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diese himmlische Speise die wunderbare Eigenschaft be-
sitzt, uns in ihn umzuwandeln, entgegen dem, was bei
anderer Nahrung geschieht.“®) Von der Menschheit
Christi bleibt also nach Verschwinden der heiligen Ge-
stalten nur eine gewisse Weihe und Wirkung (als der
causa instrumentalis) in uns zuriick oder auch noch ein
Pfand der Unsterblichkeit. Personlich wohnt dort nur
der verklirte Christus in seiner Eigenschaft als Gott wei-
ter, aber speziell als der Sohn Gottes, als unser Hirt und
als Austeiler seiner Erlosungsfriichte. Ein Trugschluf} ist
es darum zu sagen: Die Menschheit Christi ist hyposta-
tisch mit der zweiten Person Gottes vereinigt; wo diese
sich befindet, muB} also auch seine Menschheit sein. Denn
einmal bewirkt die hypostatische Vereinigung keinerlei
Veranderung oder reale Bindung an den Menschen Chri-
stus in Gott. Der Logos wird nicht in den Menschen hin-
abgezogen, sondern die geschaffene Menschheit wird zu
ihm hinaufgezogen, als Terminus géttlichen Wollens, so
daB er selbst keinerlei Verdnderung erfahrt. Keineswegs
braucht der Logos darum iiberall, wo er ist, von seiner
Menschheit begleitet zu sein.f) Eine solche Annahme
hieBe ja auch der Menschheit Christi eine gottliche Eigen-
schaft, die Allgegenwart, beilegen. Ein Irrtum, dem be-
kanntlich Luther in seiner Ubiquitatslehre verfiel.”)

2. Aus der Gemeinschaft mit dem Sohn erwachst die
mit dem Vater. An erster Stelle ein mehr duflerlich blei-
bendes Gemeinschaftsverhdlinis. Durch Christus erlost
und in der Taufe seinem mystischen Leibe eingekdrpert
erhalten wir wieder Zugang zum Vater (Eph 2, 18), ste-
hen wir wieder bei ihm in Huld statt unter seinem Zorn
(Rom 8, 15), werden wir als seine Kinder angenommen,
mit allen geistlichen Segnungen erfiillt (Eph 2, 18 {.), von
ihm geliebt (Jo 16, 27), zu seinen Erben bestimmt (Rém
8, 17). Doch Christus ist nicht etwa nur ein getrennt fir
sich bestehender Fithrer zum Vater: er ist eins mit dem

% A. a. 0., S. 360/1.

%) Vgl. Pohle-Gierens, Lehrbuch der Dogmatik, II®, S. 75.
Y} Eb. IIB, S. 235.
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Vater. Und so entsteht uns durch ihn und in ihm eine
weit iiber ein nur duBeres Huldverhaltnis hinausgehende
innigere Gemeinschaft mit dem Vater. Auffallend ist
schon die Art, wie der heilige Paulus den Vater mit dem
Sohn zusammenstellt. So in der 6fter wiederkehrenden
Formel: ,,Gnade euch und Friede von Gott unserm Vater
und dem Herrn Jesus Christus (Rom 1, 7)®) oder in
Segensspriichen wie ,,Gott unser Vater und unser Herr
Jesus (Christus) lenke unsren Weg zu euch® (1 Th 3, 11).
»sUnser Herr Jesus Christus und Gott unser Vater . . .
ermuntere eure Herzen und stiarke sie zu jedem guten
Werk" (2 Th 2, 16 £.).*) Bemerkenswerter aber noch ist,
daB der Apostel den frither erwihnten technischen Aus-
druck ,,In Christus* auch auf den Vater ausdehnt: ,Pau-
lus, Silvanus und Timotheus in Gott dem Vater und im
Herrn Jesus Christus” (1 Th 1, 1; 2 Th 1, 1). .;Der Vater
und Christus sind hier innigst miteinander vereint, nicht
blof als Quelle der Gnade, oder als Gegenstand des Ge-
betes, sondern als das geistliche Milieu, in dem die Kirche
lebt. ) :

Doch auch hierauf beschrinkt sich unsere Gemein-
schaft mit dem Vater noch nicht. Wie der Sohn, ist auch
der Vater persénlich in uns. Der Vater ist ja im Sohn
(Jo 17, 23). Der Sohn ruht stets und uberall im SchoB
des Vaters (Jo 1, 17). Beide sind unzertrennlich mitein-
ander verbunden, durchdringen sich. Ist somit der Sohn
in uns, mufl auch der Vater in uns sein. Und wie der
Sohn nicht etwa nur allgemein als géttliche Wesenheit
in uns ist, sondern als der Sohn, so auch der Vater in
seiner Eigenschaft als Vater: in uns seinen eingeborenen
Sohn stets zeugend und uns als dessen Briider zweiter
Ordnung bildend und annehmend.

3. Wie wir in Christus mit dem Vater verbunden
werden, so erhalten wir in ihm auch eine besondere Ge-

§) Vgl 1 Kor 1, 8; 2 Kor 1, 2; Gal 1, 3; Eph 1, 2.

A0 iy 6,/ 1852 Tival 401,

%) Lebreton, Les origines du Dogme de la Trinité, Paris, I,
S. 292,
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meinschaft mit dem Heiligen Geist. Christus erbittet und
sendet uns mit dem Vater den Heiligen Geist, dall er
unser Beistand, Troster sei, uns in alle ‘Wahrheit ein-
fithre, fiir ihn selbst Zeugnis ablege, die Welt der Siinde
iberfithre (Jo 15, 26; 16, 1 fI.). An sich kénnte der Heilige
Geist diese Tatigkeit auch als persénlich Aufienstehender
ausiiben. Aber zu viele Stellen besagen eine innere Ge-
meinschaft. Das Bad der Wiedergeburt bedeutet eine
,Erneuerung im Heiligen Geiste”, der ,,durch unsern Hei-
land Jesus Christus reichlich iiber uns ausgegossen™ ist.
,»S0 sollten wir durch seine Gnade gerechtfertigt, Erben
des erhofften ewigen Lebens werden® (Tit 3, 61.). ,,Gott
ist es, der uns mit euch auf Christus gegrindet und uns
gesalbt hat. Er hat uns auch das Siegel aufgedriickt und
den Geist als Unterpfand ins Herz gegeben” (2 Kor 1,
211.). ,,Weil ihr nun Séhne seid, sandte Gott den Geist
seines Sohnes in unser Herz“ (Gal 4, 6). ,,Die Liebe Got-
tes ist in unsere Herzen ausgegossen durch den Heiligen
Geist, der uns gegeben wurde” (Rém 5, 5). ,,Er wird bet
euch bleiben und in euch walten* (Jo 14, 17). Ausdriicke,
die nicht nur einen Einfluf auf uns, sondern auch seine
(regenwart in uns bezeugen.

Nehmen wir dazu noch die Stellen, in denen das
Wirken des Heiligen Geistes im Innern des mystischen
Leibes Christi, die durch ihn vollfithrte Bestellung zu den
mannigfachen Amtern und die ebenfalls durch ihn voll-
zogene Zuteilung der verschiedenen Krafte und Gnaden-
gaben beschrieben wird (1 Kor 12, 3—13). Oder Aus-
sagen wie: ,,Die vom Geiste Gottes bewegt werden, die
sind Kinder Gottes* (Rém 8, 14). ,,Wilit ihr nicht, daf3
ihr Tempel Gottes seid und der Geist Gottes in euch
wohnt?“ (1 Kor 3, 16.)*) ,,WiBt ihr nicht, dafi euer Leib
ein Tempel des Heiligen Geistes ist, der in euch wohnt
und den ihr von Gott habt?* (1 Kor 6, 19.) ,,Wohnt in
euch der Geist dessen, der Jesus von den Toten erweckt
hat, so wird jener, der Christus Jesus von den Toten auf-
erweckt hat, auch euren sterblichen Leib zum Leben er-

1) Vgl Rom 8, 9; 2 Tim 1, 14.
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wecken durch seinen Geist, der in euch wohnt“ (Rém 8,
11).?) ,,Wir wissen nicht, um was wir bitten sollen, wie
es sich gebiithrt. Da tritt der Geist selbst fiir uns ein mit
unaussprechlichen Seufzern* (Rém 8, 26f.). ,Sie alle
wurden vom Heiligen Geiste erfullt® (Ap 2, 4). ,DaB
jeder den Heiligen Geist empfange (Ap 8, 19).%) ,Ihr
aber werdet mit dem Heiligen Geist getauft werden*
(Ap 11, 16). Aus all den Stellen geht hervor, daB der
Heilige Geist innerlich im mystischen Leib Christi und in
jedem Glied desselben wie in seinem Tempel wohnt. Als
gottlicher Gast, als belebende Seele, als Gabe Gottes, als
Spender und Forderer des itbernatiirlichen Lebens,*) daf8
wir also wie mit dem Vater und dem Sohne auch mit
ithm in innerster Gemeinschaft stehen (2 Kor 13, 13).

IT.

Kern dieser Gemeinschaft ist die innere personliche
Gegenwart Gottes in der Seele.. Sie bedarf wohl noch
einer eingehenden Besprechung. Welche Art von Gottes-
gegenwart ist mit ihr gemeint? Wir wissen, daBl Gott
schon durch die Schopfung allen Dingen gegenwirtig ist.
Deckt sich die in obigen Stellen beschriebene mit dieser?
Nein! Sie ist eine neue zu ihr hinzukommende. Christus
spricht von einem neuen Kommen (Jo 15, 23) und einem
neuen Senden (Jo 15, 26). Wie unterscheidet sich diese
neue Gegenwart von der ersteren?

1. Die schon mit der Schépfung gegebene Allgegen-
wart Gottes in den Dingen ist nach dem heiligen Thomas
eine zweifache: eine per modum causae agentis und eine
sicut objectum operantis in operante.”) Also eine sub-
jektive und eine objektive.

Die subjektive per modum causae findet sich in allen
Geschépfen, und zwar per potentiam, praesentiam et sub-
stantiam.

Per potentiam, insofern alle Dinge der Macht Gottes unterstehen;
per praesentiam, weil sie auch vor seinem allsehenden Auge offen lie-

) Siehe zu der Stelle Prat, S. 173 f.
13) Vgl. Ap 2, 38; 10, 47; 15, 8.

%) Prat, a. a. O., S. 347 f.
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gen und schlieSlich per essentiam, personlich, als causa essendi.!®)
Lelztere Gegenwart bildet die Hauptsache. Denn an sich kann jemand
wie ein Konig alle Dinge in seinem Reich mit seiner Macht erreichen,
ohne daB er iiberall selbst zugegen ist; kann auch ein Herr des Hauses
um alle Gegenstinde in demselben wissen, ohne daB er selbst mit sei-
ner Substanz in jedem Teile des Hauses weilt. Da Gottes Macht und
Wissen mit seinem Wesen zusammenfillt, liegt bei ihm die Sache frei-
lich anders. Wo er mit seinem Wissen und seiner Macht ist, da ist er
selbst zugegen. Aber als tiefster Grund dieser personlichen Gegenwart
gilt doch seine Stellung als causa essendi.

Gott, der Seiende, ist es ja, der allen Dingen das Sein gibt, das
Dasein und das Sosein. ,,Jedes Handelnde muB aber dem, auf das es
unmittelbar einwirkt, verbunden sein und es mit seiner Kraft beriih-
ren.“'”) So folgt schon, daB Gott allem Geschaffenen persdnlich gegen-
wiirtig sein muB, zumal da seine Kraft mit seinem Wesen zusammen-
fillt. Aber diese Gegenwart ist nicht nur fiir den Augenblick der Er-
schaffung notwendig. Ohne stets weiter fortdauernden EinfluB Gottes
wiirden ja die geschaffenen Dinge sofort sich wieder in nichts auf-
losen. So ergibt sich, daB Gott ihnen, so lange sie sind, mit seiner
erhaltenden Kraft und darum personlich gegenwirtig sein muBl. Aber
nicht nur irgendwie. Das Sein ist das Innerlichste aller Dinge und das
Grundlegendste, darum mu8 der es gebende und erhaltende Gott aller-
innerlichst den Geschiopfen gegenwiirtig sein’®) Im AnschluB an Gre-
gor d. Gr. erklirt daher Scheeben die Gegenwart Gottes in allen Dingen
eingehender dahin: ,,Gott ist in den Dingen 1. per essentiam, inwie-
fern er die Dinge innerlich frdgt und erfiillt, indem er ihnen ihr sub-
stanzielles Sein gibt, dadurch sie zu seiner Substanz in die engste Ab-
hingigkeit setzt und so in eminenter Weise ihre Substanz mit der sei-
nigen innerlich beriihrt und durchdringt; 2. per pofentiam, inwiefern
er in Folge dieser Erfiillung die Dinge auch vollkommen beherrscht
und innerlich d ur c h herrscht, so daB er sie von Innen heraus bewe-
gen und affizieren kann; 3. per praesentiam endlich, inwiefern er kraft
derselben Erfiillung auch mit seiner Erkenntnis ihr ganzes Sein, Wir-
ken und Leiden von Innen heraus erschaut und d ur ¢ h schaut.“*")

Alle diese Arten fithren sich also schlieflich auf die
cine subjektive Gegenwart per modum causae zuriick.
Neben dieser aber spricht der heilige Thomas, wie oben
dargelegt, noch von einer anderen objektiven Gegenwart
sicut objectum operationis in operante. Sie betrifft nur
die vernunftbegabten Wesen und besteht darin, dafi Gott
ihnen zugegen ist, wie das ,Erkannte im Erkennenden,
wie das Ersehnte im Ersehnenden®, das Geliebte im Lie-
benden.*’)

Doch bisher betrachteten wir nur eine Seite der Gott-
gegenwart, die Inexistenz Gottes in den geschaffenen Din-

19 Ebila T,
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gen. Aber wie Gott in ihnen, sind diese auch in Goft. ,In
ihm leben wir, bewegen wir uns, sind wir (Ap 17, 28;
Weish 1, 4). Selbstverstandlich nicht mit ihm vermischt
oder ihn berithrend, sondern von ihm ,als dem gemein-
schaftlichen Prinzip gehalten und getragen“, von ihm
durchflossen und umflossen ,,wie das Sein des Menschen
in der Luft oder eines Schwammes im Wasser oder wie
die ,,Pflanze in ihrer Wurzel“.>*) Fiigen wir hinzu: von ihm
erkannt und geliebt und ihn wieder erkennend und lic-
bend. Von der Bezeichnung ,,Allerhalter” ausgehend, fafit
die ganze naturgegebene Gegenwart Gottes schon der be-
kannte (Pseudo) Dionysius in den Worten zusammen:
»Alles haltend wird Gott genannt, weil er der Sitz ist, der
alle Dinge erhilt und umschlieBit, tragt, begriindet und
festhalt und in sich selbst jedem seinen unzerstérbaren
Bestand sichert, wie eine Wurzel alles aus sich hervor-
bringt, und wie ein Fundament alles an sich kettet, durch
eine eminente Verbindung alle in héchster Sicherheit zu-
sammenhéilt und nicht gestattet, daB etwas, aus dem von
ihm getragenen Hause sich entfernend, zugrunde gehe.
Ebenso heifit Gott alles haltend, weil er alles beherrscht
und unvermischt sein Gebiet durchdringt, und weil er,
allen Dingen begehrenswert und liebenswiirdig, um alle
die siifien Fesseln seiner Liebe schlingt.*??)

So wundervoll diese mit der natiirlichen Schépfungs-
ordnung gegebene Gegenwart Gottes nun auch ist, sie
kann mit der den Getauften zugeschriebenen nicht ge-
meint sein. Denn die oben angefiihrten Stellen reden von
einem neuen Kommen, Senden, Geben, Wohnen, also von
einer zur natiirlichen hinzukommenden neuen itbernatiir-
lichen Gegenwart Gottes.

Diese kann nun nicht durch eine Ortsverinderung
Gottes, durch einen neuen von aufien stattfindenden Ein-
tritt in die Seele stattfinden, denn Gott ist ja bereits in
ihr. So darf das Kommen, Senden, Gegebenwerden, Woh-
nen nur so verstanden werden, daB der in der Seele be-

) Scheeben, Dogm., I, S, 611.
) De div. nom c 10.
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reits befindliche Gott, bezw. eine dort bereits vorhandene
gottliche Person auf eine neue Art sich in der Seele zu
dullern oder zu sein beginnt.

2. Die mit der Gnade gegebene neue Gegenwart
Gottes.

Worin besteht nun diese neue Art?

a) Einmal schon in einem gewissermaflen neuen
Subjekt, das in uns eintritt. Bei der natiirlichen Gegen-
wart kommt mehr Gottes Wesenheit im allgemeinen in
Betracht, bei dieser neuen dagegen tritt der Dreifaltige
Gott als solcher in den Vordergrund. Handelt es sich ja
um die Gnadenordnung, und deren Mdoglichkeitsgrund
und Wurzel ist ja nicht Gott allgemein betrachtet, son-
dern Gott der Dreifaltige. ,,Wenn die Trinitat aber eine
wahrhaft lebendige Wurzel ist, dann muf} sie nicht nur
jene Ordnung aus sich hervorgehen lassen und sie tra-
gen; sie muf} sich auch in dieselbe hineinleben, ihre Aste
in sie hineinverzweigen, sie nach allen Seiten hin durch-
dringen; denn nur so erscheint sie mit ihrem Produkte
zu einem organischen lebendigen Ganzen verflochten.”?)

b) Dieser Dreifaltige Gott betdtigt sich nun auch in
neuer Weise, und zwar in Anpassung an die Naturord-
nung. In dieser wies Thomas oben eine doppelte Gegen-
wart Gottes auf: eine per modum causae und eine per
modum objecti. Beide werden in der Gnadenordnung
von der Dreifaltigkeit ibernommen und auf eine hohere
Ebene gefiihrt.

Per modum causae gibt und erhalt Gott zunéchst als
causa efficiens in der Naturordnung aus innerlichster
Inexistenz heraus allen Dingen das natirliche Sein; in
der itbernatiirlichen nun fiigt die Dreifaltigkeit ein neues,
das der Gnade hinzu. Die Dreifaltigkeit ausgesprochen
erzeugt es, weil es eine Fortfihrung des trinitarischen
Prozesses ist.?*)

In der Naturordnung aber betitigt sich Gott nicht
nur als causa efficiens, sondern auch als causa exem-

23) Scheeben, Myst. Chr,, 1911, S. 129 ff.
2) Eb., S. 130; 125 ff.
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plaris. Er gibt den geschaffenen Dingen nicht nur das
Dasein, sondern auch das Sosein. Dieses ist aber Gott als
dem Vorbild entnommen, eine Nachbildung seiner Voll-
kommenheit, unbestimmter oder ausgeprigter je nach der
Rangordnung des Geschopfes.*)

Auch hier tritt die ibernatiirliche Ordnung erhéhend
ein: sie pragt der Seele ein neues Bild der Dreifaltigkeit,
nicht nur Gottes im allgemeinen, ein.

Ein neues, denn eine gewisse Ahnlichkeit mit der Dreifaltigkeit
leuchtet auch schon, wie der heilige Thomas nachweist, in der natiir-
lichen Ordnung auf?®®) ,Der Sohn geht in Gott durch Verstandestiitig-
keit hervor als das ungeschaffene Wort, der Heilige Geist als Liebe des
Willens. In den vernunftbegabten Wesen, die Verstand und Willen
besitzen, findet sich also die Darstellung der Dreifaltigkeit nach Art
eines Bildes, insoweit in ihnen ein empfangenes Wort und eine hervor-
gehende Liebe vorhanden ist.“ Aber nicht nur der Sohn und der Heilige
Geist finden sich abgebildet, auch der Vater: In der Seele selbst, die
ja dhnlich Urgrund der menschlichen Erkenntnis und Liebe ist, wie er
Urgrund des Wortes und des Geistes. Neben diesen ,.findet sich in allen
Geschopfen eine Darstellung der Dreifaltigkeit nach Art einer Spur...
denn jedes Geschopf besteht in seinem Sein. Es hat seine Form und
seine Ordnung zu irgend einem ‘anderen. Als geschaffene Substanz
bringt es die Ursache und das Prinzip zum Ausdruck und so fiihrt es
die Person des Vaters vor Augen, der das kein anderes voraussetzendes
Prinzip ist. In seiner Form und Art stellt es das Wort dar, insofern
die Form des Kunstwerkes der Idee des Kiinstlers entspringt. Insoweit
es eine Ordnung hat, veranschaulicht es den Heiligen Geist, als Liebe;

da die TOrdnung zu etwas anderem vom Willen des Schopfers bewirkt
wird.*??)

Mit der Gnadenausstattung wird diese naturgegebene
Ahnlichkeit mit der Dreifaltigkeit bedeutend erhéht. Wie
aus oben Dargelegtem hervorgeht, beschriankt sich die
erstere nur auf Umrisse; jetzt aber wird der Seele ein
klares Abbild der drei gottlichen Personen in ihrer ihnen
eigenen Besonderheit, nach ihrem hypostatischen Charak-
ter eingeprégt. Die erste Person gibt sich uns nicht nur
als Gott, sondern als Vater des ewigen Sohnes kund, da-
mit wir erkennen, wie und warum er auch unser Vater
sein kann und will.*®) Die zweite Person wird uns als der
vom Vater erzeugte Sohn, als ein ewiger Abglanz, sein
konsubstantielles Ebenbild eingeprigt, somit in seiner
hypostatischen Eigentiimlichkeit als das Siegel der Gott-

25) Contr. Gent 1 IV ¢ 21.
) [ q45a 7.
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ebenbildlichkeit unserer Seele, ,,durch dessen Eindruck
die Kreatur ihm selbst gleichférmig wird, durch dessen
Gemeinschaft sie die Wiirde und Herrlichkeit der Kinder
Gottes empfingt“.*) Der Heilige Geist endlich wird in
seiner hypostatischen Eigenart durch die Ausgiefung der
ithernatiirlichen gottlichen Liebe in uns nachgebildet. Ist
er ja der im Schofie der Dreieinigkeit sich vollziehende
ErguB der Liebe zwischen Vater und Sohn.*)

., Wirklich spiegeln sich alle trinitarischen Verhiltnisse auf das
getreueste in der Rechtfertigung ab. Denn auf der einen Seite ent-
spricht die ,Wiedergeburt aus Gott‘ der Zeugung des Logos aus dem
Vater ebenso, wie die Adoptivkindschaft und die damit verkniipfte
participatio divinae naturae der natiirlichen Gottessohnschaft und der
Homousie Christi mit seinem Vater. Auf der anderen Seite aber steht
die Einwohnung und Einigung des Heiligen Geistes mit der Seele zur
Hauchung in niherer Beziehung, einmal weil diese Union in eminentem
Sinne eine iibernatiirliche Liebesvereinigung darstellt, sodann weil sie
zugleich eine Art von ,Ineinanderwohnung’ von Seele und Heiligem
Geiste, bezw. der Seele und aller drei Personen zustande bringt.“*)
Da unsere Wiedergeburt aus Gott aber nur eine uneigentliche Zeugung,
unsere Gotteskindschaft nur eine Adoptivsohnschaft, die Ineinander-
wohnung von Seele und Geist als akzidentelle nur eine schattenhafte
Nachahmung des Ineinanderseins des Heiligen Geistes mit den beiden
andern gottlichen Personen ist, so kann das in der Rechtfertigung der
Seele eingeprigte trinitarische Abbild selbstverstindlich auch nur ein
unvollkommenes sein. Aber es gibt der Seele doch ein ganz neues,
erhabenes Gepriige, eine neue wundervolle Angleichung an das Innerste
und Tiefste Gottes.

¢) Wie aber in der natiirlichen Ordnung Gott der
Seele nicht nur das Sein verleiht, ihr nicht nur seine Ahn-
lichkeit aufdriickt, sondern in ihr auch persénlich zu-
gegen ist, so beginnt mit der Gnade auch eine neue
Gegenwart der Dreifaltigkeit in . der Seele. Das wird
durch die Ausdriicke ,,Wohnen®, ,,Senden®, ,,Gegeben-
werden* bezeugt. :

Wohnen zuniichst besagt ja nicht nur ein irgend welches Gegen-
wiirtigsein, Ein Gast ist in dem Hause, aber er wohnt nicht dort, der
Eigentiimer aber wohl. Wohnen heift, sich dauernd im Haus aufhal-
ten, es als sein Eigen besitzen und betrachten, darin nach Belieben
schalten, dort einen Ruheort, eine Heimat finden und mit den Seinen
liebevoll verkehren. Alles das trifft also auch bei der Dreifaltigkeit zu,
sobald die Seele in den Gnadenstand erhoben wird.

Ahnliches bezeugt das Wort ,Senden. Jede Sendung umfaBt ein
Zweifaches: einen Sender und einen Sendungsort, an den etwas gesandt
wird, Der Sender muf die Vollmacht haben zu senden. Ausiiben kann

%) “Eb,, 'S: 187.
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31) Pohle-Gierens, Dogm., II, 1932, S. 551.



592 Cohausz, Das gottmenschliche Reich.

er die Absendung durch einen Befehl oder einen Rat oder kraft des
Ursprungs aus ihm. Sender einer gottlichen Person kann selbstyer-
standlich nur eine andere gottliche Person sein. Und da alle wesens-
gleich sind, kann die Sendung nicht durch einen Befehl oder einen
Rat, sondern nur secundum originem statthaben.?®) Senden kann darum
vorerst nur Gott Vater, denn er geht von keinem andern, die beiden
andern gottlichen Personen gehen aber von ihm aus. Senden kann
dann aber auch der Sohn den Heiligen Geist, weil er mit dem Vater
ihn haucht. Gesandt werden kann darum auch nie der Vater, nur der
Sohn und der Heilige Geist.

Was den Sendungsort anbelangt, so braucht derselbe nicht immer
ein ganz neuer zu sein, an dem der Gesendete bis dahin iiberhaupt noch
nicht war. Es geniigt, wenn der Gesendete dort, wo er vielleicht schon
war, jetzt auf eine neue Weise zu sein beginnt. Ahnlich wie wenn ein
schon lange in einer fremden Hauptstadt als Privatmann Wohnender
von seinem eigenen Ko6nig zum Gesandten ernannt wird und so einen
neuen Rang und eine neue Titigkeit empfangt. Da alle drei géttlichen
Personen schon kraft der Schopfung allen Seelen gegenwiirtig sind,
kann bei der Sendung einzelner von ihnen von einer Neuexistenz nur
in letzterem Sinne die Rede sein. Erwihnt werden braucht dabei wohl
nicht, daBl im Gegensatz zur menschlichen Sendung bei einer gétilichen
darum auch jede ortliche Verdnderung oder eine Trennung der gesand-
ten Person von der zu sendenden fortfillt. Unzertrennlich leben die
drei gottlichen Personen ja miteinander und ineinander. Stets bleiben
alle in demselben Schofl vereint. Daraus nun, daB, wie die Heilige
Schrift und Tradition an vielen Stellen bezeugen, der Sohn und der
Heilige Geist uns gesandt werden®) — wir reden hier von der un-
sichtbaren Sendung — folgt, dall sie in der Seele selbst ein neues Sein
beginnen, also darin wohnen.

Gleiches folgt auch aus dem Wort Geben, Gegebenwerden, Gabe,
Schenkung, mit dem die Offenbarung das Verhéltnis gottlicher Per-
sonen zur begnadeten Seele ofters bezeichnet. ,,Sendung und Schen-
kung kommen darin iiberein, daf beide eine neue Art des Seins im
Geschopf bewirken; sie unterscheiden sich dadurch, daB die Sendung
eine Person fordert, die von einem andern ausgeht, die Schenkung das
aber nicht verlangt. Darum kann auch der Vater sich selbst geben und
die gottliche Wesenheit gegeben werden®,*) indes eine Sendung nur
beim Sohn und Heiligen Geist méglich ist. In der Tat schenkt in ihrer
Liebe die ganze Dreifaltigkeit sich selbst der begnadeten Seele.’) Jede
aber in ihrer Art: Der Vater als der Sendende, als der den Sohn Erzeu-
gende und den Heiligen Geist Hauchende; der Sohn als der vom Vater
Gezeugte und den Heiligen Geist Mithauchende, der Heilige Geist als
der von beiden Ausgehende und Gesandte.

Wohl wird in der Heiligen Schrift der Heilige Geist besonders als
donum angesprochen, weil die Gabe eine Frucht der Liebe und er die
personale Liebe in Gott ist.?®) Auch wird ihm daher eine besonders
innige Vereinigung mit der Seele beigelegt. Ob diese aber ein proprium
bedeutet, und eine zu der allgemein trinitarischen hinzutretende,
eine dem Heiligen Geist allein zukommende besondere Einigung mit
sich bringt, oder ob sie mit der allgemeinen zusammenfillt und nur

appropriiert wird — eine vielumstrittene Frage —, kann hier nicht
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erortert werden.?”) Hier geniigt die Tatsache, daB die ganze Heilige
Dreifaltigkeit sich uns schenkt.

So vollzieht sich mit der Rechtfertigung eine neue
Gegenwart Gottes in der Seele, insofern die Dreifaltigkeit
nach ihrer Eigenart, anstatt wie in der natirlichen Ord-
nung nur allgemein, zu sein und sich zu &dufiern beginnt.

d) Aber auch die Art des Zugegenseins ist eine neue,
héhere. In der natiirlichen Ordnung ist Gott nur in der
Seele, jetzt wohnt er dauernd in ihr, nimmt sie in Besitz,
beheimatet sich dort, tibergibt sich ihr, schenkt sich ihr,
so dafB sie ihn ,hat”. ,Haben aber wird von dem gesagt,
das wir frei gebrauchen oder nach Belieben geniefen kon-
nen.“*) Darin liegt also wieder ein charakteristischer
Hauptunterschied zur natiirlichen Ordnung.

Auch in dieser ist die Seele auf Gott gerichtet, kann
sie Gott erkennen, lieben und sich auch einigermalien an
ihm erfreuen. Ebenso kann Gott auch in ihr sein, wie
das Erkannte im Erkennenden, das Geliebte im Lieben-
den. Aber Gott schenkt sich ihr nicht zum Besitz, und
ist er auch als Erkannter und Geliebter in der Seele,
dann nur nach Art eines Objektes, nicht als sich selbst
Darreichender, sich zur beseligenden Gemeinschaft Dar-
bietender. Die neue Gegenwart aber bewegt sich auf einer
ganz anderen, hoheren Ebene. Die Gnade ist auf den
ewigen tbernatirlichen Besitz des Dreifaltigen Gottes
hingerichtet, ist Angeld, Wurzel des ewigen Lebens. So
mulB die mit ihr hier schon gegebene Einwohnung Gottes
derselben Natur sein, wie die einst im Himmel der Seele
gewahrte, wenn sie auch, was die Ausgestaltung anbe-
langt, tief unter dieser steht, dhnlich wie die Knospe
unter der voll entfalteten Bliite.

" Der Besitz Gottes im Himmel nun besteht einmal
darin, daB sich der Dreifaltige unverhillt, von Angesicht
zu Angesicht der Seele zur unmittelbaren Schau darbie-
tet. Und zwar nicht nur als Objekt, das erst noch einer

7 Eingehend hieriiber Pohle-Gierens, a. a. O., Heinrich-Gutberlet,
Dogm. Theol., 1897, 8, S. 605 f. Besonders auch P. Galfier, L’Habitation
Des Trois Personnes en nous, Paris®, 1928,
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besonderen vermittelnden Erkenntnisform species intel-
ligibilis, bedarf, um in den Erkennenden einzugehen, son-
dern der Dreifaltige Gott stellt sich im lumen gloriae
selbst unmittelbar der Seele vor Augen, wird eine quasi
species, tritt in sie ein, verbindet sich so aufs innigste
mit ihr.

Da nun schon jede Erkenntnis durch eine Verdhn-
lichung des Erkennenden mit dem Erkannten zustande
kommt, deren Ausdruck die species intelligibilis ist, und
Gott selbst in etwa an deren Stelle tritt, folgt, daB aus der
Anschauung des Dreifaltigen auch sofort die héchste Ver-
ahnlichung der Seele mit dieser erzielt, daBi sie vergott-
licht, ,,in das Bild (des Herrn) umgewandelt” wird, im
Glanze strahlend (2 Kor 3, 18).*) An diesem unmittel-
baren Besitz und dieser unverhiillten Anschauung der
drei gottlichen Personen entziindet sich nun auch die
flammendste Liebe, erwichst der vertrauteste Wechsel-
verkehr, die innigste Familiengemeinschaft, das iiber-
quellendste Gliicksgefithl. Und das in bezug auf jede der
drei gottlichen Personen. So nimmt die Seele in etwa an
dem trinitarischen ProzeB selber teil.

Ist das Gnadenleben nun Anfang, Wurzel und Angeld
dieses himmlischen Besitzes und Lebens, so mufl das mit
thm gegebene frui Deo auch auf gleicher Linie, wie die-
ses verlaufen. In der Tat schenkt sich der Dreifaltige mit
der Gnade zu einem Besitz, einem Erkennen und einem
Freundschafts- und Liebesverkehr, die nur graduell von
denen des ewigen Lebens verschieden sind.

Wie dort ist der Dreifaltige auch hier, wenn auch
noch verhullt, in der Seele, daff wir ihn nicht als ,einen
aufler uns liegenden, uns nicht angehérigen Gegenstand*
genieflen, ,,sondern als einen solchen, der wahrhaft und
wirklich in uns und unser eigen ist. Als solchen erfassen
und umarmen wir ihn wirklich durch unsere Erkenntnis
und Liebe®.*) Dahin zielt ja die Gnade. An sich zwar
eine absolute, einen Zustand bildende Eigenschaft, schlieBt

%) Z G Heinrich-Gutberlet, D. Th., 8, S. 596 f.
) Scheeben, Myst., S. 140.
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sie doch gleichzeitig eine neue Beziehung der Seele zur
Gottheit, eine neue Hinrichtung zu Gott, und zwar als
dem tibernatiirlichen Endziel, als dem Dreifaltigen, ein,
wird sie zu dessen Besitz hingerichtet, so dafi sie ohne
ihn etwas Unvollstandiges bliebe.*’) Zudem verleiht die
Gnade gottartige Lebenskrdfte, die sich an ,keinem an-
deren Objekt ausgiebig betatigen koénnen® als an dem,
~worin das Leben Gottes selbst pulsiert“.”?) Dieser Hin-
richtung und diesem Bedirfnis der Seele kommt nun die
Dreifaltigkeit entgegen, indem sie sich der Seele schon
hienieden zu einem frui schenkt, das der Anfang des
ewigen ist. Eine Schenkung, die sich bei jeder Vermeh-
rung der heiligmachenden Gnade verstarkt und tiefer ver-
wurzelt.

Da Gott in seinem ganzen Wesen Gegenstand unseres
Besitzes und Genusses wird, schenken sich uns alle drei
Personen zunachst als ein Ganzes, ,,insofern sie eins sind
mit dem Wesen und im Wesen. Aber es konnen doch
immerhin die einzelnen Personen, auch soweit sie von-
einander unterschieden sind, sich uns zum Besitze dar-
bieten“.**) So schenkt sich der Vater insbesondere als
Vater des ewigen Sohnes und unser Vater; der Sohn als
der Erstgeborene unter uns, seinen Briidern; der Heilige
Geist als der Geist des Vaters und des Sohnes, als die in
uns einziehende Liebe des Vaters und des Sohnes, die
von beiden ausgeht und beide wieder umschlingt, und
dessen Aufgabe es ist, mit seiner Liebesglut auch uns zu
erfullen und so mit dem Sohne und dann durch ihn auch
mit dem Vater uns liebend zu verbinden.

Am besten wird diese Verbindung als wahres und
inniges Freundschaftsverhdltnis mit den drei gottlichen

) S. Th. I q 43 a 3 ad 2; Heinrich-Gutberlet, D. Th., 8, 5. 597 ff.
%) Scheeben, Myst., S. 140. DaB darum der Eintritt der Drei-
faltigkeit in der Seele nicht durch ein aktuelles oder habituelles Er-
kennen und Lieben, auch nicht durch eine besondere Tiatigkeit des
Heiligen Geistes bewirkt wird, daB er vielmehr mit der heiligmachen-
den Gnade selbst gegeben ist, verficht mit sehr guten Griinden
P. Galtier in seinem beachtenswerten Buch L’Habitation Des Trois
Personnes, Paris®, 1928.

1) Scheeben, Myst., S. 140.
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Personen gekennzeichnet. Wie der Freund an der Gegen-
warl, den Worten und Taten des Freundes sich freut, er-
freut sich der in uns gegenwirtige dreipersonliche Gott
an uns und sollen wir uns an ihm erfreuen. Wie der
Freund dem Freunde seine innersten Geheimnisse offen-
bart, teilt Gott auch uns von seinen tieferen Kenntnissen
mit und sollen auch wir ihm all unsere Gesinnungen,
Sehnsiichte, Note anvertrauen. Wie der Freund von dem
Seinen dem Freunde gibt, teilt Gott auch uns reichlich
von seinen Gaben aus und sollen wir von dem Unseren
ihm Gegengaben darreichen. Wie der Freund mit dem
Freunde eins im Geiste wird, schenkt Gott uns seinen
Geist, damit auch wir immer mehr unsern Geist in den
seinen umwandeln. ,Die vom Geiste Gottes getrieben
werden, die sind Kinder Gottes” (Rém 8, 14). Wie aber
vor allem der Freund mit dem Freunde zu einer begliik-
kenden, liebenden Herzensgemeinschaft verschmilzt, die
sich dann weiter auf alle beiderseitigen Freunde aus-
dehnt, so will der dreifaltige Gott mit uns und sollen wir
mit ihm und allen Freunden eins werden in Liebe. ,,Wie
Du, Vater, in mir bist und ich in ihnen bin, so sollen
auch sie in uns eins sein” (Jo 17, 21).**) Schon sagt der
heilige Augustin: ,Insinuatur nobis in Patre auctoritas, in
Filio nativitas, in Spiritu Sancto Patris et Filii communi-
tas, in tribus aequalitas. Quod ergo commune est Patri et
Filio, per hoc nos voluerunt habere communionem et
inter nos et secum, et per illud donum nos colligere in
unum, quod ambo habent unum, id est per Spiritum
Sanctum, Deum et donum Dei. In hoc enim reconcilia-
mur Trinitati eaque delectamur.“*)
*

Das also ist die Gottgemeinschaft, die das Christen-
tum bringt. Von Gott beginnt diese. Er tritt zuerst als
Offenbarer, Lehrer, Religionsgriinder an die Menschheit
heran, verleibt in der hypostatischen Union dann seinen
Sohn ihr als Haupt, sie ihm als Kérper ein, bereitet wei-

M) Z G C gentl IV ¢ 21, 22/
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ter die Seelen durch die Gnade zu seinem Besitz vor,
nimmt in ihr Wohnung, schenkt sich schon hienieden
sum Besitz und freundschaftlichem Umgang, bis er dann
in der ewigen Anschauung hiillenlos sich ihr in vollster
Klarheit zeigt, von ihr Besitz nimmt und sie ganz in sein
trinitarisches begliickendes Leben hineinzieht. Alle Re-
ligionen oder Religionsphilosophien erstreben irgend
welche Verbindung mit Gott; manche von ihnen, wie die
griechischen Mysterienkulte, die indische Brahmareligion,
der Platonismus und Neuplatonismus, der moderne Pan-
theismus bemithen sich auch um ein Einswerden der
Seele mit Gott. Doch sie alle blieben auf halbem Wege
stehen oder verloren sich in triigerischen Abgriinden.
Nur das Christentum wubBte die echte Gottgemeinschaft
der Welt zu bringen, und das eine so wunderbare, alle
menschliche Sehnsiichte erfiilllende, ja, alle Erwartung
iibersteigende, daB wir nur staunen und Gott laut danken
kénnen.

Erfilllen muB uns alle das mit Freude und unbesieg-
barem Mut. ,,Gott wohnt in ihrer Mitte, darum wankt sie
nimmer* (Ps. 45, 6). Da man aber gerade heute wieder
einer Religion das Wort redet, die mit Abstreifung aller
Dogmen, Konfessionen, Zeremonien und &hnlichem der
unmittelbaren Gottverbindung, nach Art des falschver-
standenen Meisters Eckhart das Wort redet, erwichst
uns auch mehr als je die Pflicht, nachzuweisen, wie diese
Gottgemeinschaft gerade mit dem Christentum, und das
in der allein richtigen und uniibertroffenen Form, gebo-
ten wird. Hier diirfte sich wohl einer der besten Ankniip-
fungspunkte fiir eine fruchtbare Auseinandersetzung mit
den neueren Religionsversuchen ergeben. Ebenso wichtig
ist es aber auch, unseren Gliaubigen diesen eigentlichen
Zweck und tiefsten Kern unserer Religion wieder zum
freudigen BewuBltsein zu bringen. Erkennen alle, daf}
Gott die Welt nicht zu dem Zweck schuf, nur tber sie zu
herrschen, von ihr Dienste zu verlangen, sondern sich
mitzuteilen, die verniinftigen Geschopfe dazu noch in
Liebe an sich zu ziehen und sie ewig an seinem trinitari-
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schen Leben teilnehmen zu lassen, erkennen sie dabei,
dal} er uns schon hier mit sich verband, in uns Wohnung
nimmt, sich uns schon jetzt zu wechselseitiger Liebes-
gemeinschaft darreicht, so erscheint ihnen allen unsere
ganze Religion doch in einem ungleich sonnigeren, wohl-
tuenderen, begliickenderen Licht, als wenn  nur von
Pflichten, Gesetzen, Drohungen gesprochen wird. Alle
diese bedirfen gewifi auch der Erwidhnung. Alle aber
miissen in die Gottgemeinschaft eingebettet und von ihr
verklart werden. Stellt uns ja auch Christus sein Reich
als ein Gastmahl und Hochzeitsmahl, also als eine freu-
dige Gottgemeinschaft vor. Aus dieser Grundidee leitet
er alle Pflichten ab und zu ihr fithrt er alle wieder
zuriick.

Doch mit einer allgemeinen Erfassung diirfen wir
uns nicht begniigen. Ist der Dreifaltige Gott in uns, reicht
er sich uns dort jetzt schon zum Besitz, zur liebenden
Vereinigung und zur Mitteilung neuer Erleuchtungen und
Lebenskrafte, so ist es doch unsere Pflicht, seiner als
unseres Seelengastes oft zu gedenken, ihn in unserm In-
nern anzubeten, uns in ihm zu sammeln, uns innigst ihm
anzuschlieBen, Vertrautheit mit ihm zu pflegen. Dann
wird unser religioses Leben erst ein tief innerliches Le-
ben. Wie verstanden das so manche fromme Seelen und
besonders die Mystiker! Gute Anweisungen geben uns
da die Schriften eines Augustin, Gregor d. Gr., Pseudo-
Dionysius, Bernard, Eckhart, Tauler, Seuse, Johannes vom
Kreuz, einer Theresia von Jesus. Ebenso behandelt den
Gegenstand Ignatius in seiner Betrachtung de amore, Les-
sius in de perf. div I 2 ¢ 3, Franz von Sales in seinem
Theotimus. Auch neuere Biicher wie Plus ,,Gott in uns®.
Kronseder ,,Im Banne der Dreieinigkeit’, ,,Das Leben in
Gott“,*®) Anton Jans, ein Mpystiker der Gegenwart,")
Jagen ,.Das mystische Gnadenleben*®) sind fiir den ge-
nannten Zweck zu empfehlen.

dﬂ)

Beide bei Fr. Pustet, Regensburg.
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Ars sacra, Miinchen.
%) Paulinus-Druckerei, Trier.



